Section 5
La voie du renoncement a l'attachement aux actes

TGIEACAICHIE S BTEdcTraUT: |

e G I qRed T |
(shloka 17)

Arjuna uvaca / Arjuna dit:
1. sanngsan karmamr krsna punar-yoga casamsasi |

yac-chreya etayor-ekabruhi sunscitam ||
O Krisna, Tu fais I'éloge du renoncement a l'activité pluis/oga. Des deux proclame lequel

est le meilleur pour moi une fois pour toute.
Sans porter de jugement sur la portée de la quest#ojuna demande en fait ce qui est
préférable de s'abstenir de toute activigarinyisd ou de l'activité dans lgoga (karma-
yoga). Krisna ne corrigera en précisant qu'il s'agit #éarma-yogagu'une seule fois car c'est
la seule alternative envisageable. Par ailleursqeee veut Arjuna est un choix sur lequel il
n‘ait plus du toutgu bien, bon, final) a réfléchirn(is-cita) par la suite.

Sri-Bhagavin-uvaca / Sht Bhagawn dit:
2. sanngsa karma-yogéa-ca nhsreyasa-karav-ubhau |
tayos-tu karma-sanagat-karma-yogo \disyate ||
Le renoncement et le karma-yoga sont tous deuesalis meilleur. Cependant des deux, le
karma-yoga est préférable.

Comme Arjuna a demandé "ce qui est le meilléway@ pour lui, Krisna lui répond dans les
mémes termes. Pour une personne qui envisage dlabaer toute activité pour en éviter les
conséquences, il n'y a qu'un seul meilleur que {oit-sreyasd la libération (mukti).
L'activité sans motivation personnelle, guidée lgayoga karma-yogg se distingue par sa
gualité (verbevisis) vis-a-vis du refus d'agirs@nnyisa karmafrn) pour ne pas prendre de
risque, voire méme vis-a-vis du renoncement auisfrde l'action. Ces deux derniers
comportements sont tous deux qualifiésalenyisa

3. jieya sa nitya-sanrisi yo na dveti hi na kaksati |
nirdvandvo hi mafirbaho sukh& bandlat-pramucyate ||
Celui qui ne désire ni n‘abhorre rien doit étresidéré comme un perpétuel renonciateur. En
effet, étant libéré de la dualité, il I'est aussément du lien de causalité, O toi au bras
puissant.

4. sinkya-yogau pithag-kilah pravadanti na palitah |
ekam-apyasthiteh samyag-ubhayor-vindate phalam ||
Ce sont les personnes irréfléchies qui disent '@ugde analytique et le yoga different, mais
jamais les lettrés. Quiconque est établi complétémans I'un ou I'autre aboutit au résultat
des deux.
Arjuna une fois encore n'a pas compris que la via@ction consiste a abandonner le
résultat de son activité au Brahman ou a la Persodn Brahman, ou en d'autres termes a
n'en étre pas bénéficiaire et a ne pas étre attackén succes. Il a buté sur les motsda-
sannyasta-karmam" du sloka 4.41 qu'il faut lireyoga-sannyasta-phalani-karnaam Il en
revient pratiquement a la méme objection qu'au téleua section 3, ou il faisait valoir que
s'abstenir de toute action semble logiquement s®plorsqu’'on sait qu'agir présente un
péril et qu'il est risqué d'agir pour faire son @év Il m'arrive de me demander s'il ne se



délectait pas simplement d'écouter les paroles dignK sans faire d'effort pour les
comprendre. "Redis-moi encore @Gita" demandera-t-il quelques années aprés la guerre
(Asvamedha Parvasection XVI Anugita). Mais il était surtout encore perturbé par l'idde
tuer ses parents et sguru et il reposera une question similaire au débutlalsection 18.
Krispa qui sait comment fonctionnent les hommes ne kbbepas a rétablir le sens de ses
paroles. Un bon enseignant ou un fin politicienferé approuver le peu que I'étudiant a
compris et utiliser d'autres arguments pour le @nure. Kispa manifeste juste un léger
agacement en faisant comprendre a Arjuna qu'il emporte comme unbila" (au sens
propre un homme fort, et par extension un jeunerhersans expérience, un sot irréfléchi)
dans lesloka 4.

