SUR LA NOTION DE KHALWA
(Le vide primordial et la Retraite cellulaire
Le Cheikh al-Akbar Ibn Arabi : BFTUHAT, chap.78 (*)

Vers :
Je me suis retiré avec Celui que j'aime pas-
sionnément et il n'y avait pas urrague
nous, car s'il y avait eu un autreequoi, la
retraite n'en aurait pas été une.

Quand j'eus imposé a mon ame lgkesade
son isolement, les ames des crésiemeoule
devinrent ses esclaves !

Mais s'il n'y avait pas en elle Amtre qu'elle-
méme, mon ame aurait fait don de&xsoelui
gui la comble de Ses dons.

*%

Sache — qu'Allah nous assiste de Sa grace -edoadement légal de Khalwahse trouve dans
les paroles suivantes d'Allahgdith) : « Celui qui Me mentionne en son ame (ou soi-eEide le
mentionne en Mon Ame (ou Moi-Méme), et celui qui kentionne dans une assemblée, Je le
mentionne dans une Assemblée meilleure que laesien@eci est uhadithdivin sdr, qui renferme
les notions dé&halwah(retraite) efilwah (sortie a jour) (1).

Le fondement (verbal et intellectuel) deKlhalwahest leKhala (mot de la méme racine), le Vide,
dans lequel fut existencié le monde.

(*) La traduction est faite par collation de deuditiéns : celle deBllaq (Le Caire, 1269/1853) et
celle de labaru-I-kutubi-l-arabiyah-I-kubr&Le Caire, 1329/1911), laquelle apparait commensoi
correcte que l'autre.

(1) Celle-ci, contraire de la premiére, fait I'dlje chap.79 traduit également ci-apres.

Vers :

« Celui qui est entré en retraite (khald) et p&s
trouvé, ne s'est pas vraiment retiré. La Miadn est
une voie dont la loi est I'épreuve ».

L'Envoyé d'Allah — qu'Allah lui accorde Ses gcmitives et pacifiques — a dit : « Allah étatt, e
rien n'était avec lui »K@na-Llahu wa la chay'a ma‘a-blu

Dautre part, quand on lui demande : « Ou étdienSeigneur avant qu'll ne fasse sa Création ? »
(Ayna kéna Rabbu-nd gabla an yakhluga khalgg;Hurépondit : « Il était dans une Ténebre
(Ama) au-dessus et en dessous de laquelle il n'y paaitd'espace ». Ensuite il fit les créatures,
prononca la Sentence, opéra des choses, alorf gat«chaque jour a une ceuvre » (G&x.29) (2)
et opérera toujours des choses, en peuplant legutes cosmiques avec les étres qui leur



conviennent.

La Khalwah(en tant que Vide primordial) est la plus hautéi@taspirituelle ; elle est la demeure
gu'habite 'Homme par excellencal-(nsan. Celui-ci la remplit de son étre, en sorte quenri
d'autre n'y est contenu : telle estklhalwah. Le rapport entre 'Homme et celle-ci est cehtre
Dieu @l-Haqo) et «le Coeur du serviteur qui contient Dieu » €Bpu rien d'autre n'entre, sous
aucun aspect propre aux réalités cosmiques, de goet le Cceur étant vidieh@li) de toute réalité
cosmique, Dieu s'y manifeste par son Etre.

Le rapport que le cceur a avec Dieu repose sugogkest fait selon la Forme de Dieu (4) et que
rien ne peut le remplir sauf Lui.

(2) Cf. Cor. 55, 39 : « Nous Nous occuperons desy6 les deux espéces d'étre doués de pesanteur
(les djinns et les hommes) ».

(3) Cf ? Le hadith qusi: « Mon Ciel et Ma Terre peuvent Me contenir, mais le coeur de Mon
serviteur croyant Me contient ».

(4) Cf. le hadith qui sera cité plus loin dans d&té¢ ;. « En vérité, Allah a créé Adam selon Sa
Forme ». Sont sous-entendus les équations suivalgexeur = le Vide (la Khalwah) _ ('Homme
qui I'nabite = Adam, Vicaire d'Allah.

