Section 7
Le pouvoir d'illusion de la Personne Supréme

THISEATY Hiecd HTTRH FREEA: |
U Heeey 2 & TS 99 |
(shloka 8)

Sribhagawn-uvaca / Sht Bhagawn dit:
1.mayyasakta-maah partha yogan yufijan-madasraya |
asansayan samagren mam yatha jfiasyasi tac-chu ||
Apprends maintenant, GaRha, comment, avec ta pensée fixée sur Moi, egdgeant dans
le yoga et t'en remettant a Moi avec convictioryiiconnaitras pleinement.

2. jianam te'han sa-vijfanam-idan vaksyamy-asesatéa |
yaj-jiiatva neha bhyo'nyaj-jfatavyam-avaisyate ||
Je vais te révéler sans rien omettre cette coraraisphénoménale et son essence, en
possession de laquelle il ne te restera plus regrpéendre en ce monde.

La traduction littérale de la premiere moitié dioka est: Je vais te dire sans rien omettre la
connaissance brutgiana) et la connaissance éclairégjfiana). On parle aussi couramment
de connaissances phénoménale et transcendantaldifiéaence entre les deux a déja été
évoquée a propos diloka 46 de la section 2. Le préfixe a pour fonction d'exprimer que
I'action qu'il précise (icjfia) est exécutée de facon extensive, en en faiséoire/ijiianaest
donc la connaissance du principe essentiel qui perde comprendre tout le reste, le
fondement des choses en quelque sort8ribadaranyaka Upariad prononce cette sentence,
déconcertante au premier abord, a propos de lardéigle connaissance (4.4.10): "Ceux qui
vénérent l'ignorance pénetrent dans I'obscuritéjxcqui s'entichent de savoir entrent dans
une obscurité encore plus grande.” Vénérer l'igmaeasignifie ne se préoccuper que de jouir
de la vie sans rien chercher & comprendre. S'eetide savoir est une erreur car c'est aussi
une recherche de plaisir, comparable a la gourmaedet si elle ne rend pas forcément fou,
elle rend trop souvent vaniteux. "J'ai tout compesosé dire un jour Einstein. Le scientifique
avide de connaissance s'absorbe dans ses décaunvetrte'y perd soi-méme, ainsi bien
souvent qu'une vision compréhensive de l'essefdielpoint remarquable des religions
védiques sur le plan de I'éthique est cet amouadéérité et du discernement qu'enseignent
les Upankads et Puina's. Rama dit a son frereBharata(dans leRamayana de Valmiki,
Ayodhya-kandasection CIXsloka 13): "Le Tout Puissant est Vérité, la vérité éssdence du
devoir en ce monde, la vérité est la racine de,tleutefuge supréme."” C'est la vérité sur la
nature des choses qu'il importe de savoir et nandescription détaillée, I'exemple classique
étant qu'un pot est avant tout de la terre: une t@ssé, réduit en miettes, la terre reste tandis
gue le pot a disparu. Si on vous montre un pobaswemande ce que c'est, il est donc plus
avisé de dire "c'est de la terre” que "c'est unéepe de I'époque Ming fabriquée par tel
maitre". Vijiana est la connaissance de l'essentiel et c'est aadakgisna propose a Arjuna
d'entendre dans cette section, sans rien ometiesateh). Sesa est le résidu lorsque la
création est dissoute par le Tout Puissdindrg, résidu personnifié par le serpent du méme
nom Qesa) sur lequel reposdlarayang et incarné pamBalaama, le frére de Kisza. S'll en
évoque les bases, ce n'est pas I'anadgskhyade la cosmologie (la science de l'univers) que
Krispa va exposer sans rien omettre dans cette sectimis une connaissance plus
importante: savoir discerner son ceuvre et sa préselans |I'essence de toute chose.

3. mangyanam Sahasrgu kascid-yatati siddhaye |



yataim-api siddanam kascin-marm vetti tattvata ||

Sur plusieurs milliers d'hommes, il s'en trouvenaqui s'efforce a la perfection, et encore

parmi tous ceux qui ont atteint cette perfectibgs'an trouvera un qui me connait vraiment.
Jugement sévere, qui évoque, pour celui qui a tejga Gita, cet autre enseignement
essentiel, dans ledoka's 8 & 12 de la section 13, des choses qu'il impdieteprendre pour
devenir un "connaisseur du champs des activitas'téee de liste figure I'numilit@franitva)
tandis que la connaissance encyclopédique estf@eli'ignorance. Sur plusieurs milliers,
guelqu'un kascid) fera un effort et parmi tous ceux qui ont réusse purifier et sont devenus
parfaits €iddhg quelgu'un Kascid) Le connaitra vraiment. Pour bien préciser de gqypk de
connaissance |l parle, cette foigikza emploie le verbeid réservé a la connaissance un
échelon au dessus #ejfia, celle de la qualité degedds (révélée), et pour faire bon compte
il ajoute tattvatd (en vérité). L'Hindouisme n'est pas une religimumpdilettante et il est
compréhensible qu'Arjuna s'inquiéte de se dissgganme un nuage s'il n'est pas I'élu parmi
plusieurs milliers. C'est pour cela sans doute @ueldhaproposa une philosophie de vie
moins élitiste, mais dont le grand tort était détré pas une religion. Si I'Hindouisme est
élitiste (un paradoxe puisqu'il préche l'abstractide I'ego), il n'en a pas moins un autre
aspect rassurant: nul n'est condamné sans apperpétuité et I'effort est récompensé. Avec
le temps qu'il faut on acquiert (ou recouvre) cettmnaissance qui libere de lillusion du
monde, puisqu'on est pur et éternel par essencauddep par modestie n'aspirent qu'a
atteindre les spheres célestes ou séjournentdéssis et siddhas et laisser auxisi's la
prétention & la sphére supréme. lls peuvent togj@er dire que dans une prochaine vie peut-
étre ils seront plus ambitieux. Mais le jugemené guononce ici Kisna porte moins sur
I'aptitude limitée des hommes a faire abstraction ldur ego et a s'absorber dans la
meéditation et sur leur compulsion a posséder celegiientoure que sur leur aptitude a Le
connaitre. Leslevas, avecindraa leur téte comme il convient de dire, n'en sardrg plus
pourvus Kena Upaniad section 3). Lesiddhas et les sages quant a eux se montrent peu
loquaces sur ce qu'ils savent du Brahman ou dedesdhne du Brahman:nda iti na iti
satyasya satyam itini ceci ni cela mais la vérité sur tout ce qui @&ihadiranyaka2.3.6).

