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PREFACE

Il s'agit d'une troisieme publication dans la série Ansari mémoire, publié
en I'honneur de mon maitre et le cheikh de mémoire bénie, Maulana
Muhammad Dr Rahman Fadlur Ansari (1914 - 1974). Les deux
précédentes publications ont été intitulée: «La religion d'Abraham et de
I'Etat d'Israél - Un point de vue du Coran», et «l'importance de
I'interdiction de la Riba en Islam».

Une grande partie des travaux de recherche pour ce livre a été fait
pendant les périodes 1975-1979 ans a la Bibliotheque des Nations Unies
au Palais des Nations, a Genéve, alors gue j'étais étudiant au doctorat
en relations internationales a I'lnstitut universitaire de hautes études
internationales de Geneéve.

Nous vivons, au moment de la rédaction d'une situation qui se détériore
rapidement dans les pays musulmans d'aujourd'hui du monde avec des
conflits sanglants infliger des souffrances inimaginables sur les
musulmans innocents en Bosnie, au Cachemire, I'Algérie, Palestine,
Tchétchénie, etc Hier, c'était cinquante mille femmes musulmanes
violées en Bosnie, et des histoires d'horreur d'aujourd’hui sont d'un fils
qui a été forcé de mordre les testicules de son pére musulman de
Bosnie, et les innocents aveugles musulmans cheikh Omar Abdul
Rahman, qui a été condamné a la prison a vie aux Etats-Unis (parce qu'il
représentait une trop grande menace pour la pro régime-ouest séculaire
dont les régles Egypte), et qui est sexuellement humiliés par les gardiens
de prison quand il a un visiteur a la prison.

Je suis maintenant convaincu que le moment est enfin venu pour ce
travail pour atteindre le public musulman qui peut maintenant étre
suffisamment secoué a examiner sérieusement les causes de notre
impuissance. lIs peuvent, en conséquence, prendre ce travail au sérieux
et brosser les manifestations attendues de chercheurs mise en place, et
les gouvernements qu'ils soutiennent, dans le monde musulman!



Je prie pour que Dieu peut accepter et de bénir cet effort humble dans la
cause de la vérité. impact peut-il si les musulmans que leurs yeux
s'ouvriront sur le fait que le régime saoudien wahhabite, qui contréle
désormais I'Haramain et le Hedjaz a joué un rdle actif dans la destruction
du califat islamique et ont depuis constitué un obstacle a la restauration
d'énergie de la Ummah. Ameen!

l. N. H.

Dar Masijid al-Qur'an,

Novembre 1996. Jumadi 1417 al-Thani



Le Califat le Hedjaz et I'Arabie Saoudite wahhabite
- NATION — ETAT

INTRODUCTION

L'une des caractéristiques essentielles de la religion de I'lslam est son insistance
pour que quand un peuple reconnaitre Allah le Trés-Haut comme «souverain»
(al-Malik), ils doivent veiller & ce que I'Etat et toutes ses institutions soumettre a
l'autorité supréme d'Allah et la loi supréme. Si I'Etat, au lieu d'Allah, est reconnu
comme souverain, et qui est I'essence méme de la laicité, I'lslam declare devant
étre Shirk (blasphéme) et qui est le plus grand péché possible.

Partout dans le monde d'aujourd'hui I'Etat moderne et laique est universellement
reconnu comme souverain. Son autorité est reconnue comme souveraine, et donc
aussi sa loi. Et alors, I'numanité d'aujourd'hui a travers le monde est maintenant
adoptée par un universel Shirk politique (le blasphéme). Il s'agit, en fait, I'un des
signes majeurs que nous vivons maintenant dans I'dge de Dajjal, le faux Messie
ou Anti-Christ, I'numanité qui trompe en adorant autre qu'Allah le Tres-Haut. Il,
Dajjal, est le cerveau derriére I'ordre mondial actuel sur lequel le Hadith déclare
que 999 sur 1000 entrera dans le feu de I'enfer. Mais méme les musulmans
semblent pas au courant de cela.

Depuis musulmans reconnus Allah comme souverain, ils n'ont jamais reconnu la
Constitution, le Parlement, la Cour supréme, gouvernement, etc, comme
souverain. La souveraineté d'Allah implique la suprématie de la religion de
I'lslam et, en particulier, la loi sacrée ou charia. L'institution du califat
symbolisait la suprématie de I'lslam sur I'Etat et sur la vie publique. Le calife,
qui était connu sous le nom Ameer ou Imam, était a la téte de la Jamaah ou de la
communauté des musulmans. lls se sont engageés allégeance a lui a travers
I'institution de baiy'ah. Le territoire sur lequel cette Jama'a se trouvait a été
désigné Dar al-Islam. Il en est ainsi designé parce que I'émir avait la liberté et le
pouvoir de faire appliquer le droit sacré d'Allah dans ce territoire.

civilisation euro-chrétienne a également été fondée sur la reconnaissance de la

souveraineté divine. Dans cette civilisation, cependant, c'est I'Eglise qui a été
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reconnu comme représentant de Dieu sur la terre, et I'Etat est donc subordonnée
a I'Eglise.

Mais I'Europe a connu un conflit entre la religion et I'Etat qui a abouti a la
défaite de I'Eglise. La consequence fut que I'Europe a connu une telle
transformation révolutionnaire des fondements mémes de la civilisation que
I'Etat et la politique ont été sécularisé. Le dernier chapitre du conflit, qui a scellé
le sort de la religion en Europe, et a présenté une civilisation essentiellement
athée en cours, a été I'américaine, francaise et bolchevique révolutions. La
sphére de la religion a été réduit a chaque groupe et de culte, et le pape et I'Euro-
christianisme ont été exclus en tant qu'acteurs dans la conduite de I'Etat. Dieu
n'était plus reconnu comme souverain (al-Akbar). Au lieu de cela ce sont les
gens qui sont souverains, ils ont été acquis et que la souveraineté dans le
nouveau modeéle d'un Etat laique. L'Etat est désormais al-Akbar. Pour I'Europe
qui a été la laicité. Pour I'islam, la religion, il a été Shirk, le plus grand de tous
les péchés!

Il est étrange que les non-christianisme européen n'a pas mis en place une
grande lutte contre cette destruction du modéle sacrés d'un Etat créé par les
prophetes David et Salomon (la paix soit sur eux).

Godless la civilisation européenne a lancé une croisade pour transformer le
monde entier et de le remodeler apres le nouveau modele européen de la laicité
de I'Etat et la société sans Dieu. Le reste du monde a été colonisée ou avait sa
liberté essentielle enleve. Et si le monde non-européen également, a finalement
été sécularise et est rapide d'étre réduit a une société sans Dieu. Cela comprenait
le monde de I'lslam. En fait, le monde de I'lslam a été la cible privilégiée de la
civilisation européenne sans Dieu.

Le processus de reduire le monde de I'islam a une société sans Dieu a commencé
avec la sécularisation de la vie publique. L'Empire ottoman a été visé. Il a di
étre détruits. Mais il ne pouvait pas étre détruit tant que le Califat est resté une
institution puissante de l'unité pour les musulmans. Et si le califat devait étre
détruit.

La destruction de I'Empire ottoman, qui a été effectué dans la Premiére Guerre



mondiale, a abouti a I'émergence de I'Etat laique de la Turquie. Le
gouvernement a été constitué de secularisée occidentalisés nationalistes turcs qui
ont travaillé main dans la main avec un sous-sol mouvement juif. Ils ont d'abord
réduit le califat a un bureau qui ressemblait a celle du pape, puis supprimé. Mais
le processus de secularisation dans le monde de I'lslam a été scellé lorsque le
Hedjaz, en vertu de la régle d'Abdul Aziz ibn Saoud, a également rejoint
Mustafa Kamal (Ataturk) dans le rejet de la suprématie de I'lslam sur I'Etat. Et si
saoudite, bastion de I'islam, également adopté le modéle d'un Etat laique. La
naissance de I'Etat de I'Arabie saoudite a coincidé avec la destruction de la Dar
al-1slam qui avait été établie par le Prophéte (paix et bénédictions d'Allah soient
sur lui).

Alors que le Hedjaz était Dar al-Islam tous les musulmans avaient le droit
d'entrer sur ce territoire, - il n'a pas besoin d'un visa. Il n'y avait pas une telle
chose que la souveraineté saoudienne. Il n'y avait pas une telle chose comme la
citoyenneté saoudienne. Le droit d'entrée dans toute partie du Dar al-Islam a été
I'un de plusieurs droits que les musulmans avaient, comme le droit de résider
dans le Dar al-Islam, - ils n‘ont pas besoin de permis de résidence, le droit de
chercher des moyens de subsistance dans une partie de Dar al-Islam, ils n'ont pas
besoin d'un permis de travail, etc La naissance de I'Etat de I'Arabie saoudite a
abouti a la négation et I'élimination éventuelle de tous ces droits des musulmans.
La destruction du califat et I'émergence de I'Etat de I'Arabie saoudite ont été les
événements qui ont changé la face méme du monde de I'lslam de telle maniere
qu'elles se traduisent par un retour a la phase de pré-Hijri de la civilisation
islamique. aujourd'hui Nulle part dans le monde ne Dar al-Islam existent.

Il serait, croyons-nous, étre correct d'affirmer que la différence fondamentale qui
existe entre pré-et post-Hijri Hijri I'lslam a été la création par le Prophete
(sallalahu sallam wa alahi) de Dar al-Islam (I'lslam de I'ordre public) en Madina.
Mais le monde de I'lslam, comme le reste du monde non-européen, a aujourd'hui
été intégrées dans un systéme constituée laique et matérialiste de I'organisation
politique de 'unité de la nation moderne et I'état laique. En conséquence, Dar al-
Islam n'existe plus aujourd'hui, pas méme a La Mecque et Médine. Nous
sommes donc en droit de conclure que le monde de I'lslam a en effet retourne,
dans son existence collective en tant que Ummah, de pre-Hijri Islam.

la civilisation islamique semble désormais entrés dans I'ére post-califat de son
histoire. Et, comme il était a la Mecque il y a quatorze siécles, de méme
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aujourd'hui, - la communauté musulmane dans le monde entier est soumis a un
ensemble global Jahiliyah qui domine le monde. C'est Jahiliyah est, bien sir,
moderne post-chrétienne occidentale la civilisation laique et matérialiste
occidental.

Il a été, peut-étre, avec une référence particuliere a cet age, que le Prophete de
I'lslam (sallalahu sallam wa sallam) aurait dit: « Quiconque meurt sans avoir vu
(de son vivant) (I "institution d") Baiy'ah ( le serment d'allégeance par le peuple
a travers laquelle un rendez-vous a la position de leadership au cours de la
Ummah est legitimée) a certainement une mort de jahiliyah (c.-a-un déces dans
une epoque qui a vu le retour a la jahiliyah pré-Hijri) ».

Ce hadith du Prophete (sallalahu sallam wa sallam) a été considéré comme de
l'authenticité et I'importance primordiale qu'il a été utilisé par Al-Azhar pour
justifier I'appel a une conférence internationale au Caire califat islamique qui
répondrait de maniere appropriée a la décision de la Grande Assemblée
nationale turque, en Mars 1924, d'abolir le califat.

La Conférence elle-méme, qui a eu lieu en 1926, a adopté des résolutions qui
intégre cette déclaration du Prophéte (sallalahu sallam wa sallam) et affirmé la
nécessité de I'établissement du Califat, et par conséquent, la République
islamique de I'ordre public, pour le monde de I'Islam .

Le défi a relever aujourd'hui la Oumma est clair et net. Il est d'essayer de répéter
le mouvement original de la Oumma et, par conséquent, de VVoyage de La
Mecque a Médine une fois de plus. En faisant la Oummah re-réaliser la mise en
place de Dar al-Islam (Islamic I'ordre public). Si cette Ummah est toujours de
réussir a rétablir la suprématie de I'lslam sur I'Etat dans le monde de I'lslam, il
est impératif que les musulmans soient au courant de I'histoire de I'effondrement
du califat et de son remplacement, dans le cceur de 1'Islam, par le profane Arabie
wahhabite Etat-nation.

Cette etude est de méme importance plus stratégique parce gque I'ennemi qui a
détruit le califat ont désormais leur yeux rivés sur le Hajj. Le Hajj a été effectué
sans interruption depuis qu'il a été établi par le Prophete Abraham (‘alayhi al-
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Salam), des milliers d'années. Le pelerinage a continué méme quand saoudite
avait embrassé l'idolatrie. Les ennemis de I'lslam ont désormais comme un de
leurs supréme objectifs a long terme, la fin du pélerinage a La Mecque.

Abou Said al-Khoudri a rapporté un hadith du Prophete (sallalahu sallam wa
alahi) dans lequel il, le Prophéte, a déclaré ce qui suit:

« Les gens vont continuer a accomplir le Hadj et la Omra a la Ka'aba, méme
apres l'apparition de Y'ajiij (Gog) et M'ajiij (Magog)." Shu'ba rapporté, en plus:
L'heure (dernier) ne sera pas établie jusqu'a ce que le pélerinage a la Ka'ba est
abandonne. »

(Bukhari)

Notre étude sur le sujet nous a ameneés a conclure que l'objectif d'arréter le Hajj
est désormais a la portée des ennemis de I'lslam. Tout ce qui est nécessaire pour
que le but a atteindre est que Masjid al-Aqgsa étre détruits. L'Etat juif d'lsraél
peut le faire a tout moment. C'est juste une question de choisir le moment
opportun. Le régime actuel a eté I'Arabie habilement entrainés dans une position
de non-réversible vis-a-vis de I'Etat juif. La destruction de la mosquée al-Agsa
se traduira par une plus grande opposition pour les Saoudiens. Ils ne seront pas
en mesure de controler la rage que les musulmans vont exprimer a la fois du
Hajj. Et pourtant, si elles sont considérées comme incapables de contr6ler le
Hadj, puis I'opposition interne au sein de I'Arabie saoudite va mettre le Hajj a
I'utilisation efficace de déstabiliser le régime. C'est le scénario qui ménera
probablement les Saoudiens pour arréter le pélerinage afin de préserver leur
domination.

Si le monde de I'lslam venaient a perdre le Hajj, apres avoir perdu le califat, il
constituerait une nouvelle étape massive Retour a la jahiliya de pré-Hijri
Mecque. Notre situation de sécurité va devenir tout aussi précaire que c'est en
pré-Hijri Mecque. Seuls les plus forts survivront Iman possible cette épreuve
terrible! Que pouvons-nous faire? La premiere étape qui doit étre pris dans un
possible contre-stratégie doit étre d'étudier et d'évaluer de facon critique
I'histoire de cette période ou le califat a été perdu. C'est ce que nous essayons de
faire dans ce livre.
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CHAPITRE PREMIER

La diplomatie britannique et I'attaque du Califat

Allah, le Tout-Puissant, transmis a la religion de I'lslam au point avec le
Prophéte Muhammad (sallam sallalahu 'wa alahi) qu'elle pourrait établir sa
suprématie sur tous ses rivaux. Cela a nécessité la présentation préalable de la
Oumma, a la suprématie de I'islam, tant dans le vie privée et publique des
musulmans.

Le siege du califat (Califat) a fonctionné comme le symbole ultime de l'islam
comme une force dominante dans la vie publique. Sans le califat dans le monde
de I'lslam n'aurait jamais le pouvoir. Il y avait, cependant, un lien permanent
entre le califat et le contréle des Haramain, c'est a dire, les territoires sacres de la
Mecque et Medine. Toute personne qui pouvait réussir a rompre ce lien de
paralyser l'institution du califat et, a terme, rendre le monde de I'lslam
Impuissants!

Tout au long des années 1400 années de I'histoire de la Oumma du Prophete
Muhammad, personne n'a jamais pu é&tre nommé a la Califat, et a eu sa
nomination légitimée par la Baiy'ah, ou serment d'allégeance des musulmans,
sans une telle personne soit avoir eu le contrdle effectif ou la capacité d'exercer
un contréle, sur le Hedjaz en général et la Haramain en particulier. Le siége du
Califat, et l'autorité au cours de la Haramain, ont toujours été indissociables dans
la conscience politico-religieux de la Oumma.

Le lien indissociable avait aussi un fondement dans la charia dans la mesure ou
le pelerinage était une institution également obligatoire a tous les membres de la
Oumma, et le Hajj impliqués VVoyage physique au Hedjaz. Personne, il peut
donc étre reconnu pour étre le chef supréme des musulmans qui n'ont pas
l'autorité et les moyens d'exercer la responsabilité de I'organisation et
I'administration du Hajj. Et cela, bien entendu, compris la liberté et la sécurité
des pélerins et, par conséquent, nécessaire de contrdle sur le Hedjaz. En
conséquence, méme lorsque le siege du califat a été transféree du Hedjaz a
Koufa (Irak), Damas, Bagdad, Le Caire et méme d'Istanbul, le khulafa (c.-a-
Califes) a toujours pris le plus grand soin a maintenir leur autorité et leur
contréle sur le Hedjaz. Ce principe a continué sans interruption jusqu'a la chute
de I'Empire ottoman islamique dans la Premiére Guerre mondiale.

Maintenant, les ennemis de I'lslam payé tres grande attention a I'étude et la
compréhension du lien entre le califat, le pouvoir de I'lslam comme une force
dans le monde entier, et le contréle des Haramain, puis planifié leur stratégie
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diabolique pour rendre I'islam impuissants, et de le limiter a une foi personnelle
privée avec aucune autorité sur la vie publique. En d'autres termes, ils ont
planifié leur stratégie de séculariser I'islam et de réduire ainsi les musulmans a la
maniere athée de vie européen.

Si la civilisation occidentale n'a jamais été de réussir a enfin vaincre et de
contréle de I'islam, et en intégrant I'ensemble du monde de I'lslam dans le
nouvel ordre laic international qui avait été créé par I'Occident, la stratégie exige
que Hedjaz doivent étre soumis a I'influence occidentale, afin que le califat
pourrait étre affaibli et finalement éliminé. Tant que le califat survécu restera
toujours un mal aux yeux de I'Occident, une manifestation de l'autorité de l'islam
sur la vie publique, un puissant symbole de I'Ordre islamique Theo centrée
Publique et de la Pax Islamica, et un point de ralliement par que le monde de
I'lslam pourrait toujours étre mobilisé dans une force de combat efficace. Il y
avait un lien indissociable entre «pouvoir» et le califat de I'lslam!

