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Fred M. Donner*

La question du messianisme

dans Uislam primitif

Abstract: P. Crone and M. Cook, in their book Hagarism (1977), put forward the idea that
the prophet Muhammad and the early believers preached the imminent coming of a Messiah
whom they identified with the second caliph, ‘Umar ibn al-Khattab. As evidence, Crone and
Cook relied on the testimony of some more or less contemporary Jewish and Christian sources
along with the well-known fact that, in Muslim tradition, ‘Unmar carries the sobriquet, al-firig,
etymologically related 1o the Syriac word for « savior ».

The present article undertakes  re-examination of the sources adduced by Crone and Cook
and considers relevant passages in the Quran, to show that the evidence for an aboriginal
messianic orientation among the early believers is lacking. Although the messianic idea would
become very important in the fater Tslamic community ~ after the first century A.H. ~ there
seems no reason to believe that it was present among the believers of Muhammad’s day.

The author contends that the stories abour the origin of ‘Umar’s nickname, al-farig, are
best understood as part of an attempt by pious Muslims the the second century A. H as well
as afterwards to disguise an earlier phase in the life of the community of Believers when it was
more open to other kinds of righteous monotheists, particularly Jews and Christians.

Résumé : Dans leur livre Hagarism (1977), P. Crone et M. Cook ont avancé idée que le
prophéte Muhammad et les premiers croyants ont préché Pavénement imminent d’un Messie
qu'ils avaient identifié avec le deuxiéme calife ‘Umar ibn al-Khartab. Pour proposer cette hypo-
these, Crone et Cook se fondent sur les wmoignages de plusieurs textes chrétiens et juifs,

* Université de Chicago, USA.

REMMM 91-92-93-94,17-28



18/ Fred M. Donner

approximativement contemporains des origines de I'Islam. Ils s'appuient sur le fait que, que dans
la tradition islamique ‘Umar porte le sobriquet al-fiiriig, dérivé du mot syriaque « sauveur ».

Cerarticle examine de nouveau les sources utilisées par Crone et Cook, mais prend égale-
ment en considération des extraits pertinents du Coran pour démontrer que les témoignages
d’une orientation messianique primitive chez les premiers croyants sont absents. En considé-
rant que 'idée messianique ait pu ére trés importante aprés le premier siécle de 'hégire dans
la communauté islamique, il n’y a aucun lieu de croire que cette idée se trouvait parmi les croyants
du temps de Muhammad.

En revanche, I'auteur soutient I'idée que Porigine du sobriguet de ‘Umar, al-farig, doit érre
compris comme une tentative des musulmans pieux du deuxieme siécle et plustard, 2 masquer
une phase ancienne dans la vie de la communauté. Cetce phase correspondrait & une période
ol la communauté éeait plus ouverte aux autres monothéistes Justes, particuliérement les Juifs
et les Chrétiens.

Llslam a développé, a travers les quatorze siécles de son existence, une rradi-
tion messianique trés forte. Les arcicles suivants rendront compte de la richesse
et de la diversité des manifestations de cette tradition. Parmi celles-ci on trouve
I'expression de notions telles que celles du mahdi (sauveur eschatologique), du
dajja! (antéchrist, ou ennemi eschatologique), ou du maléhim wa fotan (boule-
versements naturels, et socio-politiques qui arriveront 2 la veille du Jugement der-
nier). Nous savons aussi que certaines de ces notions apparurent précocement
dans la vie de la communauté islamique; ainsi, dés le commencement du
deuxieéme siécle de I'Hégire au plus tard, I'idée de Pavénement d’un mahdi ou
chef religieux de la communauté musulmane qui établirait a justice avant le Juge-
ment dernier — soit ‘Umar b. ‘Abd al-‘Aziz, soit ‘Isa (Jésus), soit quelqu'un
d’autre — érait bien érablie (W, Madelung, s. d., 1231-1232).

Mais 'idée du messianisme se trouvait-elle dans Iistam dés ses débuts? P Crone
et M. Cook, dans leur livre qui a fait date, Hagarism (1977 : 3-6), ont en effet
¢émis hypothése qu'un élément messianique faisait partie intégrante de I'islam
primitif ~ c'est-a-dire de la prédication du Prophéte Muhammad lui-méme et
des croyances de ses Compagnons. Ces auteurs prétendent que le Prophete avait
proclamé Parrivée imminente d’un messie. Ils basent leur argumentation en
premier lieu sur le témoignage d’un texte chrétien apologétique de I'an 634, la
Doctrina Jacobi nuper baptizati (« Doctrine de Jacob, depuis peu baptisé »), Ce
texte, d’origine nord-africaine, dit — ou cite une letcre supposée, récemment
tegue « de I'Est », qui expose — qu'un « prophéte érait apparu, venant avec les
Sarrasins,... [qui] proclamait Parrivée du Christ oint. » (V. Déroche, 1991, Par.
V.16,208; R. Hoyland, 1997 : 57). Clest-a-dire, disent Crone et Cook, que les
« Sarrasins » et leur prophéte embrassaient I'idée messianique.

