Section 15
L'activité de la Supréme Personne
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Sri-bhagadn-uvaca /Sr1 Bhagawn dit:
1. ardhva-milam-adha-sakham-avatthan prahur-avyayam |
chandimsi yasya pafani yas-tan veda sa veda-vit ||
Il est dit-on un banian éternel, dont la racinedesgée vers le haut, le branchage vers le bas
et dont les feuilles sont les hymnes védigues.i@glusait cela est le connaisseur des Veda's.

2. adha-cordhvan prastas-tasyaakha gupa-pravddha visaya-prawlah |
adha-ca nmilany-anusantani karma-anubandhi manygya-loke ||
Des branches de celui-ci, développées aussi puissatrpar les modes de la nature,
s'étendent vers le bas et aussi vers le haut|e®pbusses sont les objets des sens. Des
racines s'étendent aussi vers le bas, liées aivit@stdans le monde des humains.

Asvattha est l'arbre sous lequel peut se tenir un chevalreanent dit le banian (ficus
benghalensis). En fait certains d'entre eux (conseiai du jardin botanique de Calcutta ou
d'un village au sud de Bangalore) ont un diamégellisieurs centaines de metrAsvattha
est aussi appel@laksa et est de la méme famille (celle des ficus) queipeala (ficus
religiosa), mais ce sont deux arbres différents’'est lepippalaqui est I'arbre sacré planté
devant les temples. Je l'ai qualifié d'éternel gaque cela sonnait mieux qu'immuable
(avyayg, mais ce sont les récits a son propos qui somt ¢u l'autre car cet arbre est celui
des activités (comme l'atteste le dernier piedldi4a 4) et il va étre question de le couper.
On en parle aussi dans d'autrépanksads pour en dire que nul ne peut en trouver le heut
gu'on se perd en suivant ses racines et ses branghepointent dans tous les sens. Les
racines sont ce qui nourrit un arbre et ses brarscbe qui porte ses feuilles et ses fruits. Le
motmila (n) désigne une racine mais aussi une sourceptigae ou un pied, efakha (f) ou
sakha (m) est une branche au sens propre ou figuré. Dapgemiersloka ces mots sont au
singulier, parce qu'il est question de l'activitéide venant d'en haut, dont le produit est les
Vedds. Dans le deuxiemdoka les deux mots sont au pluriel parce qu'il est tjoasdes
activités humaines. C'est pour cela qu'il est méajue ces derniéres sont développées par les
modes de la Nature. Le banian se préte parfaiteraelat fable car c'est un épiphyte qui
commence par pousser en hauteur aux dépends dhme dudte (& partir d'une graine
apportée la par un oiseau). Le spectacle d'un baroa d'un pipal (orthographe hindi)
étranglant un autre arbre ou parfois un batimennstuit par I'homme avec ses racines est
d'ailleurs assez effrayant. Lorsqu'un banian a prigo d'extension latéralement pour que la
seve se propage dans ses branches, il pousse uwellgoracine vers le bas directement a
partir de la branche. C'est ainsi qu'il peut s'éemsur une centaine de métres et qu'il devient
difficile de définir ou il a commencé de poussegs lactions sont a proprement parler les
branches du banian védique dont il est questioreidi est dit qu'elles sont projetées vers
l'avant (pragita), en direction des pousses qui sont les objetseds. A l'origine d'une action
il y a une motivation et les racines du banian detvités sont donc ces motivations: devoirs
et passions pour les hommes, désir créatif powtdér originel. Le fait que chaque hymne
desVedds soit une feuille de ce banian et que cet arloieé&ternel indiquent clairement que
celui-ci est I'expression (la padsaj du Brahman. C'est non seulement l'arbre des ié&siv
mais aussi celui de la connaissance des lois qqissé&nt les activités divines et humaines. Ce



sont des préceptes moraux et autres parcelles i wgii sont écrits sur chaque feuille du
banian. L'idée differe de celle représentée parbla de la connaissance dans la Bible en
cela qu' il n'est pas dit dans |&panksads que l'attrait pour l'activité et la connaissanseit

un péché, méme s'il le favorise. Il ne s'agit cdpah pas de la connaissance de la Vérité
(sloka 13.12), mais de vérités concernant les activilésgesv/edds qui concernent leguna's
(sloka 2.45). Le produit le plus durable d'une quelcon@uetivité est I'expérience et toute
connaissance phénoménologique acquise par I'expEgibumaineghriti) peut étre ajoutée
a celle desVedds. Mais cette connaissance empirique n'est sougahine diversion en
faisant oublier de plus essentielles. Aussi est-gllalifiée par Kispa d'ignorance et par la
Bible de péché.

