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Introduction

Ce qui suit est un bref commentaire sur certains des hadiths du Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui), qui discutent de
certaines bonnes caractéristiques que les musulmans doivent adopter et
de certaines mauvaises caractéristiques qu'ils doivent éviter afin
d'atteindre un caractere noble.

Adopter des caractéristiques positives conduit a la tranquillité d’esprit.

D’aprés le hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2003, le Saint
Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
annonceé que la chose la plus lourde dans la balance du Jour du
Jugement sera la noblesse de caractére. C’est 'une des qualités du
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, , qu’Allah, 'Exalté, a complimenté dans le chapitre 68 Al Qalam,
verset 4 du Saint Coran :

« Et en effet, vous étes d’une grande moralité. »

Par conséquent, il est du devoir de tous les musulmans d’acquérir et
d’agir selon les enseignements du Saint Coran et les traditions du Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui), afin
d’atteindre un caractere noble.



Conseils prophétiques sur le caractéere noble

Sincérité

Dans un Hadith trouvé dans le Sahih Muslim numéro 196, le Saint
Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé que
I'lslam est une sincérité envers : Allah, I'Exalté, Son livre, c'est-a-dire le
Saint Coran, au Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur
lui), aux dirigeants de la société et au grand public.

La sincérité envers Allah, 'Exalté, comprend I'accomplissement de tous
les devoirs qu’'ll a donnés sous forme de commandements et
d’interdictions, uniquement pour Son plaisirr Comme le confirme un
hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1, tous seront jugés selon
leur intention. Ainsi, si 'on n'est pas sincére envers Allah, I'Exalté,
lorsqu’'on accomplit de bonnes actions, on n’obtiendra aucune
récompense dans ce monde ou dans l'autre. En fait, selon un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3154, ceux qui ont accompli des
actes insinceres seront invités le Jour du Jugement a chercher leur
récompense aupres de ceux pour qui ils ont agi, ce qui ne sera pas
possible. Chapitre 98 Al Bayyinah, verset 5.

« Et il ne leur a ét¢é commandé que d'adorer Allah en étant sinceres
envers Lui. »



Si quelqu’un néglige de remplir ses devoirs envers Allah, I'Exalté, cela
prouve un mangue de sincérité. Par conséquent, il doit se repentir
sincérement et lutter pour les remplir tous. Il est important de garder a
'esprit qu’Allah, I'Exalté, ne charge jamais une personne de devoirs
gu’elle ne peut pas accomplir ou gérer. Chapitre 2 Al Bagarah, verset
286.

« Allah ne charge une ame que dans la mesure de ses capacites... »

Etre sincére envers Allah, I'Exalté, signifie que l'on doit toujours
privilégier Son plaisir plutét que le sien et celui des autres. Le musulman
doit toujours donner la priorité aux actions qui sont faites pour Allah,
'Exalté, par rapport a toute autre chose. Il doit aimer les autres et
détester leurs péchés pour 'amour d’Allah, I'Exalté, et non pour ses
propres désirs. Lorsqu’on aide les autres ou qu’on refuse de participer
aux péchés, cela doit étre pour 'amour d’Allah, 'Exalté. Celui qui adopte
cette mentalité a perfectionné sa foi. Cela est confirmé par un hadith
trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4681.

Un aspect de la sincérité envers Allah, 'Exalté, consiste a croire que
Ses décrets et Ses choix sont les meilleurs pour les personnes
concernées, méme si la sagesse derriere Ses décrets n’est pas évidente
pour les gens. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 216 :



« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Se contenter des décrets qui lui conviennent et s'irriter de ceux qui le
contredisent est une insincérité évidente envers Allah, I'Exalté. Celui qui
maintient une obéissance sincere a Allah, I'Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s'abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience selon les hadiths du Saint Prophéte Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, , dans toutes les situations
et tous les états, est vraiment I'homme sincere.

La sincérité envers le Saint Coran implique un profond respect et un
profond amour pour les paroles d’Allah, le Trés-Haut. Cette sincérité se
prouve lorsque l'on respecte les trois aspects du Saint Coran. Le
premier est de le réciter correctement et régulierement. Le deuxiéme est
de comprendre ses enseignements grace a une source et un enseignant
fiables. Le dernier aspect est d’agir selon les enseignements du Saint
Coran dans le but de plaire a Allah, le Tres-Haut. Le musulman sincére
donne la priorité a 'action selon ses enseignements plutét qu’a I'action
selon ses désirs qui contredisent le Saint Coran. Modeler son caractére
sur le Saint Coran est le signe d’'une véritable sincérité envers le livre
d’Allah, le Trés-Haut. C’est la tradition du Saint Prophéte Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, , qui est confirmée dans un
Hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 1342. Un aspect de la
sincérité envers le Saint Coran est de I'aborder avec l'intention sincére
de le comprendre et d’agir en fonction de tout cela, indépendamment du
fait que nos désirs soient contredits par le Saint Coran. Celui qui choisit
avec enthousiasme quels commandements, interdictions et conseils
suivre et ignorer en fonction de ses caprices, a adopté un manque de
sincérité a leur égard et ne bénéficiera donc pas véritablement de sa
guidance. Chapitre 17 Al Isra, verset 82 :



« Et Nous faisons descendre du Coran ce qui est une guérison et une
miséricorde pour les croyants. Mais cela n’augmente en rien la perte des
injustes. »

Enfin, il est important de comprendre que méme si le Saint Coran est un
reméde aux problemes matériels, un musulman ne doit pas l'utiliser
uniqguement a cette fin. Cela signifie qu'il ne doit pas le reéciter
uniquement pour résoudre ses problemes matériels, en traitant le Saint
Coran comme un outil que I'on retire en cas de difficulté et que I'on
remet dans une boite a outils. La fonction principale du Saint Coran est
de guider l'individu vers l'au-dela en toute securité. Neégliger cette
fonction principale et l'utiliser uniquement pour résoudre ses problemes
materiels n'est pas correct car cela contredit le comportement d'un vrai
musulman. C'est comme celui qui achete une voiture avec de nombreux
accessoires différents, mais qui ne possede pas de moteur. Se
comporter de cette maniere est une preuve d'insincérité a son égard.

Le hadith principal qui nous intéresse ici est la sincérité envers le Saint
Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, .
Cela comprend I'effort pour acquérir des connaissances afin d’agir selon
ses traditions. Ces traditions comprennent celles liées a Allah, 'Exalté,
sous forme d’adoration, et son caractére noble et béni envers la
création. Chapitre 68 Al Qalam, verset 4 :

« Et en effet, vous étes d’une grande moralité. »



Cela implique d'accepter Ses ordres et Ses interdictions a tout moment.
C'est un devoir d'Allah, I'Exalté. Chapitre 59 Al Hashr, verset 7 :

« ...Et tout ce que le Messager vous a donné, prenez-le ; et ce qu’il vous
a interdit, abstenez-vous-en... »

La sincérité consiste a donner la priorité a ses traditions sur les actions
de quiconque, car tous les chemins vers Allah, 'Exalté, sont fermés, a
I'exception du chemin du Saint Prophéte Muhammad (paix et
bénedictions d'Allah sur lui). Chapitre 3 Ali Imran, verset 31 :

« Dis [au Prophéte Muhammad , paix et bénédictions sur lui] : « Si vous
aimez Allah, suivez-moi, alors Allah vous aimera et vous pardonnera vos
pécheés... » »

Il faut aimer tous ceux qui 'ont soutenu durant sa vie et aprés sa mort,
qu’ils soient de sa famille ou de ses compagnons, qu’Allah les agrée
tous. Soutenir ceux qui marchent sur son chemin et enseignent ses
traditions est un devoir pour ceux qui désirent étre sincéres envers lui.
La sincérité comprend également 'amour de ceux qui I'aiment et le
meépris de ceux qui le critiquent , quelle que soit sa relation avec ces
personnes. Tout cela est résumé dans un seul hadith trouvé dans Sahih
Bukhari, numéro 16. Il conseille qu’'une personne ne peut avoir une
véritable foi tant qu’elle n'aime pas Allah, 'Exalté, et le Saint Prophéte
Muhammad, paix et bénédictions sur lui, plus que toute la création. Cet



amour doit se manifester par des actes et non pas seulement par des
mots. C’est un aspect de la sincérité envers lui que de le respecter, de
I'aimer et de le suivre pratiguement. Mais cela n’est pas possible sans
apprendre a connaitre sa vie bénie et ses enseignements. Comment
peut-on respecter, aimer et suivre quelgu’un gu’on ne connait méme
pas ? Celui qui prétend l'aimer et le respecter mais ne parvient pas a le
suivre concrétement n’est pas sincere dans ses affirmations.

Le hadith principal dont il est question ensuite est celui de la sincérité
envers les dirigeants de la communauté, et notamment de la sincerité
envers les chefs religieux et les enseignants. Cela comprend le fait de
leur prodiguer les meilleurs conseils et de les soutenir dans leurs
bonnes décisions par tous les moyens nécessaires, comme une aide
financiére ou physique. Selon un hadith trouvé dans le livre Muwatta de
I'imam Malik, numéro 56, hadith numéro 20, I'accomplissement de ce
devoir plait a Allah, 'Exalté. Chapitre 4 An Nisa, verset 59 :

« O vous qui croyez ! Obéissez a Allah, obéissez au Messager et a ceux
d’entre vous qui détiennent l'autorité... »

Cela montre clairement qu'il est de notre devoir d’obéir aux dirigeants de
la société. Mais il est important de noter que cette obéissance est un
devoir tant que I'on ne désobéit pas a Allah, le Trés-Haut. Il n'y a pas
d'obéissance a la création si elle conduit a la désobéissance au
Créateur. Dans des cas comme celui-ci, il faut éviter de se révolter
contre les dirigeants car cela ne mene quau mal des personnes
innocentes. Au lieu de cela, il faut conseiller doucement aux dirigeants le
bien et interdire le mal selon les enseignements de I'lslam. Il faut
conseiller aux autres d’agir en conséquence et toujours supplier les



dirigeants de rester sur le droit chemin. Si les dirigeants restent droits, le
grand public restera droit aussi.

La tromperie envers les dirigeants est un signe d'hypocrisie, qu'il faut
éviter en toute circonstance. La sincérité impliqgue également de
s'efforcer de leur obéir dans les domaines qui unissent la société autour
du bien et de mettre en garde contre tout ce qui peut provoquer des
troubles dans la société. En Islam, il n'y a pas de loyauté aveugle envers
les dirigeants, mais seulement l|'obéissance a leur égard dans les
domaines qui plaisent a Allah, I'Exalté.

Le dernier élément mentionné dans le hadith principal dont il est
question est la sincérité envers le grand public. Cela implique de vouloir
le meilleur pour eux a tout moment et de le montrer a travers ses
paroles et ses actes. Cela implique de conseiller aux autres de faire le
bien, de leur interdire le mal, d'étre miséricordieux et gentil envers les
autres a tout moment. Cela peut étre resumé par un seul hadith trouvé
dans Sahih Muslim, numéro 170. Il avertit qu'on ne peut étre un vrai
croyant tant qu'on n'aime pas pour les autres ce que I'on désire pour soi-
méme.

La sinceérité envers les gens est si importante que selon le hadith trouvé
dans le Sahih Bukhari, numéro 57, le Saint Prophéte Muhammad, que la
paix et les bénédictions soient sur lui, a placé ce devoir a c6té de
I'accomplissement de la priere obligatoire et du don de la charité
obligatoire. Ce hadith seul permet de comprendre son importance car il
a été placé a coté de deux devoirs obligatoires essentiels.



La sincérité envers les gens consiste a étre content lorsqu’ils sont
heureux et a étre triste lorsqu’ils sont affligés, tant que son attitude ne
contredit pas les enseignements de I'lslam. Un niveau élevé de sincérité
comprend le fait d’aller jusqu’aux limites extrémes pour améliorer la vie
des autres, méme si cela nous met en difficulté. Par exemple, on peut
sacrifier 'achat de certaines choses afin de donner la richesse aux
nécessiteux. Désirer et s’efforcer de toujours unir les gens autour du
bien fait partie de la sincérité envers les autres. Alors que diviser les
autres est une caracteristiqgue du Diable. Chapitre 17 Al Isra, verset 53 :

« ...Satan cherche certainement a semer la discorde parmi eux... »

Une fagon d’unir les gens est de voiler les fautes des autres et de les
conseiller en privé contre les péchés. Celui qui agit de cette facon verra
ses péchés voilés par Allah, 'Exalté. Cela est confirmé dans un Hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1426. Chaque fois que cela est
possible, il faut conseiller et enseigner aux autres les aspects de la
religion et les aspects importants du monde afin que leur vie mondaine
et religieuse s’améliore. Une preuve de sinceérité envers les autres est
gu’ils les soutiennent en leur absence, par exemple lorsqu’ils les
calomnient. Se détourner des autres et ne se soucier que de soi-méme
n’est pas I'attitude d’'un musulman. En fait, c’est ainsi que se comportent
la plupart des animaux. Méme si 'on ne peut pas changer toute la
société, on peut toujours étre sincere en aidant ceux qui font partie de
sa vie, comme ses proches et ses amis. En termes simples, on doit
traiter les autres comme on souhaite que les autres le traitent. Chapitre
28 Al Qasas, verset 77 :



« ... Et faites le bien comme Dieu vous a fait du bien... »

L'un des aspects de la sincérité envers les autres est de les aider a
satisfaire Allah, I'Exalté. Il ne faut pas rechercher la gratitude des gens,
car cela détruit notre récompense et constitue un manque de sincérité
évident envers Allah, I'Exalte, et les gens.



Perfectionner Il'Islam

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2317, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé qu'un
musulman ne peut pas rendre son Islam excellent tant qu'il n'évite pas
les choses qui ne le concernent pas.

Ce hadith contient un conseil global qui doit étre appliqué a tous les
aspects de la vie. Il comprend les paroles d'une personne ainsi que ses
autres actes physiques. Cela signifie que le musulman qui désire
parfaire sa foi doit éviter les choses, par ses paroles et ses actes, qui ne
le concernent pas. Il doit plutét s'occuper de celles qui le concernent. II
doit prendre tres au sérieux les choses qui le concernent et s'efforcer
d'assumer les responsabilités qui l'accompagnent, selon les
enseignements de l'islam, uniquement pour le plaisir d'Allah, I'Exalté. I
est important de noter que I'on ne paracheverait pas sa foi si I'on évitait
les choses selon ses propres pensées ou deésirs. Mais celui qui
parachéve sa foi évite les choses que lislam a conseillé d'éviter. Cela
signifie qu'il doit s'efforcer d'accomplir tous ses devoirs, d'éviter tous les
péchés et les choses qui sont détestées en islam et méme d'éviter
l'usage excessif de choses licites inutiles. Atteindre cette excellence est
une caractéristique de I'excellence de la foi mentionnée dans un hadith
trouvé dans le Sahih Muslim, numéro 99. C’est lorsque I'on agit et adore
Allah, I'Exalté, comme si on pouvait L'observer ou du moins si on en
prend pleinement conscience, Allah, ’'Exalté, observant chacune de nos
pensées et de nos actions. Etre conscient de cette surveillance divine
encouragera le musulman a toujours s’abstenir des péchés et a se hater
vers les bonnes actions. Celui qui n’évite pas les choses qui ne le
concernent pas n’atteindra pas ce niveau d’excellence.



Un aspect important de I'évitement des choses qui ne concernent pas
une personne est lié a la parole. La majorité des péchés se produisent
lorsqu’'une personne prononce des mots qui ne la concernent pas,
comme la médisance et la calomnie. La définition de la parole vaine est
lorsqu’'une personne prononce des mots qui ne sont peut-étre pas un
péché, mais qui sont inutiles et ne la concernent donc pas. Comme le
confirme un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2408, la parole
vaine est détestée par Allah, 'Exalté. D'innombrables disputes, bagarres
et méme des blessures physiques se sont produites simplement parce
que quelgqu’un a parlé de quelque chose qui ne la concernait pas. De
nombreuses familles se sont divisées ; de nombreux mariages ont pris
fin parce que quelqu’un ne s’est pas occupé de ses affaires. C'est
pourquoi Allah, 'Exalté, a conseillé dans le Saint Coran les différents
types de paroles utiles dont les gens devraient se préeoccuper. Chapitre
4 An Nisa, verset 114 :

« Il n’y a rien de bon dans leurs conversations privées, sauf pour ceux
qui recommandent I'aumdne, la bonne conduite ou la conciliation entre
les gens. Et quiconque fait cela en cherchant 'agrément d’Allah, Nous
lui donnerons une énorme récompense. »

En fait, prononcer des mots qui ne concernent pas une personne sera la
principale raison pour laquelle les gens entreront en Enfer. Cela a été
indiqgué dans un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2616.
C'est pourquoi le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a conseillé dans un Hadith trouvé dans Jami
At Tirmidhi, numéro 2412, que toute parole sera comptée contre une
personne a moins qu'elle ne soit liée a un conseil du bien, a l'interdiction
du mal ou a I'évocation d'Allah, I'Exalté. Cela signifie que toutes les
autres formes de parole ne concernent pas une personne car elles ne lui
seront pas bénéfiques. Il est important de noter que conseiller le bien



englobe tout ce qui est bénéfique dans la vie profane et religieuse d'une
personne, comme son métier.

Les musulmans doivent donc s’efforcer d’éviter les choses qui ne les
concernent pas, par leurs paroles et leurs actes, afin de parfaire leur foi.
En d’autres termes, celui qui consacre du temps aux choses qui ne le
concernent pas échouera dans celles qui le concernent. Et celui qui
s’occupe des choses qui le concernent ne trouvera pas de temps a
consacrer a celles qui ne le concernent pas. Autrement dit, il réussira
grace a la miséricorde d’Allah, 'Exalté, dans les deux mondes.

Enfin, celui qui s’occupe des choses qui le concernent, accomplira
toutes les taches utiles du monde et de la religion dont il est responsable
et obtiendra ainsi la paix de I'esprit. L'une des principales sources de
stress est de s’occuper de choses qui ne le concernent pas, car cela
'empéche d’accomplir ses responsabilités mondaines et religieuses. Se
comporter de la bonne maniere Iui permettra d’accomplir ses
importantes responsabilités tout en s’assurant d’avoir beaucoup de
temps libre pour se détendre et faire les choses qu’il aime.



Controler la colere

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6116, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé a
une personne de ne pas se mettre en colere.

En réalité, ce hadith ne signifie pas qu’'une personne ne doit jamais se
mettre en colére, car la colere est une caractéristique innée que l'on
retrouve méme chez les Saints Propheétes, que la paix soit sur eux. En
fait, dans certains cas rares, la colére peut étre utile, comme dans le cas
d'une légitime défense. Ce hadith signifie en fait qu’'une personne doit
contrdler sa colére afin qu’elle ne la conduise pas a la désobéissance a
Allah, I'Exalté, ce qui a parfaitement été démontré par les Saints
Prophetes, que la paix soit sur eux.

De plus, ce Hadith montre que la colere peut conduire & de nombreux
maux et que la contrdler conduit & beaucoup de bien.

Tout d’abord, ce conseil est un commandement d’adopter toutes les
bonnes caractéristiques qui encourageront a contréler sa colére, comme
la patience.

Ce hadith indigue également gu’'une personne ne doit pas agir en
fonction de sa colére. Au contraire, elle doit lutter contre elle-méme afin



de la contréler pour qu’elle ne la conduise pas au péché. Controler sa
colére pour I'amour d’Allah, 'Exalté, est une grande action et conduit a
I'amour divin. Chapitre 3 Alee Imran, verset 134 :

« ...qui maitrisent la colere et qui pardonnent aux gens. Et Allah aime
les bienfaisants. »

Il existe de nombreux enseignements dans l'islam qui encouragent les
musulmans a contrdler leur colére. Par exemple, la colere étant liée au
diable et inspirée par lui, un hadith trouvé dans le Sahih Bukhari,
numero 3282, conseille & une personne en colére de chercher refuge
aupres d'Allah, I'Exalté, contre le diable.

Il est conseillé au musulman en colere, dans un hadith trouvé dans Jami
At Tirmidhi, numéro 2191, de s’accrocher au sol. Cela peut signifier qu’il
doit se prosterner sur la terre jusqu’a ce qu’il se calme. En fait, plus on
reste immobile, moins on risque de se déchainer. Cela est indiqué dans
un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4782. Agir selon ce
conseil permet d’emprisonner sa colére en soi jusqu’a ce qu’elle passe,
afin qu’elle n’affecte pas les autres de maniere négative.

Le musulman en colére doit suivre le conseil donné dans le hadith
trouvé dans le Sunan Abu Dawud, numéro 4784. Le Saint Prophete
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a conseillé au
musulman en colere de faire ses ablutions. En effet, I'eau contrecarre la
caractéristique innée de la colére, a savoir la chaleur. Si I'on fait ensuite



la priere, cela lI'aidera a mieux contrdler sa colére et lui apportera une
grande récompense.

Les conseils évoqués jusqu'ici aident un musulman en colére a controler
ses actes physiques. Pour contrbler ses paroles, il est préférable de
s'abstenir de parler sous l'effet de la colere. Malheureusement, les mots
peuvent souvent avoir un effet plus durable sur les autres que les actes
physiques. D'innombrables relations ont été brisées a cause de paroles
prononcées sous l'effet de la colere. Ce comportement conduit souvent
a d'autres péchés et crimes. Il est important pour un musulman de noter
le hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 3970, qui avertit qu'il
suffit d'un seul mot malveillant pour faire plonger une personne en enfer
le jour du jugement.

Le contréle de la colére est une grande vertu et celui qui la malitrise a
éte décrit par le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, comme une personne forte dans un Hadith
trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6114. En fait, celui qui ravale sa
colere pour I'amour d'Allah, I'Exalté, c'est-a-dire qui ne commet pas de
péché a cause de sa colere, aura son cceur rempli de paix et de vraie
foi. Cela a été conseillé dans un Hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud,
numéro 4778. C'est une caractéristique du cceur sain qui est
mentionnée dans le Saint Coran. C'est le seul coeur qui sera assuré de
la sécurité le Jour du Jugement. Chapitre 26 Ash Shu'ara, versets 88-
89 :

« Le jour ou ni richesse ni descendance ne profiteront a personne, mais
seulement a celui qui viendra a Allah avec un cceur sain. »



Comme mentionné précédemment, la colere, dans une certaine mesure,
peut étre utile. Elle doit étre utilisée pour repousser le mal causé a soi-
méme, a sa foi et a ses biens. Si elle est bien faite, conformément aux
enseignements de l'islam, elle est considérée comme une colére pour
Allah, 'Exalté. Tel était I'état du Saint Prophéte Muhammad, paix et
bénédictions sur lui, qui ne s’est jamais mis en colére pour ses propres
désirs. Il ne s’est mis en colére que pour Allah, 'Exalté, ce qui est
confirmé dans un hadith trouvé dans le Sahih Muslim, numéro 6050. Le
caractere du Saint Prophéte Muhammad, paix et bénédictions sur lui,
était le Saint Coran, qui a été conseillé dans un hadith trouvé dans le
Sahih Muslim, numéro 1739. Cela signifie qu’il serait satisfait de ce qui
lui plaisait et en colére de ce qui le mettait en colére. De plus, hair pour
Allah, 'Exalté, est un aspect du perfectionnement de la foi. C'est ce que
recommande un hadith trouvé dans le Sunan Abu Dawud, numéro 4681.
La racine de la haine est la colére. Cela montre clairement que I'lslam
n‘'ordonne pas de supprimer la colere, car cela n'est pas vraiment
possible, mais il enseigne plutdt a la contrdler dans les limites de I'lslam.

Il est important de noter que se mettre en colére uniquement pour Allah,
I'Exalté, est louable, mais si cette colére conduit a dépasser les limites,
elle devient blamable. Il est absolument vital pour I'individu de contréler
sa colere selon les enseignements de I'lslam, méme lorsqu’il se met en
colére pour Allah, I'Exalté. Un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud,
numeéro 4901, met en garde contre un fidele qui prétendait avec colére
qgu’Allah, I'Exalté, ne pardonnerait pas a une personne pécheresse
spécifique. En conséquence, ce fidele sera envoyé en Enfer tandis que
le pécheur sera pardonné le Jour du Jugement.

Les origines du mal sont constituées de quatre choses : l'incapacité a
controler ses désirs, la peur, les mauvais appétits et la colere. Par



conséquent, celui qui accepte le conseil de ce hadith éliminera un quart
du mal de son caractére et de sa vie.

Pour conclure, il est essentiel pour les musulmans de contréler leur
colére afin qu’elle ne les pousse pas a agir ou a parler d’'une maniere qui
les conduira a un grand regret dans ce monde et dans l'autre.



Etre constant

Dans un hadith du Sahih Muslim numéro 159, le Saint Prophete
Muhammad (sur lui la paix et le salut) a donné un conseil bref mais de
grande portée. Il a conseillé aux gens de déclarer sincerement leur
croyance en Allah, 'Exalté, et de rester fermes sur cette croyance.

Rester ferme dans sa foi signifie s'efforcer d'obéir sincérement a Allah,
I'Exalté, dans tous les aspects de sa vie. Cela consiste a accomplir les
commandements d'Allah, I'Exalté, qui Le concernent, tels que le jeline
obligatoire et ceux qui concernent les gens, comme le fait de bien traiter
les autres. Cela comprend I'abstention de tous les interdits de I'lslam qui
sont entre une personne et Allah, 'Exalte, et ceux qui concernent les
autres. Le musulman doit également faire face au destin avec patience,
croyant vraiment qu'Allah, I'Exalté, choisit ce qui est le mieux pour Ses
serviteurs. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Enfin, il s'agit de respecter ces aspects selon les traditions du Saint
Prophete Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui). Chapitre 3
Alee Imran, verset 31 :



« Dis : « Si vous aimez Allah, suivez-moi donc ; alors Allah vous aimera
et vous pardonnera vos péchés... » »

La persévérance peut consister a s’abstenir de deux types de
polythéisme. Le type majeur est celui ou I'on adore autre chose qu’Allah,
'Exalté. Le type mineur est celui ou I'on accomplit de bonnes actions
autrement que pour 'amour d’Allah, 'Exalté, comme se mettre en avant.
Ceci a été mis en garde dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah,
numero 3989. Par conséquent, un aspect de la persévérance est de
toujours agir pour I'amour d’Allah, I'Exalté.

Cela implique d'obéir a Allah, I'Exalté, a tout moment et de s'abstenir de
choisir quand et quels enseignements islamiques on suivra en fonction
de ses désirs.

La persévérance consiste a obéir sincérement a Allah, 'Exalté, au lieu
d’obéir et de se faire plaisir a soi-méme ou aux autres. Si un musulman
désobéit a Allah, I'Exalté, en se faisant plaisir a lui-méme ou aux autres,
il doit savoir que ni ses désirs ni les gens ne le protégeront d’Allah,
'Exalté. D’'un autre cbté, celui qui est sincérement obéissant a Allah,
I'Exalté, sera protégé par Lui de toutes choses méme si cette protection
ne lui est pas apparente.

Rester ferme dans sa foi implique de suivre le chemin tracé par le Saint
Coran et les hadiths du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les



bénédictions soient sur lui, , et de ne pas emprunter un chemin qui s'en
écarte. Celui qui s'efforce d'adopter cette voie n'aura besoin de rien
d'autre, car cela suffit a le maintenir ferme dans sa foi. Chapitre 4 An
Nisa, verset 59 :

« O vous qui croyez ! Obéissez a Allah, obéissez au Messager et a ceux
d’entre vous qui détiennent l'autorite... »

Comme l'indique ce verset, un aspect de la constance consiste a obéir a
quiconque dont les commandements et les conseils sont enracinés dans
'obéissance sincére a Allah, 'Exalté, et au Saint Prophéte Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui.

Les gens ne sont pas parfaits et commettront sans aucun doute des
erreurs et des péchés. Ainsi, étre constant dans les questions de foi ne
signifie pas qu’il faille étre parfait, mais qu’il faut s’efforcer d’adhérer
strictement a I'obéissance a Allah, 'Exalté, comme indiqué plus haut, et
de se repentir sincérement s’ils commettent un péché. Cela a été
indiqué dans le chapitre 41 Fussilat, verset 6 :

« ... Avance donc droit vers Lui et implore Son pardon... »

Francais Ceci est également confirmé par un hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 1987, qui conseille de craindre Allah, I'Exalté, et



d'effacer un péché (mineur) qui a été commis en accomplissant une
bonne action. Dans un autre hadith trouvé dans le Muwatta de I'lmam
Malik, livre 2, hadith numéro 37, le Saint Prophéte Muhammad (paix et
bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé aux musulmans de faire de leur
mieux pour rester fermes dans I'obéissance a Allah, I'Exalté, méme s'ils
ne seront pas capables de le faire parfaitement. Par conséquent, le
devoir d'un musulman est de réaliser le potentiel qui lui a été donné par
son intention et ses actions physiques dans I'obéissance inébranlable a
Allah, I'Exalté. Il ne leur a pas été ordonné d'atteindre la perfection car
cela n'est pas possible.

Il est important de noter que l'on ne peut pas rester ferme dans
'obéissance a Allah, I'Exalté, a travers nos actions physiques sans
purifier d’abord notre coeur spirituel. Comme indiqué dans un hadith
trouvé dans Sunan lbn Majah, numéro 3984, les membres du corps
n’agiront de maniére pure que si le coeur spirituel est pur. La pureté du
cceur ne s’obtient qu’en acquérant et en agissant selon les
enseignements du Saint Coran et les traditions du Saint Prophete
Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui).

L'obéissance inébranlable nécessite de contréler sa langue car elle
exprime le cceur. Sans contrbler sa langue, I'obéissance inébranlable a
Allah, 'Exalté, n'est pas possible. Cela a été conseillé dans un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2407.

Enfin, si 'on manque a lI'obéissance inébranlable a Allah, I'Exalté, on doit
se repentir sincerement auprés d'Allah, I'Exalté, et implorer le pardon
des gens, si cela touche a leurs droits. Chapitre 46 Al Ahqgaf, verset 13 :



« Certes, ceux qui disent : « Notre Seigneur est Allah », puis demeurent
dans le droit chemin, ils ne seront point a craindre et ne seront point
affligés. »



L'amour des autres

Le Saint Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé
dans un Hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 13, qu'une personne
ne peut devenir un véritable croyant tant qu'elle n‘aime pas pour les
autres ce qu'elle aime pour elle-méme.

Cela ne signifie pas qu'un musulman perdra sa foi s'il n‘adopte pas cette
caractéristique. Cela signifie que la foi d'un musulman ne sera pas
complete tant qu'il n‘aura pas mis en pratique ce conseil. Ce hadith
indique également qu'un musulman ne parachevera pas sa foi tant qu'il
n‘aimera pas chez les autres ce gu'il n'aime pas chez lui-méme. Cela est
confirmé par un autre hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6586. |l
conseille que la nation musulmane est comme un seul corps. Si une
partie du corps souffre, le reste du corps partage la douleur. Ce
sentiment mutuel comprend lI'amour et la haine pour les autres de ce
que l'on aime et déteste pour soi-méme.

Un musulman ne peut atteindre ce statut que si son coeur est
débarrassé des mauvais traits de caractére, comme I'envie. Ces
mauvais traits de caractére pousseront toujours l'individu a désirer le
meilleur pour lui-méme. En réalité, ce hadith est une indication que I'on
doit purifier son cceur en adoptant de bonnes caractéristiques, comme le
pardon, et éliminer les mauvais traits de caractére, comme I'envie. Cela
n’est possible qu’en apprenant et en agissant selon les enseignements
du Saint Coran et les traditions du Saint Prophete Muhammad, que la
paix et les bénédictions soient sur lui, .



Il est important que les musulmans comprennent que le fait de désirer le
bien des autres ne les prive pas de bonnes choses. Le trésor d'Allah, le
Trés-Haut, n'a pas de limites, il n'est donc pas nécessaire d'adopter une
mentalité égoiste et cupide.

Désirer le bien des autres implique de s’efforcer de les aider de toutes
les maniéres possibles, par exemple en leur apportant un soutien
financier ou émotionnel, de la méme maniére qu'une personne
souhaiterait que les autres l'aident dans un moment de besoin. Par
consequent, cet amour doit se manifester par des actes et non
seulement par des paroles. Méme lorsqu’un musulman interdit le mal et
donne des conseils qui contredisent le désir des autres, il doit le faire
avec douceur, tout comme il voudrait que les autres le conseillent avec
gentillesse.

Comme mentionné précedemment, le hadith principal dont il est
question ici indique limportance d’éliminer toutes les mauvaises
caractéristiques qui contredisent 'amour et I'attention mutuels, comme
'envie. L’envie se manifeste lorsqu’une personne désire posséder une
bénédiction spécifique qui ne peut étre obtenue que lorsqu’elle est
retirée a quelqu'un d’autre. Cette attitude est un défi direct a la
distribution des bénédictions choisies par Allah, 'Exalté. C’est pourquoi
c’est un péché majeur et conduit a la destruction des bonnes actions de
I'envieur. Cela a été mis en garde dans un hadith trouvé dans Sunan
Abu Dawud, numéro 4903. Si un musulman doit désirer les choses
licites que posseédent les autres, il doit souhaiter et supplier Allah,
I'Exalté, de leur accorder la méme chose ou une chose similaire sans
que l'autre personne perde sa bénédiction. Ce type de jalousie est licite
et louable dans certains aspects de la religion. Cela a été conseillé dans
un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 1896. Le Saint Prophéte
Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui) a conseillé aux



musulmans de n’étre jaloux que d’une personne riche qui utilise
correctement sa richesse. Et soyez jaloux d’une personne bien informée
qui utilise ses connaissances pour son propre bénéfice et celui des
autres.