Crone et Cook pensent trouver une confirmation de cette hypothese dans un
texte apocalyptique hébreu, peut-étre du huitieme siecle, les « Secrets du Rabbj
Simon ben Yohai », qui décric 'avénement des Arabes et I'instauration du
royaume d’Ishmael en des termes messianiques (R. Hoyland, 1997 : 308-12;
B. Lewis, 1949-51 : 312-30). Les auteurs de Hagarism trouvent une confirma-
tion supplémentaire dans le sobriquet du calife ‘Umar ibn al-Khattab, connu dans
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la tradition islamique elle-méme comme al-firig — terme dérivé du mot syriaque
Ppariqd signifiant « rédempteur » ou sauveur eschatologique. Crone et Cook
(1977 : 4) concluent que Pessence de la prédication prophétique était donc un
« messianisme judaique »1.

Cependant, la théorie de Crone er Cook selon laquelle les croyances primi-
tives de Muhammad et de ses premiers partisans comprenaient I'attente d’un mes-
sie, pose des problémes d'interprétation. Dans les pages suivantes, je présente-
rai quelques objections 4 la théorie d’un messianisme islamique primitif, et
j'essaierai de démontrer que les arguments utilisés pour soutenir fa « théorie
messianique » peuvent étre interprétés, au moins en partie, autrement.

II faut commencer avec le Coran, que nous pouvons considérer comme le
meilleur témoignage encore disponible de I'expression des idées circulant dans
la premiere communauté des Croyants, un texte qui provenait de 'Arabie de
Pouest et qui s'est fixé presque comme une vulgate avant la premiére guerre
civile (et non produit d’une cristallisation tardive, comme disent plusieurs
ouvrages récents)2. D’abord il faur remarquer que le texte du Coran ne fournir
aucun support aux idées messianiques qui auraient circulé encre les premiers
croyants — au méme titre que les autres notions eschatologiques, comme celle du
Jugement dernier. Ni le mot mahdinj le mot dajjdlne se trouvent dans le Coran,
mais le premier vient de la racine HDY dont le verbe hada signifie « guider,
conduire » et le substantif hudd, « direction, conduite » deux termes dont les occur-
rences sont fréquentes dans le Coran. Si nous acceptons que ces termes coraniques
se référent a une conduite sous direction divine, ils ne semblent pas pour autant
contenir une quelconque signification eschatologique. De méme, les premiers
usages du mot mahdi dans les poemes et dans les autres textes arabo-islamiques
du premier si¢cle de Phégire ne semblent pas recouvrir un sens messianique, au
moins jusqu’a I'époque de la deuxiéme guerre civile; ce sont, plutét, des allusions
4 un individu qui se conduit avec rectitude3. Il est intéressant de noter dans ce
contexte qu'un texte syriaque écrit 3 Iépoque de la deuxieme guerre civile — qui
nous offre peut-étre la premiere description plus ou moins détaillée des origines
de I'lslam — décrit Muhammad comme far'd # mhaddyind, ¢ est-3-dire « maitre
et directeur » des nhaggriye (équivalent arabe : les mubdjirin les croyants qui
ont émigré de La Mecque 4 Médine)4. Ainsi, il décrit le Prophete par le mot
syriaque mbaddyini, terme proche du mor arabe mahdi et d'autres mots dont

L. « ... the core of the Propher’s message, in the earliest testimony available to us outside the
Islamic tradition, appears as Judaic messianism. »

2. Pour une démonstration infirmant cette hypothese, cf. Donner, 1998, 35-61.

3. W. Madelung, s.d., 1231; L. Goldziher, 1981 : 196-202, pour le mahdi en termes généraux;
L. Goldziher, 1981 : 197, note 91, pour I'usage non-messianique du terme; A, Sachedina, 1981 :
9-14, pour le premier usage messianique du mot mabdi, aux temps du rebelle al-Mukhuar,

4. Jean Bar Penkayé, 1907-1908, 146*-47* ; trad. anglaise dans Brock, 1987 : 61; sur le sens du
mot muhdjir voir P. Crone, 1994, et H. & R. Kanane, 1960.
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la racine est HDY; avec le sens de « directeur » ou de « guide ». En tout cas, il
n’y a aucune raison de présumer que les mots coraniques dérivés de cette racine
recouvrent un sens messianique.