3. na fipam-asy-eha tath-opalabhyate na-ante na ca-ada-sampragtha |
asvattham-ensa su-viridha-milam-asaga-$astraa ddena chittd ||
En ce monde, ni sa forme, ni son début, ni sanfin, plus que son extension ne peuvent étre
appréhendées. Ayant coupé résolument avec l'arrdétdahement les racines si bien
développées de ce banian,

4. tatd padan tat-parinargitavyan yasmin gat na nivartante hiyah |
tam-eva ca-adya prapadye yatapravttih prasta puani ||
Alors il faut chercher aux alentours ce lieu ded€&sce d'ou I'on ne revient plus, (en disant) je
cherche refuge auprés de Cette Personne origéneketir de laguelle I'engagement dans
I'activité matérielle s'est développé voila biengtemps.
Lorsque dans un texte védique il est question di&lut et d'une finadli, antg le lecteur
anticipe systématiquement en ajoutant un milreadhya, qu'il faut comprendre comme une
extension, une durée, une persistance de la méatifes matérielle. Le mot extension
(sampratitha) est nettement plus approprié pour un banian doutes les racines sont autant
de troncs et suggere la difficulté de s'en dépétrigmage est merveilleuse et en méme temps
comique de cette personne sage qui taille et caaysx grand effort les racines et les
branches de cet arbre dans lequel il est assis ghasche Celui qui I'a planté.

5. nirmana-moh jita-saiga-daa adhyatma-nitya vinivrtta-kamah |
dvandvair-vimukih sukha-diikha-sanjfiair-gacchanty-amihah padam-avyaya ||
Ceux qui sont sans orgueil ni illusions, qui saews a bout de I'erreur de I'association et se
consacrent pour toujours au Supréme Self, qui ne@os envahis de désirs et sont libérés
des dualités telles que plaisir et peine, ces satgignent ce havre éternel.

6. na tad-bfisayate 8ryo nasasanko na pivaka |
yad-gatd na nivartante tad-dma parama mama ||
Ni le soleil, ni la lune, ni le feu ne I'éclaire loeu dont on ne revient pas lorsqu'on I'a atteint,
qui est Ma supréme demeure.

Le Soleil, la Lune et Le Feu sont appelés par desasns de ces divinitéSirya, Sasanka et
Pavaka Pavakasignifie celui qui est pur tandis g@avanag celui qui purifie est un des noms
de Vayu, le Vent, le Souffle Vital. Concernant le sensoandr a cesloka, une source de
lumiére physique parait tout a fait inutile dans tieu" immatériel appeléVaikuntha
Golokaou Vrindavanag aussi bien pour celui qui y est accueilli que pbdote de ce lieu
puisquil est la source de toutes les lumiéres, spiritsediematérielles, la Lumiere originelle
(prablasmi Sasi-Suryayo - sloka 7.8). Quiconque y séjourne n'a nul besoin de voir
puisqu'alors une seule chose existe et qu'il énpfaitie. Comme bien souvent dansd#a le
vers qui suit constitue la clé pour interprétercpe vient d'étre dit: thama eva aga jiva', i.e



l'incarnée est un rayon de Ma Lumiére (rayon étané traduction poétique du matrsa
pour évoquer le soleil, quand il s'agit d'une fiaotde Vinu).

7. mam-aiva-aso jiva-loke jva-bhitah saritana |
mand-sastani-indriyani prakti-sthani karsati ||
C'est une fraction éternelle de Moi qui, en tariuope incarnée dans le monde des vivants,
conduit les six sens dont le mental qui appartiehada Nature.