Les Britanniques, conscients de I'importance primordiale du Hedjaz et de
I'Haramain de la légitimité et méme la survie du califat ottoman, ont concentré
leur diplomatie de la Premiere Guerre mondiale sur les arracher du Hedjaz a
partir du controle du calife ottoman. Ceci a été réalisé lors de Sharif Hussein, le
chérif ottoman nommé de La Mecque et arriere grand-pere de I'actuel roi de
Jordanie Hussein, a été induite avec succes par les Britanniques a se rebeller
contre le calife ottoman et d'établir sa propre autorité sur le Hedjaz en vertu de
I'alliance britannique bénigne et de protection.

En 1916, et au milieu méme de la Premiére Guerre mondiale, le calife ottoman
avait perdu le contrdle de La Mecque et a Djedda, a savoir, réduire le Hedjaz.
Son contrdle sur Madina a été maintenue pendant toute la guerre et ne prit fin en
1919 lorsque certaines troupes ottomanes dans la ville de Médine ont été amenés
a se rebeller contre leur chef héroique, Fakhri Pacha <1>.

Apres le calife ottoman avait perdu le contrdle de I'Hedjaz, le califat a éte
tellement mutilés qu'il s'attardait a Istanbul pour une juste quelques années de
plus avant qu'elle ne s'effondre complétement. Et ce fut un succes vraiment
remarquable de la diplomatie britannique. L'affaiblissement du califat déstabilisé
toute la structure de I'Empire ottoman islamique. Il a fini par s'effondrer. En
1919, les troupes britanniques, sous le commandement du genéral Allenby,
s'emparerent de Jérusalem. Il est significatif que Allenby, a I'entrée de la ville
sainte, a proclamé que "les croisades sont finalement plus”. S'il y avait le
moindre doute de I'extréme danger de I'lslam posés par la diplomatie britannique
dans la péninsule arabique, cette déclaration d'Allenby aurait di mettre ces
doutes se reposer.
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Qu'est-ce Allenby voulait dire que I'lslam était devenu un tigre sans dents. Son
destin était de rester en permanence impuissants et, par conséquent, incapables
de répondre a la perte de Jérusalem dans la maniére dont Salahuddin Ayyoubi
(Saladin) avait répondu quand Jérusalem était perdue pour les croisés.

Les Arabes avaient combattu avec Allenby a Jérusalem arracher a la regle du
calife ottoman. Les Arabes attendent maintenant de ravager la carcasse gauche
par la victoire britannique sur Istanbul. Ils regle convoité locales sur le Hedjaz,
mais il était encore necessaire d'attendre et de voir si le calife ottoman serait
jamais capable de retrouver la force nécessaire de chercher a réimposer son
autorité sur le Hedjaz. Lorsque, le 3 Mars 1924, le califat ottoman a été aboli, il
est devenu évident gqu'aucune menace n'existait pas. Et c'est précisément ce jour-
Ia que les clients de la Grande-Bretagne ont commencé leur lutte sur la carcasse
gauche par leur trahison de I'Empire ottoman islamique.

Le 7 Mars 1924, Sharif al-Hussein pré-emtively revendique pour lui-méme le
califat. Son titre le plus important était qu'il exercait de facto un contréle local
sur le Hedjaz. Il peut aussi se vanter d'étre a savoir hachémite, appartenant au
méme clan - Banu Hashim, de la tribu des Quraysh a laquelle le Prophéte lui-
méme appartenait. En fait, ce pesait si lourdement parmi les Ulama que le Cadi
de Transjordanie rapidement accepté la revendication et reconnu comme calife
Hussein.

Ses titres de compétences d'autres, qui a été d'une valeur douteuse parmi les
masses musulmanes, mais qui a pesé lourd dans la puissance politique de la
péninsule, était que le Chérif a été un allié de la Grande-Bretagne, la super-
puissance de la journée, et avait recu financier considérable , un soutien
diplomatique et militaire de la Grande-Bretagne dans sa révolte contre l'autorité
ottomane dans le Hedjaz.

En revendiquant pour lui-méme le califat chérif Hussein a commis l'erreur
monstrueuse de ne pas d'abord obtenir l'autorisation de la Colombie d'agir
comme il le faisait. Il est I'essence de I'état du client-Etat que la liberté est
effectivement réduite. Chérif Hussein avait violé la régle de conduite de base
pour le client-Unis. Comment la Colombie-elle réagir ?

Maintenant, la diplomatie britannique dans Jaziratul arabes (par exemple, la
péninsule arabique) est multi-dimensionnelle et encore intégreés. Il y avait, tout
d'abord, I'objectif d'arracher le contréle de la Haramain du calife. Le but était
d'affaiblir sa légitimite, et donc son influence et son contréle sur le reste du
monde de I'lslam, et ainsi de faciliter la défaite des Ottomans dans la guerre
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mondiale. En second lieu la Grande-Bretagne voulait un régime ami au contrdle
du Hedjaz de sorte qu'il pourrait étre mieux en mesure de manipuler la politique
de la péninsule. Enfin, la politique de la péninsule et la défaite des Ottomans ont
été stratégiquement liées aux efforts du sionisme de forger un consensus
diaboligue avec I'Angleterre dans la poursuite de la création d'un Foyer national
juif en Palestine. Et cette diplomatie intégrée a finalement été clair avec l'accord
Sykes-Picot de 1916 et la Déclaration Balfour de 1917.

Les «super-puissance» (du jour) et la soi-disant «peuple €lu» serait donc
enfermé dans embrasser une des conséquences véritablement capitale pour eux
et pour le reste de I'humanité.

L'objectif de la diplomatie intégrée a été de démanteler I'ensemble de I'ordre
public islamique de maniere a rendre I'lslam impuissante a empécher le sionisme
d'atteindre son but. Déja les institutions islamiques sont intrinsequement liées a
I'ordre public islamique, Ahl al-Dhimmah et d'al-Jizyah, <2> a été aboli dans
I'Empire ottoman islamique en 1855 comme une conséquence directe de la
pression européeenne. Mais tant que l'institution du califat est resté il est toujours
possible de I'Ordre islamique publique de s'attarder sur et, éventuellement, étre
ressuscitée. L'attaque contre l'institution du califat a été, par conséquent, un
besoin vital si I'objectif ultime euro-juive n'a jamais été d'étre atteint.

Il a également été trés clair pour les Britanniques et les sionistes d'un Foyer
national juif, - I'Etat juif d'Israél, ne pouvait étre établie dans la région
musulmane de Palestine, et ne pourrait jamais espérer survivre aussi longtemps
gue le monde de Il'islam avait un pouvoir de calife la mobilisation de ses
formidables ressources et de ferveur religieuse et de la diriger a des fins
militaires. Et si le contr6le de I'Hedjaz, qui a été d'une importance primordiale
dans la politique de la péninsule, était une question a laquelle la diplomatie
britannique a attiré l'attention supréme.

Mais la revendication du califat par le hachémite, Sharif al-Hussein, était
incompatible avec la Colombie objectifs diplomatiques, car il est toujours
possible que la demande aurait pu réussir. Sharif al-Hussein aurait alors pu
mobiliser le monde de I'islam a un point tel que de rétablir la République
islamique de l'ordre public et Pax Islamica dans le coeur symbolique puissante de
I'lslam, et ainsi de constituer une menace pour l'influence britannique et le
contréle sur de grandes parties de Dar al-Islam. Un monde revitalisée de I'islam
aurait egalement fait le contréle juif sur la Palestine et de Jérusalem tout a fait
impossible.

Et si la Grande-Bretagne a donné sa bénédiction a I'autre client britannique dans
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la péninsule, Abd al-Aziz Ibn Saoud, a agir contre Hussein et d'arracher le
contrble du Hedjaz de lui. 1l s'agissait de la perfection de I'art de la double
traversée et de I'hypocrisie. Un client a été utilisé pour éliminer un autre client.
Grande-Bretagne avait cultivé I'amitié Ibn Saoud et de I'alliance pendant la
guerre et, comme d'habitude, avait employé la diplomatie financiére (a savoir, la
corruption). 1bn Saoud a recu une somme mensuelle de 5000 livres sterling par
le Trésor britannique en échange de sa neutralité bienveillante dans la rébellion
Husain contre le calife, I'imposition de I'état hachémite sur le Hedjaz, et les
efforts diplomatiques et militaires de Grande-Bretagne dans la péninsule a
I'encontre de la République islamique ottoman Etat. Il diaboliquement
rationalisé cette violation manifeste de I'ordre d'Allah le Trés-Haut et de Son
Propheéte, en expliquant I'écart de la corruption comme Jizyah. <3> (Coran 5:51)

Mais la diplomatie britannique a I'égard d'lbn Saoud a été réalisé a des fins d'une
Importance stratégique beaucoup plus grande que la simple neutralité
bienveillante dans la guerre et la disposition de I'imprudent Husain Sharif. 1bn
Saoud avait un potentiel bien plus grand que la Grande-Bretagne propose
maintenant d'exploiter, a la suite de réclamation chérif Hussein pour le califat.

Le pouvoir saoudien dans le Nedjd, qui a resurgi avec la prise de Riyad en 1902,
a été le produit d'une ancienne alliance entre un chef de tribu et le chef religieux
de la secte wahhabite puritaine fanatique religieux. Cette alliance assurée que si
les descendants du chef tribaux exercent le pouvoir politique sur le territoire régi
par l'alliance, les affaires religieuses seraient soumis a l'autorité des descendants
du chef religieux. En conséquence, il était inévitable que les Saoudiens Najdi
serait sous la pression des wahhabites de chercher a la force la soumission du
coeur, la terre de I'Islam (le Hedjaz) a la perception wahhabite de la vraie foi.

Grande-Bretagne n'était que trop heureux de donner le feu vert a Ibn Saud de
deplacer ses forces contre Husain quatre jours apres la hachémite avait réclame
pour lui-méme le califat. Ibn Saoud était impatient de se retourner contre
Husain, car, aussi étrange que cela puisse paraitre, a la fois le controle juif sur
Jérusalem et le contréle wahhabites plus Hedjaz face a une menace similaire. Ni
pourrait étre soit atteint ou ne peut espérer survivre que si le monde de l'islam
avait un calife.

En soutenant Ibn Saud les Britanniques étaient maintenant veiller a ce que tant
que les wahhabites saoudiens, a régné sur le Hedjaz le califat ne pourrait jamais
étre repris. Les Britanniques en outre calculé que sans le califat islamique de
I'ordre public ne pourrait pas survivre et le monde de I'lslam serait alors
tellement affaibli qu'il ne pourrait jamais étre mobilisés pour empécher la
création de I'Etat juif d'Israél. La Grande Bretagne savait aussi que les
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Wahhabites, eux-mémes, ne pourrait revendiquer le califat depuis un calife
wahhabite serait toujours totalement inacceptable pour I'écrasante majorité des
musulmans du monde entier. Et si, par le retrait de I'appui de Husain et le
soutien Ibn Saoud, la Grande-Bretagne était en fait la poursuite de ses attaques
incessantes contre l'institution du califat islamique et les théocentrique de I'ordre
public.

En quelques mois, Ibn Saoud a réussi a conquérir la Mecque, et Hussein ont fui
vers Jeddah. Les Britanniques finalement intervenu pour lui retirer
physiquement de la péninsule en lui offrant un confortable exil a Chypre. Et
bientdt Madina et a Jeddah ont également été sous la domination Arabie
wahhabite.

Plus d'un siecle plus tét, cependant, I'alliance saoudo-wahhabite avait réussi a
surmonter les défenses de Taéf et a La Mecque et il s'ensuivit un bain de sang
des proportions étonnantes. Les wahhabites, dans leur zele fanatique, consideré
comme le résident des musulmans dans le Hedjaz a Mushrigoon (c.-a-un peuple
coupable du crime de blasphéme) et, en conséquence, a jugé qu'il était permis de
les tuer. Le Calife & Istanbul obtenu le Khédive d'Egypte mamelouke,
Muhammad Ali, d'envoyer une armeée pour le Hedjaz, sous la direction de son
fils Ismail. Les guerriers wahhabites saoudiens ont rapidement été chassés du
Hedjaz et dans le désert. Un siécle plus tard, cependant, il n'y avait pas calife et
tous les puissants communautés musulmanes ont été sous la domination
coloniale occidentale. En outre, Ibn Saoud joui de I'amitié la protection de la
Grande-Bretagne, la super-puissance de la journée. Il n'y avait donc aucune
possibilité immédiate que ce soit, de déloger les forces Arabie wahhabite de
I'Haramain et du Hedjaz.

Bien que Ibn Saoud a été en toute sécurité dans le contrdle du Hedjaz, il était
encore confronté a un probleme vraiment formidable au début de son regne sur
le Hedjaz en 1924. Notamment, il a d0 élaborer une certaine stratégie qui
pourrait permettre d'éviter la possibilité a long terme d'une répetition de la
catastrophe qui s'est rendue dans la reégle précedente Arabie wahhabite sur le
Hedjaz. Il semblerait qu'il a d'abord pensé a une politique de conciliation avec
les non-musulmans wahhabites et de l'utilisation de son contréle sur le Hedjaz
faire avancer la cause de l'unité de la Oumma. Ainsi, peu de temps apres la
mainmise sur la Mecque et la réception de ses habitants de leur reconnaissance
de lui en tant que sultan du Hedjaz, il a émis une proclamation a I'ensemble du
monde de I'lslam a I'effet que le Hedjaz, avec ses Haramain, appartenait a tout le
monde de I'lslam et que lui, Ibn Saoud, qui s'est tenue le controle sur le Hedjaz
comme une fiducie seulement, et au nom de I'ensemble du monde de I'lslam.
<4> |l a ensuite poursuivi en invitant tout le monde de l'islam d'envoyer ses
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représentants a la Mecque alors que, sur la base de la consultation (shura) et
Ijma (consensus), une société juste, une administration efficace et représentatif
pourrait étre établie dans le Hedjaz .

Cette annonce importante a été entierement compatibles avec les dispositions de
I'Ordre islamique publique. Le Hedjaz était encore le Dar al-Islam qui avait été
établie par le Prophéte. Il n'y avait encore aucune indication d'un Etat qui
prétend I'Arabie »souverainete territoriale» sur le Hedjaz. Les droits des
musulmans sur le territoire de Dar al-Islam ont été publiqguement reconnus et
respectés.

Mais malheureusement, ce souci de I'unité du monde de I'lslam et cette
déclaration fervente concernant le statut du Hedjaz ne représentent pas les
desseins réels Arabie wahhabite sur le Hedjaz. Il s'agissait simplement d'un cas
de «la politique de lI'opportunisme et a été congu pour protéger I'Arabie-
wahhabites dans le sillage d'une initiative importante menée par Al-Azhar au
Caire peu de temps apres l'abolition du califat ottoman. En effet, I'initiative
Azhar avait des implications dangereuses pour les Ibn Saud et de I'Etat Arabie
wahhabite sur le Hedjaz. Il constitue également une problématique «<ombre au
tableau pour les sionistes victorieuse et la Colombie. Al-Azhar a proposeé de
convoquer un Congres international califat islamique (al-Mutamar Khilafah) au
Caire qui, entre autres, tenter de nommer un nouveau Calife dans le monde de
I'lslam.

Si les wahhabites été véritablement consacré a I'islam qu'ils ont salué cet effort
d'Al-Azhar pour assurer la conformité avec une exigence essentielle de la charia,
a savoir, I'établissement d'un califat authentique. Les wahhabites ont longtemps
soutenu que le califat post-Rashidoon était invalide parce que, entre autres
choses, le Califat n'était pas constituée d'une maniére qui est conforme aux
exigences de la charia. Maintenant que le califat valide a été abolie et le premier
centre d'enseignement islamique a été la convocation d'un congres islamique
international pour discuter de la question du califat et de I'effet de la nomination
d'un nouveau calife, les wahhabites ne doit pas seulement se sont félicités de
cette initiative, mais devrait également ont étendu les possibilités de coopération
et de tous les aurait participé de facon sérieuse au sein du Congres afin de
s'assurer que le califat véritable a été rétabli.

Mais les wahhabites n'avait pas un tel dévouement sincere a l'islam. Leur
attitude était essentiellement une question de religiosité sélective,
I'opportunisme, I'opportunisme et I'esprit de clocher. Les Wahhabites savaient
que le monde de I'lslam n'aurait jamais accepté un calife wahhabite et, en
conséquence, ils ont trouvé opportun de répudier une exigence essentielle de
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I'Ordre islamique publique. Ils mobilisé toutes leurs énergies a saboter le califat
du Caire Congres. Leur stratégie consistait a organiser un congres rival a La
Mecque au moment du pélerinage de 1926. Cela signifie que le Congres Mecque
aurait lieu dans un mois du Caire Congres, ce qui rend difficile pour les délégués
d'assister aux deux conférences. Depuis la Conférence de La Mecque a été
programmée pour coincider avec le pelerinage, et qu'il avait le soutien actif des
Britanniques, il a un net avantage sur la Conférence du Caire.

Deuxiemement, elles sont expressément exclues de I'ordre du jour du Congres la
guestion de la Mecque du califat. Cette tentative transparente de saboter la
Conférence du Caire et d'enterrer le califat a été plus que suffisamment de
preuves pour exposer les pouvoirs creux de la wahhabites comme soi-disant
défenseurs de la charia et de I'lslam.

La reponse du monde de I'lslam a cette rivalité, a savoir le Caire califat Congres
de Mai / Juin 1926 et le rival Mecque Congres du monde islamique de Juillet
1926, est un sujet qui mérite une recherche sérieuse. Combien la diplomatie
britannique a participé a garantir, par exemple, que lI'importante communaute
musulmane de I'Inde qui avaient soutenu le califat ottoman a tel point qu'ils
avaient créé le Califat formidable mouvement, veux rester a I'écart du Congres
califat du Caire et, au lieu , assister a la Mecque rivale du Congrés de I'ordre du
jour de ou la question du califat a été spécifiguement exclus? Tres peu de
recherches ont été faites sur ce sujet.