Dailleurs, I'eschatologie coranique n'offre pas une description complexe m_:
Jugement dernier (telle que dans LApocalypse, par exemple) ; le Mcmnanzﬁ dernier
coranique semble plutdt arriver brusquement, sans la préparation et sans _m. pré-
sence d’aucun personnage messianique. En outre, le Coran ne parle jamais du
retour d’un sauveur dans ce monde-ci, de méme qu'il ignore la notion d’un
royaume futur ou d’une re future, pleine de paix et de _..Emnm_.@:m précéderait
le jugement - le contexte usuel des idées millénaristes. $'il y avait dans le ,Ooam:
un personnage envoyé par Dieu, ce serait Muhammad - donc .@CGEC un de
déja présent. Sa venue est réalisée, non attendue. Comme cest écrit mm:m la sou-
rate al-saff (61 : 9)5 « est lui qui a envoyé Son Apbtre avec la Direction (huds),
la Religion de Vérit¢ (din al-bagg), pour la faire prévaloir sur la Religion en
entier, en dépit de l'aversion des Associateurs ». Aw_mnvman, 1947-1951 . E,
911)6. H est possible que le mot 4#7 ait ici le sens de « loi », plutde que de « reli-
gion » (E Donner, 4 paraitre). De tels passages ne me mmBZnDﬁ. _mwmmnn aucune
place dans 'univers conceptuel du Coran pour une figure messianique future;
la Vérité et le Salut sont actuels.

Le seul écho des idées messianiques présentes dans le Coran (dans ce cas,
clairement emprunté de la tradition chrétienne) est le mot al-asih, employé en
référence 4 Jésus, et dérivé du mot syriaque mshiba (A. Jeffery, 1938 : walm.mv.
Le Coran emploie le mot al-masih onze fois, dans neuf versets: il se trouve cing
fois dans Uoccurrence « almasih ibn Maryam» ol il semble étre un nom propre,
pas une épithéte. Trois fois, il se trouve dans Pexpression « m\.ﬁ.a& [s4 ibn
Maryam » et trois fois encore simplement comme « al-masth ». ZEM.Bm.._m& m.wo:
origine étymologique, al-7asih coranique ne semble pas porter la signification
de « Messie » (]. S. Trimingham, 1979 : 267). Par exemple, dans la sourate a/-
Nisa’(4) :onlit (171), « Le Messie (al-asib), Jésus fils de Marie, est mnc_an:.m
IApétre d’Allah, son Verbe jeté par lui & Marie et un Esprit [émanant] de Lui.
Croyez en Alldh et en Ses Apdtres et ne dites point : “Trois!”... » (Blachére, 1947-

1951 : 111, 968-69). Si le Coran prétend que almasip Jésus fils de Maryam érait
beaucoup de choses, il ne mentionne en revanche pour lui aucun réle nmnrmaao-
logique ou messianique. De méme, dans les sourates a/- Tmrin (3: 45), &&Q ida
(5:75), et al-Nis2’ (4 : 172), le Coran présente Jésus comme le Verbe (kalima)
[de Dieu], ou comme un simple apdtre (rasiil), un étre qui ne répugne mmm.w étre
le serviteur de Dieu. Mais il ne mentionne aucunement son role messianique.

5. Tous les passages coraniques suivent la traduction de R. Blachere (voir bibliographie).
6. CE aussi la sourate af-Tawba (9) : 33; La sourate al-Fath (48) : 28

{
v
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Dans d’autres passages du Coran, le mot al-masib se trouve méme dans un
contexte qui exprime la désapprobation. Ainsi dans la sourate a/- Trwha (9:31) les
savants et les moines (abbir, rubbin — Cest-a-dire des juifs et des chrétiens) sont
critiqués puisqu'ils considerent almasih comme le « seigneur » distinction quils doi-
vent réserver & Dieu. Dans les sourates 2/-Mi ida (5:17), et al-Tawba (9:30), les
chrétiens sont présentés comme impies au seul fait qu'ils disent qu'akmas#h est Dieu,
Lavaleur négative donnée au terme al-masih dans ces versets coraniques est incon-
ciliable avec une conception eschatologique d’un messie ou d’un sauveur.

En outre, dans plusieurs passages coraniques, al-Mas# est évidemment un per-
sonnage historique. Ces versets ne renvoient aucunement au futur, ce & quoi 'on
pourrait s'attendre si le Coran concevait al-masih comme Messie; ils ne présen-
tent en fait aux croyants qu'une legon tirée de Pexemple d’'un prophete du passé.
Le role de Jésus, malgré son titre d’al-masih, ne semble donc pas différer de ceux
des autres prophétes dans le Coran. Dans la sourate al-Mada (5 - 72) (deuxitme
référence A almasih), le Coran nous montre comment almasih exhortait les
Ban Isr&’il 4 adorer Dieu. La sourate al-Nisd’(4 : 157) mentionne l'idée (erro-
née) que ceux qui avaient tué Jésus croyaient qu'ils avaient supprimé le Messie
pour les musulmans. De méme, dans les sourates a/- Tnrin (3:45) et al-M#'ida
(5:75), déja mentionnées : tous ces versets traitent les événements du passé — et,
ce qui est plus important, restent muets sur I'avenir et ne font aucune allusion
a un futur réle de Messie pour Jésus.