8. safirarh yad-avapnoti yac-ca-apy-utkramaivara |
grhitv-aitani sanyati vayur-gandhan-iva-asayat ||
Le seigneur de ce corps, lorsqu'il en obtient wveau ou lorsqu'il s'en extirpe, part en

emportant avec lui ce qu'il a saisi, comme le wemporte les odeurs depuis leur réceptacle.
Serait-ce par dérision qupva est appelésvara (littéralement le maitre tout puissant des
lieux) alors que dans ldoka suivant il "sert" les objets des senpésevrester aupres d'une
personne, l'assister, la vénérer et la servir) @bl le suivant encore il est sous I'emprise des
gunas (Quna-anvitg? Krispa comparejiva au vent qui emporte les odeurs, ce qui ne peut
mangquer de rappeler qu'Arjuna se plaignait de sepri¢ qui vagabonde, emporté par les
sens. On imagine augsva tel un papillon ou une abeille qui butine des ffielen trouvant
une nouvelle, lui volant son butin, puis s'en @stitt (t-kram signifie littéralement
progresser en sortant vers le haut) pour aller dher ailleurs. Mais ce butin est un fardeau,
non pas tant parce qu'il faut payer son larcin dame vie future que parce qu'il colore en
jaune l'abeille et qu'elle devient méconnaissablée se prend pour un ballot de pollen et
devra s'en libérer pour se retrouver elle-méme f&igant elle sertypasey le propos de la
fleur. La nature abonde de ce genre d'interdépendates créatures. Quant au vent, ce héros
emblématique de I'action, loin d'emporter un air pest peut-étre devenu malodorant.
Sur le plan technique c'estaliankara qui convoie d'une carcasse a une autre ces
caractéristiques individuelles, ce mélange gimas qu'on appelle la personnalité. Ces
parfums emportés pgiva sont materialisés de par sa volonté dans des gap@®priés avec
l'aide de I'évolution du foetus. Dans le regard damfant on surprend parfois un gouffre
insondable, qui n'est autre que @dtankara. Notons encore que lorsqu'il est question de
parfum au sens figuré, le mgtna est aussi approprié qugandhacomme par exemple dans
I'expressiort’ guna-anvitd (sloka 10): sous le charme des parfums de sa personnalité

9. srotram caksuh spasanan ca rasana ghranam-eva ca |
adhsthaya mana-ca-ayan visayan-upasevate ||
Présidant aux oreilles, aux yeux et autres orgdndeucher, du golt, de l'odorat, ainsi qu'a
I'organe des pensées, il "sert" les objets des sens

10. utkimantan sthitan va-api bhufifinamn va guna-anvitam |
vimiadha na-anupgyanti payanti jfianacakusah ||
Alors gu'ils le quitte (leur corps) ou bien quilyg tiennent et en jouissent, emportés par les
gunas, les esprits égarés ne parviennent pas a discarmue voient ceux qui ont les yeux de
la connaissance.
La syntaxe d'une langue étrangere est souvent tirtiet un sujet d'étude intéressant du
mode de pensée de l'utilisateur. Ainsi dans lex geemiers pieds dsioka I'néte du corps
est au singulier, parce gu'il n‘'occupe qu'un semips a la fois. Mais dans les deux pieds
suivants les esprits clairvoyants ou egarées sontlatiel, sans doute parce qu'au début de la
section, il était question de personnes qui, ayanipé les racines du banian, ne revenaient
pas et d'autres qui étaient désorientées. Le tegtelit pas non plus ce qu'ils voient ou au



contraire ne parviennent pas a voir, mais I'habé&utbus a enseigné que kska's suivants
apporteront la réponse.

11. yatanto yoginacainan pasyanty-atmany-avasthitam |
yatanto'py-akta-atmano nainan payanty-acetada||
Les yogins en exercant un effort voient ce quied & l'intérieur d'eux-méme. Les personnes
irréfléchies qui n‘ont pas pris conscience d'athésnes, bien que faisant aussi un effort, ne le
voit pas.
Le verbecit, nous l'avons vu, signifie percevoir, réalisernper au sens ou l'employait
Descartes, etetasest le "truc mental” de Vivekananda, la lumiérgiieure qui permet de
voir, la conscience et son réceptacle, le cceur. dasx termeskrita-atmana et acetash
gualifiant ceux qui sont dépourvus de vision irgare sont en fait un peu équivalent: ils n'ont
pas réalisé qu'ils ont une ame et n'y ont pas m@neé.

12. yadaditya-gatan tejo jagad-basayate'khilam |
yac-candra-masi yac-ca-agnau tat-tejo viddiimakam ||
Cette splendeur irradiant du soleil qui illuminariende entier, celle de la lune scintillante et
celle du feu, sache qu'elles sont Miennes.