Ce qui était clair, toutefois, c'est que dans cette rivalité du Congrés Mecque
remporté une victoire tactique sur Le Caire, - une victoire qui a des implications
énormes pour la survie méme de I'institution du califat et I'islam orthodoxe de
I'ordre public (par exemple, Dar al- I'lslam). Ceux qui ont organisé le Congreés
du Caire tient a assurer la conformité avec le systeme de l'islam orthodoxe de
I'organisation politique. Mais ils étaient intellectuellement incapables d'articuler
une conception de I'Ordre islamique publique (Dar al-Islam) et la conception
islamique d'un ordre international qui pourrait convaincre un monde sceptique
de I'lslam.

Ceux qui ont organisé le Congres a La Mecque, d'autre part, ne voulaient pas,
parce que des groupes d'intéréts, de rester fidele a I'orthodoxie islamique ordre
public avec son califat, Dar al-Islam, etc Au lieu de cela ils ont choisi d'accepter
le systeme rival de I'organisation politique qui a émergé dans la civilisation
occidentale moderne, et qui venait de pénétrer au siege méme de le califat
ottoman, - a savoir le systéme laique Etat-nation. Et ils l'ont fait parce que c'est
seulement dans le systéme de I'Etat-nation que I'Arabie-Wahhabites pourraient
réalistement poursuivre un effort pour gagner la reconnaissance et la légitimité
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de leur domination sur le Hedjaz et d'assurer ainsi la survie de I'Etat saoudien.
IIs camouflé leurs véritables desseins et fait une tentative d'élaborer pour duper
le monde de I'lslam. Et leur succés dans ce jeu de tromperie a été amplement
démontré dans le caractere représentatif du Congres de La Mecque.

La victoire tactique du Congres de la Mecque dans sa rivalité avec le Congres du
Caire a joué un réle important en ouvrant la voie pour le reste du monde de
I'lslam, y compris le coeur des terres de 1'islam, pour finalement suivre I'exemple
de Mustafa Kemal et ses modeles de I'Etat laique de la Turquie. L'histoire du
monde de I'lslam depuis 1924, d'une part, les maux qui ont été injecté en continu
dans le corps de la Ummah a travers ce systeme d'organisation politique
étrangere et, d'autre part, les naifs, les tentatives confuses et superficielles des
modernes des bourses d'études islamiques de reconstruire une nouvelle
islamique de I'ordre public sur les fondements laiques du systéme Etat-nation.
Ce qui est ressorti de ces efforts a été I'objectif de «l'islamisation» et d'établir
«I'Etat islamique» au sein du systéme d'Etats-nations. Mais ces deux objectifs
ont été vaines car il était, et est encore, impossible pour eux de se faire sans
d'abord le retrait de I'essentiel de I'appareil de I'Etat-nation, - essentielle, qui est,
pour sa survie en tant qu'institution laique.

Les Dr Muhammad Igbal et Maulana Abul Ala Maududi aventuré dans I'ljtihad
(c.-a-raisonnement indépendant) pour reconstruire un Etat islamique sur l'ordre
public dans I'aprés-califat Islam. Leurs efforts ont abouti & la notion de «I'Etat
islamique». Malheureusement, les efforts pour établir I'Etat islamique a entrainé
dans le systeme de l'islam orthodoxe de I'organisation politique de la Oummah
islamique ou de I'ordre public (c.-a-Pax Islamica et Dar al-Islam) étant relégué a
I'obscurité totale. Comme conséquence une pensée politique dans le monde de
I'lslam a éte gravement mal, et I'immense confusion ainsi créée persiste jusqu'a
nos jours.

20



CHAPITRE DEUX

L'effondrement du califat ottoman et la montée de
I'Arabie wahhabite Nation-Etat.

a ) La Premiere Guerre mondiale et I'abolition du califat ottoman

Dans la mesure ou le monde musulman était préoccupé de la premiére guerre
mondiale a été beaucoup plus qu'une simple guerre européenne. Il a été, plut6t,
une guerre qui a provoqué des bouleversements et des changements dans le
monde musulman qui ont été sans précédent dans ses treize cents ans
d'existence.

Tout d'abord, la plus grande puissance musulmane et le siége du califat
contemporaine, I'Ottoman Empire Islamique, I'entrée en guerre du c6té des
puissances centrales. Bien que cette décision est encore souléve quelques
controverses car, jusqu'a la derniere minute, les dirigeants ottomans n‘ont pas
encore décide s'il allait entrer en guerre ou non, et si oui, de quel cote a lI'appui,
il y avait des motifs pour spéculer sur un possible Colombie role sioniste dans
I'affaire.

Les dirigeants juifs-sionistes avaient fait un certain nombre d'efforts infructueux
a un accord avec le Calife pour le contréle juif sur Jérusalem. Ils sont méme
proposé d'acheter la ville sainte. La Grande-Bretagne avait soutenu ces efforts
juive et sioniste.

Parmi la Grande-Bretagne grands objectifs politiques et militaires dans la guerre
ont été I'assujettissement de I'islam en tant que puissance dans le monde, la
conquéte de Jérusalem, et la création en Palestine d'un foyer national juif qui
cesse de perturber et de la police des musulmans du Moyen-Orient au nom de
I’Ouest.

Les dirigeants ottomans preévisible tenté de mobiliser un appui pour son effort de
guerre de I'ensemble du monde musulman. A cet égard, le 23 Novembre 1914, le
cheikh al-Islam de I'Etat ottoman islamique a émis une fatwa et une
proclamation déclarant le djihad et le commandant de tous les musulmans a
lutter contre les puissances alliées. la diplomatie britannique, toutefois, réussi a
promouvoir et exploiter le nationalisme arabe dans la péninsule arabique comme
un moyen efficace d'attaquer et d'affaiblir la puissance formidable de la
fraternité islamique universel. En conséquence, les Arabes se révoltérent contre
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la domination ottomane sur la base d'une offre britannique d'aide pour réaliser
I'indépendance nationale.

En moins de deux ans apres le début de la guerre Sharif al-Hussein, soi-disant
«roi des Arabes», ferme allié des Britanniques, et grand-pére du roi de Jordanie
Hussein, avait réussi a se révolta contre l'autorité ottomane et a été installé en
tant que roi du Hedjaz, le coeur des terres de 1'Islam. Et comme une conséquence
de la perte des villes de La Mecque et, eventuellement, Madina, I'appel pan-
islamique du calife ottoman subi des dommages irréparables.

Les Britanniques suivi leur succes dans le Hedjaz en installant le fils de Hussein
comme roi en Irak et la Transjordanie ainsi. Et 1919 par le général britannique,
Allenby, avec les troupes arabes combats loyalement avec lui, marcha
triomphalement dans Jérusalem et a déclaré que les croisades avaient finalement
pris fin. Palestine resta un territoire sous mandat britannique (mandatée par la
Societe des Nations) jusqu'a ce que la Colombie a retiré en 1948 et les Juifs
sionistes déclaré la création de I'Etat d'Israél.

L’Empire Ottoman Islamique a été gravement battu dans la guerre. Les
Puissances alliees ont combiné leurs prouesses militaires avec une arme
psychologique qui a eu des effets considérables pour I'lslam. Les Britanniques et
les Francais a réussi a gagner le soutien militaire islamique (par des moyens plus
mauvais que juste) de I'Inde, le Maghreb et d'autres régions et ainsi a la fois
arabes et musulmans non-arabes se sont battus contre leur Turcs frere
musulman. Le résultat fut que I'Empire Ottoman Islamique a été non seulement
défait, mais sa universelle des fondations islamiques ont été détruits.

Sur les cendres de la défaite ottomane dans la Premiére Guerre mondiale les
forces laiques nationalistes turcs, dirigée par Mustafa Kamal, a mené une guerre
"apres la guerre" avec tant de courage, de la brillance et la détermination que les
pouvoirs las de la guerre européenne, empéché d'intervenir par leur propre
opinion publique intérieure, ne pouvait rien faire pour empécher les Turcs
d'infliger une cuisante défaite aux Grecs, et a gagner la liberté turque. Le Traité
de Lausanne, signé en 1924, a donné une reconnaissance internationale a celui
qui avait été gagné par les armes turques sur le champ de bataille.

b ) Les nationalistes turcs et le califat.

Les forces nationalistes turcs avaient été en conflit constant avec le sultan-calife
pendant plus de cinquante ans, luttent pour limiter ses pouvoirs grace a un ordre
constitutionnel qui remplacerait ce qu'ils considéeraient étre une dictature
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autocratique. Les forces nationalistes turcs ont été essentiellement laique dans
leurs perspectives politiques et ont été treés impressionnés par ce qu'ils
percevaient a I'évidente supériorité de la civilisation occidentale au cours du
califat ottoman et islamique Empire.

Dans le sillage de la perte des villes de La Mecque et Médine, et aprés beau-
frere, les musulmans avaient combattu contre eux dans la guerre, qu'ils se
sentaient se libérer de tout attachement qui poussent dans le monde de I'lslam. Et
ils pas tarde a transformer I'ordre politique de I'ancien modele de Dar al-Islam,
ou la République islamique de I'ordre public, a I'ouest d'un modéle moderne et
laique Etat-nation, la République de Turquie.

Dans une telle transformation qu'elle a été et est encore, inévitable qu'il y ait une
certaine forme de séparation de I'église »« de »I'Etat» - ce fut le fondement
méme du modeéle occidental. <5> La nouvelle Grande Assemblée nationale
turque, fideles au nouveau modele il a été I'introduction, nommé Abdul Mageed
comme calife en 1922 pour servir en tant que chef de I'Eglise »islamique. Son
califat, cependant, a eté depouillé de tout pouvoir temporel. lls ont été dévolus a
I'Etat.

Il est tout aussi inévitable que le nouveau modeéle devrait se décomposer dans le
milieu islamique de la Turquie. Il n'a pas été, et n'est toujours pas possible de
faire avec l'islam ce que les Européens avaient fait avec le christianisme, apres
I'éclatement du Saint Empire romain germanique. Le Calife n'a pas été, et ne
pouvait étre, soit I'équivalent du pape. <6> Il pourrait y avoir pas de logement de
la laicité politique dans le systeme islamique depuis I'islam orthodoxe ne
reconnaissait pas la division entre I'Eglise et I'Etat. En effet il n'y avait pas une
telle chose comme un Etat islamique «Eglise».

Il est vite devenu évident que le nouveau modéle d'un Etat-nation moderne ne
pouvait pas sortir alors que l'institution du califat est resté. 1l est également
apparu des signes (comme le soutien britannique pour le Mouvement califat en
Inde) que les ennemis de la République kémaliste ne cherchent a utiliser le calife
a déstabiliser la République et, éventuellement, de supprimer Mustafa Kamal.
Les forces nationalistes turques rapidement et clairement entendu que I'Etat-
nation dans le milieu islamique soit d trouver le courage de prendre le controle
de I'islam et I'islam subordonnée & I'Etat ou subir le sort (par exemple, de leur
point de vue) d'avoir I'islam de prendre le contrdle de I'Etat et de restauration de
Dar al-Islam.

Il n'est pas surprenant, donc, lorsque la Grande Assemblée nationale turque a
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adopte, le 3 Mars 1924, une autre loi abolissant le califat. L'article 1 de la loi
prévoyait:

«Le calife est déposé. Le bureau du califat est aboli, depuis le Califat est
essentiellement composé dans le sens et la signification des mots Gouvernement
(Hukumah) et République (Jumhuriyyah) » <7>.

L'adoption de cette loi a marqué un moment décisif dans I'histoire de la Oumma.
Aprés une période de treize cents ans durant laquelle 1’institution du califat a été
presque universellement reconnu par les musulmans (par exemple, les
musulmans sunnites) comme essentielle a leur religion, méme lorsque le siége
du califat a été rempli par des moyens qui sont contraires aux principes de
I'islam, le monde de I'lslam se trouve au XIVe siecle de son existence sans un
calife. En effet, si nette et permanente a été le changement que I'on pourrait
peut-étre pardonné pour conclure que le monde de I'lslam se sont écoulées dans
la periode post-califat de son existence.

c) La réponse de I'Université Al-Azhar a I'abolition du califat ottoman.

L'importance de I'abolition du califat se trouvait dans le méme article premier de
la loi d'abolition, & savoir, le califat a été remplacé par le moderne et laique Etat-
nation. Une institution considéréee comme une partie de la religion de I'lslam a
été remplacée, sous lI'impact de la pensée politique occidentale et la civilisation,
par un systeme politique qui appartenait au monde occidental, et la terminologie
(Hukumah et Jumhuriyyah) utilisés dans I'ancien modeéle orthodoxe sont
maintenant utilisées dans un sens nouveau pour s'adapter au nouveau modele.
Un aussi grand penseur que le Dr Muhammad Igbal ne semble pas avoir bien
compris la vraie nature du changement qui s'operait. <8>

Dans la mesure ou le califat faisait partie de la religion de I'lslam, il était tres
clair que la propagation massive et (du point de vue religieux) tout a fait a des
innovations blamables a été perpétre ce qui suppose une réponse appropriée
religieux. Vingt-deux jours apres le passage de la loi dans la Grande Assemblée
nationale turque, le recteur de I'Université Al-Azhar au Caire a rencontreé le
leader oulémas de I'Université et la déeclaration suivante concernant le califat a
été émis:

« Le Califat, qui est synonyme de I'imamat, est une direction générale (ri‘asah)
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en matiere d'al-Din et d'al-Duniya. Sa fonction fondamentale est de veiller aux
intéréts de la Millat et plus I'administration de la Oumma . »

La déclaration générale »situé ce leadership» dans le bureau de I'imam qui a été
défini comme suit :

« ... L'adjoint du promulgateur de la loi religieuse pour la défense de la foi,
pour I'application de ses préceptes et pour I'administration des affaires banales
comme le prévoit la Charia. »

«L'Imam est I'lmam, en vertu du paiement d'allégeance (serment d'allégeance)
de la part de ceux qui ont le pouvoir de« lache et se lient »(ahl al-Halli Wal-
AQD) <9>, ou bien étre choisi par son prédécesseur pour lui succéder. »

«L'imamat peut également étre acquis par la conquéte dans le sens ou si une
autre partie maitres du calife et usurpe sa place, le calife aurait perdu son
mandat. Parfois, I'acquisition par la conquéte est renforcée par le paiement
d'allégeance ou par le choix du précédent calife comme cela a été le cas avec la
majorité des Califes du passe. » <10>

Passant a la situation concréte face a eux, la déclaration condamné comme
hérétiques sans précédent dans I'islam, en premier lieu la nomination d'Abdul
Majeed est un califat depouillé de son pouvoir temporel, - que cela soit pris en
charge par la Grande Assemblée nationale turque, et d'autre part I'abolition du
califat.

Etant donné que ces hérétiques sont totalement incompatibles avec les préceptes
de la foi, les oulémas ont conclu que d'un Congres islamique doit étre
convoquee, a laquelle des représentants de tous les peuples musulmans devraient
étre invités, afin d'examiner sur les épaules desquels le califat islamique devrait
étre placé.

Telle était donc la premiere reponse serieuse du monde de I'lslam a I'abolition du
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califat ottoman. Mais il est important de noter que la proposition constitue un
changement important du comportement politique traditionnelle dans le modele
orthodoxe de I'islam. On pourrait méme la décrire comme une innovation. Les
oulémas propose d'utiliser un Congrés islamigue, quoique avec des représentants
de tous les peuples musulmans qui participent, de nommer un nouveau calife.
Jamais, depuis la premiére moitié du premier siecle de I'histoire islamique avait
été un calife élu par le peuple. Et jamais dans toute I'histoire de I'lslam avait-il
jamais été élu par une assemblée ou d'un représentant du Congres de tous les
peuples islamiques. <11>

La proposition s'est heurtée a des difficultés telles que le Comite chargé de la
planification pour le Congres substitué la question explosive de I'élection d'un
nouveau Calife pour le moins controversee et plus pratique I'objet d'une analyse
de la situation et les réeponses possibles. Quelle est la plus grande importance,
cependant, c'est que pour la premiére fois depuis la période plus tot de I'histoire
du systeme politique musulman l'idée a été avancée publiquement par un
organisme prestigieux a appris aux musulmans que les affaires importantes de la
Oumma pourraient étre examinées et les décisions prises par une assemblée ou
un congres représentatif de tous les peuples musulmans.

Il est extrémement difficile de déterminer si cela peut étre attribuée a I'influence
de la civilisation occidentale, que Toynbee voudrait nous faire croire. <12> Il
n'en reste pas moins vrai que dans la mesure ou la proposition du Congrés aurait
utilisé la Choura et ijma il aurait été plus proche de I'islam orthodoxe que le
califat, mais que toutes les premiéres décennies de son existence qu'il décrivait.

26



CHAPITRE TROIS

La Conférence califat, Le Caire. Mai 1926.
Ordre du jour

Le Congreés califat, qui a finalement eu lieu au Caire en mai 1926, avait inscrit a
son ordre du jour I'examen des éléments suivants :

1. "La définition du califat et des qualifications requises dans le Calife.

2. Le califat une nécessité dans I'lslam ?

3. Comment est le califat contrat ?

4. Est-il possible a I'heure actuelle pour constituer un califat qui remplit toutes
les exigences de la Charia?

5. En supposant que la réponse a la quatrieme point est négative, quelles
mesures devraient étre prises ?

6. En supposant que le Congres décide qu'il est nécessaire de nommer un calife,
quelles mesures devraient étre prises pour donner effet a cette décision ? "

Les délégués

Les délégués qui ont assisté au Congres venus d'Egypte, Libye, Tunisie, Maroc,
Afrique du Sud, Indes néerlandaises (aujourd'hui I'Indonésie), du Yémen, du
Hedjaz (aujourd'hui en Arabie Saoudite), en Palestine, en Irak et en Pologne.
Brillent par leur absence ont été les délégués de nombreux

pays et les communautés islamique, - la Turquie, la Perse (aujourd'hui I'lran), en
Afghanistan, le Nejd (aujourd'hui en Arabie Saoudite) et les communautes
musulmanes de la Russie, la Chine et I'Inde.