Le musulman ne doit pas seulement aimer les autres pour obtenir des
bénédictions terrestres licites, mais aussi pour qu’ils obtiennent des
béneédictions religieuses dans les deux mondes. En fait, lorsque I'on
souhaite cela pour les autres, cela les encourage a s’efforcer davantage
dans [l'obéissance a Allah, [I'Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s’abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience selon les traditions du Saint Prophéte Muhammad
(sur lui la paix et le salut). Ce type de compétition saine est bien accuellli
en Islam. Chapitre 83 Al Mutaffifin, verset 26 :

« ... Alors, que les concurrents se battent pour cela. »

Cet encouragement incitera également le musulman a s'auto-évaluer
afin de trouver et d'éliminer les défauts de son caractere. Lorsque ces
deux éléments se combinent, c'est-a-dire I'effort d'obéissance sincere a
Allah, I'Exalté, et la purification de son caractere, cela mene au succes
dans les deux mondes.

Le musulman ne doit donc pas seulement affirmer verbalement qu'il
aime les autres comme il désire pour lui-méme, mais le montrer par ses
actes. Il est a espérer que celui qui se préoccupe des autres de cette
maniére recevra |'attention d’Allah, 'Exalté, dans les deux mondes. Cela



a été indiqué dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro
1930.



Conseils complets

Dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 534, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé que la
pureté est la moitié de la foi.

La foi peut étre divisée en deux parties. La premiere consiste a
accomplir de bonnes actions, tandis que la seconde consiste a
s'abstenir de tout péché. La pureté mentionnée dans ce hadith pourrait
faire référence a la seconde moitié, c'est-a-dire a la purification des
péchés par un repentir sincere. Cela implique de ressentir des remords
pour ses péchés, de demander pardon a Allah, I'Exalté, et a quiconque a
éte lésé, de promettre de ne plus commettre le méme péché ou un
péché similaire et de réparer tout droit qui a été violé a I'égard d'Allah,
I'Exalté et des gens. Il est important de noter que cela ne signifie pas
qu'il faut étre parfait, mais plutét qu'il faut se tourner vers Allah, I'Exalté,
dans un repentir sincere chaque fois qu'on commet un péché.

De plus, le Saint Coran a utilisé le mot foi pour désigner la priere dans le
chapitre 2 Al Baqgarah, verset 143 :

« ...Et jamais Allah ne vous aurait fait perdre votre foi [c’est-a-dire vos
prieres précédentes]... »



Si le Hadith fait référence a la priére, cela pourrait signifier que la moitié
de la priere est consacrée a la pureté, a savoir les ablutions.

Enfin, la pureté peut aussi faire référence a la pureté du cceur spirituel,
en abandonnant les caractéristiques négatives et en adoptant les
bonnes en apprenant et en agissant selon les enseignements de I'lslam.
Cette purification intérieure conduit a I'obéissance sincere a Allah,
I'Exalté. Ces deux moitiés sont les ingrédients de la foi et du succes. Par
conséquent, cette purification intérieure est la moitié de la foi.

Le hadith principal mentionne ensuite que la priere est une lumiere. Cela
pourrait signifier que celui qui accomplit la priere, en remplissant
correctement toutes ses conditions et ses étiquettes, sera guidé par la
lumiere de la priere vers l'obéissance sincere a Allah, I'Exalté, qui
implique l'accomplissement de Ses commandements, l'abstention de
Ses interdictions et l'acceptation du destin avec patience selon les
traditions du Saint Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah
sur lui). Chapitre 29 Al Ankabut, verset 45 :

« ...En effet, la priere interdit I'immoralité et les mauvaises actions... »

De plus, la priéere sera une lumiere dans la tombe du musulman. C'est le
moment ou ses biens et sa famille 'abandonnent et il ne lui reste que
ses bonnes et mauvaises actions. Cela a été prévenu dans un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2379. Celui qui accomplit ses
prieres constatera qu'elle illumine sa tombe et lui procure du réconfort
dans son moment de besoin et de solitude.



La priere sera aussi une lumiere pour le musulman le Jour du Jugement.
Grace a cette lumiére, il sera guidé correctement d'une étape terrifiante
a une autre jusqu'a ce qu'il atteigne les portes du Paradis en toute
sécurite.

La lumiére a pour but d’éclairer les choses. La priere éclaire et rappelle
au musulman son but sur cette terre, a savoir se préparer pratiquement
au Jour du Jugement. C'est pourquoi les cingq priéres obligatoires
quotidiennes sont réparties tout au long de la journée. Par conséquent,
le but du musulman est constamment éclairé par la lumiére de ses
prieres afin qu’il reste vigilant a tout moment. De plus, lorsqu'une
personne accomplit ses cing prieres obligatoires dans une mosquée en
congrégation, alors la lumiere de ses prieres le conduit vers la Maison
d’Allah, 'Exalté, dans ce monde, tout comme la lumiéere de ses priéres le
conduira vers la cour d’Allah, 'Exalté, le Jour du Jugement. Celui qui est
conduit de cette maniere le Jour du Jugement réussira. Chapitre 19
Maryam, verset 85 :

« Le jour ou Nous rassemblerons les pieux en délégation vers le Tout
Miséricordieux. »

Le hadith principal qui nous intéresse ici est que la charité est une
preuve. Cela signifie que la charité donnée pour le plaisir d’Allah,
I'Exalté, est une preuve de la foi de quelgu’un. Renoncer a sa richesse
bien-aimée pour 'amour d’Allah, I'Exalté, est une preuve de sa foi et de
sa croyance que cela Lui plait et qu’il sera récompensé pour cela dans



les deux mondes. Ceux qui ne font pas la charité n’auront aucune
preuve de ce genre a présenter a Allah, 'Exalté, le Jour du Jugement,
afin de soutenir leur revendication de fol.

La charité est aussi une preuve de I'absence d’avidité pour les biens de
ce monde. Celui qui s’abstient de faire la charité le fait par avidité pour
les biens de ce monde qu’il posséde. Le musulman doit comprendre que
les bienfaits obtenus en faisant la charité pour la satisfaction d’Allah,
'Exalté, dépassent de loin les bienfaits de ce monde qu’il posséde. Par
exemple, la paix accordée a une personne charitable ne peut pas étre
obtenue en thésaurisant des biens de ce monde, méme si elle possede
le monde entier. Cela est évident, car les personnes les plus riches sont
souvent celles qui manquent de paix dans leur vie.

La charité est également la preuve de la sincérité d'une personne envers
les autres, ce qui est un devoir en Islam selon de nombreux
enseignements au sein de I'lslam, comme le Hadith trouvé dans Sahih
Muslim numéro 196. Celui qui est charitable avec ses ressources,
comme son temps et son énergie, prouve sa sincerité envers les autres,
tant qu'il aide les autres pour plaire a Allah, I'Exalté.

La charité est aussi la preuve que I'on est un vrai croyant. Selon le
hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 13, une personne ne peut
étre un vrai croyant tant qu'elle n'‘aime pas pour les autres ce qu'elle
aime pour elle-méme. De la méme maniere qu'une personne deésire de
I'aide, comme une aide financiere, physique et émotionnelle, dans son
moment de besoin, elle doit également aimer cela pour les autres. Et
cela doit se montrer a travers ses actes et ses paroles.



Le hadith principal dont il est question ensuite est que la patience est
une lumiére rayonnante. La patience est un élément clé nécessaire pour
accomplir les trois aspects de la foi : accomplir les commandements
d’Allah, 'Exalté, s’abstenir de Ses interdictions et faire face au destin. La
patience est une lumiere rayonnante car elle guide le musulman vers
I'accomplissement correct de ces aspects.

En outre, la patience éclaire le bon chemin et la bonne ligne de conduite
dans les moments difficiles, de sorte que l'on peut déterminer
correctement comment se comporter dans chaque difficulté que I'on
rencontre tout en obtenant une récompense incalculable dans les deux
mondes. Chapitre 39 Az Zumar, verset 10 :

« ...En effet, le patient recevra sa récompense sans compte [c’est-a-dire
sans limite]. »

Le point suivant mentionné dans le hadith principal en discussion est
que le Saint Coran est soit une preuve pour soit contre quelqu'un.
Chapitre 17 Al Isra, verset 82 :

« Et Nous faisons descendre du Coran ce qui est une guérison et une
miséricorde pour les croyants. Mais cela n‘augmente en rien le préjudice
des injustes. »



Cela signifie que celui qui accomplit les trois aspects du Saint Coran
verra ce dernier témoigner en sa faveur au Jour du Jugement. Ces
aspects impliquent la récitation correcte et réguliére du Saint Coran, la
compréhension du Saint Coran et enfin, la mise en pratique sincere des
enseignements du Saint Coran. Mais ceux qui ne parviennent pas a
accomplir ces aspects correctement verront le Saint Coran témoigner
contre eux au Jour du Jugement. En fait, ceux qui ne comprennent pas
et ne mettent pas en pratique le Saint Coran ne font que se nuire a eux-
mémes, méme s'ils croient recevoir une récompense. Par exemple, un
musulman peut reciter le verset 1 du chapitre 104 Al Humazah, mais en
meédisant et en calomniant les autres, il ne fait qu'invoquer la malédiction
d’Allah, 'Exalté, sur lui-méme.

« Malheur a tout médisant et a tout calomniateur. »

Le dernier point mentionné dans le hadith principal dont il est question
est la maniére dont le comportement d’'une personne la conduit soit a la
liberté, soit a la condamnation. Cela signifie que le musulman qui
s’efforce d’'obéir a Allah, 'Exalté, en remplissant ses responsabilités
envers Lui et envers les gens, selon les enseignements de l'lslam, se
libérera du chatiment. Alors que ceux qui ne le font pas ne se
condamnent qu’au chatiment dans les deux mondes. Chapitre 91 Ash
Shams, versets 9-10 :

« Celui qui purifie la terre a réussi, mais celui qui la corrompt a échoué.
»



Celui qui agit correctement, en utilisant les bienfaits qui lui ont été
accordés de maniére agréable a Allah, I'Exalté, trouvera la liberté des
difficultés et du stress. Chapitre 16 An Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

Alors que celui qui n'utilise pas correctement les bienfaits qui lui ont été
accordeés, d'une maniere qui plaise a Allah, 'Exalté, se condamnera a
une vie sombre et restreinte dans les deux mondes, méme s'il satisfait
tous ses désirs mondains. Chapitre 20 Taha, verset 124 :

« Et quiconque se détourne de Mon rappel, certes, aura une vie pénible.
Et au Jour de la Résurrection, Nous le rassemblerons aveugle. »



Excellence de la foi

Dans un long hadith du Sahih Muslim, numéro 99, le Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a expliqué la
signification de I'excellence de la foi. Cette excellence fait référence a la
conduite et au comportement d'une personne envers Allah, I'Exalté, et la
création. Agir avec excellence a été mentionné tout au long du Saint
Coran, comme dans le chapitre 10 Yunus, verset 26 :

« Pour ceux qui ont fait le bien, il y a la meilleure [récompense] — et
méme plus... »

Le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut) a expliqué ce
verset dans des hadiths trouvés dans Sahih Muslim, numéros 449 et
450. Le mot extra dans ce verset fait référence au moment ou les
habitants du Paradis seront bénis par la vision divine d'Allah, I'Exalté.
Cette recompense convient au musulman qui agit avec excellence, car
I'excellence signifie mener sa vie comme s'il pouvait voir Allah, I'Exalté,
observer son étre extérieur et intérieur a tout moment. Une personne qui
peut observer une autorité puissante qui I'observe ne se comportera
jamais mal par crainte d'elle. En fait, le Saint Prophéte Muhammad (sur
lui la paix et le salut) a un jour conseillé a quelqu'un de toujours se
comporter comme s'il était constamment observé par un homme juste
qu'il respecte. Cela a été conseillé dans un hadith trouvé dans Al Mu'jam
Al Kabir de I'imam Tabarani, huméro 5539. Quiconque agit de cette
maniére commettra tres rarement des péchés et se hatera toujours vers
les bonnes actions. Cette attitude engendre la crainte d’Allah, I'Exalté, et
agit comme un bouclier contre le feu des épreuves dans ce monde et le
feu de 'Enfer dans I'au-dela. Cette vigilance permettra non seulement a



I'individu de remplir tous ses devoirs envers Allah, 'Exalté, mais aussi
de s’acquitter de ses responsabilités envers la création. Le summum de
cette attitude est de traiter les autres avec bonté. Cette personne
accomplira le Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 251, qui
conseille qu’une personne ne peut étre un véritable croyant tant qu’elle
n’aime pas pour les autres ce qu’elle aime pour elle-méme.

Ce niveau d’excellence garantit que I'on agit avec la bonne intention, ce
qui est le fondement de la foi, selon le hadith trouvé dans Sahih Bukhari,
numeéero 1. Le succes est assuré pour celui qui accomplit de bonnes
actions et démontre un bon comportement avec la bonne intention, a
savoir, plaire a Allah, 'Exalté. Plus une personne agit d'une maniére
excellente, plus sa foi devient forte jusqu'a ce qu’elle devienne un
musulman qui est loin de [linsouciance et qui s’efforce toujours
d’embellir son au-dela et sa vie présente selon les enseignements de
I'islam.

Il est a craindre que le contraire de cette récompense ne soit réserve a
ceux qui se sont détournés d’Allah, I'Exalté. Comme ils ont vécu sans
craindre le regard omniscient d’Allah, I'Exalté, ils seront voilés et ne
pourront Le voir dans I'au-dela. Chapitre 83 Al Mutaffifin, verset 15 :

« Non ! Ce jour-1a, certes, ils seront séparés de leur Seigneur. »

Ceux qui ne parviennent pas a se comporter comme s’ils observaient
Allah, 'Exalté, doivent suivre la deuxiéme partie du conseil donné dans
le hadith principal dont nous parlons, a savoir croire sincérement



gu’Allah, I'Exalté, les observe constamment. Bien que cet état soit
inférieur en rang a celui de celui qui agit comme s’il observait Allah,
'Exalté, néanmoins, c’est un excellent moyen d’adopter la véritable
crainte d’Allah, I'Exalté. Comme mentionné précédemment, cette
attitude empéchera l'individu de commettre des péchés et 'encouragera
a faire de bonnes actions. Comme conseillé par le Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, dans Al
Mu’jam Al Kabir, numéro 7935 de I'lmam Tabarani, celui qui s’efforce
d’adopter cette mentalité sera protégé par Allah, I'Exalté, le Jour du
Jugement.

La présence divine d'Allah, I'Exalté, est mentionnée tout au long du
Saint Coran, comme dans le chapitre 57 Al Hadid, verset 4 :

« ...l est avec vous ou que vous soyez. Et Allah voit parfaitement ce
que vous faites. »

Francais Le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a recommandé dans de nombreux hadiths d'adopter la
véritable conscience de la présence divine d'Allah, 'Exalté. Par exemple,
dans un hadith divin trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 7405, Allah,
I'Exalté, déclare qu'll est avec quiconque se souvient de Lui. C'est la
raison pour laquelle il a été rapporté dans Hilyat Al Awliya, volume 1,
pages 84 et 85, a propos du Commandeur des Croyants, Ali Bin Abu
Talib, gu'Allah I'agrée, gu'il évitait le faste et le faste du monde matériel
et trouvait du réconfort dans la nuit solitaire. Cela signifie qu'il
recherchait la compagnie d'Allah, I'Exalté, plutdt que la compagnie des
gens.



Prendre conscience de la présence divine d’Allah, I'Exalté, non
seulement prévient les péchés et encourage les bonnes actions, mais
prévient également la solitude et la dépression. Une personne est tres
rarement touchée par des problémes de santé mentale lorsqu’elle est
constamment entourée d’une personne qui 'aime et I'aide. Personne
n’aime la création plus qu’Allah, 'Exalté, et il ne fait aucun doute qu'’ll est
la source de toute aide. Par conséquent, agir avec excellence profite a
sa foi, a ses actions, a son état émotionnel et a la société dans son
ensemble.

Le musulman doit éviter de ressembler a ceux qui considerent Allah,
I'Exalté, comme le plus insignifiant de ceux qui les observent. C'est une
maladie spirituelle grave qui conduit a toutes sortes de péchés et de
mauvais comportements envers Allah, I'Exalté, et la création.

Celui qui agit au niveau inférieur en se rappelant constamment de la
vision divine atteindra finalement le niveau supérieur et vivra comme s'il
pouvait voir Allah, I'Exalté, en observant constamment ses états
extérieurs et intérieurs. Vivre de cette maniére assure une obéissance
inébranlable a Allah, I'Exalté, dans tous les cas.

Les deux niveaux d’excellence de la foi sont atteints lorsque I'on étudie
et met en pratique la connaissance islamique. Plus on le fait, plus on
devient conscient de la présence divine. Rester constant dans ce
comportement méne alors a I'excellence de la foi.



Comment vivre

Dans un hadith trouvé dans Sahih Al-Boukhari, numéro 6416, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
un jour conseillé a Abdullah Bin Omar (qu'Allah lI'agrée) de vivre dans ce
monde comme un étranger ou un voyageur . Et Abdullah Bin Omar
(qu'Allah l'agrée) conseillait que lorsqu'une personne arrive au soir, elle
ne doit pas s'attendre a étre en vie le lendemain matin. Et si elle arrive
au matin, elle ne doit pas s'attendre a étre en vie le soir. Et qu'un
musulman doit profiter de sa bonne santé avant de rencontrer la maladie
et faire bon usage de sa vie avant de mourir.

Ce hadith enseigne aux musulmans a limiter leurs espoirs de longue vie.
L’espoir d’'une longue vie est la principale cause de I'échec de la
préparation a I'au-dela, car il encourage l'individu a consacrer tous ses
efforts au monde matériel, car il est convaincu qu’il a suffisamment de
temps pour se préparer a l'au-dela.

Le musulman ne doit pas considérer ce monde temporaire comme sa
demeure permanente. Il doit plutét se comporter comme quelqu’un qui
est sur le point de le quitter pour ne jamais y revenir. Cela l'incite a
consacrer la majorité de ses efforts a se préparer pour sa destination
finale, a savoir 'au-dela, et a limiter ses efforts a 'obtention du monde
materiel qui est au-dela de ses besoins et de ses responsabilités. Ce
concept a été abordé tout au long du Saint Coran et des Hadiths du
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, , par exemple dans le chapitre 40 Ghafir, verset 39 :



« ... cette vie présente n’est qu’un plaisir [temporaire], et en vérite, I'au-
dela — c’est le lieu de résidence [permanente] ».

Dans un hadith similaire au hadith principal dont il est question, qui se
trouve dans le Jami At Tirmidhi, numéro 2377, le Saint Prophete
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, se décrit dans
ce monde comme un cavalier qui se repose un peu a 'ombre d’un arbre
et qui repart ensuite rapidement. Afin d'indiquer la nature temporelle de
ce monde, le Saint Prophéte (saw) I'a comparé a une ombre qui, comme
chacun le sait, ne dure pas longtemps méme si elle semble permanente.
C’est ainsi que le monde matériel peut apparaitre a certains. lls se
comportent comme si le monde durerait éternellement alors qu’en réalité
il disparaitra rapidement.

De plus, ce hadith parle d'un cavalier et non d'un piéton. En effet, un
cavalier se reposerait beaucoup moins que quelgu'un qui se déplace a
pied. Cela indique en outre que le séjour d'une personne dans ce monde
est trés court. Cela est tout a fait évident pour tout le monde. Méme
ceux qui atteignent un age avancé admettent que leur vie s'est écoulée
en un éclair. Ainsi, en réalité, que I'on atteigne ou non un age avance, la
vie n'est qu'un instant. Chapitre 10 Yunus, verset 45 :

« Et le jour ou Il les rassemblera, ce sera comme S’ils n’étaient restées
[dans le monde] qu’une heure du jour... »



En réalité, le monde matériel est comme un pont qu'il faut traverser et
non pas prendre pour résidence permanente. De la méme maniére, une
personne ne prend pas une gare routiere comme domicile en sachant
gue son séjour n'y sera que de courte durée, de méme le monde n'est
gu'une courte étape avant d'atteindre I'au-dela éternel.

Lorsqu’une personne part en vacances une fois dans sa vie, elle limite
généralement ses dépenses a des articles ménagers de luxe, comme un
téléviseur a grand écran, et se contente plutbt des services proposes
par son hétel. Elle se comporte ainsi car elle comprend que son séjour a
I'hétel sera de courte durée et qu’elle partira bientét pour ne jamais
revenir. Cette mentalité I'empéche de considérer la destination de
vacances comme son domicile permanent. De méme, les gens ont été
envoyés sur Terre dans un but qui n'est certainement pas d’en faire leur
domicile permanent. Au contraire, ils ont été envoyes pour y prendre des
provisions afin de pouvoir atteindre en toute sécurité leur domicile
permanent, c'est-a-dire l'au-dela. Cela implique d’utiliser les
bénédictions qui lui ont été accordées de maniere a Lui plaire.

Lorsqu’une personne envisage de voyager, elle doit d’abord se procurer
les provisions nécessaires pour rendre le voyage agréable et réussi.
Comme l'indique le Saint Coran, la meilleure provision pour I'au-dela est
la piété. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 197 :

« ...en vérité, la meilleure subsistance est la crainte d’Allah... »



C'est le cas lorsque le musulman accomplit les commandements d'Allah,
I'Exalté, s'abstient de Ses interdictions et affronte le destin avec patience
selon les traditions du Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, , croyant qu'll ne choisit que ce qui est le
meilleur pour Ses serviteurs. D'autres provisions, comme la nourriture,
sont nécessaires pour achever le voyage du monde vers l'au-dela. Mais
la provision qui doit étre prioritaire est la piété car c'est la seule provision
qui profitera a quelqu'un a la fois dans ce monde et dans l'autre. Elle
conduit a la paix dans ce monde et dans l'autre. Chapitre 16 An Nabhl,
verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

Comme le monde matériel n'est pas le domicile permanent d'une
personne, elle devrait donc agir selon le hadith principal en discussion et
vivre comme si elle était un étranger ou un voyageur .

Le premier état d’étranger est celui d’'une personne qui n’attache pas
son cceur et son esprit a son foyer temporaire. Son seul but est de
rassembler suffisamment de provisions pour pouvoir retourner en toute
sécurité dans son foyer permanent, a savoir l'au-dela. C'est comme
celui qui vit dans un pays étranger avec un visa de travail. Son lieu de
travail n'est pas son foyer, mais seulement un endroit pour gagner de
I'argent afin de pouvoir rentrer dans son pays d’origine. Cette personne
ne considérera jamais le pays étranger comme son foyer. Au lieu de
cela, elle ne dépensera que pour les choses nécessaires et se
concentrera sur I'épargne de ses biens afin de pouvoir en ramener



autant que possible dans son foyer réel et permanent. Si cette personne
dépense la totalité ou la majorité de ses biens dans le pays étranger et
retourne dans son pays d'origine les mains vides, elle sera sans aucun
doute considérée comme blamable par ses proches. Cela est di au fait
gu’elle a échoué dans sa mission et son objectif de vivre dans un autre
pays avec un visa de travail. De méme, un musulman doit consacrer la
majorité de ses efforts a acquérir des provisions pour I'au-dela. Il ne doit
pas rivaliser avec les autres pour les luxes du monde matériel. Au lieu
de cela, ils doivent se concentrer sur leur mission qui est d'acquérir des
provisions pour l'au-dela éternel. S'ils consacrent trop d'efforts a embellir
leur demeure temporaire, ils entreront dans l'au-dela sans préparation et
les mains vides et donc, ils échoueront dans la mission qu'Allah, I'Exalté,
leur a confiee. Un musulman doit étre honnéte avec lui-méme et
réflechir au nombre d'heures de la journée qu'il consacre au monde
materiel et a la préparation de l'au-dela. Cette introspection lui montrera
s'il a la bonne mentalité ou non et a quel point sa foi en l'au-dela est
vraiment forte. Chapitre 87 Al A'la, versets 16-17 :

« Mais vous préférez la vie présente, alors que 'au-dela est meilleur et
plus durable. »

Le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut) fut envoyé aux
hommes alors qu’ils étaient les plus humbles des hommes et que la
grande majorité d’entre eux menaient une vie de péché qui les aurait
conduits en Enfer. Le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le
salut) les a appelés vers le chemin de la vérité avec des preuves claires.
Beaucoup de ces gens ont accepté son message clair et I'ont suivi. Il
leur a promis que I'lslam conquérirait de nombreuses nations et que les
musulmans obtiendraient beaucoup de richesses. Mais il les a avertis de
ne pas se laisser distraire par le luxe du monde matériel. Un exemple de
cet avertissement est mentionné dans un hadith trouvé dans Sunan lbn
Majah, numéro 3997. Le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le



salut) a averti que la compétition pour le luxe inutile du monde matériel
détruirait les gens. Par conséquent, il a conseillé aux musulmans de se
contenter des nécessités de base afin de remplir leurs responsabilités et
leurs besoins et de se concentrer plutdt sur la préparation de I' au-dela.
Tout ce que le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut) a
promis aux musulmans s’est réalisé. Lorsque le monde fut ouvert aux
musulmans, la majorité d’entre eux se consacra a la compétition, a la
collection, a l'accumulation et a la jouissance des excés du monde
matériel. lls abandonnérent ainsi la préparation correcte de I'au-dela,
comme le leur avait conseillé le Saint Prophéte Muhammad, que la paix
et les bénédictions soient sur lui, . Seuls quelques-uns suivirent ses
conseils et ne prirent que ce dont ils avaient besoin dans le monde
matériel afin de répondre a leurs besoins et a leurs responsabilités, et
consacrérent la majorité de leurs efforts a la préparation de l'au-dela
éternel. Ce petit groupe, a savoir les Compagnons (saw) et les pieux
prédécesseurs, rattraperent le Saint Prophéte Muhammad, que la paix
et les bénédictions soient sur lui, dans l'au-dela, car ils suivirent
pratiquement ses conseils et ses pas. D'un autre c6té, la majorité
continua dans son insouciance a courir aprés le monde matériel jusqu’a
ce que la mort les surprenne.

La deuxieme mentalité que les musulmans devraient adopter, comme le
recommande le hadith principal dont nous parlons, est celle du
voyageur . Cette personne ne considere pas ce monde matériel comme
sa maison et se dirige plutot vers sa véritable demeure, c'est-a-dire l'au-
dela. Cette mentalité est similaire a celle d'un routard qui peut dormir
dans différentes villes mais ne les considere jamais comme sa maison.
La seule provision qu'il emporte avec lui est ce qu'il peut emporter, c'est-
a-dire l'essentiel. Cela comprend les choses dont il a besoin pour
survivre et qui l'aideront a atteindre sa destination en toute sécurité. Un
routard n‘emportera jamais d'objets inutiles sachant que ces choses ne
seront qu'un fardeau pour lui. Il ne manquera pas non plus d'emporter
I'essentiel nécessaire pour terminer son voyage en toute sécurité. De
méme, un musulman intelligent ne recueille que les actes et les paroles
de ce monde matériel qui l'aideront a atteindre l'au-dela en toute



sécurité. Il se détournera de toutes les actions et paroles qui deviendront
un fardeau pour lui dans ce monde et dans l'autre. C'est l'attitude que le
Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a conseillé a ses Compagnons, qu'Allah les agrée, dans un Hadith
trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 4104. Chapitre 18 Al Kahf,
versets 7-8 :

« Nous avons fait de ce qui est sur la terre un ornement pour elle, afin
de les éprouver pour savoir lequel d’entre eux est le meilleur en ceuvre.
Et Nous ferons de ce qui est sur la terre un terrain aride. »

Le musulman doit comprendre que le jour et la nuit ne sont que de
breves étapes que les gens traversent, étape par étape, jusqu'a ce qu'ils
atteignent l'au-dela. Par conséquent, ils doivent utiliser chaque étape en
envoyant des provisions pour l'au-dela sous forme de bonnes actions. lls
doivent constamment étre conscients que leur voyage se terminera tres
bientbt et qu'ils atteindront l'au-dela. Méme si le voyage semble long, il
finira par ressembler a un moment, il faut donc en faire un moment
d'obéissance avant qu'il ne se termine alors qu'ils ne sont pas prépareés.

Chapitre 10 Yunus, verset 45 :

« Et le Jour ou Il les rassemblera, ce sera comme Ss’ils n’étaient restés
[dans le monde] qu’une heure du jour... »

A chaque respiration, ils avancent vers l'au-dela tout en laissant le
monde derriére eux. Méme si I'on a l'impression de ne pas avancer, en



réalité, le jour et la nuit agissent comme un moyen de transport qui les
emmene rapidement, sans interruption, vers l'autre monde.

Les musulmans doivent comprendre qu’étant les serviteurs d’Allah, le
Trés-Haut, un jour viendra ou ils reviendront vers Lui. Lorsqu’ils
reviendront, ils seront interrogés. lls doivent donc préparer quelque
chose de bon pour cet interrogatoire. lls doivent se préparer en utilisant
les bienfaits qui leur ont été accordés dans ce monde de maniére a
plaire a Allah, le Tres-Haut. Mais s’ils persistent dans l'insouciance et ne
se préparent pas, ils seront alors punis pour ce qui s’est passé et pour
ce qui reste a venir.

Passons maintenant aux conseils du compagnon Abdallah Ibn Omar
(qu'Allah l'agrée), mentionnés dans le hadith principal dont nous
traitons. La premiere partie de ce hadith souligne I'importance de réduire
'espoir d’une longue vie dans ce monde. Un musulman ne doit pas
croire que son séjour dans ce monde est long, car il peut mourir a tout
moment. Méme si I'on vit de nombreuses années, la vie semble s’étre
écoulée en un éclair. C’est ce qu'Abdallah Ibn Omar (qu’Allah 'agrée) a
indiqué en conseillant aux musulmans de ne pas croire qu’ils seront en
vie le matin s'’ils atteignent le soir. Cette mentalité est la cause profonde
du fait de ne prendre que ce dont on a besoin dans le monde matériel
afin de s’acquitter de ses responsabilités matérielles et de se préparer
pour l'au-dela. Alors qu’avoir I'espoir d’'une longue vie est la cause
profonde du sens opposé, cela améne a retarder la préparation de 'au-
dela en accomplissant de bonnes actions et en s’abstenant de péchés et
cela encourage a collectionner et a thésauriser le monde matériel,
croyant que leur séjour y sera extrémement long.



De plus, Abdullah Bin Omar, qu’Allah I'agrée, a également conseillé aux
musulmans de faire bon usage de leur bonne santé avant de tomber
malade. Malheureusement, la plupart des gens n’apprécient la valeur
d’'une bonne santé qu’aprés l'avoir perdue, ce qui a été mis en garde
dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6412. Faire bon
usage de sa bonne santé signifie qu’'un musulman doit utiliser sa force
physiqgue et mentale dans [l'obéissance a Allah, [I'Exalté, en
accomplissant de bonnes actions et en s’abstenant de péchés avant
d’atteindre le moment ou il pourrait vouloir accomplir de bonnes actions
mais ne peut plus les faire en raison d’'une mauvaise santé. Celui qui fait
bon usage de sa bonne santé recevra la récompense des bonnes
actions gu’il a accomplies pendant sa bonne santé, méme s’il tombe
malade et ne peut plus les accomplir. Cela est confirmé dans un hadith
trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2996. Alors que, celui qui ne fait pas
bon usage de sa bonne santé perdra cette récompense potentielle
lorsqu’il tombera malade. En fait, il ne leur restera que des regrets.

Le dernier conseil d’Abdullah Bin Omar (qu'Allah l'agrée) est que
’'homme doit faire bon usage de sa vie avant de mourir. Cela implique
de faire bon usage de tout ce qui conduit & de bonnes actions, comme la
richesse, et d’éviter tout ce qui empéche de faire de bonnes actions,
comme les préoccupations inutiles. Il est important pour les musulmans
de faire bon usage de leur temps avant de se laisser distraire par des
responsabilités qui surviennent naturellement avec le temps, comme le
mariage. Et de faire bon usage de leur richesse avant que leurs
responsabilités financiéres n’augmentent. Faire bon usage du temps est
essentiel pour réussir car c’est une étrange bénédiction terrestre, qui ne
revient jamais aprés son départ, contrairement a toutes les autres
bénédictions. Il faut faire bon usage de son temps en priorisant ses
activités correctement selon les enseignements de I'lslam. Celui qui se
comporte de cette maniere remplira toutes ses responsabilités, ses
devoirs et ses nécessités et aura beaucoup de temps pour profiter des
plaisirs licites de maniére équilibrée.



Comme I'a prévenu le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi,
numeéro 2403, tous les gens auront des regrets au moment de leur mort.
Le bienfaiteur regrettera de ne pas avoir accompli plus de bonnes
actions avant de mourir. Le pécheur regrettera de ne pas s’étre
sincerement repenti avant de mourir. Dans ce monde, on donne souvent
aux gens une deuxieme chance, par exemple en repassant 'examen de
conduite, mais il N’y a pas de retour en arrieére une fois qu’'une personne
meurt. Le regret ne les aidera pas du tout. Au contraire, il ne fera
qu’ajouter a leur douleur et a leur souffrance. Les musulmans doivent
donc utiliser le temps qui leur est donné pour s’efforcer d’obéir a Allah,
'Exalté, avant que leur moment ne se termine en accomplissant les
commandements d’Allah, 'Exalté, en s’abstenant de Ses interdictions et
en affrontant le destin avec patience. Il faut abandonner la mentalité de
remettre les choses a demain, car dans la plupart des cas, ce lendemain
n’arrive jamais. Un musulman doit se concentrer sur aujourd’hui et donc
faire les choses qui plaisent a Allah, I'Exalté, car demain peut venir dans
ce monde mais il se peut qu'il ne soit pas en vie pour en étre le témoin.



