Section 3
la voie de I'action
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Arjuna uvaca/ Arjuna dit:
1. jyayag cet-karmaas-te mat buddhir-jaardana |
tat-kim karmani ghore narm niyojayasi kéava ||
O Janrdana, si tu penses que l'intelligence est supéri@liaction, pourquoi veux-tu
m'engager dans cette horrible activité, O Keshava?

2. vyamisreneva \akyena buddhh mohayasi-iva me |
tad-ekan vada nicitya yenasreyo'’hamapnuyam ||
Avec des instructions aussi équivoques tu induisomaprehension en confusion. Donne-
m'en une qui me soit définitivement la plus béngdiq

Cette déclaration touchante par sa sincérité etsafiance s'adresse a un ami. Il n'y a pas
lieu d'en modérer les termes ou d'expliquer qudajypose la question pour I'édification
d'autres oreilles moins intelligentes que les senrkn fait c'est Arjuna lui-méme qui est a la
source de la confusion, parce qu'il a réorientéilget de la conversation daarma-yogaau
dhyana-yogaavec sa question sur ce qui permet de distingnesage a l'intelligence bien
établie §loka 2.54). Il recevra des éclaircissements plus diéfinen réponse a ses doutes au
début de la section Gloka 6.3): le yoga ne se concrétise pas dans le mémpadement
selon qu'on est un néophyte ou qu'on est parvenstade du détachement des objectifs
individuels. Sur le plan littéraire je suis d'opam que cette intervention d'Arjuna est le cceur
de laBhagavad @a car elle en donne le ton. Ce n'est pas un coumgistral mais interactif
et de plus I'éleve est le cousin et I'ami du psdeas. Souvent I'éléve Arjuna pose a son guru
une question qui rompt le fil du cours et le réotes parce qu'un mot qui vient d'étre
prononceé lui a frappé I'esprit ou que la conversatiui ramene a la mémoire une question
gu'il s'était posée antérieurement (a quoi recothoai un sage?). Souvent aussi le professeur
répond en énoncgant un nouveau paradoxe, commevaedre le cas dans koka 3-4: ne
pas accomplir ses taches ne préserve pas du dapgeson activité aient des répercutions
négatives. Alors qu'Arjuna n'a déja pas comprisuga' méme action peut étre considérée
comme délictueuse ou vertueuse selon I'état ditedans lequel elle est accomplieyista
renchérit. Il ne cherche certes pas a déstabilsan éleve, mais a le faire réfléchir. Il a de
bonnes raisons pour ne pas utiliser des mots eéifisr pour la tache vertueuse et l'activité
intéressée, l'une étant qu'une tache impure ouller@ecomplie par piété aura néanmoins
guelques réactions négatives (quelgu'un trouvesaradire par exemple); mais le dévot ne
doit pas s'en soucier. Une autre raison est qu'errdunit pas unsabha(assemblée) avant
chaque action pour en délibérer et décider si sea vertueuse ou coupable; parions que les
avis seraient partagés. Par contre, comme |l vapliguer, la décision de s'abstenir d'agir
peut étre en soi une mauvaise action.
La répartie d'Arjuna n'en est pas moins impertieegit il n'aurait pas osé l'adresser a un ainé
commeDrona. Il a demandé a Kspa d'étre sorguru et continue cependant de le traiter en
ami. "O pourvoyeur de la vie, tes explications s complexité ne font que m'induire en
confusion. Ton enseignement n'est pas clair. Oquaaar du démokKesi, j'attends de toi une
seule directive simple a laquelle je suis prét @ibbomme un éléve se doit de le faire a son



guru et qui soit pour mon plus grand bien. Prends ens@ération mon intérét avant de
m'assigner une tache sanglangh¢rg."” En fait le mot ghora signifie terrible, effrayaet
cependant méritant le respect, mais en l'occurreilce'agit de verser le sang et les
descriptions de scenes de combat par Safjaya guwrosmi cette conversation seront
particulierement gores. Cette question de vocabelaiise a part, I'enseignement deiska
sur la distinction qu'il convient de faire entrei-seéme et I'enveloppe matérielle et sur
I'action désintéressée n'a de toute évidence pasabocu pleinement son auditoire. Arjuna
est un homme d'action (ce qui l'incite a demandes drdres clairs) et il est le digne fils
d'Indra Indra est "l'incarnation” du concept de mental cosmigqaj dirige les autres
divinités présidant chacune a une fonction du carpsmique, notamment un de ses sens.
Indraanalyse et a des doutes, il veut contréler laaditin et réussir dans ses entreprises. S'il
est question d'obéir a une autorité supérieurepréfere recevoir un ordre clair, sans
équivoque, afin d'étre certain que suivre les dives qui lui sont données lui assure un
bénéfice. OBhagavn n'édicte pas des lois dansBdagavad @a. Dans les 16 sections qui
suivent il procédera a une analyse de la conditimmaine, attirera I'attention d'Arjuna sur
les erreurs possibles, les ennemis a craindre ediguera des conseils, en précisant "c'est ce
gu'en ont conclu les sages" ou "c'est mon opinidAdis si 'hommeNarg Arjuna) a une
liberté c'est bien celle de se tromper. La plusngie& erreur qu'il peut commettre est de
s'identifier a son enveloppe matérielle, qui eshdamnée a agir car elle a été concgue
précisément pour cela, et la deuxieme erreur estagr que par finalité car cette finalité est
le carcan qui enleve a 'homme sa liberté. La libar'est pas la licence de faire ceci ou cela
mais l'absence de dépendance. Certaines actiongewiindéniablement étre accomplies
comme cela va étre précisé, ne serait-ce que powivse ou comme contribution au bon
fonctionnement de 'univers, mais leur aboutissemi@st pas essentiel.

Sri-Bhagavin-uvaca / Sht Bhagawn dit:
3. loke'smin-dvid nista pura prokéa maya'ngha |
jAiana-yogenaakhyanam karma-yogena yogam ||
O toi qui es sans faute, je t'ai déja expliqud guai deux états d'esprit, celui du philosophe
qui suit la voie du jina-yoga et celui du dévot qui suit la voie du kagoga.

Le motnistha, qui a été traduit ici par état d'esprit, signifime base, une positiostlig
stable, une foi et le philosophe en question esbgicien Gankhya). Krispa revient donc a ce
gu'il avait entrepris d'expliquer dans $oka 2-40 pour I'exposer de maniére plus concréte. I
parlait d'intelligence établie dans la transcendarfouddhi-yoga, par laquelle on comprend
que la libération fhukt) et la béatitude rirvana) s'atteignent en s'affranchissant de la
dépendance de la finalité (I'attachement aux béaéfides actions). Il expliquera donc a
Arjuna dans cette section et la suivante ce quiastion intéressée et l'action désintéressée
ou sacrifice puis que la clé pour s'affranchir dedépendance est la connaissanéan@).
Mais il s'agit d'une connaissance qui dépasse potdbaent les conclusions de l'analyse
logique Gankhya), puisqu'elle affranchit de I'egal¢ka 4.35) et qu'elle procure la paix a
celui qui est exempt d'ego et de possessiliikd2.71). Dans céloka le motyogapeut étre
lu dans son sens propre de conduite guidée, maipailit de vue de la personne qui est
guidée il est préférable de parler de "voie du s&vet de "voie de l'action'lans I'esprit de
yoga(jiiana-yoga, karma-yoga

4. na karmaam-ararambtan-nakkarmyan purwo'snute |
na ca sannyasad-eva siddhih samadhigacchati ||
Un homme ne réussit pas a étre inactif en s'abstelfentreprendre des actions et il n‘atteint
pas la perfection par l'abstinence.