Au premier abord la lecture de cette section 5tauirles quatre premierdokas, donne
I'impression de ne pas progresser. C'est au débuladsection 6 qu®&hagadn donne la
réponse la plus définitive a la question shnnysa Mais cette section 5 précise néanmoins
en quoi consiste l'activité en état de consciemamstendantale ou immergé dans le
Brahman, complétant ainsi le message puissant dedtion 4. Arjuna est un guerrier que les
concepts de Brahman et de sublimation de l'actemsde sacrifice dépassent un peu. Pour
lui un sacrifice est un devoir social: on satisfles dieux par calcul politique pour qu'ils
satisfassent a vos besoins, ou on le fait par r@sp@mme envers les manes des ancétres et
les parents de leur vivant. Encore une fois il dafr que ce qui l'intéresse est ce qui est
bénéfique pour lui, ou ce qui peut faire plaisirsan frere ainéyudhisthira ou a son ami
Krisna. Mais aller plus loin lui demanderait de fairefr abstraction de son ego (qui a priori
est fort développé chez usatriya). Aussi le texte de I&ita présente un mouvement de flux et
de reflux: Arjuna ramenant périodiqguement la cosation a son intérét personnel, comme
s'il doutait que Kisza s'en soucie; a chaque foigikka lui répondant que c'est précisément
de penser a son intérét personnel gqu'il doit apdrera abandonner. Mais, comme Il conclut
presque invariablement son discours par "léve-taa@ambats!”, Arjuna se rebiffe, convaincu
de s'étre laissé bercer par de belles paroles. tQs peu choquant et cependant d'une
humanité touchante. L@ita n'est pas un monologue, c'est un dialogue consuale mode
de la séduction. Quoi de plus naturel pour un textieest un appel a la dévotion7ikza sait
gue certains messages clés tels duatinarpanam brahma havir. (sloka 4.24), ou %arva-
bhuteu yenaikam bfivam avyayarh..(sloka 18.20), ou encore ledokas 3.10, 4.31, 4.37, ne
sont compréhensibles qu'a la condition de fairetr@osion de soi-méme, peut-étre apres 10
lectures de laGita. A celui qui n'est pas arrivé a ce stade, il d@itérer inlassablement la
promesse de l'extase suprémaegnda dans un lieu sans pareipgram padain ce qui fait
réver son auditeur &rindavana(le village paradisiaque de I'enfance deig¢a). On congoit
difficilement I'extase ailleurs que dans un cad&ériel quand on arrive déja difficilement a
Se convaincre que son corps n'est pas soi-méme.

5. yat-sakhyaih prapyate sthnan tad-yogair-api gamyate |
ekan saikhyam ca yogan ca ya pasyati sa payati ||
Cette position qui est acquise par les adeptes ligique est atteinte aussi par les yogins.
Celui qui voit comme ne faisant qu'un la logiquéeetoga voit correctement.

On en revient presque aloka 2.39: il était alors question de la position duicien et du
yogin vis-a-vis de l'existence. Cela doit nous rappeleuxd points importants concernant
cette conversation entrerkina et Arjuna. D'une part elle a lieu a I'aube degkéde raison de
I'hnumanité kali yugd: l'argumentation logique est donc de mise. D'aupart nul autre
orateur dans ledJpansads avant Kisna n'avait autant parlé dgoga Il est le maitre du

yoga

6. sanngsas-tu maiibaho duhkhamaptum-ayogath |



yoga-yukto munir-brahma na-cir@-adhigacchati ||
Mais, O toi au bras puissant, le renoncement &gtidi & obtenir sans engagement, tandis
gue la personne réfléchie qui s'engage dans le atbgjat le Brahman sans délai.