Actions justes

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih Muslim, numéro 6853, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
donné quelques conseils clés. Le premier est que quiconque soulage la
détresse d'un musulman, Allah, I'Exalté, lui soulagera d'une difficulté le
Jour du Jugement.

Cela montre qu'un musulman est traité par Allah, I'Exalté, de la méme
maniére qu'il agit. Il existe de nombreux exemples de cela dans les
enseignements de I'lslam. Par exemple, le chapitre 2 Al Bagarah, verset
152 :

« Alors souviens-toi de moi, je me souviendrai de toi... »

Un autre exemple est mentionné dans un Hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 1924. Le Saint Prophete Muhammad (paix et
bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé que celui qui fait preuve de
miséricorde envers les autres recevra la miséricorde d'Allah, I'Exalte.

Une détresse est tout ce qui fait tomber quelqu'un dans I'anxiété et la
difficulté. Par conséquent, celui qui soulage une telle détresse pour
autrui, gqu’elle soit matérielle ou religieuse, par amour pour Allah,
'Exalté, sera protégé d’'une telle épreuve au Jour du Jugement par



Allah, I'Exalté. Cela a été indiqué de différentes maniéres dans de
nombreux hadiths. Par exemple, le Saint Prophete Muhammad, que la
paix et les bénédictions soient sur lui, a conseillé dans un hadith trouvé
dans Jami At Tirmidhi, numéro 2449, que celui qui nourrit un musulman
affamé sera nourri des fruits du Paradis le Jour du Jugement. Et celui
qui donne a boire a un musulman assoiffé sera a boire du Paradis par
Allah, I'Exalté, le Jour du Jugement.

Les difficultés de l'au-dela étant bien plus grandes que celles de ce
monde, cette récompense est réservée au musulman jusqu’a ce qu'il
atteigne l'au-dela. Cela indique également qu’'un musulman doit toujours
se préoccuper davantage des difficultés du Jour du Jugement que des
difficultés de ce monde. Il doit toujours se rappeler que les difficultés de
ce monde seront toujours temporaires, moins graves et moins profondes
que celles de l'au-dela. Cette compréhension lui permettra de s’efforcer
d’obéir sincerement a Allah, 'Exalté, afin d’éviter les difficultés de I'au-
dela.

Un autre élément mentionné dans le hadith principal dont il est question
est que quiconque cache les défauts d’'un musulman verra ses défauts
cachés par Allah, I'Exalté, a la fois dans ce monde et dans l'autre. Cela
est tout a fait évident si I'on y réfléchit. Les personnes qui ont I’'habitude
d’exposer les défauts des autres sont celles dont les défauts sont
rendus publics par Allah, 'Exalté. Mais celui qui cache les défauts des
autres est considéré par la société comme quelqu’'un qui n'a pas de
défauts évidents.

Il y a deux catégories de personnes en ce qui concerne ce conseil. La
premiére est celle dont les mauvaises actions sont privées, c'est-a-dire



gu'elle ne commet pas de péchés ouvertement ni ne les expose de
maniére vaniteuse aux autres. Si cette personne commet un péché qui
devient connu des autres, il faut le cacher tant que cela ne cause pas de
préjudice aux autres. Chapitre 24 An Nur, verset 19 :

« Certes, ceux qui aiment que I'immoralité soit répandue [ou rendue
publique] parmi ceux qui ont cru auront un chatiment douloureux dans
ce monde et dans l'au-dela... »

En fait, le Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a
conseillé aux musulmans de fermer les yeux sur les erreurs de ceux qui
s'efforcent d'obéir a Allah, I'Exalté, dans un Hadith trouvé dans Sunan
Abu Dawud, numéro 4375.

Le deuxieme type de personne est celui qui commet ouvertement des
péchés et ne se soucie pas que les autres le sachent. En fait, il se vante
souvent de ses pécheés aupres des autres. Comme il incite les autres a
agir de maniere mauvaise, exposer ses fautes afin d’avertir les autres
n’est pas en contradiction avec ce hadith. De méme, cette personne ne
verra pas ses fautes exposées par Allah, 'Exalté, en échange de la
révélation des fautes de cette personne perverse, ce qui est mentionné
dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 2546, tant qu’elle
expose les fautes d’autrui pour la bonne raison.

Il est important de mettre en pratique cette partie du hadith principal dont
il est question, car 'humiliation d’étre exposé au Jour du Jugement,
devant toute la création, dépasse l'imagination. |l ne faut donc pas se



leurrer en croyant que, tout comme étre exposé dans ce monde est
supportable pour lui, il pourra également supporter d’étre exposé au
Jour du Jugement.

Le hadith principal dont il est question ici est qu’Allah, le Tres-Haut,
continuera d’aider un musulman tant qu’il aidera les autres. Un
musulman doit comprendre que lorsqu’il s’efforce d’accomplir quelque
chose ou qu'une autre personne laide a accomplir une tache
particuliére, le résultat peut étre positif ou négatif. Mais lorsqu’Allah, le
Trés-Haut, aide quelgu’un dans quelque chose, le résultat est garanti. Il
est important de noter que cette aide divine est obtenue lorsque I'on
aide les autres dans les affaires religieuses et les affaires mondaines
légales. De plus, un musulman doit aider les autres pour 'amour d’Allah,
le Tres-Haut, s’il désire cette recompense. Cela signifie qu’il ne doit pas
s’attendre, espérer ou demander des signes de gratitude de la part de
celui gqu’il aide.

Les musulmans devraient donc, pour leur propre bien, s’efforcer d’aider
les autres dans toutes les bonnes choses afin qu’ils regoivent l'aide
d’Allah, 'Exalté, dans les deux mondes.

La chose suivante mentionnée dans le hadith principal en discussion est
gue quiconque suit un chemin en quéte de connaissance, Allah, I'Exalté,
lui facilitera le chemin vers le Paradis.

FrancaisCela désigne a la fois un chemin physique que I'on emprunte
pour rechercher la connaissance, comme assister a des conférences et



a des cours, et un chemin par lequel on cherche la connaissance sans
voyage physique. Cela englobe toutes les formes de connaissance,
comme l'écoute, la lecture, I'étude et I'écriture sur la connaissance. Le
chemin vers le Paradis comporte de hombreux obstacles qui empéchent
le musulman d'y parvenir. Seul celui qui possede la connaissance de
ces obstacles et de la fagcon de les surmonter y parviendra en toute
sécurité. De plus, il est facile de comprendre qu'une personne ne peut
atteindre une ville dans ce monde sans connaitre son emplacement et la
route qui y mene. De méme, le Paradis ne peut étre obtenu sans
connaitre ces choses a son sujet, comme le chemin qui y mene. Les
connaissances mentionnées incluent les connaissances mondaines
utiles ainsi que les connaissances religieuses, car les premieres aident
souvent a rester sincerement obéissant a Allah, I'Exalté. Par exemple,
celui qui recherche des connaissances mondaines utiles afin d'obtenir
un metier licite trouvera plus facile d'éviter de gagner des richesses
illicites. Cette attitude I'aidera dans son voyage vers le Paradis.

En outre, le chemin du Paradis n’est emprunté que par ceux qui
adoptent la piété. Cela impliqgue d’accomplir les commandements
d’Allah, 'Exalté, de s’abstenir de Ses interdictions, d’affronter le destin
avec patience selon les traditions du Saint Prophete Muhammad (sur lui
la paix et le salut). La racine de la piété est donc l'acquisition et
I'application de la connaissance religieuse. Chapitre 35 Fatir, verset 28 :

« ...Seuls parmi Ses serviteurs craignent Allah et sont doués de savaoir...

»

Mais ce qu'il faut retenir, c'est que l'intention d'un musulman qui cherche
a acquérir la connaissance et a la mettre en pratique doit étre de plaire a



Allah, le Tres-Haut. Quiconque cherche a acquérir la connaissance
religieuse pour une raison matérielle, comme par exemple pour se
mettre en valeur, a été averti de I'enfer s'il ne se repent pas sincérement.
Cela a été mis en garde dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah,
numeéro 253.

De plus, le musulman doit s'efforcer d'agir selon ses connaissances, car
la connaissance sans action n'a aucune valeur ni aucun avantage. C'est
comme celui qui possede la connaissance d'un chemin vers la sécurité
mais ne l'emprunte pas et reste au contraire dans une zone pleine de
dangers. C'est pourquoi la connaissance peut étre divisée en deux
catégories. La premiére est celle ou I'on agit selon sa connaissance, ce
qui conduit a la piété et a une augmentation de l'obéissance a Allah,
I'Exalté. La seconde est celle ou 'on n'agit pas selon sa connaissance.
Ce type n'augmentera pas l'obéissance a Allah, I'Exalté, en fait, cela ne
fera qu'accroitre I'arrogance de l'individu, croyant qu'il est supérieur aux
autres, méme s'il est comme des anes qui transportent des livres qui ne
lui sont d'aucune utilité. Chapitre 62 Al Jumu'ah, verset 5 :

« ... et ne l'ont pas accepté (n‘ont pas agi selon leur connaissance) est
comme celui d’un &ne qui porte des volumes [de livres]... »

Le hadith principal qui nous intéresse ici évoque les bienfaits obtenus
par un groupe de musulmans qui étudient et récitent le Saint Coran dans
une mosquée. En effet, la tranquillité et la miséricorde descendront sur
eux, les anges les entoureront et Allah, I'Exalté, les mentionnera aux
anges célestes.



Cela indique la vertu de l'étude du Saint Coran. En fait, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
déclaré dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 5027, que la
meilleure personne est celle qui apprend le Saint Coran et I'enseigne
aux autres. Il est important de noter que cela inclut la mise en pratique
des enseignements du Saint Coran. Ce groupe de personnes est si
spécial qu’Allah, 'Exalté, pardonnera méme a la personne qui les rejoint
involontairement. Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih
Bukhari, numéro 6408. Il est a espérer que ceux qui accomplissent cet
acte regulierement recevront les dons mentionnés plus haut, a savoir la
tranquillité et la miséricorde d’Allah, I'Exalté, tout au long de leur
journée. Quiconque recoit ces benédictions trouvera la paix et la facilité
dans tous les aspects de sa vie et lorsqu’il rencontrera une difficulté, ces
dons le guideront en toute sécurité.

Il est & espérer que quiconque recoit la compagnie des Anges dans ce
monde se verra accorder leur compagnie au moment de sa mort et dans
I'au-dela. Chapitre 41 Fussilat, verset 31 :

« Nous [les anges] étions vos alliés dans la vie présente et [le sommes]
dans l'au-dela... »

La réecompense suivante coincide avec une reéalité qui est mentionnée
dans tous les enseignements islamiques. Ce qu'une personne donne est
ce gu'elle recevra. Elle se souvient d'Allah, I'Exalté, avec les gens sur
terre. Allah, I'Exalté, se souvient d'eux avec les anges dans les cieux.
Chapitre 2 Al Baqgarah, verset 152 :



« Alors souviens-toi de moi, je me souviendrai de toi... »

Le musulman qui se souvient d'Allah, le Trés-Haut, par ses paroles et
ses actes, en utilisant les bienfaits qui lui ont été accordés d'une
maniére qui plaise a Allah, le Trés-Haut, recevra la paix et une lumiere
qui le guidera a travers toutes les difficultés jusqu'a ce qu'il atteigne l'au-
dela et la proximité d'Allah, le Trés-Haut, avec succés. Chapitre 13 Ar
Ra'd, verset 28 :

« ...Certes, c’est par I'’évocation d’Allah que les cceurs trouvent la paix. »

Le dernier point mentionné dans le hadith principal dont il est question
est que la lignée d'une personne ne lui sera d'aucun secours le Jour du
Jugement si elle n'accomplit pas de bonnes actions. Allah, I'Exalté,
accorde Sa miséricorde et classe les gens dans l'au-dela en fonction de
leurs bonnes actions. Chapitre 6 Al An'am, verset 132 :

« Et pour tous, il y a des degrés [c’est-a-dire des positions résultant] de
ce qu'ils ont fait... »



Le musulman ne doit donc pas se laisser tromper en croyant que sa
lignée le sauvera du chatiment. Au contraire, une personne qui a un
musulman pieux dans sa lignée doit s’efforcer davantage dans
'obéissance a Allah, 'Exalté, afin qu’elle atteigne son niveau et soit a la
hauteur du nom et du statut qu’Allah, I'Exalté, Iui a accordé. Le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
été accordé la plus haute position dans les deux mondes, mais il a
gquand méme fait tant d’efforts dans I'adoration que ses pieds ont enflé.
Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro
7124. En fait, le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a clairement indiqgué dans un hadith trouve
dans Sahih Muslim, numéro 519, que seuls Allah, I'Exalté, et les
croyants pieux sont ses amis et sont proches de lui. Il n’a pas accordé la
supériorité a la lignée et les musulmans ne devraient pas non plus.

L'Islam est une religion d'égalité et donc tous seront traités et jugés par
Allah, I'Exalté, dans ce monde et dans l'autre selon leur intention et leurs
efforts, toutes les autres choses, telles que le sexe, la lignée et les
fraternités n'ont aucune valeur. Chapitre 49 Al Hujurat, verset 13 :

« ...En vérité, le plus noble d’entre vous aupres d’Allah est le plus pieux
d’entre vous... »



S'opposer au mal

Le Saint Prophéete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a recommandé l'importance de s'opposer aux mauvaises choses
dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4340. Ce hadith
montre clairement qu'il est du devoir de tous les musulmans de
s'‘opposer a toutes les formes de mal selon leur force et leurs moyens.
Le niveau le plus bas, comme mentionné dans ce hadith, est de rejeter
le mal avec son coeur.

Cela montre que l'approbation intérieure des mauvaises actions est
'une des pires choses interdites. En fait, le Saint Prophéete Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, a averti dans un hadith
trouvé dans Sunan Abu Dawud, numeéro 4345, que celui qui est présent
lorsqu’une mauvaise action est commise et la dénonce, est comme celui
qui n’était pas présent. Mais celui qui était absent et approuvait I'acte
réprehensible est comme celui qui était présent et silencieux lorsqu’il a
été commis.

Les deux premiers aspects de l'objection au mal, mentionnés dans le
hadith principal dont il est question, concernent les actes physiques et
les paroles. Il s'agit [a d'un devoir pour le musulman qui en a la force,
par exemple, il ne sera pas Iésé par ses actes ou ses paroles.

Il est important de noter que s'opposer au mal avec sa main ne signifie
pas combattre. Cela signifie plutdét corriger les mauvaises actions



d'autrui, comme rendre a quelqu'un ses droits qui ont été violés. Celui
qui est en mesure de le faire et qui s'abstient de le faire a été averti
d'une punition dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro
4338.

Le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a conseillé aux musulmans dans un hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 2191, de ne pas craindre la création en ce qui
concerne la vérité. En fait, celui qui permet a la peur de la création de
I'empécher de s'opposer aux choses mauvaises a été décrit comme
celui qui se déteste lui-méme et sera critiqué par Allah, I'Exalte, au Jour
du Jugement. Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn
Majah, numeéro 4008. Il est important de noter que cela ne fait pas
référence a celui qui reste silencieux par peur d'étre blessé car c'est une
excuse acceptable. Cela fait plutdt référence a la personne qui reste
silencieuse en raison du statut que les gens ont a leurs yeux, méme si
elle n'a rien a craindre si elle parle contre le mal qui se produit.

Un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4341, conseille a
I'hnomme de renoncer a s'opposer aux mauvaises choses par ses actes
et ses paroles lorsque les autres obéissent a sa cupidité, suivent ses
opinions et ses désirs erronés et préferent le monde matériel a I'au-dela.
Il n'est pas nécessaire d'étre un savant pour conclure que ce moment
est arrivé. Chapitre 5 Al Ma'idah, verset 105.

A

« O vous qui croyez, c’est a vous-mémes qu’incombe la responsabilite.
Et ceux qui se sont égarés ne vous feront aucun mal, une fois que vous
serez bien guidés... »



Mais il est important de noter qu'un musulman doit continuer a accomplir
cet important devoir envers ses personnes a charge, car c'est un devoir
qui lui incombe selon un Hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro
2928, et envers ceux dont il se sent physiguement et verbalement en
sécurité, car c'est l'attitude supérieure.

Le hadith principal dont il est question ici est celui de s'‘opposer aux
mauvaises choses qui sont apparentes. Cela signifie qu'il n'autorise pas
les musulmans a espionner les autres afin de trouver des mauvaises
choses auxquelles s'opposer. L'espionnage et tout ce qui y est associé a
cet egard sont interdits. Chapitre 49 Al Hujurat, verset 12 :

« O vous qui croyez... n’espionnez pas... »

Il est important de noter que le musulman doit s’opposer au mal selon
les enseignements de l'islam et non selon ses propres désirs. Un
musulman peut croire qu'il agit pour 'amour d’Allah, le Tres-Haut, alors
gu’il n’en est rien. Cela se prouve lorsqu’il s’oppose au mal d'une
maniére qui contredit les enseignements de l'islam. En fait, ce qui est
considéré comme une bonne action peut tres bien devenir un péché a
cause de cette attitude négative.

Le musulman doit s’opposer au mal avec douceur, de préférence en
prive, conformément aux enseignements du Saint Coran et aux
traditions du Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut). Cela



n‘est pas possible sans apprendre et mettre en pratique les
connaissances islamiques. Le contraire ne fera que dissuader les gens
de se repentir sincérement et peut les conduire a commettre d’autres
péchés en provoquant la colére des autres. Enfin, il faut s’opposer au
mal au bon moment, car critiquer quelqu’'un de maniere constructive au
mauvais moment, par exemple lorsqu’il est en colére, n'aura
probablement aucune influence positive sur lui.



Niveaux de mémoire

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, huméro 6407, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a indiqué que
la difference entre la personne qui se souvient d'Allah, I'Exalté, et celle
qui ne le fait pas, est comme une personne vivante comparée a une
personne morte.

Il est important pour les musulmans qui désirent créer un lien fort avec
Allah, I'Exalté, afin de pouvoir surmonter toutes les difficultés dans ce
monde et dans l'au-dela, de se souvenir d'Allah, I'Exalté, autant que
possible. En d'autres termes, plus ils se souviennent de Lui, plus ils
atteindront cet objectif vital.

Cela se fait en agissant concretement sur les trois niveaux du souvenir
d’Allah, I'Exalté. Le premier niveau consiste a se souvenir d'Allah,
'Exalté, intérieurement et silencieusement. Cela implique de corriger
son intention afin d’agir uniquement pour plaire a Allah, 'Exalté. Le
deuxiéme niveau consiste a se souvenir d’Allah, 'Exalté, par la langue.
Cela implique de parler d’'une maniére qui plaise a Allah, 'Exalté, ou de
rester silencieux. Comme cela a été ordonné dans un Hadith trouveé
dans le Sahih Muslim, numéro 176, rester silencieux dans les cas ou
quelgu’un n’a rien de bon a dire, est une bonne action et fait donc partie
du souvenir d’Allah, 'Exalté.



Le moyen le plus efficace et le plus noble de renforcer son lien avec
Allah, I'Exalté, est de se souvenir de Lui avec ses membres. Cela se fait
en accomplissant Ses commandements, en s'abstenant de Ses
interdictions et en affrontant le destin avec patience, conformément aux
traditions du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, . Celui qui fait cela utilisera les bénédictions qui lui ont été
accordées d'une maniére qui plaira a Allah, I'Exalté. Mais cela nécessite
d'acqueérir et d'agir en fonction de la connaissance islamique, qui a son
tour est la racine de tout bien et de tout succés dans les deux mondes.

Ceux qui restent aux deux premiers niveaux recevront une recompense
en fonction de leur intention, mais il est peu probable gu'ils augmentent
la force de leur foi et de leur piété a moins qu'ils ne passent au troisieme
et plus haut niveau du souvenir d'Allah, I'Exalté.

Celui qui accomplit les trois niveaux se voit promettre la paix de l'esprit
et du corps dans les deux mondes. Chapitre 13 Ar Ra'd, verset 28 :

« ...Certes, c’est par I'’évocation d’Allah que les cceurs trouvent la paix. »

Et chapitre 16 An Nahl, verset 97 :



« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

Malheureusement, de nombreux musulmans qui accomplissent leurs
devoirs obligatoires et accomplissent des adorations surérogatoires
négligent et ne parviennent pas a atteindre ces niveaux de rappel
d’Allah, 'Exalté, et par conséquent, ils ne parviennent pas a trouver la
paix dans ce monde, malgré leur adoration et leurs bonnes actions.



Les prieres menent au paradis

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, huméro 574, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé
que quiconque accomplit les deux prieres obligatoires froides entrera au
Paradis.

Les deux priéres obligatoires fraiches font référence aux prieres
obligatoires de l'aube et de la fin d'aprés-midi (Fajr et Asr), car pendant
ces deux moments, le temps est plus frais qu'a d'autres moments, c'est-
a-dire avant le lever du soleil et avant le coucher du soleil.

L’accomplissement des priéres obligatoires implique de remplir
correctement toutes leurs conditions et étiquettes selon les traditions du
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, , notamment de les accomplir & temps. En fait, les accomplir dées
gu’elles ont lieu est 'une des actions les plus aimées d’Allah, I'Exalté.
Cela a été conseillé dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro
252.

Bien qu'il y ait cing priéres obligatoires a accomplir, seules deux sont
mentionnées dans le hadith principal dont il est question. En effet, ces
deux prieres sont sans doute les plus difficiles a accomplir. La priére
obligatoire de l'aube a lieu a un moment ou la plupart des gens dorment.
Par conséquent, il faut beaucoup d'énergie et de motivation pour quitter
son lit confortable afin de I'accomplir correctement. La priére obligatoire



de fin d'aprés-midi a lieu généralement a un moment ou la plupart des
gens ont terminé leur journée de travail et sont rentrés chez eux
fatigués. Il est donc difficile de quitter son lieu de repos aprés une
journée de travail fatigante et méme stressante pour accomplir
correctement sa priere obligatoire. Par conséquent, si I'on accomplit
correctement ces deux priéres, il lui sera plus facile, par la miséricorde
d'Allah, I'Exalté, d'accomplir les autres priéres obligatoires, qui ont
généralement lieu a des heures plus opportunes.

Les musulmans doivent donc s'efforcer d'accomplir toutes leurs prieres
obligatoires, car elles constituent I'essence méme de l'islam et séparent
en fait la croyance de la mécréance. Cela a été confirmé dans un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2618.

Enfin, il faut noter que le hadith principal dont il est question ici ne
signifie pas que I'on peut réussir en accomplissant seulement les cinq
prieres obligatoires tout en neégligeant ses autres devoirs et
responsabilités obligatoires envers Allah, 'Exalté et les gens. En réalité,
celui qui accomplit ses prieres obligatoires s’efforcera d’accomplir tous
ses autres devoirs et responsabilités obligatoires, car c’est 'un des
résultats de I'accomplissement des priéres obligatoires. Chapitre 29 Al
Ankabut, verset 45 :

«...En effet, la priere interdit I'immoralité et le mal...»

De plus, le hadith garantit le paradis a celui qui accomplit ses prieres
obligatoires, mais ne garantit pas gqu'il n'entrera pas d'abord en enfer a



cause de ses péchés. Par conséguent, comme toujours, il faut
comprendre les versets du Saint Coran et les hadiths dans leur
contexte.



Gagner une récompense

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3154, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
ceux qui accomplissent des actes pour le bien des gens, comme se
montrer, au lieu de les faire pour le plaisir d'Allah, I'Exalté, seront invités
a gagner leur recompense au Jour du Jugement aupres des gens pour
lesquels ils ont agi, ce qui en réalité n'est pas possible.

Il est important de comprendre que le fondement de toute action, et
méme de l'lslam lui-méme, est lintention. C'est sur elle que Dieu, le
Trés-Haut, juge les gens. Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans
Sahih Bukhari, numéro 1.

Le musulman doit veiller & accomplir toutes les actions religieuses et
utiles de ce monde pour I'amour d'Allah, le Tres-Haut, afin d'obtenir Sa
recompense dans les deux mondes. Un signe de cette mentalité
correcte est que cette personne n'attend ni ne souhaite que les gens
I'apprécient ou lui montrent de la gratitude pour les actes qu'elle
accomplit. Si elle désire cela, cela indique qu'elle a une mauvaise
intention.

En outre, agir avec la bonne intention évite la tristesse et 'amertume,
car celui qui agit pour le bien des gens finira par rencontrer des ingrats
qui I'agaceront et l'aigriront, car ils auront le sentiment d’avoir gaspillé
leurs efforts et leur temps. Malheureusement, cela se voit chez les



parents et les proches, car ils accomplissent souvent leurs devoirs
envers leurs enfants et leurs proches pour leur bien plutét que pour le
plaisir d’Allah, 'Exalté. Mais celui qui agit pour 'amour d’Allah, 'Exalte,
accomplira tous ses devoirs envers les autres, comme ses enfants, et
ne sera jamais amer ou enragé lorsqu’il ne leur témoigne pas sa
gratitude. Cette attitude conduit a la paix de l'esprit et au bonheur
geénéral car il sait qu'Allah, 'Exalté, est pleinement conscient de ses
bonnes actions et les récompensera pour elles. C’est ainsi que tous les
musulmans doivent agir, sinon ils risquent de repartir les mains vides le
Jour du Jugement. Chapitre 18 Al Kahf, verset 110 :

« ...Quiconque espere rencontrer son Seigneur, qu'il accomplisse une
bonne ceuvre et n'associe a son Seigneur personne.»



Dépenses pures

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 661, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé
que lorsqu'un musulman fait don d'une petite quantité de charité, comme
une seule datte provenant de revenus licites, Allah, I'Exalté, donnera
une récompense au Jour du Jugement équivalente a une grande
montagne.

La premiere chose a noter est qu'Allah, le Tres-Haut, n'est satisfait que
des biens obtenus légalement et utilisés de maniere licite. Toute
richesse obtenue illégalement corrompt toute bonne action pour laquelle
elle est utilisée, comme la charité ou lI'accomplissement du pelerinage
sacré. Un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 2346, avertit
clairement que l'invocation d'une personne sera rejetée si elle obtient et
utilise lillicite. Si l'invocation d'une personne est rejetée, comment une
autre action peut-elle étre acceptée par Allah, le Tres-Haut ?

Enfin, ce hadith indique I'importance de dépenser de la maniére qui plait
a Allah, 'Exalté, comme de dépenser pour ses besoins et ceux de ses
proches. Cela a été confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari,
numéro 4006. Allah, I'Exalté, récompensera grandement ceux qui
dépensent de la bonne maniére en fonction de leur intention, c’est-a-dire
de la qualité de leurs dépenses et non de la quantité. Par conséquent,
les musulmans doivent corriger leur intention en dépensant pour 'amour
d’Allah, 'Exalté, selon les traditions du Saint Prophéte Muhammad (paix
et bénédictions d’Allah sur lui), peu importe le montant. Il est important
pour un musulman de dépenser selon ses moyens et de ne jamais
s’inquiéter de la quantité ou de la quantité qu’il dépense. On espere que



quiconque dépense selon ses moyens sera récompensé selon le statut
infini d’Allah, 'Exalté, qui dépasse I'entendement. Mais celui qui se
retient manquera cette grande récompense.

De plus, le hadith principal inclut également l'utilisation des autres biens
licites de ce monde de maniere a plaire a Allah, I'Exalté, comme aider
les autres émotionnellement et physiquement. Tant que l'on aide les
autres dans ce qui est bon pour plaire a Allah, I'Exalté, et que I'on ne
recherche pas la gratitude ou les louanges des gens, on recevra une
récompense incalculable.



Accomplis ta moitié

Dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6748, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a indiqué
gu'Allah, I'Exalté, a alloué toutes choses, notamment la subsistance, a
toutes les créatures plus de cinquante mille ans avant de créer les cieux
et la terre.

Il est important de comprendre que toute situation, comme la
subsistance, comporte deux aspects. Le premier aspect est ce qu'Allah,
le Trés-Haut, a décidé, c'est-a-dire le destin. Cela se produira et rien
dans la création ne peut I'empécher. Comme cela ne dépend pas de
I'hnomme, il n'est pas logique de s'attarder sur cet aspect, car il n'a
aucune influence sur le destin, indépendamment de ce qu'il fait ou de ce
que font les autres. De plus, cette subsistance comprend le minimum
dont une personne a besoin pour survivre dans ce monde. Cela signifie
que tant qu'elle est en vie, une personne continuera a recevoir sa
subsistance et rien ne peut I'empécher de la recevoir et de I' utiliser , pas

méme elle-méme.

Le deuxiéme aspect est celui des efforts personnels. C'est un aspect sur
lequel I'individu a un contrdle total et il doit donc se concentrer sur cet
aspect en utilisant les moyens qui lui ont été fournis, comme sa force
physique, pour obéir a Allah, [I'Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s'abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience, sur lequel il n‘a aucun contrdle, selon les hadiths
du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, . Cela comprend le fait de s'efforcer d'obtenir des ressources licites



afin de subvenir a ses besoins et a ceux de ses personnes a charge tout
en évitant l'illicite, I'exces, le gaspillage et I'extravagance.

En conclusion, un musulman ne doit jamais perdre son temps a
s’inquiéter de choses sur lesquelles il n’a aucun contréle ou influence.
Au contraire, il doit utiliser les moyens dont il dispose et agir sur les
choses sur lesquelles il a wun controle, conformément aux
enseignements de [l'islam. Un musulman doit éviter d’adopter une
mentalité extréme en adoptant la paresse et en comptant sur le destin
pour lui fournir ses ressources, ni de compter entierement sur ses
propres efforts. L’équilibre consiste a s’efforcer de gagner des richesses
licites conformément aux enseignements de I'islam et a compter sur la
garantie d’Allah, 'Exalté, car cette confiance empéchera I'impatience et
la recherche de richesses par des moyens illicites. C’est ce qu’Allah,
'Exalté, a ordonné.



Un seul corps

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih Muslim, numéro 6586, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
déclaré que la nation musulmane est comme un seul corps. Si une
partie du corps souffre, le reste du corps partage sa douleur.

Ce hadith, comme beaucoup d'autres, indique l'importance de ne pas
s'immerger dans sa propre vie et de se comporter comme si l'univers
tournait autour de soi et de ses problemes. Le diable pousse le
musulman a se concentrer tellement sur sa propre vie et ses problemes
qu'il perd de vue la situation dans son ensemble, ce qui le conduit a
I'impatience et le pousse a ne plus tenir compte des autres et, par
consequent, a manquer a son devoir de soutenir les autres selon ses
moyens. Le musulman doit toujours garder cela a I'esprit et s'efforcer
d'aider les autres autant qu'il le peut. Cela va au-dela de l'aide financiere
et comprend toute aide verbale et physique, comme les bons et sinceres

conseils.

Les musulmans devraient régulierement suivre l'actualité et observer
ceux qui se trouvent dans des situations difficiles partout dans le monde.
Cela les incitera a ne pas devenir égocentriques et égocentriques et a
aider les autres. En réalité, celui qui ne se soucie que de lui-méme est
inférieur a un animal, car lui-méme se soucie de sa progéniture. En fait,
un musulman devrait étre meilleur que les animaux en prenant soin des
autres au-dela de sa propre famille.



Ce hadith indique également I'importance de l'unité et de I'égalité dans
I'lslam, car chacun doit aider les autres musulmans selon ses moyens,
indépendamment de son sexe, de son origine ethnique ou de toute autre
chose.

De la méme maniere qu'une personne désire se débarrasser de sa
propre détresse, elle doit s'efforcer d'agir de la méme maniere envers
les autres, car le hadith principal indique clairement que pour un
musulman, il n'y a aucune différence entre lui et un autre musulman
confronté a une détresse. C'est la méme chose.

Enfin, méme si un musulman ne peut pas résoudre tous les problemes
du monde, il peut jouer son role et aider les autres selon ses moyens,
car c'est ce qu'Allah, I'Exalté, commande et attend.



Guider les autres

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2674, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
averti que celui qui guide les autres vers quelque chose de bien recevra
la méme récompense que ceux qui agissent selon ses conseils. Et ceux
qui guident les autres vers le pécheé seront tenus responsables comme
s'ils avaient commis ces péchés.

Il est important que les musulmans soient prudents lorsqu’ils conseillent
et guident les autres. Un musulman ne doit conseiller les autres que sur
des questions de bien afin qu’ils en soient récompensés et éviter de leur
conseiller de désobéir a Allah, le Trés-Haut. Une personne n’échappera
pas au chatiment du Jour du Jugement en prétendant simplement
gu’elle n’a fait qu’inciter les autres a commettre des péchés, méme si
elle ’a pas commis ces péchés elle-méme. Allah, le Trés-Haut, tiendra
le guide et le suiveur responsables de leurs actes. Les musulmans ne
doivent donc conseiller aux autres que de faire les choses qu'ils feraient
eux-mémes. S’ils n’aiment pas qu’une action soit inscrite dans leur livre
de bonnes actions, ils ne doivent pas conseiller aux autres de
I'accomplir.