4. bhamir-apo'nalo dyuh khaih mano buddhir-eva ca |
ahakara iti-iyah me bhina praktir-astadra ||
La terre, I'eau, le feu, l'air, I'éther, I'esplfihtelligence ainsi que I'ego, sont les huit élétse
composant Ma Nature.
Prakiti est ce qui accomplit I'action, ce qui réalise. €'es mot qu'on traduit par Nature
bien que Réalité ou Univers réel (celui des matatems) serait plus instructif, Swami
Prabhupida quant a lui préfere parler d'Energie. Les sdigies agnostiques disent aussi
gu'au début il y avait I'Energie puis il y eut lartig et se manifesta la matiére en mouvement.
Prakiti est non manifeste et éternelle. Dans la sectioX/l¢ka évoquera brievementahat
(du verbemanh: ce qui excite ou qui réjouit, cette puissancéatrice qui est la Sienne, avec
laquelle a partir dePrakiti, cette Nature brute non manifeste et informe, ribdpit
I'abondance de forme#lahatest la graine d'intelligence cosmique qui prodians I'ordre
les guna's puis lestanmatra’s: ces choses les plus simplean¢natra veut dire cette matiere
élémentaire), aussi appelées essences subtilespgtirespectivement l'audition, la vision, le
toucher, l'odorat et le godt. Non-manifestes, eBesfixent dans cing éléments matériels
(malabhata’s) qui les concrétisent. L'espadénd n'est pas seulement le théatre de I'action,
qu'il fallait bien créer avant tout ainsi que leapl du temps zéro, I'espace est I'élément qui
propage les sons selon la théosimkhya Les scientifiques pragmatiques ne manqueront pas
de critiquer cette conception erronée: le son seppge par vibration, donc dans un milieu
non vide (gaz, liquide ou solide). Mais encore auitafallu commencer par enseigner la
théorie des vibrations pour expliquer cela il y@08 ans. Ce qui est remarquable est d'avoir



compris que le gaz (I'air ambiaakasa ou le courant d'air, le puissattayi) a le don de
toucher, en plus du don de propager les sons cdanda théoriesankhya de I'évolution il
procede du précédent (I'espace). Le feu (appelériala ce qui respire et consume, mieux
connu sous le nomAlni) a une forme et une couleur et donc il se voits@nde toucher et
crépiter. L'eau gpa) a un godt et la terrebhimi) a une odeur. Mais a quoi servirait l'univers
s'il n'y avait un cerveaunfana$ pour gérer ces sensations, une intelligermedh) pour les
analyser et conclure les avantages et inconvénidatshaque sensation, enfin un ego pour
décider que c'est lui qui sent et s'il aime ou sk&tee qu'il sent. En fait 'egal{aikara) est
créé bien avant, en méme temps quegles's puisqu'il est ce qui définit les choses et les
limite par la méme occasion. Le propos deéska n'est naturellement pas de faire un exposé
détaillé de la théoriesankhya Pour compléter la description de l'agglomérajraa)
mentionné ci-dessus, j'ajouterai donc quPaakiti sous sa forme indifférenciée et non-
manifeste,Mahat les gunas, les cingtanmnatras, l'ahaikara, manas buddhi et citta (la
conscience), et les cingatabhata’s, il convient d'ajouter les cinopdriya’s (sens cognitifs)
pour obtenir 24 composants. Leur liste differe cefaant selon les textes, certains remplacant
les gunas, buddhi et citta par les cing sens connatifs (de l'action -vBinagavata Puina
section 111.26 eBanti Parvasections 307 et 330).

5. apareyam-itas-tv-aagh prakitim viddhi me paim |
jiva-bhitarh mata-baho yay-eden dharyate jagat ||
A coté de ceux-1a, sache, O toi au bras puissaitit.en est une autre forme supérieure,
consistant en la créature vivante par laquells@stenu l'univers.

Il est assez difficile d'expliquer la différencdrerie verbedhri etbhri ou bhuj, qui tous trois
expriment la possession, la souverainete, la gmarae, le maintien en état, sinon darayj
a plus la nuance de jouissand#h(ikti), tandis québhri a celle d'un effort de soutien et donne
Bharata et quedhri exprime la maitrise et fait penserdaarmaainsi qu'adhriti (la fermeté)
et aDhritarastra. Cette autrePrakiti dit Krispa est fjiva-bhata'. Partant du sens ambigu de
ce mot et de celui du verloéri, les traductions divergent notablement et ce gaiivient de
faire en pareil cas est d'en faire la synthése.ck@ature phita) est matérielle, de nature
évanescentek§ara blava- sloka 8.4) et peut étre aussi bien inerte que mobile. deatre la
vie (ivang est le symptdome de la présence d'une ame incaeée un corps: c'est elle qui
anime la matiére inerte et la maintiertthfi) en mouvement, qui I'exploite aussi et en jouit.
C'est donc elle qui est qualifiée de vivarjigd) tandis que l'univers en question s'appelle
précisément ersanskrit "ce qui bouge" jaga). Le sloka 15.7 confirmera qugiva-bhita
désigne bien I'ame éternelle incarnée, une fracterla Personne Supréme. A quoi en effet
pourrait bien servir un univers immobile ou inhafitRespectivement comment pourrait-il
persister sans personne pour en étre conscient, lgopercevoir avec ses sens, son mental,
pour le comprendre avec son intelligence et le @dssavec son ego?
Chaque relecture de I&ita amene de nouvelles réflexions et ce sont ces glekas
évoquant la création qui m'ont inspiré ce qui slliy a essentiellement deux conceptions de
l'univers. A propos de leurs propres créations, $esentifiques utilisent aujourd'hui les
termes anglais de "bottom-up” et "top-down" pouctaception. La stratégie "bottom-up” est
celle de I'évolutionnisme, tandis que la stratétig-down" est le créationnisme. N'est-il pas
terrifiant de penser que des gens puissent croire lq construction du monde résulte d'un
processus d'empilement par essai et erreur desiesi¢lémentaires? Cet univers, tel qu'ils le
concgoivent, est comme un chateau de sable quedeamnt d'un seul grain suffirait a faire
écrouler. Une autre image qu'il donne est cellexdyot congu par la glaise qui le compose.
Un pot n'est-il pas imaginé par un potier avantigt&aconné? Ce n'est pas la crainte que le
chateau de sable s'écroule (contrairement a celsqu&ulent croire) qui conforte les gens
depuis toujours dans la conception contraire marchpacité de penser a un idéal sur une