La Gayatri exprime la foi dans le Brahman et ses trois forakesnanifestations matérielles,
énergétiques et spirituelles avant de formuler deuvque, portée par cette clarté divine du
soleil levant, l'intelligence du croyant s'élevesvia sphére spirituelle. Ce qui améne a poser
la question comme dans le cas de la poule et dg:lgmi de la foi ou de la Lumiere divine a
révélé l'autre? Est-ce l'effort de méditation gogin qui lui a donné la vision ou bien la
lumiéere qui lui a fait prendre conscience de sorearti n'y a qu'une seule lumiére diffusant
sa splendeur au travers du soleil, de la lune,edudu de la consciencemamakad.

13. gim-avisya ca blatani drarayamy-aham-ojas |
pusnami casadhatl sanah somo blatva rasaatmaka ||
Entrant dans la terre, Je soutiens les créatuezsion énergie et devenant la lune qui anime
la séve je nourris toutes les plantes.
Lesslokas qui suivent reviennent en quelque sorte sursk ldes opulences divineg@a
aisvarg de la section 10 pour y ajouter celles des a&svinitiées par cette tres ancienne
Personne assise a I'écart du banian védique. Leofiducteur est I'énergi¢ejasest I'énergie
rayonnée qui éblouit et brll®jas est I'énergie intérieure qui durcit, parfois hearugra
vajra) et surtout soutient la vie, donne de la vigu&ans lesloka précédent le nom employé
pour désigner le dieu de la lune sous sa forme magaote étaitCandra mot qui peut aussi
étre utilisé comme adjectif pour désigner tout aelqit, et y était apposé en suffireasau
mode locatiimasj qu'on peut imaginer évoquant la sumasiou masi), le kohl pour ombrer
les yeux et le quartier de lune comparable a un ewmjbleur. Ici ce dieu sous sa forme
soutenant la vie et donnant de la vigueur aux @argst appel&oma Le motsoma(issu du
verbesu, 3*™°personne du présent de l'indicatifnoti presser, distiller — a ne pas confondre
avec le préfixe su: bien, bon) désigne avant toujus dont il est question dans nombre de
cantiques de¥edds. C'est une boisson euphorisargaymanasyeet hallucinogene (extraite
de la plante herbacée nommée acid asclepias) dquifésrte aux dieux et consommée dans
certains sacrifices. Ce rituel se trouve ici justién associant le nom de la boisson au concept
de seve nourriciereSoma est la Personne Spirituelle présidaritnja-kg au principe
nourricier des plantes sous la forme d'un juss@ qui monte dans leur tige. Les jardiniers
savent que la lune influe sur le cycle des plamted est recommandé de faire les semis
pendant ses phases croissantes. La lune influa ausdien d'autres cycles de la nature et
est indéniablement I'essence de processuasé. Somaentretient la vie et ceux qui vont a



lui aprés la mort reviennent toujours. Il est énergitale pjag, doux et agréablesGumya

et, les jeux de mots étant de rigueur etlgd, il est bon §u).

Les créatures, qu'elles soient animées ou non, faites de terre (et celles qui vivent sont
irriguées de liquides nourriciers). La terre, noner#hi en tant qu'élément, deviego (la
vache) lorsqu'elle est mise a contribution pouredyer les créatures. La fable du iiithu

la trayant pour lui faire porter des plantes, suilgs dieux, dessurés, desgandharva etc... ,
pour leur procurer I'abondance sous une forme o@ autre, est son titre de gloire.

14. aha vaisva-naro blutva praninarmh dehamasritah |
prana-agna-samyuktash pa@my-annan catur-vidham ||
Devenant la chaleur vitale résidant dans le coegp®ds ceux qui respirent, en conjonction
avec l'air qui sort et qui entre, Je digere ledrgusortes de nourriture.

Les quatre sortes de nourritures sont celles ga'wale, mache, léche ou suce. La digestion
est essentiellement une combustion des alimentbufeant) par l'air (comburant) et les
anciens l'avaient bien compris puisque le varhesignifie aussi bien briler que digérer ou
méme cuirePaka ou pacalaest le feu domestique et un cuisinier, mais ce mest pas utilisé
comme pseudonyme de la divinkgni. Les noms des principes naturels sont parfois des
enigmes dont ugloka tel que celui-ci apporte la clé: chaleur vitale dié "ce qui est commun
a toutes les personnesdisva-narg. Le Brihadaranyaka Upagad dont la section 1.2
commence par une histoire de Faim préte a dévaendnde, utilise les mémes termes dans
la section 5.9 pour qualifier le feu interne "commma toute personne" vivante qui brile la
nourriture. "Tu ne dois pas mépriser la nourrituradit aussi leTaittirya Upansad, "car le
corps est nourriture, les créatures naissent etsgibnt par la nourriture et redeviennent
nourriture”. Le cycle de la nourriture est rappele celui du sacrifice eagni est celui qui
convertit I'offrande en nourriture acceptable pdes dieuxVaisva-naraest Celui qui nourrit
les dieux présidant aux fonctions vitales.
Tout un chacun doté d'un esprit analytiq@nkhya) a pu observer que pour cuire de la
nourriture il faut non seulement allumer un feu snaussi un courant d'air pour le maintenir
en activité. Dans le processus de digestion ce adud'air estprana-a@na inspiration
expiration.