Nous devons donc admettre que les occurrences coraniques du terme al-mas#h
ne sont pas le signe d’une conception messianique”, Cette thése de 'absence de
conception messianique dans le Coran est confortée par I'absence totale d’autres
termes renvoyant a des idées messianiques ou mentionnant un personnage mes-
sianique. Il nous semble donc périlleux de considérer qu'il existait un messianisme
islamique originel comme I'on fait Crone et Cook.

Ces auteurs ne considérent pas que I'absence d’¢léments messianiques dans
les textes des débuts de la tradition islamique (y compris, on le présume, le
Coran) infirment leur these, Ils justifient cette absence en considérant quil s'agir
d’une suppression ultérieure, Ils ¢tayent hypothese selon laquelle des rendances
messianiques existaient dans lislam primitif par le seul témoignage de textes
anciens d'origine chrétienne ou juive, et par la survivance heureuse du sobriquet
al-firéq pour le calife ‘Umar ibn al-Khattab. Mais 'hypothese d’une suppression
intentionnelle ne convainc pas. Si les premiers croyants avaient considéré que
‘Umar érait le Messie, c'est-a-dire le rédempreur de sa communauté, pourquoi
auraient-ils choisi ensuite de supprimer cette doctrine ? Car, en général un tel acte

7. Si, comme le montre 'analyse du rexte coranique, if n'y a pas de contenu messianique dans
lislam primitif, ce ne fut pas le cas en revanche dans les siecles suivants od la tradition islamique
plus tardive a produit un messianisme an sein duquel Jésus et son retour furur occupent une
place importante. Voir par exemple les traditions dans Nu‘aym ibn Hammad, sans date : fol.
159a-163b; A. J. Wensinck, 1927 : 163, sub verbo « ‘Isi »; T. Khalidi, 1994,
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de suppression a pour intention d’éliminer la mémoire d’une prophétie que
Phistoire ne confirmerait pas, ou d’une revendication théologique ou politique
qui, avec le temps, serait apparue comme absurde. Clest-3-dire que la suppres-
sion a pour but d’éviter une géne; mais histoire du calife ‘Umar n’était pas, pour
les croyants, une géne. Au contraire : le régne de ‘Umar fut considéré comme I'apo-
gée de 'age d'or de la communauté musulmane jeune, au temps ot les croyants
travaillaient ensemble pour la réalisation d’un nouvel ordre fondé sur la huda,
la direction, fournie par le Coran et la prédication prophétique. Le calife ‘Umar
lui-méme fut considéré comme le vrai fondateur de Pempire islamique et le
créateur de plusieurs de ses institutions typiques, notamment le diwdn (état de
paiement régulier pour les soldars) et les anzsdr (centres de colonisation milicaires
et administratifs dans les pays vaincus). On sait aussi que Cest pendant son
regne que les armées des musulmans virenr leurs victoires les plus éclatantes
contre les pouvoirs terrestres, Byzantins et Perses. Que le jeune empire des
Musulmans éendit ses frontiéres d’'une manitre éconnante, englobant de vastes
territoires nouveaux : la Syrie, IIrak, I'Egypte, une grande partie de 'ran, les marges
méridionales d’Arménie et d’Anarolie. On peut voir dans tout cela des faits qui
rendent crédible I'idée que ‘Umar aurait ¢ le Messie, car, -dans la tradition
chrétienne et juive au moins, le réle du Messie est d’établir la souveraineté de la
droiture et de la piété comme prélude au Jugement dernier. Pour cette raison il
est difficile d’accepter que les croyants de la génération de ‘Umar ou des géné-
rations postérieures aient voulu supprimer une telle revendication messianique.

En outre, méme si nous présumons qu'il y eut une telle suppression, il faudrait
préciser quand. Si cette suppression eut lieu 3 une date relativement tardive
— autrement dit, si la représentation de ‘Umar comme personnage messianique
survécut relativement longtemps dans la communauté des croyants — la cristal-
lisation de la pensée historique et des premiers récits historiques entre les musul-
mans, qui prit forme durant le dernier tiers du premier siécle islamique au plus
tard (F. Donner, 1998), assurait la survivance des résonances suffisantes de cette
idée dans plusieurs traditions — ce que 'on ne trouve pas. Dans ce cas, on serait
en droit de sattendre A ce que la suppression des passages messianiques du
Coran ait été 'occasion d’un éclat entre les croyants — ce dont on ne trouve aucune
trace.