Le fondement de I&halwa cosmique est le Videal-Khala) que le Monde remplit. La premiére
chose qui vint remplir ce Vide fut la Poussiérd-Klabg c'est-a-dire laHaydlg la Matiere
Primordiale), substance obscure qui occupa le lideu se révélat§jalla) a cette substance par
Son nom de « Lumiere »arf-NUr) et la substance en recut la teinte, de sortelguegne de
l'obscurité, qui est la non-existencal-f@adan) cessa; cette substance se qualifia alors par
I'existence &l-w(jad) et devint manifeste a elle-méme par la vertu die deimiere dont elle recut
la teinte. Sa manifestation par cette Lumiére dutsda Forme de I'Homme. C'est pourquoi les Gens
d'Allah appellent cette manifestation le Grand Hanital-Insan al-Kabi), alors que son
« résumé »rukhtacar)fut appelé le petit Hommeakinsan ac-Caghir Dans ce dernier, Allah a
mis toutes les réalitéfdgaiqg du Macroscomeaf-Alam al-Kabi)), de sorte que 'Homme est sorti
selon la forme du Monde malgré la petitesse decegus. Le Monde étant selon la Forme de Dieu,
ce qui est affirmé en outre par le hadith : « Ent&@gAllah a créé Adam selon Sa Formdnmné-
LIdha khalaga Adama 'ala Grati-Hi

La chose étant ainsi que nous venons de I'étalilwh — qu'll soit exalté — a dit : « La créatidas
Cieux et de la Terre est plus grande que la créa#s hommes, mais la plupart des hommes ne le
savent pas (Co40, 57). Cependant un petit nombre le savent (4bis).

L'Homme est un microcosme et le Macrocosme e§rand Homme.

Ensuite furent écloses dans le Monde les formastitutives des Sphéres célestaisAflak), des
Eléments 4l-Anacir) et des Régnes natureksl-Muwalladad, et 'Homme fut le dernier produit
(muwallag dans le Monde. Allah I'a existencié totalisatees réalités essentielleajaiq du
Monde entier, et I'y institua Vicair&Kalifah). Il lui conféra la puissancegwwal) de toute forme
existant dans le Monde.

Cette substance de poussiéat-jgwhar al-habdj teintée de lumiere, c'est I'Ample (I'Elément
Simple,al-Basi) ; la manifestation des formes du Monde dans ceitstance est le Terme Moyen
(al-Wasi) et 'Homme Universelal-Insan al-Kami) est le ConcisAl Waji2.

(4bis) Il s'agit dans ce verset de limportancenmiegique des cause supérieurs (Cieux) et
inférieurs (Terre) qui président a I'existenciata® 'hnomme, car dans la conscience traditionnelle



générale I'homme est supérieur a toute la créatibma plupart des hommes comprennent cela
comme s'appliquant a tout étre de I'espece humams, que cela ne peut étre vrai que de 'Homme
Universel.

Allah — qu'll soit exalté — a dit : « Nous lefierons voir Nos SignesAyal dans les horizons et
dans leurs propres ames... » (Ctr, 53) (5), c'est-a-dire afin qu'ils sachent quetiitine est un
monde concisglam wajiz extrait du macrocosme et enveloppant les Signesea|trouvent dans
celui-ci. Ainsi les premiéres choses qui sont déesi au pratiquant de khalwah (méthodique,
cellulaire) sont les Signes du Monde avant les&igde son ame, car le Monde est antérieur a
I'ame. C'est pour cela qu'Allah — qu'll soit exalta dit en premier lieu : « Nous leurs ferons Vesr
Signes dans les horizons... ». Ensuite seulemémntriiontrera dans son ame les mémes Signes vus
dans le Monde ; car si I'homme voyait tout d'aboed Signes dans son ame et ensuite dans le
Monde, il pourrait s'imaginer qu'il se voit lui-méndans le Monde. Allah prévint cette illusion en
mettant en premier lieu la vue des Signes dansoledd, conformément a I'ordre de production des
choses, le Monde étant plus ancien que I'Homme.n@amh ne le serait-il pas alors qu'il est son
pere ?

La vision de ces Signes qui résident dans legdms et dans son ame démontre a I'Homme « qu'll
est le Vrai &l-Haqqg) » (6) et non pas autre que lui ; et cette choke @evient évidente ». Les
Signes sont les preuves pour lui qu'il est le d@paraissant dans les manifestations des étres du
Monde.

(5) Le passage coranique complet dont il sera murest est le suivant (Codl, 53-54) :

« Nous leur ferons voir Nos Signes daas&izons et dans leurs propres ames jusqu'aece qu
leur devient évident qu'il est le Vraal-Haqq).

« Ne te suffit-il pas que ton Seigneut sar toute autre chose Témoin ?

« Ne sont-ils pas, en vérité, dans une@sut la rencontre de leur Seigneur, et n'ests) pa
vérité, de toute chose I'Enveloppant ? ».

