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AVERTISSEMENT

Cette traduction est destinée au public lettré;
elle ne devait pas s’alourdir de commentaires techni-
ques. Les notes trés peu nombreuses n'ont d’autre
objet que de rendre mnotre texte plus accessible,
méme & des lecteurs peu préparés.

L'introduction est elle-méme trés sommaire. Les
1dées qui s’expriment dans la Bhagavadgitd sont

1ndissolublement enchevétrées aux doctrines les
- plus caractéristiques de la pensée religieuse chez les
Hindous. Plusieurs seront naturellement tentés de
les envisager d'un point de vue plus universel. Du
moilns seront-ils avertis du danger que, & exagérer
la portée de ces formules, ils courent d’en fausser
- le sens. Trop souvent des généralisations brillantes
tirent de ’'histoire, et méme de documents authen-
tiques, des conclusions que le philologue, esclave
des méthodes rigoureuses, ne peut s'empécher d’es-
timer trop subjectives et aisément décevantes.

Les habitués de la présente collection sont déja
familiarisés avec la transeription des mots sanscrits.
I1 me suffira de rappeler ici, pour lever toute hési-
tation de lecture, que

)




AVERTISSEMENT

f

u représente toujours le son ou;

e est toujours é long; |

at et au expriment les diphthongues ai, aou;

que g se prononce toujours comme en francais
devant a, o, u; | |

que ¢ se doit lire ch; j, dj et sh, ch, comme
dans la graphie anglaise.

10



~ INTRODUCTION

A BHAGAVADGITA est un poéme
illustre. Il en est peu, dans la littérature
universelle, qui aient provoqué de plus vifs
 enthousiasmes. Des cuvres du génie hindou, elle
 fut, en 1785, grice & la traduction de Wilkins,
révélée la premiére & I'Occident. Cette date
marque le moment on commenga de se déchirer
le voile qui, depuis tant de siécles, dérobait a
PEurope le passé de I'Inde. L’heure était propice :
le courant romantique porta vite et haul la re-
nommée de ces vers. La recommandation de
Schlegel, de G. de Humboldt, de Hegel, acheva
d’exalter les premiéres curiosités; elles s’avivatent
- du préjugé qui, a cette époque, attribuait a la
civilisation bindoue une antiquité prodigieuse. |
L’écho de cette renommée ne s'est pas éteint. La
- Gitd avait de quot se défendre, méme devant des
~7’ugés moins prévenus. Elle élait destinée a en

11
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 rencontrer de plus fa'oombles encore : les cénacles
| tbeosopbzques et ésotérigues se réclament fvolon— -
- ters de Ulnde. Je m’arréte au sewil du sanctuaire..

Ce w'est pas un lwre d’édification, méme philoso-

phique, que nous apportons ici. Pour étre plus

profane, notre 7éle w'en est pas moins empressé.
Aujourd’bui encore, ces vers gardent une belle
part de leur vertu sur le peuple dontils résument,

non sans force ni sans éclat, plusieurs des idées

maitresses; aujourd’bui encore, dans un pays

naturellement enclin a la piété, ils agissent en
- consolation et en lumiere sur beaucoup d’esprits;
comment ne pas les aborder avec une déférence

sincere? Plusieyrs pourront ressentir ce qu'ont, a
nos yeux, de fontastique, d’étrange, de.choqivant
parfois, certaines conceptions quw’ils évoquent;
personne ne demeurera insensible a leur baute

inspiration.

Les visions et les allures jﬁartout amlogms auw

mysticisme, dont le souffle grisant frémit dans ces
stances, rapprochent les temps et les lieux. Quel
qu’en soit le charme subtil, une ceuvre ou, depuis
des siécles, Ulnde Se plait a se reconnaitre, dont
elle aime.a se glorifier, nous attzre avant tout par ce

que, dans le fond cf dans la forme, elle révéle

des notions, des procédés et des te%dances de Ues-
prit bindou.

On w'entre pas de plain-pied dans un mmde si

12



" INTRODUCTION

éloigné de nos facons de penser que trop sowvent
le traducteur est réduit a garder, sous leuwr forme
indigene, des termes pour lesquels nous manquent
des équivalents, méme approximatifs. Ce w'est
pas ici et dans les limites on 1l convient de w'en-
fermer, que se pewvent aborder tous les problemes
qui se posent, ni approfondir des discussions sin-
gulierement délicates. Des tndications rapides ne
penvent d’atllewrs suppléer que bien tmparfaile-
ment & ces tmpressions directes qu’éveille et que
contrle, seule, une familiarité prolongée avec les
manifestations diverses d'une race dans I’bistoire.
et dans la vie. Au moins, voudrais-je, en les inuvi-
lant a pénétrer sur un lerrain assey lowrmenté,
offrir aux lecteurs patients quelques fils conduc-

teurs.
<«

Et, tout d’abord, quw'est-cé que la Bhagavadgiti?

Elle se présente comme un fragment du Mabd-
bharata. |

De immense épopée, le centre est le récit de la
Iutte qui met aux prises pour le pouvoir supréme
deux branches d’'une méme famille : d'une part,
les cing fils de Pangu (dont Arjuna); de Vautre,
leur oncle Dbyitardshira avec Duryodbana et ses
quatre-vingl-dix-neuf fréres. Mais, débordant de
toutes parts le cadre béroique, elle-a pris figure -

d’encyclopédie. Elle ne s’est pas contentée de s’en-
13
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richir de tout un trésor de légemdes pieuses ou

guerriéres, rattachées a la donnée primipalé par

~ des liens sowvent trés ténus; elle s’est owverte &

des développements religieux, didactiques, si vas- |

tes, qu’ils ont donné prétexte 4 la considérer

comme étant, d'origine et de plan prémédité, une

sorte de Corpus de la religion, de la morale et du
drott. La Bbagavadgitd ou « Chant du Seigneur »
— plus com})léiement la « Bhagavadgitd upa-
nishad », « la doctrine exposée par le Seigneur »
— est un de ces épisodes.

Déja les deux armées sont rangées en ordre de
bataille; Arjuna veut considérer les chefs conire
lesquels il va avoir & engager la lutle; il se fail

mener devant les lignes. Le comducteur de son

char de guerre est Krishna, son parent, de la
lignée de Yadu. Le dialogue qui se déroule & ce
moment entre les deuwx béros forme le cadre du
poéme. Leroi Dhritardshiraestaveugle, son cocher,
Sasijaya, a recu le privilege de se transporier
instantanément sur tous les points du champ de

bataille, de ne rien perdre de ce qui-s’y passe.

C’est lui qui rapporte Uincident au vieux souve-
rain enfermé dans sa nuit. | -

- Krishna entre en scéne comme compagnon &’ Ar-
Juna; mais aussitot il se manifeste en maitre reli-
gieux ; il se transfigure en entité divine; le moment
d’aprés, il s'affirme le diew unique, identique &

I4
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I’Ame um'uerselle Clest bien ainsi, quelle quef‘f'

- s0it, au vrai, son origine, bistorigue ou mytholo-
gzque quelles qu ‘aient é1¢ les élapes de cet avéne-

_nemmt que Krishna-Visudeva nous apparait,
dans la plus grande partie du Mabdbbamm, sépa-
nowissant — soit directement, soit par identifica-
tion avec Nardyana-V ishpu — en divinité su-

préme. A une certaine époque, ses ﬁdeles consti-

| \tue\rent une religion @ ewx; I'épithéte de Bhagavat.

spécialement attribuée a lewr dieu leur valut le

nom de Bbdgavatas, « adorateurs de Bhagavaty.

La Bhagavadgitd représente le iexte fondamenml

de la secle.

Tel qwil nous est parvenu, avec ses cent mille

N sirOpbes et ses disparates de toutes sortes, le

Mabdbbdrata ne peut passer pouwr Fewvre d'un

- bhomme, ni méme d'unegénération. On a, pour en
. expliquer la composition, proposé plus d’un sys-

- #éme. I est clair, tout aw moins, que c’est de la

classe savante que le theme, d’essence béroique, a

regu sa forme définitive. Les éléments multiples

qu’il parait avoir absorbés ont pu s’y introduire a

des épogques diverses. Toute chronologie est, dans
PlInde; fdcheusement flottante, surtout pour les

périodes antérieures aux premiers synchronismes
que fournissent, a la fin du 1V siécle avant Jésus-
Christ, les témoignages belléniques. Combien Vin-

certitude coutumiére me Saggrave-t-elle pas en

15
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INTRODUCTION

face d'un poeme immense; impersonnel, gui a df
Saccroitre par stratifications swuccessives? On
admel que le texte que nous possédons ne s’est plus

modifié sensiblement depuis les environs de 'an
300 de notre ére. Qu’esi-ce a dire siles parties les

DPlus anciennes en pewvent éire, en substance,

antérieures de bien des siécles?
Il ne reste quw’a considérer notre épisode en Iui-
méme. Les questions se pressent. Quelle est sa

‘date? Quelle place tieni-il dans Vévolution reli-

gleuse?
- >y

La Bhagavadgiti west pas Vexposé méthodique
d'une doctrine organiquement ordonnée. Elle se

“ déroule en une trame trés ldche. Assurément, on

v reconnait a plusieurs reprises le souci de se re-
lier aux données de la scéne on elle est dsse{ arti-
ficiellement enchdssée; mais, en somme, les idées
y vont et reviennent sans enchainement exact, les
répétitions p foisonment et certains développe-
ments s’y donnent carriére sans proportion avec
Vimportance doctrinale des sujets qu’ils touchent,

 Des affirmations v voisinent qui se beurtent ou se

contredisent. | |
On s’est refusé a crotre que des disparates si

évidentes pussent remonter dune composition uni-

que. On a supposé que, tel qu’il nous est parvenu,
le poéme résultait d'une double élaboration : un

16 -



INTRODUCTION

 texte primitif aurait, ultérieurement, de mains
dirigées par une philosophie rivale, subi des alié-
rations, surtout des additions essentielles.

-~ Dans le cadre de Porthodoxie brdbmanique,
deux systemes speculatifs primz’paux‘s’ajronteﬂf :
le Vedinta moniste qui proclame Vunité de tout-
dans étre absolu (brahman, itman), le Sdmkbya,
qui s'inspire d’'un dualisme irréductible en sépa-
rant complétement Uesprit et le monde sensible
(purushaei prakriti). C’est, chose singuliere, tantos
Vun, tantot Uautre, que Von a tour a tour pré-
senté comme apant présidé soit & la rédaction,
s0it aux retouches.

On S’est appliqué a discerner les morceaux de
provenances différentes; tentatives fragiles autant
-~ gqwarbitrasres. Bien des incobérences échappent ou

résistent. Un remaniement initentionnel, tmposé
par des convictions intransigeantes, awrait di,
semble-t-1l, procéder par élimination des doctrines
adverses, ict les pbilosophémes conitradictoires
se juxiaposent et s’associent, le plus souvent sans
‘que se manifeste aucun e ffort pour en atiénuer ou
en concilier les antinomies.

[l faut certainement renvoyer dos a dos les deux
theses. | o
On.a, plus dune fois, abusé de cet expédient
qui consiste a admettre de vasles interpolations.
[l est trop commode pour w'étre pas d’abord un

S



INTRODUCTION

. peu suspect. Il se beurte ict a une objection déci-
sive. - | o

Il west pas douteux que la Bhagavadgiia rap-
proche des théories, des termes, des classtfications
qui s’opposent dans les formules définttives des
deux écoles philosophiques. Mais, sans parler de
livres comme les « Lois de Manu », presque tous
les morceanx didactiques du Mabdbbdrata sont
dans le méme cas ().

Et que dire de toule une série d’upanishads,
Kathaka, Cvetdcvatara, Maitrdyana, Mundaka,
ot le mélange est cependant trop imntime pour se

laisser disjoindre en couranits autonomes? Un fait

st étendu, si lié, ne s'explique pas par des acci-
dents fortuits. Nous sommes en présence d’'un état
d’esprit qui a ew de la consistance et de la durée.
La Bhagavadgitd w'en est qwune manifestation
entre beaucoup d’awtres, & mon avis la plus ins-
tructive. Comment le fawtil entendre ? Et com-
ment s'est-il produit?

Prenant, en quelque sorte, le contrepied des vues
que j’écartais tout a beure, un critique a, dans
cette condition des croyances, cru reconnailre un
moment normal de Uévolution des idées : ce qui,
pour d’auntres, est le mélange paradoxal de sps-

(M) Il importe peu que plusieurs, appartenant a une époque
plus basse, expriment un syncrétisme déja plus consolidé en
théme doctrinal.

18
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~ témes contraires lui est apparu comme un ensem-
ble logiquement harmonieux. De ce tronc unique,
les doctrines rivales w'auraient divergé que par
la suile en branches indépendantes, hostiles. Au
service de cette pensée il a mis un effort persévé-
rant. Trés abondants, ses commentaires w’ont pas
paru trés persuasifs. Ce n’est pas le liew d’en
renowveler le procés par le menu. A coup str, la
thése a recuetlli pew de suffrages. Méme si ses
interprétations du détail élaient plus convain-
cantes, elles supposeraient chey les Hindous de
cette époque un souci de construction, une capa-
cité d’organisation systématique qu'il w’est pas rai-
sonnable d’attendre. Ils élaient mal préparés a
dévider, swivant des lignes logiques, Iécheveau
compligué d’une théorie maitresse.

L’appareil didactique dans lequel les Hindous
ont enfermé intrépidement les enseignements
mémes qui semblent y répugner le plus, ne doil
pas faire illusion. Leurs vues spéculatives ne se
fondent guére sur des prémisses neties, sur des
enchainements rigides, satisfaisants pour notre
esprit. Beawcoup plus que par déductions serrées,
lewr pensée procede par imntuitions et par classi-
fications partielles. Naturellement enclin & uni-
fier, a réduire les oppositions, leuwr mysticisme
subit volontiers le prestige des combinaisons -

d’itmages et de mois.
19
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Ce qui est vrai pour toutes les époques Lest par-
ticulierement pour les temps anciens, avant gue,
‘mirie par Uexpérience et obéissant & Vévolution
naturelle, leur réflexion fitt devenue plus exi-
geante el sordonndt dans les formesscolastiques.

La oo M. Dablmann décowvre un effort puis- |
samment conceniré, la Bbagavadgitid, dans ses
incobérences, offre I'tmage évidente d’une pensée
inconsistante, dispe?sée. C’est, je pense, dela na-
ture, des conditions du mouvement religieux dont .
relévent ces spéculations, que se dégage leur VI at
caractere. Ce mouvement correspond a ce que
fappellerais la période épique, Vige on, an déclin
 des temps védiques, se Sont formés et combinés les
courants qus ont abowti au type classique du brih-

manisme.
=y

Les limites chronologiques w'en sont rien moins
que précises. Ce qui est sfir, c’est que, de bonne
beure, au-dessous du niveauw marqué pour nous
par la tradition, ésotérique en un sens, des brih-
manas, des vieilles upanishads, naquirent ou se
propagerent des idées, des cultes mowveaux. La
littérature sacerdotale fut plus ou moins lente a
se les approprier; mais, en somme, ils fournirent
Varmature de la religion générale du pays. Issus,
sans doute, de germes populaires, accueillis et fé-

condés par les dirigeants des bhautes classes, ils

20
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- forcérent la forteresse des croyances et de 'orga-

- misation Ssociale propres & la primitive culture

daryenne. Clest le temps o} Vépopée se meut
“ou plonge ses racines. La Jermentent les éléments
&0t rayonnerontsoit, sous lewrs formes initiales,
- les secles réputées orthodoxes, soit'ie{le.réligion,
comme le bouddhisme, qziz' en rompant avec le
ritualisme et la primanté brabmaniques, se re]ette
 formellement dans Ubétérodoxie.

La foi a la transmigration est universellement

acceptée;elle domme pmtzquement tous les espmts
elle pénetre toules les écoles. Pow tous, il s’agit
" de se libérer de ce retour élernel a des existences
 sans fin, dassurer le « salut » (moksha). C’est le
probléme de la délivrance; 'objet est commun a
tous, diverses les voies qui y ménent.

La classe sacerdotale tend a réserver ce privi-
lége a Uaccomplissement des rites dont elle a le
dépor. Plusieurs préconisent la pratique d’auste-
rités auxquelles, sans doute sous Vinfluence per-
sistante de vieilles notions magiques, on attribue
une puissance supérieure & la résistance méme des
-dieux. Puis, c’est le pouvoir merveilleux de la
gnose (jiana), connaissance de la vertu du sacti-
fice, connaissance surtout des intuitions transcen-
dantes qu’exaltent les plus anciens livres qui pro-

clamérent Punité en Brabman; une vision qui

parait avoir, de trés bonne heure, enchanté et

"

21
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dominé Vame Iamdoue et qui dememe a tmvw':* |
les dges, comme le pole vers lequel toujours elle
gravite. Brahman devient le nom de Vabsolu,
mais il ne le devient que parce qu'il a d’abord
désigné la priére, Vhymne e, par extension, Pen-

semble du sacrifice. .
D’autre part, Uidée de la transmigration, une

fois élablie, se compléte et s’organise; le mérife
acquis ou le démérite encouru pendant les exis-

tences lerrestres, apparait comme un capital mo-
ral, en crédit ou en débit; la balance conditionne
la nature des naissances qui se succéderont pour
chacun, agréables ouw pénibles. C'est ce qu'on

appelle le Karman, littéralement I « actey, le

fruit des.actes. Et il était naturel que le Karman
prit ainsi figure de cause wuniverselle, chaque

action devenant nécessairement cause d’actzon |
donc d'existence. ultérieyre. Parallélement, dans

la tradition sacerdotale, Karman désigne Pacte

rituel auquel est atiribuée une vertu infinie.