En raison de ce principe islamique, les musulmans doivent s'assurer
d'acquérir les connaissances adéquates avant de conseiller les autres,
car ils peuvent facilement multiplier leurs propres péchés s'ils conseillent
incorrectement les autres.



De plus, ce principe est un moyen extrémement simple pour les
musulmans d’obtenir une récompense pour des actions qu’ils ne
peuvent pas accomplir eux-mémes en raison d’'un manque de moyens,
comme la richesse. Par exemple, une personne qui n'a pas les moyens
financiers de faire une aumodne peut encourager les autres a le faire et
cela lui permettra d’obtenir la méme récompense que celle qui a fait
'aumoéne.

De plus, ce principe islamique est un excellent moyen de garantir la
croissance des bonnes actions d'une personne méme aprés sa mort.
Plus on guide les autres vers ce qui plait a Allah, le Trés-Haut, plus leurs
bonnes actions augmenteront. C'est I'héritage dont le musulman doit se
soucier, car tous les autres héritages, tels que les empires immobiliers,
vont et viennent, et ils ne lui profiteront pas apres sa mort. Au contraire,
il sera tenu responsable d'avoir gagné et thésaurisé son empire tandis
que ses héritiers profiteront de I'empire laissé par le défunt.



Raisons du mariage

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih de Boukhari, numéro 5090, le
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a conseillé a une personne de se marier pour guatre raisons : sa
richesse, sa lignée, sa beauté ou sa piété. Il a conclu en avertissant
gu'une personne devrait se marier pour des raisons de piété, sinon elle
sera perdante.

Il est important de comprendre que les trois premieres choses
mentionnées dans ce hadith sont tres transitoires et imparfaites. Elles
peuvent procurer un bonheur temporaire a quelgu'un, mais en fin de
compte, ces choses deviendront un fardeau pour lui car elles sont liées
au monde matériel et non a ce qui garantit le succes ultime et
permanent, a savoir la foi. Il suffit d'observer les riches et les célebres
pour comprendre que la richesse n'apporte pas le bonheur. En fait, les
riches sont les personnes les plus insatisfaites et les plus malheureuses
sur Terre. Se marier a quelqu'un pour le bien de sa lignée est une folie
car cela ne garantit pas que la personne sera un bon conjoint. En fait, si
le mariage ne fonctionne pas, il détruit le lien familial que les deux
familles possédaient avant le mariage. Se marier uniquement pour la
beauté, c'est-a-dire I'amour, n'est pas sage car c'est une émotion
instable qui change avec le temps et 'humeur. Combien de couples soi-
disant noyés dans I'amour ont fini par se détester ?

Il est important de noter que ce hadith ne signifie pas que l'on doit
trouver un conjoint pauvre, car il est important de se marier avec
quelgu’un qui peut subvenir aux besoins financiers d’'une famille. Cela
ne signifie pas non plus que I'on ne doit pas étre attiré par son conjoint,



car c’est un aspect important d’'un mariage sain. Mais ce hadith signifie
gue ces choses ne doivent pas étre la raison principale ou ultime pour
laquelle quelqu'un se marie. La qualité principale et ultime qu’un
musulman doit rechercher chez un conjoint est la piété. C’est quand un
musulman accomplit les commandements d’Allah, 'Exalté, s’abstient de
Ses interdictions et affronte le destin avec patience selon les traditions
du Saint Prophéete Muhammad (paix et bénédictions sur lui). En termes
simples, celui qui craint Allah, 'Exalté, traitera bien son conjoint dans les
moments de bonheur comme dans les moments difficiles. D’un autre
cOté, ceux qui ne sont pas religieux maltraiteront leur conjoint chaque
fois qu’ils sont contrariés. C’est I'une des principales raisons pour
lesquelles la violence domestique a augmenté parmi les musulmans ces
derniéres années. Et méme s'ils sont satisfaits de leur conjoint, ils ne
parviennent pas a s'acquitter de leurs droits a cause de leur ignorance,
que la piété aide a éliminer. Chapitre 35 Fatir, verset 28 :

« ...Seuls parmi Ses serviteurs craignent Allah et sont doués de savaoir...

»

Enfin, la personne pieuse se préoccupe toujours plus de respecter les
droits des autres, comme son conjoint, que de voir les autres respecter
leurs droits. En effet, elle comprend qu’Allah, 'Exalté, lui demandera s’il
a respecté ou non les droits des autres. Il ne lui demandera pas si les
gens ont respecté leurs droits, car cela sera réglé lorsque Allah, 'Exalté,
interrogera les autres, et non pas lorsqu’ll les interrogera eux-mémes.
En revanche, le musulman impie ne se souciera que de ses droits, droits
gu’il a pris de la société, de la culture, de la mode et de son imagination,
et non de l'islam. Par conséquent, il ne sera jamais vraiment satisfait de
son conjoint, méme si celui-ci respecte ses droits conformément aux
enseignements de l'islam. C’est la raison pour laquelle I'ignorance de
I'islam et les divorces sont si étroitement liés.



Enfin, si un musulman souhaite se marier, il doit d'abord acquérir les
connaissances nécessaires, comme les droits qu'il doit a son conjoint,
les droits qu'il doit a son conjoint et la maniere de se comporter
correctement avec son conjoint dans différentes situations.
Malheureusement, l'ignorance de ces droits conduit a de nombreuses
disputes et divorces, car les gens exigent des choses que leur conjoint
n'‘est pas obligé de respecter. Par conséquent, la connaissance, qui est
la racine de la piéte, est le fondement d'un mariage sain et réussi.



Egalité

Dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6543, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé gu'Allah,
I'Exalté, ne juge pas les gens en fonction de leur apparence extérieure
ou de leur richesse, mais qu'll observe et juge l'intention intérieure des
gens et leurs actions physiques.

La premiere chose a noter est que le musulman doit toujours corriger
son intention lorsqu’il accomplit une action, car Allah, 'Exalté, ne le
recompensera que s'’il accomplit de bonnes actions pour Lui. Ceux qui
accomplissent des actions pour le bien d’autres personnes et d’autres
choses seront avertis qu’ils recevront leur récompense de ceux pour qui
iIs ont agi le Jour du Jugement, ce qui ne sera pas possible. Ceci a été
averti dans un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3154.

En outre, ce hadith souligne I'importance de I'égalité en Islam. Une
personne n'est pas supérieure aux autres par des choses matérielles
telles que son appartenance ethnique ou sa richesse. Bien que de
nombreux musulmans aient érigé ces barriéres, telles que les castes
sociales et les sectes, croyant ainsi que certains sont meilleurs que
d’autres, I'lslam a clairement rejeté ce concept et a déclaré, a cet égard,
gue tous les gens sont égaux aux yeux de l'lslam. La seule chose qui
rend un musulman supérieur a un autre est sa piété, c’est-a-dire sa
mesure dans laquelle il accomplit les commandements d’Allah, I'Exalté,
s’abstient de Ses interdictions et affronte le destin avec patience selon
les traditions du Saint Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d’Allah
sur lui). Chapitre 49 Al Hujurat, verset 13 :



« ...En vérité, le plus noble d’entre vous aupres d’Allah est le plus pieux
d’entre vous... »

De plus, le hadith principal dont il est question ici indique €galement que
les femmes ne doivent pas perdre leur temps a débattre et a argumenter
sur leur position dans le monde par rapport aux hommes. Au contraire,
elles doivent comprendre que la supériorité ne consiste pas a copier ou
a surpasser les hommes. Elle réside uniquement dans l'obéissance
sincére a Allah, 'Exalté.

Le musulman doit donc s’efforcer dobéir a Allah, I'Exalté, en
accomplissant Ses droits et ceux des autres et ne pas croire que
quelque chose qu’il posséde ou a quoi il appartient le sauvera d’'une
maniére ou d’'une autre du chatiment. Le Saint Prophéte Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, a clairement indiqué dans
un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6853, que le musulman qui
manque d’actes justes, c’est-a-dire d’obéissance a Allah, I'Exalté, ne
sera pas élevé en rang en raison de sa lignée. En réalité, cela s’applique
a toutes les choses de ce monde telles que la richesse, I'ethnie, le sexe
ou les fraternités sociales et les castes.

Enfin, comme ['lslam juge les gens en fonction de leur obéissance a
Allah, I'Exalté, les gens doivent faire de méme. lls ne doivent pas
considérer les autres comme inférieurs a eux ou en fonction de critéres
mondains, car cela conduit souvent a l'orgueil et a lincapacité a
respecter les droits d’autrui, deux choses qui conduisent au désastre
dans les deux mondes.



Le statut véritable d'une personne est caché, tout comme ses intentions
sont cachées aux yeux des autres, méme si ces derniers peuvent
observer ses actions. C'est pourquoi il est insensé de mépriser les
autres, car ils peuvent tres bien leur étre supérieurs.



Le véritable espoir

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2459, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
deécrit la différence entre le véritable espoir dans la miséricorde d'Allah,
I'Exalté, et le voeu pieux. Le véritable espoir consiste a contrdler son
ame en évitant la désobéissance a Allah, I'Exalté, et en luttant
activement pour se préparer a l'au-dela. Alors que le sot qui réve de
guelque chose suit ses désirs et s'attend ensuite a ce qu'Allah, I'Exalté,
lui pardonne et exauce ses vceux.

Il est important que les musulmans ne confondent pas ces deux
attitudes afin d’éviter de vivre et de mourir dans lillusion, car cette
personne a tres peu de chances de réussir dans ce monde ou dans le
suivant. L’illusion est comme un agriculteur qui ne prépare pas la terre
pour les semis, ne plante pas les graines, n’arrose pas la terre et espére
ensuite récolter une énorme récolte. C’est une pure folie et cet
agriculteur a trés peu de chances de réussir. Alors que le véritable
espoir est comme un agriculteur qui prépare la terre, plante les graines,
arrose la terre et espere ensuite qu’Allah, 'Exalté, le bénira avec une
énorme recolte. La principale différence est que celui qui possede un
véritable espoir s’efforcera activement d'obéir a Allah, I'Exalté, en
accomplissant Ses commandements, en s’abstenant de Ses
interdictions et en affrontant le destin avec patience selon les traditions
du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, . Et chaque fois qu’il fait une erreur, il se repent sincérement. Alors
que le réveur ne s'efforcera pas activement d'obéir a Allah, I'Exalte, et
suivra plutdt ses désirs tout en s'attendant a ce qu'Allah, I'Exalté, lui

pardonne et exauce ses souhaits.



Les musulmans doivent donc apprendre la différence fondamentale afin
de pouvoir abandonner les voeux pieux et adopter a la place un véritable
espoir en Allah, I'Exalté, qui ne mene toujours qu'au bien et au succes
dans les deux mondes. Cela a été indiqué dans un hadith trouvé dans
Sahih Bukhari, numéro 7405.

Un type particulier de vceu pieux qui a affecté les nations passées et
méme la nation musulmane est celui d’'une personne qui croit qu’elle
peut ignorer les commandements et les interdictions d’Allah, 'Exalté, et
que d’'une maniere ou d'une autre, au Jour du Jugement, quelqu’'un
intercédera pour elle et la sauvera de I'Enfer. Méme si l'intercession du
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, est un fait et a été évoquée dans de nombreux Hadiths, comme
celui trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 4308, néanmoins, malgré
son intercession, certains musulmans, dont la punition sera reduite par
elle, entreront quand méme en Enfer. Méme un seul moment en Enfer
est vraiment insupportable. Il faut donc abandonner les voeux pieux et
adopter plutét un véritable espoir en s’efforcant concretement d’obéir a
Allah, 'Exalté.

Le Diable convainc ceux qui ne croient pas au Jour du Jugement que
méme si celui-ci se produit, ils feront la paix avec Allah, I'Exalté, ce jour-
la en prétendant qu’ils n’étaient pas si mauvais car ils ont évité des
crimes majeurs tels que le meurtre. lls se sont convaincus que leurs
supplications seront acceptées et qu’ils seront envoyés au Paradis
méme s’ils ont mécru en Allah, 'Exalté, pendant leur vie sur Terre. C'est
incroyablement stupide car Allah, I'Exalté, ne traitera pas la personne
qui a cru en Lui et a essayé de Lui obéir comme celle qui a mécru en
Lui. Un seul verset a effacé ce type de vceu pieux. Chapitre 3 Alee
Imran, verset 85 :



« Et quiconque désire une autre religion que I'lslam , elle ne lui sera
point agréée, et il sera, dans 'au-dela, parmi les perdants. »

Enfin, un musulman ne doit pas croire qu’en tant que musulman, il
entrera un jour au paradis , méme s’il doit d’'abord entrer en enfer a
cause de ses péchés. Personne n’est assuré de quitter ce monde avec
la foi. Celui qui abandonne 'obéissance sincere a Allah, 'Exalté, court le
grand danger de quitter ce monde sans sa foi. Il est important de
comprendre que la foi est comme une plante qui doit étre nourrie et
entretenue, par 'obéissance sincere a Allah, 'Exalté. Lorsque la plante
de la foi est négligée, elle peut bien mourir, laissant I'individu sans rien
pour assurer sa réussite dans les deux mondes.



Les deux parties du succes

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih Muslim numéro 6579, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
prévenu que le musulman failli est celui qui accumule de bonnes
actions, comme le jeline et la priere, mais qu'en tant gu'il a maltraité les
gens, ses bonnes actions seront répercutées sur ses victimes et, si
nécessaire, les péchés de ses victimes lui seront répercutés le Jour du
Jugement. Cela le conduira a étre jeté en Enfer.

Il est important de comprendre que le musulman doit accomplir les deux
aspects de la foi pour reussir. Le premier concerne les devoirs envers
Allah, le Trés-Haut, comme la priere obligatoire. Le deuxieme aspect est
de respecter les droits des gens, ce qui inclut de les traiter avec
bienveillance. En fait, le Saint Prophete Muhammad (paix et
bénédictions d'Allah sur lui) a déclaré dans un hadith trouvé dans Sunan
An Nasai, numéro 4998, qu'une personne ne peut étre un véritable
musulman et un véritable croyant tant qu'elle n'a pas évité de nuire
physiquement et verbalement a une autre personne et a ses biens,
quelle que soit la religion qu'elle pratique.

I est important de comprendre qu’Allah, I'Exalté, est infiniment
pardonnant, ce qui signifie qu’ll pardonnera a ceux qui se repentent
sincérement. Mais Il ne pardonnera pas les péchés qui impliquent
d’autres personnes tant que la victime n’aura pas pardonné en premier.
Comme les gens ne sont pas si pardonnants, un musulman doit craindre
que ceux a qui il a fait du tort se vengent de lui en lui retirant ses
précieuses bonnes actions au Jour du Jugement. Méme si un musulman



remplit les droits d’Allah, 'Exalté, il peut quand méme finir en Enfer
simplement parce qu’il a fait du tort a autrui.

Il n’est pas judicieux d’accumuler les bonnes actions, comme les priéres
et les jelines, pour ensuite les transmettre aux autres le Jour du
Jugement. Il faut plutdt s’efforcer d’accroitre ses bonnes actions et de
minimiser ses péchés en accomplissant les droits d’Allah, le Trés-Haut,
et des gens, conformément aux enseignements de I'lslam.



Augmentation ou perte

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih Muslim, numéro 2336, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
conseillé que chaque jour, deux anges invoguent Allah, I'Exalté. Le
premier demande a Allah, I'Exalté, de récompenser celui qui dépense
pour Lui. Le deuxieme demande a Allah, I'Exalté, de détruire celui qui
retient.

Le but de ce hadith est d'encourager a la générosité et a éviter l'avarice.
Il est important de noter que dépenser pour Allah, I'Exalté, ne se limite
pas a la charité obligatoire, mais comprend également les dépenses
pour ses propres besoins et ceux de ses dépendants, sans gaspillage ni
extravagance, comme |'a ordonné l'lslam. Quiconque ne dépense pas
pour ces éléments merite la destruction de ses biens, car il n'a pas
rempli son objectif, ce qui en réalité rend les biens inutiles. Il est
important de noter que dépenser pour Allah, I'Exalté, n'entraine jamais
une perte globale, car une personne est compensée d'une maniéere ou
d'une autre. En fait, le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a garanti que la charité ne diminue pas les
biens d'une personne dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi,
numeéro 2029. Chapitre 34 Saba, verset 39 :

« ...Mais tout ce que vous dépensez [pour Sa cause], Il vous le
récompensera... »



Le musulman doit se rappeler que la personne généreuse est proche
d’Allah, I'Exalté, proche du Paradis, proche des gens et loin de I'Enfer.
En revanche, la personne avare est loin d’Allah, 'Exalté, loin du Paradis,
loin des gens et proche de I'Enfer. Cela a été confirmé dans un Hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1961.

Enfin, il est important de noter que ce hadith s’applique a toutes les
bénédictions que l'on posséde, comme sa bonne santé, et pas
seulement a la richesse. Ainsi, si 'on ne consacre pas et n'utilise pas
ses bénédictions de la bonne maniére, comme I'a ordonné Allah,
'Exalté, l'invocation de I'Ange se retournera contre lui. La destruction
mentionnée dans le hadith principal ne fait pas nécessairement
reférence a la perte de la bénédiction, mais inclut la bénédiction
materielle devenant une source de stress et de difficulté pour eux dans
les deux mondes. Cela peut étre facilement observé chez ceux qui
n’utilisent pas correctement leurs bénédictions, comme leur richesse. La
richesse méme qu’ils obtiennent et accumulent en espérant qu’elle
deviendra une source de paix pour eux devient la source de leur stress
et de leur anxiété. Par conséquent, il est vital pour les musulmans
d'utiliser correctement chaque bénédiction selon les enseignements de
I'lslam afin qu’ils en recoivent davantage dans les deux mondes, ce qui
en realité est une véritable gratitude. Sinon, ils risquent de perdre la
bénédiction pour toujours. Chapitre 14 Ibrahim, verset 7 :

« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclameé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »



La modération dans les affaires du monde

Dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 2142, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé au
musulman d'étre modéré lorsqu'il recherche les choses de ce monde,
car ce qui lui est destiné l'atteindra sGrement.

Il est important de comprendre que [l'lslam n’encourage pas les
musulmans a abandonner completement le monde matériel, car il est un
pont qui les relie a 'au-dela. Comment peut-on atteindre I'au-dela sans
traverser ce pont ? L’Islam enseigne plutét aux musulmans a prendre de
ce monde afin de subvenir a leurs besoins et a ceux de leurs proches,
tout en évitant les excés, le gaspillage et l'extravagance, puis a
consacrer leurs efforts a la préparation de I'au-dela en accomplissant les
commandements d’Allah, 'Exalté, en s’abstenant de Ses interdictions et
en affrontant le destin avec patience selon les traditions du Saint
Prophéete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, .

Il est important de se rappeler que les biens que I'on obtiendra dans ce
monde, comme sa subsistance, lui ont déja été attribués plus de
cinquante mille ans avant qu’Allah, 'Exalté, ne crée les cieux et la terre.
Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro
6748.

La subsistance d'une personne est garantie et ne peut ni augmenter ni
diminuer, quels que soient ses efforts. Elle doit donc s'efforcer de



I'obtenir en fonction de ses besoins et de ses responsabilités, car
s'efforcer d'en avoir plus ne fera qu'engendrer du stress et elle risque de
ne pas obtenir ce qu'elle désire. De plus, cet exces d'efforts la
détournera de la préparation pratique pour l'au-dela, ce qui ne fera
gu'engendrer davantage de stress pour elle dans les deux mondes. En
revanche, en obéissant au hadith principal et en s'efforcant modérément
d'assurer sa subsistance, elle recevra sa part attribuée avec un
minimum de stress, elle s'acquittera de ses responsabilités et se
préparera adéquatement pour l'au-dela. Cela menera a la paix et au
succes dans les deux mondes.



Bonnes bénédictions du monde

Dans un hadith trouvé dans le Sunan Ibn Majah, numéro 2141, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
conseillé que la richesse n'est pas un mal tant que celui qui la possede
est pieux. Il a ajouté qu'une bonne santé est meilleure que la richesse et
a conclu gu'étre joyeux est une bénédiction.

Le musulman qui possede la piété dépensera toujours ses biens de la
bonne maniére, c'est-a-dire de maniere a plaire a Allah, I'Exalté. Ainsi,
pour lui, cela deviendra une bénédiction dans les deux mondes. Il est
important de noter que dépenser de la bonne maniéere va au-dela de la
charité et comprend tous les types de dépenses utiles et licites qui sont
exemptes d'exces, de gaspillage ou d'extravagance, comme les
dépenses pour ses besoins et ceux de ses proches. Cela a été conseillé
dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 4006.

La piété ne s'acquiert qu'en apprenant et en agissant selon la
connaissance islamique. Chapitre 35 Fatir, verset 28 :

« ...Seuls parmi Ses serviteurs craignent Allah et sont doués de savaoir...

»



Cette connaissance permettra au musulman de comprendre comment
utiliser correctement ses richesses et ses autres bénédictions terrestres.
Il comprendra qu'une utilisation appropriée de ces bénédictions conduit
a la paix et au succes dans les deux mondes, tandis qu'une mauvaise
utilisation conduit au stress et aux difficultés dans les deux mondes.
Chapitre 16 An Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

Bien que ce type de richesse soit une grande bénédiction, avoir une
bonne santé qui permet a lindividu d’accomplir tous ses devoirs
pratiques envers Allah, 'Exalté, et la création de maniére indépendante,
est une bénédiction plus grande encore. Cela est évident car les riches
dépensent volontiers leur richesse afin de rester en bonne santé et
d’éviter la maladie. Il faut donc profiter de sa bonne santé en s’efforgant
d'obéir a Allah, 'Exalté, en accomplissant Ses commandements, en
s’abstenant de Ses interdictions et en accomplissant des bonnes actions
surerogatoires, comme accomplir ses prieres obligatoires a la mosquée
en congrégation et en accomplissant des jelines surérogatoires, avant
gu’un jour vienne ou ils perdent leur bonne santé et en soient désolés.

Enfin, il est important pour les musulmans d’adopter des caractéristiques
positives, telles que la bonne humeur, car cela n’est pas seulement la
tradition du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, , mais cela aide également a affronter les différentes
difficultés et épreuves auxquelles on sera confronté au cours de sa vie.
Celui qui adopte un état d’esprit positif sera plus facilement patient



pendant ces moments. En revanche, ceux qui adoptent une mentalité
générale négative et pessimiste deviendront plus facilement impatients
et désobéissants a Allah, I' Exalté, pendant les moments difficiles. Un
musulman doit régulierement revoir les innombrables bénédictions qui
lui ont été accordées afin de maintenir un état d’esprit positif. En outre, il
doit acquérir et mettre en pratique la connaissance islamique, car cela
'encouragera a comprendre la réalité selon laquelle Allah, I'Exalté,
décréete uniqguement ce qui est le mieux pour les gens, méme si cela ne
lui est pas évident. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »



Ordonner le bien et interdire le mal

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2686, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
averti que le fait de ne pas accomplir le devoir important d’ordonner le
bien et d’interdire le mal peut étre compris a l'aide de I'exemple d’un
bateau a deux niveaux rempli de personnes. Les personnes du niveau
inférieur ne cessent de déranger les personnes du niveau supérieur
chaque fois qu’elles désirent accéder a l'eau, alors elles décident de
percer un trou dans le niveau inférieur pour pouvoir accéder directement
a l'eau. Si les personnes du niveau supérieur ne parviennent pas a les
arréter, elles se noieront toutes.

Il est important pour les musulmans de ne jamais renoncer a ordonner le
bien et a interdire le mal selon la science islamique, de maniere douce.
Un musulman ne doit jamais croire que tant qu’il obéit a Allah, 'Exalté,
les autres personnes égarées ne pourront pas l'affecter de maniére
négative. Une bonne pomme finira par étre affectée lorsqu’elle sera
placée avec des pommes pourries. De méme, le musulman qui ne
commande pas aux autres de faire le bien finira par étre affecté par leur
comportement négatif, qu’il soit subtil ou apparent. Méme si la société
dans son ensemble est devenue insouciante, on ne doit jamais renoncer
a conseiller les personnes a sa charge, comme sa famille, car non
seulement leur comportement négatif les affectera davantage, mais c’est
aussi un devoir pour tous les musulmans, selon un hadith trouvé dans
Sunan Abu Dawud, numéro 2928. Méme si un musulman est ignoré par
les autres, il doit s’acquitter de son devoir en les conseillant
constamment d’'une maniére douce, appuyée par des preuves et des
connaissances solides. Ordonner le bien et interdire le mal tout en étant
ignorant et avec de mauvaises maniéres ne fera qu’éloigner les gens de
la vérité et de la bonne direction, ce qui, a son tour, affectera
négativement 'ensemble de la communauté.



Ce n'est gu'en ordonnant le bien et en interdisant le mal correctement
gu'on sera protégé des effets négatifs de la société et qu'on sera
pardonné le Jour du Jugement. Chapitre 7 Al A'raf, verset 164 :

« Et quand une communauté d'entre eux dit : « Pourquoi conseillez-vous
[ou avertissez] un peuple qu'Allah va détruire ou punir d'un chatiment
sévere ? » lIs [les conseillers] dirent : « Pour étre absous aupres de
votre Seigneur et peut-&tre Le craindront-ils. » »

Mais s’ils ne se soucient que d’eux-mémes et ignorent les actions des
autres, il est a craindre que les effets négatifs des autres puissent bien
les conduire a I'égarement.



Alimentation équilibrée

Dans un hadith retrouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2380, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
recommandeé l'importance d'une alimentation équilibrée. Il a conseillé de
diviser son estomac en trois parties. La premiere partie est destinée a la
nourriture, la deuxieme a la boisson et la derniere partie doit étre laissée
vide pour permettre la respiration.

Ce régime alimentaire peut étre atteint en arrétant de manger avant
d'avoir atteint sa satiété. Tel était le comportement du Saint Prophete
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, et de ses
Compagnons (qu'Allah les agree).

Si les gens suivaient ces conseils, ils seraient a I'abri des maladies
physiques et mentales. En fait, selon de nombreuses personnes bien
informées, 'une des principales causes de maladie est 'indigestion.

En ce qui concerne le cceur spirituel, la faible quantité de nourriture
conduit a un cceur tendre, a I'humilité de soi et a la faiblesse des désirs
et de la colere. Un estomac plein entraine la paresse qui empéche
I'adoration et d’autres bonnes actions. Il induit le sommeil, ce qui fait que
'on rate les priéres nocturnes surérogatoires et méme obligatoires. I
empéche la réflexion qui est la clé pour évaluer ses actes et donc
changer son caractére pour le meilleur. Celui qui a 'estomac plein oublie
les pauvres et est donc moins susceptible de les aider. Tous ces effets



négatifs conduisent a un cceur spirituel dur. Celui qui posséde un coeur
spirituel dur ne sera pas en sécurité le Jour du Jugement. Chapitre 26
Ash Shu'ara, versets 88-89 :

« Le jour ou ni richesse ni descendance ne profiteront a personne, mais
seulement a celui qui viendra a Allah avec un coeur sain. »

Celui qui ne se préoccupe que de son estomac se détourne de choses
plus importantes, comme l'apprentissage et la mise en pratique des
connaissances religieuses. Il devient tellement préoccupé par
I'acquisition, la préparation et la consommation de différents types
d’aliments que cela consomme une grande partie de son temps, de son
énergie et de son argent. Cette attitude 'empéche également de manger
des aliments simples, plus faciles et moins longs a préparer et moins
chers a l'achat. L'extravagance alimentaire encourage également
'extravagance dans d’autres domaines, comme les vétements et le
logement. Cette attitude a son tour encourage l'individu a gagner plus de
richesses afin de satisfaire son style de vie extravagant. Cela le
détourne encore plus de I'apprentissage et de la mise en pratique des
connaissances islamiques afin qu’il puisse atteindre la paix et le succés
dans les deux mondes. Cela peut également l'inciter a commettre des
actes illicites afin de satisfaire son style de vie extravagant.

Les musulmans doivent savoir que les plus nourris de ce monde seront
les plus affamés le Jour du Jugement. Ceci est confirmé par un Hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2478.



Par conséquent, les musulmans devraient s’efforcer d’obtenir une
alimentation équilibrée afin d’éviter les effets négatifs évoqués ci-dessus
qui entraveront sans aucun doute leur réussite dans ce monde et dans
I'autre.



Béni dans toutes les situations

Dans un hadith du Sahih Muslim numéro 7500, le Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a conseillé
gue toute situation est bénie pour le croyant. La seule condition est qu'il
réponde a chaque situation rencontrée en obéissant a Allah, I'Exalté, en
particulier en faisant preuve de patience dans les difficultés et de
gratitude dans les moments de facilité.

Il y a deux aspects de la vie. Le premier concerne les situations dans
lesquelles les gens se trouvent, qu'il s'agisse de moments de facilité ou
de difficultés. Le contrble de la situation a laquelle une personne est
confrontée ne dépend pas d'elle. Allah, I'Exalté, en a décideé ainsi et il n'y
a aucun moyen d'y échapper. Par conseéquent, il n‘est pas logique de
s'inquiéter des situations auxquelles on est confronté, car elles sont
destinées et donc inévitables. L'autre aspect concerne la réaction d'une
personne a chaque situation. Cela dépend de chaque personne et c'est
sur cela qu'elle est jugeée, par exemple, la patience ou l'impatience dans
une situation difficile. Par conséquent, un musulman doit se concentrer
sur son comportement et sa réaction dans chaque situation au lieu de
s'inquiéter d'étre dans une situation, car cela est inévitable. Si un
musulman désire réussir dans les deux mondes, il doit évaluer chaque
situation et toujours agir dans l'obéissance a Allah, I'Exalté. Par
exemple, dans les moments de facilité, il doit utiliser les bénédictions
qu'il possede comme le prescrit I'lslam, ce qui est une véritable gratitude
envers Allah, 'Exalté. Chapitre 14 lbrahim, verset 7 :

« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclameé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »



Et dans les moments difficiles, ils doivent faire preuve de patience,
sachant qu'Allah, I'Exalté, choisit ce qui est le meilleur pour Ses
serviteurs, méme s'ils ne comprennent pas la sagesse derriere leurs
choix. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Il est important de noter que le succes dans chaque situation, dans le
hadith principal, est attribué au croyant et non au musulman. En effet, le
croyant possede une foi plus forte qui est enracinée dans la
connaissance islamique. En conséquence de sa foi plus forte, il adhére
plus strictement a l'obéissance sincere a Allah, I'Exalté, ce qui implique
la patience dans les difficultés et la gratitude dans les moments de
facilité. En revanche, le musulman est quelqu'un qui a accepté l'lslam
mais en raison d'une foi faible, qui est causée par l'ignorance de la
connaissance islamique, il peut bien ne pas répondre a différentes
situations avec l'obéissance sincere a Allah, I'Exalté. Par conséquent, il
est vital pour l'individu d'acquérir et d'agir en fonction de la connaissance
iIslamique afin d'atteindre le rang de croyant et donc de maintenir son
obéissance sincere a Allah, I'Exalté, en toutes circonstances.



Obtenir de bonnes

Le Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a
conseillé dans un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2645,
que lorsqu'Allah, I'Exalté, désire donner du bien a quelqu'un, Il lui fournit
la connaissance islamique.

Il ne fait aucun doute que chaque musulman, quelle que soit la force de
sa foi, désire le bien dans les deux mondes. Méme si de nombreux
musulmans croient a tort que le bien qu’ils désirent réside dans la
renommeée, la richesse, l'autorité, la compagnie et leur carriere, ce
hadith montre clairement que le véritable bien durable réside dans
I'acquisition et I'application du savoir islamique. Il est important de noter
qu’une branche du savoir religieux est le savoir mondain utile par lequel
on acquiert une subsistance légale afin de subvenir a ses besoins et a
ceux de ses personnes a charge. Méme si le Saint Prophete
Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a indiqué ou se trouve le bien,
il est dommage que de nombreux musulmans n'y accordent pas
beaucoup d’importance. Dans la plupart des cas, ils s’efforcent
seulement d’acquérir le strict minimum de connaissances islamiques
afin de remplir leurs devoirs obligatoires et ne parviennent pas a
acquérir et a appliquer davantage, comme les traditions du Saint
Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur lui). Au lieu de cela, ils
consacrent leurs efforts aux choses de ce monde, croyant que le
véritable bien se trouve la. Beaucoup de musulmans ne se rendent pas
compte que les pieux prédécesseurs devaient voyager pendant des
semaines pour apprendre un seul verset ou un hadith du Saint Prophete
Muhammad (sur lui la paix et le salut), alors qu'aujourd'hui, on peut
étudier les enseignements de l'lslam sans quitter sa maison. Pourtant,
nombreux sont ceux qui ne profitent pas de cette bénédiction accordée
aux musulmans d'aujourd’hui. Par Son infinie miséricorde, Allah, I'Exalté,
par l'intermédiaire de Son Saint Prophete Muhammad (sur lui la paix et



le salut), a non seulement indiqué ou se trouve le véritable bien, mais Il
a également mis ce bien a portée de main.