(6) On remarquera que selon I'explication du CheikAkbar le sujet (« il ») dans ce fragment de
verset est 'Homme, alors que l'acception couraxtetérique, ce sujet est Allah.

Le compagnon de cetkdalwahne cherchera pas autre chose, car il ne restel'aetre a part cela.
C'est pourquoi Allah — qu'll soit exalté — compléemseignement (du verset précédent) en disant :
« Ne te suffit-il pas que ton Seigneur soit surtéoahose » - d'entre les étres du Monde -
« Témoin ?» niegt-tajalli) et de la manifestatiomgh-zhuh(yr dans le Monde. Or le Monde n'a pas
le pouvoir de repousser celui qui se manifesteueml de refuser d'étre « lieu de manifestation »
(mazhhay, disposition qu'on désigne par la « potentialjté n'aurait pu recevoir la Lumiere qui est
I'apparition du Vrai en lui, « ce Vrai qui devigntident » a 'Homme par les Signes. Ensuite Allah —
qu'll soit exalté — conclut par les paroles : «\Hrité, il est de toute chose » - du Monde -
« I'Enveloppant » (Cor. 41, 54). L'enveloppemenhd'chose a pour effet de couvrir cette chose et
de ce fait celui qui est Apparenazh-Zhahiy c'est I'Enveloppanta(-Muhif) (6bis). Celui-ci
empéche donc que la chose apparaisse. Ainsi, Isechajui est ici le Monde — se trouve dans
I'Enveloppant comme l'esprit pour le corps, etV&appant est pour la « chose » comme le corps
pour l'esprit. L'un est manifestatioch@hadah: c'est I'Enveloppant Apparent, l'autre est non-
manifestationghayh : c'est I'occulté dans I'enveloppe, c'est-a-dirglonde méme. Or, du fait que
le qualifié par I'état de non-manifestation a beit® sur I'Apparent, qui est la manifestationdet

fait que les étres des « chosetés » du Monde, rdulea prédispositions qu'ils ont en eux-mémes,
exercent leur autorité sur Celui qui parait en elegprés ce que leur conferent leur réalités pmpre
c'est leurs formes qui paraissent donc dans I''Bppaint, qui est le Vrai. On dit ainsi : « Trone »
(Arch), « Escabeau »K(rsi), « Spheres planétaire Af(@k), « RoyaumesAmlak, « Eléments »
(Anécir), « Regnes naturels M(wallada), « état accidents saljwal(taarudin), et au fond, il n'y a



qu'Allah, le Vrai, du fait que c'est lui I'Envelagomt, comme la cellule pour le compagnon de la
khalwah: on cherche celui qui se tient khalwahet on le trouve pas, car la cellule le voile ; on
n'en connait que la place, et sa plamak@ar) témoigne de sa stabilitth@kanal.

(6bis)Al-Muhit etazh Zhadhircommeal-Haqqg sont des noms divins.

Je t'ai exposé ainsi cependant le rang déhklwah (principielle) que nous avons en vue dans ce
livre (lesFutiihad, non pas l&halwahconnue chez les gens qui pratiquent les retredibglaires.

Ses degrégdarajat) sont au nombre de 1067 (7) ; ainsi dans ces gegpparait la « forme de
I'lmparité » €uratu-l-Witriyyalj (8).

Si le Vide n'est habité que par le Monde, le Moselérouve erkhalwahavec lui-méme. Tel est son
fondement. Ensuite, quand il se fut teint de la lars il devint erkhalwahavec son Seigneur et
resta ainsi pour toujours, sans condition de temigsour une « quarantaine » (9), ni pour une autre
durée.

Quand le Connaissant (al-Arif) connait ce quesnaenons de dire, il sait qu'il est khnalwahpar
son Seigneur et non par soi-méme. Alors, en regadiapoint de vue de l'influence qu'il exerce sur
Celui qui, par la forme par laquelle Il Se Manitedtenveloppe, il voit I'Enveloppant Lui-Méme par
Lui-méme, et regardant du point de vue la nomhitéhiles entités existantes'y@n il voit de lui
par lui que toute entité est différente de sa wmeisiC'est pour cela d'ailleurs que les formes du
Monde varient, bien gqu'elles soient (en réalit& saule, tout comme la forme de 'homme change
en lui-méme, alors que 'homme est un : la maitihdenme n'est pas son pied, sa téte n'est pas sa
poitrine, son ceil n'est pas son oreille, ni sal@n@t son intelligence n'est pas sa réflexiosoni
imagination. L'homme est un étre diversifié et ipli& par des formes sensibles et intelligibles, et
néanmoins on dit qu'il est un, et on dit vrai etditraussi qu'il est multitude, et on dit encoraivr
Sous le rapport de sa multiplicité, il voit queloeieose de lui par quelque (autre) chose de lui ; il
parle par sa langue, il prend avec sa main, il heasvec son pied, il aspire par son nez, il entend
avec son oreille, il regarde avec son ceil, il imagavec son imagination, il comprend avec son
intelligence, et tout cela est multiplicité de obssalors que 'homme est un seul.