La Turquie a décliné l'invitation a participer a la réponse a froid que le pays
n'avait pas de probleme de califat. La Perse, un pays chiite, n'a manifesté aucun
intérét pour le Congres sunnite Califat. Les musulmans de Russie, la Chine et
I'Inde toutes les minorités vivant dans des milieux hostiles, a adopté une position
commune. lls sont restes loin de la conférence du Caire de mai 1926, qu'il
considére comme un simple exercice académique, un rassemblement dépourvu
de tout pouvoir réel et peu susceptibles de leur offrir une aide concrete et de
protection. Mais ils I'ont fait principalement en raison d'une conférence de rival
avait été organisee par un homme qui semblait étre une véritable puissance, 'Abd
al-Aziz ibn Saoud. En fait, il a été, lui-méme, dans la crainte mortelle de la re-
émergence du califat car il venait d'arracher le contrdle des villes saintes de La
Mecque et Médine pour sa maison royale.
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Enfin, parmi les délégués présents au Caire, a été le chef de la Sanusi (soufi)
Commander, al-Sayyed Idris al-Sanusi, désigné comme émir de Barka et de
Tripoli. On disait gu'il y avait une forte possibilité de lui d'étre élu Calife si le
Congres décidait d'élire un. <13>

Sessions du Congres

Le Congres s'est réuni en quatre sessions sur les 13e, 15e, 18e et 19e mai 1926.
A la premiére session de la Premiére Commission a été nommé «pour examiner
les propositions et de les traduire devant le Congrés ». Le Comité a
immediatement proposeé que les travaux du Congres se tiendra «dans le secret ».
Cette proposition a été rejetée a la quatrieme session pléniére avec le résultat
que nous possédons, comme un document public, I'ensemble du compte rendu
de ce congres. <14>

Les Deuxieme et Troisieme Commissions ont été nommes dans la deuxieme
séance pléniere, la Deuxieme Commission a examiner les articles 1, 2 et 3 de
I'ordre du jour du Congres et la Troisieme Commission d'examiner les points 4,
5 et 6. Les rapports de la Deuxieme et Troisieme Commissions et des
discussions et des décisions fondées sur ces rapports ont constitué la base méme
du travail du Congres. Et c'est a I'analyse de ces rapports que nous avons
maintenant.

La Deuxieme Commission

Dans la definition de l'institution du califat la Deuxieme Commission s'est
fondee sur les ecrits font autorité des savants comme Al-Mawardi, d'lbn
Khaldoun et d'autres. En particulier, ils ont mis I'accent sur le fait que le calife
doit combiner dans son bureau «temporelle» ainsi que «religieux» de leadership.
Deuxiemement, il ne peut y avoir qu'un seul calife a la fois, puisque, entre
autres, le r6le de l'institution du califat est d'unifier la Oumma. <15>

La deuxiéme question devant le Comité (c'est le califat une nécessité dans
I'lslam?) A été, pour dire le moins, assez incroyable. 1l y avait la une institution
qui a toujours été d'une importance cruciale pour sunnite vie politique et qui
avait été avec les musulmans de I'épogue de la mort du Prophete. Dans toute son
histoire de la Oumma a non seulement vécu avec le califat, mais, en outre,
n'avait jamais sérieusement envisagé la possibilité d'une alternative.

En effet, dans I'acte de penser qu'une alternative au califat a eté possible, on
aurait eté soi-méme d'exposer a I'accusation trés grave de se livrer a une
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innovation. Et pourtant, a la suite de la Fiat d'un seul homme, Mustafa Kamal de
la Turquie, ici a été le siege principal de I'apprentissage dans le monde entier de
I'lslam présenter a I'examen du Congres la question Califat - c'est le califat une
nécessité dans I'lslam ?

Et pourtant, peut-étre, c'était la question la plus importante de la Oumma jamais
eu a répondre de toute son histoire. Car il s'est avéré, inévitablement, que le
Comité a confirmé que le califat était une nécessité dans I'lslam, mais qu'elle ne
pouvait pas, a ce moment-la, étre réalise. <16> En d'autres termes, Dieu avait
mis sur les musulmans une obligation qu'ils ne pouvaient pas, a ce moment-Ia,
remplir. Mais ce n'était guére une réponse satisfaisante a la question puisque
Allah, en vertu d'étre omniscient, n'a pu placer sur Ses serviteurs une obligation
gu'ils ne pouvaient pas satisfaire.

Soit, alors, le Califat n'était pas une nécessité dans I'lslam, ou était-ce une
nécessite et n'a pas pu étre réalisé. Dans quel cas I'échec de rétablir le califat
serait un péche collectif pour lequel les croyants seraient punis.

En ce qui concerne la troisieme question (Comment le Califat atteint ou
constituée?), Le Comité de répondre comme sulit:

1. « Nommé par le précédent calife »

2. « Sur rendez-vous par les classes des musulmans influents, a savoir, les
hommes que le public doit obéir comme oulémas, émirs, des notables, des
hommes d'opinion et d'administration. »

3. « Par la conquéte par un musulman, méme s'il ne remplit pas les conditions
des autres. » <17>

La présentation de ce rapport par la Deuxieme Commission ont conduit a un
debat tres important et intéressant entre Abd al-Aziz al-Effendi, un professeur
tunisien qui a été I'un des délégués irakiens, et Cheikh Muhammad al-Ahmadi
Al-Zawabhiri, chef de la délégation egyptienne, <18> sur l'applicabilité de
principes theoriques islamique et la nécessité de I'ijtihad:

Thalibi Effendi:

«Nul ne peut contester le fait que la question du califat est le plus important et le
plus difficile a résoudre. Je propose donc I'ajournement du Congres avant
I'année prochaine afin que nous puissions étre en mesure d'étudier le probleme
en détail et dans tous les ses aspects. Il ne suffit pas d'examiner le probleme du
point de vue purement théorique. Certains doit étre tenu compte de la necessité
des circonstances et des lieux, (et) de I'influence exercée sur les institutions
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islamiques par les politiques de certaines puissances étrangeres. »

Shaikh Al-Zawabhiri:

«Dans I'examen des questions théologiques qui nous ont été soumis, nous ne
voulions pas avoir recours a l'ijtihad et a établir une nouvelle doctrine. Nous
nous sommes bornés a examiner les principes admis par la doctrine reconnue de
I'islam. En ce qui concerne l'applicabilité de ces principes , c'est a vous de
déclarer que ce n'est pas de notre compétence. »

Thalibi Effendi:

«Je préconise ni une doctrine nouvelle, ni I'ijtihad. Ce que je cherche est votre
opinion. Si vous affirmer des principes qui ne sont pas susceptibles d'application
a notre epoque, ce seralecas ? »

Shaikh Al-Zawahiri:

«Il est dangereux pour I'islam de soulever la question de I'applicabilité, a une
époque plutdt qu'une autre, des dispositions de la charia. Nous pensons que
I'application des principes généraux de la religion doit étre I'objet d'aucune
exception, et nous considérons qu'il n'ya pas de condition d'établir de nouvelles
conditions, par déférence pour les exigences de I'age. » <19>

Cheikh al-Zawahiri était, bien entendu, parfaitement raison d'insister pour que la
charia, ou loi divinement révélée sacré de I'islam, n'admettait pas de revisions en
fonction de différentes situations et les ages. La charia a d0 étre maintenu sous
sa forme a révélé que ce soit ou non les musulmans se sont trouvés compeétente
ou non de I'appliquer a un &ge donné. Ainsi, pour Cheikh Zawahiri, le
rétablissement du Califat est une obligation religieuse. Il était tout a fait exact!

Et Thalibi Effendi était plus que justifiée en posant la question, pour laquelle il
n'a regu aucune reponse, - a savoir, si la restauration du califat est un devoir
religieux qui lui incombent musulmans, ce que seront les conséquences pour les
musulmans s'ils ne parvenaient pas a I'effort de restaurer le califat ?

Le déficit de base dans I'approche des deux Zawabhiri et Thalibi Effendi était leur
incapacité a tenir compte de la déclaration claire du Coran a I'effet que Allah a
envoye a chaque communauté religieuse a la fois une charia et un Minhaj (ou
d'une maniére ouverte). <20> En conséquence, en plus de la loi éternelle sacre
immuable a laquelle Zawahiri insiste a juste titre, nous devons toujours étre
fidele, il y avait aussi le génie de I'hnomme flexible Minhaj ou pouvait s'exprimer
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dans l'adaptation a I'évolution des situations et des conditions tout en conservant
néanmoins le droit .

Le probleme fondamental que la Deuxiéme Commission et le Congres n'a pas a
reconnaitre et a traiter et, par consequent, qui a conduit a I'échec du Congres, a
été le probléeme de la ré-examen de la traditionnelle interprétation dite orthodoxe
de I'ordre islamique public (Dar al-Islam) et la conception islamique de l'ordre
international. L'institution du califat n'existait pas dans le vide. Il faisait partie
du Dar al-Islam. Dar al-Islam n'existait plus dans le monde en 1924. Il n'existait
pas encore a la Mecque et Médine. Le monde de I'lslam était retourné a son
stade pré-Hijri de I'existence.

La solution au probleme serait I'établissement d'une multiplicité de Jama'aat
dans toutes les régions du monde de I'lslam, chacun avec ses propres Ameer /
Imam, a chaque réception de I'imam Baiy'ah des membres de la Jamaah et
attentivement la conduite des affaires de la Jama'a, dans la mesure du possible,
d'une maniere qui est conforme a la charia. Chaque fois que I'occasion s'est
présentee pour la regle de I'Arabie wahhabite, au cours de la Hedjaz étre
terminé, et pour les musulmans de rétablir une veéritable indépendance a
I'Hedjaz, il serait alors possible de Dar al-Islam d'étre restauré. Il y aurait alors
un émir sur Dar al-Islam, et tous les autres sur tous les Ameer Jama'ah dans le
monde serait de donner les Baiy'ah a I'émir de Dar al-Islam!

Il a été I'ordre du Prophete(s) que si il y avait deux personnes qui prétendent étre
Ameer au cours de la Jama'a des musulmans a une seule et méme temps (par
exemple, a Dar al-Islam), puis la seconde des deux devrait étre tués.

Il est d'une importance cruciale de noter que le verset du Coran :

«Oh vous qui croyez, obeissez a Allah et obéissez au Messager (d'Allah), et
obéir a ceux de (Iegalement constitués) autorité parmi vous. »
(Coran, al-Nisa, 4:59)

n'a pas I'obéissance du «il» (ie, une seule personne) qui était en situation
d'autorité. Il doit plut6t I'obeissance de «ceux» de l'autorité. Le Coran ainsi
explicitement reconnu la possibilité d'une pluralité (temporaire) de leadership
dans la Oummah tant qu'il n'y avait pas de Dar al-Islam.

Dans les premiers temps de I'histoire de I'lslam aprés la mort du Prophéte, la
Oumma autorité investie au cours de la communauté tout entiére en une seule
personne. Cela a été et est encore, indispensable pour la consolidation du régime
islamique. En effet, il a en outre été jugé nécessaire, et pour la méme raison, de
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limiter le choix du chef de la tribu de Quraysh, la tribu a laquelle appartenait le
Prophete.

leadership unitaire, cependant, a duré a peine un siécle avant la pluralité se
manifeste. Et puis, pour le reste de son histoire de la Oumma jamais récupérée
direction unitaire. Il a cependant continué d'exister comme une construction
théologique pour laquelle la Oummah devait aspirer.

Il faut toutefois reconnaitre que le Coran, en admettant la possibilité d'une
pluralité de leadership, ont permis a la Oumma pour restaurer le systeme de
direction unique sur Dar al-Islam, a travers un processus graduel qui serait
temporairement admettre une pluralité de leadership sur une multitude de
Jama'aat tant que Dar al-Islam n'existait pas.

La Deuxieme Commission a omis d'examiner cette possibilité et, en
conséquence, le Congres lui-méme terminé par un échec. Le rapport de la
Deuxieme Commission a présenté un autre defaut important, - un défaut qui
appartenait a la théorie classique de politique islamique. Selon le rapport du
bureau du calife pourrait étre comblé par la «<nomination» de I'ancien calife, ou il
pourrait étre saisi par la conquéte.

Ni dans le Coran, ni dans la Sunna du Propheéte, ni dans I'exemple de la khulafa
al-Rashidun était la de tout fondement que ce soit pour la croyance que le
leadership dans I'lslam pourrait étre acquis par conquéte ou par la nomination de
I'ancien calife . Et pourtant, il est instructif de noter que pendant la majeure
partie de I'histoire islamique et méme dans le monde musulman contemporain,
nous trouvons le leadership constitue presque toujours comme royautés
dynastiques ou par le biais des conquétes (aujourd'hui le régime militaire fait
désormais partie des «conquétes»).

Les générations successives d'érudits islamiques mal compris la veritable nature
de la nomination alléguée de la deuxieme calife, Umar, par le premier calife,
Abou Bakr (« anhu radiullahu »). En effet, on soupgonne que beaucoup de
sunnites Ulama exploité I'idée fausse dans leurs siécles de théorisation a
posteriori a fournir une légitimité doctrinale des siecles de la monarchie
dynastique en islam. En effet, Abou Bakr (radiuallah ‘anhu) désigné Omar (anhu
radiullahu »), non pas parce que le bureau du calife lui donnait le droit de le
faire, mais parce que le peuple, qui possédait le droit de nommer le nouveau
Calife, librement délégué cette droit a Abu Bakr (anhu radiullahu)

En fait, les oulémas ont été colossale erreur en déclarant que la charia interdit le
titulaire calife de nommer son successeur et, par conséquent, a soutenir tout au
long de I'histoire du califat, et méme a ce jour, ces monarchies dynastiques que
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les Omeyyades , les Abbassides, le califat ottoman, la monarchie saoudienne, en
Arabie saoudite, la monarchie hachémite en Jordanie, la monarchie chérifienne
au Maroc et les monarchies du Golfe nombreuses.

Et puis, aux questions confondre encore plus, les oulémas conférées a Abou
Bakr, Omar, Othman et Ali (qu'Allah soit satisfait d'eux) le titre de khulafa al-
Rashidoon (les califes bien guidés), confirmant ainsi qu'il n'y avait quelque
chose de beaucoup de mal a califat Muawiya et avec tous ceux qui l'ont suivi.
Et, bien sdr, ce qui est particulierement frappant dans le Califat des quatre
premiers califes était I'absence totale de méme la moindre suspicion de la
monarchie dynastique ou l'acquisition de I'Office par la conquéte. [Nous
sommes conscients qu'il ya certains qui s'interrogent sur la sagesse des oulémas
a faire baisser le rideau de Califat bien guidé sur la mort d'Ali. lIs insistent pour
gque Muawiyah également étre incluses. Ils constituent cependant une minorité
insignifiante dans les rangs de sunnites érudition islamique.

Le sort des oulémas au Congres califat de 1926 a été, et devrait toujours étre,
source de grave preoccupation. En 1924, ils ont protesté a I'abolition du califat
ottoman qui a été, en fait, une monarchie dynastique. Et en 1926 ils étaient tout a
fait incapable, méme au niveau de I'analyse conceptuelle, de remplacer le
systeme non islamique de la monarchie dynastique avec un ordre public qui est
conforme aux exigences de la religion.

Le verset fondamental du Coran concernant la dynamique de leadership dans le
modele de I'lslam a déclaré que les musulmans doivent mener leurs affaires sur
la base de consultations mutuelles:

« Et leurs affaires sont (menée) sur la base de la consultation mutuelle (entre
eux). »
(Coran, une Shura-, 42:58)

L'implication de base de ce verset est que, dans une communauteé islamique de la
nomination du chef et de son enlevement et le remplacement par un autre (qui
est la plus importante de toutes les affaires collectives des croyants), doit étre
effectuée par un processus de consultation mutuelle entre tous les croyants. En
reconnaissant le droit de I'opérateur historique calife de nommer son successeur
ou du bureau du calife en cours d'acquisition par la conquéte, le <Ulama 21> ont
été en conflit manifeste avec le Coran depuis les croyants se sont vu refuser un
droit qui leur est donné par Allah Lui-méme.

En effet, les croyants, pour presque toute I'histoire de la Oumma, avaient été
infligées par une blessure encore plus grande. Ils ont été appelés a ratifier
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(comme un devoir religieux a travers le Baiy'ah) au peril de leur vie, rendez-
vous a la direction gu'ils n‘avaient aucune part que ce soit a faire. Car il était tout
a fait clair que le refus de ratifier la nomination a été considérée comme un acte
de défi et constitue une menace visible pour le calife de facto qui cherchait
simplement a légitimer son régime. <22>

La réponse de la Deuxiéeme Commission a la question - Comment est constitué
le Califat? - Des lacunes en ce qui concerne une autre. Les méthodes premier et
le troisieme (de mise en candidature et de la conquéte), comme nous l'avons
démontré, etaient en conflit avec le Coran et n'a trouvé aucun soutien de
I'exemple du Prophéte et de I'khulafa al-Rashidoon. Mais méme en ce qui
concerne la seconde méthode mentionnée, a savoir - le «choix du peuple», la
Deuxieme Commission n'a pas démontré la machine qui aurait pu étre utilisé en
1926 pour que cette méthode a appliquer.

Enfin on peut encore noter que les délibérations de la Deuxieme Commission a
clairement montré que les ouléma Azhar, qui ne semble pas avoir fait une étude
de la pensée moderne, ont été effectivement pas au courant de la véritable nature
du systeme étatique moderne qui était sur le point d'étre imposeées sur le monde
de l'islam et a presque captiver et d'emprisonner les musulmans conscience
politique.