Le musulman ne doit pas se laisser tromper en pensant que la science
islamique n’explique que la maniere d’accomplir les rituels et ce qui est
illicite ou licite. En réalité, elle enseigne aux gens comment adopter
I'attitude et le comportement corrects afin qu’ils utilisent correctement
tous les bienfaits de ce monde qui leur ont été accordés, pour qu’ils en
bénéficient eux-mémes et pour les autres dans les deux mondes, et
qu’ils atteignent ainsi la paix de l'esprit et le succes dans les deux
mondes. Le seul qui peut enseigner cela a 'humanité est Celui qui a
créé et qui sait toute chose, a savoir Allah, 'Exalté. Par conséquent,
donner la priorité a I'acquisition et a I'application de la science matérielle
plutbt qu’a la science religieuse n’est pas sage.

Allah, le Tres-Haut, a informé 'humanité de I'endroit ou se trouve un
trésor éternel enfoui qui peut résoudre tous les problémes qu’elle peut
rencontrer dans les deux mondes. Mais les musulmans n’obtiendront ce
bien qu’en luttant pour 'acquérir et en le mettant en pratique. Cela a son
tour menera a la paix et au succes dans les deux mondes. Chapitre 16
An Nabhl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »



Prioriser correctement

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2465, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé que
guiconque donne la priorité a la préparation de l'au-dela plutbt qu'a
I'effort pour ce monde matériel sera accordé le contentement, ses
affaires seront corrigées pour lui et il recevra sa provision destinée d'une
maniere facile.

Cette partie du hadith signifie que quiconque accomplit correctement
ses devoirs envers Allah, 'Exalté, et envers la création, comme subvenir
aux besoins de sa famille de maniere licite tout en évitant les exces de
ce monde matériel, sera satisfait. C’est le cas lorsqu’on est satisfait de
ce qu’on posséde sans étre avide et sans s’efforcer activement d’obtenir
plus de choses matérielles. En réalité, celui qui se contente de ce qu’il
posséde est une personne véritablement riche, méme s’il possede peu
de richesses, car il devient indépendant des choses. L’'indépendance de
toute chose rend riche par rapport a elle.

De plus, cette attitude permettra a [lindividu de faire face
confortablement a tous les problemes matériels qui pourraient survenir
au cours de sa vie. En effet, moins on interagit avec le monde matériel
et moins on se concentre sur l'au-dela, moins on aura a faire face aux
problemes matériels. Moins une personne aura a faire face a des
problemes matériels, plus sa vie sera confortable. Par exemple, celui qui
possede une maison aura moins de problemes a régler a ce sujet,
comme une cuisiniere casseée, que celui qui possede dix maisons. Enfin,
cette personne obtiendra facilement et agréablement sa subsistance
légale. Non seulement cela, mais Allah, I'Exalté, mettra une telle grace



dans sa subsistance qu’elle couvrira toutes ses responsabilités et ses
besoins, c’est-a-dire qu’elle satisfera lui et ses personnes a charge.

Accorder la priorité a la préparation de I'au-dela signifie que I'on doit
toujours agir et parler d'une maniere qui nous sera bénéfique dans l'au-
dela. Comme expliqué précédemment, cela implique de s’efforcer de
subvenir a ses besoins |égitimes afin de remplir ses besoins et ses
responsabilités sans gaspillage ni extravagance. Toute activité qui ne
nous sera pas bénéfique dans l'au-dela doit étre réduite au minimum.
Plus on se comporte de cette maniére, plus on sera satisfait et plus ses
activités quotidiennes deviendront faciles. De plus, on se préparera
également adéquatement pour l'au-dela, ce qui implique d’utiliser les
bénédictions qui nous ont été accordées d’'une maniére qui plaise a
Allah, 'Exalté. Par conséquent, on atteint la paix et le succés dans les
deux mondes.

Mais comme mentionné dans I'autre moitié de ce hadith, celui qui donne
la priorité a la recherche du monde matériel au détriment de la
préparation pour l'au-dela, en négligeant ses devoirs ou en recherchant
I'inutile et 'excés de ce monde matériel, constatera que son besoin,
c’est-a-dire sa cupidité, pour les choses de ce monde n’est jamais
satisfait. Cela, par définition, les rend pauvres méme s’ils possedent
beaucoup de richesses. Ces personnes passeront d’'une question de ce
monde a une autre tout au long de la journée sans parvenir a atteindre
le contentement car elles ont ouvert trop de portes de ce monde. Et elles
recevront difficilement la provision qui leur est destinée et cela ne leur
donnera pas satisfaction et ne semblera jamais suffisant pour combler
leur cupidité. Cela peut méme les pousser vers l'illicite, ce qui ne conduit
qgu'a une plus grande perte dans les deux mondes. Enfin, a cause de
leur attitude, ils ne se prépareront pas adéquatement pour 'au-dela. Par
conséquent, cette personne obtient du stress et du mécontentement
dans les deux mondes.






Si seulement

Dans un hadith trouvé dans le Sunan d'lbn Majah, numéro 4168, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
donné quelques conseils importants. Le premier est que le croyant fort
est plus aimé d'Allah, I'Exalté, qu'un croyant plus faible.

Il ne s’agit pas nécessairement de la force physique, que 'on utilise pour
accomplir de bonnes actions. Il s’agit également de l'acquisition et de
I'application des connaissances islamiques afin d’obtenir la certitude de
la foi. Celui qui possede une foi forte accomplira ses devoirs envers
Allah, 'Exalté, et les gens correctement et dans toutes les situations,
dans les facilités comme dans les difficultés, selon ses connaissances.
Alors qu’un croyant faible faillira facilement & ses devoirs envers Allah,
I'Exalté, et les gens dans les situations difficiles.

En outre, la foi du croyant faible est basée sur l'imitation aveugle des
autres et non sur la connaissance islamique. L’imitation aveugle
empéche l'individu d’améliorer son comportement par l'acquisition de
nouvelles connaissances et conduit souvent a des pratiques déviantes,
en particulier lorsque la personne qu’il imite est elle-méme ignorante.
L’'imitation aveugle ne suffit pas face a des situations difficiles, qui
nécessitent de la persévérance, qui en elle-méme est enracinée dans
I'acquisition et I'application de la connaissance islamique. Par exemple,
celui qui ne possede pas la connaissance islamique remet facilement en
question et défie le destin.



Plus la foi d'une personne est forte, plus elle obéit a Allah, I'Exalte, en
accomplissant Ses commandements, en s'abstenant de Ses
interdictions et en affrontant le destin avec patience, conformément aux
traditions du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, . Cela augmente a son tour leur succes dans les deux
mondes. Chapitre 41 Fussilat, verset 53 :

« Nous leur montrerons Nos signes dans les horizons et en eux-mémes
Jjusqu’a ce qu’il leur devienne évident que c’est la vérite... »

Le hadith principal dont il est question ensuite est que 'homme doit
s’efforcer d’obtenir ce qui lui est bénéfigue sans abandonner. Cela
signifie qu’il doit s’efforcer activement d’obtenir ce que lislam définit
comme étant bon pour lui-méme dans les deux mondes, de maniére
licite comme le prescrit I'islam. |l faut noter que le véritable bienfait dans
ce monde, tel que défini par lislam, profitera toujours a 'lhomme dans
'au-dela. Si ce n'est pas le cas, alors ce n’est pas un véritable bienfait. Il
ne faut pas étre paresseux et s’attendre a ce que de bonnes choses
arrivent spontanément, car c’est un veeu pieux. Il faut utiliser I'énergie et
les ressources qui lui ont été fournies pour rechercher ce bien et ensuite
espérer en la miséricorde d’Allah, 'Exalté, pour un bon résultat. Cette
partie du hadith principal est liée a la premiere partie, car une personne
ne peut pas comprendre ce qu’est le vrai bien dans ce monde sans
acquérir la connaissance islamique. En termes simples, le vrai bien
réside dans l'utilisation des bénédictions qui nous ont été accordées
d’'une maniere qui plaise a Allah, 'Exalté, car cela conduit a la paix et au
succes dans les deux mondes. Si quelque chose nous empéche de faire
cela, alors ce n’est pas bien du tout, méme si la société, la mode et la
culture disent le contraire.



La derniére partie du hadith principal dont il est question conseille aux
musulmans de ne pas remettre en question le destin, car cela ouvre la
porte au diable. Il encourage les musulmans a remettre en question le
choix d'Allah, I'Exalté, car ils n‘'observent pas les sagesses qui le sous-
tendent en raison de leur myopie et de leur manque de compréhension.
Cela conduit a l'impatience et a la perte de récompense. Il faut réfléchir
a ses experiences passées ou l'on a cru que quelque chose était bon
alors qu'en fait c'était mauvais et vice versa afin de s'inspirer a rester
patient, car ces avantages lui seront montrés t6t ou tard. Chapitre 2 Al
Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Cette partie du hadith principal est a nouveau liée a la premiére partie,
car la connaissance et une foi solide empécheront de remettre en
question le destin, car on croit fermement que les décrets d'Allah,
I'Exalté, sont les meilleurs pour tous ceux qui sont concernés et sont
inévitables. Par conséquent, faire preuve d'impatience n'empéchera pas
le destin de se produire et ne ménera qu'a une perte de réecompense et
de paix dans les deux mondes.



Sainteté

Dans un hadith divin du Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, , retrouvé dans le Sahih de Boukhari, numéro
6502, Allah, I'Exalté, declare certaines choses importantes. La premiere
chose mentionnée est qu'Allah, I'Exalté, déclare la guerre a celui qui fait
preuve d'inimitié envers I'un de Ses amis pieux.

Cela se produit parce que celui qui montre de l'inimitieé a I'ami d'une
personne montre en fait indirectement de l'inimitié a cette personne.
Cela avertit indirectement les musulmans de ne se lier d'amitié qu'avec
les serviteurs pieux d'Allah, 'Exalté, et de ne jamais montrer d'inimitié ou
d'aversion a leur égard, car c'est l'attitude des ennemis d'Allah, I'Exalté,
tels que le Diable. Chapitre 60 Al Mumtahanah, verset 1 :

« O vous qui croyez, ne prenez pas Mes ennemis et vos ennemis pour
allies... »

Il est important de noter que toute forme de désobéissance a Allah,
I'Exalté, est une guerre contre Lui. Par conséquent, un musulman doit
éviter toute forme de désobéissance, y compris le fait de détester ceux
qui s’efforcent de Lui obéir, car cela ne fait qu’attirer la colére d’Allah,
'Exalté. Par exemple, le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le
salut) a averti dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro
3862, qu’'une personne ne doit jamais insulter ses Compagnons,
gu’Allah soit satisfait d’eux, car les insulter revient a insulter le Saint



Prophete Muhammad ( sur lui la paix et le salut), et quiconque lui fait du
mal, insulte Allah, 'Exalté. Et cette personne pécheresse sera bientbt
punie, a moins gqu’elle ne se repente sincérement.

De plus, comme la droiture, qui est basée sur l'intention de l'individu, est
cachée aux gens, les musulmans doivent éviter de détester les autres
musulmans, car ils ne savent pas qui est un ami juste d'Allah, I'Exalté.
Cette partie du hadith principal encourage donc l'individu a faire preuve
de bonnes manieres envers tous les musulmans, en les traitant comme
il souhaite étre traité par les autres.

Le hadith divin principal dont il est question ici est que le musulman ne
peut se rapprocher d'Allah, I'Exalté, qu'en accomplissant ses devoirs
obligatoires. Et il peut atteindre I'amour d'Allah, I'Exalté, par des actes
vertueux volontaires.

Cette description divise les serviteurs d'Allah, [I'Exalté, en deux
catégories. Le premier groupe se rapproche d'Allah, I'Exalté, en
accomplissant ses devoirs obligatoires envers Allah, I'Exalté, comme la
priere obligatoire, et envers les gens, comme I'aumoéne obligatoire. Cela
peut se résumer en accomplissant les commandements d'Allah, I'Exalté,
en s'abstenant de Ses interdictions et en étant patient avec le destin.

La deuxieme catégorie de ceux qui se rapprochent d’Allah, 'Exalté, est
supérieure a la premiére catégorie car non seulement ils accomplissent
leurs devoirs obligatoires mais s’efforcent de faire de bonnes actions
volontaires. Cela montre clairement que c’est le seul chemin vers la



proximité d’Allah, I'Exalté. Quiconque emprunte un autre chemin
n'atteindra pas cet objectif vital. Cela rejette completement le concept
d’obtenir la sainteté sans s’efforcer d’obéir a Allah, 'Exalté. La personne
qui prétend cela est tout simplement un menteur. Le Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a confirmé
dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 4094, que lorsque le
cceur spirituel est pur, le reste du corps devient pur. Cela conduit aux
bonnes actions. Donc, si une personne n’accomplit pas de bonnes
actions, comme ses devoirs obligatoires, alors son corps est impur, ce
qui signifie que son ceceur spirituel est également impur. Cette personne
ne peut jamais atteindre la proximité d’Allah, 'Exalté.

Il est important de noter que les plus grandes actions vertueuses que
I'on puisse accomplir volontairement sont celles basées sur les traditions
du Saint Prophete Muhammad (sur lui la paix et le salut). Quiconque
choisit d'accomplir des actions vertueuses volontaires qui ne sont pas
basées sur ses traditions a été trompé par le Diable, car aucun chemin
ne ménera a Allah, I'Exalté, sauf le chemin et les actions du Saint
Prophete Muhammad (sur lui la paix et le salut). Chapitre 3 Ali Imran,
verset 31 :

« Dis [au Prophéte Muhammad, paix et bénédictions sur lui] : « Si vous
aimez Allah, suivez-moi, [alors] Allah vous aimera et vous pardonnera
VoS péchés... » »

Les musulmans pieux qui appartiennent au deuxieme groupe supérieur
sont aussi ceux qui évitent les choses inutiles et vaines de ce monde
matériel. Cette attitude les aide a concentrer leurs efforts sur
I'accomplissement de bonnes actions volontaires. C'est ce groupe qui a



perfectionné sa foi en aimant, en haissant, en donnant et en retenant
tout pour I'amour d'Allah, I'Exalté. Cela a été conseillé dans un hadith
trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4681.

De plus, les musulmans de ce groupe supérieur s'efforcent d'utiliser
chaque bienfait qui leur est accordé, comme leur énergie et leur temps,
d'une maniere qui plaira a Allah, I'Exalté. lls évitent de les utiliser d'une
maniére qui ne plaira pas a Allah, I'Exalté, et qui ne leur sera pas
béneéfique dans l'au-dela, méme si ces manieres sont permises.

Le hadith principal qui nous intéresse ici est que lorsque I'on s’efforce
d’accomplir les devoirs obligatoires et d’accomplir les bonnes actions
volontaires, Allah, I'Exalté, bénit ses cinqg sens afin qu'il les utilise pour
Lui obéir. Ce serviteur vertueux commettra trés rarement des pécheés.
Cette augmentation de la guidance a éte indiquée dans le chapitre 29 Al
Ankabut, verset 69 :

« Et ceux qui luttent pour Nous, Nous les guiderons certainement vers
Nos chemins... »

Ce musulman atteint le niveau d’excellence qui a été évoqué dans un
hadith trouvé dans le Sahih Muslim, numéro 99. C’est lorsque le
musulman accomplit des actions, comme la priére, comme s'il observait
Allah, I'Exalté. Celui qui atteint ce niveau protégera son esprit et son
corps des péchés. C'est celui qui, lorsqu’il parle, parle pour Allah,
I'Exalté, lorsqu’il se tait, il se tait pour Allah, I'Exalté. Lorsqu'il agit, il agit



pour Lui et lorsqu’il se tait, il agit pour Lui. Cest un aspect du
monothéisme et de la compréhension de I'Unicité d’Allah, 'Exalté.

Il est important de noter que cette habilitation consiste a faire face aux
difficultés avec patience et aux moments de facilité avec gratitude, ce
qui implique d'utiliser les bénédictions qui nous ont été accordées de
maniére a plaire a Allah, 'Exalté. Cette habilitation comprend également
I'obtention de la paix de I'esprit, car I'état mental de celui qui est habilité
ne sera ni facilement ébranlé ni brisé par les différentes situations
auxquelles il peut étre confronté dans ce monde.

Le hadith principal qui nous intéresse ici-bas est que I'invocation de ce
musulman sera exaucée et qu’il obtiendra le refuge et la protection
d’Allah, le Trés-Haut. C’est une legon claire pour ceux qui désirent des
choses licites de ce monde. lls ne doivent chercher a les obtenir par
aucun moyen, sauf par l'obéissance sincere a Allah, le Trés-Haut.
Aucun maitre spirituel ni personne d’autre ne pourra accorder quelque
chose a une personne a moins que celle-ci ne s’efforce d’obéir a Allah,
le Tres-Haut, et elle est destinée a obtenir ces choses. De plus,
personne ne peut et ne veut accorder a une autre personne refuge et
protection contre le chatiment d’Allah, le Tres-Haut, dans les deux
mondes. On ne peut obtenir cette protection que par I'obéissance
sincere a Allah, le Trés-Haut. Cela élimine le voeu pieux de certains qui
croient qu’ils peuvent persister dans la désobéissance a Allah, le Trés-
Haut, et obtenir quand méme une protection contre Son chatiment, en
particulier dans l'au-dela, grace a lintercession de quelgqu’un d’autre.
Méme si lintercession du Saint Prophéte Muhammad (paix et
bénédictions sur lui) au Jour du Jugement est un fait, néanmoins, se
comporter de cette maniere moqueuse peut faire perdre cette
intercession.



Pour conclure, ce hadith montre clairement que la proximité d'Allah,
I'Exalté, ne s'obtient que par Son obéissance sincére, sous la forme de
I'accomplissement de Ses commandements, de l'abstention de Ses
interdictions et de la patience envers le destin selon les traditions du
Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur lui). Toutes les
autres méthodes prescrites sont fausses et ne sont que des veeux pieux,
qui n‘ont aucune valeur ni poids en Islam.



La vérité

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1971, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
parlé de l'importance de la véracité et de I'évitement du mensonge. La
premiere partie conseille que la véracité mene a la droiture qui, a son
tour, méne au Paradis. Lorsqu'une personne persiste dans la véracité,
elle est enregistrée par Allah, I'Exalté, comme une personne veridique.

Il est important de noter que la véracité a trois niveaux. Le premier est
lorsque I'on est sincere et sincére dans ses intentions. Cela signifie que
I'on agit uniguement pour Allah, le Trés-Haut, et que I'on ne profite pas
aux autres pour des motifs cachés, comme la gloire. C'est en fait le
fondement de l'lslam, car chaque action est jugée selon lintention de
l'autre. Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari,
numero 1. La preuve de la sincérité d'une personne est lorsqu'elle ne
désire ni n‘espere la gratitude des autres.

Le niveau suivant est celui ou I'on est honnéte dans ses paroles. Cela
signifie en réalité qu’'on évite tous les types de péchés verbaux, pas
seulement les mensonges. Car celui qui se livre a d’autres péchés
verbaux ne peut pas étre une personne vraiment honnéte. Une
excellente fagon d'y parvenir est de mettre en pratique un hadith trouvé
dans Jami At Tirmidhi, numéro 2317, qui conseille qu’'une personne ne
peut rendre son Islam excellent qu’en évitant de s’impliquer dans des
choses qui ne la concernent pas. La majorité des péchés verbaux se
produisent parce qu’'un musulman discute de quelque chose qui ne le
concerne pas. Cela inclut également le fait d’éviter les paroles vaines,
car elles conduisent souvent a des paroles pécheresses et constituent



une perte de temps précieux, ce qui sera un regret pour lui au Jour du
Jugement. On peut adopter ce niveau de véracité en disant simplement
guelque chose de bien ou en restant silencieux.

La derniére étape est la sincérité dans les actes. On y parvient en
obéissant sincerement a Allah, ['Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s'abstenant de Ses interdictions et en étant patient
avec le destin selon les traditions du Saint Prophéete Muhammad, que la
paix et les bénédictions soient sur lui, , sans choisir ni mal interpréter les
enseignements de I'lslam qui conviennent a ses désirs. Il faut adhérer a
la hiérarchie et a I'ordre de priorité établis par Allah, 'Exalté, dans toutes
les actions. Celui qui se comporte de cette maniere utilisera chaque
béneédiction qui lui a été accordée de maniere agréable a Allah, I'Exaltée.

Les conséguences du contraire de ces niveaux de véracité, a savoir le
mensonge, selon le hadith principal dont nous discutons, sont qu’il méne
a la désobéissance qui, a son tour, méne au feu de I'Enfer. Si I'on
persiste dans cette attitude, on sera considéré par Allah, I'Exalté,
comme un grand menteur. Selon les trois niveaux évoques
précédemment, mentir dans son intention implique de ne pas étre
sincére envers Allah, 'Exalté, et d’accomplir de bonnes actions pour le
bien des gens. Mentir dans ses paroles implique tous les types de
paroles pécheresses. Mentir dans ses actions implique de persister
dans les péchés, ce qui implique de violer les droits d’Allah, 'Exalté, et
des gens. Celui qui englobe tous ces niveaux de mensonge est un
grand menteur et il n'‘est pas nécessaire d'étre un savant pour
déterminer ce qui arrivera a la personne qui sera considérée par Allah,
I'Exalté, comme un grand menteur le Jour du Jugement.



Vraiment riche

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6444, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
les riches de ce monde seront pauvres dans l'au-dela a moins qu'ils ne
dépensent correctement leurs bénédictions, mais ces personnes sont
peu hombreuses.

Cela signifie que la majorité des gens riches dépensent mal leur
richesse. C'est-a-dire, dans des choses vaines qui ne leur apportent
donc aucun avantage dans l'au-dela et aucun avantage réel dans ce
monde. Ou bien ils déepensent dans des choses pécheresses qui
deviendront un fardeau pour eux dans les deux mondes. Ou bien ils
dépensent dans des choses licites d'une maniere que l'lslam déteste,
comme le gaspillage ou l'extravagance. Pour ces raisons, les riches
seront pauvres le Jour du Jugement, car ils n‘auront pas utilisé leurs
bénédictions, comme leur richesse, d'une maniere qui plaira a Allah,
I'Exalté. Cette pauvreté entrainera une responsabilité difficile, du stress,
des regrets et méme une punition.

De plus, ceux qui thésaurisent leurs richesses verront leur fortune les
abandonner dans leur tombe et ils atteindront l'au-dela les mains vides,
c'est-a-dire comme des pauvres. Ceci a été prévenu dans un Hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2379. Le défunt laissera sa
richesse derriere lui pour que d'autres puissent en profiter tandis qu'l
sera tenu responsable de I'avoir gagnée et thésaurisée.



Enfin, comme les riches sont distraits par le désir de gagner,
d’accumuler, de protéger et d’accroitre leurs richesses, cela les
détourne de l'accomplissement des bonnes actions, qui sont ce qui
rendra quelqu’un riche au Jour du Jugement. En réalité, perdre cela les
rendra pauvres.

Il est important de noter que dépenser correctement sa richesse ne
consiste pas seulement a faire un don de charité, mais également a
dépenser pour ses besoins et ceux de ses personnes a charge sans
étre gaspilleur ou extravagant.

Le véritable riche est celui qui utilise ses biens, comme sa fortune,
comme le prescrit I'lslam. Cette personne sera riche dans ce monde et
dans l'autre. Chapitre 16 An Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

En réalité, cette personne emporte ses bénédictions avec elle dans I'au-
dela. Cette attitude lui procure également du temps libre qui lui permet
d’accomplir de bonnes actions, ce qui, a son tour, ne fait qu’accroitre sa
richesse dans l'au-dela.



Enfin, celui qui utilise les bienfaits qui lui ont été accordés d’'une maniere
qui plaise a Allah, I'Exalté, a fait preuve de gratitude envers Lui. Cela
conduira a une augmentation des bienfaits pour lui dans les deux
mondes. Telle est la définition correcte de la richesse. Chapitre 14
Ibrahim, verset 7 :

« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclameé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »



Personnage sublime

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2003, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
indiqué que la chose la plus lourde dans la balance du Jour du
Jugement sera le bon caractere. Cela comprend le fait de faire preuve
de bon caractere envers Allah, I'Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s'abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience selon les traditions du Saint Prophete Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, . Cela incitera l'individu a
utiliser les bénédictions qui lui ont été accordées d'une maniere qui
plaise a Allah, 'Exalté. L'essence de cela est I'apprentissage et I'action
sur la base des connaissances islamiques.

Le hadith principal inclut également le fait de montrer un bon caractere
envers les autres. Malheureusement, de nombreux musulmans
s'efforcent d'accomplir les devoirs obligatoires envers Allah, I'Exalté,
mais négligent le deuxieme aspect en maltraitant les autres. lls ne
parviennent pas a comprendre son importance. Un hadith trouvé dans
Jami At Tirmidhi, numéro 2515, conseille clairement qu'une personne ne
sera pas un véritable croyant tant qu'elle n‘aimera pas pour les autres ce
qgu'elle aime pour elle-méme. Cela signifie que de la méme maniére
qu'une personne désire étre traitée avec gentillesse par les autres, elle
doit également traiter les autres avec un bon caractere.

De plus, une personne ne peut étre un véritable croyant et musulman
tant qu’elle n'a pas évité de faire du mal aux autres et a leurs biens,
quelle que soit sa foi. Cela a été confirmé dans un hadith trouvé dans
Sunan An Nasai, numéro 4998.



Le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a prévenu dans un hadith du Sahih Boukhari numéro 3318 qu’'une
femme entrerait en enfer pour avoir maltraité un chat, ce qui a entrainé
sa mort. Un autre hadith du Sunan Abu Dawud numéro 2550 indique
gu’un homme a été pardonné parce qu’il a nourri un chien assoiffé. Si tel
est le résultat d’'un bon caractére et les conséquences d’'un mauvais
caractere envers les animaux, peut-on imaginer I'importance d’avoir un
bon caractere envers Allah, 'Exalté, et les gens ? En fait, le principal
hadith dont il est question conclut en conseillant que celui qui possede
un bon caractére sera récompensé comme le musulman qui adore
Allah, 'Exalté, et jeine régulierement.

Enfin, selon le hadith principal, si le bon caractére est la chose la plus
lourde dans la balance du Jour du Jugement en faveur d'une personne,
cela signifie que la chose la plus lourde dans la balance du Jour du
Jugement contre une personne sera le mauvais caractere. Mauvais
caractere envers Allah, I'Exalté, en ne Lui obéissant pas sincerement, et
envers la création, en ne les traitant pas comme on souhaite étre traité
par les autres.



La peur pour la nation

Dans un hadith trouvé dans le Sunan Ibn Majah, numéro 3997, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
averti qu'il ne craignait pas la pauvreté pour la nation musulmane. Au
contraire, il craignait que les bénédictions de ce monde deviennent
faciles a obtenir et abondantes pour eux. Cela les pousserait a se
concurrencer pour les obtenir et, a son tour, cela conduirait a leur
destruction, comme cette méme concurrence a détruit les nations
précédentes.

Il est important de comprendre que cela ne s’applique pas seulement a
la richesse. Mais cet avertissement s’applique a tous les aspects des
désirs materiels des gens, qui peuvent étre englobés par le désir de
gloire, de richesse, d’autorité et les aspects sociaux de la vie, tels que la
famille, les amis et une carriere. Chaque fois que l'on cherche a
satisfaire ses désirs en recherchant ces choses au-dela de ses besoins,
méme si elles sont licites, cela le détourne de la préparation pratique
pour 'au-dela, qui consiste a utiliser les bénédictions qui nous ont été
accordées d’'une maniére qui plaise a Allah, I' Exalté. Cela le conduit a
un mauvais caractére, comme le gaspillage et I'extravagance, et peut
méme le conduire a commettre des péchés, afin d’obtenir ces choses.
Ne pas les obtenir peut le conduire a I'impatience et a d’autres actes de
défi et de désobéissance envers Allah, 'Exalté. La compétition pour les
bénédictions matérielles avec les autres le conduit a adopter d’autres
caractéristiques négatives, telles que I'envie, la méchanceté et I'inimitié,
qui conduisent a la désunion, au manque de sincerité et au non-respect
des droits d’autrui. Cette compétition peut méme conduire a nuire aux
autres. Cela ne meéne qu'a la destruction dans les deux mondes, méme
si cela n'est pas évident pour une personne dans ce monde.



Il est évident que ces désirs mondains ont pris le contrble de nombreux
musulmans, car ils se levent volontiers au milieu de la nuit pour obtenir
des bénédictions matérielles, telles que la richesse, ou partir en
vacances, mais ils ne le font pas lorsqu'on leur conseille d'accomplir la
priere nocturne volontaire ou d'assister a la priere obligatoire du matin a
la mosquée avec la congrégation.

Il N’y a pas de mal a acquérir ces choses tant qu’elles sont licites et
nécessaires pour satisfaire les besoins d’'une personne et ceux de ses
proches. Mais si une personne va au-dela, elle se préoccupera de leur
avenir, car cela peut 'amener a violer les droits d’Allah, I'Exalté, et des
gens. Plus une personne poursuit ses deésirs mondains, moins elle
s’efforcera de se préparer pour l'au-dela, car une personne peut soit
utiliser les bénédictions qui lui ont été accordées de maniere a plaire a
Allah, I'Exalté, soit selon ses propres désirs. Cela conduira a la
destruction annoncée dans le hadith principal dont il est question. Une
destruction qui commence par le stress et I'anxiété dans ce monde et
conduit a des difficultés extrémes dans l'au-dela. Chapitre 20 Taha,
verset 124 :

« Et quiconque se détourne de Mon rappel, certes, aura une vie pénible.
Et au Jour de la Résurrection, Nous le rassemblerons aveugle. »



Salut

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2501, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a déclaré que
guicongue se tait est sauve.

Cela signifie que celui qui se tait face a des paroles vaines ou
mauvaises et ne prononce que de bonnes paroles sera sauvé par Allah,
I'Exalté, dans les deux mondes. Il est important de comprendre cela car
la principale raison pour laquelle les gens entreront en Enfer est a cause
de leurs paroles. Cela a été averti dans un hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 2616. En fait, il suffit d'une seule mauvaise parole pour
faire plonger une personne en Enfer le Jour du Jugement. Cela a été
confirmé dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2314.

Les paroles peuvent étre de trois types. La premiere est la mauvaise
parole, qu'il faut éviter a tout prix. La deuxieme est la parole vaine, qui
ne fait que faire perdre du temps, ce qui, a son tour, entrainera un grand
regret au Jour du Jugement. De plus, la premiere étape d'une parole
coupable est souvent la parole vaine. Il est donc plus prudent d'éviter ce
type de parole. La derniére est la bonne parole, qu'il faut toujours
adopter. Sur la base de ces aspects, les deux tiers de la parole doivent
étre éliminés de la vie.

De plus, celui qui parle trop ne réfléchira que peu a ses actes et a l'au-
dela, car cela exige le silence. Cela 'empéchera d’évaluer ses actes, ce



qui l'incitera a accomplir davantage de bonnes actions et a se repentir
sincérement de ses péchés. Cette personne sera alors empéchée de
changer pour le mieux.

Parler trop souvent amenera l'individu a s'impliquer dans des choses qui
ne le concernent pas. Cela conduit toujours a des problemes pour soi-
méme et pour les autres, comme des relations brisées. De plus, celui
qui n'évite pas les choses qui ne le concernent pas ne rendra pas son
Islam excellent. Ceci a été mis en garde dans un hadith trouvé dans
Jami At Tirmidhi, numéro 2317. Le salut réside dans l'effort pour rendre
sa foi excellente.

Parler trop souvent conduit a des disputes et des désaccords reguliers,
ce qui ne fait qu'engendrer du stress pour celui qui parle et pour les
autres. En revanche, éviter les paroles vaines et malveillantes permet
d'éviter cela et d'assurer la paix de I'esprit.

Enfin, ceux qui parlent trop parlent souvent de choses qui sont
divertissantes et amusantes. Cela les amenera a adopter une mentalité
qui les poussera a ne pas aimer discuter ou écouter des sujets sérieux,
tels que la mort et l'au-dela. Cela les empéchera de se préparer
adéquatement pour l'au-dela, ce qui les conduira a un grand regret et a
une punition potentielle.

Tout cela peut étre évité si I'on se tait simplement face a des paroles
vaines et pécheresses et si 'on ne dit que de bonnes paroles. Par



conséquent, celui qui se tait de cette facon sera sauvé des ennuis dans
ce monde et du chatiment dans le monde a venir.



L'ombre d'un arbre

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2377, le Saint
Prophéete Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a déclaré qu'il
n'était pas préoccupé par les exces de ce monde matériel et que son
exemple dans ce monde est celui d'un cavalier qui se repose brievement
a I'ombre d'un arbre, puis le laisse derriere lui en continuant.

En réalité, chaque personne est un voyageur qui reste dans ce monde
pour une durée tres limitée par rapport a celle d'ou elle vient, c'est-a-dire
le monde des ames, et a celle vers laquelle elle se dirige, qui est l'au-
dela éternel. En fait, ce monde en comparaison est comme une attente
a un arrét de bus. Dans ce hadith, ce monde a été comparé a une
ombre. En effet, une ombre ne dure pas longtemps et disparait
rapidement sans que les gens ne s'en rendent compte, ce qui est
exactement la facon dont les jours et les nuits d'une personne passent.
Le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, n'a pas mentionné une auberge de voyage ou un hotel car ce sont
des structures solides qui indiquent la permanence. Une ombre qui
disparait déecrit mieux ce monde matériel. En effet, quel que soit I'age
d'une personne, elle admet toujours que sa vie s'est écoulée comme un
éclair et a semblé étre un instant. Chapitre 79 An Naziat, verset 46 :

« Le Jour ou ils le verront (le Jour du Jugement), ce sera comme s’ils
n’étaient restés [dans ce monde] qu’un aprés-midi ou une matinée. »



Le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a fait allusion a un cavalier et non a un marcheur, car celui qui
marche se repose davantage a I'ombre d'un arbre qu'un cavalier. Cela
indigue en outre le temps limité que les gens passent dans ce monde.