(7) Conformément a la valeur numérale des lettresgmposent le mot al-Khalwat, ou la derniére
lettre, latd marbQtah est prise avec la valeur d'un ta ordinaire (=)480 lieu de la valeur d'uma
(=5), dont il a cependant la forme graphique (surt@e toutefois ici des deux points dtép

(8) S'agit-il seulement du fait que le nombre 1667impair ?

(9) Allusion aux retraites typiques de 40 jours.

Celui qui a réalisé cette science ainsi que Hlausns précisée est compagnon de celle-ci.

Il test devenu ainsi clair que le Vrai est paMonde et que le Monde est par le Vrai, et que
I'lpséité Huwwiyah) du Vrai est l'essence de I'ensemble (le Mondée etrai), de méme que
I'ensemble est 'Homme en tant que constitué denmemmifesté et de manifesté, d'attribut de parole
et d'animalité, étant donc unique dans la multiggliet multiple dans l'unité.

LaKhalwah (spirituelle) est une des « stations » qui peuéénat possédées dans ce monde et dans
l'autre pour I'éternité. Elle ne cesse jamais palmi qui I'a obtenue, car elle ne s'efface plus un
fois qu'elle est apparue.

Quant a l&halwah(méthodique) connue ordinairement, celle-ci rpastune « station sn@gam
et ne convient qu'a I'étre voil@l{mahjdb ; elle ne convient pas aux hommes qui possédent |
dévoilement &hlu-l-kachj, car ceux-ci contemplent les esprits supérietirfes esprits ignes, et



voient les étres percus parler aux entités cotistis de leur personne ainsi qu'aux entités qui se
trouvent dans la chambre de lddralwah: un homme de cette catégorie est donc toujours « e
société », et tel est bien du reste I'état deseshess fait (Qu'on en ait conscience ou non).

Mais quand Allah enléve ces perceptions (ingiais) (9bis) de sa vue sensibiagar et que
celui-ci distingue (comme a l'ordinaire) entre amim, étres inanimés et anges (10), entre étres
muets et étres parlants, entre étres immobilegexdt obiles, il faut qu'il s'isole avec son Seigne
pour que nulle parole ou mouvement d'un étre ksteaie de son Seigneur.

(9bis) Cela peut étre l'effet d'une priére de |e da I'étre qui a le dévoilemerKgchi) et qui ne
veut plus en jouir, afin d'avoir plus de solitude@asoi-méme.

(10) La mention des « anges » ne doit pas etorareraux-ci peuvent se manifester a un saint qui
n'a pas le dévoilement au degré sensikdelfh) dont il est question.

Il'y a ainsi parmi les hommes celui qui chercheadtraite pour obtenir « un accroissement de
Science » au sujet d'Allah de la part d'Allah, p@s de sa spéculation et de sa réflexion. Cela
constitue le but le plus parfait, car c'est ce egti prescrit, et I'acte accompli sur la base d'une
prescription divine constitue I'extréme perfectawn serviteur ; et a celui-ci Allah ordonne : « Dis,
mon Seigneur, donne-moi plus de science » (Zhril4).

Celui qui parle dans skhalwah en soi-méme avec quelqu'un des étres n'est pahawa
Quelgu'un disait a un pratiquant de la retraiteMentionne-moi auprés de ton Seigneur dans ta
retraite ». Celui-ci lui répondit : « Si je te mieminais, je ne serais plus avec Lui en retrait@ar.
cela tu comprendre la parole d'Allah — qu'll sa@lee - « Je suis Compagnon de séance de celui qui
me Mentionne », car I'hnomme de ne Le Mentionnespas actualiser le MentionnalMadhkar)
dans son ame. Si le Mentionné posséde une « forihk'actualise dans son imaginatickhaya),

s'll n'est pas du monde des formes ou s'll n'adpderme, Il est actualité par la faculté de mémoir
intellectuelle él-quwwah adh-dhékirah car cette faculté fixe les idéea-aan) pendant que la
faculté imaginative gl-quwwah al-mutakhayyilghfixe les images &-muthu) apportées par les
sens, ou celles inhabituelles constituées pardaltéa formatrice &l-quwwah al-mucawwirghqui

tire ses éléements de I'expérience sensible, caragle nécessaire celle-ci ne peut travailler qu'avec
des éléments acquis par voie sensible sans ladliellee peut agir.