7. yoga-yukto viuddhaatma vijita-atma jit-endriyeh |
sarva-blta-atma-bhata-atma kurvann-api na lipyate ||
Celui qui s'engage dans le yoga et dont I'amews#ige, 'esprit et les sens domptés, lui-
méme devenant I'ame de toutes les créatures, biagissant n'est pas marqué par ses actes.
L'expressionsarva-blata-atma-bhita-atma (jeu de mots typique du langagenskrit pour
matérialiser l'identification), qui mot a mot sidjei "son propre devenu le propre de tout ce
qui est devenu", correspond approximativement acanmunion avec toutes les créatures"”,
a condition de ne pas concevoir cette communiommome communication. Elle est bien au
contraire le signe d'une perte d'identigh@nkara): I'absorption dans le Brahman. Quant au
verbelip, son sens propre est salir, tacher, enduire, miaenvient de traduire avec plus de
modération l'effet de l'activité sur celui qui l@mnplit: elle marque sa personnalité, laisse
une empreinte qui affectera son comportement &itson destin.

8. naiva kificit-karomi-iti yukto manyeta tattva-yit
pasyafi$rnvan-spsan-jighrann-gnan-gaccchan-svapafiasan ||
Je ne fais rien pense celui qui est engagé damgkeet qui sait la vérité, méme en voyant,
entendant, touchant, sentant les odeurs, mangearthant, révant ou respirant.

9. pralapan-vigan-grhnann-unmgan-nimsann-api|
indriyani-indriya-arthgu vartante iti dirayan ||
Bien que parlant, évacuant, recevant, ouvrantretdat les yeux, il considere que seuls ses
sens sont engageés dans les affaires qui les camtern

10. brahmay-adhaya karmai saxgam tyaktva karoti ya |
lipyate na sajpena padma-patram-ia@nbhaa ||
Placant ses actes dans (I'activité du) Brahmamdaraant tout attachement a ceux-ci, il agit
et il n'est pas plus affecté par le péché queditidedu lotus par l'eau.
Délibérément je supposerikna énumere des activités des sens cognitifs et if®ifiagcevant
des informations ou servant a intervenir dans \ens extérieur) qui pour la plupart sont
automatiques et qu'on ne saurait éviter d'accompliéme en fermant tous les orifices par
lesquels entrent les sensationssdmnyisin pourra difficilement éviter de respirer et de réve
De la plupart de ces actions on peut dire que nawvsns si bien appris a les exécuter au
cours de notre évolution qu'aprés des centainesmilEénaires elles sont devenues des
réflexes gérés par notre mental au niveau subcentcbeuls les bébés doivent faire un effort
pour se les remettre en mémoire. Et méevg (not important débutant kdoka 8), je ne fais
rien du tout, pense Igogin. Ces activités qui concernent les sens (qui saunt 'larthd), je
peux aisément ne pas m'en sentir responsablers Jes recherche pas, parce qu'elles sont
naturelles. Pourquoi n'en serait-il pas de mémeaiges les autres? Connecté au Brahman
dans leyoga je les exécute en son nom parce que c'est manirdée suis en quelque sorte
son organe actif karma-indriya. L'enseignement de I&@ita s'appuie ainsi souvent sur la
constatation d'évidences invitant a leur générdima Mais est-ce compatible avec
l'injonction "yoga stha kuru karmani saigan tyaktva"? ou "yuddhiya yujyasva? voire
méme avec l'existence de traits de caractére olitgsajui décrivent le comportement des
personnessattvika, rajasa ou tamasa dans les sections 16 et 17? Pour abandonner
I'association au résultat de I'actiosgigam tya) encore faut-il avoir conscience d'un choix a
faire et décider d'agir. C'est ce qui justifie gleesloka 10 commence par cette précision



importante: ‘brahmanyadhaya' que je préfere traduire textuellement par "leagant dans le
Brahman" plutdét que par "les vouant au SeignelBhagawvn invite certes Arjuna a de
nombreuses reprises a lui vouer ses pensées atsess. Mais comment vouer une action en
pensant qu'elle peut étre impure et qu'on en est tdmme la feuille de lotus?

11. kayena manasbuddhy kevalair-indriyair-api |
yogingh karma kurvanti sggan tyaktva-atma-suddhaye ||
Les yogins agissent avec leur corps, leur esprit, intelligence et méme avec leurs sens
isolés, en abandonnant toute association, pouplegre purification.