Sannyasdsam-ny-asne pas étre impliqué dans) est I'abandon purirepke de l'activité (la
démission, l'abstention) allant chez certains juggqujedne définitif entrainant la mort.
Traduit ici par abstinence, souvent ailleurs parmoacement, il faut le distinguer de
I'abandon sélectif exprimé par les verli@éset tyaj (sangam tyaki - sloka 2-48). Le mot
naiskarmya signifie absence d'activiténi-karmya mais une étymologie plus fantaisiste
exprimerait sans doute mieux a quoi corresponcedetictivité. En effeha-s-karmyaserait
I'activité indésirable, peu propice, et par extemsles conséquences indésirables de I'activité.
Un exemple évident d'abstention d'une action quiv@git a une mauvaise action est de ne
pas porter secours a autrui lorsqu'on le peut sargdtre sa propre vie en danger. S'abstenir
de se nourrir par principe équivaut aussi a un giecet recemment une cour de justice lI'a
condamné car le suicide est un délit en Inde. Mies a été désavouée par la cour supréme
car c'était faire obstruction aux croyances religges de la personne (en l'occurrence
I'inculpé était de religion Jain). Le pere spirituge I'Inde moderne, M.K. Gandhi avait une
arme secrete pour lutter contre le pouvoir coloni@ résistance passive. Cela consistait
principalement a obliger les membres de I'admiaistn anglaise a se montrer injustes en
appliqguant les lois en vigueur et, se faisant, aseatir coupables. Il pratiquait aussi
volontiers le jedne, menagant ainsi le pouvoir deseutes qui he manqueraient pas de se
produire s'il mourait de faim. Tout cela faisaitrpa de ce qu'il appelait sa conception de la
vérité (“satya-graha titre de ses mémoires). Il avait été un avocaentueux avant de
devenir leguru de tout un peuple et il lisait souvent@ta. Il ne pouvait donc ignorer que
par "ces actes passifs" il se rendait coupable dwntage, de violence mentale et
accessoirement de mensonge (s'il n'avait pas itiite de mourir de faim). Comme on loue
souvent une personne pour ce qu'elle n'est pagaraat en ignorant ses vraies qualités, le
Mahatma est donné en exemple comme l'ap6tre de la noandel Je me suis préte
volontairement a des critiques de casuiste a s¢et gour illustrer le fait qu'une action ou
une prétendue passivité n'est jamais absolumens saproche rfaiskarmyg. En fait le
Mahatma avait fort bien compris qu'on doit se salir un des mains pour faire une bonne
action et il a prouvé a plusieurs reprises qu'iltrensigeait pas avec la vérite.

5. na hi kacit-ksanam-api fitu tisthaty-akarmak |
karyate hy-avéah karma sarviaprakti-jair-gunaih ||
Personne ne reste inactif un seul instant, c'esineet ¢a I'est aussi que tout un chacun est
involontairement poussé a agir selon les modea datlre.

La deuxieme affirmation incite a penser que noudisposons d'aucune liberté, en raison de
son insistance sur le fait que l'obligation (il esassivement causé de fairkaryate
s'applique a tout un chacursgrva) indépendamment de sa volont&gah). Mais il est
précisé que ce gue tout un chacun est causé de dair une action et que l'instrument de
I'obligation est "leggunas nés de la nature”. On en déduit que l'instrunaagit sur le choix
des actions et a remplacer la préposition sibyllfpar" indiquant l'instrument en francais
par "selon": chacun n'est poussé a accomplir qugéagges actions qui correspondent a ses
traits de caractere duna). Bien sOr chacun est responsable de ces traitscatactére
matériels qu'il a acquis au cours de ses vies pEsse€ probablement continué a développer
au cours de celle-ci et chacun peut aussi luttertttenle désir, la colére ou la convoitise.

6. karm-endrigni sanyamya yaaste manassmaran | indriya-aram-vimada-atma mithya-
acara sa ucyate ||
Celui qui contr6le les organes de l'action maist diemfacultés mentales demeurent occupées
a se remémorer ce qui motive les sens, parcesgu@urre lui-méme est appelé un hypocrite.
Ce shloka ne doit en aucun cas étre extrait de cgoriexte, car alors il pourrait étre mal
interprété. Celui qui a décidé de rester absolumaattif (sloka précédent) s'efforce pour



cela de controler ses "sens conatifgarma-indriyd: bras, jambes, méachoires et langue,
organe sexuel et organes de la défécation. Maidessixieme" comme on dit souvent en
sanskrit, le mental continue d'errer dans ses mémoirespthasirs passés ou ses fantasmes
inassouvis, sa conduit@dara) est un mensongenithya) vis-a-vis de lui-méme. Gdoka
mérite aussi d'étre rapproché dioka 4.11 qui dit: les hommes suivent toujours la \opie
j'ai tracé pour eux. On n'échappe pas a sa nature.

7. yas-tv-indriyini manag niyamyaarabhate'rjuna |
karm-endriyai karma-yogam-asaKiasa vkisyate ||
Mais, O Arjuna, celui dont les facultés mentalast ®mnployées a controler ses sens et qui
s'engage avec ses organes de l'action sans at@chéams le karma-yoga, celui-ci excelle.
Karma-yogaqui apparait ici pour la premiere fois dans leteepeut parfaitement étre traduit
par activité dévotionnelle, si cela désigne toutaexécuté comme une offrande, un sacrifice,
sans motivation personnelle (individuelle) ni atltament a son aboutissement et pas
uniquement une activité rituelle. Il est sans dopligs juste pour éviter toute ambiguité de
traduire karma-yogapar activité consciente.

Dans leBhagavata Puma (V.1.17), Brahna dit: Celui qui n'a pas subjugué ses sens
reste dans la forét a craindre ses ennemis (latferéquestion étant celle des sens ou bien
celle dans laquelle s'est retiré gannyasirrévant encore aux plaisirs de la vie). Mais que
peut craindre celui qui y est parvenu? Il peut mdaevie de maitre de maisogr{hastg. Le
Matsya Puina dit aussi a ce propos: "C'est de I'hypocrisie ddaisser pousser les cheveux
sans ascétisme, de poursuivre des voeux sans résolatcontrecoeur) et de pratiquer des
austérités sanbrahmacarydabstinence). Ce sont trois signes de vaniBédtharta Gautama
Buddha enseignait aussi que pour écarter les mauvaisesges de son esprit il faut
l'occuper a de saines activités. On ne change pasasure Quna prakiti-ja) par sa simple
volonté mais en se controlant avec perséverancdeiCé ses instincts par la pensée c'est
déja avoir fait la moitié du chemin et l'austériténsiste en tout premier lieu a purifier ses
penséess(oka 17.16).

8. niyatan kuru karma tven karma jyiyo hy-akarmaah |
safira-yatra-api ca te na prasiddhyed-akanaa||
Accomplis des activités régulées car il est ceriiagir est meilleur que de rester inactif.
Méme maintenir ton corps en état ne peut étre radsén sans travailler.

Niyata karmaest un travail avec un contrfle interne et lerketjui est habitué a ce que les
taches de chacun soient définies par des textgmmetsa position sociale (caste) traduit
naturellement par taches prescrites. A notre épagjuenéme en Inde les fonctions de chacun
ne sont plus aussi clairement établies (sinon setlencernant la maintenance du corps), il
est sans doute préférable de traduire par: accosnhdis taches en te fixant des regles.

9. yajiia-artht-karmaio'nyatra loko'yen karma-bandharsg|
tad-arthah karma kaunteya muktassgeh sanacara ||
Ce monde est celui de I'activité par sacrificepsinelui de I'asservissement par les activités.
Agis au bénéfice de Cela fils de Kunti, libéré ‘dssociation aux bénéfices.