Une des regles de Khalwahdans cette Voie est I'invocation intérieuealti-dhikr an-nafgiau
lieu de l'invocation prononcéadh-dhikr al-lafz).

(Toutefois) le commencement de la retraite sedaec l'invocation imaginativea@ih-dhikra-I-
khaval) qui consiste a se représenter la paroleddikr comme composée de lettres écrites et
articulées que l'imagination retient par voie auditou visuelle. On récite ainsi la parole sans
monter a l'invocation intelligibleagdh-dhikr al ma'nawiqui est dépourvue de « forme » et qui est
I'invocation du cceurdhikru-I-galb).

C'est de l'invocation du cceur qu'on perce velsitepoursuivi et vers I'accroissement de science.
Par la science obtenue ainsi on connait quel esiléedes images qui lui ont été présentées et
produites par les sens dans son imagination, ermgdn{nawn) ou en veille yaqzhal), en
évanouissementgbaybal) ou en extinction (fana’) et qu'il comprend ceilquoit : cela est la
science de l'interprétation des songdgd'biru li-r-ru'ya).

Un autre cas de pratique deKbhalwahest constitué par ceux qui entrent en retraite pendre
pure leur réflexionli-cafai-I-fikr) et jouir d'une spéculation sre sur les questamscience dont
ils cherchent la solution. Ce cas est celui de @puxpuisent leur science dans leurs réflexions, et



qui pratiquent la retraite pour s'assurer de césou€ulent atteindre, quand cela leur apparais dan
balance de la logique ; cette balance est treskdenke moindre courant, le moindre courant d'air
affecte et lui produit un déséquilibre : alors ceinentrent erkhalwahet bouchent les ouvertures
par ou passe l'air afin que nul mouvement n'inffue la balance et n'altére la qualité du but
recherché. Une tellehalwahn'est pas pratiqguée parle les Gens d'Alkhiy-LIah), car ceux-ci ne
font la retraite qu'avec lghikr. La pensée réflexivaal-fikh) n‘a aucun pouvoir sur eux et ne saurait
les affecter. Si la réflexion accompagne quelgdertette catégorie dans Ishalwah celui-ci doit

en sortir, en sachant qu'il n'est pas désiré pelar, et qu'il ne fait pas partie des Gens de largel
Divine Slre, car si Allah le désirait pour la S@erprovenant du Flux Divina(-Fayd al-ilahj, Il
l'aurait détaché de sa pensée réflexive.

D'autres gens entrent khalwahdu fait qu'ils sont accablés par la société, ogg@e par la vue du
monde, et méme de leur famille, génés par le moamemdésirant la tranquillité, ils se réfugient
alors dans la retraite.

D'autres enfin s'attachent &klaalwahpour les délectations qu'ils y trouvent.

Tout cela sont des choses bien faibles qui n&camt aucune station spirituellmégan), ni rang
initiatique futbah).

Le compagnon de lghalwah (initiatique) n'attendra ni événememt&tid), ni forme gurah), ni
vision (chuh(d ; il n'aspirera qu'a une « science de son SeigneQelle-ci lui sera donnée une fois
sans support matériel, une autre fois avec unujgbat et en ce dernier cas, la science sera la
signification de la matiere respective (10bis).

La Khalwaha ses exigences et son compagnon doit en rendipteoElle est le voile le plus
proche. Cettekhalwah est pure relation (réalité conceptuella)sbalj, elle n'est pas une station
(magéan) : je parle ainsi de Ikhalwahordinaire des initiés non pas de cefpeirfcipielle) qui est un
magamet dont nous avons traité au début de ce chafigtekhalwah(méthodique) , bien gu'elle
ne soit pas umagam procure a celui qui la pratique avedtakr, desmagamatui embrassent les
mondes sensiblesltMulk), informel @l-Malak() et subtil @l-JabarQ) ; c'est, parmi les catégories
initiatiques ded\rifin (les Connaissants) et des Malamiyah (les Gensl@iund), le cas deddaba
Arbabu-I-Mawagqif(Les Polis, Maitres observant les limites entnexdgations). Quant aukhlu-I-
Wical wa-l-Uns(les Gens de I'Union et de I'Intimité) d'entre Aggfln et lesMalamiyah ils ne
voient pas ces stations comme pénétrant damdalek(t mais comme limitées au domaine du
Jabar(t(11) et duMulk, sauf que ces stations sont prochedalak(t dont elles ne sont séparées
que par deux degréddrajatan).