La Troisieme Commission

La Troisieme Commission a été beaucoup plus direct et réaliste dans ses
délibérations et courageusement conclu dans son rapport a I'effet que :

"... Le califat... Est incapable de se réaliser a I'neure actuelle compte tenu de la
situation dans laquelle les musulmans se trouvent <23>.

Les raisons de cette été :

« ... En premier lieu, il n'existe pas encore un corps de personnes autorisées
Iégalement le droit d'effectuer le paiement d'allégeance (baiy'ah) ». <24>

La Troisieme Commission a été ici avouer que les machines classiques (Ahl al-
Halli Wal-'Aqd), censé étre utilisé pour déterminer le choix du peuple, était hors
service en 1926. Il aurait été plus honnéte si elle avait également rappelé que ce
mécanisme n'a jamais, en fait, utilisé correctement dans I'histoire islamique. Il a
toutefois été assez honnéte pour reconnaitre que :
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« ... Le califat, conformément a la loi islamique dans le vrai sens du terme,
n'existait que dans I'lslam primitif. » <25>

Le Comité a noté que le Congrés a essayé de recueillir au Caire des
représentants de tous les peuples islamiques et d'envisager la possibilité de
confier a eux la tache d'élire un nouveau khalife. La commission a souligné,
toutefois, que le Congres n'était pas représentatif de tout le monde de I'islam
depuis de nombreuses sections importantes de la communauté musulmane
mondiale, n'a pas envoyé de représentants. Implicite dans cette déclaration, il
convient de noter, a été I'implication que si le Congrées pourrait avoir attiré des
représentants de tous les peuples islamiques, il aurait pu choisir un calife. Ce, en
dépit du fait qu'une telle élection aurait été le tout premier de son genre dans
toute I'histoire de I'lslam.

Mais peut-étre la plus intéressante de toutes les raisons avancées par la
Troisieme Commission pour expliquer I'impossibilité de réaliser le califat a ce
moment était le fait que :

« .... Un calife, s'il est nomme, ne serait pas en mesure de s‘acquitter de son
obligation fondamentale d'exercer un controle effectif sur Dar al-Islam. De
nombreuses piéces de Dar al-Islam étaient sous contrdle étranger. Et ceux qui
ont été peu libre et indépendante ont été possédé par une agitation nationaliste
qui empéche un groupe d'accepter la direction d'un autre, de ne pas parler de
lui permettant de s'ingérer dans ses affaires publiques. » <26>

La commission ne semble pas étre encore vaguement conscient du fait que le
concept politique de Dar al-Islam lui-méme a été I'objet d'attaques mortelles de
la pensée politique occidentale laique et était sur le point de passer dans l'oubli.
Ce qui était encore plus intéressant est le fait que certaines parties du monde
musulman qui ont été sous occupation étrangére doit étre qualifié de Dar al-
Islam. En vertu d'étre sous contrdle étranger, ils ne faisaient plus partie du Dar
al-1slam (parce que la définition méme de Dar al-Islam exige que ce soit le
territoire dans lequel I'autorité supréme de Dieu I'emporte sur les croyants).

Deuxiémement, si un seul calife ne pouvait pas exercer un contréle efficace sur
le reste du monde musulman sans ce n'était certainement pas quelque chose de
nouveau dans I'lslam. Et cela n'a pas empéché le califat de si bon
fonctionnement pendant plus de treize cents ans.

En fait, la Troisieme Commission devrait avoir souligné que les villes de La
Mecque et Médine étaient sous le controle de I'Arabie-wahhabite et, en tant que
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conséquent, toute calife qui a été nommeé aurait a souffrir de la responsabilité
incalculable de ne pas avoir la capacité d'exercer un controle sur I'Haramain. A
une époque ou il n'y avait pas calife et I'institution elle-méme a été I'objet
d'attaques, d'autant plus qu'en temps normal, il est impératif que toute personne
nommeée a I'Office de contréle de la Haramain et, par conséquent, le Hajj. Et ce,
en effet, avait été la base de I'effort de Sharif al-Hussein de réclamer pour lui-
méme le califat.

Le souverain saoudien wahhabite-qui exercait un contrdle sur I'Haramain avait
donné amplement la démonstration du fait qu'il était une puissance a laquelle il
faut compter et, en outre, qu'il n'était pas le moins du monde intéressés par le
califat. C'est la que résidait la situation la plus fondamentale du Congres califat.

Ce que la commission aurait di le faire, et ne pas faire, était de parvenir a la
conclusion assez simple qui ne pourrait étre nommeé calife et de gagner la
reconnaissance des musulmans aussi longtemps que I'Occident controlait la
Haramain et le Hajj. Et I'Occident continuera a exercer ce contrdle politique
aussi longtemps que les wahhabites étaient en contrdle de la Haramain. En
conséquence, lI'impératif de I'heure a été de trouver les voies et moyens de
contrecarrer la diplomatie britannique dans la péninsule et évincer le contrdle
Arabie-britannique sur le Haramain et reprendre le controle de I'Haramain pour
la Oummah.

Le rapport de la Troisieme Commission imploré le Congreés de ne pas étre
decourages par le manque de succes dans la résolution du probléme du califat et
la nomination d'un nouveau calife :

« Il suffit pour le Congreés de savoir qu'il a rendu un immense service aux
musulmans dans le diagnostic de la maladie pour eux et leur indiquant le
remede. » <27>

Ce recours a été la recommandation suivante :

« ... Les peuples islamiques d'organiser en concert dans plusieurs pays
islamiques, Congres successifs qui leur donnera I'occasion d'échanges de vues
périodiques jusqu'a ce qu'ils réussissent a résoudre la question du califat, en
conformité avec les intéréts islamiques. » <28>

Résolutions du Congres
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Le Congres a été consterné par le pessimisme du rapport de la Troisieme
Commission. En effet, Cheikh al-Zawahiri a surnommée «l'oraison funebre de
I'lslam™. Les délégués, qui avait auparavant ouvert le Congres pour le public et
la presse, a décidé que désormais un passage du rapport doivent étre privés de la
presse. <29> Cheikh Zawahiri, qui avait mené I'opposition au rapport de la
Troisieme Commission, a présenté un projet de résolution qui a été adopté par le
Congres. <30> La résolution affirme que le califat était susceptible d'étre realisé.
Un autre congres devrait étre convoquée dans lequel tous les peuples islamiques
seraient représentés de maniere adéquate et que le Congres prenne les mesures
nécessaires pour établir le califat qui remplissent toutes les conditions prescrites
par la charia. En bref, un tel Congres d'élire un nouveau khalife.

Sur cette note optimiste, le Congres s'est achevé. La Troisieme Commission,
renversees par le Congres, ont trouvé leur inquiétude finalement donné raison
depuis le congres proposé, qui devait elire un nouveau khalife, n'a jamais eu
lieu. Le monde de I'lslam a éte, en effet, entrer dans la période post-califat de
son existence. Et la cause fondamentale de cette regle a été Arabie wahhabite sur
le Hedjaz et le Haramain, et la mise en place éventuelle de I'Arabie wahhabite
Etat-nation de I'Arabie saoudite comme un Etat client de I'Occident impie.

Au moment ou la poussiére retombeée sur I'initiative d'Al-Azhar pour répondre a
I'abolition du califat ottoman, il était clair que la stratégie hostile britanniques et
sionistes juifs ont abouti a une réalisation remarquable, a savoir: I'apres-califat
Islam !
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CHAPITRE QUATRE

L’Arabie wahhabite Alternative au Califat
Le Congres du monde islamique, La Mecque Juin-Juillet 1926

Le Congrés du monde islamique, qui s'est tenue a La Mecque en Juillet 1926,
avait son origine dans I'impact de I'abolition du califat ottoman sur la péninsule
arabique (arabe jaziratul) et, en particulier, sur la Maison des Saoud qui a
récemment créé sa régner sur I'Arabie.

Abdul Aziz Ibn Saoud avait repris le Nejd apres la capture de son livre d'histoire
initiale de Riyad en 1902. Mais dans la construction de la raison politique d'étre
de la regle de la Maison des Saoud sur le fondement religieux du mouvement
wahhabite, il était inévitable que le Nejd wahhabite devrait remettre en question
le Hedjaz, chaque fois que I'occasion se presentait, pour forcer la présentation de
le coeur des terres de I'Islam a la perception (de la foi wahhabite) vrai.

Cette occasion s'est présentée lorsque Sharif al-Hussein (le cherif ottoman
nomme de La Mecque), agissant de concert avec la stratégie des puissances
alliées pendant la premiere guerre mondiale, a saisi le Hedjaz par les Turcs
ottomans en 1916 et imposeées sur elle de I'état de la Chambre hachémite de
Husain. Ce faisant, il interdit les wahhabites d'accomplir le Hadj. Outre les
conflits theologiques avec les Wahhabites qu'il a utilisé pour justifier
I'interdiction, il était également conscient du fait que les wahhabites Nejd
constituait la menace la plus puissante de son regne sur le Hedjaz.

Husain Ibn Saoud conclu des alliances avec les Britanniques pendant la guerre
et, en conséquence, Ibn Séoud ne pouvait tenter de prendre le Hedjaz alors que
la guerre a duré. Méme apres la conclusion de la sagesse de guerre dicté qu'il
devrait attendre de voir quelles mesures le calife a Istanbul faudrait pour
reprendre le controle du Hedjaz.

Ce n'est que lorsque le califat fut aboli que le moment était enfin venu ou il
pouvait mars contre Husain. Husain, bien sdr, était bien conscient de cela, et il
était dans une vaine tentative de réunir monde musulman un soutien pour
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renforcer ses mains contre Ibn Saoud qui, selon lui le Califat pour lui-méme sur
le 7 Mars 1924 (quatre jours aprées I'abolition de la califat ottoman).

1924 s'est averé étre une année plus mouvementée en effet dans I'histoire de
I'lslam. Pour 1bn Saoud a répondu a I'annonce du califat Husain en attaquant le
Hedjaz. Les forces Najdi d'lbn Séoud conquis Taéf le 5 Septembre 1924, La
Mecque le 13 Octobre et Décembre Madina sur 5. Un an plus tard, le 19
Décembre 1925, Jeddah a été capturé et le malheureux «calife» et «roi des
Arabes» en exil. Il n'est pas surprenant, les notables de La Mecque jugé
opportun de proclamer que le roi 1bn Saoud du Hedjaz.

Jaziratul arabes, qui était unie sous la domination Arabie wahhabite, presque
immediatement commencé a faire valoir ses prétentions au leadership de la
Oumma et, dans le processus, il a fourni une solution de rechange a l'unite
musulmane autre que celle du califat, - a savoir, la route de « la solidarité
islamique intra-nationale » dans un systéme de souverains islamiques des Etats-
nations.

Les dirigeants saoudiens wahhabites du Hedjaz étaient bien conscients que le
monde de I'lslam n'aurait jamais accepté le leadership wahhabite. Et donc une
Arabie wahhabite califat était impossible. D'autre part, si les musulmans du
monde entier se sont réunis et ont nommé un calife, qui aurait été une question
lourde de danger grave en fait, pour la regle Arabie wahhabite sur le Hedjaz. Il
aurait pu aboutir a une répétition de I'expérience catastrophique de plus d'un
siecle plus tét, quand les Wahhabites ont été chassés du Hedjaz par une armeée
envoyée en provenance d'Egypte.

En conséquence de la menace imminente que pose par le Congres califat tenue
au Caire en mai 1926, les Saoudiens ont commencé la recherche d'une
institution alternative politique et un forum pour le califat. Ils I'ont trouvée dans
le systeme d'Etats-nations islamiques et internationales de coopération inter-
islamique Etat et de la solidarité. <31> Les bases du nouvel ordre avait déja, et
tres facilement afin de la Saudi-wahhabites, été portée a la création, par Mustafa
Kamal, de la République de Turquie dans le siege méme du califat.

Il importait rien a dire que le systéme d'Etats-nations, qui a été la formation
politique de I'Occident de nouveaux laique, et qui constitue le fondement méme
du nouveau modele laique de la société, est en conflit manifeste avec les
dispositions islamique de I'ordre public de la charia. Ce qui était important pour
eux est le fait que le systeme d'Etats-nations islamiques placerait la régle Arabie
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wahhabite sur le Hedjaz dans une position quasi inexpugnable. L'Etat wahhabite
qui a suscité le plus d'objections a une innovation (par exemple, I'innovation
dans la religion) est désormais, lui-méme, propose le plus grand de tous les
hérétiques dans I'histoire de la Oummal!

La stratégie de I'Arabie wahhabite, a été, par conséquent, d'organiser un congres
rival au Congres califat de mai 1926. Ils ont appelé leur congres Mu'tamar al-
Alam al-Islami (Congres du monde islamique) et elle a réuni a La Mecque en
Juillet 1926 sur I'occasion du Hajj. En raison du mode de transport disponibles
en 1926, il aurait été tres difficile pour les délégués d'assister aux deux
conférences. Les Saoudiens ont donc été prise d'une initiative calculée et la ruse
politique qui force le monde musulman de choisir d'assister a I'une ou l'autre des
deux conférences.

L'objet méme de I'Arabie Congres parrainé était de jeter les classiques Islam
publigue afin de se reposer, et inaugurer le nouveau systeme d'Etats-nations
islamiques. Dans le cadre de la nouvelle «intra-national« I'ordre islamique de
I'Arabie-wahhabites serait d'obtenir une reconnaissance de leur domination sur
le Hedjaz.

Le PREPARATOIRE travaux du Congrés révele, cependant, que le chef lui-
méme I'Arabie sournoisement projeté a tous les invités comme un champion »de
I'islam et il a promis de réetablir I'islam authentique a Jaziratul arabes.

Les wahhabites, comme nous I'avons mentionné précédemment, étaient
conscients que le monde de I'lslam n'aurait jamais accepter un calife wahhabite.
Mais bien avant cette Wahhab Abdul avait été lui-méme influencé par les
opinions de ce penseur aigué de I'lslam, Taimiya ibn Imam. Leur position était
que le califat véritable, parce qu'il n'était pas bien constitué, a fonctionné comme
un instrument de la désunion de la Oumma. En tant que tel, le califat ne pouvait
étre le symbole et le fondement de I'unité musulmane. Ce r6le doit étre donnée a
la charia.

Il semblait donc naturel que le Nejd et du Hedjaz wahhabite devraient rester a
I'écart du Congreés califat du Caire. Et a cause de la position stratégique qu'ils
occupent dans le respect de leur controle nouvellement conquis le cceur des
terres de l'islam, il était prévisible que les dirigeants saoudiens wahhabites
chercherait a saisir I'opportunité offerte par I'abolition du califat ottoman et la
défaite de I'ephémeére califat chérifienne de mener la Oumma le long d'une
nouvelle approche a l'unité. <32>

Le fait que la date fixée par Ibn Saoud pour le Congrés du monde islamique a
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été Juin-Juillet 1926 (un mois apres le Congres du Caire califat) a été clairement
pour but de démontrer qu'il a été organisée comme une alternative au Congres
califat.

Il y avait encore une autre raison pour la décision de convoquer une Congreés du
monde islamique a La Mecque. Ibn Séoud voulait reconnaissance internationale
islamique de son autorité sur la terre sainte. Cela a été une question d'importance
vitale pour les wahhabites car il y avait d'importantes différences religieuses
entre eux et le reste du monde de I'lslam. Pas moins d'entre eux était le fait que
les wahhabites suivi I'école hanbalite de la loi islamique et sont une infime
minorité dans un monde de I'lslam dominée par les partisans du Hanafi, Maliki
Shafei et les écoles de droit. <33>

Lorsque, dans le 18éme siécle, les wahhabites a remporté une commande de
courte duree sur la terre sainte, ils commis, dans leur zéle fanatique, un sang
énorme baignoire. 1l avait de la colére largement répandue et de repulsion dans
le monde de I'lslam et I'armée égyptienne qui a été envoyee au Hedjaz les
vaincus et les chassa dans le désert. La deuxieme fois, donc, les Wahhabites
voulait s'assurer que le monde de I'lslam serait reconnaitre leur domination sur
la terre sainte. <34> C'est le deuxieme objectif principal pour lequel le Congrés
du monde islamique a été convoquée.

Les délégués au Congres

Le Congres du monde islamique qui s'est réuni a La Mecque en Juin 1926, a la
suite des efforts d'lbn Saoud, a été saluée comme la premiere réunion du genre
dans I'histoire de I'lslam. 1bn Saoud lui-méme fait allusion dans son discours
d'ouverture:

"En ce qui concerne sa forme et son objectif, votre réunion est sans doute le
premier du genre dans les annales de I'lslam.” <35>

Des le début, il était envisagé de maniere permanente
organisation :

"Nous prions le Tout-Puissant que ce congreés peut se réunir a nouveau et a
nouveau chaque année (a I'époque du Hajj)." <36>

Contrairement au Congres califat du Caire, la Conférence a attiré la Mecque a la
fois un rassemblement representatif et une grande qualité de la représentation.
Tous les importantes communautés islamiques et tous les Etats indépendants
islamique (Sauf la Perse) étaient représentés. De I'Asie du Sud sous-continent, a
eu une représentation de haut niveau de toutes les organisations islamiques
important. Par exemple, Sayyed Sulaiman Nadvi a dirige la délégation
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représentant le Mouvement califat de I'Inde. <37> Les trois autres membres de
la délégation ont été Maulana Muhammad Ali Jauhar, son frére, Maulana
Shaukat Ali, et son beau-fils, Shoaib Quraishi. Il y avait une délégation dirigée
par Muhammad Sayyed Kifayatullah représentant I'Association des oulémas de
I'Inde et une autre délégation dirigée par le cheikh Sanaullah représentant les
Ulama Ahl al-Hadith de I'Inde.