Ces bomonymies ont-elles jamais ét¢ purement

accidentelles? On voit, du moins, & quelles cons-
tructions elles risquaiént d’encourager des espriis
- qui, impressionnables aux jeux mystiques, traver-

sent une crise de croissance on ils se montrent i
la fois trés épris de formules, pew regardants sur
la solidité des rapprochements, prompis a se payer
de comparaisons et &’a peu prés. |

22
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Des - deux voies oi s’engage. I'école védique et
sacerdotale, T'une, celle de la gnose, se greffait
sans doute sur la puissance quw'une Supersiition

. presque universelle attribue a la connaissance de
“mots et de formules réputés mysiérieux,; 'autre

était celle dw sacrifice. Toutes deux pouvaient

aisément converger en harmonisant lewr discor-

dance sous le vocable commun de « Brabman ».
Cependant,'pas plus que le respect des rites ne

- supprimait le prestige de Uascése, Uexallation

moniste w'épuisait la CUriosité spéculative. Le
« Yoga » qui devait discipliner et systématiser
Veffort ascétique, en discerner les degrés et les

effets, ouwvrait une voie paralléle; au-dessous de

la vision éblouie de Punité, la recherche philoso-
Dphique consacrait aw monde des réalités, a Vana-
lyse plus ou moins serrée de ses éléments, un tra-
vail de classzﬁmtzon el d"enumemtzon a-ou son‘zt
aussi son nom de « Sdmkhya y.

Assurément, toutes ces vues tendaient a se cons-

tituer en enseignements particuliers, en darcanas :
Vedinta, Sdmkhya, Yoga, Mimdmsd. Dans la

- période ancienne,-elles ‘wapparaissent pas encore

ordonnées en théorémes. Aéfinitifs; bien moins
sont-elles ressenties isolément comme sources de
vérité exclusives et inconciliables. Ce sont des
tracés de pensée indépendants. Elles gardent une

- plasticité favorable .a toules les combinaisons; et
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f:mtres ef dae multzplzer dautint les moyem de

On entrevoit dés lors comment des doctf'mes

Von s aﬁmre moms de compm’er lew wleur m—- 7
. tionnelle que de les compléter les umes par les |

~ diverses — expression des plus primitives intui-

tions ou survivances de superstztzons vénérables, L

tenmtwes de réflexion spontanée ou essms hési- -
tants de généralisation — purent se rejoindre
dans une_ atmosphire pocifique; elles y demew-
raient en suspension, prétes soit & se rapprocher, -

soit & servir des initiatives religieuses qui enten-

. daient s'en parer beawcoup Dlus quelles ne s'en

“dédmsazem

Le developpemem une caste sacerdotale nOM~

- breuse, maitresse de lactiviié -intellectuelle, a
 laquelle son powvoir social et son autorité profes-
sionnelle assurent beaucoup de liberté avec beau--
coup de ressources, le gofit spontané de la race
pour les classifications et sa mystzczte naturelle

créent ici une situation unique.

Morcellement infini des emezgnemmts cONsa-~

crés, sous une multitude de maitres autonomes,
tant au rituel qu'a d’autres objets, aw fur et

& mesure qu'ils prenmnent <corps ; mobilité des

f

étudiants qui, en attendant quw'ils deviewment -

maitres & lewr tour, se trouvent, dans leur car--
riere volontiers ilinérante, a méme de puiser a.

24
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INTROﬁUCTLON

 des sources variées, babzmde prolcmgee peﬂdmt
des sidcles d’une méthode purement orale, donc

| ﬁmlement ouverte a toutes les influences, delibe-

rées ou accidentelles : c’est de quot préparer des
| symretzsmes aquuels son tour imaginatif et son
“besoin asseg faible de logique rigoureuse incli-
naient d’aillewrs Uesprit bindow. La force persua-
sive qu’exercent sur lui des rapprochements et des
étymologies famtaisistes, le prédisposent a des
combinaisons dont s’éblouit sa factlzte bﬁllcmte

Nulle orthodoxie catégorique ne le met en défense.

Tel est le milieu on Ss'élabore la pensée reli-
gleuse de ce moyen dge hindow. Il plonge dans les
Cropances et. les  pratiques de D'immigration

dryenne; il aboutit aux formes jfamiliéres du
brdbmanisme bindouiste. Il couvre donc une vaste
évolution. Malbeureusement, surtout dans la pe-

riode ancienne, le mécanisme nous en échappe. La
littérature védique aseule encore la parole elle le

masque beancoud plus queélle ne.le révele. Tan-

dis que le mowvement se poursuit dans les couches

profondes, elle ne refiete.que ce que professent les

milieux élevés de la classe sacerdotale. Il faut
- compter avec le régime des classes et des castes,
" avec le przwlege littéraire des brdbmanes. Les
- fails, ict, ne se classent pas seulement par lewr

dge, mais par le niveau social auquel ils corres-

pondem Le mpﬁort qu’il est naturel d’établir
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" entre laa gemse des zdees et la date des lz'ores -

rzsque d’étre décevant.

Les bmbmams tres partzmlzerement le Cam- -

" patha, font des allusions assez enveloppées ala
- métempsycose et aw dogme du Karman. On a cru
pouvoir en conclure que, de leur temps, ces concep-
tons étaient emcore tout juste naissantes. lis

semblent parfois envisager les renaissances dans
‘au-dela et prévotr pour les Mdnes, pour ceux du

- moins & qui leurs mérites n'auraient pas conquis

Vimmortalité parmi les dieux, I'éventualité d'une

mort nowvelle. On en a concly que, de cetle notion |

que Von suppose primitive, (que lon présente
d’atlleurs plus précise qu'elle ne m’apparait,) se

serait lentement élaborée, par voie d’'analogie ou
de développement logique, toute la théorie de la

transmigration. Base bien fragile et bien étroite
pour une croyance qui a fait une si large fortune !

Se peutil que, destinée a exercer sur Vesprit

bindow une emprise si profonde, si irrévocable,

elle s0it sortie non d'un fait général, d'une orien-
tation spontanée des imaginations, mais d’une

déduction théologique ? Concoit-on, si elle n’elit
pas éié¢ solidement constituée mtemewement an
Campcztba bribmana, & la Bribaddranyaka, & la
Chindogya upanishad, quw'elle edt pu, a Ubenre

- otk naissait le bouddhisme, détewir IVautorité sou-

veraine que nous lui voyons dés lors?
- 26
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Ne faut-il pas bien plutdt renverser les termes?
Ce w’est pas de la Re-mort (punarmrityu, c’est-a-
dire, en réalité, punahpunarmrityu) qu’est sorti
le Samsdra, c’estlapopularité acquise aladoctrine
du Samsdra qui aurait suggéré soit de doubler
- Mrityu, la mort, d'un équivalent marqué ay coin
de cette doctrine, la mort répétée, Punarmrilyu,
soit de placer sous le patronage d'un grand sage
brdbmanique ce nom auguste du « Karman »,
dans lequel se fondaient el la conception du
mérite moral et la vieille notion brdbmanique de
la toute-puissance du rite. |

Dans ses cercles privilégiés, la classe sacerdo-
tale prolongea bien au deld des temps on elles pu-
rent jouir d'une action genérale el populaire —
ne pourrait-on pas dire qu’elle les prolonge aujour-
d’bui encore? — les traditions qui formaient le
irésor de ses croyances propres et le fondement de
- son autorité. Les bréhmanas sont des manuels du
ritualisme védique. Leur cycle litléraire repré-
sente beaucoup moins des idées en formation que
des combinaisons, verbales ou légendaires, bro-
pres @ glorifier pratiques et notions consacrées.
Les doctrines différentes qui, agissant ou dominant
a des élages inférienrs, wont pas eu le pouvoir
de s'individualiser en symboles autonomes, ne s’y
manifestent que par occasions. Affleurement. spo-
radique qui atieste du moins leur préexistence.

27
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Dés longtemps, sans doute, elles tendaient & péné-
trer dans l’enseignement comme elles avatent fail
~dans la vie. Elles w'y apparurent définitrvement
installées et faisant corps avec lui que dans cette
stratification nouvelle de la littérature épique ou,
des apports divers et des tentatives d’accommoda-
tion réciprogue, se dégagea finalement.la physio-
nomie mobile, assey floue, de lorthodoxte clas-
sique.
S

Tout, on I'a vu, favorisait, dans cetle période,
Véclosion de groupements qui, malgré leur indé- .
pendance relative, puisaient em somme a un
méme réservoir commun. Combien de passages,
de wvers, de formules se relrouvent dans des
ouvrages qui relevent soit de secles, sott d’'écoles
différentes !

La Bbagawdgzm en offre clie-méme bien des
exemples. |

[l w'est pas question d’y voir Uexposé des vues
personnelies et de la libre méditation d'un pen-
seur original, Les incobérences en seraient inima-
ginables, autant que les fragiles essais de conctlia-
tion qu’on v voit poindre, dans un temps et cheg
un autewr pour qui se seratent posées nettement
les incompatibilités et les exigences respectives

de principes rivaux.
28
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D’autre part, plusieurs des données propres au
Samkhya classique — telle la multiplicité infinte
des Gmes — ne s’y manifestent pas; certaines énu-
mérations caractéristiques de la doctrine y accu-
sent des varianies ou monitrent un état sensible
encore de fluidité. L’usage flotiant de termes signi-
ficatifs comme maya, prakriti, yoga, elc., donne a
penser qu’ils w'étaient pas, a Uépogque de-la rédac-
. Hon, a tout le moins pour-le milien ou elle s’éla-
bora, rigoureusement stabilisés dans un emploi
technigque défint (*). Autant de motifs de plus qui
interdisent de chercher ici un amenagement
" calculé de théories antériewrement achevées et

ennemies. “ .

De bonne beure, un vif sentiment de l'instabi-
lité, de la fragilité des choses, inspire a U'dme
bindoue des vues de renoncement. Des lignées de
Yogins enseignent, en méme lemps quune mora-
lité sévére, les mérites d'une ascése mesurée, d une
existence détachée de tout calcul terrestre. Prati-
ques de tendance, volontiers dédaigneuses des
- rites védiques, elles ne powvaient manquer de
-chercher un point d’appui dans des données théo-

- riques. La Bhagavadgitd est visiblement sortie de

quelguwune de ces confréries. Elles conshituaient

~ (Y) Tl est, au reste, remarquable que les manuels classiques
des systémes soient relativement assez récents. -
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les cadres solides de la vie religieuse, lui fournis-

saient ses dléments les plus actifs, les plus tour-

mentés de besoins de piété et de méditation. De ce

‘miliew, elle -regut le trésor composite des tra-

ditions -scolaires. Mais powr que cet béritage

S‘unifidt, au moins extérieurement, pour qu’il
sindividualisit en une secte, il fallait le ressort
d’'une force propre, comme un pole de crzsmlh—;

sation.

Partout, mais en Inde plus qwailleurs, une |

secte nait et croit parfaitement sans achever un
systéme original de conceptions qui embrassent

tous les problemes de la conscience religieuse. Une

orientation particuliére peut suffire. Voyey le

Bouddbisme des origines. Il parait, du fait de son

fondateur, avoir bénéficié d'une impulsion per-
sonnelle puissante; il prit vite l’z’mplormm:e d'une
véritable religion. Combien, cependant, il pro-
clame pew de théorémes neufs! Combien pey il
- Sappuie sur des spéculations explicites! Combien,

son principe moral posé, yil se satisfait souvent
avec des énumérations et des formules peuw char-
gées de pensée religieuse originale! Quelle ne fut

pas cependant sa fortune!

Cetteforce d'uneinspiration dommante ardente‘

et jeune, la Bhagavadgiid la posséde au plus baut
point. Aux différents moyens de salut — que §’ai

- signalés — auxquels elle se référe et qu’elle ne se
30
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| :refuse guere a associer, elle en ajoute un ¢ est la
croyance, la defvoz’zon l’abaﬂdon absolu a Krishna-
Visudeva. Sous le titre de Bhagavat, Krishna est
pour elle le Diew supréme de qui la faveur assure
le seul vrai bien — au sentiment de la tradition
 bribmanique — Punion totale en ULire absolu
auquel la secte l"zdefztzﬁe C"est dun seul mot, la

Bhakti (*).

1)

 toire. Depuis Z’Epopée jusquw’a nos jours, elle y
forme un grand courant ininterrompu, encore

- que canalisé en bien des branchements. Elle s’est

tournée vers des personnalités divines variées.
Elle s’est adressée parfois a Civa, cependant, des
les origines, ses altaches les plus stables sont avec

Nérdyana-Visbwu et les personnages divins

comme Visudeva-Krishna qui se sont fondus
dans le cycle vishnoutle. Sur ce théme, des écoles
Successives broderent plus d'une variation légen-

daire ou théologique, tels les Pantardtras, qui.
ajustent en combinaisons artificielles des person-

nages mytbiques et des conceptions abstraites. Ce
sont fantaisies scolastiques et produits d'un dge

plus récent. Noire poéme, et ce w'est pas son

(1) 11 v a apparence que P'affectation du mot & un culte qui aun
« bhagavat » pour objet a été favorisée par la presence dans les
deux termes du méme support, le verbe bhaj.

- 31
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moindre prix, remonte a une période plus jm- o

‘mitive de syncrétisme sponitané.

Il wapporte pas un dogme serts dans des encbaz—-.

nements rationnels. La Bhakti n’est pas une these
philosopbigue; c’est Vexpression passionnée d'u

“culte personnel; il ne se propose pas de la de’mon-

trer; il la superpose a une tradition religieuse qui

doit lui faire piédestal. A celte pieté, tout est
- bon qui magnifie son objet. |

On reconnait la, preczsee en une applzmhon

définie, une tendance monothéiste qui se fait jour

en bien des maniéres. N'est-ce pas elle qui, atlleurs
encore, subordonnant VEtre un et universel Ii-
méme, le Brabman des upanishads, a une notion

réputée supérieure, la présente — elle « vingl-

sixieme » — comme une catégorie supréme par dela
le terme le plus élevé de Uéchelle sdmkhya? qui

| couronne le yoga athée du personnage aussi honoré

qu’tllogique d’lpwm ¢ N'est-ce pas elle, aussz qui,
pénétrant dansle Bouddbisme, accorde a' Vacte de
dévotion le plus simple, s’il s’adresse au Seigneur
Buddha, une efficacité qui, raisonnablement,
devrait étre réservée & la pratique héroique du
devoir moral ?

Ce mouvement remonte, je crois, tres baut; de

bonne beure, il exerca une action étendue et puis-
sanle. |

La « philosopbie épique » résume, tel que, sous

32
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Daction de la classe sacerdotale, 1l s’opéra, tant "

- avec ses notions béréditaires(*) gquw'avec les essais

de la réflexion libre, le mélange ou, pour mieux

dire, le tassement de deux nowveantés capitales: le
 dogme de la transmigration qui avait fini par

 simposer & tous, et ume vive poussée de mono-
théisme qui se lia & Véclosion, au développement

dans la conscience populaire, de divers person-

nages divins. Elle w'apparait guére comme un
effort de pemnsée raisonnante. Elle est essenticlle-
ment la combinaison, moins organique qu’'exté-
rieure et verbale,d’apporits d’origines diverses. Les
actives communications d’écolesles rapprochaient;
une ardente mysticité s'empressait a en bharmoni-
ser les dissonances. L'économie du salut dominait
tout. L’orthodoxie sacerdotale, si morcelée dans

ses organes, trowvait d’ailleurs satisfaction dans ..

le domaine éminent qui restait acquis a ses tradi-
tions, a ses pratiques, a ses priviléges.

(1) On reconnaitra, je pense, de plus en plus, combien de ré-
veries et de formules traditionnelles, mythiques méme, ont réagi
sur la réflexion et s’y sont melées. C’est ce dont j’ai essayé de
dégager un exemple en signalant dans la théorie des trois gunas
un prolongement dela vieille image védique des trois mondes. 11
est clair qu'une esquisse moins sommaire que cette notice ne
devrait pas manquer de dresser et de suivre — dans la double
série ritualiste et mythologique — la liste des notions ou des
images (karman, brahman, vidya, etc.; gunas, purusha,
mayai, etc.) qui ont joué un réle .plus ou moins actif dans la
vieille spéculation.

. ' ' | 33



INTRODUCTION

De toute cette spéculation, la Bhagavadgiii
reflete avec une particuliére évidence le caractere
composiie, les flottements et les imprécisions. Elle
s‘ordonne a un fait beawcoup plus général, mais
elle Uéclaire vivement ; elle nous aide 4 en saisir
le caractére et a en apprécier la portée.