Ici commence l'enseignement nouveau de cette sectpondant a cette question de la
pureté des actions et définissant ce gu'est unit@cplacée dans le Brahman. Pour se
purifier soi-mémeatmasudh), le karma-yogindoit s'entrainer a agir de toutes les manieres
sans se sentir impliqué et en particulier en restanpassible face aux plaisirs et aux
souffrances. Il n'hésite pas a utiliser ses sesslés”, i.e. en déconnectant son esprit des
sensations. Caloka constitue un exemple typique de contexte dansledguman désigne
indifferemment le corps, le mental, l'intelligeratd’ame. Dans léloka 17.16 c'est I'existence
gue Krispa recommandera a Arjuna de purifidshGvam samsudh) pour circonscrire et se
saisir (vi-ni-grah) de son ame. Celle-ci est par essence pure, eriaatal qu'elle ne soit pas
impliquée dans des pensées qui ne le sont padoka 3.7 disait que, plutdt qu'interdire a
ses sens toute action en n'en pensant pas moireeiitgment au plaisir qu'ils pourraient
procurer, il est préférable de les utiliser en adtant leur activité pour désapprendre
l'attachement au fruit de I'action. Ce qui est séiggici c'est que celui qui abandonne toute
association gaigam tyaj—tandis qu'abandonner l'attachement se disaktim tya) a ses
actes peut en principe exécuter n'importe quel.acte

12. yuktd karma-phalea tyaktva santim-apnoti nagthikim |
ayuktah kama-karea phale sakto nibadhyate ||
Celui qui agit impliqué dans le yoga en renoncamtl@néfices de ses actions atteint un état
de paix inébranlable, tandis que celui qui agiinelividualiste, pour assouvir ses désirs et qui
est attaché aux résultats, est entraveé par semacti

13. sarva-karami manag sannyasyaste sukhen vasi |
nava-dwdre pure dehnaiva kurvan-nadayan ||
Ayant abandonné par l'esprit toutes ses actiongersonne incarnée qui se domine réside
heureuse dans la cité aux neuf portes, sans lirennigétre la cause indirecte d'aucune action.
Les neuf portes du corps humain sont: les yeuxpaeimes, les oreilles, la bouche, I'anus et
I'organe génital Souvent comparé a un univers personnel, le corpsligére aussi a une cité
de résidencepura ou plus prosaiguement a un support ou une engel@pfira, deha

14. na kantvarm na karmani lokasya gati prabhtn |
na karma-phala-sayogan svablavas-tu pravartate ||
Le maitre des lieux ne crée ni I'état d'activiides actions du monde, ni I'attachement aux
fruits des actions, mais c'est sa nature qui eggde dans tout cela.
Dans lesloka précédent (5.13) le propriétaire des lieux il appelévasin et dehin
(celui qui fait preuve de volonté, qui domine, goiiverne le corps dans lequel il est incarné).
Ici il est question d'un maitre appgdéabhu(celui dont la présence prévaut), tandis que dans
le sloka suivant il est question d'un maitre omniprésemhmevibhu, dont l'identité ne fait
aucun doute. On peut se demander si celui agp@lihudans cesloka 14 n'est pas le méme
Seigneur Supréme, surtout qu'il pose l'interrogatigui génére les activités du monde? Dans
une parabole diMundaka Upaniad (section 3.1.1) il est question de deux oisealbithiat



I'arbre védigque des activités &dvattha de la section 15): I'un s'active tandis que [l'autr
assiste en témoirsdlsin) a son activité et reste impassible. Ce témoipedgSupana (celui