Se reposer a lI'ombre indique l'importance d’utiliser correctement le
monde matériel afin d’obtenir les provisions dont il a besoin, tout comme
le cavalier prend la provision dont il a besoin, a savoir le repos. Le
musulman doit donc se préparer a son départ immédiat de ce monde en
se préparant pour lau-dela en accomplissant les commandements
d’Allah, 'Exalté, en s’abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience selon les traditions du Saint Prophete Muhammad
(paix et bénédictions d’Allah sur lui). Cela Iui permettra d'utiliser les
bénédictions qui lui ont été accordées d’'une maniere qui plaise a Allah,
'Exalté. Cela lui permettra d’obtenir la paix et le succés dans les deux
mondes. Chapitre 16 An Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »

Comme mentionné dans le hadith principal, tout comme le Saint
Prophéete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, , ne
se souciait pas des aspects inutiles de ce monde, un musulman doit
également adopter cette attitude, car plus on consacre son énergie et
son temps a gagner et a profiter des choses inutiles de ce monde, moins
on aura de temps et d'énergie pour utiliser ses bénédictions de maniére
a plaire a Allah, I' Exalté. Cette distraction ne menera a rien d'autre



qu'au stress et aux difficultés dans les deux mondes. Chapitre 20 Taha,
verset 124 :

« Et quiconque se détourne de Mon rappel, certes, aura une vie pénible.
Et au Jour de la Résurrection, Nous le rassemblerons aveugle. »

Il faut noter que cette discussion ne signifie pas qu'il faille abandonner
ce monde, car ce hadith indique clairement qu'il faut utiliser le monde
matériel pour se préparer a l'au-dela. Le cavalier se repose et les
musulmans doivent rassembler les choses qui leur seront utiles dans
I'au-dela au lieu de consacrer leurs efforts et leur temps a des choses
inutiles qui les laisseront les mains vides le Jour du Jugement. Chapitre
89 Al Fajar, versets 23-24 :

« Et ce jour-1a, c'est 'Enfer. Ce jour-la, 'homme s'en souviendra. Mais a
quoi lui servira ce souvenir ? Il dira : « Ah ! si j'avais envoyé gquelque
chose d'autre pour ma vie ».



L'ombre d'Allah, I'Exalté

Dans un long hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6806, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a mentionné
sept groupes de personnes qui bénéficieront de I'ombre d'Allah, I'Exalté,
le Jour du Jugement.

Cette ombre les protégera des horreurs du Jour du Jugement,
notamment de la chaleur insupportable provoquée par le Soleil amené a
moins de deux miles de la création. Ceci a été prévenu dans un Hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2421.

Le premier a qui I'on accordera de 'ombre est le dirigeant juste. Cela
inclut en fait tout musulman qui s’efforce de remplir ses devoirs de
dirigeant et de berger envers ses dépendants, tels que ses enfants.
C’est celui qui s’efforce de remplir tous ses devoirs envers Allah,
'Exalté, et les gens, en particulier envers ceux qui sont sous sa garde.
Cela inclut les musulmans qui n‘'ont pas de personnes a charge, car
chaque personne est le maitre de son propre corps et des bénédictions
matérielles qui lui ont été accordées par Allah, 'Exalté, comme les
biens. Ainsi, lorsqu’'une personne regne sur son corps en utilisant
chaque organe et chaque membre selon les enseignements de I'lslam et
utilise chaque bénédiction qu’elle posseéde d’'une maniére qui plaise a
Allah, 'Exalté, alors elle aussi est considérée comme un dirigeant juste.
Celui qui agit avec justice cherche toujours a plaire a Allah, I'Exalte,
méme si cela conduit au mécontentement des gens et a leur Diable
intérieur. En réalité, le musulman juste est celui qui s'efforce dans
l'obéissance a Allah, I'Exalté, en accomplissant Ses commandements,
en s'abstenant de Ses interdits et en affrontant le destin avec patience



tout en accomplissant les droits d'Allah, I'Exalté, ses propres droits et les
droits des gens.

Le prochain a qui Allah accordera I'ombre d'Allah, le Trés-Haut, le Jour
du Jugement sera un jeune qui a été élevé dans l'adoration d'Allah, le
Tres-Haut. C'est une grande action car le désir des choses de ce monde
et la possession de la force mentale et physique pour les obtenir sont
plus grands pendant la jeunesse. Par exemple, il est courant de voir les
personnes agéees fréquenter régulierement la mosquée, mais il est rare
de voir un jeune. Donc, s'ils mettent de c6té leurs désirs et s'efforcent
d'abord d'accomplir les commandements d'Allah, le Tres-Haut, alors leur
récompense sera grande.

Il est important de noter que ce hadith ne fait pas référence a un jeune
qui adore constamment Allah, I'Exalté. Il fait référence a celui qui
accomplit ses devoirs envers Allah, I'Exalté, comme les prieres
obligatoires selon les hadiths du Saint Prophéete Muhammad, que la paix
et les bénédictions soient sur lui, et ses devoirs envers les gens. Celui
qui se comporte de cette maniere trouvera beaucoup de temps pour
faire d'autres choses licites. Mais cette attitude est rarement observee
chez un jeune, car la plupart des musulmans n'apprécient l'importance
de l'accomplissement de leurs devoirs qu'une fois plus ageés. C'est
pourquoi il est extrémement important que les parents et les ainés
encouragent leurs enfants dés leur plus jeune age a accomplir leurs
devoirs. En fait, le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a méme conseillé aux parents dans un
hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 495, d'encourager leurs
enfants a accomplir les prieres obligatoires avant qu'ils n'atteignent I'age
ou elles deviennent obligatoires pour eux. Cette préparation garantit
gu'ils s'acquitteront de leurs devoirs lorsqu'ils deviendront obligatoires
pour eux. Malheureusement, c'est un aspect de I'éducation des enfants
que les musulmans négligent souvent, car ils encouragent leurs enfants



a réussir dans les affaires de ce monde et retardent leur éducation
religieuse. Mais a ce stade, ils commencent a s'habituer a agir selon les
commandements d'Allah, I'Exalté.

Le prochain a qui 'ombre sera accordée le Jour du Jugement est le
musulman dont le cceur est attaché a la mosquée. Cela inclut le
musulman qui s’efforce d’accomplir ses priéres obligatoires a la
mosquée en congrégation. On peut comprendre la gravité de ne pas
accomplir cet acte en comprenant le hadith trouvé dans Sahih Muslim,
numero 1481. Il avertit que le Saint Prophete Muhammad, que la paix et
les bénédictions soient sur lui, a voulu ordonner que les maisons des
hommes qui n‘accomplissaient pas leurs prieres en congrégation a la
mosquée sans excuse valable soient bralées.

De nos jours, il est difficile pour un musulman qui travaille d'accomplir
toutes ses prieres obligatoires a la mosquée en groupe. Mais méme
ainsi, a l'exception de quelques-uns, chaque musulman peut accomplir
au moins quelques prieres obligatoires en groupe a la mosquée chaque
jour. Par exemple, ceux qui travaillent de nuit peuvent accomplir les
prieres obligatoires qui ont lieu pendant la journée. Et ceux qui travaillent
de jour peuvent accomplir les prieres obligatoires qui ont lieu pendant la
nuit en groupe a la mosquée.

Ce hadith inclut également ceux qui fréquentent régulierement les
mosquées afin d'enseigner ou d'apprendre la connaissance islamique,
car cet acte fait que leur coeur revient sans cesse a la mosquée.



Les personnes qui seront ensuite placées sous I'ombre le Jour du
Jugement sont celles qui aiment les autres pour 'amour d’Allah, I'Exalté.
Cela signifie qu’elles interagissent, conseillent et aident les autres
uniquement pour 'amour d’Allah, 'Exalté. Elles prouvent leur amour par
des actes et non seulement par des paroles. Elles n’exigent ni
n’attendent rien en retour de ce qu’elles font de la part des autres et
espérent seulement une récompense d’Allah, I'Exalté. Cette sincérité est
le fondement de l'lslam car chaque musulman sera jugé selon son
intention et non seulement selon ses actes. Cela est confirmé dans un
Hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1. Ceux qui agissent pour le
bien des gens seront avertis le Jour du Jugement d’obtenir leur
récompense de ceux pour qui ils ont agi, ce qui ne sera pas possible.
Cela a éte averti dans un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro
3154.

Agir avec sincérité permet non seulement d’obtenir d'innombrables
recompenses dans les deux mondes, mais aussi de placer son espoir
en Allah, 'Exalté, plutét qu’en les gens. Lorsqu’on place son espoir dans
les gens, on finit t6t ou tard par étre décu par eux, ce qui conduit a
I'inimitié, a la rupture des relations, a 'amertume et a d’autres péchés et
caractéristiques négatives.

Aimer pour Allah, le Tres-Haut, est une branche du perfectionnement de
la foi, selon un hadith trouvé dans le Sunan Abu Dawud, numéro 4681.
En effet, contréler son amour est une chose tres difficile a faire. Celui qui
y parvient verra les autres devoirs de l'islam simples.

Le prochain a qui 'ombre sera accordée le Jour du Jugement sera celui
qui est invité a la fornication mais qui la rejette par crainte d’Allah,



'Exalté. Contréler ses désirs, surtout lorsque personne, sauf Allah,
I'Exalté, n’en aura connaissance, est une grande action. Les musulmans
doivent s’efforcer d’éviter les situations ou ils pourraient étre invités a
commettre des péchés en évitant tout d’abord les endroits ou les péchés
sont plus courants, comme les boites de nuit. Cest extrémement
important car I'environnement d’'une personne a souvent un impact
profond sur son attitude et son comportement. Tout comme un étudiant
est plus susceptible d’étudier dans une bibliothéque calme que dans une
maison animée et bruyante, un musulman est moins susceptible d’étre
attiré par les péchés s’il évite les endroits ou les péchés se produisent
regulierement et ouvertement. L’autre chose importante est d’éviter les
personnes qui commettent ouvertement des péchés et invitent les autres
a y participer. Une personne adoptera les caractéristiques de ses
compagnons, qu’ils soient bons ou mauvais. Cela a été indiqué dans un
hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4833. Les musulmans
doivent non seulement s'assurer d'accompagner les bonnes personnes,
mais aussi encourager les personnes a leur charge, comme leurs
enfants, a faire de méme. Si les musulmans se concentraient vraiment
sur cela, cela réduirait considérablement le nombre de jeunes qui
s'impliquent dans les gangs et le crime. Chapitre 43 Az Zukhruf, verset
67 :

« Ce jour-la, les amis proches seront ennemis les uns des autres, a
I'exception des justes. »

La personne qui sera ensuite a I'ombre le Jour du Jugement est celle qui
fait 'aumone en secret. Méme si faire I'aumone en public peut inviter et
encourager les autres a faire de méme, ce qui augmente la recompense
en fonction du nombre de personnes qui suivent son comportement, ce
qui est confirmé par un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 2351,
faire 'aumbne en secret évite le péché dangereux de l'ostentation, qui



détruit I'acte de quelqu'un. Lorsqu'un musulman fait un don en secret,
cela indique sa sincérité pour ne plaire qu'a Allah, I'Exalté.

Il est important de noter que ce hadith n'a pas fixé de limite quant au
montant de la charité a donner. Ainsi, un musulman n'a aucune excuse
s'il ne suit pas ce conseil, car Allah, I'Exalte, observe la qualité d'un acte,
c'est-a-dire la sincérité d'une personne, et non la quantité. Cela a été
confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1.

En outre, la charité en Islam ne se limite pas a la donation de biens. En
fait, elle englobe toutes les bonnes actions, comme le fait d’'ordonner le
bien et d’interdire le mal. Cela est recommandé dans un hadith trouvé
dans Sahih Muslim, numéro 1671. Tant que I'une de ces bonnes actions
est accomplie en secret sans que la personne en parle aux autres, on
espére qu’elle accomplira ce hadith et qu’elle sera protégée le Jour du
Jugement.

La derniere personne mentionnée dans le hadith principal qui sera
protégeée le Jour du Jugement est celle qui se souvient d'Allah, I'Exalte,
dans la solitude et pleure. Tout d'abord, le fait que cette réaction se
produise dans la solitude indique la sincérité du sens musulman, leur
réaction est purement pour I'amour d'Allah, I'Exalté. Cette réaction peut
étre due a un certain nombre de facteurs, notamment la prise de
conscience des innombrables bénédictions qui leur ont été accordées,
méme si I'on montre un manque de gratitude pour elles en les utilisant
de maniere incorrecte. La compréhension de la miséricorde d'Allah,
I'Exalté, lorsqu'll cache leurs péchés a la création. Un musulman recoit
continuellement des bénédictions d'Allah, I'Exalté, méme lorsqu'il peche.
La réflexion et I'évaluation du musulman sur ses propres actes



I'encouragent a se repentir sincerement. La prise de conscience que le
pardon et le paradis ne seront accordés que par la miséricorde d'Allah,
le Tres-Haut, et non en raison de ses bonnes actions, ce qui est
confirmé par un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6467. Il est
important de noter que cette réaction ne se produit que lorsque I'on
réfléchit vraiment a ce monde matériel, a l'au-dela, a la mort, au Jour du
Jugement et a ses actes. Celui qui n'y préte pas attention n'atteindra
jamais ce résultat.



Vrai musulman et croyant

Dans un hadith trouvé dans Sunan An Nasai, numéro 4998, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
donné les signes d'un vrai musulman et d'un vrai croyant. Un vrai
musulman est celui qui garde ses actes et ses paroles loin des autres.
En fait, cela inclut toutes les personnes, quelle que soit leur foi. Cela
inclut tous les types de discours et d'actions qui peuvent causer du tort
ou de la détresse a autrui. Cela peut inclure le fait de ne pas donner les
meilleurs conseils aux autres, car cela contredit la sinceérité envers les
autres. Cela a été ordonné dans un hadith trouvé dans Sunan An Nasali,
numero 4204. Cela comprend le fait de conseiller aux autres de
désobéir a Allah, I'Exalté, les invitant ainsi a commettre des péchés. Un
musulman doit eviter ce comportement car il sera tenu responsable de
toute personne qui agit selon ses mauvais conseils. Cela a été mis en
garde dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 2351. Cela
comprend egalement le fait de ne pas s'impliquer dans les affaires des
autres, car cela conduit souvent a nuire aux autres. Un musulman doit
parler de maniere positive et respectueuse des autres, en leur présence
et en leur absence, tout comme il désire que les autres parlent
positivement de luli.

Les atteintes physiques comprennent le fait de porter atteinte aux
moyens de subsistance d'autrui, de commettre une fraude, d'escroquer
autrui et de maltraiter physiquement. Toutes ces caractéristiques sont
contraires aux enseignements de l'islam et doivent étre évitées.

Selon le hadith principal dont il est question, le vrai croyant est celui qui
évite de nuire a la vie et aux biens d’autrui. Encore une fois, cela



s’applique a tous les gens, quelle que soit leur foi. Cela comprend le vol,
I'utilisation abusive ou I'endommagement des biens et des effets
personnels d’autrui. Chaque fois qu’'on se voit confier les biens d’autrui,
on doit s’assurer de ne les utiliser qu’avec la permission du propriétaire
et d’'une maniére qui lui plaise et lui soit agréable. Le Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a averti dans
un hadith trouvé dans Sunan An Nasai, numéro 5421, que quiconque
s’empare illégalement des biens d’autrui, par un faux serment, méme s'il
s’agit d’'une petite branche d’arbre, ira en enfer.

Pour conclure, un musulman doit appuyer sa déclaration verbale de foi
par des actes, car ils sont la preuve physique de sa foi, nécessaire pour
obtenir le succes dans les deux mondes. De plus, un musulman doit
remplir les caractéristiques de la vraie foi a I'egard d'Allah, I'Exalté, et
des gens. Une excellente facon d'y parvenir a I'égard des gens est de
simplement traiter les autres comme on souhaite étre traité par les
autres, c'est-a-dire avec respect et paix.



Mauvais caractere

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2749, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
enumere trois signes d'hypocrisie. Méme si un musulman ne perdra pas
sa foi s'il agit selon ces caractéristiques, il est essentiel de les éviter car
un musulman qui agit comme un hypocrite pourrait bien se retrouver
avec elles le Jour du Jugement. Cela a été mis en garde dans un hadith
trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4031.

La premiere caractéristique est que lorsqu’ils parlent, ils mentent. C’est-
a-dire qu’ils mentent souvent. Le mensonge est inacceptable, qu'il
s’agisse d’un petit mensonge, souvent appelé mensonge blanc, ou d’'un
mensonge pour plaisanter. Tous ces types de mensonges sont interdits.
En fait, celui qui ment pour faire rire les gens, donc son but n’est pas de
tromper quelgu’un, a été maudit trois fois dans un hadith trouvé dans
Jami At Tirmidhi, numéro 2315.

Un autre mensonge courant que les gens prononcent souvent en
pensant que ce n'est pas un péché est celui de mentir aux enfants. C’est
sans aucun doute un péché selon les hadiths tels que celui qui se trouve
dans le Sunan Abu Dawud, numéro 4991. C’est une pure folie de mentir
aux enfants car ils ne feront qu’adopter cette habitude pécheresse de la
part de I'ainé qui leur ment. Se comporter de la sorte montre aux enfants
que le mensonge est acceptable alors que cela ne I'est pas selon les
enseignements de lislam. Ce n'est que dans des cas trés rares et
extrémes que le mensonge est acceptable, par exemple mentir pour
protéger la vie d’'une personne innocente.



Il est essentiel d’éviter de mentir car, selon un hadith trouvé dans Jami
At Tirmidhi, numéro 1971, cela conduit a d’autres péchés, comme la
médisance et la moquerie. Ce comportement mene aux portes de
I'Enfer. Lorsqu’une personne continue de mentir, elle est considérée par
Allah, 'Exalté, comme un grand menteur. |l n’est pas nécessaire d’étre
un savant pour prédire ce qui arrivera a une personne le jour du
Jugement dernier qui a été considérée par Allah, 'Exalté, comme un
grand menteur.

Tous les musulmans désirent la compagnie des anges. Pourtant,
lorsqu’une personne ment, elle est privée de leur compagnie. En fait, la
puanteur qui sort de la bouche d'un menteur fait que les anges
s’éloignent d’eux a des kilometres. Cela est confirmé par un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1972.

Celui qui persiste dans le mensonge verra son intention s'en trouver
affectée, c'est-a-dire qu'il commencera a accomplir de bonnes actions
pour autre chose que pour plaire a Allah, I'Exalté. Cela entrainera une
perte de réecompense dans les deux mondes. De plus, cela corrompra
également ses actions, car les péchés physiques deviendront plus
faciles a commettre lorsque la langue de lindividu est accro au
mensonge.

La caractéristique suivante de I’hypocrisie mentionnée dans le hadith
principal est qu’ils trahissent leurs dépdts. Cela inclut tous les dépdts
que I'on posséde d’Allah, I'Exalté, et des gens. Chaque bénédiction que
'on possede leur a été confiée par Allah, 'Exalté. La seule fagon de
remplir ces dépobts est d'utiliser les bénédictions d’'une maniére qui



plaise a Allah, 'Exalté. Cela a été discuté et décrit dans le Saint Coran
et les traditions du Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions
d’Allah sur lui). Cela leur permettra d’obtenir d’autres bénédictions, car
c’est la la véritable gratitude. Chapitre 14 Ibrahim, verset 7 :

« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclameé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »

Il est également important de respecter les devoirs de confiance entre
les personnes. Celui a qui I'on a confié les biens d'autrui ne doit pas en
faire un mauvais usage et ne doit les utiliser que selon les souhaits du
propriétaire. L'une des plus grandes obligations de confiance entre les
personnes est de garder secretes les conversations, a moins qu'il y ait
un avantage évident a en informer les autres. Malheureusement, cela
est souvent negligé par les musulmans. Il faut traiter les devoirs de
confiance entre soi et les autres de la méme maniére qu'on souhaite que
les autres traitent les devoirs de confiance entre soi et les autres.

En outre, ces devoirs concernent les personnes dont il a la charge,
comme les personnes a charge. Un musulman doit s'efforcer de remplir
ces devoirs en respectant les droits de ces personnes conformément
aux enseignements de l'islam. Par exemple, il est du devoir d'un parent
d'encourager ses enfants a apprendre, a comprendre et a agir
conformément aux enseignements du Saint Coran et aux traditions du
Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut).



Le dernier signe d'hypocrisie mentionné dans le hadith principal dont il
est question est le non-respect de ses promesses. La plus grande
promesse qu'un musulman ait faite est celle qu'il a faite a Allah, I'Exalté,
lorsqu'il L'a accepté comme Seigneur et Dieu. Cela implique d'accomplir
Ses commandements, de s'abstenir de Ses interdictions et d'affronter le
destin avec patience, conformément aux traditions du Saint Prophete
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, .

Toutes les autres promesses faites a des personnes doivent également
étre tenues, a moins d’avoir une excuse valable, en particulier celles que
font les parents a leurs enfants. Le non-respect des promesses ne fait
gu’enseigner aux enfants un mauvais caractére et les encourage a
croire que la tromperie est une caracteristique acceptable. Dans un
hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2227, Allah, I'Exalté, déclare
gu’ll sera contre celui qui fait une promesse en Son nom et la rompt
ensuite sans excuse valable. Comment celui qui a Allah, 'Exalté, contre
lui le Jour du Jugement peut-il reussir ? Il est toujours plus sdr de ne pas
faire de promesses a d’autres lorsque cela est possible. Mais lorsqu’une
promesse licite est faite, il faut s’efforcer de la tenir.



Confiance en Allah, le Tres-Haut

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2344, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
conseillé que si les gens faisaient vraiment confiance a Allah, I'Exalté, Il
leur fournirait tout comme Il fournit aux oiseaux. lls quittent leurs nids
affamés le matin et reviennent le soir rassasiés.

La confiance en Allah, I'Exalté, est une chose qui se ressent dans le
coeur mais qui se prouve a travers les membres, c'est-a-dire lorsqu'on
obéit sincérement a Allah, [I'Exalté, en accomplissant Ses
commandements, en s'abstenant de Ses interdictions et en affrontant le
destin avec patience selon les hadiths du Saint Prophéte Muhammad
(paix et bénédictions d'Allah sur lui). Chapitre 65 At Talaq, verset 3 :

« ...Et quiconque place sa confiance en Allah, Il lui suffit... »

L’aspect de la confiance qui est interne implique la ferme croyance que
seul Allah, 'Exalté, peut fournir a l'individu des choses bénéfiques et le
protéger des choses nuisibles, tant dans les affaires de ce monde que
dans les affaires religieuses. Le musulman comprend que la source du
don, du refus, du préjudice ou du bienfait n’est autre qu’Allah, 'Exalté.
Le musulman croit vraiment que tout ce qui se passe dans sa vie, dont
Allah, I'Exalté, seul décide, est le meilleur pour tous ceux qui sont
concernés, méme si cela n’est pas évident pour lui et pour les autres.
Chapitre 2 Al Baqgarah, verset 216 :



« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Il est important de noter que la confiance en Allah, I'Exalté, ne signifie
pas que I'on doive renoncer a utiliser les moyens qu’Allah, 'Exalté, a
fournis, tels que les médicaments. Comme le mentionne clairement le
principal hadith dont nous discutons, les oiseaux quittent leurs nids en
quéte active de nourriture. Lorsque I'on utilise la force et les moyens
fournis par Allah, 'Exalté, selon les enseignements de I'lslam, on Lui
obéit et on Lui fait confiance. C'est en fait I'élément extérieur de la
confiance en Allah, 'Exalté. Cela a été clairement exprimé dans de
nombreux versets et hadiths. Chapitre 4 An Nisa, verset 71 :

« O vous qui croyez, prenez vos précautions... »

En réalité, l'activité extérieure est une tradition du Saint Prophéte
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, , et la
confiance intérieure en Allah, I'Exalté, est I'état intérieur du Saint
Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, . On
ne doit pas abandonner la tradition extérieure méme si 'on posséde
I'état intérieur de confiance.



Les actes et l'utilisation des moyens fournis par Allah, I'Exalté, sont un
aspect de la confiance en Lui. A cet égard, les actes peuvent étre
divisés en trois catégories. La premiére est celle des actes d’obéissance
qu’'Allah, TI'Exalté, ordonne aux musulmans d’accomplir afin qu’ils
puissent obtenir la paix et le succes dans les deux mondes. Abandonner
ces actes tout en prétendant avoir confiance qu’Allah, I'Exalté, nous
accordera la paix et le succes n'est qu'un voeu pieux et n'‘a aucune
valeur en Islam.

Francais Le deuxieme type d'actes sont les moyens qu'Allah, Exalté soit-
ll, a créés dans ce monde pour que les gens y vivent en sécurité,
comme manger quand on a faim, boire quand on a soif et porter des
vétements chauds quand il fait froid. Celui qui les abandonne et se fait
du mal est blamable. Cependant, il y a des gens a qui Allah, Exalté soit-
I, a accordé une force particuliére pour qu'ils puissent éviter ces moyens
sans se faire de mal. Par exemple, le Saint Prophete Muhammad,
Exalté soit-1l, jednait pendant des jours sans interruption mais interdisait
aux autres de faire de méme, car Allah, Exalté soit-Il, lui avait donné
directement du jene sans qu'il ait besoin de nourriture. Cela est
confirmé par un hadith trouvé dans Sahih Al-Boukhari, numéro 1922. Le
Saint Prophete Muhammad, Exalté soit-1l, a prié pour le quatrieme calife
bien guidé, Ali Ibn Abou Talib, qu'Allah I'agrée, afin qu'il ne ressente ni
froid ni chaleur excessive. Ceci est confirmé dans un Hadith trouvé dans
Sunan Ibn Majah, numéro 117. Par conséguent, si une personne se
détourne de ces moyens mais qu'on lui donne la force d'endurer sans
faillir a ses devoirs envers Allah, I'Exalté, et les gens, alors cela est
acceptable, sinon c'est blamable.

Le troisieme type d’actes relatifs a la confiance en Allah, 'Exalté, sont
les choses qui ont été établies comme une habitude qu’Allah, I'Exalté,
brise parfois pour certaines personnes. Un exemple de cela est celui
des personnes qui guérissent de maladies sans avoir besoin de



médicaments. Cela est assez courant, surtout dans les pays pauvres ou
les médicaments sont difficiles a obtenir. Cela est lié a un hadith trouvé
dans Sunan Ibn Majah, numéro 2144, qui conseille qu’aucune personne
ne mourra avant d’avoir utilisé chaque once de la provision qui lui a été
allouée, ce qui, selon un autre hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro
6748, s’est produit plus de cinquante mille ans avant qu’Allah, I'Exaltée,
ait créé les cieux et la terre. Ainsi, celui qui réalise vraiment ce hadith,
ne peut pas rechercher activement la provision, sachant que ce qui lui a
été alloué il y a si longtemps ne peut pas lui manquer. Ainsi, pour cette
personne, les moyens habituels d’obtenir la provision, comme [I'obtenir
par le biais d'un travail, sont brisés par Allah, 'Exalté. C’est un rang
élevé et rare. Seul celui qui se comporte de cette maniére sans se
plaindre, sans paniquer et sans attendre rien des autres, est exempt de
tout blame s’il choisit cette voie. Il est important de noter que le Saint
Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
averti dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 1692, que
c’est un péché pour une personne de ne pas subvenir aux besoins de
ses personnes a charge, méme si elles sont de haut rang.

Il est important de noter que l'utilisation des moyens qui nous ont été
accordés, selon les enseignements de l'lslam, est bien meilleure que
leur abandon, car rien n'est supérieur a la voie du Saint Prophéte
Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui). Chapitre 3 Ali Imran,
verset 31 :

« Dis [au Prophéte Muhammad, paix et bénédictions sur lui] : « Si vous
aimez Allah, suivez-moi, [alors] Allah vous aimera et vous pardonnera
VoS péchés... » »



Avoir une véritable confiance en Allah, 'Exalté, conduit a se contenter
du destin. Cela signifie que tout ce qu’Allah, I'Exalté, choisit pour nous,
nous l'acceptons sans nous plaindre et sans vouloir que les choses
changent, car nous sommes fermement convaincus qu’Allah, 'Exalté, ne
choisit que le meilleur pour Ses serviteurs. Chapitre 2 Al Baqgarah, verset
216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Pour conclure, il est préférable de suivre les traditions du Saint Prophéte
Muhammad (paix et bénédictions sur lui), en utilisant les moyens licites
qui nous ont été accordés selon les enseignements de l'Islam, en
croyant fermement gu'ils viennent d'Allah, I'Exalté, et en ayant confiance
intérieurement que seul ce qu'Allah, I'Exalté, décide se produira, ce qui
est sans aucun doute le meilleur choix pour chaque personne
concernée, qu'elle I'observe et s'en rende compte ou non.



Obtenir le pardon

Un hadith divin trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3540, nous
informe de l'importance et de I'immensité du pardon d'Allah, I'Exalté. La
premiere partie du hadith déclare que tant qu'un musulman invoque
sincerement Allah, I'Exalté, et espere en Sa miséricorde, il sera
pardonné par Luli.

Cette réponse est en fait garantie pour toutes les invocations licites dans
le Saint Coran, et pas seulement pour l'invocation du pardon. Chapitre
40 Ghafir, verset 60 :

« Et ton Seigneur dit : « Invoque-Moi, Je te répondrai. »... »

En fait, le Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a mentionné ce verset et a déclaré que I'invocation est un
acte d’adoration, c’est-a-dire une bonne action. Cela a été conseillé
dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 1479. Un hadith
trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3604, conseille que chaque
invocation est acceptée de différentes maniéres tant qu’elle est licite.
Soit la personne obtient ce qu’elle a demandé, soit une récompense lui
est réservée dans l'au-dela, soit un péché équivalent lui est pardonné.
Mais il est important de noter que pour recevoir une réponse positive, un
musulman doit remplir les conditions et I'étiquette de I'invocation. En ce
qui concerne l'invocation pour le pardon, cela comprend I'effort actif pour
eviter les péchés et I'obéissance sincére a Allah, I'Exalté, car il est



contraire au bon sens de demander pardon tout en persistant dans les
péchés.

L'une des plus grandes invocations qu'un musulman puisse faire est le
pardon, car c'est un moyen d'obtenir des bénédictions, d'éviter les
difficultés dans ce monde et un moyen d'accéder au Paradis et
d'échapper a I'Enfer dans l'autre monde. Chapitre 71 Nuh, versets 10-
12

« Et il dit : « Implorez le pardon de votre Seigneur. Car Il est certes
Pardonneur. Il fera tomber sur vous du ciel des pluies abondantes. Et
vous accordera des biens et des enfants, et Il vous accordera des
jardins, et des rivieres. » »

Comme l'indique le hadith principal dont nous traitons, l'espoir en la
miséricorde infinie d'Allah, le Tres-Haut, lorsque linvocation est une
condition pour le pardon, Allah, le Tres-Haut, agit en fonction de I'opinion
de Son serviteur sur Lui, ce qui a été confirmé dans un hadith divin
trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 7405.

L’'une des plus grandes causes de pardon est lorsqu’'un musulman
espere seulement qu’Allah, 'Exalté, lui pardonnera, sachant trés bien
que personne ne peut lui pardonner ou le protéger du chatiment sauf
Allah, 'Exalté.



Le hadith principal dont il est question ici est que, quel que soit le
nombre de péchés commis par une personne, la miséricorde et le
pardon d’Allah, le Trés-Haut, sont plus grands. En fait, ils sont illimités,
donc les péchés limités d'une personne ne pourront jamais les
surmonter. C’est pourquoi le Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix
et le salut) a conseillé aux musulmans de magnifier ce qu'’ils demandent,
car rien n'est trop grand pour qu’Allah, le Trés-Haut, puisse I'exaucer.
Cela a été confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro
6812. Mais il est important de noter qu'utiliser le fait que le pardon
d’Allah, le Tres-Haut, est infini comme excuse pour persister dans les
péchés, c’est se moquer de cette vérité importante et celui qui se
comporte de cette maniére peut étre privé de Son pardon.

La partie suivante du hadith principal dont nous discutons indique
'importance de rechercher sincérement le pardon d’Allah, 'Exalté, ce
qui a été mentionné dans de nombreux versets et autres hadiths. Cet
acte de recherche du pardon fait partie du repentir sincere. On peut
comprendre que la recherche du pardon est un acte de la langue tandis
que le reste du repentir sincére implique de se détourner du péché par
des actions. Le repentir sincere comprend également le fait de ressentir
un remords sincere, de faire une promesse ferme de ne plus commettre
le péché et de réparer tous les droits qui ont été violés a I'égard d’Allah,
'Exalté, et des gens. Il est important de noter que ne pas persister dans
le méme péché est une condition pour que le repentir soit accepté.
Chapitre 3 Alee Imran, verset 135 :

« Et ceux qui, lorsqu’ils commettent une impudicité ou font du tort a eux-
mémes, invoquent Allah et implorent le pardon de leurs péchés. Et qui
est-ce qui pardonne les péchés, sinon Allah ? Et qui ne persiste pas
dans ce qu’ils ont fait, tout en sachant. »



Il est extrémement important pour un musulman de persister dans sa
recherche du pardon, car cela permet de se libérer de tout souci, de
sortir de toute difficulté et d'obtenir du soutien la ou on ne l'attend pas.
Cela est conseillé dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud,
numéro 1518.