=

La foi des Bbidgavatas est florissante dés le

- I[* siécle avant notre ére. Plusieurs inscriptions

Pattestent; dans Uune d’elles, un Grec, Héliodore,
envoyé d'un roi hellénique du Nord-Ouest, An-
talkidas, la confesse; 1l lui consacre un monu-
ment pieux. On ne peut douter que, a Ubeure on
elle se manifesitait ainsi, élevait des temples el

~ élendait ses conguéles a des prosélytes étrangers,

elle ne fiit loin déja de ses débuis. Un document
comme la Bhagavadgitd, on la pensée des Bbiga-
valas se présente sous une forme encore tres gené-

rale, peu systématisée, doit étre antérieure a des

monuments on le rayonnement de la secte se signale
par des é’dz'ﬁces imporianits et une propagande

beureuse. |
On a tout naturellement essayé d'en préciser
la date en se fondant sur des indices directs
empriuntés au texte. Ces lentatives w'ont mis en
lumidre aucun argument décisif. Elles s’accordent
mal; elles flottent entre le I1I°siécle avant et le
34
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[II* siécle aprés notre ére. Comment balance-
raient-elles des conclusions que paraissent com-
mander des témoignages épigrapbiques? Des deux
dales, la plus bhaute se rapproche seule des vrai-
semblances. |

La Bhakti a cermimment dans U'Inde de trés
profondes racines. Elle est beaucoup moins un
dogme quw'un sentiment; ce sentiment, toute la
suite de ’bistoire et de la poésie en atleste la vita-
lité puissante. Déja, dans les hymnes védiques,
UVenthousiasme pieux éclate en* expressions vi-
brantes de quasi-monothéisme, le goiit passionné
de '« Un » pénétre la plus ancienne métaphy-
sigue : les Hindous méme dryens, éfaient large-
ment préparés a Sincliner devant des unités
divines. Les personnalités surbumaines devaient
sortir en nombre de la fermentation religieuse
que, au-dessous du piveau traditionnel; favorisait,
avec les melanges ethniques, le pullulement des
traditions locales et qui poussail au premier plan
des figures comme Visbnu, Krisbna, Civa, soit
entierement nouvelles, soit renouvelées par leur
importance imprévue. Il n’était besoin pour cela
d’aucune action etrangére. La notion d'un Dieu
personnel concu Ssous l'aspect religieux et sans
raideur philosophique, sans exclusion expresse
de tout un polyithéisme subordonné, n’est pas une
décowverte qui éclate & un certain jour. L’idée
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essentielle, méme si elle ne Sexplicite pas, som-
" meille dans toute dme bumaine. Il est aussi-vain
de chercher dans la bbakti, Padoration de Krishna,
et dans le prasdda, la favewr du dieu, une influence
de la foi'et de la pensée chrétiennes, qu'un

- emprunt au dogme chrétien dans le diew du Cve-

ladvipa. | ‘
Tout entiére, la Bhagavadgiid est un recueil de

strophes et de morceaux que la tradition centrale

de la secte a groupés autour de son idée mai-
tresse. Il a di étre d’abord confié & la mémoire. I1
Se peut assurément que plusieurs vers y atent pris
place tardivement. [l nwimporie guere ;. ils w'en
ont pu altérer le caractere général. Mais a quelle
date précise Uensemble a-t-il éi¢ dérobé par Uécri-
ture & tous les hasards? Cest ce qu'il est, guant
- a présent, impossible, je crois, de décider. Tout ce
-que §’ose dire, c’est que je ne vois pas que Uaeuvre
se dotve ramener plus bas que le III° siécle avant
notre ére. Ainsi avait conclu Telang. Si fe ne
puis m’approprier tous ses comnsidéranis, il est
juste de se souvenir que, & Ubeure on il écrivait,
il w’avait point connaissance de ceux qui me pa-

raissent, jusqw’a nowvel ordre, les plus décisifs.
Je woublie pas que Uon a prétendu discerner des

étapes successives par lesquelles, aprés s'éire
ébranlé pew a peu au-dessus de son role primitif

de héros guerrier ou de prophéte-religieux, le dieu
36
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~des Bhdgavatas se serait élevé graduellement 4
son rang souverain et finalement confondu avec
I’ Ame universelle. En ce qui touche les origines
lointaines du personnage de Krishna, je w’ai pas
a décider ici entre les hypothéses. Mais pour ce
qui est de cette identification supréme, elle ne sau-
rait S'expliquer par un mouvement progressif;
une pensée réfléchie waurait pu manguer d'en
sentir le paradoxe. Expression extréme d'un culie
exalté, elle exclut, bien plus quw'elle ne Tappelle,
Vidée d’une évolution lente. Personne, d’ailleurs,
ne conteste sans doute que bien avant le I1I° sié-
cle, le monisme des upanishads et préparé le
terrain. Sur le nom de Nirdyana identifié a
Purusha, la fusion du Diew personnel avec Z’Etre
absolu s’était faite de bonne beure. Des passages
comme Catap. Brahm., X/II, 6, 1, 1; XII, 3, 4, 11
n'ont de sens que si elle avait élé, des le temps oun
ils remontent, réellement professée. |

3

Notre poéme se place au ceur d’'une évolution
religieuse dont il synihétise beancoup d’éléments.
Peu d’agencement systématique, mais un Syncré-
tisme piewx dont Uardenr w'entend rien sacrifier.
Médiocrement embarrassé des inconsistances, il
sapplique & ne rien abandonner d'un trésor de

spéculations qui, st elles S'accordent mal, ne s’0p-
- 37
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posent pas pour- les consciences en théses incom- -
patibles. . | -

La Bbagavadgiti condense ainsi en affirma-
tions hautaines ou développe enimages fortes, par-
fois bigarres, en tout cas ramasse comme en -un
foyer éclatant, Uessentiel des conceptions on, de
bonne heure, le génie religicux de Vinde s'est har-
diment élevé. Que enthousiasme de la nowveaute
en ait parfois exalté outre mesure la valewr poé-
tique, quwune illusion indulgente ait estimé trop
haut la portée consciente de quelques-uns de ses
philosopbémes, il se peut. Elle est,& coup sir, un
“mirotr tres précieux de Vantique « Sagesse des
Hindousy, elle en refléte beaucoup de visions
nobles et émouvantes. C'en est asseg pour lui
mériter, parmi tous ceux qui pensent, des lectenrs
attentifs, sympathiques et respectueux.
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L’ANGOISSE D’ARJUNA

| DHRITARASHTRA dit :

. Rassemblés dans le champ sacré, le Kuruk-
shetra par leur impatience de combattre, qu’ont
fait, 6 Safijaya, les guerriers, les miens et ceux des
Pindavas? '*

SANJAYA dit ;- |

2. Voyant l'armée des Pindavas en ordre de
bataille, Duryodhana, le roi, s’approcha de son
‘maitre Drona et lui tint ce discours :

3. « Regarde, 6 maitre, cette immense armée ~
des fils de Pandu, rangée par le fils de Drupada,

ton habile éléve.
4. Que de heros, de grands archers,. émules au

combat d’Atjuna et de Bhima: Yuyudhéna et

Kirata et Drupada le grand guerrier ;

5. Dhritarishtra, Cekitna et le puissant roi de
Kaci, Purupt et Kuntibhoja et le mﬁle chef des
Cibis;

" 6. Et le vaillant Yudhﬁmanyu et le puissant
UttamaUJas, le fils de Subhadri et la lignée de
Draupadi, tous grands guetriers !
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7. Ceux aussi qui se distinguent parmi les
noétres, connais-les, illustre bridhmane ; ces chefs
de mon armée, je vais te dire leurs noms : |

8. Toi-méme et Bhishma et Karna, et Kripa,
vainqueurs dans la bataille, Ag¢vatthiman et
Vikarna et aussi les fils de Somadatta.

9.. Bien d’autres héros encore ont engagé leur
vie pour ma cause, divers par ’équipement, par
les armes, tous habiles au combat. |

10. Limitée en nombre, c’est en Bhishma que
notre armée a sa sauvegarde; leur armée a eux,
“sous la sauvegarde de Bhima, est immense.

11. Quelque place que vous occupiez dans les

lighes de bataille, ne songez tous qu’a sauver
Bhishma. » |

12. Ainsi parla Duryodhana. Pour réveiller en
lui la joie, 'ancien des Kurus, I'aieul vénérable,
poussant son formidable cri de guerre, souffla dans
sa conque. .

13. Aussitot, conques, gongs, tambours et
trompettes retentirent puissamment. Ce fut un
fracas énorme. ‘ |

14. Alors, debout sur leur grand char attelé de
chevaux blancs, MAdhava et le Pandava (*) souf-
flaient dans leurs conques divines.

(1). Je prends occasion de ce premier passage ou paraissent
des synonymes de Krishna et d’Arjuna, pour rassembler la plu-
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15. Hrishikeca soufflait dans la conque Pafica-
janya, Dhanafijaya dans Devadatta et Vrikodara (%)
aux exploits terribles dans la grande conque
Paundra; o

16. Le roi fils de Kunti, Yudhishthira, dans la
conque Anantavijaya, Nakula et Sahadeva dans
Sughosha et Manipushpaka; .

17. Le roi de Kégi, le meilleur des archers, et
Cikhandin le grand guerrier, Dhrishtadyumna et
Kirata et 'invincible Satyaki ;

18. Drupada et ses fils, 6 roi, le fils de Subha-
drd aux grands bras, de tous cOtés faisaient ré-
sonner chacun sa conque.

19. Ebranlant la terre et le ciel, ce bruit for-
midable déchira le coeur des amis de Dhrita-
rashtra.

20. Ils étajient & leur poste de combat; déja
volaient les traits; le Pindava dont P’étendard
porte un singe (*), €levant son arc,

21. Adressa, 6 roi, ces paroles 2 Hrishikeca :

/

part des équivalents par lesquels on les trouvera dans la suite
plus ou moins fréquemment désignés. Je note pour Krishna :
Madhava, Hrishikeca, Acyuta, Govinda, Janirdana, Madhusfi-
dana (destructeur de Madhu), Kecava, Varshneya, Hari; pour
Arjuna : fils de Kunti, fils de Pritha, Bbarata, Pandava, Dha-
namjaya, Gudakeca, sans parler de plusieurs périphrases des-
criptives.

(!) Autre dénomination de Bhima.

(%) Arjuna.
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Arréte, 6 Aclyuta, mon char entre les deux
armées ; |

- 22. [l faut que je considére ces guerriers alignés, .
impatients de combattre, que je voie avec qui il
-me faudra lutter dans cette bataille qui se
déchaine.

23. Je veux voir ces combattants qui, réunis la,
prétendent soutenir par la force la cause du cou-
pable fils de Dhritarashtra.

24. A ces mots de Gudakeca, Hrlshlkega aneta
entre les deux armées le char sans pareil.

25. Puis, face 2 Bhishma, & Drona, 3 tous les
rois : « Vois, dit-il, 6 fils de Prith4, les Kurus ras-
semblés. » | |

26. Le fils de Pritha apergut alors, dispersés
dans les deux armées, des péres, des petits-fils et
des compagnons et des beaux-péres et des amis.

27. Voyant tous ces parents ainsi affrontés
pour la lutte, le fils de Kunti se sentit envahi
d’une pitié immense, et, tout troublé, il prononca:

ARJUNA dit :

28. Voici, 0 Krishna, que tous les hommes
- de ma parenté s’avancent avides d’une lutte fra-
tricide ; a ce spectacle, mes membres défaillent et
“ma bouche se seche.

29. Mon corps frissonne et tous mes poils se
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dressent; Géndiva () tombe de ma main et ma
chair devient brlilante. |

30. Je ne puis demeurer en place ; mon esprit
se trouble, je n ‘envisage que présages funestes.

31. Quel bien me promettrais-je A frapper les
miens dans la bataille? A pareil prix, je n’aspire,
6 Krishna, ni A la_victoire, ni 4 la royauté, ni au
plaisir. . | |
32. Que nous sont, 6 Govinda, la royauté la
richesse, la vie méme ?

33. Ceux en vue de qui nous souhaitions Ia

royauté, la richesse et les plaisirs, ils sont 13,
ranges en bataille, renongant 2 la vie et 2 leurs |
biens, |
 34. Maitres, péres et ﬁls et aieuls, oncles,
- beaux-peres, petitsfils, gendres et parents.
35. Je ne saurais, méme.sous la menace de leurs
~coups, me résigner 3 les frapper, fit-ce pour la
royauté des trois mondes; que dire de la souve-
raineté de la terre ?

36. Quelle joie resterait-il pour nous, oJanﬁr—-“
dana, quand nous aurions détruit la famille de
Dhritarashtra? Nous serions la proie du péché si
nous frappions de tels adversaires.

37. Nous ne pouvons consentir & frapper les ﬁls

(!) Le nom de son arc.
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de Dhritarashtra, nos parents. Comment, ayant
tué les ndtres, pourrions-nous jamais étre heu-
reux, 6 Madhava ?

38. Méme si, aveuglés par la cupidité, ils ne
voient pas combien il est coupable de detruire
sa propre famille, quel crime c’est de trahir des
amis, | |

39. Comment nous, qui comprenons combien
il est coupable de détruire sa famille, 0 Janirdana,
pourrions-nous ne pas reculer devant pareil
péché? o
~ 40. La famille détruite, c’est la fin des devoirs
familiaux imprescriptibles; ruiné le devoir, le
désordre envahit la famille tout entiére.

41. Sous 'empire du désordre, 6 Krishna, les
femmes se corrompent; la corruption des femmes,
6 rejeton de Vrishni, compromet la pureté de la
race. | \

42. Cette confusion, c’est l'enfer, non seule-
ment pour les destructeurs de la famille, mais
pour la famille méme. Les ancétres, privés des
libations et des sacrifices, tombent aux lieux de
tourment.

43. Ainsi, par la faute de ceux qui, attentant 2
la famille, troublent la pureté de la race, sont
renversées les lois ¢ternelles de la caste, de la
famille. -

44. Les hommes, 0 Janirdana, qui n’ont plus
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de lois de famille, sont irrémédiablement voués
a 'enfer ; telle est la loi qui nous a été transmise.

45. En vérité, c’est un grand crime que nous
allions commettre quand, par passion de la royauté
et des plaisirs, nous nous apprétions 2 frapper les
notres ; | |

46. Combien ne vaudrait-il pas mieux pour moi
etre frappé sans défense, sans armes, par le glaive
des amis de Dhritarashtra !

SANJAYA dit :

47. Ainsi parla Arjuna en pleine bataille; et,
laissant €chapper arc et fleches, il retomba assis
dans le char, 'dme étreinte d’angoisse.

-
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LA SPECULATION

SANJAYA dit :
1. Le voyant ainsi envahi par la pitié, aveuglé

par un flot de larmes, tout hors de lui, Madhust-
dana lui tint ce langage :

BHAGAVAT dit

2. D’ou te viennent, 6 Arjuna, a I’heure du
danger, ces pensées troubles, indignes d’un irya,
ces pensées qui ne menent ni au ciel, ni a 'hon-
neur ? - |
3. Pas de lacheté, 6 fils de Pritha; cela te sied
mal ; chasse une défaillance misérable et l1éve-toi,
redoutable guerrier !

ARJUNA dit :

4. Comment lutter, 6 vainqueur de Madhu ?
Comment diriger mes fléches contre Bhishma,
contre Drona, ces hommes, 6 héros vainqueur, 2
qui je dois tous les respects ?
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5.. Plutét qu’attenter & la vie de maitres véné--
rables, mieux vaudrait vivre ici-bas d’aumones.
A frapper des maitres, méme coupables de désirs
cupides, ma nourriture, dés cette terre, serait
souillée de sang. |

6. Et nous ne savons ce qu’il nous faut plus
redouter de les vaincre ou d’étre vaincus par eux.
Ces fils de Dhritarishtra alignés devant nous,
en les frappant, nous perdrions tout motlf de
désirer vivre.

7. Pitié et scrupule paralysent mes instincts de
. guerrier ; mon esprit troubl€ discerne mal le
devoir ; je m’adresse A toi ; dis-moi nettement ce
qui est blen ; je suis ton dlsc1ple instruis-moi ; je
me réfugie en toi!

8. Car je ne vois rien qui puisse dissiper I'an-
goisse qui anéantit mes forces, dussé-je obtenir
la souveraineté prospére, incontestée de la terre,
voire le rang de maitre des dieux.

SANJAYA dit :

9. Quand il eut ainsi parlé a Hrishikeca, quand
il eut déclaré 2 Govinda qu'il ne combattrait pas,
Gudakeca, le héros terrible, garda le silence.

10. Hrishikeca, 6 Bhirata, répondit avec un
sourire au héros qui se désolait ainsi entre les
deux armeées. |
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BHAGAVAT dit :
il . .
Zo . 11. Tu tapitoies 12 ou la pitié n’a que faire, et
S tu prétends parler raison! Mais les sages ne s’api-
2SR toient ni sur qui meurt ni sur qui vit.
i 12. Jamais temps ol nous n’ayons existé, moi
comme toi, comme tous ces princes ; jamais, dans
'avenir ne viendra le jour ou les uns et les autres
I nous n’existions pas.
e o 13. L’Ame, dans son corps présent, traverse
T N - Tenfance, la jeunesse, la vieillesse.: aprés celui-ci
(I elle revétira de méme d’autres corps. Le sage ne
i s’y trompe pas.. |
S 14. Les impressions des sens, 6 fils de Kunti,
S chaud et froid, plaisir et peine, vont et viennent,
elles sont fugitives ; il n’est, 6 Bhérata, que de les
. supporter.
15. Car ’homme qu’elles ne troublent pas, 6
Taureau des hommes, 'homme ferme, indifférent
. au plaisir et 2 la peine, celui-l2a est mlr pour
RN I'immortalité.
S 16. Pas d’existence pour le néant, pas de des-

truction pour I’étre. De T'un A lautre, le philo-
sophe sait que la barriére est infranchissable.