Les Polis observateurs des limite¢-dabau-I-Wagifah d'entre les Gens du Blame voient ces
stations comme ayant 641 degrés (12). Les ConassgrArifin) d'entre les Gens de I'Intimité
(Ahlu-l-Ung les voient ayant 1067 degrés (13). Les Polisteddies Connaissants observateurs les
limites les voient avec 667 degrés (14), et lessGlin Blame d'entre les Gens de [l'Intimité et de
I'Union les voient en ayant 1036 (15).

(10bis) Il s'agit surtout des sciences « donnéasus forme de breuvages initiatiques.

(11) Chez ceux-ci, on a té, qui est du domaine diabardt a la place dina qui est du domaine du
Malakdt

(12) Conformément a la valeur numeérique du Kioalwah pris sans l'article et avec hé& compté
5.

(13) Valeur du moal-khalwat

(14) Valeur numérique du mat-khalwaavec l'article et sans la lettre finale (résorb@émme dans
le parler populaire).



(15) Valeur numérique du mkhalwatsans l'article.

Traduit de I'arabe et annoté pavalsan

SUR L'ABANDON DE LA KHALWAH

c'est-a-dire LA JALWAH (*) (a Sortie a jouy
FUTUHAT chap. 79.

Vers :
Quand I'homme ne voit rien d'autre que son
Dieu chez tout étre, lee/fdl-Khald est im-
possible.
Si tu est tel, tu es handa la Sortie a Jour
al-Jalwal), et dans un tel étre Allah a un Sabre
tranchant et une Parole. (1)

*%

Sache (06 lecteur — et qu'Allah nous raffermigseoels — que le dévoilement intuitil{kach
s'oppose a lahalwah méme si 'homme s'y trouve (c'est-a-dire en Bllcar le voile appartient a
celle-ci (non pas a I'homme qui jouit du dévoiletheQuand 'homme obtient le dévoilement, il sait
gu'il n'a pas été (réellement) khalwah C'est pourquoi le fait de s'appliquer a la rédrardinaire
est une preuve de I'état d'ignorance de celui @uwdmmence. Celui-ci, lors de l'obtention du
dévoilement intuitif se rend compte de son ignoeanc

Tout homme qui ignore qu'il ignore est deux fgisorant, alors que celui qui sait qu'il ignoresh'e
ignorant qu'une seule fois. Celui qui sait qu'il lesméme I'Apparentgzh-zZhahiy du fait que (le
Vrai) apparait en toute chose et qu'il ne reste ee dehors de Lui, se trouve ldmlwahavec soi-
méme, si toutefois cet homme n'a pas regardé werpucse manifeste en lui (comme vers des
choses distinctives). Autrement cela lui produikleompagnie » ou la « plénitudeal-(nala) et la
« sortie a jour »dl-jalwah), et pour un tel étre, khalwahn'est plus valable selon ce point de vue.

Il y a des gens qui accordent prépondérance eupagnon de l&khalwah d'autres a son opposé,
c'est-a-dire au compagnon dgdavah.

Les Noms divins de Premieal{Awwal) et d'Intérieur &l-Béatin) exigent laKhalwah et ceux de
Dernier @l-Akhir) et d'Apparentdzh-Zhahiy exigent I'abandon de celle-ci, ce qui estldwah
Aussi sauras-tu que, quel que soit le Nom qui préseasur toi, il n'y a pas de supériorité entre les
Noms divins, selon un point de vue.

L'aboutissemeningaal) de laKhalwahest, comme par anagramme de leurs noms, une somver
de la « retraite »nfaal) en « plénitude » (ou « sociétémxla) (2).

La Khalwah est propre a la vie d'en bas, etl&dwah est propre a l'autre vie, or « l'autre vie est
meilleure » (cf. Cor87, 17).

(*) Ce terme se lit égalemejiltvah.



(1) Ce sont deux « formes » du Verbe, manifestéanmment par des Prophétes et des Saints.
(2) A noter aussi que c'est le méme termaal qui signifie « aboutissement » et « retraite ».

Traduit de I'arabe et annoté par M.Valsan