15. sarvasya ca-ahamdinsannivsto matté snrtir-jianam-apohana ca |
vedas-ca sarvair-aham-eva vedyo deth-kd-vedavid-eva ca-aham ||
Je suis aussi installé dans le coeur de chacunéhboire, le savoir, ainsi que I'oubli lui
viennent de Moi. Je suis ce qu'il y a a connaiarelg lecture de tous les Veda's, I'auteur du
Vedanta et le connaisseur des Veda's.
Les Vedanta-ditra's sont ces mémddrahma-stra's évoqués dans kdoka 13.5. lls ont été
compilés dans un ordre logique pdyasa Vy-asaest en fait le nom de sa fonction, puisqu'il
signifie littéralement celui qui divise, arrangeaampile et celui qu'on nomnwyasa-devale
plus prolifique de tous les auteurs, connu pourimwompilé lesVedds, les satras et
composé ldMahabharata et pour s'étre mis en scéne dans cette histoue 2 nom d&risna
Dvaipayana Vgsa (géniteur deDhritarastra, Pandu et Vidura entre autres interventions, il
oriente l'intrigue), est considéré comme une ineéion secondaire de Miu. La présence de
la Personne Supréme en tant qeeranatma dans le coeur de tous est rappelée dankla
17. Ici il est question de sa présence sous la doda la connaissance. Le siege de la
connaissance est dans le coeur car c'est la quaeukesirs des écrits védiques situent la pensée
et corrélativement les facultés de mémoire et dioub

16. dwav-imau purgau loke kara-ca-akara eva ca |
ksareh sarvai bhatani kita-stho'kara ucyate ||



Il y a deux personnes en ce monde: la périssaltlaatérable. La périssable est toutes les
creatures. Celle qui se situe au dela de celatesndltérable.
La syntaxe curieuse de ¢®ka ou le substantifgurusa) est dans le mode dual, les adjectifs
qui le qualifie kshara, aksharajpta-sth&) sont au singulier mais toute créatusafva bita)
est au pluriel incite a réfléchir sur la signifigah de la pluralité. Il est naturellement
guestion de deux "sortes de" personnes. Celle piué et se détériore pour finir par "se
dissoudre" est altérablekgarg tandis que celle qui existe sans subir de maibo est
l'inaltérable (@ksarg. La personne qui se situe dans lindividualisnidaedifférence est
plurielle. Celle qui se situe dans la transcendaese au sommet, au dessusté-stha) et
elle est au dela de la pluralité car elle a abandén'ego. L'existence inaltérable ne se
dénombre passioka 18.20). La personne qui au contraire considére clu@que créature est
doté d'une existence propre différente de celle algses a une compréhensiofjasa de
I'existence loka 18.21) et conformément & cette conception elleadigmt au monde de
l'action ou tout est périssable. Elle est plurigiglusieurs titres: (i) assimilant I'existence a
un mode de vie, elle considere que l'existence lttumme ou d'une femme, d'un cultivateur
ou d'un scientifique, d'un animal ou d'un arbre tsdifférentes; (ii) elle-méme change a
chaque instant passant par des stades d'enthousiatnde désespoir, de spiritualité et
d'animalité, d'énergie et de passivité... en fonctioguna prévalant a cet instant.
17. uttama purwas-tv-anya paramatm-ety-udihrtah |
yo loka-trayamavisya bibharty-avyaya@vara ||
Mais il en est une autre, la Personne Suprémeg @pplelée I'UItime Soi, le Seigneur Tout
Puissant qui entrant dans les trois mondes lesti@ain