telle base. A quoi sert de batir un chateau quprtachaine vague va emporter? A quoi sert
de penser a l'avenir? Qu'est-ce qui pousse n'ingpguelle créature vivante a procréer, sinon
la volonté de se perpétuer? Or I'évolutionnisme glie non: c'est I'emboitement plus ou
moins efficace des cellules qui le décide. La cpime "top-down" est celle d'un ordre
cosmique Mahad auquel les Egyptiens de l'antiquité donnaientgitait le méme nom et
gu'ils vénéraient. Notons au passage que la culsteun fait mondial qui se préoccupe peu
des frontieres. Leur religion n'était pas une csiié folklorique prétant a sourire; elle n'était
rien d'autre que la seule religion des hommes &tade de sa maturation. A partir de cette
conviction que c'est I'Intelligence Cosmique quigmt le monde pour qu'il serve de terrain
d'action a des créatures, les hommes envisagent laggoothéses. Soit ils sont |'étape finale
du processus, soit ils sont les éléments (les grda sable) d'une existence plus vaste. Et
puisque le chateau n'est qu'une construction temiporconcue par une Conscience
Cosmique, leur conscience individuelle n'est qupaecelle de cette Conscience Cosmique.
C'est le concept du Brahman, Eeakiti et duPurua

La création vivante est donc de nature supérieutanivers matériel qu'elle soutient et dont
elle jouit. C'est la vie qui développe l'universpeis l'univers qui développe la vie. Je suis
cette vie dans les créatures diraiska dans un deslokas qui suivent. Selon l€uranas
c'estjiva qui se choisit un nouveau corps conforme a lagaralité qu'il a développée (voir
aussisloka 2.22). Dans le méme état d'esprit ne conviengd ge penser que c'est I'enfant
lu-méme qui développe son corps parce qu'il a ddowmé de devenir un homme? Ne
convient-il pas aussi de considérer que I'humas#édéveloppe, que le monde vivant se
développe sous l'impulsion de la conscience colig2tL'univers se développe emigta
comme un collier de perlesidka 7). Cette comparaison a un collier de perles a une
implication que j'aimerais souligner: l'univers stepas chaotique contrairement a ce que
certains se plaisent a croire. Il est supporiafyate a double titre: chacune des perles est
supportée individuellement pavas'il s'agit d'une créature vivante et I'ensemtdeseipporté
par le fil du collier qui les lie entre elles. Mu impregne l'univers qu'll a créé, Il I'habite et |
fait évoluer. Chacune des créatures est d'aill@enssée contribuer a supporter I'ensemble du
collier en accomplissant son devoir envers lesesitc'est lalharma En particulier elle doit
partager, faire des sacrifices et s'abstenir deitdence.

6. etad-yomi bhiatani sarvai-ity-upadharaya |
ahan krtsnasya jagateprabhavh pralayas-tath ||
Tiens pour établi que ceci est la matrice de tolg®sréatures. Je suis la source de la
manifestation et de la dissolution de tout cet ersy
La matrice (généralement feminigoni, ici neutre: yonin) dont il est question est
constituée par ce qui précede: les deux aspectPrdkiti. Les motgorabhavaet pralaya
constituent une de ces paires de contraires qui sahissociables dans les textes: il s'agit
littéralement de ce qui met en avaptd), i.e. ce qui produit, la manifestatiobh@ava et la
dissolution faya). Toute manifestation est temporaire par défimtaar ce qui est perpétuel
est simplement existant. Ce qui bouggd) doit cesser et renaitre comme tout le reste de ce
qui est créé. La formuleaham kritsnasya jagatah: prabhavah: pralayas-taphi résonne
comme un coup de tonnerre n'en fait pas moins fitaits le dos, évoquant la danse macabre
de Nataraja (Siva dansant). L'idée de manifestation et de diggmiune peut manquer
d'évoquer un autre aspect de la création qui nerégpas dans l'aggloméraankhya le
temps. En fait le temps n'existe pas en tant duiates I'absolu. Il pourrait a la rigueur étre
un sixieme élément subtitafimatra) de la création qui S'attacherait a tout ce quit es
manifeste, car sa seule propriété est de duredute ce que dure I'agitation: il démarre au
moment du "Bang" de la naissance de l'univers,'atré&e lorsque le metteur en scene



prononce le fatidiqgue "Coupez!" ou lorsque, comrteTdlsidas, Il cligne des paupiéres.
L'éternité différe-t-elle en quoi que ce soit detémporalité? Non! LePurana's nous disent
queSankasana résorbe en Lui-méme (ou Besa) l'univers, sommeille sur les eaux puis a son
réveil le re-matérialise. Mais cette vision anthooporphique a déja l'inconvénient de
conférer une linéarité a l'activité dBurwa, pour par ricochet préserver I'histoire de notre
existence temporaire. Pourquoi nous agitons-noaaétiquement sinon pour satisfaire nos
désirs? Pour marquer notre temps, pour laisser i@eer nous des enfants. Il nous est
intolérable de ne pas laisser de trace. Nous nvams pas a nous faire a l'idée que nous en
laissons un tres grand nombre, qui souvent méripdms d'étre effacées que gravées dans
I'éternité. La nature cyclique du temps, son effa@et par lui-méme, ne devrait pas nous
importer plus que cela, puisque notre qualité domtis sommes si fier (urgam nisu du
sloka 8) nous n'en sommes pas les inventeurs.

7. matth paratarah na-anyat kificid-asti dhanafijaya |
mayi sarvam-ideéu protah sitre maigana iva ||
O Dhananjaya, il n'y a rien d'autre supérieur a.Mout ceci est relié en Moi comme des
perles sur un fil.