Lautre hypothese est que fa suppression des idées messianiques ait eu lieu pré-
cocément dans la vie de la communauté des croyants, bien avant la criscallisa-
tion de la tradition historiographique. Dans ce cas il est difficile de concevoir le
but de cette suppression juste au moment de la période de I'épanouissement de
la communauté musulmane, de son succés mondial le plus rapide et impres-
sionnant.

Les traditions islamiques qui présentent ‘Umar comme al-fArdqg ont été soi-
gneusement analysées par Suliman Bashear (1990). Il démontre que les textes les
plus anciens désignant ‘Umar comme al-firdq sont actribués aux @b/ al-kirab, par-
ticulierement aux juifs de Jérusalem. Pour comprendre ces récits, il faut les consi-
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dérer dans le contexte de Ihistoire des juifs de Palestine, sous 'empire romano-
byzantin. On sait qu'apres la rébellion de Bar Kokhba contre les Romains (132-
135), lempereur Hadrien expulsa les juifs de Jérusalem et des environs et que,
depuis cette époque, I'entrée des juifs & Jérusalem érait interdite par les autori-
tés romano-byzantines (M. Avi-Yonah, 1976 : 13 v. aussi carte, p. 175 J. Pra-
wer, 1996 : 328). La politique byzantine ne fut pas toujours hostile aux juifs, mais
la rébellion samaritano-juive de Césarée en 547 et sa répression inaugurérent une
époque plus dure pour les Juifs de Palestine de la part des autorités chrétiennes
(A. Sharf, 1995 : 98). Ainsi, 2 Jérusalem, les autorités chrétiennes avaient pris
le parti d'utiliser les marches de la montée du Temple, comme décharge publique.
Ce n'éait pas seulement un geste intentionnel de dédain pour le judaisme;
cétait aussi une affirmation de la doctrine chrétienne selon laquelle la ruine du
Temple signifiait le transfert de la grace divine des juifs aux chrétiens. Pendant
la conquéte de la cité par les Perses en 614, il semble que les juifs aient aidé les
conquérants, qu'ils leur permirent d’entrer dans la cité et méme de diriger brie-
vement les affaires; mais nous devons nous rappeler que nos sources pour ces évé-
nements, pour la plupart des textes chrétiens (Sébeos, Antiochus Strategos,
Sophronius), sont trés hostiles aux juifs et donc qu’elles ont probablement exa-
géré leur collaboration avec les Perses et leur réle dans les événements sanglants
de cette occupation. Apres la restauration byzantine 4 Jérusalem sous Héraclius
en I'an 630, empereur, malgré sa sympathie pour les juifs, se laissa convaincre
par les autorités chrétiennes de Jérusalem de publier un édit déclarant que les juifs
étaient & nouveau bannis de la cité et sur trois milles alentour, Cet empereur inau-
gura une politique, appliquée sporadiquement, de baptéme forcé des juifs (poli-
tique que fournit le contexre historique de la Doctrina Jacobi)s.

Apres ces tristes expériences avec les autorités byzantines, il n’est donc pas
¢ronnant que les juifs aient appelé “‘Umar « sauveur » al-firdg, dans la mesure ot
il leur a permis de s'installer 3 nouveau & Jérusalem et de faire leurs dévotions sur
le site sacré (M. Gil, 1996 : 167-69). Comme dit Bashear (1990 : 69}, « les Juifs
pergoivent ‘Umar comme un firig suite A la libération de Jérusalem du joug des
Byzantins et au rétablissement du culte dans emplacement du Temple »9. Ceci
ne présume pas du fait que les Juifs aient considéré ‘Umar comme le Messie; et
surtou, il 'y a aucun indice attestant qu'ils le considéreraient comme étant d’un
lignage davidique. Cette appellation était sans doute seulement métaphorique, signe
de Iallégresse des juifs 4 idée de pouvoir retourner dans la ville. Ceci suffit & expli-
quer la motivation qui les a conduits 2 lui attribuer cette épithete. Il est donc jus-

8. Pour les événements, M. Avi-Yonah, 1976 : 261-72; A. Cameron, 1994 : 78-81; S. Leder,
1987 J. Yahalom, 1996 : 278; M. Gil, 1992 : 65-67; M. Gil, 1996 : 163-64; H. Busse, 1996;
B. Wheeler, 1991. Pour les tendances des sources, A. Cameron, 1994 : 78-81 et A. P. Hayman,
1985.

9. «... the Jews perceived ‘Umar as a firdg in connection with his role in delivering Jerusalem
from the Byzantines and the resumption of worship on the Temple site. .. »



24/ Fred M. Donner

tifi¢ de considérer que le sobriquet de ‘Umar, « al-fériq », ne suffic pas pour
prouver qu'il y ait eu une conception messianique parmi les premiers croyants.