On ne peut apporter de réponse plus catégoriqua guestion: que faisons-nous en ce
monde? C'est clair net et précis et pour la per&da culture occidentale qui associe l'idée
de souffrance au mot sacrifice, le jugement pdvah cruel. Mais ce n'est pas le sens du mot
yajfiapour un Hindou ni celui qu'il avait en Occident@rigine. Krisna exposera clairement
dans la section 4 les difféerents types de sacrifimat celui qu'll fait lui-méme au bénéfice
(arthg du maintien de l'ordre dans l'univers, ainsi daesacrifice qui a toujours été effectué
par toutes les peuplades sous tous les cieux @osulbsistance des divinités locales et des



ancétres afin qu'a leur tour ils veillent a la sigtance des hommes. Mais le vrai sacrifice au
bénéfice de Cela fdd-artham™ yajfindont il est question ici est l'activité au servidu
Brahman, dans I'état d'esprit dibrahma-bihta’ qui effectue sonbrahma-karma-saadhi"
(sloka 4.24). 1l peut arriver que ce service soit pénilrlais ce n'est nullement une obligation
et ce qui est certain est que s'infliger volontaiemt des tortures sous le prétexte de pénitence
est considéré par Ksza comme une activité démoniaquKa 17.6). Ce qui est tout aussi
certain c'est que manger son pain pour le plaisams avoir auparavant distribué leur part a
ceux a qui elle est due, est considéré comme uetval preuve qu'on est I'esclave de son
estomac

10. saha-yajih prajgh srstva pur-ovaca pragpati |
anena prasasyadhvam-ga vo'stv-gta-kamadhuk ||
Jadis, le Seigneur des créatures, alors qu'ildennait naissance, créa aussi le sacrifice et
leur dit: Avec cela prospérez. Que cela soit pawsve pourvoyeur de tout ce que vous
désirez.

Pati est le maitre, le seigneur, le nom usuel de I'®peuPrappati est littéralement le
Seigneur de ce qui est engendré. Il est le Seigeua Nature par laguelle Il engendre les
creatures. Comme lls ne sont que trois apparentggednéme Personne le nom s'applique
aussi bien a l'un quelconque des trois membresadiiimurti (Trinité): Visru, Brahna et
Siva. Brahna, dont c'est cependant le rble spécifique dansiitété, transmet ensuite la tache
a ses fils et petits fils "congus par I'esprit” (d@niere asexuée) pour qu'ils engendrent des
tribus: les principauxPrappati's sontDaksa, Kasyapaet Bhrigu, parfois aussi lesaptasi's
dans certains textes. Celui qui prononce\feslds est Brahm. Donc, bien qu'encore une fois
cela ait relativement peu d'importance, disons gest Lui qu'on surnomme par ailleurs le
grand-pére qui dit aux créatures: Pourvus de cerifiae croissez et multipliez. Qu'il soit
votre "vache d'abondanceKama-dhukou Kama-dhenuest la vache d'abondance du sage
Vasistha celle qui selon certainfu@nas donne naissance a toutes les créatures (parce
gu'elle les nourrit toutes) et qu'on représentecataites les divinités dans son ventre. Il faut
Voir en cette image beaucoup plus qu'une anecdaisante. En fait elle définit clairement le
sens du mot sacrifice. Il est associé a la géner@tia la prospérité.

11. devin-bhavayata-anena te dg@bhavayantu va |
paras-pana bhavayantd sreyah param-agpsyatha ||
Ayant pourvu a la subsistance des dieux, les dieuxvoiront a la vétre. Pourvoyant
respectivement aux besoins des autres, vous olgiende prospérité supréme.

Les motdbhavaya bhavita, utilisés dans céloka et le suivant sont des formes passives
causatives du verbéha: au sens propre ils signifient "dont I'existenceété causée/
maintenue”, et comme survivre est le plus fondaahetlgs désirs pour la créature on les
traduit souvent par I'adjectif satisfait. On pamdi®nc de satisfaire les dieux par un sacrifice
mais on parle aussi parfois par dérision (en fraisgeout du moins) de sacrifier aux sens.
L'idée n'est pas aussi iconoclaste qu'il y paraitles divinités qui dans lddpansads (Kena
et Brihadaryanakd..5, 5.12) se querellent a propos de leurs impaarrespectives sont les
fonctions vitales, dont les cing sens. Brahpnéconise aussi dans I&edds de sacrifier aux
organes duPuruottamaque sont leslevas et qu'a leur tour ils satisferont les désirs des
hommes. La distinction entre nécessité et plaisirassez subjective et l'appréciation de ce
qui est nécessaire a la subsistance degas ne I'est pas moins. N'oublions pas que (les
manifestations nomméessMi, Shiva, Brahna exceptées) ces dieux ou "demi-dieux" sont des
creéatures, de nature plus spirituellsattvika) que les humains certes mais dont les qualités
sont définies et par conséquent limitées ainsi lgue durée de vie. Le sacrifice peut donc
apparaitre a certains comme une sorte d'impot. Papempot au roi ou aujourd’hui a I'Etat



peut aussi étre considéré comme un sacrifice @dioe social qui accomplit pour nous les
taches qui ne sont pas de notre compétence. Laugpite du sacrifice réside donc dans son
adresse volontaire a la divinité, sinon il est fait bénéfice du Brahman impersonngad
arthan). La Personne du Brahman n'accepte le bénéficgcdize actionqoka 5.15) et dans
I'offrande elle accepte la dévotion qu'elle représe§loka 9.26). Il existe une autre racine
verbale bhuj) pour exprimer le fait de jouir, de consommer céfqit plaisir et qui satisfait
(ce qui cause qu'on est satisfaiavayd), I'objet dont on jouit esbhuktaet le plaisir lui-
méme est appelthoga(par exemple dans koka qui suit).

12. istan-bhogin-hi vo dev dasyante yajiia-tivitah |
tair-datan-apradyaibhyo yo bhikte stena eva &d|
Satisfaits par les sacrifices, les dieux vous at@mant les plaisirs que vous souhaitez. Celui
qui jouit de leurs dons sans rien leur avoir oféstt assurément un voleur.

13. yajiasista-asinah santo mucyante sarva-kifaih |
bhuiijate te tv-agha papa ye pacantygtma-karanat ||
Les personnes spirituelles qui se nourrissenteldes des sacrifices sont libérées de toutes
les flétrissures. Mais les pécheurs qui cuisinenir peur propre bénéfice se nourrissent de
leur crime.

Ces personnes qui "existent dans l'absokénf(&a) peuvent étre qualifiees de spirituelles,
justes, dévotes. Avant de consommer de la nowerélies I'offrent rituellement en sacrifice et
elles consomment ce que les dieux n‘'ont pas maEganimaux étaient aussi offerts lors de
certains sacrifices et cette chair pouvait étre smmmée. De nos jours toute nourriture,
souvent des sucreries un peu trop riches, offetesdieux dans les temples et redistribuées
par le prétre aux fidéles est accueillie comme girdee divine frasida) procurant beaucoup
plus de satisfaction que les nourritures usuell@esprasidds contiennent des ingrédients
tels que miel et sésame qu'on recommande de neopgaesmmer par ailleurs et de réserver
aux offrandes, par soucis d'austérite. On trouvesdaesloka 3 termes pour désigner le
péché: 1)kilbisa est une marque blanche, une éruption cutanée,plaie, une maladie
visible, une "flétrissure" et c'est devenu uneda) papa (masculin ou féminin) est le vilain,
le mécréant, le malfaisant pipa (neutre) est son crimeghaest I'acte dangereux, impur, du
verbeaghpour faire le mal. En Inde la maitresse de maisouarrit ses hommes et ses invités
avant de se nourrir elle-méme et jusqu'a récemme@mimari ne mangeait que ce qui avait été
cuit par sa moitié. Serait-ce un effet de leur mmice ou pour partager leur crime?

14. anad-bhavanti bhtani parjanyd-anna-sambhatg

yajfiad-bhavati parjanyo yajifickarma-samudbhaiig|
Les créatures dépendent pour leur subsistanceaiiy gont la production dépend de la pluie,

dont I'éventualité dépend de I'exécution du saeriéit le sacrifice est le résultat du travalil.

Anna (dérivé du verbead) est la nourriture et tout particulierement toutoguit céréalier
cuit, ce qui autorise a traduire le mot par graBachant quéha signifie venir en existence,
devenir, est-il besoin de préciser que provenire & produit de, naitre de la combinaison
d'éléments se disam-bhi, venir en sortant vers le haut ou pousser seudibhi et la
combinaison des deux nuances dosar®-ud-bh.

15. karma brahm-odbhamaviddhi brahma-ajara-samudbhavam |
tasnat-sarva-gaten brahma nityen yajiie pratithitam ||
Sache que le travail est issu des Vedas, qui soatEmes une manifestation de I'Inaltérable
Brahman. Par conséquent le Brahman imprégnantesuternellement situé dans le
sacrifice.