Cette image magnifique débute un des passagesue$ypques de l&Gita. Krispa recourt a
plusieurs reprises a des comparaisons telles queotieer de perles ou I'atmospherekésa)
dans lequel se meuvent des courants d&daké 9.6) pour exprimer que l'univers forme un
tout indivisible appelé Brahman et qu'll est la sainon seulement de I'abondance de formes
dans ce Brahman, mais aussi de sa cohésion etrdaamonie. Les formes sont des perles
formant un collier. Il n'y a qu'une seule existefiicéra-t-il par conclure a ce sujet dans le
sloka 18.20. 1l concoit les choses en Lui, les manifésfeartir de Prakiti et les imprégne
pour les soutenir, les maintenidlfi, bhri) et en jouir bhuj). Cette existence unique est la
Sienne et le devenir de cette existence est Smit@ct
L'image du collier a pour but d'attirer I'attenticur la cohésion et aussi sur la cohérence des
choses. Considérées séparément, elles peuventappadépourvues de sens, disparates,
inutiles, contradictoires, voire hideuses. Leuremblage constitue un tout harmonieux et
chacune a sa fonction. La raison d'étre de I'eaudésvoir du godt, celle de la terre d'avoir
une odeur, celle des astres d'apporter lumiérecetleur et celle de I'espace de porter les
sons, car l'univers est fait pour permettre a laso@ne consciente (leurusa) d'éprouver des
sensations. La raison d'étre de la vache est devo@ua de nombreux besoins avec
géneérosité puisqu'elle donne non seulement du daimt on fait du beurre pour offrir en
sacrifice au feu, mais son excrément fertilisedeed sert de combustible, et son urine est
curative. Mais, comme chacun le sait égalementikon d'étre des prédateurs n'est pas plus
de nuire: en prélevant leur quote-part ils assurené alimentation suffisante aux herbivores
qui se multiplient rapidement. Dans ce qui suitsia dit: Je suis a la fois le concepteur et le
concept qui donne un sens a toute chose. Je laag&ren un collier harmonieux.

8. raso’ham-apsu kaunteya praibimisasi-siiryayd |
pranavéh sarva-vedg sabda khe paursam nrsu ||

Je suis le godt de I'eau, fils de Kiyhd luminosité du soleil et de la lune, la syllae dans
tous les Vedas, le son dans I'éther et le talenhdenmes.

Krispa énumere ce qui constitue lI'essence de ses anéates principes subtils qui identifient

les éléments (leanmatra est en quelque sortealaikara de I'élément, ce qui le distingue des

autres). Quel meilleur choix aurait-il pu faire ppcommencer que celui de I'eau? Qu'y a-t-il

de plus indescriptible et pourtant de plus essenqtie le golt de I'eau? Celui de la pureté, de

la fraicheur, de la vie. Il poursuit par un autrerificipe actif qui est un des plus



impressionnants de la nature: la lumiére des asti2s l'invisible, indiscernable, au plus
grand, phénomeénal. Par ailleurs eau et feu somitdment liés dans les textes ésotériques:
I'un nait de l'autre au choix et la paire formesbentiel nécessaire a la vie. Puiggta nous

dit que la syllabe qui est le symbole de la végitéle la connaissance est I'essence des lois
gu'll a édictées comme principes de fonctionnerdent nature et de la vie des créatures,
gu'on appelle ley/edds. Cette syllabe AUM, que I'on transcrit aussi @& et qui s'écrit
sous la forme d'un caractére spécialformeé a partir du ar et du u prolongé& , surligné par

un anusvra (mot qui désigne généralement un demi son nasilséus la forme d'un point:
bindu ou dans ce cas précis d'une demi-lune surmoritégepbint: candra-bindu C'est un
son qui commence en ouvrant la bouche pour formex, lpuis qui résonne en montant des
entrailles comme un u, et qui finalement grondeoefle comme um: nasal. C'est pour cela
gu'elle s'appelle ausgpranu (vrombissement) eatd-gtha (son montant du ventre). Elle
évoque le Brahman et la prononcer est un credor (Moka 17.23). Elle est prononcée
systématiqguement avant chaguantraet chaque cantique diama Veda C'est pour cela
gu'elle est I'essence de tous \é=dds. Elle est aussi celle du chant. Mais le son datiser
est aussi le concept qui permet d'exprimer deslpard.a parole est la loi et aussi la forme
primordiale de l'action. Dans I8rihadaranyaka Upnisad (chapitre 1brahmapa 2) la faim
crée la parole puis, ne pouvant se résoudre a langes elle s'accouple a elle pour
multiplier. Traduction: le désir de se manifest@rauveé par le Seigneur se traduit dans un
premier temps par la parole et au lieu de se caetede la posséder Il s'en sert pour créer.
Dans la méme veine, "I'Evangile selon saint Jeah"adl début était le Verbe. Pour conclure
cette premiere série de principes essentiel$szd choisit le propre de 'homm@aurigam
nrisu. Au sens commuourwsa et nri (ou narg signifient tous deux homme pura est ce
qui procede dypurwsa (lorsqu'un a est ajouté a la premiéere syllabe dot, le nouveau mot
formé désigne ce qui lui est propre et est utdigént tout comme adjectif): ce qui est humain
dans les hommesigu) ou I'humanité. Mais c'est avoir une bien piétq@nion de nous-
mémes que de considérer que cette qualité propfeoanme, son essence subtile, est sa
virilité (sens que prend éventuellement le peadrya), ce que font néanmoins de nombreux
traducteurs. De plus le principe de la reproductegxuée sera mentionné dansgltka 11.