17. Indestructible, sache-le, est la trame de cet
univers; c’est 'Impérissable ; la détruire n’est au
pouvoir de personne. - |

18. Les corps finissent ; 'Ame qui s’y enveloppe
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- est éternelle, mdestructlble ‘infinie. Combats
donc, 6 Bhérata! | |

19. Croire que I'un tue, penser que 'autre est
tué, c’est également se tromper ni lun ne tue,
ni Pautre n’est tué. -

20. Jamais de _nalssance, jamais de mort ; per-
sonne n'a commencé, ni ne cessera d’étre ; sans
commencement et sans fin, éternel, I’Ancien (%)
n’est pas frappé quand le corps est frappé.

21. Celui qui le connait pour indestructible,
cternel, sans commencement et impérissable,

comment cet homme,, 6 fils de Pritha, peut-l -

imaginer qu’il fait tuer, qu’il tue?
- 22. Comme un homme dépouille des vétements
useés pour en prendre de neufs, ainsi ’dme, dé-

pouillant ses corps usés, s’unit A d’autres, nou-

veaux. , | h
23. Le fer ne la blesse pas plus que le feu ne la

_brule ni 'eau ne la mou1lle ni le vent ne la des-

‘séche.

-+ 24. Elle ne peut &tre ni blessée, ni brulée ni
mouillée, ni desséchée; permanente, pénétrant
tout, stable, inébranlable, elle est éternelle.

25. Insaisissable aux sens, elle ne peut étre ima-

ginée et n'est sujette 2 aucun changement. La

M L’Ame. Ce n’est pas le lieu d’entrer dans le détail des
motifs qui ont favorisé cette dénomination. .
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connaissant telle, tu ne saurais concevoir aucune
pitié.

26. Que si, méme, tu pensais qu elle nait ou
meurt indéfiniment, méme alors tu ne devrais
concevoir aucune pitié pour elle. |

27. Car ce qui est né est assuré de mourir et ce
qui est mort, sir de naitre; en face de I'inéluc-
table, il n’y a pas de place pour la pitié.

28. Les étres, & Bhéirdta, nous échappent
dans leur origine; perceptibles au cours de leur
carriére, ils nous échappent de nouveau dans leur
fin. Qu’y peuvent les lamentations? |

29. C’est merveille que personne la (*) découvre;
merveille aussi que quelqu’un I’enseigne, merveille
qu’'un autre en entende la révélation; et, meéme
aprés avoir entendu, personne ne la connait.

30. Dans tout corps, cette 4me, 0 Bhérata,
demeure, éternellement intangible; renonce donc
a t’apitoyer sur l'universelle destinée.

31. Considére aussi ton devoir personnel et tu-
ne reculeras pas; car rien pour le Kshatriya ne
passe avant un combat légitime.

32. D’ou qu’il lui soit offert, il ouvre pour lui la
porte du ciel ; trop heureux sont les Kshatriyas, 6
fils de Pritha, d’accepter un pareil combat.

(*) « L’ame. » On sent ici combien est souvent faible et gauche
la liaison entre les vers.
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33. Te refuser a cette lutte légitime; ce serait
forfaire A ton devoir, & ’honneur et tomber dans
le peche.

34. L’univers racontera ton lrréparable honte;

1a honte est pour ’homme d’honneur pire que la
- mort. | |
35. Les guerriers penseront que c’est par peur
que tu as esquivé la bataille; et de ceux dont tu
avais ’estime, tu encourras le mépris.

36. Tes ennemis tiendront sur ton compte mille
propos insultants; ils contestergnt ta vaillance.
Quel malheur plus cruel? -

'37. Mort, tu iras au ciel; ou vainqueur, tu gou-
verneras la terre. Releve—tm 6 fils de Kunti, résolu
a combattre.

38. Considére que plaisir ou souffrance, richesse
ou misere, victoire ou défaite se valent. Apprete-.
toi donc au combat; de la sorte, tu éviteras le
peche.

39. Je t’ai expose la doctrine dans l'ordre du
simkhya : écoute-la maintenant dans l'ordre du
yoga (!), et & quelle doctrine il te faut t'attacher,

(1) 8i j’ai maintenu dans la traduction les termes sdmkiya et
yoga, je tiens a prévenir tout malentendu. Ils ne visent pas, au
sens étroit, les deux systémes dont ils sont la dénomination
technique. Comme plus bas, III, 3, c’est, d’une fagon plus gene-
rale, le point de vue théorique et le point de vue ‘pratique qui
sont ici opposés : sdmkhya vise la spéculation, et yoga ne se
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6 fils de Prith4, pour t’affranchir des chaines du
Karman.

40. Dans cette voie, aucune peine n’est perdue;
point de retour en arriére; un peu, si peu que ce
soit, de cette pratique protége de beaucoup de
souffrance. | . -

-41. Ici, 6 fils de Kuru, une doctrine unique
sure d’elle-méme; diverses a l'infini sont les doc-
trines des hommes que ne soutient pas la certi-
tude. o A

42. Il est une parole fleurie, 6 fils de Prith3, que
proclament ceux qui n'ont pas Ia sagesse, ces
hommes qui, attachés A la lettre du veda, pro-
fessent qu’il ne faut s’embarrasser de rien d’autre.

43. Esclaves du désir, qui ne voient que les
joies paradisiaques (*)! Elle ne produit que la
renaissance comme resultat du Karman, se perd
dans les complications de la liturgie, ne vise que
les jouissances sensibles et les pouvoirs ma-
giques. o

44. Fascinés par les jouissances sensibles et les

restreint pas au code de discipline physique et morale qui
prétend régler les méthodes du détachement, de I'extase, de
I’ascension aux pouvoirs magiques. Yoga signifie d’abord effort,
effort moral, et la Gitd emploie avec une large liberté et beau-
coup de nuances. |

(!} Le svarga, c'est-a-dire le séjour temporaire des dieux
subalternes. '
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pouvoirs magiques, les hommes dont I'esprit est
¢garé par elle, ne sauraient réaliser dans la contem-
plation la vérité sire d’elle-méme.

45. Cest le domaine sensible des trois
gunas (') qui est I'objet des vedas; affranchis-toi,
6 Arjuna, du domaine des trois gunas; demeure
superieur a toutes les sensations, de volonté ine-
branlable, indifférent 2 la richesse, maitre de toi.

46. Un réservoir est abondant ou I’eau afflue de
tous les cOtés; de méme un brahmane éclairé fait
son profit de tous les vedas.

47. Ne te préoccupe que de P'acte, jamais de ses
fruits. N’agis pas en vue des fruits de l'acte; ne te
laisse pas non plus séduire par l'inaction.

48. N’agis qu’en disciple fidéle du yoga, en
dépouillant tout attachement, 6 Dhanafjaya, en
restant indifférent au succeés ou a l'insucces : le
yoga est indifférence. |

49. €ar Pacte, 6 Dhanafijaya, est inférieur infi-
niment au détachement intérieur; c’est dans la
‘pensée qu’il faut chercher le refuge. lls sont a
~plaindre ceux qui ont le fruit pour mobile.

(*) Les trois « gunas », c’est-a-dire tout I'ensemble du monde
sensible et vivant qu’embrasse la prakriti (I'universalité des
choses sensibles), laquelle est représentée comme constituce par
trois éléments sattva, rajas et tamas, auxquels la suite va nous

- ramencr.
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50. Pour qui réalise le détachement intérieur, il
n’est plus, ici-bas, ni bien ni mal. Efforce-toi donc
au yoga; le yoga est, dans les actes, la perfection.

51. Car les sages, qui ont réalisé le détachement

intérieur, esquivant le fruit qui nait des actes,
libérés des liens de la renaissance, vont au séjour
bienheureux.
- 52. Quand ta pensée aura traversé les ténebres
de l'erreur, tu n’éprouveras que dégo(it pour tout
ce que t’aura enseigné, tout ce que poutrait t'en-
seigner la révélation (Y). _

53. Quand, détachée de la révélation, ta pensée
sera fixée, stable, inébranlable dans la contem-
plation, alors, fu seras en possession du yoga.

ARJUNA dit :

54. Quand dit-on, 0 Kecava, qu'un homme est
en possession de la sagesse, qu’il a atteint la con-
templation? Celui qui est en possession de la lu-

- miere, comment parle-t-il? Comment s’asseoit-il?
Comment marche-t-il?

() « Révélation » est une traduction commode, mais qui, pour

~ etre exactement entendue, réclamerait quelque commentaire. Il

s’agit de la « ¢ruti » (ce qui a été¢ entendu...). Le mot embrasse

dans I'Inde les textes anciens et sacrés (tels les hymnes du veda

qui passent pour avoir été « entendus » par les sages antiques

favorisés d’une inspiration surhumaine) et soppose a 1la
« smriti » (« ce dont on se souvient »), la « tradition ».

—
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BHAGAVAT dit :

55. Quand 'homme s’affranchit, 0 fils de Prith4,
de tous les désirs qui hantent 'esprit, qu’il trouve
sa satisfaction en soi et par soi, on dit qu’il est en
possession de la sagesse. |

56. Sans trouble dans la souffrance, sans attrait
pour le plaisir, libre d’attachement, de colére et
de crainte, l'ascéte est en possession de la lumicére.

57. Celui qui ne ressent aucune inclination, qui,
d’aucun bien ni d’aucun mal, ne concgoit ni joie ni
révolte, celui-la est en possession de la sagesse.

58. Et lorsque, telle la tortue rentrant comple-
tement ses membres, il isole ses sens des objets
sensibles, la sagesse en lui est vraiment solide.

59. Les objets des sens disparaissent pour I'ame
qui n’en fait pas son aliment; la sensibilité reste.
A son tour, elle disparait pour quiareconnu’absolu.

60. Malgré ses efforts, 6 fils de Kuntl, méme
chez le sage, les sens toujours tyranniques agissent
violemment sur lesprit.

61. Il faut, les contenant tous, se concentrer,
se fixer uniquement sur son moi. Car qui tient ses
sens sous son pouvoir, chez celui-la la sagesse est
vraiment solide. |

62. Si ’homme s’attarde a considérer les objets
des sens, l'attrait s’éveille en lui; de I'attrait sort
le désir; du désir nait la colére.
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63. La colére produit I'égarement; I’égarement,
la défaillance de la raison; la défaillance de la rai-
son, le naufrage de la pensée. C’est la perte de
’homme. |

64. Mais qui traverse le monde extérieur avec des
sens affranchis d’attachement et de haine, dociles
a sa volonte, celui-la, I'ame disciplinee, aborde a
la paiX.

65. Dans la paix, il trouve la fin de toutes les
souffrances, car, dans I'esprit pacifié, bien vite la

 vérité s'établit.

66. Pas de vérité sans yoga; sans yoga pas -
de méditation ; mais pour qui ne médite pas, point
de repos; a qui n’a point le repos d’ol viendrait
le bonheur?

07. De l'esprit qui leur obélt le tumulte des
sens emporte la sagesse comme la tempéte un -
vaisseau sur ’océan. |

68. Celui, 6 guerrier aux grands bras, dequi =
les sens sont parfaitement dégagés des objets sen-
sibles, chez celui-l3, au contraire, la sagesse est
solide.

- 69. Ce qui est la nuit pour tous les étres est )
pour 'homme maitre de ses sens, le temps de
Péveil; ce qui aux autres étres est la veille, est la
nuit pour I'ascéte qui voit.

70 Comme l'océan ou affluent les eaux, - tout
en s’en remplissant, garde un équilibre immuable,
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de méme celui en qui affluent tous les désirs
peut conserver le repos, non pas celui qui céde 2
attrait du désir. | ' . '

71. L’homme qui, chassant tout désir, vit sans
passion, sans poursuites personnelles, sans
¢goisme, celui-1a entre dans le repos. .

72. Clest 13, O fils de Prith4, s’établir en Brah-
man; a ce point, plus d’incertitude; qui y est
parvenu, fit-ce & la derniére heure, atteint la déli-
vrance en Brahman. |




------------
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'L’ACTION |

ARJUNA dit: . .

. Si, 6]Janirdana, tu ]uges la pensee SUpérleure
a lactlon pourquoi, alors, 0 Kegava, me pousses—‘
tu A des actes terribles? ! -
>. Ton discours, comme mélé de vues' con-
traires, jette mon esprit dans la perplexité; €nonce
enfin une affirmation précise qui me montre la
voie meilleure.

BHAGAVAT dit : *

3- Il v a en ce monde, héros sans tache, je te
I’ai dit déja, deux attitudes : celle des penseurs qui
repose sur l'effort de lesprlt celle des ascétes sur
Peffort pratique. .

4. 11 ne suffit pas de s'abstenir dactlon pour
se libérer de 'acte; I'inaction seule ne mene pas 2
la perfection. - :

5. Jamais personne ne saurait un seul instant
demeurer entiérement inactif; malgré qu'il en ait,

“du fait des gunas issus de la prakriti (* ) chacun

est condamné 3 Paction.

(*) La « prakriti », on ’a vu, embrasse tout le monde sensible-
et vivant, le monde de I’activité, tout, en dehors du « purusha »,
de I’ame, concue comme essentiellement passive.
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6. 11 a beau brider I'activité de ses sens, demeu-
rer coi, celui dont I'dme est troublée par I'évo-
cation des objets sensibles, cet homme est dans la
voie de Perreur.. | |

7. Celui-la Pemporte qui, dominant ses sens par
P’esprit, pleinement détaché, leur impose un effort
discipliné.

8. Accomplis les actes prescrlts Pactivité est

- supé€rieure a ]mactlon faute d’agir, la vie physi-
que elle-méme Sarréterait en toi. S

9. Hors ceux qui ont pour objet le sacrifice, les
actes sont le lien qui enchaine le monde; n’agis
dong, 0 fils de Kunti, qu’e ‘en dépouillant tout atta-
chement.

10. Jadis, aprés avoit, avec les créatures, produit
le sacrifice, Prajapati () prononga : C’est par celui-
Cl1 que vous vous propagerez; qu’il vous donne
tout ce que vous désirerez (®). ‘

11. Par luli, satisfaites aux dieux et que les dieux

- vous satisfassent; grice a cette réc1proc1té vous
atteindrez le bien supréme.

12. Satisfaits par le sacrifice, les dieux vousdon-

“neront les jouissances que vous souhaiterez. Qui

() Le démiurge.

(*) Littéralement : « qu'il soit pour vousla vache des désirs », la
vache du conte qui donnait a son maltre tout ce qu’il pouvalt
souhaiter,
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jouit de leurs dons sans leur rien donner, celui-12
n’est qu’un voleur. , s

13. Les gens de bien qui se nourrissent des
reliefs du sacrifice sont libres de toute souillurey
mais ceux-1a sont des pécheurs et se nourrissent
de peché qui cuisent des aliments a leur usage.

'14. C'est dans la nourriture que les étres ont
leur origine; la nourriture dans la pluie, la pluie
dans le sacrifice; il n’est pas de sactifice sans actes
rituels. - o

15. Quant & I’acte rituel, sache qu’il est issu de
Brahman, Brahman de I'Impérissable. Le Brahman
“qui pénétre tout a donc dans le sacrifice son fon-
dement éternel (¥). |

16, Ainsi évolue le cercle; celui qui, ici-bas, n’en

suit pas le rythme, celui-3, 6 fils de Pritha, impie,
esclgve de ses sens, perd sa vie.

17. 'Mais le mortel qui ne cherche sa joie qu’en
I"ame, qui se satisfait en I'dme et qui, en ’Ame et

en ’dme seule se rassasie pleinement, celui-la n’a

rien A accomplir.

_18. Nulintérét pour lui 2 rien faire; A rien éviter;

de tous les €tres, aucun ne saurait étre pour lui un
objet d’intérét. | |
19. Exécute donc toujours dans un esprit de dé-

(%) Jai signal¢ dans Yintroduction, ce rapprochement, sous le
méme nom de « brahman », du sacrifice et de I’ame universelle,
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tachement les actes qu’il faut accomplir; car
'homme qui agit en complet détachement atteint
le but supréme.

20. C’est par les actes du sacrifice que Janaka et
tant d’autres se sont efforcés vers la perfection.
Agis, toi aussi, uniquement pour le bien du
monde. | |

21. Tout ce que fait le chef, les autres hommes
Pimitent; la régle qu’il observe, le monde la suit.

22. Il n’est, 0O fils de Prith4, dans les trois mon-
des, rien que je sois tenu de faire, rien qui me
manque, rien que j’aie a acquérir, et, cependant,
je demeure en action. |

23. Si je n’étais pas toujours infatigablement en
action, de toutes parts, les hommes, 0 fils de
Prith4, suivraient mon exemple.

24. Les mondes cesseraient d’exister si je n’ac-
complissais pas mon ceuvre; je serais la cause de
I"'universelle confusion et de la fin des créatures,

~25. Les ignorants agissent par attachement a
I’acte; que le sage agisse, lui aussi, mais en dehors
de tout attachement et seulement pour le bien du
monde. - ' _

26. Que le sage évite de jeter le trouble dans
Tame des ignorants que méne P’attrait des actes;
qu’il encourage toute activité en se comportant,
lui qui sait, en adepte du yoga.

27. Les actes procédent uniquement des gunas
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du monde sensible. Si 'homme imagine en étre
agent, c’est qu’il est égaré par la conscience per-
sonnelle, |

. 28. Mais celui, 6 guerrier aux longs bras, qui
connait la vérité sur la double série des gunas et
des actes, sait que ce sont toujours les gunas opé-
rant sur les gunas, et il demeure détaché (). |

29, C’est parce qu’ils sont égarés par les gunas
du monde sensible que les hommes s’attachent
aux actes, ouvrage des gunas. Il ne faut pas que

-, celui qui sait toute la vérité jette dans le trouble
les esprits lents, aux lumiéres imparfaites.