Le Grand Mufti de Palestine, Sayyed Amin al-Husseini, chef de la délégation
palestinienne, le général Ghulam Jilani Khan, - la délégation afghane, Edib
Saroit, - la délégation turque, Cheikh al-Zawabhiri, - la délégation égyptienne et
Reazuddin Fakhruddin, - I' délégation de musulmans de Russie. Avec
Fakhruddin de cette délégation ont etée délégués de Oufa, Astrakan, Kazan, en
Crimée, en Sibérie et au Turkestan. Les délégués ont également venu de Java, la
Syrie, le Soudan, Najd, Hedjaz, du Yémen, etc

Un certain nombre d'individus ont été specialement invités au Congres. Dans ce
groupe ont eté Shaikh Rashid Rida le célébre savant syrien islamique qui était
un étudiant de Shaikh Muhammad Abdu, et Sardar Igbal Ali Shah, le savant,
basé a Londres en Afghanistan, qui a écrit une série d'articles sur la Conférence
pour les publications britanniques. <38> Les absents importants de la
Conference ont éte la Perse, la Chine, Sanusi de la Libye et le reste du Maghreb.

La composition de la Conférence du Caire et la Mecque différente dans un autre
point important. Considérant qu'aucune délégation au Caire a été reconnu
comme étant officiel et tous les délégués ont participé a titre individuel, ce
n'était pas le cas a la Mecque. Pour cette derniere conférence des pays
islamiques et les collectivités ont envoyé des délégations officielles et, ce
faisant, ont démontré une préférence pour le forum La Mecque et a la nouvelle
approche a l'unité. Et c'est la une explication simple mais fondamental pour
I'organisation du monde contemporain de l'islam comme un systeme d'Etats-
nations, a savoir: les masses musulmanes sans critique il a opté pour deux
raisons :

* en raison de la triste situation objective puis face au monde musulman,

« parce que les oulémas ne pouvait articuler efficacement les bases de I'Ordre
islamique publique (Dar al-Islam) et la conception islamique de I'ordre
international dans lequel Dar al-Islam a été localisé.

Le roi et le Congres

Le Congres a recu deux messages du roi Abdul Aziz ibn Saoud. Dans le
premier, le discours d'ouverture du Congreés, le roi a fait reférence a la triste
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histoire du Hedjaz se terminant par le despotisme de Husain qui, parmi ses
autres péchés, placé sous le Hedjaz "influence non-musulmans étrangers». <39>
Ceci étant interdite par le Propheéte, une justification a donc été présenté pour la
conquéte du Hedjaz Najdi. A la suite de cette conquéte, le roi était heureux de
souligner, il n'y avait plus de sécurité dans le Hedjaz. Le Congres a été invité a
tenir ses sessions dans cette atmosphere de sécurité et de liberté totale. La seule
contrainte sur la conférence ont été les contraintes de la loi islamique et de

" non-ingérence dans les marchés internationaux, la politique, ni dans les
différences qui séparent certains peuples musulmans de leurs
gouvernements."<40> Et pourtant, Ibn Saoud a été moins honnéte dans son
allocution d'ouverture car il était aussi coupable que le Husain dans la complicité
de la pénétration de I'influence britannique dans le péninsulaire.

Deux points ressortent de I'adresse du roi. Tout d'abord les dirigeants wahhabites
montrait son meilleur visage possible pour la cour du soutien du Congres, - donc
la sécurité »et« liberté totale »promise. Mais ensuite, et plus important encore,
I'interdiction de la politique internationale dans les discussions du Congres
clairement laissé entendre que la sécurité de I'Etat saoudien wahhabite et le
maintien de ses relations avec ses alliés (Grande-Bretagne en particulier)
I'emportent sur les opinions considérées comme des la Oummah, méme
lorsqu'elle est exprimée par le biais d'une shura Conférence islamique « sans
précédent » dans I'histoire de I'lslam.

Le roi a donné au Congreés de la « sécurité » soin d'examiner «les voies et
moyens nécessaires pour rendre le lieux saints les meilleurs centres de la culture
islamique et de I'éducation, la région la plus parfaite en termes de prospérité et
de I'hygiene, et le pays musulman qui est les plus remarquables de sa
reconnaissance de l'islam. " <41>

Il était tres clair a cette adresse que le roi a tenté de refiler le Congres une
division artificielle entre « religion » et « politique », et d'une nouvelle théorie a
I'effet que I'objet méme de I'examen du Congres islamique a fait I'objet question
de « religion » et « affaires religieuses ». Et ce fut une innovation de nature
répréhensible vraiment car il était en conflit manifeste avec ces orientations
coraniques, de la Sunna du Prophete et les fondements mémes de I'héritage
islamique. Le roi était, en effet, faire une tentative de transformer al-Islam, qui a
été al-Din, en «religion» au sens étroit et déformée dans laquelle le terme a été
utilisé dans la civilisation occidentale laique.

Le 2 Juillet., 1926, a I'occasion de la 15e session pléniére, le Roi a adressé un
deuxiéme message au Congres, a travers laquelle il cherche a atteindre I'un des
principaux objectifs de l'initiative wahhabite, a savoir, la reconnaissance
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internationale islamique et lI'acceptation du contrdle de I'Arabie wahhabite-
dessus du Hedjaz.

Le roi exposa sa Politique pour le Hedjaz comme suit :

1. « Nous n‘admettons pas toute intervention étrangére dans ce pays sacré -
quelle que soit sa nature. »

2. « Nous n‘admettons pas de privileges ouverte pour certains et refusée a
d'autres, tout ce qui se passe dans ce pays doivent étre conformes a la charia. »

3. « Le Hedjaz doit avoir un régime spécial neutre. Il ne doit pas faire la guerre,
ni étre attaqués, et tous les Etats musulmans indépendants doivent garantir cette
neutralité. »

4. « Il est nécessaire d'examiner la question de I'aide financiére qui vient (a
I'Hedjaz) de nombreux pays islamiques, les modalités de répartition et de la
nécessité (pour assurer la prestation) aux lieux saints. » <42>

Ce que le roi a tenté de faire dans cette adresse a été rien de moins que
propounding une nouvelle théorie politique islamique. C'était comme si I'Arabie
- Wahhabites étaient convaincus qu'ils étaient les seuls musulmans, et donc du
Hedjaz et de Najd, qui étaient sous leur contréle, a été le réel Dar al-Islam.
Ainsi, tous les territoires situés hors du Hedjaz et Najd (Arabie Saoudite ou
moderne) sont « étrangeres ». Et quand le roi a parlé de la nécessité de prévenir
toute «étrangers» d'intervention dans le Hedjaz, il faisait réference
spécifiquement a la nature de l'intervention qui avait évincé les Wahhabites du
Hedjaz plus d'un siecle plus tét. En se réféerant a I'ensemble du monde de I'lslam
comme «étrangers», le roi était tout pres de commettre un acte de mecréance.

Le deuxieme point a été fait, bien sdr, tout a fait admirable exemple, une
application non discriminatoire des injonctions de la charia. Mais le deuxieme
point est incompatible avec la premiére. Le monde de I'islam avait été accordé le
statut d '«étrangers» qui, naturellement, ne seraient pas admissibles a tous les
priviléges ouvert a I'Arabie-wahhabites. Les étrangers, par exemple, aurait
besoin d'un visa pour entrer dans le Hedjaz, méme pour effectuer le Hajj.

L'Arabie - Wahhabites ne serait pas besoin d'un visa, car ils étaient des citoyens
de I'Etat nouveau-né de I'Arabie saoudite et donc le Hedjaz leur appartenait.
Non-musulmans en Arabie pourrait maintenant &tre emprisonnes s'ils ont
prolongé leur séjour au Hedjaz apres I'expiration de leurs visas, - car ils étaient
maintenant des étrangers et du Hedjaz, qui n'était plus Dar al-Islam, ne leur
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appartiennent pas. Arabie-Wahhabites pourraient rester dans le Hedjaz aussi
longtemps qu'ils le souhaitaient depuis le Hedjaz appartenaient désormais a leur
disposition.

Le roi avait, en effet, démantelé le Dar al-Islam qui avait été établie par le
Prophete lui-méme, et par ses compagnons, dans le Hedjaz, avait déposséde le
monde de I'Islam de son cceur méme, avait insulté les Musulmans, et était
destiné a sortir avec ce comportement audacieux pour plus de six décennies.

Le troisieme point soulevé dans le discours du roi était tout a fait remarquable. Il
pourrait y avoir aucun doute a tous que c'était une déclaration manifeste d'une
innovation. Ni dans le Coran, ni dans la Sunna du Prophéte, ni dans I'héritage
islamique tout entier est la toute notion de la neutralité »de I'Hedjaz. En effet, la
déclaration selon laquelle le Hedjaz ne doit pas faire la guerre revenait a prendre
le coeur méme de l'islam sur le djihad, et est donc en conflit manifeste avec des
commandes explicites du Coran. Ici encore, le roi se promenait le chemin de
Kufr.

En ce qui concerne la demande du roi que tous les Etats indépendants islamique
doit reconnaitre la neutralité »'de son régime, il était clair qu'il s'agissait d'une
tentative a peine déguisée de gagner la reconnaissance du monde de I'islam
wahhabite d'Arabie-domination sur le Hedjaz.

La conférence a répondu a l'adresse du roi en faisant usage libre, mais
intelligente de la liberté que le roi offrait. Les délégués ont parlé librement et
franchement et, comme la lecture du compte rendu in extenso de la conférence
révele, rien ne semble avoir été «en scéne de« par le régime. En effet, a maintes
reprises les délégues du Hedjaz se sont retrouvés en minorité. <43>

En gros, la conférence est resté dans les limites qui lui sont imposées de ne pas
s'ingeérer dans la politique internationale. En tant que tel la question califat n'a
jamais été examinée. Ce fut une grande victoire pour la nouvelle approche de
I'unité musulmane. La conférence n'a toutefois entrer en politique en approuvant
une résolution <44> exigeant la restitution de Maan et Agaba pour controler
Hejazi depuis I'annexion de ces territoires a la Transjordanie (sur laquelle la
Grande-Bretagne était la puissance mandat) a violé ce Rashid Rida prétendu la
commande du Prophéte que la péninsule Arabique doit rester libre de toute
influence non-islamique. <45>

Quand Ibn Saoud lui-méme introduit dans la politique internationale du congres
avec l'exposé de sa Politique pour le Hedjaz, le Congres a débattu de la question
en detail et ensuite affiché sa sagesse, lI'intégrité et la fidélité a I'islam
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authentique, en refusant le roi de la reconnaissance qu'il cherchait. Le Congres a
décidé de tout simplement « prendre note » de la déclaration du roi. Et ce fut
peut-étre la décision la plus importante prise par un organe représentatif de la
Oummah au cours des soixante dernieres années.

Il a été un coup dur en fait, pour Ibn Saoud et le résultat a été que le Congres est
resté en sommeil pendant les vingt prochaines années et n'a jamais été a nouveau
se réunir a La Mecque ou, il a été convenu, il se réunira chaque année au
moment du pelerinage.

Sur un autre point instable, cependant, le Congres a jugé prudent de céder aux
désirs de leurs hétes. Ibn Saoud avait attiré I'attention du Congres, en sa qualité
comme l'un des chefs musulmans de I'Etat, que, bien que tous les musulmans
étaient libres de culte en Terre Sainte en fonction des droits de leurs écoles
juridiques, I'administration ne serait pas wahhabite tolérera aucun comportement
qui a ete en conflit avec la charia. Ce probleme a provoque I'une des discussions
les plus vives au sein du Congres.

Cheikh al-Zawahiri a sauvé la journée en présentant un projet de résolution de
compromis qui se borne a réclamer la liberté des rites, mais n'entrait pas dans le
domaine controversé de la réparation des tombes des compagnons du Prophéte
qui avait ete detruite par les Wahhabites, etc

La question avait frappé au coeur des wahhabites et bien qu'il n'ait pas éte
autorise a se transformer en crise, les délégués d'exercer la plus grande prudence
a ne pas appuyer sur Ibn Saoud trop dur, tout de méme les délégués indienne et a
laissé avec des sentiments d'amertume. Cela explique en partie pourquoi le
Congres n'a pas réunir de nouveau a La Mecque, comme cela avait été convenu.
En fait, il était le chef des Indiens musulmans, Maulana Shaukat Ali, qui a joué
le role de premier plan dans I'organisation de la troisieme grande conférence
islamique, en 1931, apres les deux conferences en 1926. Et il n'a pas hesité que
ce soit et sans passer par la Mecque et de s'entendre sur Jérusalem comme lieu
de réunion.

Certains des travaux les plus bénéfiques du Congres Mecque porté sur
I'amélioration des conditions pour le Hajj, le transport (en particulier la voie
ferrée du Hedjaz), les installations médicales, la disponibilité de nourriture et
d'eau, protection contre I'exploitation, etc Ce sont des questions qui pelerins
touché tous les année et sur ces questions le Congres a examiné en détail et a
adopté de nombreuses résolutions utiles.

46



CHAPITRE CINQ

L'ancien monde de I'lslam - une derniere tentative de
résurrection

Le général Décembre islamique de Jérusalem Congres 1931

Pendant cing longues années apres les deux conférences de 1926 aucune autre
tentative collective significative a été faite par le monde de I'lslam pour répondre
a I'effondrement du califat et a d'autres capitales, des changements difficiles et
dangereuses qui balayaient ce monde. Le GASP derniére finale de la mort de
Dar al-Islam s'est produite lors du Congres islamique genérale qui s'est tenue a
Jérusalem en 1931 Décembre, sur la base d'un effort indo-palestinien. <46> 1l a
eu en son sein le desir de rétablir chéri un semblant d'intégrité a I'ordre ancien
s'effondre laissées par le Prophete. Mais il a omis de réaliser quelque chose.
Comme le Congres du Caire et la Mecque il semble avoir été mort-né.

Pour le Grand Mufti de Jérusalem, Hajj Amin al-Husseini, le progreés inquiétants
du sionisme en Palestine musulmane entre 1926 et 1931 représentait une menace
pour I'lslam. Cette menace ne pouvait étre satisfait que par le monde de I'lslam-
Unis. Et il s'agissait d'une mesure de la simplicite, la naiveté et I'innocence de la
pensée islamique contemporain gqu'il pourrait faire valoir qu'une autre
conférence islamique qui se tiendra en Colombie-Jérusalem occupée serait la
facon appropriée de répondre a la menace. Salahuddin Ayyoubi doit avoir roulé
dans sa tombe. Il semblait que le monde de I'érudition islamique avait perdu de
vue la relation entreprise que le Coran avait établie entre «pouvoir», « liberté »
et de « foi ».

En aolt 1929, il y eut des émeutes entre musulmans et Juifs sur le Mur des
Lamentations a Jerusalem. La Société des Nations a envoyé une commission
pour enquéter sur l'affaire et les conclusions de la Commission étaient que les
musulmans possedaient des droits de propriété « sur le Mur des Lamentations,
mais que les Juifs avaient le droit d'adorer » avant d 'étre. Ce rapport heureux ni
les musulmans ni les juifs et pourrait étre aurait conduit indirectement a la
convocation d'une conférence islamique.

En début de 1931, a I'occasion de I'inhumation dans I'enceinte du Haram al-
Sharif, Jérusalem, de I'Indien dirigeant musulman Maulana Muhammad Ali
<Jawhar 47>, un accord a été conclu entre son frere, Maulana Shaukat Ali, et le
Hajj Amin al Hussaini sur la nécessité de convoquer une conférence. Quelques
mois plus tard, en Juin 1931, le rapport de la Commission Mur des Lamentations
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a ete rendu public, et le Conseil supréme musulman de la Palestine a ensuite fait
I'appel public a la conférence.

L'annonce officielle sur I'accord de convoquer la conférence et la décision sur la
date de la conférence a été faite le 4 Septembre 1931, par Maulana Shaukat Ali,
dans un discours prononcé apres la priere de midi dans la mosquée al-Agsa, a
Jérusalem. Les musulmans indiens peuvent désormais étre considerés comme
ayant atteint une position d'importance unique et extraordinaire et son leadership
dans le monde de I'lslam.

Date et le lieu

Le Congreés islamique générale a eu lieu a Jérusalem du 6. au 16. Décembre [93I.
Cela correspond le 27. Rajab - 7. Shaban dans le calendrier islamique. On peut
noter en passant que la référence au calendrier islamique est importante comme
ce fut le choix de la mosquee al-Aqgsa pour la tenue de la séance d'ouverture du
Congres le 27. Rajab. <48>

Maintenant, alors que le Congres califat s'est déroulée dans une nominalement
independants I'Egypte qui a été dans la sphere d'influence britannique, et le
Congres du monde islamique a été convoquée dans un nominalement
independante du Hedjaz, qui fut aussi fermement dans la sphere d'influence
britannique, le Congres islamique Agsa était de avoir lieu dans un territoire qui
était sous la domination directe mandat britannique. Jérusalem n‘avait pas autant
comme une feuille »figure pour couvrir son statut de territoire occupé. Certains
prétendent méme que les territoires occupes auraient le statut de Dar al-Harb!

Il doit avoir été un spectacle des plus extraordinaires méme pour le monde de
I'lslam a se rassembler dans un monde Congres islamique dans les territoires
occupés de chercher a rétablir la dimension de droit public de la charia. A cet
égard, I'Assemblée générale du Congres islamique de Jérusalem était unique et
sans précédent dans toute I'histoire de I'lslam. En fait, cette révélé I'état
pitoyable dans laquelle le monde de l'islam a été réduit. Le gouvernement
britannique a probablement été le plus surpris de tous a cette évolution. Dans la
mesure ou les Britanniques étaient préoccupés par le monde de I'lslam serait
mettre son impuissance sur l'affichage public. Un gouvernement britannique
joyeuse simplement se limiter a avoir son Haut Commissaire pour mettre en
garde Hajj Amin al-Husseini que le gouvernement ne permettrait pas a la
convocation d'un Congres au cours de laquelle des questions pourraient étre
soulevées concernant les affaires internes et externes des puissances amies.
<49>
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La presse sioniste, d'autre part, a réagi avec beaucoup d'inquiétude a I'appel du
Congres, accusant le gouvernement britannique d'autoriser le Congres parce que
« elle voulait vraiment la conférence, et méme, elle a provoqué dans le but de
satisfaire les musulmans de Palestine et I'Inde et de lutter contre le mouvement
sioniste. »<50>

On a eu aussi a prendre en considération le sentiment trés fort exprimé par de
nombreux que le Congres tente de retablir Abdul Majeed comme calife avec son
siege a Jérusalem. Une telle mesure pourrait avoir un effet déstabilisateur sur
I'’Angora (maintenant Ankara) régime, - et un calife a Jérusalem, sous réserve de
I'autorité britannique, serait aussi quelque chose qui la Grande-Bretagne serait la
bienvenue et pourrait exploiter a son avantage énorme. <51>

Les délégués

Le Congrés a eu lieu dans une atmosphére relativement libre des restrictions, et
en dehors de I'expulsion de I'Egypte, Abd al-Rahman Azzam, en raison de sa
critique sévere de la politique italienne en Libye, les autorités britanniques en
Palestine ne s'immiscer en aucune cours avec le Congres n‘a pas non plus qu'ils
mettent des restrictions sur la fréquentation.