Quant aux textes chrétiens et juifs que Crone et Cook utilisent pour appuyer
leur hypothese, il faut rappeler qu'ils décrivent la premiere émergence de I'islam
en des termes apocalyptiques et parfois messianiques, probablement parce que
ces conceptions étaient trés répandues parmi les chrétiens et les juifs de cette mvoa_”_n
(E Donner, 1991 : 43-46). Pour les chrétiens, les événements cataclysmiques qu'ils
avaient subis, en particulier la défaite des armées de 'empereur et la disparition
des autorités byzantines, rendirent trés séduisante une interprétation qui <ovswﬂ
le nouveau régime comme une sorte d’épreuve apocalyptique, dont la suite serait
{on P'espérait) une restauration chrétienne en préparation pour le Jugement der-
nier. Une telle interprétation se trouve dans plusieurs textes écrits un peu plus
tard, comme I Apocalypse du Pseudo-Methodius 19.

Pour les juifs, Thumiliation subie par les pouvoirs chrétiens — la défaite de
« Edom », comme les textes apocalypriques juifs appellent les Byzantins — mm:&
que leur propre retour 4 Jérusalem sous les premiers califes, ont éveillé _‘nm@o.:
que leur rentrée définitive en Terre sainte, sous le vrai Messie, fiit proche (B. Hhi._m»
1949-1951; 1974; R. Hoyland, 1997 : 308-12). De fait, plusieurs auteurs juifs
avaient déja expliqué la conquéte de Jérusalem par les Perses au moyen de scé-
narios apocalyptiques (B. Wheeler, 1991 : 75, 84).

En outre, le seul fait qu'un texte, comme Les Secrets de Rabbi Simon ben
Yohay, ait présenté la premitre apparition des croyants en termes apocalyp-
tiques et méme, de temps i autre, en termes messianiques, ne prouve Ppas que
les premiers croyants eux-mémes aient adhéré 3 une eschatologie messianique.
Il est dailleurs important de se rappeler, qu'en réalité, la plupart de ces textes
judaiques et chrétiens ne disent pas que les « Sarrasins » croyaient en un Zw&_m ;
ils recourent plutét aux images apocalyptiques et messianiques pour expliquer
la signification de 'émergence des musulmans.

Neéanmoins, la Docrrina Jacobi, texte polémique anti-juif, suggere que le Pro-
phete « proclamait Parrivée du Christ Oint qui allait venir ». Ce passage n'est pas
encore complétement élucidé, et il serait imprudent de penser que cette mnc_.n
phrase suffise pour érablir la these d’un messianisme islamique primitif donc il
rlexiste aucune autre trace, notamment dans le Coran. Rappelons en outre que,
dans la Doctrina Jacobi, cette expression est attribuée aux juifs de Césarée dans
une lettre, en principe recue du frére de Iantagoniste juif de Jacob, lettre dont
le but évident est la réfutation des juifs. Comment donc devons-nous ['évaluer?
Mettre erreurs et tromperies dans la bouche de Pennemi est en effet une tactique
polémique bien connue. On hésite donc accepter ce passage du texte comme
la simple description objective d'un fait historique.

10. G. J. Reinink, 1992; H. J. W. Drijvers, 1992; P. J. Alexander, 1985; H. Suermann, 1985,
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Nous pouvons donc conclure que la tradition islamique tardive wa pas eu besoin
de supprimer les idées messianiques, parce qu'il ¥y a pas d'indice solide permettant
d’établir que ces idées aient jamais fait partie des croyances du Propheéte ou de
ses premiers partisans. Cependant, cette conclusion pose des questions aux-
quelles nous devons répondre. Bashear a démontré que la plupart des traditions
qui désignent “‘Umar comme al-farig sont probablement d’origine relativement
tardive (I1e-Ive sigcles de I'hégire), notamment celles qui placent Porigine de
I'épithete dans le contexte de la conversion de ‘Umar ou dans le contexte de la
révélation de la sourate al-Nisa’ (4) : 60. Mais, si le messianisme ne faisait pas
partie de la prédication du Prophete ni des croyances de ses premiers partisans,
quelle est alors I'origine, et la raison “étre, de ces rapports tardifs? Ex, si Iépi-
thete al-fariq avait d’abord été attribuée par les juifs de Jérusalem comme une
espece de sobriquet honorifique ~ fait dont la tradition juive elle-méme ne
conserve aucune trace — pourquoi 'épithéte aurait-t-elle survécu dans la com-
munauté musulmane, et non parmi les juifs?