Le hadith principal qui nous intéresse est celui qui nous amene a la plus
grande cause de pardon, a savoir le fait de ne rien associer a Allah,
'Exalté. Il existe deux types d’associations a Allah, I'Exalté : le
polythéisme majeur et le polythéisme mineur. Le type majeur est celui
ou I'on adore d’autres choses qu’Allah, 'Exalté, ou en plus de Lui. Le
type mineur est celui ou I'on agit pour autre chose que pour plaire a
Allah, 'Exalté, comme par exemple pour se mettre en valeur. Ceci a été
mis en garde dans un hadith trouvé dans Sunan lbn Majah, numéro
3989. En fait, celui qui agit pour le bien des gens sera averti par Allah,
'Exalté, au Jour du Jugement, de chercher sa récompense auprés de
ceux pour qui il a agi, ce qui ne sera pas possible. Ceci est confirmé
dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 3154. Celui qui
agit de cette maniére découvrira qu'il finira par étre exposé dans ce
monde et peu importe la fagon dont il traite les autres, il n’obtiendra
jamais leur véritable amour ou respect a cause de sa mauvaise
intention. Ceci a été indiqué dans un Hadith trouvé dans Sahih Muslim,
numéro 6705.

Quand on réalise l'unicité d’Allah, 'Exalté, on ne pense, on pense, on
agit et on parle que pour le plaisir d’Allah, 'Exalté, par crainte et amour
pour Lui. Ce comportement minimise les risques de commettre des
péchés et quels que soient les péchés commis, ils seront pardonnés par
Allah, TI'Exalté. C’est la raison pour laquelle le Saint Prophete
Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a déclaré
dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 3797, que la



déclaration selon laquelle il N’y a pas d’autre divinité digne d’adoration
gu’Allah, 'Exalté, élimine toutes les mauvaises actions.

C'est le comportement que tous les musulmans doivent s'efforcer
d'adopter. Le fondement de ce comportement est d'acquérir et d'agir
conformément aux enseignements du Saint Coran et aux traditions du
Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, . Cela permettra de s'assurer que l'on utilise les bénédictions qui
nous ont été accordées d'une maniere qui plaise a Allah, I'Exalté. Cela
minimisera nos péchés et nous encouragera toujours a nous repentir
sincérement chaque fois que nous commettons un péché. Cela méne au
pardon, a la paix et au succes dans les deux mondes. Chapitre 16 An
Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »



Relations avec Allah, le Tres-Haut et les gens

Dans un hadith retrouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1987, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
donné quelques conseils importants. Le premier est de craindre Allah,
I'Exalté, par la piéte.

On y parvient en accomplissant les commandements d’Allah, 'Exalté, en
s’abstenant de Ses interdictions et en affrontant le destin avec patience,
conformément aux hadiths du Saint Prophete Muhammad (sur lui la paix
et le salut). Cela ne s’obtient qu’en étudiant et en agissant selon les
enseignements du Saint Coran et les hadiths du Saint Prophete
Muhammad (sur lui la paix et le salut). Ce conseil englobe tous les
enseignements et devoirs de [I'lslam. Lorsqu'on s’efforce de cette
maniére, on atteint finalement le haut niveau de foi appelé excellence.
C’est lorsque I'on agit, comme en accomplissant la priére, comme si 'on
était témoin de I'observance d’Allah, 'Exalté. Cela a été conseillé dans
un hadith trouvé dans le Sahih Muslim, numéro 99. Cela garantit que
'on remplit ses devoirs a la fois envers Allah, 'Exalté, et envers la
création. Ce dernier implique de respecter les droits des personnes
selon les enseignements de l'lslam. Cela s’accomplit au mieux en
traitant les autres comme on souhaite étre traité par les autres.

Le deuxieme conseil donné dans le hadith principal dont il est question
est que le musulman doit faire suivre son péché d’'une bonne action afin
gu’il soit effacé. Cela ne concerne que les péchés mineurs, car les
péchés majeurs nécessitent un repentir sincére. Si I'on ajoute un
repentir sincére a son acte juste, alors cela effacera tout péché, mineur
ou majeur. Mais une partie de la bonne conduite consiste a s’efforcer de



ne pas répéter le péché a nouveau, car pécher avec l'intention de le
suivre d’'une bonne action est une mentalité dangereuse et trompeuse.
On doit s’efforcer de ne pas commettre de péchés et lorsqu’ils se
produisent, on doit se repentir sincérement. Le repentir sincére implique
de ressentir du remords, de demander pardon a Allah, 'Exalté, et a
quiconque a été lésé, tant que cela n'entraine pas de nouveaux
problemes, on doit promettre sincérement d’éviter de commettre a
nouveau le méme péché ou un péché similaire et de réparer tous les
droits qui ont été violés a I'égard d’Allah, 'Exalté, et des gens.

Enfin, le hadith principal recommande de traiter les gens avec un bon
caractere. C'est extrémement important car le bon caractere sera la
chose la plus lourde dans la balance du Jour du Jugement. Cela est
confirmé dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2003. I
faut adopter cela en apprenant et en agissant sur le caractere du Saint
Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, , qui
est le caractere enseigné par le Saint Coran. Grace a cela, on
remplacera ses défauts par de bons. Ceux qui maltraitent les autres,
méme s'ils accomplissent leurs devoirs envers Allah, I'Exalté, verront
qu'au Jour du Jugement, leurs bonnes actions seront données a leur
victime et si nécessaire, les péchés de leur victime leur seront donnés.
Cela pourrait les conduire a étre precipités en Enfer. Cela a été mis en
garde dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6579.



Compagnons

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 5534, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
décrit la différence entre un bon et un mauvais compagnon. Le bon
compagnon est comme une personne qui vend du parfum. Son
compagnon obtiendra soit du parfum, soit sera au moins affecté
positivement par I'odeur agréable. Alors qu'un mauvais compagnon est
comme un forgeron, si son compagnon ne brile pas ses vétements, il
sera certainement affecté négativement par la fumée.

Les musulmans doivent comprendre que les personnes qu'ils
accompagnent auront un effet sur eux, que cet effet soit positif ou
négatif, évident ou subtil. Il n'est pas possible d'accompagner quelqu'un
et de ne pas étre affecté par lui. Un hadith trouvé dans Sunan Abu
Dawud, numeéro 4833, confirme qu'une personne est sur la religion de
son compagnon. Cela signifie qu'une personne adopte les
caractéristiques de son compagnon. |l est donc important pour les
musulmans de toujours accompagner les justes car ils les affecteront
sans aucun doute de maniere positive, c'est-a-dire gu'ils les inciteront a
obéir a Allah, I'Exalté, en accomplissant Ses commandements, en
s'abstenant de Ses interdictions et en affrontant le destin avec patience
selon les traditions du Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions
d'Allah sur lui). Alors que les mauvais compagnons inciteront soit a
désobéir a Allah, I'Exalté, soit a se concentrer sur le monde matériel
plutbt que de se préparer pratiquement a l'au-dela. Cela signifie qu'ils les
empécheront d'utiliser les bénédictions qui leur ont été accordées d'une
maniére qui plaise a Allah, I'Exalté. Cette attitude deviendra pour eux un
grand regret dans les deux mondes, méme si les choses pour lesquelles
ils s'efforcent sont licites mais au-dela de leurs besoins, car utiliser les
bénédictions qui nous ont été accordées de maniere vaine ou



pécheresse est la racine de l'oubli d'Allah, I'Exalté. Chapitre 20 Taha,
verset 124 :

« Et quiconque se détourne de Mon rappel, certes, aura une vie pénible.
Et au Jour de la Résurrection, Nous le rassemblerons aveugle. »

Enfin, comme une personne finira avec ceux qu’elle aime dans l'au-dela,
selon le Hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numeéro 3688, un musulman
doit pratiguement montrer son amour pour les justes en les
accompagnant dans ce monde et en adoptant leur style de vie et leur
comportement. Mais s’ils accompagnent des gens mauvais ou
insouciants, cela prouve et indique leur amour pour eux et leur ultime
compagnie dans l'au-dela. Cela a été indigué dans un Hadith trouvé
dans Sunan Abu Dawud, numeéro 4031. Chapitre 43 Az Zukhruf, verset
67 :

« Ce jour-la, les amis proches seront ennemis les uns des autres, a
I'exception des justes. »



Eviter I'obscurité

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2447, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
I'oppression deviendrait une obscurité le Jour du Jugement.

Il est essentiel d’éviter cela, car ceux qui se trouvent plongés dans les
ténébres ont peu de chances de trouver le chemin du Paradis. Seuls
ceux qui auront recu une lumiére pour les guider pourront y parvenir.
Commettre I'oppression empéchera donc d’obtenir cette lumiére.

L’oppression peut prendre plusieurs formes. La premiére est celle qui
consiste a ne pas respecter les commandements d’Allah, 'Exalté, et a
s’abstenir de Ses interdictions. Méme si cela n’a aucun effet sur le statut
infini d’Allah, 'Exalté, cela plongera la personne dans les ténébres dans
les deux mondes. Selon un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah,
numéro 4244, chaque fois qu'une personne commet un péché, une
tache noire est gravée sur son cceur spirituel. Plus elle péche, plus son
cceur sera englobé par les ténébres. Cela 'empéchera d’accepter et de
suivre la vraie guidance dans ce monde. Cela, a son tour, menera a
I'obscurité dans le monde suivant. Chapitre 83 Al Mutaffifin, verset 14 :

« Non ! Au contraire, la tache a recouvert leurs cceurs de ce qu’ils
avaient acquis. »



Le deuxiéme type d’oppression est celui qui consiste a s’opprimer soi-
méme en ne respectant pas la confiance que Dieu lui a accordée en lui
accordant des biens matériels, comme son corps et ses biens. Cette
confiance est respectée lorsqu’on utilise chaque bien qui nous a été
accordé d’'une maniere qui plaise a Dieu, le Créateur et le Propriétaire
de tous les biens.

La plus grande de ces bénédictions est la foi. Elle doit étre protégée et
renforcée par l'acquisition et la mise en pratigue des connaissances
islamiques. La foi est comme une plante dont il faut constamment
prendre soin et la nourrir par I'apprentissage et la mise en pratique des
connaissances islamiques. La mort de cette plante éteindra la lumiére
de la foi, ce qui aura pour consequence de laisser l'individu dans
I'obscurité des deux mondes.

Le dernier type d'oppression est celui qui consiste a maltraiter les
autres. Allah, le Tres-Haut, ne pardonnera pas ces péchés tant que la
victime de l'oppresseur ne lui pardonne pas en premier. Les gens ne
sont pas si miséricordieux, il est peu probable que cela se produise.
Ensuite, la justice sera établie au Jour du Jugement, ou les bonnes
actions de l'oppresseur seront rétribuées a sa victime et, si nécessaire,
les péchés de la victime seront rétribués a I'oppresseur. Cela peut
conduire I'oppresseur a étre jeté en Enfer. Cela a été mis en garde dans
un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6579. Il faut éviter ce
résultat en traitant les autres comme on souhaite étre traité par les
autres.



Un musulman doit éviter toute forme d’oppression s’il désire une lumiére
qui le guide dans ce monde et dans l'autre.



Manieres prophétiques

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2016, la mére des
croyants, I'épouse du Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, , Aicha (qu'Allah 'agrée), a décrit certaines
des nobles caractéristiques du Saint Prophete Muhammad, que la paix
et les bénédictions soient sur lui, . Elle a indiqué qu'il n'était ni obscene
ni bavard. Il ne répondait jamais au mal par le mal et pardonnait et
ignorait les fautes des autres.

Tout d’abord, tous les musulmans doivent comprendre qu’il est de leur
devoir d’adopter les nobles caractéristigues du Saint Prophéte
Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui). Chapitre 3 Ali Imran,
verset 31 :

« Dis : « Si vous aimez Allah, suivez-moi donc ; alors Allah vous aimera
et vous pardonnera vos péchés... »

Et Chapitre 33 Al Ahzab, verset 21 :

« Il y a certes pour vous dans le Messager d’Allah un excellent modele
pour quiconque espere en Allah et au Jour dernier et invoque Allah
frequemment. »



Un musulman ne doit jamais agir ou parler de maniére obscéne, car cela
est détesté par Allah, 'Exalté, selon un hadith trouvé dans I'Adab Al
Mufrad de I'lmam Bukhari, numéro 464. Se comporter de cette maniére
est 'essence méme du mauvais caractéere. Et comme le bon caractére
sera la chose la plus lourde dans la balance du Jour du Jugement, selon
un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2003, on peut prédire le
mauvais sort de celui qui atteindra le Jour du Jugement en tant que
personne obscene. De plus, celui qui est obscéne dans ses paroles a
beaucoup plus de chances d’entrer en Enfer, car il suffit d'un seul mot
mauvais pour le faire plonger en Enfer le Jour du Jugement. Cela a été
mis en garde dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numeéro
2314. En termes simples, la vraie foi et 'obscénité ne peuvent jamais se
réunir chez une seule personne.

Un musulman ne doit pas étre trop bavard, car cela conduit a la perte du
respect des autres, en particulier de ses proches. Celui qui parle trop
fort est souvent percu comme agressif et peut facilement effrayer les
autres. Cela est en contradiction avec le comportement d'un vrai
musulman. Un musulman doit étre doux, gentil et accessible dans ses
relations avec les autres, car cela montre la nature veritable et pacifique
de I'lslam. Chapitre 31 Lugman, verset 19 :

« ...et baissez la voix ; en effet, le son le plus désagréable est la voix
des anes. »



Enfin, un musulman doit comprendre que les gens ne sont pas parfaits
et qu’ils sont donc voués a commettre des erreurs. Tout comme une
personne désire étre pardonnée par Allah, 'Exalté, elle doit ignorer et
pardonner aux autres. En termes simples, la fagon dont on traite les
autres est la facon dont on sera traité par Allah, 'Exalté. C’est une folie
de ne pas pardonner aux autres tout en espérant le pardon d’Allah,
I'Exalté. Chapitre 24 An Nur, verset 22 :

« ...et qu’ils pardonnent et passent outre. N’aimerais-tu pas qu’Allah te
pardonne ?... »

Il est important de noter que pardonner aux autres et leur faire
aveuglément confiance sont deux choses différentes. Il est recommandé
de pardonner aux autres pour 'amour d’Allah, le Trés-Haut, mais il faut
aussi prendre les mesures nécessaires pour éviter d’étre a nouveau lésé
par son agresseur. Cela signifie qu’il faut adapter son comportement afin
de se protéger pour que l'histoire ne se répéte pas, tout en continuant a
traiter les autres conformément aux enseignements de l'islam.



La qualité est importante

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1417, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé au
musulman de se sauver de I'enfer méme en donnant la moitié d'une
datte en charité.

Ce hadith, comme beaucoup d’autres enseignements de [lislam,
souligne l'importance de la qualité plutét que de la quantité. Le diable
dissuade souvent les musulmans d’accomplir de bonnes actions en leur
faisant croire que l'action est trop petite et donc insignifiante aux yeux
d’Allah, le Trés-Haut. Malheureusement, méme d’autres musulmans
ignorants découragent souvent les autres d’accomplir certaines bonnes
actions en prétendant qu’elles sont insignifiantes et inutiles.

Il est important pour le musulman de ne pas tomber dans ce piege et de
s'efforcer d'accomplir toutes les bonnes actions, grandes ou petites, car
Allah, I'Exalté, observe sans aucun doute les qualités de chacun et juge
les gens en fonction de celles-ci. Un aspect de cette qualité est
I'intention de chacun, c'est-a-dire si I'on le fait uniquement pour Allah,
I'Exalté, ou pour une autre raison, comme pour se mettre en valeur.

FrancaisLe musulman doit d'abord se concentrer sur la correction de la
qualité de sa bonne action, comme le fait d'avoir une bonne intention,
puis s'assurer que la source de la bonne action, comme le don de
charité, est licite, car toute action qui a un fondement illicite ne sera pas



acceptée. Cela a été mis en garde dans un hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 661. Ensuite, le musulman doit accomplir toutes les
bonnes actions volontaires en fonction de ses moyens et de ses forces.
Le Saint Prophéete Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a clairement indigué dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari,
numéro 6465, que les actions les plus aimées d'Allah, I'Exalté, sont les
actions régulieres, méme si elles sont considérées comme petites.

De plus, accomplir régulierement de bonnes actions est plus susceptible
de changer un musulman pour le mieux que de faire une grande action
une fois de temps en temps. En ce qui concerne la charité volontaire, un
musulman doit donner régulierement selon ses moyens, méme s'il ne
s'agit que d'une seule livre, et croire fermement qu'Allah, I'Exalté,
transformera cela en une montagne de récompense le Jour du
Jugement. En fait, cela a été promis dans un hadith trouvé dans Jami At
Tirmidhi, numéro 662.

Pour conclure, un musulman doit se concentrer sur la qualité plutdt que
sur la quantité et accomplir régulierement toutes sortes de bonnes
actions en fonction de ses moyens et de ses forces.



La vraie justice

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih Muslim, numéro 4721, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
annonceé gue ceux qui agissent avec justice seront assis sur des trones
de lumiere prés d'Allah, I'Exalté, le Jour du Jugement. Cela comprend
ceux qui sont justes dans leurs décisions, dans le respect de leur famille
et de ceux qui sont sous leur garde et leur autorité.

Il est important pour les musulmans d’agir toujours avec justice en
toutes circonstances. lls doivent faire preuve de justice envers Allah,
'Exalté, en accomplissant Ses commandements, en s’abstenant de Ses
interdictions et en affrontant le destin avec patience, conformément aux
traditions du Saint Prophete Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, . lls doivent utiliser toutes les bénédictions qui leur ont été
accordées de la bonne maniere, conformément aux enseignements de
I'lslam. Cela comprend le fait d’étre juste envers leur propre corps et leur
propre esprit en remplissant leurs droits a la nourriture et au repos, ainsi
gu’en utilisant chaque membre selon son véritable but. L’lslam
n'enseigne pas aux musulmans a pousser leur corps et leur esprit au-
dela de leurs limites, ce qui leur causerait du tort.

Il faut étre juste envers les gens en les traitant comme on souhaite étre
traité par les autres. Il ne faut jamais transiger avec les enseignements
de I'lslam en commettant une injustice envers les gens afin d’obtenir des
choses de ce monde, comme la richesse et l'autorité. Cela sera 'une
des principales causes d’entrée en Enfer et cela a été indiqué dans un
Hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6579.



lIs doivent rester justes méme si cela contredit leurs désirs et ceux de
leurs proches. Chapitre 4 An Nisa, verset 135 :

« O vous qui croyez | Soyez toujours justes et témoins d’Allah, méme si
c’est contre vous-mémes ou contre vos pere et mere. Que I'on soit riche
ou pauvre, Allah est plus digne de I'un que de l'autre. Ne suivez donc
pas votre passion, de peur de ne pas étre justes... »

Il faut étre juste envers les personnes a sa charge en s’acquittant de
leurs droits et de leurs besoins conformément aux préceptes de l'islam.
C’est ce que recommande un hadith trouvé dans le Sunan Abu Dawud,
numero 2928. Un aspect important de cette responsabilité est
d’enseigner a ses personnes a charge l'islam et I'importance de mettre
en pratique ses préceptes dans leur vie. Il ne faut pas les négliger ni les
confier a d’autres, comme les enseignants de I'école ou de la mosquée.
Une personne ne doit pas assumer cette responsabilité si elle est trop
paresseuse pour agir avec justice a leur égard.

Pour conclure, nul n'est exempt d'agir avec justice, car le minimum est
d’agir avec justice envers Allah, 'Exalté, et envers soi-méme.



Augmentation de gain

Dans un hadith retrouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2029, le Saint
Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
conseillé trois choses. La premiere est que la charité ne diminue pas la
richesse.

Car tout ce que le musulman dépense pour Allah, le Tres-Haut, en
termes de bienfait, tel que le temps, Allah, le Tres-Haut, le
recompensera. Cette compensation sera bien plus élevée que ce qu'il a
dépenseé a l'origine. Chapitre 2 Al Bagarah, verset 245 :

« Qui est-ce qui ferait un bon prét a Allah afin qu’ll le lui multiplie
plusieurs fois ?... »

Par exemple, Allah, le Trés-Haut, peut accorder a celui qui dépense
pour Lui des opportunités financieres qui conduisent a une
augmentation globale de la richesse. De plus, cela pourrait faire
référence au fait que ce qui est destiné a étre dépensé pour une
personne, c'est-a-dire sa véritable richesse, ne peut jamais changer,
quel que soit son comportement ou le comportement de toute la
création. En fait, la provision d'une personne lui a été allouée plus de
cinquante mille ans avant qu'Allah, le Trés-Haut, ne crée les cieux et la
terre. Cela est confirmé dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim,
numeéro 6748. Donc, en réalité, la charité d'une personne ne changera

pas le montant de la richesse qui est destinée a étre dépensée pour elle,



comme la richesse dépensée pour sa nourriture. Enfin, la charité ne
réduit pas la richesse d'une personne, car elle ne fait que déposer sa
richesse sur son compte dans l'au-dela. C'est comme celui qui transfere
de l'argent entre deux comptes bancaires. A cet égard, la charité ne
réduit pas sa richesse, car le véritable bénéficiaire est lui-méme. Se
rappeler cela empéchera de rechercher la gratitude de ceux que l'on
aide et empéchera l'orgueil, car en réalité, on ne profite a personne
d’autre qu’a soi-méme lorsqu’on fait la charité.

La deuxieme chose mentionnée dans le hadith principal dont il est
question est qu'une personne sera plus honorée lorsqu'elle pardonne
aux autres pour I'amour d'Allah, I'Exalté. Cela se produit car celui qui
pardonne aux autres sera pardonné par Allah, I'Exalté, ce qui, par
définition, fait que son honneur s'accroit. Chapitre 24 An Nur, verset 22 :

« ...et qu’ils pardonnent et passent outre. N'aimerais-tu pas qu’Allah te
pardonne ?... »

Y

Cela montre que le véritable honneur ne consiste pas a exalter les
autres, mais a étre miséricordieux et indulgent. En d’autres termes, si
'on souhaite étre pardonné pour ses erreurs, il faut pardonner aux
autres. Il est toutefois important de noter que I'on est encouragé a
pardonner aux autres par amour pour Allah, I'Exalté, mais qu’il faut
également prendre les mesures nécessaires pour eéviter d’étre a
nouveau lésé par son agresseur. Cela signifie qu’il faut adapter son
comportement afin de se protéger pour que l'histoire ne se répéte pas,
tout en continuant a traiter les autres conformément aux enseignements
de I'lslam. Pardonner aux autres ne signifie pas étre naif a leur égard.



Le dernier point mentionné dans le hadith principal est qu'une personne
sera élevée en rang lorsqu’elle vit avec humilité pour 'amour d’Allah, I
Exalté. Cela se produit car 'humilité est un aspect important du service
a Allah, 'Exalté. Le contraire de I'humilité, qui est I'orgueil, n"appartient
gu’au Maitre, a savoir Allah, 'Exalté, car tout ce que les gens possedent
a été créeé et accordé par Lui. Comprendre cette réalité permet d’éviter
'orgueil et de faire preuve d’humilité en obéissant a Allah, 'Exalté, en
accomplissant Ses commandements, en s’abstenant de Ses
interdictions et en affrontant le destin avec patience selon les traditions
du Saint Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui), et
cela comprend le fait de traiter les autres avec respect et gentillesse. La
personne humble ne méprise pas les gens, car chaque bonne qualité
gu’ils possédent leur a été accordée par Allah, I'Exalté. La personne
humble ne rejette pas la vérité, quelle que soit sa provenance, car la
source de la vérité n'est autre qu’Allah, I'Exalté. Au contraire, elle
I'accepte et agit en conséquence chaque fois qu’elle y est confrontée.
C’est la le véritable service d’Allah, 'Exalté, et cela conduit a la véritable
grandeur dans les deux mondes.



Aimer Allah, le Tres-Haut

Dans un hadith divin trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6548, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a déclaré qu'Allah,
I'Exalté, protégerait les deux personnes qui s'aimaient pour l'amour
d'Allah, I'Exalté, le Jour du Jugement.

Allah, le Tres-Haut, accordera de I'ombre a ces deux personnes le jour
ou le Soleil sera a moins de trois kilometres de la création. Cela a été
conseillé dans un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2421. Si
les gens ont du mal a supporter la chaleur du Soleil en été, peut-on
imaginer l'intensité de la chaleur le Jour du Jugement ?

Aimer pour Allah, I'Exalté, conduit a une telle récompense, car cette
émotion est extrémement difficile & contréler. Et quiconque a la chance
de la contrdler trouvera I'accomplissement des devoirs de I'lslam simple.
Ces devoirs impliquent d'accomplir les commandements d'Allah, I'Exalté,
de s'abstenir de Ses interdictions et d'affronter le destin avec patience
selon les traditions du Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions
d'Allah sur lui). Cela garantit que I'on utilise correctement les
bénédictions qui lui ont été accordées, c'est-a-dire d'une maniere qui
plaise a Allah, I'Exalté. C'est pour cette raison qu'aimer pour Allah,
I'Exalté, a été déclaré comme un aspect du perfectionnement de la foi
dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4681.



Aimer les autres pour Allah, le Trés-Haut, signifie vouloir ce qu'il y a de
mieux pour les autres, tant dans les domaines matériels que religieux.
Cela doit se traduire concrétement par des actes, c'est-a-dire par le fait
de soutenir les autres financiéerement, émotionnellement et
physiquement, selon ses moyens. Compter les faveurs que I'on rend aux
autres non seulement annule la récompense, mais prouve également
son manque de sincérité, car on n'‘aime que recevoir des éloges et
d'autres formes de compensation de la part des gens. Chapitre 2 Al
Bagarah, verset 264 :

Py

« O vous qui croyez | N'annulez pas vos aumoénes par des rappels ou
des injures... »

Tout sentiment négatif envers les autres pour des raisons mondaines,
comme l'envie, est en contradiction avec 'amour d’autrui pour 'amour
d’Allah, le Trés-Haut, et doit étre evité. Cela se fait en supprimant les
traits négatifs que I'on posséde et en les remplagant par de bons traits,
en étudiant et en agissant selon le Saint Coran et les hadiths du Saint
Prophete Muhammad (sur lui la paix et le salut).

Pour conclure, cette noble qualité consiste a aimer pour les autres ce
que I'on aime pour soi-méme, par des actes, et non pas seulement par
des mots. C’est en fait un aspect de la qualité d’'un vrai croyant, selon un
hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2515. On y parvient mieux
en traitant les autres de la maniere dont on souhaite que les autres nous
traitent.



La véritable indépendance

Dans un hadith retrouvé dans le Sahih de Boukhari, numéro 6470, le
Saint Prophéte Muhammad (sur lui la paix et le salut) a conseillé que
qguiconque s'abstient de demander aux autres sera indépendant. Et
quiconque s'efforce sincerement d'étre patient sera récompense par
Allah, I'Exalté, par la patience. Et quiconque se contente de ce qu'il
possede sera autosuffisant. Il a conclu qu'il n'y a pas de plus grand don
que la patience.

I N’y a pas de mal a demander de I'aide aux autres quand on est dans le
besoin, mais un musulman ne doit pas prendre cette habitude car cela
peut conduire a une perte de respect de soi. Cela peut étre dangereux
car celui qui perd le respect de soi est plus susceptible de commettre
des péchés car il cesse de se soucier de ce qu’Allah, I'Exalté, et les
autres pensent de lui. Celui qui demande inutilement de l'aide aux
autres commencera également a compter sur les autres pour l'aider au
lieu de faire confiance a Allah, 'Exalté, pour l'aider. Faire confiance a
Allah, I'Exalté, implique d’utiliser les moyens qui nous ont été accordés
de maniére licite et de croire ensuite que le résultat, qu’Allah, I'Exalté,
seul, choisit, sera le meilleur pour toutes les personnes concernées. Par
conséquent, un musulman doit s’efforcer d'utiliser tous les moyens qui
lui ont été accordés avant de se tourner vers les autres pour obtenir de
I'aide. Celui qui se comporte de cette maniere se verra accorder par
Allah, I'Exalté, I'indépendance des gens.

Le musulman doit s'imposer la patience, surtout dans les moments
difficiles. La meilleure fagon d’y parvenir est d’acquérir la connaissance
islamique et d’agir en conséquence. Par exemple, celui qui sait qu’Allah,



I'Exalté, donnera une récompense incalculable au musulman patient est
plus susceptible d’étre patient que celui qui l'ignore. Chapitre 39 Az
Zumar, verset 10 :

« ...En effet, le patient recevra sa recompense sans compte [c’est-a-dire
sans limite]. »

Il est important de noter que la véritable patience se manifeste des le
début d'une situation, et non plus plus tard. Lorsque l'on fait preuve de
patience plus tard, on parle d'acceptation, ce que méme la personne la
plus impatiente éprouve.

Le véritable riche est celui qui n’est ni nécessiteux ni avide de biens.
Cela se produit lorsque 'on se satisfait de ce qui nous a été accordé par
Allah, 'Exalté. Cela se produit lorsque I'on croit a juste titre qu’Allah,
'Exalté, donne ce qui est le meilleur a chacun selon Son infini savoir.
Chapitre 2 Al Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Cette personne est véritablement riche, tandis que celui qui est toujours
avide et nécessiteux est pauvre, méme s'il posséde beaucoup de



richesses. Cela a été indiqué dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim,
numéro 2420. Par conséquent, se contenter de ce gu'on possede est
une véritable richesse, tandis que l'avidité rend nécessiteux, c'est-a-dire
pauvre.

Enfin, la patience est importante a adopter car elle est requise dans
chaque élément de l'obéissance a Allah, I'Exalté. Cela implique
d’accomplir Ses commandements, de s’abstenir de Ses interdictions et
d’affronter le destin. En termes simples, le succés dans les affaires
mondaines ou religieuses n'est pas possible sans patience. C'est donc
un don magnifique accordé par Allah, 'Exalté, a ceux qui s’efforcent de
I'adopter.



Questions financieres

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2076, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a demandé la
miséricorde d'Allah, I'Exalté, sur ceux qui sont indulgents dans les
questions financieres, comme l'achat et la vente de biens, et lorsqu'ils
exigent le remboursement d'un prét.

Il est important pour les musulmans de ne pas étre avides en matiere
financiere, car l'avidité pousse a lillégal. Méme si I'on évite lillégal,
'avidité privera le musulman de cette invocation de miséricorde, car
'avidité I'empéchera d’agir avec indulgence envers les autres. En
termes simples, l'avidité éloigne l'individu d’Allah, I'Exalté, loin du
Paradis, loin des gens et prés de 'Enfer. Ceci a été mis en garde dans
un Hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1961.

Un musulman ne doit jamais abuser des autres en surévaluant le prix de
ses biens, surtout en période de difficultés générales, comme une crise
financiere. Dans toutes les questions financieres, les musulmans doivent
tout expliquer clairement aux autres personnes concernees, car cacher
des choses, comme un défaut dans leurs biens, est trompeur et
contredit les caractéristiques d'un vrai musulman. En fait, un hadith
trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 2079, avertit que lorsque les gens
trompent les autres en matiere financiere, les bénédictions d'Allah,
I'Exalté, sont supprimées. Cela supprime la satisfaction de leur richesse,
quelle que soit la quantité qu'ils obtiennent et possedent. Cela conduit a
son tour a devenir plus avide. Plus on devient avide, moins on obtient la
paix.



Enfin, lorsque d’autres personnes sont en difficulté financiere, le
musulman doit s’efforcer de les aider selon ses moyens, car cela conduit
au soutien constant d’Allah, 'Exalté, dans les deux mondes. Cela a été
confirmé dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4893.
En fait, celui qui abandonne une dette a laquelle il est redevable pour
I'amour d’Allah, 'Exalté, sera soulagé par Allah, 'Exalté, dans les deux
mondes. Cela a été conseillé dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn
Majah, numéro 225.

Faire preuve de clémence et de bonne conduite dans les transactions
commerciales améliorera la réputation de I'entreprise, ce qui, a son tour,
favorisera ses affaires. Ainsi, adopter la clémence dans les affaires
conduit a des avantages aussi bien dans les affaires profanes que
religieuses.

Enfin, faire preuve d'indulgence dans les affaires permettra également
au musulman de comprendre que ses affaires ne sont pas sa priorité
numéro un dans la vie. Elles ne sont rien d’autre qu’'un moyen pour
parvenir a une fin, la fin étant de se préparer concrétement pour l'au-
dela. Cela implique d'utiliser les bénédictions qui nous ont été accordées
de maniére a plaire a Allah, 'Exalté. En revanche, celui qui ne fait pas
preuve d’indulgence dans les affaires deviendra plus avide. Et l'avidité
concentre toujours l'attention d’'une personne sur le fait de gagner et
d’accumuler le monde matériel. Cela devient son but ultime et sa priorité
numéro un dans la vie. Cela I'empéche alors de se préparer
concréetement pour 'au-dela.



La vie est un miroir

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 7376, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti
gu'Allah, I'Exalté, ne fera pas miséricorde a celui qui ne fait pas
miséricorde aux autres.