30. Rapportant 2 mot toute action, P’esprit replié
sur’sol, affranchi d’esperance et de vues intéres-
sees, combats sans t’enfi€vrer de scrupules.

31. Voila mon enseignement : les mortels qui
s’y conforment toujours avec foi et sans murmure

- sont, eux aussi, affranchis des actes. |

32. Quant a ceux qui murmurent contre ma
doctrine, qui ne s’y conforment pas, sache que ce
sont des insensés A quitoute connaissance échappe;

~ils sont perdus. |

33. Mais chacun, fat-ce le plus instruit, se com-
porte conformément a sa nature; tous les étres

(t) D’aprés la théorie, lactivité humaine reléve de la prakriti,
non moins que les choses sensibles; par leur origine comme

par leur objet, les actes sont donc entierement du domaine de la
prakriti.
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suivent leur nature. Qu’y pourraient les remon-
trances?

34. Toute impression d’'un sens, quel qu’il soit,
réagit en désir ou en aversion; il faut échapper 2
'empire de I'un et de 'autre; ce sont nos ennemis.

35. Mieux vautaccomplir, flit-ce imparfaitement,
son devoir propre que remplir, méme parfaitement,
le devoir d’une autre condition; plutdt périr en
persévérant dans son devoir; assumer le devoir
d’une autre condition n’apporte que matheur.

ARJUNA dit :

36. Sous quelle impulsion 'nomme s’engage-
t-il, malgré qu’il en ait, dans le péché, 6 Vérshneya,
comme entrainé de force?

BHAGAVAT dit .

37. Cest cet attrait, c’est cette aversion, nés,
'un et lautre, du guna rajas, qui est le grand
Vorace, le grand Méchant (*); sache que 12 est, ici-
bas, I’ennemi. |

38. Comme le feu est masque par la fumee, |
miroir par des taches, le foetus par des membranes,
ainsi tout cet univers est enveloppé par lui.

(1) Notion semi-mythologique semi-symbolique de « Papman »,
le mal ou le péché personnifié, celui qui, dans la légende boud-
dhique, parait dans le rble de Mara Papman, « Mira le Mé-
chant ».
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39. La vérité est masquée par cet éternel ennemi
du sage qui, sous laforme du désir, 6 fils de Kunti,
est un feu insatiable.

4o. 1l a son sieége dans les sens, la perception, la
pensée; c’est par eux ¢ que, masquant la vérité, il
¢gare 1’esprit.

41. Commence donc, 6 héros des Bhiratas, par
brider tes sens, pour frapper ce Méchant, destruc-
teur de la verité et de l'intelligence.

42. On place haut les sens; au-dessus des sens
est le manas, le centre psychique; au-dessus du
manas, la pensée ( buddhbi), au-dessus de la pensée,
Lui ().

43. Connaissant Celui qui est au-dessus de la
pensée, affermis-toi dans ta force intérieure et

frappe, 6 guerrier aux longs bras, cet ennemi re-
doutable qu’est le désir.

-

(1) L’Esprit supréme,
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LA CONNAISSANCE ET L’ACTION

BHAGAVAT dit : |
. Ce yoga impérissable, je I'ai, moi, enseigné a
| Vlvasvat (*); Vivasvat le commumqua a Manu et
Manu le transmit a lkshvaku. |
2. C’est par cette tradition que l'ont connu les -
,r01s-nshls mais, avec le temps, ce yoga 0 héros
terrible, dlsparut ici-bas. | -
3. C’estce méme antique yoga que je t’ai aujour-
d’hui enseigné; je t’ai traité en fidele et en ami;
- car ,c’est le mystere supréme.

ARJUNA dit :

4. Ta naissance est recente la naissance de
Vivasvat se place par delale temps. Comment com-
prendre que tu aies pu enseigner.a l'origine?

'BHAGAVAT dit :

5. Nombreuses sont les existences que j'ai tra- |
versées, 6 Arjuna, et nombreuses aussi les tiennes;

(*) Le Soleil ou un héros dérivé de lui.
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moi, je les connais toutes, 6 héros, mais non pas
toi.

6. Encore que je sois’Ame sans commencement,
impérissable, encore que je sois le Seigneur des
étres, je nais par mon pouvoir, en vertu de ma
nature propre, .

7. Toutes les fois que 'ordre chancelle que le
désordre se dresse, je me produis moi-méme.

8. D’4ge en 4ge, je nais pour la protection des
bons et la perte des méchants, pour le triomphe
‘de lordre.

9. Ma naissance, comme mon ceuvtre, est divine.
Qui sait-cela en vérité, quand il dépouille son
corps mortel, ne va pas a une nouvelle naissance,
c’est A moi qu’il vient, 6 Arjuna.

10. Affranchis de la passion, de la crainte et de
la colére, identifiés 2 moi, purifiés au feu de la
connaissance, beaucoup se sont fondus en mon
étre.

11. A chacun je fais sa part, dans la mesure ou
il tend vers moi; mais de toutes facons, 6 fils de
Pritha, c’est dans ma voie que chemment les
hommes. |

12. Ceux qui recherchent le succeés dans ’action
-sacrifient ici-bas aux dieux; car le succés que pro-
curent les rites se produit immédiatement dans le
monde des hommes.

13. Jai crée la division en quatre classes que
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distinguent le guna et les devoirs qui lui sont
propres. J’en suis 'auteur; sache pourtant que je
suis inagissant, lmmuable. |

14. Les actes ne m’atteignent pas; en moi nul
désir du fruit des actes; qui me connait tel échappe
aux chaines de P'action.

15. IS savaient cela, les anciens, avides de déli-
vrance, et ils ont agi; agis donc, toi aussi, comme
ont fait jadis les anciens.

16. Qu’est 'action ? Qu’est I'inaction? Les plus
sages, la-dessus, s’égarent. Je t’enseignerai donc
ce qu'est Paction pour que, le -sachant, tu sois
libéré du mal. - '

7. Car il faut étre au fait de I’action, au fait de
Paction dévoyée, au fait-de I'inaction. Les sentiers
de I'action sont mystérieux.

18. Celui qui sait voir 'inaction dans Paction et
I’action dans Pinaction, celui-ld est sage entre les
hommes; tout en agissant sans restriction, il reste

fidele au yoga. |
~19. Celui qui, quoi qu’il fasse, n’obéit jamais au
désir ni 2 un calcul d’espérance, les gens sensés le
considérent comme un sage dont les actions sont
brilées au feu de l1a connaissance.

20. Indifférent au fruit de I’action, toujours sa-
tisfait, libre de toute attachie, si affairé qu’il puisse
étre, en réalité il n’agit pas.

21. Sans désir, I'esprit dompte, ayant renoncé a
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rien posséder, n’accomplissant que matériellement
les actes, il ne contracte aucune souillure.

22. Satisfait de ce que le hasard lui apporte, éga-
lement supérieur a toutes les perceptions, libre de
tout égoisme, indifférent au succes ou a l'insucces,
méme en agissant il n’est point lié. |
- 23. Pour qui, affranchi de tout attachement, dé-
livré, 1a pensée solidement assise dans la vérité,
s’emploie aux ceuvres du sacrifice, toute activité se
dissout en néant.

24. L’instrument du sacrifice est Brahman; l'of-
frande est Brahman; c¢’est par Brahman qu est faite
I'oblation dans le feu qui, lui-méme, est Brahman.
[l ne peut aller qu’en Brahman, celui qui voit ainsi
Brahman dans l'acte liturgique.

25. Des yogins, plusieurs n’envisagent comme
objet du sacrifice que les dieux; d’aucuns, par le
-sacrifice méme, sacrifient 2 Brahman, identique au
feu. | o

26. D’autres sacrifient l'ouie et tous les sens
dans le feu du renoncement; d’autres les objets
sensibles, son, etc., dans les feux des sens.

27. D’autres sacrifient toutes les opérations, des
sens et toutes les opérations du souffle vital dans
le feu du yoga, du renoncement intérieur, allume
par la connaissance.

28. Des ascetes aux observances rigoureuses,
les uns pratiquent le sacrifice de la pauvreté ou le
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sacrifice de Daustérité, d’autres le sacrifice du
yoga, d’autres encore le sacrifice de I’étude et de
la science. | |

29. D’aucuns sacrifient le souffle expiré dans le
souffle inspiré, d’autres le souftle inspir¢ dans le
souffle expiré, interrompant le cours de l'un. et
de l'autre et appliqués uniquement a 'exercice des
souffles.

30. D’autres, restreignant leur nourriture, sa-
crifient les souffles dans les souffles. Et tous ils
ont la notion vraie du sacrifice et, par le sacrlﬁce
effacent leurs souillures. |

31. Ceux qui se nourrissent de cette ambroisie
que sont les restes du sacrifice vont au Brah-
man ¢ternel. A qui ne sacrifie pas, ce monde ne
saurait appartenir; combien moins encore lautre
monde, 6 le meilleur des Kurus?

32. Ainsi sont de bien des sortes les sacrifices-
destinés 2 la bouche de Brahman. Mais tous im-
pliquent action. Si tu entends cela, tu atteindras
la délivrance. :

- 33. Supérieur 4 tout sacrifice matériel est le sa-
crifice en esprit, 6 héros terrible. En la connais-
- sance se résolvent, 6 fils de Pritha, tous les actes
du sacrifice. N
34. Acquiers-la & force de soumission (*), d’ap-

(*) A I'¢gard du maitre, du « guru ».-
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plication studieuse, de services.respectueux; tu la
recevras des maitres de la connaissance qui savent
la vérité. | |

35. Quand tu la posséderas, 6 Pindava, tu ne
tomberas plus, comme tu as fait, dans l'erreur;

par elle, tu verras tous les étres sans exceptlon en

tol-méme, puis en moi.

36. Et aussi, fusses-tu de tous les pécheurs le
plus grand, porté par la connaissance comme par
un vaisseau, tu traverseras tout I'océan du mal.

37. Un feu flambant réduit le bois en cendres,
0 Arjuna; ainsi le feu de la connaissance réduit en
cendres tous les actes. | |

38. Rien, ici-bas, ne purifie comme la connais-
sance; de lui-méme, avec le temps, I’adepte parfait
du yoga la découvre en soi. |

39. Le croyant acquiert la connaissance, qui,
uniquement tendu vers elle, a dompté ses sens;
maitre de la connaissance, il atteint bient6t le repos
supreme.

4o. Il est perdu celui qui, n’ayant ni la connais-
sance ni la foi, est livré au doute: ni ce monde ni
’autre, ni le-bonheur n’est le lot de ’homme livré
au doute.

41. Celui qui par le yoga s’est libéré de Paction,

qui par la connaissance a tranché le doute, cet

homme, maitre de soi, 6 Dhanafijaya, les actes
ne sauraient ’enchainer.
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42. Tranche donc, armé de la vérite, ce doute
né de l'ignorance que tu portes au cceur; éleve-tol
au yoga; O Bhéirata, redresse-toi!
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LE RENONCEMENT

ARJUNA dit : _
1. Tu loues, 6 Krishna, le renoncement qui
supprime l'action. et, en méme temps, tu loues le

yoga qui est effort; des deux lequel enfin est le
meilleur ? Dis-le moi nettement.

BHAGAVAT dit :

2. Renoncement et yoga, I'un et autre ménent
-au salut; entre les deux, cependant, la pratique du
yoga vaut mieux que le renoncement a P’action.

- 3. Il faut reconnaitre pour parfaitement détaché
celui qui ne hait ni ne désire; insensible aux per-
ceptions de toute nature, 6 guerrier aux grands-

bras, il s’affranchit aisément de tout lien.

4. Seuls les esprits bornés opposent simkhya et
yoga, mais non les sages (*). Qui est vraiment
maitre de I'un est assuré du fruit des deux.

(') Sans entrer ici dans des détails qui seraient hors de 'place
je ne puis me défendre de souligner combien ce vers condamne
I'interprétation par laquelle on a, de divers passages analogues,
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5. Le but que touchent les adeptes du samkhya
est également atteint par ceux du yoga. Samkhya
et yoga ne sont qu’un; qui reconnait cela, voit
juste.

6. Mais, en dehors du yoga, le détachement, &
guerrier aux grands bras, est malaisé 2 obtenir ;
voué au yoga, I’ascéte rapidement atteint Brahman.

7. Celui qui, voué au yoga, est pur, maitre de
soi, tient ses sens soumis, pour qui son ame se
confond avec I’Ame de tous les étres, méme s'il
agit, n’est pas souillé. |

8. L’adepte du yoga est fondé, en vérité, a
estimer qu’il n’agit pas. Qu’il voie, qu’il entende,
qu’il touche, qu’il sente, qu’il mange, qu’il marche,
qu’il dorme, qu’il respire, |

9. Qu’il parle, qu’il lache ou qu’il appréhende,
qu’il ouvre ou ferme les yeux : tout cela, ce sont
pour lui les sens réagissant au contact des objets
sensibles. |

10. Celui'qui, fondant en Brahman (*) tous les

prétendu conclure que « sdmkhya » et « yoga » seraient ici deux
systemes fondus dans une meéme orientation spéculative. Rien
de pareil; ce sont deux voies, 'une intellectuelle, I'autre pra-
tique, donc parfaitement distinctes, mais qui sont données
comme convergeant vers un but commun, la délivrance ou le
salut. .

(1) Cest-a-dire pour qui les actes n’ont rien de personnel,
mais, du fait de son détachement parfait, retombent dans l'in-
détermination de I'universel Brahman. |
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actes, agit en plein détachement, le péché ne
s’attache pas 2 lui plus que I'eau a la feuille du lotus.

11. Le corps, le sens interne (*); 'esprit, les sens
mémes ainsi parfaitement dégagés, les yogins,
agissant en dehors de tout attachement, travaillent
a leur purification intérieure.

12. Celui qui pratique le yoga s’affranchit du
fruit des actes et atteint la paix stable; celui qui
ne le pratique pas, attaché au fruit sous la poussee
du désir, demeure lié. |

13. Libérée en esprit de tous actes, 'Ame est
heureuse, maitresse dans sa forteresse aux neuf
portes (*), n’agissant ni ne provoquant 'action.

14. Ni I'activité, ni les actes ne procédent du
Seigneur du monde, ni le lien qui attache le fruit
aux actes; cela, c’est le domaine de la nature indi-
viduelle (*).

15. Ni péché, ni bonne ceuvre n’atteint le Sei-
gneur ; mais l'ignorance voile la vérité; d’ou ler-
reur des créatures. | '

16. Pour ceux en qui cette ignorance est détruite
par la connaissance de ’dtman (%), la science révéle,
claire comme le soleil, cette Entité supréme.

/

(!} Le manas est congu comme un organe central de percep-
tion qui se superpose aux cinq sens.

(*} Le corps avec ses neuf ouvertures, les yeux, efc.

(*) Donc de la « prakriti », n’étant pas du « purusha ».

(*) L’ame, soit individuelle soit universelle.
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17. L’esprit plein d’elle, identifiés 2 elle, appuyés
sur elle, réfugiés en elle, ceux qui, par la connais-
safice, ont effacé leurs fautes, s’affranchissent de
nouveaux retours.

18. Le brahmane le plus savant et le plus ver-

tueux, un beeuf ou un éléphant, un chien ou un

mangeur de chlen c’est tout un aux yeux du
sage. |
19. C’en est fait de tout retour en ce monde
pour ceux dont 'esprit est fixé dans 'impassibilité
parfaite; Brahman est sans tache, impassible; ils
sont donc fixés en Brahman.

20. Le plaisir ne le réjouit pas plus que la souf-

france ne l'afflige; il a 'ame toujours égale, jamais
troublée, celui qui connalt Brahman, qui est fixé |

en Brahman.

21. Insensible aux impressions du dehors, c’est
en soi qu’il frouve le bonheur; intimement uni 2
Brahman, il go(ite un bonheur indestructible.

22. C’est que les jouissances que donnent les
sensations ne sont qu’une source de souffrance,
elles sont fugitives, 6 fils de Kunti. Le sage n’y
cherche pas de joie. |

23. Celui qui, ici-bas, n’étant pas encore libéré
du corps, est capable de résister aux mouvements
que provoque le désir ou la colére, celui-la est un
homme intérieur, c’est un homme heureux.

24. Celui qui ne trouve de bonheur, de joie,
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de lumiére qu’au dedans, le yogin identifié avec
Brahman atteint la paix en Brahman.

25..lIs conquiérent la paix en Brahman les rishis
purifiés de toute souillure, qui, ayant terrassé le
doute, se sont domptés eux-meémes et ne se pas-
sionnent que pour le bien de tous les étres.

26. Les ascetes qui, l'esprit dompté€, libres de
désir et d’aversion, se connaissent eux-mémes, ont
devant eux la paix en Brahman.

27. Celui qui se ferme aux sensations du dehors,
qui ramene tout son pouvoir visuel entre ses sour-
cils, qui maintient en équilibre les deux souffles,
respiration et inspiration, auxquels le nez livre
passage, |

28. Le sage qui, dompté dans ses sens, dans sa
conscience et dans sa pensée, uniquement tendu
vers la délivrance, est toujours libre de désir, de
crainte ou de colére, celui-l1a vraiment esf affranchi.