LesVedds qui sont la compilation des connaissances irestables, des lois de l'univers,
sont désignées ici par Brahman par deux fois tagdis"Ce Tout Qui S'étend” qu'on nomme
Brahman est désigné par son qualificatif le pléjtrent: I'lnaltérable Aksarg. Le Brahman
inclut satet asatmais est avant tout conscience et connaissancquicistifie d'utiliser ce
nom pour désigner I'expression de la connaissa@mcernant la relation essentielle du
sacrifice au Brahman, ldoka 4.24 nous en dira plus. Lorsqu'on dit du Brahmalil génetre
partout Garvatra gajaou s'étend dans tousgrvam tatpon pense automatiquement ani,
l'aspect que prendNarayana apres qu'll ait créé le temp&d]), 'emplacementkha) et les
ingrédient fondamentaux de la manifestation (s@peat, contact, golt et odeur), lorsqu'll
s'investit en elle pour la contrblevi§) sans étre Lui-méme affecté par cette "imprégnatio
Le rapport entre \$izu et le sacrifice est trés étroit ¥gjfiaest I'un de Ses noms. Cependant
ni I'Absolu ni la Personne contrélant cet Absolupseivent se cantonner dans le sacrifice, ce
gue suggeére le verhgrati-stta. Dans le contexte de étoka, je pense donc que l'aspect du
Brahman qui est établi dans le sacrifice est encore fois les loissgstrg compilées dans les
Vedds. Ce sont eux qui enseignent entre autres queadeifice est le fondement de la
prospérité des créatures et qu'elles doivent veithetuellement sur les autres. Ce sont eux
qui enseignent tout ce qui se rapporte a l'actiingividuelle kama, arthg dharmamoksa) et

sa compensation par le sacrifice pour quekégmane se solde pas par une tacipaga
kilbisa). C'est d'ailleurs ce que rappelle la premiére tiéodu sloka. Une traduction plus
explicite de la deuxieme moitié serait donc: Pansgquent le¥edds éternels concernant
toute action siégent dans le sacrifice.

16. evan pravartitan cakran na-anuvartayati-iha |
aghaayur-indriya-aramo moghan partha saivati ||
Celui qui ne se conforme pas a ce mouvement cyekdabli (par les Vedas), vivant du péché
en satisfaisant ses sens, il vit en vain,a@Ha.
Le cycle en question est celui exposé daswka 14, dont il est précisé qu'il se déroweit)
parce qu'il en a été décidé aingird-\writ): le préfixepraexprime l'idée d'entreprendre qu'on
retrouve dangrawitti ou prakiti, qui vient surenchérir sur le fait établi de ce umement
rendu par l'utilisation du participe passartita Dans le méme ordre d'idées c'est la forme
causative du verberit (vartayat) qui est utilisée ici pour dire que la personnearestion
fait (ou ne fait pas) continuer le déroulement @ecgcle; sinon le fait que le cycle est en
mouvement se diragiakra vartatéde méme que les objets des sens se meuverntysenk —
sloka 2.59). Le concept de cycleakrgd est fondamental dans toute la pensée védiqust lele
roue du temps qui entraine comme l|'engrenage dhoroge le cycle de la vie et des
renaissances, de la création et la destruction wesers, de la causalité présidant karma
et au sacrifice. L'histoire n'a de sens que d'uimpa un autre d'un méme cycle: aucun
évenement n'a de conséquences pour I'éternitérémment a ce qu'on entend couramment
dire), seule l'inéluctabilité de I'enchainement éegnements est éternelle. Mais ce n'est pas a
cette répétition inaltérable des causes et de laifsts que réfere le "en vain”. Il a vécu
inutilement (ou devrait-on dire malheureusement®luicqui a ignoré le sacrifice car sa
prochaine vie sera plus misérable.

17. yas-tvatma-ratir-eva syd-atma-tptas-ca nanava |
atmany-eva ca sargtas-tasya &yarm na vidyate ||
Mais pour cet homme qui se réjouit du "self", sigpait et s'en satisfait, il n'y a pas de tache a
accomplir.

18. naiva tasyarkena-artho na-akn-eha kécana |
na ca-asya sarva-ttesu kascid-artha-vyapsraya ||



Il n‘a absolument rien & gagner en agissant olearabstenant d'agir en ce monde ni aucune
raison d'avoir recours a toute autre créature.

19. tasmd-asakth satatah karyam karma saricara |
asakto hyacaran-karma parampnoti pirusah ||
Par conséquent, accomplis le travail qui est & fl@ujours sans attachement. La personne qui
procede a une activité absolument sans attacheatteirtt le supréme.

20. karman-aiva hi sasiddhimasthita janakaadayah |
loka-saigraham-eva-api sampan-kartum-arhasi ||
C'est par leur activité méme que Janaka et auttestiint la perfection. Alors méme que
I'ensemble du monde t'observe il tincombe auagid'
Il est d'usage d'ajouter que c'est pour I'exempleaase duloka suivant, mais le texte dit
seulement: tout le monde t'observaldnakaroi de Videha et pere deSita, accomplissait
parfaitement tous ses devoirs et il était un exerpplur la population de son royaume (situé
a la frontiere entre Bihar et Népal) et les autkgatriyds. En fait leRamayang lesPufanas
ou le Rama-carita-mnasa(ce dernier écrit bien plus tard) nous disent i chose des
activités du roiJanaka Mais Vknu s'incarne sous la forme d@gama, roi de Kosalg pour
donner l'exemple d'un comportement irréprochablecenformité avec lalharma Etant
donné que lelharmapeut se juger principalement au travers des asti@e sont ses actions
gue racontent les textes et il s'exprime peu, ain@ment a Kisna. Son beau-pére ne peut
étre lui aussi qu'un exemple de vertu par ses astidjoutons que c'est littéralement par son
activité qu'il est "établi" sthitg) dans la perfection.

21. yad-yadacaratisresthas-tat-tad-ev-etaro jalnd
sa yat-prarinam kurute lokas-tad-anuvartate ||
Quel gue soit le comportement de I'élite, le res® gens fait de méme. Ce dont il établit la
norme le peuple la suit.
Je suis d'avis de rester au plus prés que c'edilplesdes termes originaux pour essayer de
transmettre les images sous-entendues par celveaierbema signifie mesurer gbra-nana
est une mesure présentée, une échelle, un standaednorme. Ici il s'agit d'une norme
d'excellence présentée par celui qui est "le maill€srestha), i.e. un chef, une personne
respectable, I'élite. Par ailleurs il est aussidressant que le verbiecar pour se comporter,
procéder (utilisé aussi dans $toka 19) donne le matcarya signifiant professeur, guide. Un
professeur servait avant tout d'exemple par sonpootament.

22. na me frtha-asti kartavy trisu lokesu kinchin |
na-anadptam-avptavyan varta eva ca karma||
O PFartha, aucune tache ne M'est impartie dans lesrmorsdes, il n'est rien qui ne soit déja
obtenu et a obtenir par Moi, et pourtant je m'eegdans des activités.

23. yadi hy-aha na varteya jatu karmay-atandritd |
mama vartma-anuvartante mayah partha sarvaah ||
Si Je ne m'engageais pas inlassablement danstoé®scO Rrtha, les humains suivraient
alertement Ma voie.

La deuxieme partie ddloka, qui s'énonce littéralement "OgRha, les humains suivent
toujours ma voie" (au présent de l'indicatif), esprise intégralement dans koka 4.11,
mais dans un autre contexte et avec une significain peu différente: je prends soin de ceux
qui viennent a moi car, Odtha, les humains suivent de toute facon la voie i tracée
pour eux. C'est la méme idée cependant, celle sjui@seloppée depuis doka 3.10: Celui



gu'on nommeYajiia suit les principes qu'll enseigne, notamment emtraat I'exemple de
I'activité désintéressée et en se montrant bielavegienvers ceux qui I'écoutent.