L’islam est une religion trées simple. L'un de ses enseignements
fondamentaux est que la fagon dont les gens traitent les autres est la
fagcon dont ils seront traités par Allah, 'Exalté. Par exemple, ceux qui
apprennent a ignorer et a pardonner les erreurs des autres seront
pardonnés par Allah, 'Exalté. Chapitre 24 An Nur, verset 22 :

« ...et qu’ils pardonnent et passent outre. N’aimerais-tu pas qu’Allah te
pardonne ?... »

Ceux qui soutiennent les autres dans des domaines matériels et
religieux bénéfiques, comme une aide affective ou financiéere, seront
soutenus par Allah, I'Exalté, dans les deux mondes. Cela a été conseillé
dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4893. Ce méme
hadith conseille que celui qui cache les défauts des autres verra leurs
défauts cachés par Allah, 'Exalté.



En d'autres termes, si l'on traite les autres avec bonté et respect,
conformément aux enseignements de I'lslam, Allah, le Trés-Haut, nous
traitera de la méme maniére. Et ceux qui maltraitent les autres seront
traités de la méme maniere par Allah, le Trés-Haut, méme Sslils
accomplissent les devoirs obligatoires qui lui sont liés, comme les
prieres obligatoires. En effet, un musulman doit accomplir les deux
devoirs pour réussir, a savoir les devoirs envers Allah, le Trés-Haut, et
les gens.

Un moyen simple d’obtenir la miséricorde divine est de traiter les autres
comme on désire étre traité par eux. Cela est vrai pour tous les étres
humains, quelle que soit leur foi, et s’étend en fait a toutes les créatures.

Enfin, il est important de noter qu'un musulman ne sera traité avec bonté
par Allah, I'Exalté, que s'il traite les autres avec bonté pour Lui. S'il le fait
pour toute autre raison, il perdra sans aucun doute la récompense
mentionnée dans ces enseignements. Le fondement de tous les actes et
de l'lslam lui-méme est l'intention de chacun. Cela a été confirmé dans
un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1.



Bénédictions dans la richesse et la vie

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1979, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé que le
maintien des liens de parenté conduit a une augmentation de la richesse
et de la vie.

Il est du devoir du musulman de préserver ses liens de parenté, car les
rompre est un péché majeur. Celui qui rompt ses liens de parenté pour
des raisons mondaines sera privé de la miséricorde d'Allah, le Tres-
Haut, selon un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6518. En fait,
c'est un péeché si grave qu'un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi,
numero 1909, avertit que celui qui rompt ses liens de parenté pour des
raisons mondaines n'entrera pas au Paradis. Le maintien des liens de
parenté implique de respecter les droits de ses proches conformément
aux enseignements de l'lslam afin de plaire a Allah, le Trés-Haut. Il doit
rechercher la satisfaction d'Allah, le Trés-Haut, & tout moment et non
celle de ses proches, car cela encourage a transiger avec les
enseignements de l'lslam. Il ne faut pas attendre ni exiger de gratitude
de la part de ses proches lorsqu'il s'agit de respecter ses droits, car cela
prouverait son insincérité. Le musulman doit commander le bien et
interdire le mal avec douceur et gentillesse. Dans le cas ou un proche
ne se repent pas de ses péchés, le musulman ne doit pas rompre les
liens avec lui, méme pour des raisons religieuses. Il doit plutdt continuer
a l'aider dans des choses bénéfiques, car cet acte de bonté peut l'inciter
a se repentir sincérement. En revanche, se couper de lui peut bien
I'éloigner encore plus de la bonne voie.



L’augmentation de la richesse mentionnée dans le hadith principal
pourrait signifier qu’Allah, 'Exalté, leur offre davantage d’opportunités
financieres, ce qui entraine une augmentation de leur richesse légale.
Plus important encore, cela pourrait signifier qu'Allah, I'Exalté, bénit la
richesse d’'un musulman avec une telle grace qu’elle répond a ses
besoins et & ceux de ses personnes a charge et lui procure la paix de
I'esprit et du corps, ce qui en réalité est la véritable richesse. Celui qui
rompt les liens de parenté perdra cette grace, ce qui le conduira a se
sentir insatisfait quelle que soit la richesse qu’il obtiendra. Et il aura
toujours I'impression que sa richesse n’'est pas suffisante pour couvrir
ses besoins et ceux de ses personnes a charge.

L'allongement de la vie mentionné dans le hadith principal fait référence
a la grace accordée a l'individu dans son temps afin qu'il parvienne a
accomplir tous ses devoirs envers Allah, I'Exalté, comme les prieres
obligatoires, et envers les gens, tout en trouvant le temps de profiter des
plaisirs licites de ce monde sans exces, extravagance ou gaspillage.
Mais celui qui rompt les liens de parenté perdra cette grace et donc, peu
importe le peu de responsabilités qu'il a, il n'aura jamais l'impression
d'avoir assez de temps pour les accomplir toutes et profiter des plaisirs
licites de ce monde avec modération. Au lieu de cela, il passera la
journée a regler une question apres l'autre sans aucun repos ni
tranquillité d'esprit.



Récompense facile

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6006, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé
gu'un musulman peut obtenir la méme récompense que celui qui jeline
tous les jours et offre la priere surérogatoire toute la nuit s'il soutient
filnancierement une veuve ou une personne pauvre.

Dans ce monde moderne et trépidant, les musulmans ont souvent du
mal a trouver le temps d’accomplir des actes vertueux volontaires,
comme le jelne volontaire ou la priere nocturne volontaire. L'islam,
comme toujours, offre a chacun, quel que soit son mode de vie, un
moyen pratique de recevoir la réecompense d’Allah, I'Exalté. Dans ce
cas, un musulman peut soutenir financierement une veuve ou une
personne pauvre afin d’obtenir cette grande récompense. Il est encore
plus facile de nos jours de parrainer les nécessiteux car il n’est pas
nécessaire de se déplacer pour les aider. On peut faire appel a des
organismes caritatifs réputés et dignes de confiance afin de faire des
dons régulierement. Et un musulman ne doit pas se laisser tromper et
dissuader de faire des dons en croyant que son argent n’atteindra pas
les nécessiteux car Allah, 'Exalté, le récompensera selon son intention,
que l'argent parvienne aux pauvres ou non. Cela a été indiqué dans un
Hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 1. Le devoir d'un musulman
est de faire un don via une ceuvre de charité réputée et digne de
confiance avec la bonne intention, a savoir, plaire a Allah, I'Exalté.

Parrainer les nécessiteux n'est pas cher, car la plupart des gens
dépensent plus d’argent pour leur facture de téléphone mensuelle et
d’autres choses de luxe inutiles. La triste vérité est que si chaque



musulman financierement capable parrainait une personne dans le
besoin, cela réduirait considérablement la pauvreté dans le monde.

Enfin, celui qui n'a pas les moyens de faire cela doit encourager celui
qui en a les moyens, et ainsi, il recevra la récompense de son don. Cela
a eté confirmé dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro
2674.

Il n’y a donc aucune raison pour que tous les musulmans passent a cote
de cette recompense facile.



Voisins

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 6014, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé gqu'il était
encouragé a traiter ses voisins avec gentillesse a un point tel qu'il
pensait qu'un voisin deviendrait I'héritier de son voisin musulman.

Malheureusement, ce devoir est souvent négligé, méme si traiter son
prochain avec bonté est un aspect important de l'islam. Tout d'abord, il
est important de noter que le voisin d'une personne en islam comprend
toutes les personnes qui vivent dans un rayon de quarante maisons
dans chaque direction par rapport a la maison d'un musulman. Cela est
confirmé par I'imam Bukhari dans Adab Al Mufrad, numéro 1009.

Le Saint Prophete Muhammad (sur lui la paix et le salut) a un jour lié la
croyance en Allah, le Trés-Haut, et au Jour du Jugement a la
bienveillance envers son prochain dans un hadith trouvé dans le Sahih
Muslim, numéro 174. Ce hadith suffit & lui seul a indiquer la gravité de la
bienveillance envers son prochain. Un hadith trouvé dans I'Adab Al
Mufrad de I'Ilmam Bukhari, numéro 119, avertit qu'une femme qui
accomplit ses devoirs obligatoires et accomplit beaucoup d'actes
d'adoration volontaire ira en Enfer pour avoir maltraité son prochain par
ses paroles. Si tel est le cas pour celui qui nuit a son prochain par des
paroles, peut-on imaginer la gravité de nuire physiquement a son
prochain ?



Le musulman doit étre patient face a un mauvais traitement de la part de
son voisin. En fait, le musulman doit le traiter avec bonté dans de tels
cas. Rendre le bien pour le bien n'est pas difficile. Un bon voisin est
celui qui rend le mal par le bien. Chapitre 41 Fussilat, verset 34 :

« Et la bonne action et la mauvaise ne sont pas égales. Repoussez [le
mal] par ce qui est meilleur ; et celui avec qui vous avez de l'hostilité
[deviendra] comme s'il était un ami dévoue. »

Il est important de noter qu'il ne faut pas permettre a ses voisins ou a
d'autres personnes de franchir les limites et qu'il faut se défendre quand
cela est approprié. Il faut ignorer et pardonner dans des situations
mineures qui n‘auront pas d'effets négatifs a l'avenir et qui ne se
reproduiront pas entre les personnes impliquées, encore et encore.

Un musulman doit respecter I'espace privé de son voisin , mais en
méme temps le saluer et lui proposer son aide sans étre trop intrusif. Il
doit étre soutenu par tous les moyens dont il dispose, comme un soutien
financier ou émotionnel.

Le musulman doit cacher les défauts de son voisin tant qu'ils ne lui
causeront pas de conséquences négatives. Celui qui cache les défauts
des autres verra ses défauts cachés par Allah, I'Exalté. Et celui qui
expose les défauts des autres, Allah, I'Exalté, exposera leurs défauts et
les déshonorera publiquement. Ceci est confirmé dans un hadith trouvé
dans Sunan Abu Dawud, numéro 4880.



Pour conclure, il faut traiter son voisin de la maniére dont on souhaite
gue son voisin nous traite, ce qui inclut faire preuve de gentillesse et de
respect.



Visite du paradis

Dans un hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 6551, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé
gue le musulman qui rend visite a une personne malade est dans un
verger du Paradis jusqu'a son retour.

La premiere chose a noter est que ce hadith inclut la visite a tout
malade, quelle que soit sa foi. Bien qu'il s'agisse sans aucun doute
d'une grande action, il est important pour un musulman d'accomplir
d'abord cette bonne action uniqguement pour la satisfaction d'Allah,
I'Exalté. S'il le fait pour une autre raison, comme pour se montrer aux
gens, il n'obtiendra pas de récompense aupres d'Allah, I'Exalté.

De plus, ils doivent respecter les régles et les conditions de la visite aux
malades, conformément aux enseignements de l'lslam, afin d'obtenir
leur récompense. De nos jours, il est facile de contacter le malade et sa
famille a I'avance afin de s'assurer qu'ils leur rendent visite au moment
opportun, car un malade se repose tout au long de la journée et cela
minimisera les perturbations causées a sa famille. lls ne doivent pas
rester trop longtemps pour ne pas causer de problemes au malade et a
ses proches. lIs doivent contrdler leurs actes et leurs paroles afin d'éviter
tous les types de péchés tels que les commérages, la médisance et la
calomnie. lls doivent encourager le malade a étre patient et a discuter
des récompenses qui y sont associées et, de maniere générale, a
discuter des questions bénéfiques concernant ce monde et l'au-dela.



Si le malade ou sa famille lui ordonnent de revenir a un autre moment, le
musulman doit accepter cela sans rancune, car cela a été
spécifiquement ordonné par Allah, 'Exalté. Chapitre 24 An Nur, verset
28 .

« Et si on vous dit : « Retournez », alors retournez ; cela est plus pur
pour vous. Et Allah sait parfaitement ce que vous faites. »

C'est seulement en se comportant de cette maniere que I'on obtiendra la
recompense décrite dans les hadiths du Saint Prophéte Muhammad,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, . S'ils échouent dans cette
voie, soit ils n'‘obtiendront aucune récompense, soit ils risquent de se
retrouver avec des pécheés, selon la fagcon dont ils se sont comportés.
Malheureusement, de nombreux musulmans aiment accomplir cette
bonne action mais ne parviennent pas a remplir correctement ses
conditions. Chapitre 4 An Nisa, verset 114 :

« Il n’y a rien de bon dans leurs conversations privées, sauf pour ceux
qui recommandent I'aumdne, la bonne conduite ou la conciliation entre
les gens. Et quiconque fait cela en cherchant 'agrément d’Allah, Nous
lui donnerons une énorme récompense. »



Penser positivement

Dans un hadith trouvé dans le Sunan Abu Dawud, numéro 4993, le
Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a conseillé que le fait de bien penser aux gens est un aspect de
I'adoration correcte d'Allah, I'Exalté. Cela signifie que c'est un aspect de
I'obéissance a Allah, 'Exalté.

Interpréter les choses de maniere négative conduit souvent a des
péchés, comme la médisance et la calomnie. Un musulman doit
interpréter les choses de maniere positive, dans la mesure du possible,
afin de donner le bénéfice du doute aux autres. Malheureusement,
adopter un état d’esprit négatif affecte les gens, de la cellule familiale au
niveau national. Par exemple, combien de fois une nation est-elle partie
en guerre a cause d’'une supposition et d’'une suspicion ? La grande
majorité des scandales qui se retrouvent dans les médias sont basés
sur des suppositions. Méme des lois ont été créées pour soutenir
I'utilisation d’hypothéses et de suspicions. Cela conduit souvent a des
relations brisées et fracturées, car les personnes ayant cet état d’esprit
croient toujours que les autres s’en prennent a elles par leurs paroles ou
leurs actions. Cela empéche de suivre les conseils des autres, car elles
pensent qu’elles sont simplement moquées par celui qui leur donne des
conseils, et cela empéche de donner des conseils car elles pensent que
I'autre personne ne prétera aucune attention a ce qu’elles disent. Et une
personne s’abstiendra de conseiller celui qui posseéde cet état d’esprit
négatif, car elle pense que cela ne ménera qu'a une dispute. Cela
conduit a d’autres traits négatifs, comme I'amertume.



Il est important que les musulmans comprennent que méme Ss'ils
supposent que quelqu’un leur lance une pique, ils doivent quand méme
accepter leurs conseils s’ils sont basés sur le Saint Coran et les
traditions du Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions d’Allah
sur lui).

Interpréter toujours les choses de maniere négative donne également
naissance a une maladie mentale puissante, la paranoia. Celui qui
adopte la paranoia soupcgonnera toujours les autres de mauvaises
choses. Cela peut étre extrémement destructeur pour les relations,
comme les mariages.

Il faut s’efforcer d’interpréter les choses de maniére positive, dans la
mesure du possible, ce qui conduit a une mentalité positive. Et un état
d’esprit positif conduit a des relations saines, a des sentiments et a
I'unité. En revanche, interpréter toujours les choses de maniére négative
encourage a toujours penser et agir négativement envers les autres,
méme lorsque leur comportement est bon. Cela ne fait qu’empécher de
respecter les droits des autres, ce qui a été commandé par Allah,
I'Exalté. Chapitre 49 Al Hujurat, verset 12 :

« O vous qui croyez ! Evitez toute conjecture [négative]. En Vérité,
certaines conjectures sont des péchés... »



Rassemblements publics

Dans un hadith trouvé dans Sunan Abu Dawud, numéro 4815, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a conseillé aux gens
de respecter les droits de la voie publique lorsqu'ils se rencontrent en
public.

La premiére chose conseillée dans ce hadith est que les musulmans
doivent baisser le regard et ne pas regarder les choses qui leur sont
interdites. En fait, il faut protéger de la méme maniére chaque organe de
son corps, comme sa langue et ses oreilles. Cela se fait en évitant les
choses qui ne le concernent pas.

Le hadith suivant recommande aux musulmans de ne pas nuire aux
autres. Cela comprend aussi bien les paroles grossieres, les
meédisances que les actes physiques. En fait, une personne ne peut étre
un véritable croyant et un musulman tant qu’elle ne s’est pas gardée de
nuire physiquement et verbalement aux autres et a ses biens. Cela a été
confirmé dans un hadith trouvé dans Sunan An Nasai, numeéro 4998. Un
musulman doit plutot aider les autres en public, selon ses moyens. S'il
n‘’en est pas capable, le moins qu'il puisse faire est de ne pas nuire
physiguement et verbalement aux autres.

Le hadith principal qui nous intéresse ici est que I'on doit rendre aux
autres le salut islamique de paix. Cela impliqgue de commencer le salut
islamique de paix par ses paroles et de montrer la paix aux autres par



ses actes et ses autres paroles. C'est de la pure hypocrisie que de
montrer la paix aux autres par ses paroles et de leur nuire ensuite par
ses actes et ses autres paroles.

Enfin, le hadith principal dont il est question ici conseille aux musulmans
d’'ordonner le bien et d’interdire le mal. Cela doit étre fait selon les trois
niveaux deécrits dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro
2172. Le niveau le plus élevé est de le faire avec ses actes, dans les
limites de I'islam. Le niveau suivant est de le faire avec ses paroles. Et
le niveau le plus bas est de le faire avec le cceur, en secret. Ce devoir
doit toujours étre accompli selon la connaissance islamique et de
maniere douce. Dans la mesure du possible, cela doit étre fait en privé
afin d’éviter d’embarrasser les autres, car cela peut souvent amener une
personne a rejeter un bon conseil. Cela doit eégalement étre fait au
moment opportun, par exemple, aprés qu’'une personne en colére se
soit calmée, car un bon conseil au mauvais moment est souvent
inefficace. Souvent, les musulmans conseillent la bonne chose, mais
comme ils le font de maniere dure, ils ne font qu’éloigner les gens de
'obéissance a Allah, 'Exalté. Il est donc essentiel de combiner une
bonne connaissance avec un comportement bienveillant afin que les
bons conseils affectent les autres de maniere positive. Chapitre 3 Alee
Imran, verset 159 :

« C’est donc par misericorde d’Allah que vous avez été indulgents
envers eux. Et si vous aviez été grossiers [dans vos paroles] et durs
dans vos cceurs, ils se seraient dispersés parmi vous... »

Comme ces caractéristiques sont difficiles & adopter et a mettre en
ceuvre en public, il faut choisir I'option la plus sire et minimiser les



contacts avec d’autres personnes en public, car cela entraine souvent
plus de mal que de bien.

Pour conclure, il est important de noter qu’'un musulman doit adopter et
montrer ces caractéristigues envers toutes les personnes, quelle que
soit leur foi.



La clé de tous les maux

Dans un hadith trouvé dans Sunan lbn Majah numéro 3371, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions sur lui) a averti qu'un
musulman ne doit jamais consommer d'alcool, car c'est la clé de tous les
maux.

Malheureusement, ce péché majeur a augmenté au fil du temps parmi
les musulmans. C'est la clé de tous les maux car il donne lieu a d'autres
péchés. Cela est assez évident car un ivrogne perd le controle de sa
langue et de ses actions physiques. Il suffit de regarder les informations
pour constater combien de crimes sont commis a cause de la
consommation d'alcool. Méme ceux qui boivent modérément ne font que
causer des dommages a leur corps, ce que la science a prouvé. Les
maladies physiques et mentales associées a lI'alcool sont nombreuses et
représentent un lourd fardeau pour le Service National de Santé et les
contribuables. C'est la clé de tous les maux car il affecte négativement
les trois aspects d'une personne : son corps, son esprit et son ame. Il
détruit les relations entre les gens, car l'alcool affecte négativement le
comportement. Par exemple, il existe une corrélation claire entre la
consommation d'alcool et la violence domestique. Chapitre 5 Al Maidah,
verset 90 :

« O vous qui croyez ! Les boissons alcoolisées, les jeux de hasard, les
sacrifices sur des autels de pierre et les fleches de divination ne sont
que des souillures provenant de I'ceuvre du Satan. Evitez-les donc, afin
gue vous réussissiez. »



Le fait que la consommation d’alcool soit placée a cbété de choses
associées au polythéisme dans ce verset, souligne a quel point il est
important de I'éviter.

C'est un péché si grave que le Saint Prophete Muhammad (paix et
bénédictions sur lui) a averti dans un Hadith trouvé dans Sunan Ibn
Majah, numéro 3376, que celui qui boit régulierement de [l'alcool
n'‘entrera pas au Paradis.

La diffusion du salut islamique de paix est une clé pour obtenir le
Paradis selon un Hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 68.
Néanmoins, un Hadith trouvé dans I'Adab Al Mufrad de I'lmam Bukhari,
numero 1017, conseille aux musulmans de ne pas saluer quelqu'un qui
boit regulierement de l'alcool.

L’alcool est un péché majeur unique en son genre, car il a été maudit de
dix maniéres différentes dans un seul hadith trouvé dans Sunan Ibn
Majah, numéro 3380. Ces maudits incluent I'alcool lui-méme, celui qui le
produit, celui pour qui il est produit, celui qui le vend, celui qui I'achéte,
celui qui le transporte, celui a qui il est apporté, celui qui utilise la
richesse obtenue en le vendant, celui qui le boit et celui qui le verse.
Celui qui traite avec quelgue chose qui a été maudit de cette maniére
n'obtiendra pas de véritable succés a moins qu’il ne se repente
sincerement.



Bien qu’il soit difficile de se défaire de la dépendance a l'alcool, il faut
néanmoins s’efforcer d’éviter tout ce qui pourrait nous vy inciter, comme
les mauvais amis. |l faut utiliser toute I'aide qui nous est offerte, comme
les séances de thérapie. Il ne faut jamais oublier qu’Allah, I' Exalté,
n'impose pas a une personne un devoir qu’elle ne peut pas accomplir.
Chapitre 2 Al Bagarah, verset 286 :

« Allah ne charge une é@me que dans la mesure de ses capacités... »

Ces choses les aideront a se détourner définitivement de ce péché
majeur.



La vraie noblesse

Dans un hadith trouvé dans le Sunan Abu Dawud, numéro 5116, le
Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions soient sur
lui, a clairement averti que la noblesse ne réside pas dans la lignée, car
tous les étres humains sont les descendants du Saint Prophete Adam
(saw), qui a été créé a partir de la poussiere. Il a conclu que les gens
devraient cesser de se vanter de leurs proches et de leur lignée.

Il est important de comprendre que méme si certains musulmans
ignorants ont adopté I'attitude d’autres nations en créant des castes et
des sectes, croyant ainsi que certaines personnes sont superieures a
d’autres en fonction de ces groupes, I'lslam a établi un critere simple de
supériorité a savoir la piété. Cela signifie que plus un musulman
accomplit les commandements d’Allah, I'Exalté, s’abstient de Ses
interdictions et affronte le destin avec patience selon les traditions du
Saint Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d’Allah sur lui), plus
son rang est élevé aupres d'Allah, I'Exalté. Chapitre 49 Al Hujurat,
verset 13 :

« ...En vérité, le plus noble d’entre vous aupres d’Allah est le plus pieux
d’entre vous... »

Ce verset détruit toutes les autres normes qui ont été créées par des
gens ignorants, telles que la race, l'origine ethnique, la richesse, le sexe
ou le statut social.



De plus, si un musulman est fier d’'une personne pieuse de sa lignée, il
doit démontrer correctement sa croyance en louant Allah, 'Exalté, et en
suivant ses traces. Se vanter des autres sans suivre leurs traces ne
servira a rien, ni dans ce monde ni dans l'autre. Cela a été clairement
expligué dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 2945.

Enfin, celui qui est fier des autres mais ne suit pas leurs traces les
déshonore indirectement, car le monde extérieur verra leur mauvais
caractére et supposera que leur ancétre vertueux s’est comporté de la
méme maniére. Ces personnes devraient donc s’efforcer davantage
d'obéir a Allah, 'Exalté, pour cette raison. Ces personnes sont comme
ces personnes qui adoptent les traditions et les conseils extérieurs du
Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur lui), comme se
laisser pousser la barbe ou porter un foulard, mais qui n’adoptent pas
son noble caractere intérieur. Le monde extérieur ne pensera que
négativement au Saint Prophete Muhammad (paix et bénédictions sur
lui), lorsqu’il observera le mauvais caractere de ces musulmans.

Enfin, se souvenir des origines de I'humanité permet d’éviter I'orgueil,
dont un atome peut suffire & nous conduire en enfer. Un hadith du Sahih
Muslim, numéro 265, nous en avertit. L’orgueil ne fait qu’encourager a
mépriser les autres, méme si tout ce qu’ils possédent de bon a été créé
et accordé par Allah, I'Exalté. L’'orgueil pousse également a rejeter la
vérité, alors qu’elle ne vient pas d’eux. Par conséquent, il faut éviter a
tout prix de s’enorgueillir de quoi que ce soit, comme de son pieux
ancétre.



Les deux parties de la gratitude

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1954, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a conseillé
gue guiconque n'est pas reconnaissant envers les gens ne peut pas étre
reconnaissant envers Allah, I'Exalté.

Méme s’il ne fait aucun doute que la source de toutes les bénédictions
n’est autre qu’Allah, I'Exalté, il nN'en demeure pas moins que la gratitude
envers les gens est un aspect important de I'lslam. En effet, Allah,
I'Exalté, utilise parfois une personne pour aider les autres, comme ses
parents. Comme ce moyen a été crée et utilisé par Allah, 'Exalté, le fait
de leur étre reconnaissant revient en fait a étre reconnaissant envers
Allah, 'Exalté. Par conséquent, les musulmans doivent faire preuve de
bon caractere et toujours montrer leur reconnaissance pour toute aide
ou tout soutien qu’ils recoivent des autres, quelle que soit son
importance. lls doivent montrer leur gratitude envers Allah, I'Exalté, en
utilisant la bénédiction selon Ses ordres, car Il est la source de la
bénédiction et ils doivent montrer leur gratitude envers la personne qui
les a aidés, car ils sont le moyen qui a été créé et choisi par Allah,
I'Exalté. Un musulman doit montrer sa gratitude verbalement aux gens
et concretement en rémunérant leur acte de bonté, selon leurs moyens,
méme s’il ne s’agit que d’'une invocation en leur faveur. Ceci a été
conseillé dans un Hadith trouvé dans I'Adab Al Mufrad de I'Imam
Bukhari, numéro 216.

Celui qui ne montre pas de gratitude envers la manifestation extérieure
de l'aide d’Allah, I'Exalté, c’est-a-dire une personne, sera moins
susceptible de la montrer directement a Allah, 'Exalté.



Celui qui ne montre pas de gratitude envers les autres ne peut pas
montrer de véritable gratitude envers Allah, I'Exalté, et par conséquent, il
ne recevra pas davantage de bénédictions. Chapitre 14 lbrahim, verset
7:

« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclameé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »

Si un musulman désire davantage de bénédictions, il doit accomplir les
deux aspects de la gratitude, a savoir, envers Allah, I'Exalté, et envers
les gens.



Destruction des actes

Dans un hadith trouvé dans Sunan Ibn Majah, numéro 4210, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
I'envie détruit les bonnes actions tout comme le feu consume le bois.

L’envie est un péché grave et majeur car le probléme de I'envieux n’est
pas avec une autre personne. En réalité, son probleme est avec Allah,
'Exalté, car c’est Lui qui a accordé le bienfait envié. Ainsi, I'envie d’'une
personne ne fait que démontrer son mécontentement envers I'attribution
et le choix d’Allah, 'Exalté. lls croient qu’Allah, 'Exalté, a commis une
erreur en attribuant un bienfait particulier a une autre personne au lieu
d’eux.

Certains font des efforts par leurs paroles et leurs actes pour confisquer
la bénédiction de la personne enviée, ce qui est sans aucun doute un
péché. Le pire cas est celui ou l'envieux s'efforce de retirer la
bénédiction a son propriétaire méme s'il ne l'obtient pas lui-méme.
L'envie n'est licite que si une personne n'agit pas selon ses sentiments,
déteste ses sentiments et s'efforce d'obtenir une bénédiction similaire
sans que le propriétaire perde sa bénédiction. Bien que ce type de type
ne soit pas un péché, il est détesté si I'envie porte sur une bénédiction
matérielle et louable si elle porte sur une bénédiction religieuse. Par
exemple, le Saint Prophéte Muhammad, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a mentionné deux exemples de type louable dans un
hadith trouvé dans Sahih Muslim, numéro 1896. La premiére personne
qui peut étre légalement enviée est celle qui acquiert et dépense des

biens licites d'une maniere qui plait a Allah, I'Exalté. La deuxiéme



personne qui peut étre légalement enviée est celle qui utilise ses
connaissances de la bonne maniére et les enseigne aux autres.

Le musulman envieux doit s’efforcer de chasser ce sentiment de son
cceur en faisant preuve de bon caractére et de gentillesse envers la
personne enviee, en louant ses qualités et en I'invoquant, jusqu’a ce que
son envie se transforme en amour pour elle. Il ne doit jamais laisser son
envie I'empécher de respecter les droits des autres, conformément aux
enseignements de l'islam.

Le musulman doit toujours se rappeler qu’Allah, 'Exalté, répartit toujours
les bénédictions selon Son savoir et Sa sagesse infinis. Cela signifie
gu’'ll donne a chacun ce qui est le meilleur pour lui. Chapitre 2 Al
Bagarah, verset 216 :

« ...Mais il se peut que vous haissiez une chose et qu’elle soit un bien
pour vous ; il se peut que vous aimiez une chose et qu’elle soit un mal
pour vous. Et Allah sait, tandis que vous ne savez pas. »

Ainsi, au lieu d’envier les autres, il faut s’employer a utiliser les bienfaits
qui nous ont été accordés par Allah, I'Exalté, de maniére a Lui plaire.
Cela conduira a une augmentation des bienfaits, car cette attitude est
une marque de gratitude envers Allah, I'Exalté. Chapitre 14 Ibrahim,
verset 7 :



« Et [rappelez-vous] quand votre Seigneur a proclamé : « Si vous étes
reconnaissants, Je vous augmenterai certainement [sa faveur]... »

De plus, cela conduira a la paix de l'esprit, que l'envieux persistant
n‘obtient jamais. Chapitre 16 An Nahl, verset 97 :

« Quiconque, homme ou femme, fait une bonne ceuvre tout en étant
croyant, Nous lui ferons vivre une bonne vie, et Nous lui donnerons,
certes, une recompense correspondant aux meilleures de ses ceuvres. »



Corruption

Dans un hadith trouvé dans Jami At Tirmidhi, numéro 1337, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
celui qui offre des pots-de-vin et celui qui en prend sont tous deux
maudits.

Une malédiction impliqgue la suppression de la miséricorde d’Allah,
I'Exalté. Lorsque cela se produit, une paix durable et un succes véritable
dans les affaires matérielles et religieuses ne sont pas possibles. Tout
succes mateériel obtenu par un pot-de-vin, comme la richesse, deviendra
une source de grande difficulté, de stress et de punition dans les deux
mondes, a moins que I'on ne se repente sincérement. Comme le pot-de-
vin est illégal, toute bonne action sur laquelle il est utilisé sera rejetée et
enregistrée comme un péché. Méme si le corrompu parvient d’'une
maniére ou d’'une autre a remplir ses obligations envers Allah, I'Exalté,
ses péchés contre les gens pourraient bien le conduire a la destruction
le Jour du Jugement. Cela a été mis en garde dans un hadith trouve
dans Sahih Muslim, numéro 6579.

De plus, sans la miséricorde d’Allah, 'Exalté, les trois aspects de la foi
ne peuvent tout simplement pas étre accomplis correctement, a savoir :
accomplir les commandements d’Allah, I'Exalté, s’abstenir de Ses
interdictions et affronter le destin avec patience.



Malheureusement, de nos jours, le grand péché de la corruption est
devenu trés courant dans toutes les parties du monde. La seule
différence est que dans les pays du tiers monde, elle est pratiquée
ouvertement et dans les pays plus développés, en secret. Dans la
plupart des cas, la corruption consiste a offrir des cadeaux a des
personnes influentes, comme un juge, afin d'obtenir quelque chose qui
ne leur appartient pas. Le seul cas ou un pot-de-vin ne sera pas
considéré comme un péché est celui ou une personne est forcéee d'offrir
un pot-de-vin afin de récupérer ses propres biens. Dans ce cas, la
malédiction pese sur celui qui accepte le pot-de-vin.

Il est important de noter que si les musulmans dans leur ensemble
souhaitent éliminer la corruption et les autres pratiques corrompues, ils
doivent les éviter eux-mémes. Ce n’est que lorsque cette attitude
correcte est adoptée au niveau individuel qu’elle aura un impact sur
ceux qui occupent des positions sociales et politiques influentes. La
raison pour laquelle ces personnes agissent de cette facon est qu’elles
observent la societé dans son ensemble agir elles-mémes sur des
pratiques corrompues. Mais si la société, au niveau individuel, rejetait
ces pratiqgues, aucune personne en position d’influence sociale ou
politique n’oserait agir de cette facon, car elle sait que les gens ne le
toléreraient pas.



Commander correctement

Dans un hadith trouvé dans Sahih Bukhari, numéro 3267, le Saint
Prophéte Muhammad (paix et bénédictions d'Allah sur lui) a averti que
celui qui contredit ses propres conseils en ordonnant le bien et en
interdisant le mal sera puni en Enfer.

Au lieu de suivre les traces de leurs prédécesseurs pieux en conseillant
uniqguement pour 'amour d’Allah, 'Exalté, de nombreuses personnes
conseillent pour d’autres raisons, comme par exemple pour gagner en
popularité. Par exemple, certains savants s’efforcent souvent d’étre au
centre des rassemblements et des événements et ne sont pas satisfaits
d’'une place sur le cote, car ils désirent une place au centre. Lorsque leur
inte