29. Me reconnaissant pour 'objet du sacrifice et
de I’ascese, pour le Seigneur souverain de l'univers,
'ami de tous les étres, 1l atteint le repos.
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" LA CONTEMPLATION

BHAGAVAT dit :

1. Celui qui, sans se soucier du fruit des actes,
accomplit les actes prescrits, c’est celui-la, non
celui qui neglige le feu sacré et les rites, qui est
vraiment un détaché, un yogin.

- 2. Ce qu’on appelle renoncement n’est, sache—le
bien, 0 Pandava, rien autre que le yoga: car on ne
peut €tre un yogin sans avoir renoncé au désir.
- 3. Pour s’€lever au yoga, I'action est 'arme du
sage, c’est I'Inaction quand il s’est €levé au yoga.

4. Car c’est lorsqu’il n’a plus d’attachement ni
aux objets des sens, ni aux actes, que, affranchi de
tout désir, 1l s’est €levé au yoga.

5. C'est par soi-méme que l'on se sauve, que
on échappe 2 la perdition; 'homme est 2 lui-
meéme son ami, a lui-méme son ennemi.

6. 11 est 2 lui-méme son ami celui qui s’est
vaincu lui-mé€me; quant a celui qui n’est pas
maitre de soi, il est A lui-méme comme un ennemi.

7. Celui qui s’est vaincu, qui est dans le calme,

celui-la demeure parfaitement recueilli, dans le
83



chaud comme dans le froid, dans le vplaisir
comme dans la douleur, voire dans I’honneur
comme dans le mepris.

8. Celui qui fait sa joie de la vérité et de la
science, qui est concentré, maitre de ses sens, de
ce yogin qui ne fait de l'or plus de cas que d’une
pierre ou d’'unemotte de terre, on dit qu’il est par-
venu au yoga. | -

9. Honneur 2 celui qui considére du méme ceil
compagnons et amis, ennemis ou indifférents,
inconnus, gens haissables ou parents, hommes
vertueux ou pécheurs.

10. Que le yogin toujours se gouverne lui-
| méme, retiré, solitaire, 'esprit dompté, sans désir,
AT sans bien. o
" i1. Dans un endroit pur qu’il se dresse un
siége solide, ni trop haut ni trop bas, couvert
d’étoffe, d’'une peau et de kuca (¥).

12. Assis sur ce siege, esprit concentré, ayant
enray¢ toute activité dela pensée et des sens, qu'’il
o exerce le yoga pour se purifier. |
1 - 13. Impassible, tenant le corps, la téte et le cou
L droits et immobiles, qu’il fixe son regard sur
1 “ I'extrémité de son nez sans le laisser errer ailleurs.
| 14. Parfaitement calme, libre de crainte, fidéle

() Une herbe spécialement affectée a différents usages litur-
giques.
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ala chasteté, la pensée maitrisée, ’esprit plein de
moi, qu’il demeure concentré, tendu vers moi.

15. Le yogin 2 l'intelligence domptée, qui tou-
jours s’exerce de la sorte, atteint le repos, la paix
supréme qui a som siége en moi. -

16. Pas de yoga, 6 Arjuna, pour qui abuse de

la nourriture, non plus que pour celui qui s’en

prive complétement, pour qui veut trop dormir
non plus que pour qui prétend ne dormir jamais.

17. L’effort qui mesure les aliments et I'exer-
cice, qui, dans l'action, mesure le mouvement,
qui mesure le sommeil et la veille, voild ce qui
constitue le yoga destructeur de la souffrance.

18. Quand Ulesprit discipliné se replie unique-
ment sur lui-méme, alors, on dit que 'homme,
libéré de tous les désirs, a atteint le  yoga.

19. Une lampe & l'abri du vent dresse sa

flamme immobile; c’est I'image consacrée du
yogin qui, I’esprit maitrisé, parvient i se concen-
trer en soi.

20. Quand la pensée s’arréte suspendue par
‘la pratique du yoga, quand, découvrant par
sol-méme Pidtman (I’dme), 'homme trouve sa
satisfaction en soi;

21. Quand il connait ce bonheur infini qui,
n’étant accessible qu’'a l'esprit, dépasse les sens,
et au sein duquel il ne peut plus s’€carter de la

vérité,
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22. Dont la possession fait apparaitre insigni-
fiant tout autre bien, que ne peut atteindre au-
cune disgrace, si cruelle qu’elle soit ;

23. Clest cette libération de la souffrance
qu’on appelle yoga. Ce yoga, il le faut résolument
poursuivre d’une volonté que rien ne décou-
rage. ;

24. Il faut s’affranchir pleinement de toutes les
passions, filles du désir; il faut dominer complé-
tement par 'esprit la troupe des sens;

25. Puis, peu a peu, l'esprit soutenu par une

volonté ferme, glisser dans le calme et, s’enfer-

mant en soi, ne plus penser.

26. Toutes les fois que I'esprit, remuant, mo-
bile, prétend s’extérioriser, chaque fois il faut le
réfréner et le ramener en soi A la soumission.

27. Un bonheur parfait pénétre le yogin qui a
'esprit pacifié, qui, la passion calmée, sans tache,
s’identifie 2 Brahman, |

28. Le yogin, affranchi de souillure, qui tou-
jours se gouverne ainsi, atteint aisément le bon-
heur infini qu’est 'union en Brahman. |

29. Il découvre I'Atman (’ame) dans tous les
etres et tous les étres en 'atman, ’homme gou-
verné par le yoga qui reconnait l'identité de tout,

30. Celui qui me voit en tout et qui voit

tout en moi ne se seépare jamais de moi, et jamais

je ne me separe de lui.
| 86
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31. Celui qui, réalisant l'unité, m’adore dans
tous les étres, ce yogin, .ou qu’il se meuve, de-
meure en moil.

32. Celui, 6 Arjuna, qui, a 1’1mage de 'unité en
P’atman, voit que tout est identique, plaisir ou
souffrance, celui-la est réputé yogin parfait.

ARJUNA dit :

33. Ce yoga, 0 vainqueur de Madhu, que tu dé-
finis par Pimpassibilité parfaite (*), j’ai peine &
comprendre, ¢tant donné notre mobilité¢, com-
ment il se peut asseoir fermement;

34. Car l'esprit, 6 Krishna, est mobile, impé-
rieux, violent, tenace; autant que le vent, 11 est
difficile & enchailner.

BHAGAVAT dit "

35. Assurément, O guerrier aux grands bras,
I'esprit est mobile et malaisé & enchainer; cepen-
dant, 6 fils de Kunti, on le peut réduire a force
d’application et de detachement.

(1) Pour bien comprendre la liaison avec ce qui précede, il faut
se souvenir que, dans ce passage, « I'identité » qu’exprime le mot
sama enferme un double aspect : il s’agit a 1la fois de I'identité
métaphysique de tout dans I’étre universel et de V'identité de
toutes choses, plaisir, souffrance, etc., au regard de l'homme
également détaché de tout. Sdmya que je traduis par impassi-
bilité embrasse ainsi a la fois et la notion théorique du monisme
et lindifférence absolue du sage que rien ne peut toucher.
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36. Le yoga, je l'avoue, est d’accés difficile
pour qui n’a pas I'dme domptée; mais celui dont
I’Ame est matitrisée et qui se donne de la peine, y
peut parvenir par des efforts bien conduits.

/

“ARJUNA dit :
~~ 37. Celui qui ne parvient pas a l'ascése, qui,

encore que possédant la foi, ne s’éléve pas jus--

qu’au yoga, a défaut de la perfection du yoga,
quel but atteint-il, 6 Krishna?

38. Est-ce que, manquant également tous ses
objets, il ne se perd pas, 6 guerrier aux grands
bras — tel un nuage qui se déchire — égaré sans
point d’appui a la recherche de Brahman?»

39. Dissipe clairement pour moi cette incerti-
tude, 6 Krishna; seul tu le peux.

BHAGAVAT dit :

4o. O fils de Pritha, celui que tu dis ne se perd
ni dans ce monde, ni danslautre; qui fait le bien, -
& mon frére, ne saurait aller 2 sa perte.

41. Cet homme qui a manqué le yoga, élevé
au séjour des gens de bien, y demeure des années
infinies, puis il renait de parents purs et fortunés;

42. Ou, mieux encore, il revit dans une famille
de sages yogins; car une pareille naissance est la
plus rare a obtenir en ce monde.

43. L4, 0 rejeton de Kunti, il retrouve I'état
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~ d’esprit ol il s’était élevé dans cette existence an-
térieure, et avec un zéle redoublé il s’efforce vers
la perfection. |

44. Méme 2 son insu, la vertu de son applica-
tion d’autrefois le soutient ; il concoit le désir de
s’initier au yoga et de¢passe la sagesse scriptu-
raire. | | - |

45. Or le yogin, purifi¢ de ses fautes, qui
s'efforce avec zele, se perfectionnant a travers
de nombreuses naissances, finit par atteindre le .
but supréme. -

46. Le yoga est supérieur a l’'asceése, supérieur
méme a la science; le yoga est supérieur aux
ceuvres du sacrifice ; deviens donc un yogin,
6 Arjuna. 1
- 47. Mais, de tous les yogins, celui qui, I'dme
uniea moi, m’aime dans une foi profonde, c’est lui
~qui est, 2 mes yeux, le yogin parfait.
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L'EXPOSE DE LA CONNAISSANCE

BHAGAVAT dit :

1. Ecoute maintenant, 6 fils de Pritha, comment,
t'appliquant au yoga, la pensée attachée & moi,
réfugié en moi, tu me connaitras entiérement et
sans nuage.

2. Sansréserve, je te communiquerai et te ren-
drai claire cette vérité qui, connue, ne laisse plus
rien a apprendre ici-bas.

3. Entre des milliers d’hommes, c’est & peine si
['un ou l'autre s’efforce vers la perfection et parmi
ces parfaits, A peine si 'un ou 'autre me connait
en vérite. .

4. Terre, eau, feu, vent, éther, sens interne,
esprit, individualité, telles sont les huit manifesta-
tions diverses de ma nature sensible (*).

5. Cela c’est ma nature inférieure; mais sache
que j’en ai une autre, transcendante, qui est ame
vivante, 0 guerrier aux grands bras, et qui est le
support de cet univers.

(1) La « prakriti» présentée ici comme l'aspect sensible de
1’ame universelle avec laquelle le dieu est identifié.
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6. La premiére est la matrice de tous les &tres.
je suis, moi (*), l'origine et lafin de F'univers tout
entier. |

7. Il n’est rien au-dessus de moi, 6 héros; je
suis la trame sur laquelle le tout est tissé, tels les
rangs de perles sur un fil. |

8. Dans l'eau je suis le gout, 6 fils de Kunti, la
lumiére dans la lune et dans le soleil, la syllabe
om dans tous les vedas, le son dans l'espace, la
virilité dans les hommes. | -
9. Je suis dans la terre le parfum, la splendeur
dans Uastre du jour, la vie dans tous les étres,
'ascese dans les ascétes.

10. Sache, 6 fils de Prith4, que je suis le germe
eternel de tous les étres; je suis la pensée des
étres pensants, la grandeur des grands.

11. Je suis la force, affranchie de désir et de
passion, des forts; dans les étres vivants je suis,
0 héros des Bhératas, 'amour permis.

12. Tous les dérivés du sattva, comme du rajas
ou du tamas (%), sache bien qu’ils procédent . de

(1) « Mol » C’est-a-dire « mon essence transcendante ».

(*) Le sativa, le rajas et le tamas qu’on transcrit en « bonté »,
« passion », « ténébres », sont les trois gunas dont il a été sou-
vent question. « Guna » signifie dans la langue courante
gualité : mais c’est, je pense, sur un sens trés différent que s’est
échafaudée cette théorie singuliére. En somme elle’se résume
a imaginer que la prakriti se compose de ces trois éléments
qui, mélangés en proportions diverses, constituent, aux diffé-
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moi seul; non que je sois en eux; ce sont eux

qui sont en moi. |

~13. Aveuglé par ces triples produ1ts des gunas,
tout cet univers est impuissant 2 me reconnaltre

au-dessus d’eux, impérissable.

14. C’est que ce monde illusoire des gunas,
manifestation de ma puissance divine, est difficile
a traverser; ceux-la seuls le franchissent qui
viennent 2 moi. o

15. 1ls ne viennent pas A moi, ces pécheurs, ces
insense€s, les derniers des hommes, qui, se laissant
égarer par lillusion, tombent au niveau des esprits
méchants (1). -

16. De quatre sortes, 6 Arjuna, sont les gens de
bien qui m’adorent : 'homme qui souffre,
Phomme passionné de savoir, '’homme qui pour-
suit la richesse et celui qui posséde la connais-
sance, 0 taureau des Bhéaratas. "

17. De tous, le premier est celui qui, possédant
la connaissance, s’applique infatigablement et se
voue & moi uniquement; car je suis infiniment
cher 2 celui qui posséde la connaissance, et lui a
moi. - | ,

18. Tous sont des €tres d’élite; mais celui qui

rents stages de la nature et de la vie, tous les &tres transitoires
de tout ordre.
(*) Cf. ci-dessous IX, 12 et plus loin, XVI, 6 sq.
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posséde la connaissance est pour moi comme
moi-méme. Car, appliqué au yoga, il tend vers
moi seul comme but supréme.

19. Ce n’est qu'au terme de bien des vies que
m’atteint celui qui possede la connaissance; il est
rare 'étre magnanime qu1 sait que Viasudeva est
tout.

20. Ceux qu’égarent des désirs divers s’adres-
sent a d’autres divinités; ils obéissent chacun a sa
nature, en assumant des pratiques diverses.

21. Mais, quelque forme divine qu’un fidéle,
dans sa foi, souhaite honorer, c’est mot qui ins-
pire en lui cette foi in€branlable.

22. Plein de cette foi, il se rend telle divinité
prOpice' il recoit ensuite, en réalité dispensé par

i, 'objet de ses désirs.

23 Mais ¢phémére est le fruit que cueillent les
esprits & la courte sagesse; ceux qui sacrifient aux
dieux vont aux dieux; ce sont ceux qui-se vouent
a moi qui viennent a moi.

24. Pour les ignorants, je ne suts qu’un dieu in-
visible qui s’est manifesté (); ils ne connaissent
pas mon essence transcendante,  impérissable,
supréme.

25. Voilé par Pillusion que produit ma puis-
sance, je n’apparais pas clairement a tous; le

(1) Dans la personne de Vasudeva-Krishna.
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monde égaré ne me reconnait pas, moi, |’éternel,
I'impérissable. ' |

26. Je connais, 0 Arjuna, les étres passes, pré-
sents et a venir; mais, moli, personne ne me con-
nait. |

27. Troublés par les mouvements contraires
qu’engendrent le désir et la répulsion, {6 Bhérata,
- tous les étres, en naissant, deviennent la proie de
'erreur. .

28. Mais les hommes vertueux, une fois leur
peché €puise, libérés du trouble que suscite 1a sen-
sibilité¢ -en ses mouvements contraires, se vouent
2 moi par un culte immuable. |

29. Ceux qui s’appliquent, en se réfugiant en
moi, a s’affranchir de la vieillesse et de la mort,
ceux-lA connaissent ce Brahman universel et indi--
viduel; ils connaissent le tout des actes liturgiques.

30. Ceux qui reconnaissent en moi ’essence des
étres, l'essence du divin, l’essence du sacrifice,
ceux-la, I'esprit concentré, me connaissent encore
a leur dernier moment.
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LE SALUT EN BRAHMAN

ARJUNA dit :

1. Qu’est-ce que ce Brahman? et 'dme indivi-
duelle? Qu’est-ce que I'acte, 6 supréme Seigneur?
Qu’entends-tu par l'essence des &tres? par les—
sence du divin?

2. Qui — et comment? — 6 vainqueur de
Madhu, peut, ici-bas, dans un corps mortel, con-
tenir 'essence du sacrifice? Comment, a I'heure
supréme, peux-tu €tre connu des hommes qui ont
su se discipliner?

BHAGAVAT dit :

3. L’Impérissable est le Brahman supréme; on
appelle Ame individuelle la nature propre de cha-
cun ; le devenir des étres résulte de cette offrande
créatrice qui s’appelle I'acte rituel. |

4. Existence transitoire dans l'ordre des étres,
esprit (purusha) dans l'ordre des dieux, j’incarne
en ce corps, 0 le meilleur des hommes, ’essence
du sacrifice.

5, Celui qui, a I'heure de sa fin, rejette sa
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guenille mortelle en pensant uniquement 2 m01
rejomt mon étre; la-dessus aucun doute.

6. Quelque exxstence que concoive celui qui, au
terme de sa vie, se sépare du corps, c’est i cette
condition qu’il passe, 6 fils de Kunti; toujours
c’est dans cette condition qu’il revit,

7. Pense donc 2 moi en tout temps et combats;
'esprit et la pensée fixés sur moi, c’est 2 moi que-
tu viendras; rien de plus certain.

8. Celui, 6 fils de Prith4, qui, esprit concentré
dans la pratique du yoga, et incapable de s’en
laisser distraire, pense le divin Purusha supréme,
va 2 lul. : '

9. Celui qui se souvient du Sage primordial,
du Maitre, plus ténu que I'atome; auteur de 1'uni-
vers, pour qui aucune forme n’est imaginable, qui
a I’éclat du soleil, qui demeure par del2 la ténébre;

10. Celui qui, au .moment du grand départ, la
pensée inébranlable, concentrée dans la dévotion
et dans leffort du yoga, sait ramener entre ses
sourcils toute sa puissance vitale, celui-la va au
divin Purusha supréme.