24. utsdeyur-ime lok na kuryan karma ced-aham |
saikarasya ca kaitsyam-upahangm-imah pragh ||
Si Je restais inactif tous ces mondes disparaitrale serais responsable du mélange (de la

population) et détruirais toutes ces créaturesnes
L'existence de cet univers est perpétuée par dactieBrihadiranyaka Upaniad commence
par nous le décrire comme un sacrifice dans un premrhapitre. Puis il nous dépeint la
création du monde par un Etre avide de "dévorergyue chose" et qui pour cela doit créer
sa pitance: c'est une métaphore pour exprimer dié¢i de Celui qui seul existe de se
manifester dans une activité, ce qui implique l&ation de I'ego (de la différence) pour que
I'un puisse prendre et posséder l'autre. En posselds choses apprend-on on s'investit en
elles et on se disperse. Le monde réel est fonddasdifférentiation des identités, le
morcellement dbhava au contraire le monde spirituel est uihoka's 18.20 et 18.21).
Mais Bhagadn nous rassure en ce qui le concerne: les chosesesohui, Il les impregne
toutes mais ne devient pas elldsKa 9.5 et 9.6). Pour créer Il préside a la naturngrakritim
svam avathabya visijami puna puna (sloka 9.8). Il n‘agit pas directementl¢ka 5.14): na
kartritvam na karma lokasya sijati prabhth | na karmaphalagsyogam svabivas tu
pravartate ||Par ailleurs lesPuanas nous enseignent qu'a la fin de chaque journée de
Brahni, les créatures vivantes, dont il est précisémemstion ici et qui sont en quelque
sorte sa progéniturepfaj), disparaissent effectivement. De plus, tous B3 rhilliards de
milliards d'années, a la fin de la vie de Brahna Personne Supréme du Brahman résorbe
tout ce qu'elle a créé (y compris le temps et desp pour rester uniquement consciente
d'elle-méme. Le poéte Tulsidas fait un bon mot auget dans le Sri-Rama-carita-ninas
en disant: lorsqu'll cligne des paupiéres l'univelisparait. Le verbe imagé pour disparaitre
est se lever pour partiu¢-sagd.
Quant au mélangesém-karg, il s'agit indéniablement du méme dont parlaijuda dans la
premiére sectionsloka 40). Krisna précisera ultérieurement qu'il a créé les cagpesir
distribuer les activités en fonction des compétendlen'y a pas lieu de nier que dans la
Bhagavad @a les castes sont considérées comme une institutilen Quel que soit le texte
religieux qu'on considere, il convient de gardeégent a I'esprit qu'il est: 1) écrit dans une
langue donnée et s'adresse donc a un peuple doam&np cette langue; 2) composé en
tenant compte de ce que peut comprendre l'audjtdeesa culture et des regles de la société.
Si vous étes vous-méme Chrétien ou Musulman, posezla question: a qui s'adresse la
Bible au premier chef? Suivez-vous tous les présephseignés dans l'ancien testament?
D'ailleurs les membres du clergé ou les sages enr@issant dans chaque religion écrivent
des commentaires pour les actualiser. Le problésserdiel des castes n'est pas qu'elles aient
existé (surtout qu'elles ont existé dans toutesstesétés) mais que leur signification ait
dégénéré au cours des siecles et donné lieu a idedandinations aussi dégradantes que
ridicules.
Revenons-en au vrai sujet gloka qui est que la persistance de I'univers demanaeaation
constante et désintéresseaarat bhavanti bhutan(sloka 3.14). Toute activité naturelle doit
étre poursuivie méme si elle a un aspect destrucigaurvu qu'elle soit accomplie sans
intérét personnel. Utsideyur-ime Iold na kuryan karma ced-ahafmpeut aussi se traduire
par : ces populations/ cette société seraient diksaes si Je ne faisais aucun travail. Le mot
est comme toujours dans @ta parfaitement choisi pour que $oka ait un sens étendu. Le
sloka suivant (3.25) dit que la personne qui n'est paachée aux fruits de son activité doit
cependant participer aux activités mondaines poaintenir la cohésion de la société.



25. sakih karmay-avidvarmso yatha kurvanti blarata |
kuryad-vidvams-tatta-asakta-cikirsur-loka-sagraham ||
Autant les ignorants agissent en s'attachant altaésautant le sage devrait agir avec
détachement dans l'intention de rassembler le m@ed&éere lui), O Bhrata.

26. na buddhi-bhedajanayed-ajfinarh karma-saginam |
josayet-sarva-karma vidvan-yukteh sanicaran ||
Il ne devrait pas causer d'altération de la congmsion des ignorants attachés aux activités et
devrait jouir de toutes les activités, en les aqa@sant en connaissance de cause et engagé
dans le yoga.

Ces instructions sont assez perturbantes au preatierd. Il est clair que les activités que la
personne instruite est invitée a entreprendre dinsloka 25 sont les mémes que celles
pratiguées par les ignorants, de celles qui prodoisun bénéfice ou un plaisir pour
I'exécutant. Méme s'il s'agit de s'intégrer dansdaiété pour pouvoir la réformer, il semble
prudent de ne pas participer a n‘importe quellehaig, en courant le risque que cela affecte
sa personnalité par la suite. On est donc tentéalelure que cela s'adresse exclusivement a
une personne répondant aux criteres suivants: aamiquis la connaissance spirituelle
(vidvag et avoir suffisamment de force de caractere pagir avec détachement en toutes
circonstances yukta). Mais cette personne qui participe a des activigdns en partager
l'intérét pourrait étre accusée d'hypocrisie, voisen accuser elle-méme. Imaginons par
exemple gu'on attende d'elle qu'elle participe asaarifice offert a une quelconque divinité
pour acquérir de la richesse ou pour réussir dans entreprise égoiste. Ne devrait-elle pas
s'abstenir? Il convient certainement de préciseelig doit participer a certaines activités
pour rassembler et montrer I'exemple du détachemasis pas a toutes (une exception
évidente est lorsque cela implique d'enfreindre néigge de morale majeure).

L'autre recommandation de ne pas perturber la ca@hpnsion des ignorants me semble trés
importante. Il sera plus tard question des diffésetypes de foi et de cultes etigka dira
gu'il soutient la foi de toute personne qui voueculie a une quelconque divinité, si elle est
sincere. Aprés touhagadn a mille noms et dix mille émanations. Ce qui cengsant tout
est donc que cette personne ait foi en la religjorelle pratique et qu'elle soit vertueuse.
Essayer de la convaincre qu'elle se trompe dans aomroche du divin serait bien
présomptueux: en effet que savons-nous de la 9éMais surtout elle risque d'étre
déstabilisée et de douter ensuite de tout. Quel giand crime peut-on commettre en croyant
bien faire que de tuer la foi de quelqu'un? C'edtrware ce qui compte pour lui le plus et qui
donne un sens a sa vierikza nous dit ici qu'il ne faut pas remettre en quasti'emblée le
systeme de valeurs des ignorants, mais leur dofesemple du détachement en pratiquant
leurs activités. Eviter d'affronter des personne®q sait ne pouvoir raisonner facilement et
les amener progressivement a partager son poinvuwe par I'exemple est en effet une
meilleure tactique. C'est aussi plus conforme auwime principe de base: la non-violence, qui
s'applique aussi aux paroles et aux pensées. Sdé ain mensonge, il convient de tenir des
propos agréables aux gerigoka 17.15).