Les délégués au Congres venaient de Perse (certains oulémas chiites), Inde
(parmi les delégues, dont a éteé le grand savant et penseur musulman, le Dr
Muhammad Igbal), Yougoslavie, Maroc, Algérie, Tunisie, Libye, Syrie et le
Nigeria. Bien que le gouvernement égyptien a finalement décidé de ne pas
envoyer de délégation officielle, il y avait des délégués égyptiens présents pour
soutenir le roi. Ils ont été contres par une délégation représentant le parti Wafd
de I'Egypte. Un certain nombre d'autres mouvements islamiques en Egypte
étaient également representes.

Les gouvernements de I'lrak et la Transjordanie envoyé des délegations
officielles. Le monarque saoudien, Abdul Aziz ibn Saoud, vacillait dans son
attitude envers le Congres et, enfin, et habilement envoyé un représentant qui
n'était pas en mesure d'arriver a Jérusalem dans le temps de participer au
Congres. La Turquie et I'Afghanistan a refusé de prendre part au Congres. En
comparaison, donc, avec le Congres de La Mecque de Juillet 1926, il y avait une
forte baisse de la participation des officiels des délégations gouvernementales
lors du Congres de Jerusalem.

Les travaux du Congres
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Apres l'ouverture officielle du Congres a la mosquée al-Aqgsa apres les priéres du
coucher de soleil sur 6 Décembre (27éme Rajab), <52> huit comités ont été
constitués pour étudier et faire rapport sur les points suivants :

* Le Statut du Congres

« Congres de la propagande et des publications

* Finances et de I'organisation

« la culture musulmane et le projet de I'Université islamique d'al-Agsa
* Le chemin de fer du Hedjaz

* Les lieux saints et le Mur des Lamentations

« la propagande islamique et d'orientation

* Propositions présentées devant le Congres.

Comme le Congrés Mecque de 1926, le Congres a adopté un statut de Jérusalem
ou de la Charte. Le Statut de la Mecque avait appelé a des réunions annuelles a
La Mecque. Le statut de Jérusalem, a appelé a des réunions semestrielles de
Jérusalem. Un petit secrétariat a également été établie a Jérusalem (comme I'a
fait a La Mecque). Le Secrétariat de Jérusalem ont continué a fonctionner
pendant quelques annees mais le Congres lui-méme jamais rencontré de
nouveau. <53>

Le Congrés a décidé que I'Université islamique devrait étre construit a
Jérusalem. La décision a été prise malgré la jalousie considérable suscité par al-
Azhar, qui n'ont pas accueilli favorablement la création d'un concurrent a sa
position unique dans le monde du savoir islamique. <54>

Mais la question la plus importante que retenu I'attention du Congres a été, sans
doute, la menace sioniste en Palestine. L'attitude et I'approche de la Conférence
au sujet volatile était remarquablement large d'esprit et I'objectif. Le président de
I'Agence Juive, M. Sokolow, a été invité a assister au Congres dans le but
d'expliquer le point de vue sioniste. L'invitation, par la Shaukat Ali, a été
refusée. Et dans la presse sioniste sionisme militant et de railler le Congres.
<55>

Il y avait une autre section de sionistes, plus pacifique que le premier groupe,
qui avait mis en place I'Université hébraique. Ces sionistes parlé avec plus de
dignité sur le Congres, bien, eux aussi, critiqué la Grande-Bretagne, les sionistes
voulaient avoir le permis du Congrés pour discuter de la politique britannique en
Palestine. <56>

Mais le vieux juifs orthodoxes de Jérusalem, qui a vécu et travaillé en dehors
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des sionistes, a accueilli le Congrés au début et il a souhaité tout le succes
possible. Ils ont déclaré que les Juifs ne voulaient pas les lieux saints et n‘avait
pas le droit, mais ils suppliaient le Congres de ne pas s'opposer a la vieille
coutume juive de prier au Mur des Lamentations. <57>

Le Congres a fait exactement cela! Il a rejeté la Société des Nations par rapport
au Mur des Lamentations. La Commission, qui a confirmé la propriété
musulmane du Mur des Lamentations, mais a confirme le droit des Juifs a prier
au Mur. <58> Ce faisant, le Congres a aliéné les juifs orthodoxes et affaibli leurs
mains (c.-a-Juifs orthodoxes) dans leur lutte a nouveau les sionistes. <59>

Le Congres a protesté aupres de la Société des Nations I'empietement des droits
et a rappelé la Société de I'aide fournie par les Arabes pour les Alliés pendant la
premiere guerre mondiale. Le Congres a averti que «le mandat» ne signifie pas
la soumission des Arabes et I'usurpation de leurs droits. Le Congres n'a pas
rejeté le principe de I'immigration juive en Palestine et I'achat de terres et de
biens. Implicitement donc, le Congrés a reconnu le droit des Juifs d'entrer et de
vivre en Palestine et a la propriété la-bas. Dans le contexte, toutefois, du plan
sioniste de création d'un Foyer national juif en Palestine, le Congres a répondu
en proposant la création d'une banque agricole qui rendrait un soutien financier
pour les paysans et les agriculteurs débarqués en vue de renforcer la résistance
aux efforts sionistes d'acheter leurs terres.

La réponse du Congres a la menace sioniste peut étre considérée comme ayant
été modérée. Cette situation contrastait fortement a la réponse nationaliste arabe.
En effet, le Congrés résisté a la pression des nationalistes arabes a adopter une
position plus militante. Les nationalistes arabes se sont réunis séparément
pendant le Congres et a formulé un «Pacte arabes qui a été une réaction
prévisible au nationalisme juif. <60> L'une, en effet, est la contrepartie de
l'autre. <61>

Le Congres n'a pas vu, cependant, que la réponse religieuse islamique aurait di
inclure une stratégie active pour construire un front commun avec les juifs
religieux qui se sont opposes sionisme et qui a été amical envers les musulmans.
<62> Bien que le Coran n'a interdire I'établissement de telles relations avec les
Juifs (et d'autres non-musulmans) comme ce serait le lieu des musulmans dans
un état de dépendance ou de subordination, il n'interdit pas une alliance ou front
commun libérer de la dépendance. <63>

Quelle a été particulierement décevant a été I'echec du Congres, assis la dans la
ville sainte de Jérusalem, de faire une évaluation réaliste de la situation tres
sombre objectif puis face au monde de I'lslam, et avec courage et créativite
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formuler une longue cohérente et intelligente stratégie de long terme pour
restaurer le pouvoir de la Oumma.

Au milieu de tous les excités et des discussions animées politique du Congres,
une voix s'est imposé comme la voix de I'homme d'Etat et de la sauge. Dr
Muhammad Igbal a eu la vision d'avertir que les pires dangers qui menacent
I'lslam ne sont pas les noirs desseins du sionisme, de l'avidité de I'lmpériale de
compétences, et ainsi de suite, mais le matérialisme athée et le patriotisme
territorial. Moins qu'elle n'ait été résiste, la pourriture de I'lslam serait mis.<64>

Mais s'il est vrai que Igbal a eu la vision des grands dangers philosophiques,
telles que le matérialisme, profilait a I'norizon de la civilisation islamique, il
semble gu'il était encore incapable de reformuler la théorie islamique de l'ordre
public (ou Dar al-Islam) et Islam Conception d'un ordre international et
I'exprimer de telle maniere que de maniere convaincante la preuve de sa
supériorité sur son rival séculaire qui est maintenant le contester. La vérité est
que lgbal ne sais pas quelles sont les mesures qui auraient di étre prises en 1931
pour rétablir le courant a la Oumma!

Activités post-congres

Le Congres a élu un Comité exéecutif de 65 <> qui a fonctionné avec diligence
pendant un an. Branches de I'Organisation ont été formés dans les différents
pays et des représentants de ces branches se sont rencontrés a Jérusalem en aodt
1932 pour discuter des voies et moyens pour la collecte de fonds. En 1933,
Amin al-Husseini et Altabah Pacha a fait une tournée de I'lrak et I'Inde dans le
but de recueillir des fonds. lls n‘ont pas réussi et si ni l'université, ni la Banque
agricole (pour aider les paysans) ont été éetablis.

La deuxieme réunion du Congres qui, selon le Statut, aurait d avoir lieu en
Novembre 1933, n'a pas eu lieu. Sauf pour un éperon soudaine de I'activite par
le Comite exécutif de « conflit de médiation » en 1934 <66> et une reprise de
courte durée dans les années cinquante, le général Congres islamique de
Jérusalem est également décédé d'une mort naturelle.

Le Secrétariat a mis en place par le Congres en 1931 a continué a fonctionner a
Jérusalem jusqu'a la seconde guerre mondiale. Il ne pouvait pas, toutefois, de
survivre aux conditions défavorables de guerre et de confrontation directe entre
le Hajj Amin et les Britanniques. Hadj Amin a fui en Egypte au début de la
guerre.

Le général Congres islamique de Jérusalem de 1931 a echoué pour les mémes
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raisons que le Congreés et le califat Congrés du monde islamique de 1926. Il a été
incapable de formuler théoriquement un moyen de sortir du bourbier dans lequel
le monde de I'lslam était tombée. 1l était intellectuellement incapable de
répondre au defi de la laicité politique d'une civilisation arrogant et sdr de
I'Ouest qui a été refilant sur une stagnation intellectuelle mondiale de I'lslam un
systéeme de laique Etats-nations pour remplacer Dar al-Islam.

La disparition du califat assisté a la fin d'un systeme d'organisation politique
indigéne a la Oumma, et qui a reconnu la suprématie de I'lslam dans la vie
publique. L'émergence de la nation Arabie wahhabite laique d'Etat dans le coeur
des terres de I'lslam signifie que I'lslam allait maintenant étre sécularisee. Il
serait maintenant relégué a étre une question de vie privée. La non-politique
Tableeg Jamaat et les pro-régime saoudien salafistes serait maintenant tenter de
combler le vide. Et Abdullah Yusuf Ali «politiquement correct» de traduction du
Coran serait popularisé parmi une génération sans méfiance des musulmans
politiguement en sommeil. <67>
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CONCLUSION

La destruction du califat de I'lslam a été le résultat d'un complot diabolique
ourdi par les Britanniques, les Juifs sionistes. Les Saoudiens ont agi comme des
complices préts a ce crime contre la Oumma. Le califat symbolisé un systeme
d'organisation politique (c.-a-Dar al-Islam) qui a reconnu la suprématie de
I'islam dans la vie publique et dans les relations internationales du monde
musulman.

L'émergence de la laicité des Etats-nations de la Turquie et I'Arabie saoudite, au
siege du califat et dans le coeur des terres de l'islam, a ouvert la voie a la
sécularisation du systéeme d'organisation politique du monde musulman. Et
puisque ce sont les gouvernements des Etats-nations laiques dans le monde
musulman qui représentent aujourd'hui le monde de I'lslam, I'implication est que
I'islam ne serait plus en maitre sur la vie publique ou sur les relations
internationales du monde musulman.

Un moyen plus direct de dire la méme chose serait de dire que dans la mesure ou
la vie publiqgue comme dans le monde musulman était en cause, Allah ne serait
plus Akbar! Aucun musulman ne peut lire ces lignes sans se sentir une grande
colere contre ceux qui ont trahi Allah et le Prophéte! La qualité de la foi (iman)
d'un musulman peut se mesurer par la maniere dont il répond a cette situation
pathétique.

Le Monde de I'lslam est aujourd’hui sans pouvoir. Notre conclusion est que
I'institution du califat, qui fait partie du Dar al-Islam, est indispensable pour la
restauration du pouvoir. Sans pouvoir, il y aura beaucoup plus de Bosnies,
Kashmirs, Algéries, Tchétchénies, et Palestines etc. La seule facon de ce
déplorable état de choses peut étre changé, c'est grace a la restauration de la
suprématie de I'lslam dans la vie publique des musulmans et dans les relations
internationales du monde musulman. Cela exige la restauration de Dar al-Islam
et le califat. Nous devons, par conséquent, de formuler a nouveau les
dispositions de I'arrété islamique publique (Dar al-Islam) et la conception de
I'islam d'un ordre international, et de démontrer leur nette supériorité sur son
rival séculaire qui a émergé de la civilisation occidentale.

Nous devons aussi reconnaitre, comme ce livret a clairement fait savoir, qu'il est
impossible, et restera impossible, de rétablir le califat, tant que le Hedjaz reste
sous le controle de I'alliance saoudo-wahhabite. Alimentation ne peut pas étre
rétablie sans la libération des Haramain et le Hajj a partir du contrdle de ceux
qui ont participé a la destruction du califat.

La libération des Haramain et le Hajj sera possible lors de la rupture d'alliance
saoudo-wahhabite vers le bas. Il ya des indications que I'Alliance est sous
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pression et peuvent se desagréger. Il ya beaucoup d'Arabie Ulama, qui
aujourd'hui emprisonnés ou assignés a résidence. La question qui est le plus
susceptible de diviser I'Alliance serait Arabie «reconnaissance» de I'Etat juif
d'Israél, - d'ou I'importance de notre récent ouvrage intitulé: «La religion
d'Abraham et de I'Etat d'Israél», dans laquelle nous analysons , & partir d'un
point de vue purement religieux islamique, les implications pour les musulmans
de la «reconnaissance» de I'Etat juif d'Israél.

FIN
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Notes

1. Elie Kedourie, dans un chapitre intitulé « La Chute de Madina - Janvier
1919 » (I'islam dans le monde moderne, Holt Rinehart and Winston, NY. 1980
pp 277-96) donne une description vivante et excellente analyse de la défense
héroique de Madina par le commandant ottoman, Fakhri Pacha, jusqu'a Janvier
1919, quand il a été trahi par certains de ses troupes.

2. Ahl al-Dhimmah sont un peuple protégé non-musulmans autorisés a résider
dans le Dar al-Islam. Jizyah est une taxe punitive imposée par le Coran a un
peuple qui ont été défaits au djihad, et qui souhaitent continuer a résider dans
leur ancien territoire. Le paiement de la taxe punitive a pour but de symboliser
leur soumission a la régle de I'islam dans ce territoire.

3. « Oh vous qui croyez (dans le Coran), ne prenez pas les juifs et les chrétiens
comme la protection de vos amis (autrement dit, ne pas entrer dans une relation
d'alliance et de dépendance avec les juifs et les chrétiens dans lequel vous
comptez sur eux pour votre sécurité) , le Coran (5:51)

4. Toynbee Ed., Enquéte sur les affaires internationales, 1925.

5. Cf. Bey, Rustom: « L'avenir de I'islamisme », le 19e siecle et apres, Vol.xcxii,
n ° 580 p. Juin 1925, 845-54, ou le penseur libéral turc fait valoir le point dans
un article bien argumenté.

6. Pour une discussion intéressante sur le sujet, voir Toynbee, Ed. Enquéte sur
les affaires internationales, 1925, Vol 1, p. 51-68, notamment p. 55. Voir aussi
chapitre de conclusion de Sylvia Haim dans Arnold, T. Le califat. Edition
révisée, Oxford Univ. Press, 1965 pp 205-44.

7. Le texte officiel turc Qawanin 1924/1340 Majmuasi, n ° 431, Ankara. De
presse de la Grande Assemblée Nationale de Turquie. traduction anglaise dans
I'enquéte, op cit, Annexe 11 (3) p 575.

8. « Selon la loi sunnite la nomination d'un imam ou calife est absolument
indispensable... Turquie ijtihad, c'est que selon I'esprit de I'islam le Califat ou
imamat peut étre confiée a un groupe de personnes, ou une assemblée élue (par
exemple, la Grande Assemblée nationale turque ou le Parlement). »
Personnellement, je crois que le point de vue turc est parfaitement saine.

« Igbal », M. La reconstruction de la pensée religieuse en Islam. Oxford
University Press. Londres. 1934, chap. vi « le principe du mouvement dans la
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structure de I'lslam, » p. 149

9. Ce groupe était censé constituer un college électoral virtuel dans le modéle
classique de I'lslam. Tout au long de I'histoire islamique, cependant, il reste
presque toujours une construction purement théorique et n'a joué aucun réle
dans le processus de décision supréme.

10. Cette déclaration est tres importante dans le contexte des efforts actuels
pour rétablir un ordre foi islamique. Il représente des défauts évidents, dans la
compréhension du systeme islamique de leadership par ce centre supréme du
savoir islamique. Engquéte Texte intégral, op. cit., annexe 111, p. 576-8.

11. Ainsi roman, en effet, était la proposition qu'elle a été dénoncée par le Cadi
de Transjordanie comme une innovation qui est contraire a la pratique religieuse
orthodoxe. Enquéte, op. cit., p 84.

12. « Lorsque la Grande Assemblee Nationale d'Angora (Ankara) a aboli le
califat Ottoman et quand les Wahhabites conduit la dynastie Hashimi sur le
Hedjaz, I'impulsion générale de I'islam a été pour faire face a la situation par la
méthode moderne de I'Ouest .» cit. de la convocation d'une conférence
internationale et non par la méthode traditionnelle de la prédication islamique
une guerre sainte. Enquéte, op.., p 24.