11. Cette demeure, que les connaisseurs du
veda déclarent impérissable, ol pénétrent les
ascétes libérés de la passion, en vue de laquelle
on pratique la chastete, je te la vais décrire en
raccourci. | |

12. Quand, fermant toutes les issues sur le

g8
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dehors, emprisonnant en soi la faculté de perce-
voir, retenant dans la t€te son soufﬂe vital, on
réalise la concentration du yoga; '

13. Que 'on dépouille le corps en pronongant
« om » — Brahman méme en une syllabe — et en
pensant 2 moi, on s’é¢léve a I'asile supréme.

14. Celui qui, sans aucune défaillance, pense
toujours a moi, pour ce yogin incessamment
concentré, je suis, 6 fils de Prithj, facile & obtenir.

15. Quand ils m’ont atteint, les sages, s’étant
¢levés A la supréme perfection, ne sont plus sou-
mis A la renaissance, au s€jour de souffrance et
d’instabilité.

16. Tous les mondes jusqu’au ciel de Brahma (*),
6 Arjuna, reviennent 4 des existences nouvelles;
mais pour qui m’a atteint, o fils de Kunti, plus de
renaissance.

17. Ceux qui savent qu’un jour de Brahmﬁ dure
mille yugas (*) et mille une nuit, ces hommes
connaissent vraiment le jour et la nuit. -

18. De l'indétermination sortent, au lever du
jour, toutes les réalités sensibles ; elles s’y fondent
~de nouveau 3 la tombée de la nuit.

(*) Brahma4, masculin, le dieu Brahma&, ordinairement rap-

proché de Vishnu et de Civa; non pas Brahman, au neutre,
 1’étre un.

(*) Nom d’une vaste période cosmique.
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19. Ainsi mécaniquement, O fils de Prith4, toute

la foule des étres, indéfiniment ramenée A l'exis-.

tence, se dissout 2 la tombée de la nuit, renalt au
lever du jour.

'20. Mais, par delﬁ cette indétermination (*), est |

une autre essence, entit¢ indéterminée, éternelle,
qui, tous les étres disparaissant, elle, ne disparait
pas.

Cest I « Indestructible ». Clest lui qui

est marqué comme le but supréme, celui d’ot 'on

ne revient pas; c’est 1a mon siége supréme.

22. Clest, 6 fils de Prith4, ce supréme Purusha
qu’on ne peut atteindre que par un attachement
exclusif, le Purusha qui embrasse tous les etres
par qui a été déployé P'univers.

23. Et maintenant, a quels moments les yogins
quittent la vie, soit sans retour, soit pour y reve-
nir, je vais te ’enseigner, 6 Bhéirata.

24. Feu, lumiére, jour, quinzaine clalre semes-
tre ascendant du soleil vers:le nord, c’est sous ces

.

(1) Avyakia, litteralement « l'indistinct, 'indiscriming »; c’est
un des noms que 'on donne a la prakriii dans son état primitif

Porigine quotidienne du cosmos sortant au matin de la nuit et y
retombant le soir.
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51gnes lumineux que vont & Brahman les hommes
qui connaissent Brahman, |

25. Fumée, nuit, quinzaine sombre, semestre
descendant du soleil au sud, — sous ces signes
d’ombre, le yogm atteint la lumieére de la lune
pour revenir ensuite 2 de nouvelles existences.
. 26. Ce sont les deux voies cternelles, l'une

claire, l'autre obscure, de l'anivers; par ['une il
n’est pas de retour, par l'autre on revient en
arriere.

27. Les yogins les connaissent ces deux sentiers,
et aucun d’eux ne s’égare, 6 fils de Pritha; sois
donc, 6 Arjuna, en tout temps appliqué au yoga.

28. Le mérite qui est assigné a I’étude du veda,
au sacrifice, A 'ascése, 2 I'aumone, le yogin qui
sait tout cela, le dépasse; il s’éleve au lieu su- .
préme, au lieu des origines.
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LE MYSTERE ROYAL

BHAGAVAT dit :

1. Je te veux, a toi qui es plein de zéle, faire
entendre clairement la science ‘la plus secréte,
celle dont la connaissance t’affranchira de tout mal.

2. C'est la science royale, le secret royal, le
moyen de sanctification le plus puissant; elle
s'impose par I’édvidence; elle est sainte, facile a
pratiquer, impérissable. -

3. Les hommes qui n’ont pas foi en cette doc—
trine, 6 héros terrible, impuissants 4 m’atteindre,
retombent dans les sentiers de la transmlgratlon
et de la mort.

4. C'est moi, dénué de toute forme sensible,
qui ai déployé cet univers. Tous les étres sont
en moi et moi je ne suis pas en eux.

5. Et, & vrai dire, les étres ne sont pas en moi.
Admire ici ma puissance souveraine : mon étre
porte les créatures, il n’est pas dans les creatures,
et c’est par lui qu’existent les créatures.

6. Comme un grand vent toujours en mouve-
-~ ment dans I’espace, s’insinue partout, ainsi faut-il
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entendre que toutes les créatures sont en moi.

7. Tous les étres, 6 fils de Kunti, a la fin du
kalpa (), rentrent dans ma prakriti (*); au com-
mencement du kalpa, je les rends a I’existence.

8. C’est au moyen de ma prakriti que je produis
et reproduis toute cette foule des étres, mécani-
quement, par la seule poussée de la prakriti.

9. Bt cette activité, 6 Dhanafijaya, ne m’en-
“chaine pas, car j'y demeure comme étranger, étant
sans aucune attache a ces ceuvres.
©, 10. Cest grice 4 moi que la prakriti produit
toutes les créatures vivantes ou inertes; mais je
" ne suis 12 que spectateur ; et c’est ainsi, ¢ fils de
Kuntl, que le monde évolue.

11. Incorporé dans une figure humaine, les
égarés me méconnaissent ; ils ignorent mon
essence supréme de souverain Seigneur des étres.

12. Insensés, dont les espérances, les ceuvres
et la science sont également vaines et qui s’aban-
donnent aux e€garements propres par nature aux
démons et aux esprlts mauvais!

13. Mais les sages, 0 fils de Pritha, qui relévent
de la nature divine, s’attachent & moi. unique-

(*) Période cosmique.

(*) La prakriti, on I’'a vu, c'est le monde sensible et vivant;
elle est concue, dans le syncrétisme qui prévaut ici, comme une
- sorte d’extériorisation de I'dme universelle avec laquelle est
identifi¢ le Dieu,
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ment; ils me connaissent pour P'origine impéris-
sable des étres. - |

14. Les uns me glorifient sans cesse, et, adon-
nés aux pratiques rigides, m’adorant pieusement,
me servent avec une application constante.

15. D’autres me servent en me rendant un
culte de connaissance, soit qu’ils me considérent
dans 'unité ou dans la multiplicité mﬁme de mes
manifestations distinctes.

16. Je suis le rite, je suis le sacrifice, je suis
Poffrande et 'herbe rituelle ; c’est moi qui suis la
priére, le beurre clarifié; je suis le feu; je suis'la
libation. ~ -

17. De ce monde, je suis le pére, la mere, 1'or-
donnateur, I'ancétre ; je suis Tobjet de la science,,
‘le purificateur, la syllabe om, le ric, le saman, le
yajus (*);

18. Je suis le but, le soutien, le maitre, le
témoin, la demeure, le refuge, 'ami, I'origine et
la fin, le support, le réceptacle, le germe, 'impé-
rissable.

19. Je donne la chaleur, je retiens la pluie et je
la répands; je suis I'immortalité et la mort ; je
suis, & Arjuna, I’étre et le non-étre.

(1) C’est-a-dire le verbe méme de chacun des Vedas, ngveda
Samaveda et Yajurveda,
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20. Les maitres de la triple science (*) qui
en buvant le soma se purifient de leurs péchés,
cherchent, en m’honorant par des sacrifices, 2
gagner le ciel; introduits dans le monde pur du
roi des dieux, ils golitent, 1a-haut, les jouissances
divines des hotes célestes. |

21. Quand ils ont joui de ce monde immense
du ciel et que leurs mérites sont épuisés, ils
rentrent dans le monde des mortels; ainsi vont
et viennent ceux qui, livrés au désir, vivent sous
la loi de la triple science.

22. Quant aux hommes qui me servent, en
n’ayant de pensée que pour moi, qui s’appliquent
a une concentration constante, je leur dispense la
félicité.

23. Ceux-l2 méme qui, attachés a d’autres divi-
nités, sacrifient avec foi, en réalité¢, 6 fils de
Kunti, c’est 2 moi qu'implicitement ils sacrifient.

24. Car c’est moi qui suis reellement 1'objet et
le maitre de tous les sacrifices, mais ils ne me
connaissent pas tel que je suis ; et ¢’est pourquoi
- ils retombent dans la vie.

25. Ceux qui servent les dieux vont aux dieux,
‘aux manes ceux qui servent les manes, aux
démons ceux qui servent les démons ; ainsi

() Des trois vedas. — Le soma est la plante sacrée que l'on
pressure dans les sacrifices.
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viennent A moi ceux qui m’offrent leurs sacrifices.

26. Que l'on me présente avec dévotion fit-ce
une feuille, une fleur, un fruit, un peu d’eau, je
jouis de loffrande pieuse du serviteur au ceeur
A9 [ |

27. Actions et repas, libations, aumdénes, péni-
tences, offre-moi tout, 6 fils de Kunti.

28. Par 12 tu te libéreras des chaines de I'action
et de ses fruits bons ou mauvais; voué au détache-
ment et au yoga, affranchi, tu viendras & moi.

29. Entre toutes les créatures, je ne fais nulle
différence, aucune ne m’est en haine, aucune ne
m’est chére ; mais ceux qui s’attachent 2 moi avec
dévotion, ceux-la sont en moi et moi en eux.

30. Méme un grand criminel, s’il m’adore sans
partage, doit étre considéré comme un juste; car
sa croyance est vraie.

31. Vite 1l devient 1rréprochable et atteint la
paix éternelle. Entends-le bien, 6 fil$ de Kunti,
jamais mon serviteur ne se perd.

32. Ceux, 0 fils de Prith4, qui prennent en moi
leur refuge, fussent-ils de la pire origine, femmes,
vaicyas ou ¢lidras, ceux-la méme atteignent le but
supréme;

33. Combien plus les brahmanes purs et les
rois-rishis qui se donnent & moi. Tombé dans ce
monde éphémére et misérable, sois mon servi-
teur.
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34. Tourne vers moi ta pensée, donne-toi 2
moi, offre-moi tes sacrifices, adore-moi ; en te
gouvernant ainsi, uniquement occupé de moi, tu

viendras a moi.







N p—— 4

- IR TIRE ol -l LT = wrar YL T BN i
maoaT URARETY R & 1 g 4 x‘;,.:,r.l,. - - L e A Tt ere i Tri o i
< - Dt Y F U ke '”-El'-'?l"‘ w i # P =
b1 S .- L - LT B - R b
- L] IR v Rt T :
. " - _ Y A '. vl -
S, . L L
‘
PR A L *
. -
—

' LES MANIFESTATIONS |

BHAGAVAT dit : ,
1. Ecoute encore, & guerrier aux grands braS
ma parole supréme, et réjouis-toi d'un eénseigne-

ment que je te communique pour ton bien.
2. Ni les dieux, ni les grands 1 rishis ne connais-

" sent ma naissance ; car je suis moi-méme l'origine
~unique des dieux et des grands | rishis.

3. Celui qui me connait pour souverain du

~monde, éternel, 'sans commencement, celui-la,

maitre entre les mortels de la vérité, est affranchl
de tout péché. - ‘

4. Intelligence, connaissance, fermeté d’esprlt
patience, sincérité, maitrise de soi, paix, plaisir

et souffrance, naissance et destruction, crainte et

courage,

5. Douceur, égalité d’ame, contentement, péni--.

modes divers de l’existence procédent de moi seul.
6. Les sept grands rishis du commencement et

. (*) Personnages de la cosmogonie légendaire.

I10-

tence, aumone, honneur et déshonneur, tous les -

‘les quatre manus (*) procédent de moi; ils sont
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‘mes fils spirituels ‘de qui sont issues dans le
monde toutes les créatures. |

7. Celui qui connait en vérité .mon expansmn
et ma pulssance celui-1a est, de toute certitude,
en possession du yoga inébranlable.

8. Je suis l'origine de tout; de moi tout pro-
- cede ; c’est dans cette conwctlon que s’attachent
a moi les sages a la pensée profonde.

9. L’esprit en moi, toute leur vie suspendue 2
moi, s’éclairant les uns les autres et proclamant
sans cesse mes louanges, ils sont comblés ils
débordent de ] joie.
~ 10. A ces hommes constamment recueillis,. qui

s’attachent 4 moi avec délices, je communique la

force d’esprit par laquelle ils s’éléverit 2 moi.
11. Pour eux, par grice, me manifestant dans

ma vraie nature, je dissipe les ténébres de l'igno-

rance a I’éclatante lumiére de la vérité.

ARJUNA dit :

12. Tu es le Brahman supréme, le refuge Su-
préme, -le supréme purificateur. Le divin Esprit

~ (purusha) éternel, le premier des dieux, I’étre sans

commencement, omniprésent :

13. Ainsi te nomment tous les rishis et Nirada,
e rishi divin, Asita Devala, Vyisa; ainsi tm-meme
tu te révéles a moi. |

14. C’est sur ta parole, 6 Kegava, que je tiens
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tout cela pour vrai, car les dieux ni les démons
ne savent, 0 Bhagavat, comment tu te manifestes.

15. Toi seul tu te connais toi-méme, 6 supréme
Purusha, auteur des étres, souverain des -étres,

dieu des dieux, seigneur du monde!

16. Daigne exposer sans réserve tes manifesta-
tions divines, ces manifestations par lesquelles tu
pénétres incessamment tous les mondes.

17. Comment, 6 maitre du yoga, méme a
méditer sur toi sans tréve, saurais-je dans quelles
formes de I'étre je dois te reconnaitre, 6 Bha-
gavatr \

18. Parle encore; expose-moi en détail, 6
‘Janirdana, ta puissance et ta manifestation ; je
ne puis me rassasier de 'ambroisie de ta parole.

BHAGAVAT dit :

—

19. Je ténumérerai donc, O le meilleur des
Kurus, mes manifestations divines, mais en rac-
courci, car le détail en serait sans fin, |

20. Je suis, 0 Gudikeca, I’dme qui a son siége
dans tous les €tres : de tous les étres, je suis le
commencement, le milieu et la fin. |

21. Entre les Adltyas je suis Vishnu, entre les
astres, le soleil radieux ; je suis Marici entre les
Maruts, la lune entre les constellations.

22, Des vedas je suis le sdman et Vasava parmi
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les dieux;, parmi les sens, je suis le sens interne
et entre les €tres 'esprit; |
23. Des Rudras (') je suis Camkara, entre les
Yakshas et les Rakshas le dieu des richesses ; des
Vasus je suis le feu, et des sommets le Meru;

24. Sache, 6 fils de Pritha, que je suis le chef -

des prétres domestiques, Brihaspati, entre. les
chefs d’armeée Skanda, entre les eaux 'Océan;

- 25. Des grands rishis, je suis Bhrigu et, entre
les sons, la syllabe unique om, dans le sacrifice
la priére, entre les montagnes I’Himalaya;;

26. L’agvattha entre tous les arbres et Nirada
entre les rishis divins; Citraratha entre les Gan-
dharvas et, entre les saints, I’asceéte Kapila.

27. Sache que, entre les chevaux, je suis
UclCaihgravas né avec 'ambroisie, Airavata (*) entre
les €léphants et, parmi les hommes, le roi.

28. Des armes je suis la foudre, des vaches la
vache qui comble tous les veeux. Je suis PAmour,
le dieu de la génération. Entre les serpents, je
suis Vasuki. |

29. Je suis Ananta parmi les Nigas, Varuna

(*) Rudras, Yakshas, Rakshas, Vasus, catégories diverses de
génies, dieux ou démons. De méme plus bas les Gandharvas,
les Nigas, efc.

" (®) Ullaihgravas est un cheval mythique qui sort du baratte-
ment de 'océan; Airadvata, 1'éléphant qui sert de monture au
dieu Indra.

113



“parmi les habitants des eaux. Parmi les Manes, je

suis Aryaman et Yama (*) parmi les potentats.

~ 30. Je suis Prahlida entre les démons et Kila (le
Temps) entre tout ce qui se compte (*), le lion
parmi les animaux et, parmi les oiseaux, le fils de
Vinata.

31. Je suis le vent entre tout ce qui purifie, |

Rama entre:les guerriers, entre les p01ssons le
Makara, entre les fleuves le Gange.

32. Des créations, & Arjuna, je suis le commen-
cement et la fin, le milieu aussi ; des sciences la

connaissance de I'Atman; entre les theses con-

traires la vérité.

33. Des lettres, je suis l'a, je suis le premier
parmi les composés; c’est moi qui suis le temps
infini, moi le créateur au visage innombrable.

34. Je suis la mort qui emporte tout et la nais-
sance de ceux qui-doivent venir 2 la vie; parmi

les génies féminins, je suis la Gloire, la Fortune

et 1a Parole, la Mémoire, la Sagesse, la Fermeté,
la Patience.