Ce gu'll a donné a I'homme, en plus de la parolestcson aptitude a agir sur son
environnement, sa créativité, son esprit d'entispgt aussi, faut-il I'avouer, sa volonté d'agir
a son profit personnel (sens que prgpalirga dans lesloka 18.25). Un animal agit moins
par intérét personnel qu'un humain. Car le rporua désigne avant tout une personne au
sens spirituel ePurwa est le nom de la Personne Supréme qui s'actigeceéhtion puis dans
l'univers. Le mot humanité ayant pris le sens depassion en francais et ne rendant pas le
lyrisme de ce magnifiquédoka, on peut choisir comme Swami Prabfidp de parler de
l'aptitude des hommes, ou comme Swamisvamr@nanda de leur esprit d'entreprise, ou
pourquoi pas de leur talent. Mais s'il s'agit degdger les essences subtiles des choses, je
serais tenté de résumer gleka par: Je suis la pureté, je suis la lumiere, jesskai vérite, je
suis la parole et je suis la spiritualité. Car pguoi accorde-t-1l une place particuliére a
["Thomme parmi toutes les créatures vivantes qudieees? Bien entendu parce que 'homme
est doté d'un niveau élevé de conscience. La paréte prononcée pour lui, I&&edds ont
éte édictés pour lui, il a été doté de la lumiéeel'thtelligence et il est porté par les eaux
(Narayang.

9. pwayo gandha prithivyam ca teja-ca-asmi vibhvasau ||
jivanan sarva-bltesu tapa-ca-asmi tapaswi ||
Je suis la bonne odeur dans la terre, I'ardeurlddrs, la vie dans toutes les créatures
vivantes et l'austérité chez les ascetes.



Pour chaque principe subtil/Ksrza nomme I'entité qui le rend manifeste au modetifoen

fait la traduction rigoureuse déloka précédent commencait par le golt dans l'eau et la
lumiére dans le soleil et la lune. Mis a part l'odeles principes énoncés dans celui-ci sont
des énergies. Le tapas est la chaleur et le veapesignifie braler, purifier par le feu.
L'ascéte qui pratique des austérités dégage urenget chaleur spirituelle qui ne manque
jamais d'alarmer lesdevas aux cieux, lesquels demandent alors a Bralmm a Siva de
descendre voir cet importun et lui accorder unecgrdour le calmer. Le verlig signifie
piquer ettejasest ce qui fait souffrir par son tranchant, soquant, son acidité, son ardeur,
sa brillance comme le tranchant d'un couteau, lanf@od'une flamme, I'éclat du feu ou du
soleil de midi en été. Ici le feu recoit I'épithéte Vibhavasu I'excellent qui irradie. Alors
gu'on ignorait tout de la chimie, les auteurs tlgsansad'set Puana's savaient que la vie est
un feu, la digestion est un feu et le feu digermamaent I'offrande au cours d'un sacrifice,
qui nourrit lesdevas qui a leur tour nourrissent les hommes. L'adfeptnya a un sens
approprié pour la Terre: pieux, vertueux, pur, sacplaisant mais aussi accumulé, ce qui
laisse le choix entre une somme d'odeurs ou uner@#erée et pure. Qu'y a-t-il en effet de
plus complexe qu'un parfum? Comme il a été dit darommentaire dsloka 5, la vie est
d'essence divine et il faut voir en toute créativante une parcelle de Dieu.

10. bjarh marm sarva-biatanam viddhi partha saatanam |
buddhir-buddhimaim-asmi tejas-tejasvim-aham ||
Sache, O #tha, que Je suis la graine éternelle de toudies, &intelligence des intelligents,
la prouesse des puissants.

11. balan balavaim ca-aha kama-faga-vivarjitam |

dharma-viruddho hitesu kamo'smi bharatasabha ||
Je suis la force des forts exempte de désir eadsign et, O taureau de la race derBta, Je

suis l'attirance sexuelle chez les créatures smsate du devoir moral.

Je suis la force de ceux qui en sont dotés natmalht et qui en font usage en maitrisant
leurs désirs et leurs passions. Mais Je suis alatirance sexuelle conforme au devoir
moral. Dans les pulsions hormonales qui poussentifemaux a s'accoupler au moment de
l'ovulation il faut percevoir l'intervention divin€€eux qui sont naturellement dotés de force
(balavad sont les jeunes hommes, souvent appd®léspar dérision pour signifier qu'ils ont
plus de force que de cervelle. Cette force leurdesinée aussi bien pour procréer que pour
servir la communauté par le travail. Elle est urerfait a condition qu'ils maitrisent leurs
pulsions, souvent destructrices. Par ailleurs lsidét la passion donnent a celui qui en est la
proie une certaine force, mais qui n'est pas damg Inhature. L'adresse au taureau des
Bharatds est a la fois un compliment et une taquineréq @a de soi.

12. ye caiva#tvika bhava rajasas-taimasis-ca ye |
matta evetian-viddhi na tv-ahen tesu te mayi ||
Sache aussi que méme ces états d'existence qua pontté, la passion et l'ignorance
procedent de Moi, mais Je ne suis pas en ewqrlsen Moi.
Comme Kisna fera la méme affirmation a propos des créatunesi@but de la section 9, il
est préférable de discuter plus tard ce que sigmé: Je ne suis pas en euy, ils sont en Moi. Il
est naturel qu'il le dise ici puisqu'il s'agit dgsnas, les modes d'existence des créatures,
leurs traits de caractere. Plus que tout autre éup affirmer qu'll n'est pas affecté par les
conséquences de ses actions car elles sont desiaésss(oka 4.14) et que sa manifestation
en ce monde excelle mémesédtva(ce qui est possible selondeka 14.22 et suivants et le
sloka 7.14 ci-dessous). Il peut dire aussi que d¢pmas sont en Lui car ils (le mot est
masculin) apparaissent dprakiti sous I'effet de l'intelligence cosmique insuféééetlle par



le Purisa. Pour cette raison les troigunas sont représentés dansTaimurti respectivement
par Visnu, Brahna et Siva.

On peut donner de nombreuses traductions de chdeururs noms et le mieux serait sans
doute de ne pas traduire ces m@&sit-tvaest littéralement I'état d'existence vraie ("[ttke

ce qui est"), donc la pureté deitihan l'absence d'identification de celui-ci avec la
manifestation mentale ou corporelle, la clarté deebmpréhension, la bonté intrinseque a cet
état divin, la spiritualité. Leamasest au contraire l'obscurité, l'ignorance, la cosibn, la
matérialité, l'inertie de la matiére. Lejasest la propension a l'action, le dynamisme, la
porte ouverte aux égarements de la passiagd], a la violence et a I'égocentrisme, le clair-
obscur entresattvaettamas

13. tribhir-gma-mayair-bhvair-ebhh sarvam-iden jagat |
mohitah na-abhignati mam-ebhya param-avyayam ||
Tout cet univers, induit en illusion par ces tréiats consistant dans lesags, ne parvient pas
a Me connaitre, Moi qui les transcende et suis irap&ble.