13. Sylvia Haim fait valoir qu'il y avait suffisamment de preuves pour prouver
que le Congres a été planifié et encouragé par l'instigation du roi Fouad, qui a
été le secret espoir de gagner le califat pour lui-méme. Mais ce n'était pas
faisable en raison de I'opposition dans et hors de I'Egypte. Cf. Arnold, op. cit ..
p. 241-2. Bien que cela puisse étre vrai, la position publique de Fouad a été
desintérét dans le Califat. Sa'ad Zaghloul, son Premier ministre, une neutralité
sur le sujet étudié.

14. Le compte rendu de la conférence a été traduit en francais et publié par A.
Sekaly dans la Revue du Monde Musulman, Vol 1 XIV, Paris, 1926. C'est ce
texte qui est utilisé par I'écrivain.

15. En plus de remarquer que le calife était nécessaire pour «executer les
jugements, appliquer des sanctions légales, a proximité des ports, elever des
armées, etc”, le Comité a estimé suffisamment important de citer deux hadiths
(paroles du Prophete) a I'effet ce qui suit :

« Celui qui meurt sans avoir connu le Calife de son temps meurt d'une mort
paienne, et« Celui qui meurt sans avoir pris les baiy'ah (serment d'allégeance
au calife ou Amir) meurt d'une mort paienne. »Revue, op. Cit., p. 74-6
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16. Ibid. p. 75-6. Ce faisant, la commission a méconnu le point de vue de
Mu'tazilites qui considéraient le califat comme une question d'opportunité, et les
Khawarij qui ont adopté la position selon laquelle il n'était pas nécessaire pour le
califat. Le Comité a également décidé de passer outre I'avis exprimé par Cheikh
Ali Abd al-Razig, un diplémé d'Al-Azhar, qui a fait valoir, dans un document
qui a été publié en Egypte, que le califat n'est pas une nécessité dans I'lslam. Son
point de vue créé tout un émoi en Egypte.

17. Revue, op. cit., p. 76-7

18. Il est devenu le recteur d'Al-Azhar en 1929

19. Revue, op. cit., p. 77-8

20. (Coran 5:48)

21. Il est fait référence a des autorités telles que Al-Mawardi (al-Ahkam al-
Sultaniyyah), al-Ghazali (Ihya Uloom al-Din.) Pour un exposé détaillé de I'avis
des oulémas voir Arnold, T. op. cit ..

22. Le cinquieme calife, Muawiyah, a nommé son fils, Yazid, comme son
successeur et a été remplacé par lui. Le petit-fils du Prophete, Husain, contesté
la Iégitimité du califat de Yazid et I'a payé de sa vie. Pas beaucoup de
musulmans se souciait de suivre I'exemple Husain, dans les siécles qui suivirent.

23. Revue, op. cit .. p 103

24. 1bid. p 108. Le texte du rapport de la Troisieme Commission se trouve dans
I'Etude op. cit .. Annexe 4, p. 578-81

25. Ibid .. p 106
26. Revue, op cit, p 106
27. Revue, op. cit., p 106
28. Ibid .. P 107

29. Le paragraphe se trouve dans la Revue, op. cit., p 108, « Qui De procéder
CE... », Et dans I'Enquéte, op. cit., p 580, « Il résulte de ce qui précede... »
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30. Texte de la résolution dans la Revue, op. cit., p 118; Enquéte, op. cit, pp 89-
90

31. Cf.. Faruki, Kamal: « Approches de I'unité musulmane ». Horizon Pakistan.
Vol XXV, n ° 2, pp 3-12 dans lequel il décrit cette alternative au califat, ou pan-
islamisme, que I'universalisme islamique - qui repose pour I'unité des croyances
et des pratiques communes de musulmans. Farugi ignore, cependant, le fait tout
a fait transparente que le califat a éte fondée sur et tire sa légitimité des
croyances tres et les pratiques des musulmans.

32. Faruki, op. cit., pp 3-12

33. sunnites reconnu les quatre ecoles comme également valables.

34. jusgu'a la révolution islamique iranienne de I'Arabie-Wahhabites avaient
reussi a gagner cette reconnaissance de tous les gouvernements de la Republique
islamique d'Etats-nations. Parmi les masses musulmanes, cependant, un
ressentiment considérable existe encore.

35. Revue, op. cit .. p.128

36. Ibid.

37. 1l est paradoxal que le Mouvement califat de I'Inde devraient boycotter le
Congres califat du Caire en mai et assister a la Congrés du monde islamique de
La Mecque en Juin de l'ordre du jour de laguelle la question du califat a été
spécifiquement exclus.

38. Ces articles rendrait tres intéressant a lire si elle est publiée aujourd'hui.
39. Une référence aux liens Husain avec les Britanniques.

40. Revue, op. cit .. pp. 128-13l.

41. Revue, op. cit .. pp 128-31

42. Revue, op. cit ..

43. Par exemple, la Conférence a approuvé le projet de construction de deux

lignes de chemin de fer de Djeddah a La Mecque et a Médine de Yanbu, malgre
la forte opposition des délégués Hejazi « qui ont des objections religieuses a la
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construction des chemins de fer dans un pays ou la vie dépend de la chameau. »
Revue, op. cit .. p.193. Comment on veut que les oulémas saoudiens auraient
exprimé leur opposition a la voie ferrée dans le cadre de celui-ci constituant un
substitut qui écarterait le mode de transport qui Allah a créé. Les autorités
saoudiennes auraient alors pris conscience du danger que posent les technologies
modernes et qui ont pris des dispositions pour préserver le transport naturel, aux
cotés de transport mécanise.

44. Texte de la résolution dans la Revue, op. cit .. p. 207-8. Egypte, la Turquie
et I'Afghanistan se sont abstenus lors du vote.

45. Selon Toynbee:

« ... L'un des effets de la guerre de 1914-18 etait d'éliminer les Turcs de I'Arabie
et d'étendre la sphere d'influence britannique sur toute la péninsule » (Enquéte,
op. Cit.. p 272)

« Mais il est tres important de noter que dans cette réalisation unique et
memorable de la Colombie ou la commande du Propheéte a été compromis pour
la premiere fois en treize cents ans, les Britanniques ont aidé et encourage a la
fois par Husain et Ibn Saoud. En effet, tant pour un prix de leurs services en
Grande-Bretagne. Les forces arabes de Husain effectivement combattu aux
cotés des Britanniques contre les Turcs. neutralité bienveillante 1bn Saoud dans
cette lutte qui accroit les chances de succes de Grande-Bretagne. Jusqu'a 1920,
lorsque ses paiements mensuels de la Colombie ont été arrétés, Husain avait
recu environ six millions de livres sterling. 1bn Saoud, qui a recu du
gouvernement britannigue une méme 350.000 livres plus modeste au taux de
5000 livres par mois, diaboliquement il expliqué comme jizyah (un impdt payé
par un résident sous réserve des non-musulmans sur le territoire de Dar al-
Islam ). » Enquéte, op. cit .. p. 273.

Il a été la Grande-Bretagne (la puissance mandat en Transjordanie), qui avait
annexé Maan et Agaba a la Transjordanie en 1925. Bien que I'ex-roi Hussein a
protesté contre I'annexion rom son exil a Chypre et Ibn Saud ému le monde
musulman au Congres d'adopter une résolution protestant contre I'annexion,
I'action de la Colombie a été clairement un fait accompli.

Il est intéressant de noter que si I'ordre du Prophéte (sallalahu sallam wa alahi)
n'avait pas été compromise par Husain Ibn Saoud et dans leur aide au peu
judicieux de la Colombie et la tentative de débarrasser la péninsule de I'influence
ottomane, il ne serait pas ont été possibles pour la Déclaration Balfour a remplir
et pour I'Etat sioniste d'étre mis en place dans les pays musulmans en Palestine.
Il est également intéressant de noter que si Agaba était resté sous le contréle de
Hejazi, I'Arabie saoudite aurait été un Etat de premiére ligne dans le conflit

61



actuel au Moyen-Orient. Histoire pourrait un jour révelent que I'une des raisons
pour I'annexion de la Colombie-Ma'an et d’Agaba a été de créer une zone
tampon entre le cceur de la volatilité de I'islam et le foyer national juif en
Palestine que la Déclaration Balfour envisagées. Il doit étre clair que la
confrontation directe entre le Hedjaz (qui fait maintenant partie de I'Arabie
saoudite) et le Foyer national juif en Palestine (aujourd'hui I'Etat d'Israél)
susciterait incontrolables passions islamique, un facteur qui constitue
aujourd'hui encore la seule menace sérieuse pour la survie de I'Etat sioniste.

46. 1l est faux de prétendre (comme le Congres du monde islamique de Karachi
fait maintenant) que la Conférence islamique, tenue a Jérusalem en 1931 était la
deuxieme session du Congres du monde islamique (la premiere ayant eu lieu a
La Mecque en 1926). Premierement, le Congres de Jérusalem a choisi un nom
pour elle-méme différente de «Congrés du monde islamique». Un article du
Statut du Congreés lui donna le nom de « général du Congres islamique » (al-
Mutamar al-Islami al-'Am). Deuxiemement, le Congres a adopté un statut qui lui
est propre - différent du statut de la Congres du monde islamique.

47. Muhammad Ali Jauhar avait effectivement mort a Londres ou il participait a
la Table ronde sur I'Inde. Les Palestiniens déplacés pour lui d'étre enterré dans le
Haram Al-Sharif en partie par la reconnaissance de sa grandeur et en partie pour
gagner un plus grand soutien des Indiens dans la lutte contre le sionisme et les
Britanniques »puissance mandataire.

48. Il est un lien important entre le 27 Rajab, al-Agsa et du Mur des
Lamentations, un lien qui se déplace émotions tres puissante dans le monde de
I'lslam. L'explication est la suivante: Le dix-septiéme chapitre du Coran, intitulé
« Bani Israél », commence par un verset qui se réfere a la nuit, voyage
miraculeux du prophéte Mahomet de la mosquée al-Haram (la mosquée sacrée,
la Mecque) a la mosquee al-Agsa (la mosqueée lointaine, Jérusalem) de I'enceinte
de ce qui, selon le verset, ont eté bénis par Dieu le prit sur le voyage afin qu'il
pouvait lui montrer certains de ses « signes ».

Les Etats hadith rapporte que dés leur arrivée dans al-Agsa, il a dirigé une priére
en commun dans lequel tous les prophetes ont participé. Par la suite il a été
transporté dans le ciel et a été honoré avec une expérience d'entrée dans la
présence spéciale de Dieu. Le Mur des Lamentations ou Mur occidental fait
partie du Haram al-Sharif, qui abrite masjid al-Aqgsa, ainsi que I'endroit d'ou
voyage céleste du Prophete commence. Il est généralement admis que ce voyage
aeu lieu le 27 Rajab. (Mishkat al-Masabih), traduction en anglais par James
Robson, Lahore, Sh. Muhammad Ashraf, 1975, vol.2, Ch. 23, livre 26 pp. L264-
70.
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49. Gibb, HAR, « La Conférence islamique a Jérusalem en 1931 Décembre. »
Enquéte sur les affaires internationales, Londres, Oxford University Press, 1935.
p. 103.

50. Nielsen, A. «La Conférence islamique a Jérusalem. » Le monde musulman,
Octobre 1932, vol 22 p 348.

51. le roi Fouad d'Egypte, en particulier, était tellement perturbé au cours des
rumeurs que la question serait discutée califat et proclamé calife que le Grand
Mufti a dd se rendre au Caire en personne et donner a la fois verbales et écrites
des assurances que la question ne serait pas examinée . Pour Maulana Shaukat
Ali, d'autre part, il n'était pas question califat puisqu'il a continué a reconnaitre
comme calife Abdul Majeed. (Arnold, T. op. Cit .. pp.241-4).

52. Dans le systeme islamique, la journée commence au coucher du soleil et se
termine au coucher du soleil suivant. Ainsi Rajab 27 (ou Lailatul Miraj) n'a pas
commencé avant le coucher du soleil sur Décembre 6.

53. Gibb, H.AR,, op. cit.. p.105. Le Congres de Jérusalem a été relancé en
1953 et trois conférences ont eté organisées en 1953, 1956 et 1960. Il n'a jamais
rencontré de nouveau depuis 1960. Cela s'explique en partie parce que le
président du Congres de Jérusalem, Hajj Amin al-Husseini, est devenu le
président d'une reprise Congrés du monde islamique ainsi. Il a préféré travailler
avec cette organisation car il bénéficie de I'appui politique du Gouvernement du
Pakistan et de I'appui financier du gouvernement saoudien.

54. Gibb, op. cit., p 102.

55. Nielsen, op. cit .. p. 353

56. Ibid ..

57. Nielsen, op. cit .. p 353

58. Le texte intégral du rapport annexeé a la Palestine (occidentaux ou Mur des
Lamentations), le décret 1931, les annexes 1 et 2. Voir les régles statutaires et
commandes pour 1931. H Bureau Papeterie M, Londres. 1932. pp. 462-6

59. Cette attitude a en outre été concrétement exprimées au cours de la période

1948-1967 lors de Jérusalem-Est était sous contréle jordanien. Juifs ont été
interdit de prier au Mur des Lamentations.
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60. « Les pays arabes sont un tout complet et indivisible, et les divisions de toute
nature auxquelles ils ont été soumis ne sont ni approuveés ni reconnus par la
nation arabe ... » Gibb, op. cit. p.107 fn.

61. Cf.. Marmorstein, Emile: «I'opposition religieuse au nationalisme dans le
Moyen-Orient." Affaires internationales, Juillet 1952, pp. 344-357.

62. Parmi les juifs orthodoxes a éte le savant, le professeur Jacob de Haan. Il a
été tué par les sionistes en raison de sa dénonciation cinglante du sionisme. Dans
un entretien important dans le début de la vingtaine, il a expliqué son point de
vue comme suit :

« Pensez-vous que I'histoire n'est qu'une série d'accidents? Je n'aime pas.... Les
sionistes souffrent de la cecité spirituelle méme qui a cause notre perte. Les
deux mille ans d'exil juif et le malheur leur ont enseigné rien. Au lieu de faire
une tentative de comprendre les causes les plus intimes de notre malheur, ils
tentent de le contourner, pour ainsi dire, par la construction d'un «Foyer
national» sur des bases fournies par la politique des puissances occidentales. Et
dans le processus de construction nationale que « Home », ils sont commis le
crime de priver un autre peuple de leur maison. » Asad, Muhammad, chemin de
la Mecque. pp. 98-9.

63. « Oh vous qui croyez, ne prenez pas les juifs et les chrétiens comme la
protection de vos amis (autrement dit, ne pas se tourner vers eux pour une
alliance de sécurité, et de ne pas établir une relation avec eux de la dépendance
et la soumission. »Coran (5: 51)

64. Le Proche-Orient et en Inde. 24 décembre 1931. p 687

65. Shaukat Ali a été malheureux sur la composition du Comité et a refusé d'y
siéger. Hadj Amin avait utilisé sa majorité d'exclure les opposants parmi
lesquels se trouvaient des hommes capables.

66. Le Comité exécutif avec succes la médiation une guerre de sept semaines
entre I'Arabie saoudite et le Yémen. Un traité a finalement été signé fin a la
guerre.,

67. Abdullah Yusuf Ali était un génie littéraire. Sa traduction du Coran a été
une réalisation magnifique littéraire. Mais il était un peu naif dans sa
compréhension de I'orientation politique et economique dans le Coran. Son
supréme et une loyauté inébranlable envers le gouvernement britannique a
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conduit a un état d'esprit qui le rendait incapable de saisir le fait élémentaire que
Allah a envoyé la religion de I'lslam au point d'étre supréme sur les deux vie
privée et publique. Il a également omis de reconnaitre que les intéréts bancaires
Riba. excellente biographie Voir MA Sharif d'Abdullah Yusuf Ali intitulé :

« cherchant la consolation. » Book Trust islamique. Kuala Lumpur. 1994. Trust

[Livre islamique, 3 1A/71G Lorang, Carey Jalan, 46000 Petaling Jaya,] la
Malaisie
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Imran Hosein N. est originaire de Trinidad, Antilles. 1l a étudié I'lslam sous la
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Rahman Fadlur Ansari, a I'Institut d'études islamiques Aleemiyah, Karachi, et a
aussi passé une année universitaire a I'Université Al-Azhar, au Caire. Il a fait des
études supérieures en philosophie a I'Université de Karachi et dans les relations
internationales a I'Université des Indes occidentales et I'Institut universitaire de
hautes études internationales, Genéve.

Un ancien agent du service extérieur dans la Trinité et Tobago du service
extérieur, il a démissionné de son poste en 1985 pour consacrer sa vie a la cause
de I'lslam, au service premier directeur de I'Institut d'études islamiques
Aleemiyah jusqu'en 1988 quand il a commence sa tournée de conférences
islamiques du Sud Asie de I'Est, du Nord et Amérique du Sud et les Caraibes.
Depuis 1991, il a servi la cause de I'lslam a New York alors qu'il est fixé a
Masjid Darul Coran a Long Island.

Comme un auteur dans les religions comparées, il a produit un ouvrage de
référence sur « I'islam et le bouddhisme », publié au Pakistan en 1972. Ses
ouvrages sur I'lslam et des relations internationales comprennent la «diplomatie
de I'lslam - Une analyse du traité de Hudaibiyah», «Guerre et paix en Islam», «
Islam et le Nouvel Ordre Mondial », « Le Prophéte de I'lslam a Jérusalem -
I'importance stratégique de I'lsra et Miraj, etc Une collection de ses écrits qui
portent sur des sujets tels que "Dreams in  Islam », « De la Mecque a Médine
Once Again », nos troupes occidentales en Arabie - Un vue islamique, etc a
également été publié a Singapour en 1991 sous le titre «L'islam et I'évolution du
World Order ».

La présente série de ses écrits dans la série Ansari monument est constitué des
trois titres suivants: la religion d'Abraham et de I'Etat d'Israél - Un point de vue
du Coran, Le Califat Le Hedjaz et I'Arabie wahhabite Etat-nation; L' Importance
de l'interdiction de Riba de I'lslam
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