Dieu lui-méme, lorsqu'il se manifeste, n‘enseigme Fommes que ce qu'ils sont capables de
comprendre dans les circonstances du moment. D& iplipit utiliser des images pour se
faire comprendre ou pour ne pas choquer, commeibravec les enfantsAussi laGita ne
contredit pas lesdharmasastrds, ces régles de comportement qui n'ont pas éigtééd
uniqguement comme guides de morale personnelle enasi pour soutenirdfri) I'ordre
établi, lequel maintient la cohésion du monde: pplus de détail a ce sujet lire l'article
dharma dans le dictionnaire védique. Le sens dess rfutsdeyur-ime lolk" doit étre
interprété dans cette optique: la cohésion de leié&té serait déstabiliséé&our maintenir
I'ordre social et la prospérité de tous, chacuntd® contraindre a des activités déplaisantes,



éventuellement combattre les membres de sa fastiil@lérogent a la morale (ce qieisna

ne manquera pas de rappeler a Arjuna dans le shBoB@) Lesdharmasastrds s'adressent a
ceux qui se fixent comme objectif raisonnable dange d'accomplit leur devoir moral et
d'avoir acces aux spheres céleswgm(-lokg. Ceux-ci doivent se préoccuper de l'opinion des
autres: “tu dois combattre, Arjuna, sinon tes patlisont que tu es un lache”. LlRamayana,

qui se propose précisément d'enseignethlearma donne un exemple édifiant de regkes{ra

gue méme le rdrama crut devoir s'imposer a lui-méme pour ne pas sildsrreproches de
ses sujets, alors qu'il était convaincu que sorliegpon n'était pas bien fondée dans son cas.
La conception de la vertu féminine statuait ala@sdncore jusqu'a récemment) qu'une femme
qui séjournait chez un autre homme que son épaik @lluée. En dépit des témoignages
desdevas et d'une mise a I'épreuve par le feu, certaiestaent en doute la vertu d#ta.
Ramadut donc la répudier parce que ses sujets n'antgi@as compris qu'il remette en cause
les regles de morale et ils n‘auraient plus eu @o@e en lui. Un roi se doit d'étre
irréprochable. Peu importe que ces regles cruebesent congues pour des personnes
stupides ihidha). Si on commence a les enfreindre le dharma masthetrois pattes et
l'avenir du monde est compromis. Le sort d'uneqers, fut-elle reine ou roi, ne compte pas
par rapport a la stabilité du monde.

27. prakrité kriyamanani gunaih karmani sarvaah |
ahakara-vimadha-atma karta-ahame-iti manyate ||
L'ame induite en erreur par I'ego pense "je saigdur de ces actions", alors qu'elles sont
toutes effectuées par les modes de la nature.

28. tattva-vit-tu madrbaho gwa-karma-vibhagayo|
guna gunesu vartante iti matv na sajjate ||
Mais, O toi au bras puissant, celui qui connaitdaté a propos de la part que jouent les
gunas dans l'action, pensant que ces modes sagé&ngdans leurs fonctions, n'est pas
impliqué.

29. prakter-gwma-samniadhah sajjante gna-karmasu |
tan-akitsna-vido mangh-krtsna-vin-na viglayet ||
Ceux qui sont dupés par les modes de la naturaraphijués dans les activités de ces modes.
Celui qui sait tout ne doit pas troubler ces fall&esprit qui ne savent rien.

L'action est accomplie par la nature: ce sont legtles” ou traits de caractére de la créature
matérielle qui interagissent avec les "modes" oalitigs des objets qu'elle veut s'approprier
ou dont elle veut jouir. Pour des raisons poétiqlesloka 28 exprime cela en termes
sybillins: "guna guneu vartanté. Ces mots sous-entendent que des choses de raéme n
peuvent interagir, tandis que la personne et ¢emas ne le peuvent en aucun cas. La
créature ignorante s'identifie & son corps, du thtla puissance degmas qui convainquent
son mental que ces traits de caractére composantgo (ce qu'elle considére comme sa
"personnalité"). Si le faible d'esprit est convaingue ces traits de caractére sont lui-méme,
en toute logique lui-méme est impliqué dans I'actade méme que s'il est convaincu qu'il est
ce corps mortel, il est condamné a mousioka 2.26). Il ne convient pas de le perturber,
réitere Krispa sans préciser pourquoi. La raison est assez siraplfait: ce qu'il ignore lui
seul peut en prendre conscience puisqu'il s'aggaleropre existence. Les missionnaires qui
se donnent la peine d'aller convertir les peupladgisorantes ne parviennent en fait a
convaincre que ceux qui étaient déja croyants. &est leur font confiance, mais en se
montrant gentil on pourrait aussi leur faire changkavis. Les autres demandent qu'on leur
donne une preuve matérielle d'une existence imied&irdans l'univers et en eux. Mais eux
seuls peuvent en prendre conscience et dit-on wesgrace qui leur est faite. S'ils ne le font



pas c'est sans doute qu'ils sont satisfaits de dendition matérielle, et alors encore une fois
pourquoi leur faire violence? Le monde a été créérpeur plaisir.

30. mayi sarvai karmani sannyasya-adhyma-cetas |
nir-asir-nir-mamo blatva yudhyasva vigata-jvahd||
En Me dédiant tous tes actes, en ayant conscience dui est au dela de soi, sans aspiration
ni possessivité, libéré de la fievre, combats.
Krispa emploie le verbsannyaspour convaincre Arjuna que le vrai abandon esucele
l'attachement au résultat de I'action: la traductitittérale de la premiére proposition est en
effet "abandonne-moi tous tes actes". Puis il ex@ice que cet abandon suppose: ne pas
espérer tirer un profit de ses actes ni consergegai vient en sa possession. L'état d'esprit
pour cela tient en ces deux motgihyitma-cetas’, avec la conscience¢tad de ce qui est
au dela, en amont, ou transcendaaudtf) de soi-méme. Ce mot est employé pour la premiére
fois dans le texte et Arjuna ne demandera une @tn a son propos qu'au début de la
section 8. Donadhi-atma (adhyatmaavec la liaison phonétique) est Ce qui transcendées
les ames, 'Ame du Brahmaiéloka 8.3), 'Ame Supréme ou I'Ame de toutes les ames. C
dernier terme peut heurter la sensibilité de cersaqui tiennent a ce que I'Ame Supréme et
les ames soient pour toujours distinctes afin qagedecondes vénerent la premiére. Chacun
choisit sa vérité. Dans le présent contexte néansda traduction littérale "au dela de soi"
transmet mieux le message clé déloka. Ce qu'il convient d'abandonner (au sens cette foi
de délaisser), c'est l'individualisme. "Ne pense @doi, ais présent a I'esprit le Brahman ou
'Etre Supréme et agis en son nom sans rien esgeoar toi" est une autre traduction
possible duloka
Quant a la fievre qui affecte Arjuna, il s'agit des sentiments pour les membres de sa
famille, dans lesquels/Asna ne voit qu'une passion qui affecte son jugeniais il ne faut
pas étre grand devin pour gager que la fievre diAg n'est pas encore apaisée et qu'il n'est
pas prét de se rendre.

31. ye me matam-idia nityam-anugthanti nanava |
sraddhavanto’nagyanto mucyante te'pi karmalhj
Les humains qui avec foi et sans manifester leplair suivent toujours cette instruction de
ma part sont libérés par leurs actes.
"Mucyante karmabhi est souvent traduit par: ils sont libérés (desuit ou de
l'asservissement) de leurs actes, alors que le kaahan est dans le mode instrumental
pluriel. L'enseignement deriina dans cette section est pourtant bien qu'en luamb toutes
ses activités, comme le firedanakaet autres dans le passélaka 20), on atteint la
perfection.

32. ye tv-etad-abhyaganto na-anugthanti me matam |
sarva-jiana-vimidhams-tan-viddhi natan-acetasia ||
Mais ceux qui, s'en indignant, ne suivent pas g¢egiieuction de ma part, sache que ces
insensés dont toutes les connaissances sont esreoigeperdus.

La notion complexe deit (la compréhension, la conscience, I'esprit) ecd&s le siege de
cit a été expliquée dans le commentairesldia 2.7. Les mots "insensés" ou "sans cervelles"
dans leur sens figuré courant correspondent pagfagnt a acetasa Ces personnes ont des
facultés mentales, mais qui les induisent en errear tout leur savoir est pure confusion
(sarva-jfina-vimidhan). Il leur déplait @diya) qu'on attende d'eux d'agir sans en récolter les
bénéfices, car pensent-ils: c'est leur effort stk sont au service de personne. Aussi, ils
murmurent et se rebiffent. Conformément a leurrdésibénéficient de leurs actes; ils n'en
sont pas "libérés”, ce qui fait leur perteata). Notons que ce comportemediya était celui



de nombreux Grecs dans l'antiquité, qui jugeaientrs dieux tyranniques. Conjointement a
cette perception frondeuse du divin, leur éthiqueleair comportement social étaient
grandement affectés par leur individualisme.