14. daiv hy-esa gupa-may mama mya duratyay |
mam-eva ye prapadyanteagam-etirh taranti te ||
Il est vraiment difficile d'échapper a ce pouvadirid fondé sur les trois modes qui est le
Mien. Ceux qui S'en remettent a moi surmontenedbtision.

Le sens du mot dga a déja été discuté dans le commentaire dekas 4.6+ 4.7. Il est
encore plus évident sur la base du jeu de mot &vsaffixe maya signifiant "fait de" dans
guna-may. Les commentateurs de Gita ne manquent jamais de rappeler que desa's
préexistent erPradfana autre mot pour désigner la Nature, mettant I'adcsur sa qualité
d'étre la base (sens du verthar) de la Réalité, plutét que son sa qualité de ladre effective
(verbe kri) comme le faitPrakiti. Lesgunas sont, dit-on, en équilibre dans la "matiere
primordiale” (Pradlaing et Mahat rompt cet équilibre, rendant tantét l'un tantbéautre
prépondérant. La raison de cette subtilité est sémse que la Nature serait sans cela réduite
a l'inexistence avant la création déahat Or un axiome de toute philosophie Hindoue est
gu'on ne crée rien a partir de rieRradlana/ Prakiti existe dans I'absolu.
S'il est impossible pour la créature matériellerde pas présenter des qualités, puisqu'elles
constituent son identitt méme, la personne vragaritee dans cette créature peut s'en
abstraire en ne s'identifiant pas a son enveloppéénelle. S'affranchir de ce lien matériel
sans aide est extrémement difficile. La solutioar goparvenir est d'avoir recours a un autre
lien: celui duyoga

15. na mam dwskrtino madah prapadyante nara-adhaim|
mayaya'pahta-jfiana asuran bhavam-asritah ||
Ne s'en remettent pas a Moi les malfaisants staplds plus vils des hommes, dont le
discernement a été emporté par l'illusion et qopéeht un comportement démoniaque.

16. catur-vida bhajante rarm janah suktino'rjuna |
arto jijiasur-artha-arthjfiant ca bharatasabha ||
Quatre sortes de gens agissant vertueusement raeenén‘affligé, celui qui veut savoir,
celui qui y cherche un gain et celui qui sait, QuAa taureau des Bhatas.

Krispa n'hésite pas a employer le verbe vénéobiaj a propos du culte intéressé de celui qui
est dans la détresse et se tourne vers Lui commuétiore recours rta) ou de celui qui voit
en Lui une fontaine d'abondance et dont les priéresont qu'une liste de requétesttia-
arth), car leur geste témoigne de leur foi. De mémeiagpli est convaincu de sa propre

Y

existence spirituelle en vient nécessairement awrscale ses meéditations a chercher a



connaitre fjjiiasa)l'Auteur de cette existence et lui rendre un culi®us ces "gens vivants"
(jang qui vénérent le Seigneur pour des motifs variGs @ependant un dénominateur
commun: ils agissent vertueusemesui-Kt).

17. team jiant nitya-yukta eka-bhaktir-gisyate |
priyo hi jianino'ty-artham-aha sa ca mama priyd|
Parmi eux se distingue celui qui sait et qui egfaiors engagé dans une dévotion sans
partage. Je suis extrémement cher a cette persomée de la connaissance et il M'est cher
aussi.

18. udirah sarva evaite gt tv-atm-aiva me matam |
asthiteh sa hi yuktaatma mam-eva-anutta@n gatim ||
Tous ces dévots sont nobles, mais Je considére edMuinméme celui qui sait, car il est
établi dans l'union spirituelle avec Moi qui slaglestination supréme.

19. baliinarh janmaram-ante jiAinavan-mam prapadyate |
vasudeva sarvam-iti sa mahatma su-dur-labhh ||
Apres de multiples naissances, celui qui possederinaissance trouve refuge en Moi,
puisqu'il sait qu'en fait 8sudeva est tout. Une telle grande ame est trés rare
Le sloka fait un double emploi du verh@wa-pad qui signifie aboutir a une position. D'une
part, comme dans I&loka suivant, cet aboutissement consiste en la divigitd a choisi
comme refuge, a laquelle il s'en remet: igisga Vasudeva D'autre part cet aboutissement
est la conclusion que lui a inspiré sa connaissaridgasudeva sarvam fti Ce nom de
Vasudeva le dieu rayonnant ou le dieu d&asus (ceux qui rayonnent et aussi ceux qui
résident, commeAgni, Vayu, Prithu dans les éléments), ne désigne que tres rarement
guelgu'un d'autre BRalaama) que Kisna. Il évoque la premiere des quatre dispositions ou
aspects différentsvyuhds) de la Personne SuprémBh@gavata Pana Xl11.11.21-23), les
noms des trois autres étaBakarsana, Pradyumnaet Aniruddha Elles sont interprétées
differemment selon le contexte, en termes d'engagfedans l'activité ou au contraire de
libération vis-a-vis d'elle, d'états de conscien¢éveil, réve, sommeil profond ou
transcendance), d'incarnations dans la tridadava
20. kamais-tais-tair-fta-jfianah prapadyante'nya-det|
tam tam niyamamasthaya praktya niyah sva ||
Ceux dont la connaissance est emportée par das géses cherchent refuge aupres d'autres
divinités, suivant telle ou telle observance im@ogar leur propre nature.
Cette "nature propre" peut étre celle des dévotssabien que des divinités qu'ils vénérent.
Cela importe en fait peu car les attributs de casnités correspondent a leur propre vision
de la vie. Le®umana's regorgent de listes d'austérités et de sacsfioerrespondant a chaque
désir que ceartha-artih ou kama-kami cherchent a combler. Quelle est la couleur dedehe
gu'il faut vouer a la divinité (ce qui ne signitiysolument pas la sacrifier) ou donner a un
brahmana de quel mélange de condiments devra se compas$iarde et lors de quelle
phase de la lune elle devra étre offerte, etcrist@ dit d'eux que leur connaissance a été
emportée par tel ou tel désir, a la fois par inderige (alors qu'il faut comprendre que c'est
leur intelligence qui défaille) et pour que l'awgir fasse le rapprochement avec la
connaissance de celui qui cherche refuge auprésadadeva