qui a de belles ailes), n'est pas responsableai¢iVité de I'autre oiseau ni de celles de tous
les autres habitants de l'arbre, ni leur golt pdes fruits qui y poussent.rikna appelle sa
Naturesva prakiti dans lesloka 4.6, tandis que le mot composéa-blava désigne un état
dans lequel on se trouve, une personnalité matérggnt on concoit bien qu'elle puisse étre
engagée dans une actiopréwitti). Je pense donc que celui qui est intiotébhuici est le
yogin-vain habitant la ville aux neuf portes. Conscient aéthote du corps et non pas ce
corps lui-méme, il agit certes puisque sans lucegps serait sans vie, mais il renonce aux
fruits de toutes ces actions par la pensée. CoiSommana en fait, il ne se considéere pas
propriétaire de cette activité, ni de celle desrastqui I'entourent et dont les activités
l'affectent nécessairement. Comme bien souventekte tde la Gita laisse planer
volontairement une ambiguité sur la personne dbasti question car I'h6te de l'univers du
corps de la créature ou I'H6te de I'Univers sontrdéme essence divine: le premier est une
parcelle du second. Bien souvent aussi le textesgpdsin niveau a l'autre comme dans le
sloka suivant, ou il ne peut plus y avoir d'ambiguitdagsse le lecteur s'aventurer dans la
démarche inverse: lgogin non plus ne prend pas les péchés et n'est pasgkivear
l'ignorance.

15. naadatte kasyacitgpan na caiva suktam vibhuh |
ajfanenaavrtam jfianan tena muhyanti jantatg|
Le Seigneur Supréme Omniprésent n'accepte de pédrecte méritoire de personne. La
connaissance est enveloppée par l'ignorance, acquumues vivants sont induits en erreur.

16. jfinena tu tad-afinam yesar nasitam-atmana |
tesam-adityavaj-jfanan prakasayati tat-param ||
Mais ceux dont l'ignorance est détruite par la eissance de leur propre nature, leur
connaissance telle un soleil leur révele Ce Supréme

17. tad-buddhayas-tadmanas-tan-nishtis-tat-paiyanah |
gacchhanty-apunavrttim jiana-nirdhita-kalmashh ||

Ceux qui Le connaissent, qui sont conscients deduiisont ancrés en Lui, dont Il est le but

ultime, vont vers lI'exemption de l'implication ddiastivité, leurs péchés effacés par la

connaissance.

Tat, qui a été traduit par le ou lui, est le pronomutre désignant Ce Supréme Brahman,
ainsi que dans léloka 16; le pronom masculin a I'accusatif pour désigiéshu seraittam
C'est d'ailleurs du Brahman dont il va étre pluspd@ment question dans lgkka's qui
suivent. Mais la encore I'ambiguité est permisegue Celui qu'on appelMibhu est le "soi-
méme" du Brahman.

18. vidya-vinaya-sampanne brahgeagavi hastini |
suni caivasvapake ca paditah sama-daiinah ||
Les lettrés voient de la méme facon uhbmana dont la connaissance et la modestie sont
excellentes, une vache, un éléphant, un chien gtangeur de chien.

C'est le hors-caste qui est appelé mangeur de shi@n plus exactement celui qui fait cuire
(pag du chien gvan ou suni). A I'époque étaient considérés comme tels tasiddebares
(dasa ardrya) qui ne suivaient pas les réegles morales et qupearticulier s'alimentaient
n'importe comment. La nourriture n'est pas un stjetal. Le chien n'était pas un animal
particulierement affectionné, sinon précisément dbasseurs a la réputation douteuse
(comme lesNisadas vivant dans la forét des montindhya). Je suppose que les tribus de



chasseurs cueilleurs étaient suspectées de marges thiens en cas de mauvaise chasse.
Dans les temps modernes ce tevapakeest devenu le nom des hors-caste chargés par la
communauté de ramasser les cadavres d'animaux.eOhdwonc le traduire assez justement
par charognard. Quoi qu'il en soit, pour un let{gndit) toute &me est une parcelle divine et
la principale différence entre umahmapa, €lite de la société, et un chien ou un barbate es
gue ces derniers vivent dans l'ignorance de leue.dbesloka 6.29 dit que ce que voit "du
méme eil"gama-datina) le yogin dans toutes ces créatures est le métme&an commun a
toutes.

19. ih-aiva tair-jith sargo ygarm samye sthitah mana |
nirdosarh hi saman brahma tas@d-brahmai te sthigh ||
lls ont conquis la vie et la mort en ce monde méaax dont I'esprit est établi dans
l'indifférence. Le Brahman étant pour sOr sanswtéindifférent, c'est donc en Lui qu'ils
sont situés.