33. sadksarh cestate svasih prakiter-jfanavan-api |
prakitim yanti bhitani nigraha ki karisyati ||
Méme celui qui est instruit (de cela) fait des gfqui sont en conformité avec ses
dispositions naturelles car toutes les créatureesula nature. Qu'y fera la répression?
Réprimer ses dispositions naturelles est souverdfiant infructueux et se résume dans bien
des cas a choisir linactivité. 1l est préférablee dnodifier ces préférences innées
progressivement et de changer de comportemengenlgen convaincu de ce qu'on fait.

34. indriyasy-endriyasya-arthgga-dvaau vyavasthitau |
tayor-na véam-agacchetau hy-asya paripanthinau ||
Il ne doit pas tomber sous I'emprise de I'attraitle I'aversion bien défini de chacun de ses
sens dans son domaine d'intérét. Ces préferencep@ar lui des pieges.
Vasa est le contrble, le pouvoir, la volonté \esagaest la soumission. Il ne peut ignorer
completement les préférences et intératth§ de chacun de ses sens puisqu'ils sont innés
mais il doit essayer de s'en détacher.

35. sreyan-svadharmo vigaeh paradharrit-svanutitat |
svadharme nidharasreyah paradharmo bhayaraha

Mieux vaut d'accomplir sa propre tache méme imgarfeent que de mener a bien celle

dévolue a un autre. La mort en accomplissant soprerdevoir est préférable. Le devoir d'un
autre suscite la peur.

Littéralement, le devoir qui est propre a une pers® Eva-dharmp deéfectueux, est
préférable ou plus profitable que le devoir d'urtraupara-dharmpaccompli heureusement.
Le devoir propre a une personne est intuitivemessirailé aux taches qu'il doit accomplir
pour I'accomplir. Or la déclaration s'adresse a mm@mbre d'une société ou chaque tache est
assignée en fonction de la castar6g a laquelle on appartient: leva-dharmaest fonction
de la caste. Cette société en arrivera méme auscoes siecles qui suivront a développer un
systeme complexe de milliers de filiatiojxsi prédestinées a la naissance a une profession
bien définie Enmettant de c6té toutes considérations d'ordre maelsysteme d'échange de
taches n'est plus viable car la nature des tachésa@ué et la société dépasse les bornes du
village: il faut que les personnes a qui un senése¢ di puissent étre identifiées et qu'elles
subviennent aux besoins de celui qui est corvéanecompensation. Mais, peut-on
argumenter, le concept des castes n'est pas siraptaim outil social, sinon il n‘en serait pas
guestion ici. Il s'inscrit dans un contexte religke chacun est considéré comme un membre
du corps social au sens littéral. Plus précisénanatque varna correspond a un sens connatif
(un type d'action): lebrahmanas sont la voix de la Personne CosmigRer(sottamg, les
ksatriyds en sont les bras, lesisyas le ventre et lesadrds les jambes. Si tout le monde
croit sincerement que le but de la vie est de s#figruen accomplissant sa tache et qu'on doit
agir uniqguement par devoir, sans rechercher un cpmdjue profit personnel, la distribution
des taches selon les capacités est Iégitime. Siganuonde croit aussi que les capacités d'un
individu sont innées, en fonction du karma, et gulait en conséquence sous une forme
adaptée, le systeme des varnas est justifi@ritenapa étant plus concerné et possédant plus
d'aptitude aux activités spirituelles de par narssg, c'est a lui de pratiquer aux sacrifices et
autres rituels et c'est a lui de s'imposer plusudtarité. Mais nous vivons dit-on &ali-yuga
ou I'égoisme et I'hypocrisie prévalent. Aussi lestes réformistes n'ont jamais cessé de se



former au sein de la société hindoue pour protestentre ce systeme injuste envers
l'individu: Buddhisme, Jainisme, Sikhisme, Brahmais

Alors, si I'on accepte qu'un texte religieux dareé&éinterprété en fonction de I'évolution de
ceux a qui il s'adresse, que garder de cela aujoui@ En fait si on rend au magva-dharma
son sens plein de "devoir propre a chacunslieka n'a rien perdu de son universalité. I
s'appligue méme au monde animal. Des exemples dgpesmportemenisara-dharmdika)
seraient un lion timide ou une antilope téméraixg.I'un ni l'autre ne feraient de vieux os
dans leur cadre de vie. Dans le contexte Mahabharata Yudhisthira ne cesse de se
demander quel comportement sera bénéfique &kaomnadans une vie future. Lui qui est le
fils de Dharma menace régulierement son entourage d'abandoreédhe pour se retirer
dans la forét et y méditer, au lieu de se rendrepable de violence en accomplissant son
devoir deksatriya Il donne donc la priorité a ses intéréts persdanst aurait sans doute
mérité que ses freres le prennent au mot. Premiénénh veut trahir le contrat social qui
dicte qu'unksatriyadéfende les autres membres de la société et jies @hose, en acceptant
les inconvénients de sa position (la violence).X¥uement lui fait remarquer Arjuna un
jour apres la guerre: "Si tu étais ermite, tu degraussi accepter d'étre pauvre. Alors
comment offrirais-tu des sacrifices aux dieuxAidhisthira ignorait tout de la pauvreté.
Méme au cours de son exil il n'en avait pas vrainsewffert. Alors, choisir le devoir d'un
autre serait pour lui la source de craintes dit Kiisza. Arjuna refusait de combattre les
membres de sa famille au bénéfice de son frére atré&sidérant que c'était une forme de
violence contraire & la morale. La violence esh&ure, mourir au combat torsVa-dharméa

et si tu refuses par compassion tu devras affrofgprobre de tes pairs (les mémes que tu
refuses de tuer). C'est dangereux lui fait remardG@sna car je te sais un peu vaniteux, O
toi qu'on nommiritin. Ce genre de considérations reste d'actualité.

On ne nait plus fils d'éveque, noble, marchant eni st chacun peut faire valoir ses talents
(théoriqguement). Mais combien apres coup refusestihconvénients du métier qu'ils ont
choisi! Combien aussi, aprés avoir consacré deséasna développer une compétence,
s'improvisent un jour artiste, philosophe ou polgn pour la gloire qu'ils espérent en tirer!
On parle beaucoup de reconversion, en supposant lgsieindividus sont parfaitement
interchangeables comme des clones d'un méme madslelones en question s'en plaignent
généralement, mais certains prétendent néanmoirsger "pour se réaliser. Dignes
descendants déudhisthira, ils réclament leurs droits et se préoccupent geudeurs devoirs.

lls veulent aussi des garanties en cas d'échec.n@pla société les y incite, on ne peut guére
le leur reprocher.

Le sloka parait changer de sujet, mais son contenu se chda ce qui est dit précédemment
dans lesloka 33.

Arjuna uvaca / Arjuna dit:
36. atha kena prayuktoiyapapan carati @irusah |
anicchann-apiarsneya baid-iva niyoijitah ||
Alors, qu'est ce qui pousse un homme a commetg@éehés, bien que ne le désirant pas,
comme obligé par force, Oavshneya?

Sribhagawin-uvaca / Sht Bhagawn dit:
37. kama aa krodha ga rajo-gma-samudbhava|
mali-asano mah-papma viddhy-enam-iha vaitiam ||
C'est ce désir, cette colere, nés du mode de sagmas$ache que c'est I'ennemi en ce monde,
le grand impie, le grand vorace.
Arjuna comme la plupart d'entre nous ne manque yas occasion de se défausser des
responsabilités. Or Kspa vient de lui dire qu'il ne peut combattre sa matlLa combinaison



desguna's sous laquelle il est né dicte son comportementéne ses devoirs. Alors si tout a
été décidé par avance qu'est-ce qui incite un hommécher? Est-il responsable de ce péché
puisqu'il y a eté obligé contre son gré comme pafofce? Le verbés (forme conjuguée au
présent 8™ personne au singuliericchat) exprime le fait d'inciter, chercher, désirer
activement, tandis que le verliam exprime la sensation du désir, I'amour et souvent
plaisir. C'est deis que dériveiccha, le désir en tant que principe actif, et le pape
anicchan qui signifie "ne désirant pas" . Tu te trompes,répond Kispa: c'est bien le désir
(kama) qui est le grand criminelnfata-papmar), le grand dévoreurnjala-asang, I'ennemi
numéro 1.