Nous pouvons résoudre ces questions si nous reconnaissons le caractére non-
confessionnel du premier mouvement des croyants (musmindin) — ¢ est-a-dire, si
nous acceptons la possibilité que la communauté des croyants incluait, non seu-
lement les adeptes de Muhammad et du Coran, mais aussi des juifs et des chré-
tiens pieux (Donner, 4 paraitre). Cela expliquerait la survivance des premiers rap-
ports mentionnant I'épithéte al-firig, laquelle viendrait & I'origine de juifs vivant
avec les musulmans : car parmi les premiers croyants se trouvaient des juifs (et
des chrétiens), aussi bien que des musulmans.

Ce fut seulement plus tard, peut-étre vers la fin du premier siécle de I'hégire,
que les termes « croyant » (mumin) et « musulman » (muslim) furent redéfinis
~ essentiellement, rendus synonymes — afin de cacher Vaspect composite de la
premitre communauté des croyants. A cette €poque, les croyants musulmans furent
définitivement séparés des juifs et des chrétiens; autrement dit, les musulmans
devinrent désormais une confession monothéiste distincte.

Les rapports tardifs qui expliquent l'origine de I'épithéte al-fArig dans le
contexte de la conversion de ‘Umar ou d’une révélation coranique semblent
étre une tentative pour détourner lattention des musulmans ultérieurs de la
proximité qui existait autrefois entre les premiers croyants juifs (et chrétiens) et
musulmans. Découvrir une origine plus purement « islamique » pour ce terme
al-firilg, eut alors pour but de mettre en place plus de distance entre les juifs et
les autres croyants dans la pensée des générations successives.

Cela me semble étre une explication plus convaincante des textes islamiques
et non-islamiques que nous devons interpréter, que de présumer A Porigine de
Pislam une doctrine messianique que Pon aurait supprimée par la suite.



26 / Fred M. Donner

BIBLIOGRAPHIE

ALEXANDER Paul J., 1985, The Byzantine Apocalyptic Tradition, Berkeley & Los Angeles, Uni-
versity of California Press.

AVI-YONAH M., 1976, The Jews of Palestine. A Political History from the Bar Kokhba War to the
Arab Conguest, New York, Schocken Books,

BASHEAR Suliman, 1990, « The Tide “Farq” and its association with ‘Urnar I », Studia Islamica
72, 47-70.

BLACHERE Regis (trad.), 1947-1951, Le Coran, 3 vols., Paris, G. P. Maisonneuve.

BROCK §. P., 1987, « North Mesopotamia in the Late Seventh Century. Book XV of John Bar
Penkay&’s RE Mellé », Jerusalem Studies in Arabic and Islam 9, 51-75.

BUSSE Heribert, 1996, « The Destruction of the Temple and its Reconstruction in the Light of
Muslim Exegesis of Stira 17:2-8 », ferusalem Studies in Arabic and Islam 20, 1-17.

CAMERON Averil, 1994, « The Jews in Seventh-Century Palestine », Seripta Classica Israelica 13,
75-93.

CAMERON Averil, et CONRAD Lawrence 1. (dirs.), 1992, The Byzantine and Early Islamic Near
East, I: Problems in the Literary Source Material, Princeton, Darwin Press. [= Studies in Late
Antiquity and Early Islam, 1.1]

Le Coran, v. BLACHERE R. (trad.), 1947-1951.

CRONE Patricia, 1994, « The First Cencury Concept of Higra » Arabica 41, 352-87.

CRONE Patricia et COOK, Michael, 1977, Hagarism. The making of the Islamic world, Cam-
bridge, Cambridge University Press.

DAGRON Gilbert et DEROCHE Vincent, 1991, « Juifs et chrédiens dans I'Orient du Vire siecle »
in Centre de recherche d’histoire et civilisation byzantines, Travaux er Mémoires 11, 17-273.

DEROCHE Vincent (éd.), 1991, Doctrina Jacobi nuper baptizasi in G. Dagron et V. Déroche, 1991,
47-229.

DONNER Fred M., 1991, « The Sources of Islamic Conceptions of War » in John Kelsay et James
Turner Johnson (dirs.), Just War and Jihdd, Historical and Theoretical Perspectives on War and
Peace in Western and Islamic Traditions, New York, Greenwood Press, 31-69.

1998, Narratives of Islamic Origins: the beginnings of Ilamic historical writing, Princeton,
Darwin Press. [Studies in Late Antiquity and Early Islam, 14].

a paraftre, « From Believers to Muslims. Confessional Self-Identity in the Early Islamic Com-
munity » in Lawrence 1. Conrad (dir.), The Byzantine and Early Islamic Near East, IV: Pat-
terns of Communal Identity, Princeton, Darwin Press.

DriVERS H. J. W, 1992, « The Gospel of the Twelve Apostles: A Syriac Apocalypse from the
Early Islamic Period » in Cameron et Conrad, 1992, 189-213.

GIL Moshe, 1992, A *?,S,Q of Palestine, 634-1099, Cambridge, Cambridge University Press. Tra-
duction de "hébreu par Ethel Broido.