Le Brahman est parfait parce qu'il est completiebd c'est pour cela qu'il comprend aussi
des entités finies et imparfaites. Il ne "fait hes distinction” §ama, si lI'on peut dire cela
d'un tout impersonnel. |l est préférable de padéndifférence dans la disposition envers les
objets ou créatures, comme le ferait une balanceéeguilibre, plutét que d'égalité ou
d'identité. Sinon I'dme du chien et du mangeurhdens seraient établies dans le Brahman et
auraient aussi conquis la vie et la mosafga. En fait le motsarga qui littéralement est
l'acte d'émettre (verbej), par exemple la pluie, une source, le spermeyjdadésigne plus
souvent la création que la renaissance. C'est daisens de création qu'il faut probablement
le prendre ici pour deux raisons: 1) dkwka précédent parlait dupandit sama datina'; 2) or
la création c'est différencier a partir de I'infoencauser l'identité. Lorsque I'esprit est dans
I'équivalence, l'identité disparait, I'univers dasait.

20. na prafsyet-priyan prapya nodvijet-ppya ca-apriyam |
sthira-buddhir-asamagho brahma-vid-brahma sthiteh ||
Il ne devrait pas se réjouir d'avoir obtenu celguést agréable ni détester ce qui lui est
désagréable, celui dont l'intelligence est fernuéng se laisse pas égarer, qui connait le
Brahman et est établi en Lui.

21. lahya-spasesv-asaktaatma vindaty-atmani yat-sukhami
sa brahma-yoga-yuki@ma sukham-akayam-anute ||
L'esprit qui n'est pas attaché aux contacts (des) seec I'extérieur trouve en lui-méme le
bonheur. Celui dont I'ame est engagée par le yaga k@ Brahman obtient un bonheur
inaltérable.

22. ye hi senspasa-ja bhodi duhkha-yonaya eva te |
adhy-anta-vantakaunteya na t& ramate budha||
Ces jouissances nées du contact des sens soninélless des sources de souffrance. Elles
sont dotées d'un début et d'une fin, O fils de Kl# personne réfléchie ne s'en réjouit pas.
D'un point de vue littéraire, les couples de mdthkha yonayaet sanspaka-ja bhodi se
refletent avec inversion car la matricgofi) donne naissancgafa et la jouissance ou
plaisir (bhogg apporte la souffranced(ihkha), soit par son intensité soit par son absence. On
peut ajouter que toutes deux ont un début et imé_ngrenage de la dépendance a déja été
évoqué dans léloka 2.62 6angt sanjyate kimah | kamat krodho 'bhiyate |) mais il est
loisible de réfléchir quelques instants a la seisatle manque de la personne irréfléchie qui
s'est laissée piéger. Celui qui est réfléchi ouesamutrement dit qui comprend les choses
(budhg, sait faire la différence entre un désir et ursdie. Un besoin tel que se nourrir est



assouvi aprés avoir pris de la nourriture, tandisun désir reste généralement sur sa faim
(sauf si on en est dégolté pour en avoir abusé)umefeu qu'on alimente. Je crois
personnellement que le concept de dépendance pinisioe est une illusion typique d'une
pensée matérialiste. La personne sevrée d'un plagsressent un manque que si elle n'a pas
d'autre pensée pour occuper son esprit; méme uh lbésoin peut étre temporairement
occulté. Mais, sauf s'il s'agit d'un besoin de bded'organisme, la sensation de manque est
essentiellement psychologique. Il en va de ménla deuffrance. A quoi sert de se gratter
lorsqu'on ressent la brldlure d'une plaie ou d'unigupe d'insecte, sinon pour ranimer la
souffrance? Quelle est le solution du probleme rsidéen détourner son attention? Les
personnes agées qui souffrent d'un mal chroniquergares bien cela.