Récemment je relisais ce qu'en disent les phila®pghéco-romains et me posais la question:
pourquoi disent-ils que le désir, la colére et astipassions sont des ennemis de la raison
alors que toutes ces choses ne sont que des medésnctionnement d'un seul acteur
responsable, qui pour eux est le mental? La raipas plus que les passions ne sont des
entités indépendantesikna dira plus tard §loka 6.5) que le mental peut étre le meilleur
ami, mais aussi le pire ennemi de I'ame. Dans letecde conceptuel brahmanique tout
concept a un principe actif, une conscience, une,ame divinité (deva) qui est elle-méme
une émanation du Grand Concepteur. Parmi ceuxarn& est appelé le tout puissant mais a
mauvaise presse et est foudroyé §iaa, Il renait sous le nom deradyumngle puissant, qui
meéne aux cieux, a la lumiéredyuy, a la gloire -dyumng, fils de Kispa par sa premiére
eépouseRukmini. Pradyumnaest une des quatre manifestations essentiellégodt Puissant,
celles gu'on nommeytuha les sections, stades ou divisions de son actilatés le monde. En
bref Il concoit, Il désire, Il décide et Il résorbe/asudeva Pradyumna Aniruddhg
Sankarsana. Mais chacun associe a ces quatre états les atsilqui lui convient, par
exemple en connexion avec les états de veille, sbnpnofond, réve, conscience
transcendantale (voiBhagavata Puma XII-11).

Plus tard il sera établi que colére, peur et cotigei naissent du désir inassousa-ud-bi

ou samjan et on peut déja en dire ici que la colere est targative d'imposer sa puissance
pour satisfaire ses désirs tandis que la peur astnéaction impuissante a une aversion (celle
de la mort par exemple). Toutes trois sont des fastations secondaires geadyumnale
tout puissant désir, celui qui motive la propensétactivité (le modeajag. Ici Krisna, se
placant du point de vue de celui qui s'incarne atdgement pour s'impliquer dans I'action
inverse la corrélation: le désir qui procede deviaonté d'agir fajo-guna-samudbhaya

38. dlumenaavriyate vahnir-yath'daso malena ca |

yath-olbenaavrto garbhas-tathten-edamavrtam ||
Comme le feu est couvert par la fumée, le miroirlpgoussiere ou I'embryon par la matrice,

ainsi ceci est recouvert par cela.

L'objet de la comparaison au feu, au miroir etembryon est "ceci'igam du genre neutre)
et l'agent par lequel il est recouvert est cel@né du genre neutre ou masculin).
L'imprécision préte a réflexionldam ne peut désigner lpurusa dont parlait Arjuna ni
I'atman puisqu'ils sont tous deux du genre masculin. Gépet le traducteur a tendance a
penser que le self est recouvert par le désir ¢estcce qui en est dit dans d'autres textes
comme |e8anti Parvadu Mahabharata les passions dans lesquelles la personne s'ihast
s'identifiant & son corps, ses traits de caracteérses godts, qui I'nabillent en quelque sorte,
sont comparées a un chapeau (section CCXVIII). hhpeau est considéré comme un signe
distinctif d'une personne, par ceux qui sont peysmmnomistes, et par un hasard bien
heureux il se trouve que c'est un "couvre-chef'ré@onse a la devinette est donnée dans le
sloka suivant:idamest le savoir, la connaissangéanam mot de genre neutre).

39. avritam jAianam-etena j#nino nitya-vairna |



kama-fipena-analena ca ||
La connaissance est dissimulée par cet éternehertdeecelui qui cherche a savoir, sous la
forme du désir insatiable qui brile comme un feu.

Les choses auxquelles sont comparées la connaessadaes lesloka précédent étaient
judicieusement choisies, puisque la connaissara@sprorte vers d'autres univers comme le
feu transporte les offrandes aux dieux dans lesifsags (vahni est celui qui transporte, le
convoyeur), la connaissance est le miroir dans éqan se découvre soi-méme, la
connaissance est le feetus de I'épanouissemertuspiDans lesloka 39 c'est le désir qui est
comparé au feu et cette fois-ci le qualificatihghi qui est choisi esinala celui qui respire
(verbean) ou qui digére (verbad donnantanna la nourriture. Agni est le feu intérieur de la
digestion §loka 15.14) et il digére les offrandes. Bien entendue#pire et pour cela il
partage le qualificatifanalaavecVayu, le vent. Comme le feu , le désir brile, a un #ppé
insatiable et ne s'éteint pas si on le nourrit

40. indriyani mano buddhir-asya-aditihanam-ucyate |
etair-vimohayat-ea jfanamavrtya dehinam ||
Les sens, le mental et l'intelligence sont ditesdiéges du désir. A travers eux, il induit en
erreur 'ame incarnée en masquant le savoir.

41. tasnat-tvam-indriyany-adau niyamya bharataabha |
papmanan prajahi hy-ens jiiana-vijiana-rasanam ||
Par conséquent, O taureau deartas, en contrélant d'abord tes sens, domine cette
perversion qui ruine la connaissance et la sagesse.

42. indriyani pany-ahur-indriyebhya paran mana |
manasa-tu parbuddhir-yo buddheparatas-tu 4a||
Il est dit que les sens sont supérieurs, auxqeelsupérieur le mental et plus encore
I'intelligence et, dominant le tout, il y a lui.
Les sens sont supérieur a ce qui n'éprouve pagmEaton: certains organes du corps, bien
gu'ils soient tous reliés au systéme nerveux,Marmsiinanimé surtout qui entoure la créature
dotée de sens. Ceux-ci constituent le premier éohaé la conscience, ce qui fait d'eux la
cible privilégiée de I'ennemi, le pécheur, I'impkama Mais supérieure a cette perception
directe (ce contact avec l'extérieur) il y a la oamssance, la compréhension et au sommet de
I'échelle ce qu'on ne sait définir et qu'on appsH I'esprit, 'ame, la personne, la présence
divine. Ce type de phrase exprimant une échelleatrirs est typique dédpansads et de la
Gita: on la retrouve souvent dans la description dulBnan.

43. evan buddhé& paran buddhw sahstabhyaatmamatmara |
jahi satrun mata-baho kkma-fipan durasadam
Connaissant ce qui est supérieur a l'intelligentibse ta force spirituelle pour t'affermir, O
toi au bras puissant, et vaincre I'ennemi formidatl désir.
Les mots exacts traduits ici par "utilise ta fosgrituelle pour t'affermir* sont: affermissant
toi-méme par toi-méme. La hiérarchie des pouvoiana été établie, il est clair que la
personne consciente doit affermir son intelligero@s se servir de cette intelligence pour
affermir son mental, et celui-ci vaincre le désir gensant a autre chose ou diriger le bras
d'Arjuna pour combattre. Car la conclusion d'unetsm consacrée akarma-yogane peut
étre autre que: leve-toi et combats.
Si je devais résumer I'enseignement de cette se®tBm quelques lignes ce serait ainsi:
1) Nul ne peut exister en ce monde qui a été cpogul'action sans lui-méme agir.



2) Il existe deux formes d'action, celle qui sed propos individuels et celle qui sert la

prospérité universelle, qu'on appelle sacrifice.

3) Chacun a une tache a accomplir, se rapportarged compétences, et il ne faut pas
chercher a s'y soustraire. Elle peut présenter speat contraire a la morale mais il ne faut

pas s'en soucier si elle est exécutée comme uifisacr

4) On n'a pas d'autre ennemi que le désir ancrésdamdividualisme et source de toutes les
passions. Rien d'autre ne nous pousse a agir coatnznt a la morale.

La section suivante compléte cet enseignemenacteh désintéressée en définissant ce qu'il
convient de comprendre par action et inaction, & ou activité au service du Brahman.