21. yo yo yim yam tanuh bhakté sraddhay'rcitum-icchati |
tasya tasya-acah sraddiam tam-eva vidadBmy-aham ||



Qui gue soit le dévot et quelque soit la formei(dy a laquelle il désire rendre un culte avec
la foi, cette foi méme Je la rends inébranlable.
Krispa insiste sur la foi avec laguelle le dévot pragggon culte d'une divinité de son choix
car c'est cette foisfaddts) qu'il "établit inébranlable”. Cela ne signifie paque Kisna
apporte un support ou une confirmation a cette amme, ni aux motivations qui le poussent a
porter un culte a telle ou telle divinité. Il new®nt pas plus les diverses conceptions,
souvent incompatibles entre elles voire contradie® a la Gita, que les croyants peuvent
avoir de la Personne Supréme et de la forme de @lui rendre. La conception de chacun
est dictée par le contexte culturel dans lequaelitilet par ses propres traits de caractére,
composeés a partir des troggamas. Des précisions seront données dans la secliandropos
du caractéresattvika, rajasaou tamasadu croyant et de sa foi. Mais chacun est libre de
concevoir la religion comme il lui convient et égoit satisfaction: "celui qui se tourne vers
un dieu va a ce méme dieu, ... et celui qui mergévient a Moi §loka's 23 ci-dessous et
9.25)" Par contre il est évident queikza n‘apporte aucun soutien aux hypocrites (dénués de
foi et aussi de vertu) qui prétendent rendre urtecal une divinité pour arriver a leur fin,
notamment ceux qui blasphement en invoquant Diem pautionner telle ou telle position
politique ou leur désir de conquéte.
C'est un de medokas préférés car il renferme un message de toléraogea fait bienvenu
en cette époque ou l'intolérance prédomine. J'@p@se cette autre traduction un peu plus
libre que la précédente: Quelle que soit la religique tu professes, si tu es sincere je te
soutiens dans ta foi. La raison pour cela est samplse peut que tu aies choisi de prier les
esprits de la nature ou les ancétres et tu obtiasdre qu'ils sont capables de te donner et
rien de plus, mais c'était ton choix. Par contrietusas prié un dieu, il est une émanation de
Moi précisera Kisra ultérieurement. On ne choisit généralement pagedigion. Seuls
guelgues uns ("ceux qui savenjiiani) ont le bagage culturel suffisant pour faire lenbo
choix en connaissance de cause.

22. sa tay sraddhay yuktas-tasyaradhananihate |
labhate ca tatekaman-may-aiva vihin-hi t@an ||
Engagé dans cette foi, il s'efforce d'obtenir sagetirs de cette divinité et il obtient ainsi que
ses désirs sont realisés, en fait par Moi.

La religion de bien des personnes dépend en faitdoenom qu'elles donnent a leur créateur.
lls servent un maitre autant qu'elles en sont clgsabn espérant une aide dans leurs soucis
du moment, ainsi qu'une récompense dans la vigeflgt en craignant la punition. Les
Puanas décrivent des paradis qui ne different en riem @bux des Chrétiens ou des
Musulmans. Il y coule des rivieres de lait et delnst il suffit d'y vouloir une chose pour
I'obtenir. Ce qui differe est la nature des veeulomdiormule. Si on manque d'ambition, on
n‘aura que ce qu'on a désiré. Ce qui pourrait jlistila précision kaman vihitan hi @an": ces
désirs-la accordés (et pas d'autres).slaka qui suit confirme que chacun va au paradis de la
divinité de son choix, mais que ce séjour est teai

23. antavat-tu phatia tesam tad-bhavaty-alpa-mediams |
devan-deva-yajo §nti mad-bhakt yanti mam-api ||
Mais les fruits de la dévotion de ces personneSesotie peu d'intelligence sont de nature a
avoir une fin. Ceux qui vénerent les demi-dieuxt@an domaine des) demi-dieux et mes
dévots viennent a Moi.

24. avyaktan vyaktim-apannan manyante rim-abuddhaya |
paran bravam-agnanto mama-avyayam-anuttamam ||



Les sots pensent qu'étant (a I'origine) non maeif@ai atteint un état manifeste, ignorant ma
condition supréme impérissable et incomparable.
Krispa emploie le madbhava pour désigner ce qui est impérissable, supréniecemparable,
traduit ici par condition. Mais le sens premier ohot bliva est, nous I'avons vu, précisément
le contraire: ce qui est au départ non manifesteguatdevient (bfd) manifeste. Les créatures
deviennent manifestes puis a nouveau non maniféisteson dans lesloka 8.18, selon que
l'univers est manifestéiabhava ou dissout gralaya— sloka 7.6). Ici il convient de lire ce
mot dans son sens étendu de présence, maniere digtcondition au choix. Les diverses
manifestations de Miu qu'elles soient qualifiées deva-fipa ou davatara sont toutes
impérissables. Elles coexistent dans l'universitsjgl et peuvent paraitre selon le bon plaisir
de leur propriétaire. La condition de Celui-ci estpréme impérissable et incomparable.

25. na-aha pralasah sarvasya yoga-aya-samavtah |
mudo'yamn na-abhijinati loko mam-ajam-avyayam ||
Je ne suis pas évident pour tous, étant masquésayleux par mon pouvoir d'illusion. La
population de ce monde, induite en confusion, meig@at pas a comprendre que Je suis non
né et immortel.