1996, « The Jewish Community » in Prawer et Ben-Shammai, 1996, 163-200.

GOLDZIHER Ignaz, 1981, Introduction to Islamic Theology and Law, Princeton, Princeton Uni-
versity Press. Traduction de I'allemand par Andras et Ruth Hamori,

HALDON John, 1992, « The Works of Anastasius of Sinai: A Key Source for the History of the
Seventh-Century East Mediterranean Society and Belief » in Cameron et Conrad, 1992,

107-47.

HAYMAN A. P., 1985, « The Image of the Jew in the Syriac Anti-Jewish Polemical Literature »
in Jacob Neusner et Ernest S. Frerichs (dirs.), « To See Qurselves As Others See Us, » Christians,
Jews, « Others» in Late Antiquity, Chico, Scholars Press, 423-41.

La question du messianisme dans islam primitif / 27

HOYLAND Robert G., 1997, Seeing Islam as Others Saw I, Princeton, Darwin Press, [Studies in
Late Antiquity and Early Islam, 13].

JEAN BAR PENKAYE, 1907-1908, Ktdba d-rish mells, éd. des Livres 10-15 in A. Mingana, 1907-
1908, 1, 1-174; wrad. frangais de Livre 15 in A. Mingana, 1907-1908, 1, 172-97; trad. anglais
de Livee 15 in S. P. Brock, 1987, 57-74.

JEFRERY Arthur, 1938, The Foreign Vocabulary of the Qur'an, Baroda, The Oriental Institure.

W.»IN\yHWm Henry et Renée, 1960, « Die Magariten », Zeitschrift fiir romanische Philologie 76, 185-

MAIE,LE ﬁim 1992, « The role of Jesus in incra-Muslim polemics » in Jitrgen S. Neilsen et Kha-
lil Samir (dirs.), Christian-Arab Apologetics, Leiden, E. J. Brill, 146-56.

LEDER Stefan, 1987, « The Attitude of the Population, especially the Jews, towards the Arabic-

W_WEMM wOo:a:nﬁ of Bilad al-Sham and the Question of their Role therein » Die Welt des Orienss
, 04-71.

hmﬁwm Bernard, 1949-1951, « An Apocalyptic Vision of Early Islamic History », BSOAS 13,
08-38.
1974, « On that day: A Jewish apocalyptic poem on the Arab con in Pi
) d : quests » in Pierre Salmon
A_ﬁw:.v“ Meélanges d'lslamologie. Volume dédié 3 la mémoire d'Armand Abel..., Leiden, E. J. Brill
7-200. v

Z\ﬁuwwczo Wilferd, sans date, « al-Mahdi », Encyclopaedia of Islam, Leiden, E. J. Brill, vol. 5,
1230-38.

MINGANA Alfonse, 1907-1908, Sources syriagues, Leipzig, Otto Harrassowiez pour Imprimerie des
Péres Dominicains 3 Mossoul.

NU'AYM 1BN HAMMAD, sans dare, Kitdb al-firan, manuscrit de la Bibliothéque Britannique Or.
9449, 104 fols.

PRAWER Joshua, 1996, « Christian Attitudes roward Jerusalem in the Early Middle Ages » in Pra-
wer et Ben-Shammai, 1996, 311-47.

PRAWER ”‘omrcw. et HAGGAI Ben-Shammai (dir.), 1996, The History of Jerusalem in the early
Muslim period, 638-1099, Jérusalem et New York, New York University Press.

Wm_d:zx G.}., 1992, « Ps.-Methodius: A Concepr of History in Response to the Rise of Islam »
in Cameron et Conrad, 149-87.

SACHEDINA Abdulaziz Abdulhussein, 1981, Jilamic Messianiom, The idea of Mabd; in Twelver Shiiom,
Albany, State University of New York Dress.

mIEw.m \wwsmhnﬁ 1995, Jews and Other Minorities in Byzantium, [Ramat-Gan), Bar-Ilan Univer-
sity Press.

mCmmZ>ZZ. Harald, 1985, Die geschichtstheologische Reaktion auf die einfallenden Muslime in der
edessenischen Apokalyprik des 7. Jabrbunderts, Frankfure, Peter Lang [= Ewropiische Hoch-
schulschrifien, Band 256.).

TRIMINGHAM J. Spencer, 1977, Christianity among the Arabs in pre-Islamic times, London, Long-
man Group.

WENSINCK A. J., 1927, A Handbook of Early Mubammadan Tradition, Leiden, E. ]. Brill.

WHEELER Brannon M., 1991, « Imagining the Sasanian Capture of Jerusalem » Orientatia Chyis-
tiana Periodica 57, G9-85.

YAHALOM Joseph, 1996, « The Temple and the City in Liturgical Hebrew Poetry » in Prawer et
Ben-Shammai, 270-94.