Ceslokareprend les termes diloka 13.23 et appelle les mémes commentaires concelaant
nuance entreuttama et paramaet le fait que fitman situé dans la transcendance et le
Paramtman ont méme essence n'empéche pas qu'il faille cenesidjue du point de vue
identitaire deux personnepurusa) sont présentes dans chaque corps. N'y a-t-illpasne
contradiction avec le commentaire dloka précédent sur I'abandon de l'ego et l'unicité
d'existence de la personne qui ne s'identifie pasraenveloppe matérielle? Non car c'est le
statut de cette personne qui est unique: celindindépourvu d'identité. Cela n'empéche pas
d'admettre qu'a l'intérieur de cette enveloppe mellé siege une présence spirituelle a la
conscience limitée et une Présence Supérieure & tmutre Purisa-uttamd, Celle que le
Mundaka Upaniad (3.1.1) nomme ausSupana le témoin, I'ami, le confident et [guru
C'est la méme Personne Toute Puissahiteafg qui maintient les trois mondes dans leur
apparence temporaire en les imprégnantsg\J), qui est omniprésente, omnisciente,
consciente de toutes les autres, qui connait lei@s passées et a venir et n'est pas sujette a
I'illusion (qui résulte d'une conscience limitée).

18. yasmt-ksaram-aitto'ham-akarad-api cottamah |
ato'smi loke vede ca prathitpurus-ottama ||
Parce que Je transcende ce qui subit des alté&aibque Je suis supérieur a tout ce qui est
inaltérable, Je suis célébré dans le monde etldangdas comme le Pgnttama.

19. yo maim-evam-asamimiho janati purus-ottamam |
sa sarva-vid-bhajati am sarva-bhAvena blarata ||
Celui qui n'étant pas sujet a la confusion Me ctirc@mme le Purushottama connait tout et
Me vénére de toutes les faconsaitta.

20. iti guhya-tame sastram-idam-ukten maya'nagha |
etad-buddh¥ buddhinan-syat-krta-krtyas-ca blarata ||



Ainsi, O toi qui es sans tache, t'a été dispens#pal'enseignement le plus confidentiel.
Celui qui sait cela est doté d'intelligence et waigu'il a a faire est accompli, O Bata.

Krispa utilise ici le motsastraqui est plus impérieux qu'enseignement en frangaest un
précepte, une loi (dans I'étymologie du mot il yeaverbe chétiersag mais c'est aussi plus
abstrait qu'un reglement a suivre et il est souvgmestion de §astra-vidhi' qui sont les
ordonnances des écritures ou les ordonnances t# (&lokas 23 et 24 concluant la section
qui suit).

Si j'essaie de faire la synthese des enseignerdestsections 13 a 15, leur point commun me
semble précisément étre les précepiast(as) régissant ce monde, le premier étant qu'il a
pour origine la manifestation de la conscienceRluwottamaau travers de sdaya ou en
langage figuré "son mariage avecakiti”. Le monde est le champ d'activité et la cons@enc
est le connaisseur du champ. Mais en matiere denaissance il importe avant tout
d'apprendre a se connaitre soi-méme et de consawar attention a connaitre ce qui
importe. Ce qui rend ce monde manifeste est I'adiesgunas qui cristallisent I'énergie de
Prakiti en objets ou créatures dotés d'une identité (on) &j ce qui le fait évoluer est
toujours l'action "deggunas sur lesgunas" (des identités respectives l'une sur l'autie).
conséquence de quoi, il germe et prospére commgigantesque banian planté par le
Puruottamaet peuplé d'oiseaux qui en picorent les fruitssstei regard bienveillant de
Supana (Mundaka Upaniad 3.1.1). Ces oiseaux emportent des impressionslgquentent
leurs réves et oublient qu'ils sont pures cons@enen aucune fagon concernés par cette
fiction. Celui que le derniefloka qualifie debuddhi-nan (hominatif debuddhimat synonyme
de budhaou buddhd est I'éveillé qui a percu dans son cceur la lumigui se suffit a elle-
méme. Cet état natureddttvg dans lequel il se trouve, il doit le développaraherchant: 1)

a s'abstraire des préférences et aversions envergutl ressentdama, tulya, dvandyaet 2)

a se retenir de s'impliquer volontairement danstian par intérét értha, rajas, praitti) ou
tout du moins a ne plus se sentir concerresakta. A supposer qu'on ait bien acquis ce
"refrain” de la Gita, on est ¢yat - verbe étre au mode conditionnel certes maishjes/ej
expert dans I'action: on fait parfaitement ce qy'a a faire et rien de plugita-kritya).