Le mot composéybga-naya-sanavrita” est un mot a tiroirs typiquedt-purwsa), dans lequel
chaque terme est précisé par le précédent. Logigneindevrait étre traduit par "enveloppé
par le pouvoir d'illusion rhaya) de l'attachementypga avec le sens d"attachement aux
choses de ce monde comme daritola 2.45). Mais lorsqu'il s'agit du pouvoir du Maitde
yoga yoga-naya est le pouvoir qu'll met en ceuvre pour créer enteair pour un temps la
manifestation des créatures et amener les amesrniéea a s'identifier aux corps qu'elles
occupent (leur condition transitoire: bta). C'est cette illusion de I'ego, ainsi quecgle lui
est associée de pouvoir posséder les choses qup#aissent étre autres qu'elles-mémes,
qui leur fait perdre la téte. Elles ne voient plyuse les apparences, s'enivrent de leur pouvoir
sur leur entourage, révent de laisser une empremtaortelle et refusent d'envisager qu'elles
puissent avoir un maitre. Pour celles qui reconsad son existence, l'illusion d'étre elles-
mémes des personnes temporelles les incitent eeayjaie Kisra puisse aussi avoir été non
manifeste et soit devenu manifestioka 24). Elles pensent sans doute que le Brahman
impersonnel est non manifeste et qu'il manifestepansonne matérielle du nom ddsga ou
gue ce dernier est un @ara temporaire de \iu.

26. veda-aha samaitani vartananani ca-arjuna |

bhavkyani ca bhitani mam tu veda na k&ana ||
O Arjuna, Je sais tout des créatures passeesues &pa venir mais personne ne Me connait.
C'est l'opposition entre I'existence temporellea§'ge, en cours et a venir", ou pour reprendre
les termes dusloka 2.20 "devenue, devenant ou a devenir') et celleladgersonne
intemporelle, non-née et immortelle, cachée papdevoir deyoga (yoga-naya), qui est
encore une fois soulignée ici. La plupart ne petMem connaitre tel qu'll est car ils
entretiennent l'illusion que tout est temporel. @uent as-tu pu enseigneryegaa Vivasvat
demande Arjuna? Et/za lui répond: nous sommes nés de nombreuses fat i, mais
toi tu ne t'en souviens paddka 4.5). Pourquoi cela? Parce qu'en naissant Arjanaublié
qui il est vraiment. Quelle est la source de céptessession” par la aya divine qui altere
l'intelligence de la personne incarnée. Ce sonskassations nous dit #oka suivant,

27. iccha-dvesa-samutthena dvandva-mohenarala |
sarva-blitani sammohs sarge gnti parantapa ||
O Bharata, fléau des ennemis, toutes les créatures &deue au monde sont induites en
confusion par I'erreur de la dualité ayant pougiog le désir et I'aversion.



Le texte n'utilise pas le mot naissanganng mais création gargd; les mots "venue au
monde" couvrent les deux situations qui sont de enéaiture. Celoka et le suivant sont un
peu mystérieux. Que faut-il entendre exactementlgmmots erreur/illusion de la dualité
(dvandva-mohg Toutes les dualités ont-elle pour origine celie désir et de l'aversion?
N'est-ce pas au contraire le désir ou l'aversion gesulte de lillusion d'éprouver une
sensation plaisante ou pénible (chaud ou froid selon degré d'intensité par exemple) ? Le
mot différencepithaktvg serait peut étre plus juste. Si nous n'étionsgféextés par ce que
ressentent nos sens, nous ne serions pas ameméadigconscience d'une différence entre
nous-méme en tant qu'individu avec un ego et rmiteurage et a rechercher ce qui nous
donne du plaisir, ainsi qu'a éviter ce qui est infmrtable. Mais c'est le principe méme de la
maya de s'impliquer dans les sensations.

28. ysam tv-anta-gaten papamn jananarn punya-karmaam |
te dvandva-moha-nirmukbhajante rarh drdhavrath ||
Mais ces personnes qui ont cessé de pécher ehertativité méritoire sont affranchies de
l'llusion des contraires et s'engagent résolurdans mon service dévotionnel.

On ne devient pas vertueux par dévotion mais lérama. Lorsqu'on est libéré de la dualité,
gu'on a cessé d'agir pour satisfaire ses deésirsoet besoin de posséder les choses, qu'on
n'agit plus que vertueusemepufyg, alors on est prét pour s'engager dans la dévotken
quoi l'implication dans les sensations et leur diéagst-elle contraire a I'engagement dans le
service dévotionnel? L'un des effets adversesiestias sensations monopolisent I'attention
de notre mental et altérent notre intelligence.

29. jaa-maraxa-molgaya mam-asritya yatanti ye |

te brahma tad-vidukrtsnam-adhjtman karma ca-akhilam ||
Ceux qui, pour se libérer de la vieillesse et dmdat, font des efforts en se réfugiant en Moi,

ils savent tout du Brahman, de I'action et de I'’Sa@réme.
La plupart des traducteurs (Indiens possédant leesanskrit) préférent traduireadhiatma
par "propre de soi incarné”, ce qui a mon sens@ietonfusion avegtva et ne correspond ni
a I'étymologie du mot "ce qui est supérieur au peoge soi", ni a la définition qui en est
donnée dans léloka 8.3. Mais cette traduction qui semble faire I'umaité se doit d'étre
rapportée ici. L'idée est que l'essence de soi-mésieune fraction du Brahman. Cela
transcende l'individu auquel on a tendance a stidien
Par ailleurs si les personnes dont il est questibarchent refuge enia pour se libérer de
la mort, c'est qu'elles savent quasddeva est Toutlpka 19), qu'll est au-delaadhi) d'elles-
mémes, en amont méme du Brahman.

30. sa-adhibiita-adhidaiven marh sa-adhiyajiis ca ye vidi |
prayana-kale'pi ca nam te vidur-yukta-cetadg||

Ceux qui Me connaissent en méme temps comme Gsstjderriere les créatures, les

dieux et les sacrifices, dont la conscience esag@ég en Moi, Me connaissent aussi au
moment de la mort.

Cette Personne qu'on nomme Adghyan est aussi en amont de la création des
créatures (adhi-biita), des énergies et des pouvoirs régissant l'usiyadhi-daiva) et du
soutien de l'univers par le sacrifice (adhi-yajiggavoir qui est cette Personne au moment de
la mort est essentiel car c'est a ce quoi on pahses qu'on est destiné. Ceux qui pensent a
une autre divinité vont a elle aussiloka 23) et ceux qui regrettent déja les plaisirs
reviendront y godter, ainsi qu'aux désagrémentdegiaccompagnent. La section qui suit est



entierement consacrée a la description des conditéo remplir pour atteindre cette Supréme
Personne au moment de la mort.