23.saknoti-ihaiva ya sadum prak-sarira-vimoksanat |
kama-krodh-odbhava vegan sa yukta sa sukihnara ||
Celui qui est capable de tolérer les pulsions ggaeepar le désir et la colere en ce corps avant
de s'en libérer, est spirituellement équilibré'estcun homme heureux.
Sodhum(racine sah) c'est vaincre, supporter, tolérer, mais aussidmmer. Tu dois me
pardonner mes écarts de conduite dira Arjuna enleyant le méme verbalgka 11.44).
Celui qui accepte l'existence de ces pulsions samsémouvoir estyliktah sukh nara” un
homme heureux engagé dangdga Leyogac'est aussi I'équilibre spirituesématvam yoga
ucyate-sloka 2.48). On pourrait aussi dire que sa consciendeapaisée et chacun ayant lu
les écrits védiques sait que le bonheur réside tkapaix.

24. yo'ntad sukho'ntazramas-tath-antar-jyotir-eva yh |
sa yog brahma-nirvaarh brahma-bhto'dhigacchati ||
Celui qui trouve a l'intérieur de lui-méme le bonhde sujet de se réjouir et aussi la lumiere
est un yogin. Créature du Brahman il atteint lgamna dans le Brahman.

Le nirvana a été défini dans le commentairedioka 72 de la section 2. C'est un non-retour a
la vie mais en aucun cas une évanescence, comooasalereront plus tard les Buddhistes
(selon eux tout est évanescent)nirgana est un état qui s'obtient et comme le dit igiska
il est associé au bonheusukhatvd, a la réjouissancerima) et a la lumierejyoti). On lui
associe un autre moinandala béatitude.

25. labhante brahma-nimwam+sayéh ksia-kalmaah |
chinna-dvaidh yataatmanah sarva-blata-hite raih ||
Les sages dont les fautes ont été effacées, goirdelébarrassés des alternatives, qui
contrblent leur esprit et qui sont attachés au-Biea de toutes les créatures obtiennent le
nirvana dans le Brahman.

Les courts-circuits du vocabulaire font que le \eerbm dont le sens propre est se réjouir,
prendre du plaisir (charnel ou spirituel), en estnu a étre utilisé pour exprimer qu'on aime
et qu'on s'attache. Dire qu'utshi, qui s'est débarrassé de la dualité désir-aversgaitache
au bien-étre des créatures est un paradoxe etrditspeut-étre préférable de dire qu'il se
réjouit de le faire.Kama est tout puissantp(adyumna dira un jour Kisra a Arjuna et
désirer se débarrasser de lui c'est déja le se@ertains préferent aussi traduighinna-
dvaidla par dissiper les doutes, le doute étant un asgeda dualité dvaidta). Krisra incite
a la "trancher" ¢hid -participe passé&hinng puisqu'il s'adresse a un guerrier qui tranche
beaucoup avec ses fleches, autrement dit a laide&tru

26. kkma-krodha-viyukinam yatinam yata-cetaam |
abhito brahma-nisnan vartate viditaatmaram ||



Le nirvana dans le Brahman est ici et aprés pour ces asmaissients d'eux-mémes qui
contrdlent leurs esprit et sont libérés du désitegla colere

27. spasan-krtva bahir-lihyams-caksus-caiva-antare bhruvo|
prana-ag@nau samaurkva nasabhy-antara-arinau ||
Se tenant écarté des contacts extérieurs, le régarentre les sourcils, pondérant ses
inspirations et ses expirations, opérées par lesgwles unes comme les autres,

28. yat-endriya-mano-buddhir-munir-nyakpagyanah |
vigat-eccha-bhaya-krodho ylasad mukta eva da||
Contrdlant ses sens, son esprit et son intelligesesage qui s'est fixé pour destination la
libération et qui a écarté le désir, la peur edigre, en fait il est libéré en permanence.

29. bhokiirarh yajfia-tapa@n sarva-loka-mahwaram |
suhrdan sarva-blatanar jfiatva marh santim-rcchati ||
Qui Me connait comme le bénéficiaire des sacrifetades austérités, le Seigneur Supréme de
tous les mondes, I'ami bienveillant de toutes téatares, acquiert la paix.