35. Entre les sdmans (*j je suis le Brihatsaman
et entre les ri¢s la Gélyatri; entre les mois

(*) Le dieu des morts, avec un jeu étymologique sur sam-yam.

(®) Par jeu de mots sur le théme kal, origine de Kala, «le

temps ».
(3) Formules du Samaveda.
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Méirgacirsha, entre les saisons le printemps.
36. Entre tout ce qui trompe, je suis le jeu, je
suis la splendeur de ce qui brille, je suis la vic-
toire, la certitude, je suis la vertu des gens ver-
tueux. .
37. Entre les Vrishnis je suis Vasudeva et entre
les Pandavas Arjuna; des ascétes je suis Vyisa, -
des sages le sage Ucanas. o

38. Je suis la force des'dominateurs, la politique
des conquérants, je suis le silence des mysteéres et
la science des savants.

39. Le germe de tous les etres 6 Arjuna, c’est
moi; il n’est pas un étre animé ou inanimé qui
puisse étre sans moi.

40. Innombrables, 6 héros, sont mes manifes-
tations divines; cette énumeération n’est qu'une
maniére d’exemple.

41. Entends que toute mamfestatlon toute vie,

toute beauté et toute énergie ‘a pour origine une |

parcelle de ma puissance.

" 42. Mais 2 quoi bon, 6 Arjuna, tout ce détail?
Un mot suffit : d’'une seule parcelle de moi je
porte éternellement tout cet univers.
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LA VISION
DE L’ETRE INN OMBRABLE

ARJUNA dit :

. Le supréme mystére que pour mon bien tu
m’as communiqué, la doctrme de I’ atman a banni
de moi toute erreur. |

2. De ta bouche, 6 héros aux yeux de lotus, jai
appris en detail 'origine et la fin des étres et ta
- grandeur imperissable. .

3. Il en est comme tu I’as dit en t’ aﬁirmant toi-
méme le dieu souverain. Je désire, & supréme Pu-
rusha, te voir dans ta forme divine.

4. Si tu estimes, 60 maitre, que je la puisse con-
templer, 6 dieu du yoga, montre-toi 2 moi comme
PImpérissable. |

BHAGAVAT dit: -

5. Vois, 0 fils de Prltha par centaines, par mil-
liers, mes formes divines, infiniment diverses, infi-
niment varices de couleur et d’aspect.

6. Vois les Adltyas les Vasus, les Rudras et les
Agvins et les Maruts; vois, 6 Bhérata, d'innombra-
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bles merveilles que jamais jusqu’ici nul n’a aper-
gues.

7. Vois ici dans mon seul corps, 6 Gudakeca, |
tout univers, tous les €tres vivants ou inanimeés
et quelque objet enfin que tusouhaites contempler.

8. Mais tu ne peux me voir avec tes seuls yeux
d’homme; je te confére la vue divine; contemple
ma puissance souveraine. |

SANJAYA dit :

9. A ces mots, Hari, le grand maitre du yoga,
découvrit, 0 roi, au fils de Pritha sa forme de sou-
verain Seigneur,

10. Pourvu de bouches et d’yeux sans nombre,
vision de merveilles sans fin, orné de joyaux divins
innombrables, brandissant mille armes divines,

11. Paré de guirlandes et de vétements divins,
oint de parfums célestes, c’est, fait de tous les pro-
diges, le dieu infini se manifestant en toutes
choses. - |

12. Sil’éclat de mille soleils surgissait tout.d’un
coup dans le ciel, ce serait quelque chose comme
I’éclat que répand le grand Etre. e

13. Tout cet univers fait de tant de parties, le
Pindava le vit ramassé 13 dans le corps du dieu
des dieux.

‘14. Alors Dhanafijaya pénétré de stupeur, tous
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les poils hérissés, s'inclinant devant le dieu et les
mains réunies pour I’hommage, prononga :

ARJUNA dit :

15. O dieu, je vois dans ton corps tous les dieux

- et toutes les sortes d’étres, Brahma, Civa, le dieu
au siege de lotus et les rishis et tous les serpents

divins. -

16. Je te vois avec un nombre infini de bras, de
poitrines, de bouches et d’yeux, illimité en tous
sens; de toi, 0 maitre de l'univers aux aspects
infinis, je ne vois ni la fin, ni le milieu, ni le com-
mencement. - -

17. Avec le diadéme, la. massue et le disque —
telle une masse de feu qui projette de tous cOtés
des flammes — je te vois, toi si difficile A aperce-
voir, immense, répandant en tous sens I’éclat d’un
brasier ardent, du soleil. R

18. En toi il faut reconnaitre IEtre indestruc-
tible, supréme; tu es le supréme support de I'uni-
vers; tu es, je le sais, 'impérissable gardien de I'or-
dre permarnent, I’éternel Purusha. o

'19. Je te vois sans commencement, sans milieu
et sans fin, de force infinie, armé de bras sz_ins
nombre, pour yeux le soleil et la lune, pour bouche
le feu flambant, réchauffant I'univers de ta splen-
deur. * o |

20. Car, entre terre et ciel, seul tu remplis tout.
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A la vue de ta forme merveilleuse et terrible, 6
grand Etre, les trois mondes sont frappés d’épou-
vante,

21. Car voici que les troupes des dieux entrent
en toi; quelques-uns, effrayes, chantent en t’ado-
rant; lestroupes des rishis et des Siddhas te bénis-
sent et te comblent de louanges infinies.

22. Rudras et Adityas, Vasus et Sidhyas, Vigve-
devas et Acvins, les Maruts, les Manes, la troupe
des Gandharvas, des Yakshas, des Asuras et des
Siddhas, tous te contemplent émerveillés.

23. Ala vue de cette apparition immense, aux
bouches, aux yeux innombrables, aux bras, aux
jambes, aux pieds sans nombre, 0 héros aux
grands bras, avec tes innombrables poitrines, tes
crocs formidables, les mondes tremblent et je
tremble, moi aussi.

24. En te voyant toucher le ciel de la téte,
éblouissant de mille couleurs, les bouches ouvertes,
les yeux immenses et flamboyants, je me sens
¢pouvante, je ne puis me ressaisir ni reprendre
contenance, 0 Vishnu.

25. A la vue de tes bouches aux crocs formi-

~dables, pareilles au feu cosmique qui met fin 2

toutes choses, je suis éperdu, je ne sais ol cher-
cher un refuge. Grice! 6 maitre des dieux qui pé-
nétres l'univers. |

26. En toi se précipitent tous ces fils de Dhrita-
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rishtra, avec la foule des rois, Bhishma, Drona et
aussi Karna, avec, encore, les chefs de nos guer-
riers. ‘ .

27. llIs se précipitent en hite dans tes bouches
terrifiantes aux crocs formidables; plusieurs appa-
raissent suspendus, la téte €crasée, entre tes dents.

28. Comme les flots pressés des fleuves roulent
rapides vers P'océan, tels ces héros se precipitent
dans tes machoires flamboyantes.

29. Comme des papillons se hitent & leur perte
dans la flamme brillante, ainsi les hommes courent
a leur perte en se précipitant dans tes bouches.

30. De tes langues de flamme tu enveloppes,
tu dévores avidement tous les hommes; tes feux
redoutables, 6 Vishnu, brllent l'univers qu’ils
remplissent tout entier de leur splendeur.

31. Réveéle-moi qui tu es souscet aspect terrible.
Adoration 2 toi! Grice! 6 maitre des.dieux. Je -
souhaite te connailtre; tu es origine; je ne com-
prends pas ce role de destructeur ou je te vois.

BHAGAVAT dit :

32. Je suis le Temps qui, en progressant, détruit
le monde; mon role est de supprimer ici-bas les
hommes; quoi que tu fasses, ils cesseront tous
quelque jour.de vivre, ces guerriers ranges en ligne
de bataille.

33. Donc, Iéve-toi, conquiers la gloire; triomphe
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de tes ennemis et jouis d’'un royaume prospere.
C’est moi qui, d’abord, frappe tous ces guerriers;
sois seulement, 0 toi I’habile archer, 'instrument
dans ma main.

34. Drona, Bhishma, Jayadratha, Karna et tous
ces autres héros, c’est moi-méme qui-les frapperai;

_frappe-les, toi aussi; n’hésite pas. Combats! Tu

vaincras dans la lutte tous tes rivaux.

SANJAYA dit :

35. A ce discours de Kecava, le héros au dia-
déme, tremblant, les mains jointes pour 'hom-
mage, adorant Krishna avec épouvante, répondit
d’'une voix coupée par I’émotion.

ARJUNA dit: = | - |
36. C’est justice, 6 Hrishikeca, que, a t'entendre

célébrer, le- monde soit transporté de joie et

d’amour, que les mauvais esprits épouvanteés s’en-

fuient et que toutes les troupes des Siddhas tom-

bent en adoration.

~ 37- Comment ne t'adoreraient-ils pas, 6 grand

Etre, toi premier agent plus vénérable que Brahma
méme! O maitre infini des dieux, appui. de I'uni-

-vers, tu es Plmpérissable, tu es l'étre et le non-

€tre et ce qui est par-dela. e
38. Tu es le premier des dieux, I'Esprit, I'An-
'cien, tu es le support supréme de tout cet univers;
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tu es le sujet et I'objet de toute science et le bien
supréme; par toi, 6 dieu aux aspects infinis, le
tout a ¢été déployé.

39. Tu es Vayu, Yama, Agni, Varuna; tues la
Lune; tu es Prajapati; tu es ’Ancétre. Adoration,
mille fois adoration a toi, et puis, encore et encore,
adoration, adoration a toi!

40. De l'est et de 'ouest, adoration a toi, adora-
tion de tous les points de I’horizon, 6 toi qui es
tout. Immense et sans limite est ta puissance. Tu
péneétres tout et ainsi tues tout.

41. Nevoyant en toi que I'ami, si je me Suis
laissé aller 2 m’écrier : « O Krishna, 6 Yadava, 6
ami! » méconnaissant ta grandeur par legereté
ou par entrainement de tendresse,

42. Si, par plaisanterie, je t’ai manque de respect,
dans I’agitation ou le repos, dans des réunions ou
des repas, soit seul, & Aéyuta, soit devant témoins,
je t’en demande pardon, a toi, 'Immense.

43. Tu es le pére de ce monde animéet inanimé,
tu es son maitre vénérable, adorable. Tu n’as pas
d’égal, combien moins de supérieur! Dans les
trois mondes ta puissance est incomparable.

44. C’est pourquoi, la téte inclinée, tout entier
prosterné, je t'implore, toi, le maitre digne de
- toute louange. Comme le pére au fils, comme I’ami
a ’'ami, comme 'amant A I'aimée, dalgne 6 dieu,
m’étre indulgent. |
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. 45. Devant ce spectacle inoui, je frissonne et
mon esprit est €branlé par la crainte. Montre-moi
seulement ta forme de dieu; fais-moi cette grice,
0 maitre des dieux, support de 'univers!

46. Je désire te revoir simplement ainsi avec le
diadéme, la massue et le disque. Reprends cette

figure' & quatre bras, ¢ dieu aux mille bras, aux
‘formes infinies.

BHAGAVAT dit :

47. Clest pour te témoigner ma faveur que, par
un effet de ma puissance, je t’ai révélé, 6 Arjuna,
ma forme supréme, toute resplendissante, totale,
infinie, primitive, cette forme qu’aucun autre que
toi n’a jamais vue,

48. Au prix d’aucune étude, veda ni sacrlﬁce
d’aucune aumone, d’aucun rite, fit-ce de la plus
terrible pénitence, je ne saurais, 0 chef des Kurus,
étre, dans le monde des hommes, vu sous cet
aspect par personne autre que toi.

49. Ne t'effraie ni ne te trouble pour m’avoir vu
sous cette forme redoutable. Cependant, bannis-
sant toute crainte et le coeur satisfait, contemple -
maintenant de nouveau ma forme coutumiére.

SANJAYA dit :

- 50. Parlant ainsi, Vasudeva se manifesta de nou-
veau a Arjuna sous ses traits ordinaires; et le grand
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Etre rendit le calme au guerrier terrifié, en appa-
raissant derechef avec son air de bienveillance.

ARJUNA dit :

51. En voyant, 0 Janirdana, ta forme humaine
a l'expression bienveillante, voici que j’ai repris
mes sens; je suis redevenu maitre de moi.

BHAGAVAT dit :

52, Elle est bien malaisée a voir cette forme de
moi que tu as vue; en vain les dieux eux-mémesy
aspirent sans cesse.

53. Ni par les vedas ou la pénitence, ni A force

d’aumodnes ou de sacrifices, on n obtlent de me
voir tel que tu m’as vu.

54. C’est seulement au prix d’une dévotion sans
partage que ’'on peut, 6 Arjuna, me connaitre sous
ces traits et me contempler au vral et entrer en
moi, 6 héros redoutable.

55- Celui qui n’agit qu’en vue de moi, dont je

~suis le tout, qui se dévoue a moi, libre de toute
attache, qui ne connait de haine pour aucun étre,
celui-1a, 6 Pandava, parvienta moi.
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" LA BHAKTI

ARJUNA dit :
1. De ceux qui te servent ainsi, s’attachant a toi
avec une application constante, ou de ceux qui ne

connaissent que I'Indestructible inaccessible aux
sens, lesquels sont les meilleurs disciples du

yogar
BHAGAVAT dit :

2. Ceux qui, pleins d’une foi inébranlable,
fixant en moi leur pensée, me servent avec une
application incessante, ce sont ceux-1a que je tiens
pour les yogins les plus parfaits.

3. ‘Cependant, ceux dont le zéle religieux a pour
objet l'Indestructible, inexprimable, inaccessible
aux sens, omniprésent et impensable, inébran-
lable, immuable, fixe; |

4. Qui, dominant leurs sens, n’éprouvent, au
regard de toutes les sensations, qu’une indiffe-
rence compléte,ces hommes passionnés pour le bien
de tous les étres, c’est moi-méme qu’ils atteignent.

5. Mais l'effort est bien plus pénible pour les
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esprits qui s’attachent a l'inaccessible; un objet
abstrait est, pour les hommes, malaisé A atteindre.

6. Ceux, au contraire, qui, s’allégeant en moi de
tous actes, ne voient que moi, qui me servent en
concentrant dans ma contemplation tout leur
effort, -

7. Ces hommes dont 'esprit se réfugie en moi,
rapidement, 6 fils de Prith, je les arrache 2
'océan de la transmigration et de la mort.

8. Porte ta pense€e vers moi seul, fixe en moi ton
intelligence, tu seras sar alors de demeurer doré-
navant en moi. | |

9. Si tu ne peux fixer fermement en moi ton
esprit, tdiche, 6 Dhanafijaya, de m’atteindre par
I'effort d’exercices soutenus.

10. SI tu ne peux davantage réussir par ces pra- -
tiques, consacre-moi toutes tes actions; en agis-
sant en vue de moi seul, tu pourras encore atteindre
la perfection. |

1., Si tu es, enfin, incapable d’agir de la sorte
en t'efforcant A t'unir A moi, renonce, ’Ame mai-
trisée, a tout fruit des actes.

12. Car la connaissance vaut mieux que les pra-
tiques ascétiques; la contemplation 'emporte sur
la connaissance, et sur la contemplation, le renon-
cement au fruit des actes ; le renoncement con-
duit immeédiatement a la paix du salut.

13. Sans haine pour aucun étre, tendre et pi-
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toyable, détaché, dénue d’égoisme, patient jusqu’a
I'indifférence au regard de la souffrance et du
plaisir,

14. Toujours satisfait, le yogin, maitre de lui,
ferme en ses résolutions, qui, tendrement attaché
A moi, repose en moi son esprit et sa pensée
celui-la m’est cher.

15. Celui de qui les hommes n’ont rien 2 re-
douter et qui ne redoute rien des hommes, celui
qui est affranchi de tous mouvements de joie, de
colére, de crainte, celui-la m’est cher. *

16. Détaché, pur, fort, parfaitement indifférent,
superieur A toute agitation, celui qui, renoncant 2
toute activité intéressée, m’est tendrement atta-
ché, celui-la m’est cher.

17. Celui qui, plein de tendre dévotion, ne se
réjouit ni ne hait, ne s’attriste ni ne désire, renonce
également a ce qui est agréable ou pémble celui-a
m’est cher.

18. Celui qui ne fait nulle dlfférence entre en-
nemi et ami, entre I'honneur et le meépris, le froid
et le chaud, le plaisir et la peine, libéré de tout
attachement,

19. L’homme plein de dévotion tendre, qui
accueille le blime et I’¢loge du méme silence dé-
daigneux, qui est €galement satisfait de tout, qui,

sans asile, garde le coeur ferme, cet homme m’est
cher. .
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20. Mais ceux qui, s’attachant 2 moi comme 2
leur objet supréme, croient fermement au pieux
enseignement, precieuse ambroisie, que je viens
de te dispenser, par-dessus tout ceux-12 me sont
chers.
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LE MONDE SENSIBLE ET L’ESPRIT

BHAGAVAT dit :

1. Le corps, 6 fils de Kunti, est appelé le kshe-
tra (4); celui qui le connait est dit kshetrajfia par
ceux qui savent. .

2. Mais apprends aussi, 6 Bhirata, que dans
tous les kshetras je suis le kshetrajiia. La science
du kshetra et du kshetrajia, voila qui est vraiment
la science.

3. Ce qu’est le kshetra, ce qui le caractérise,
comment il se diversifie et quelle est son origine,
et ce ksetrajina, quel il est et quelle est sa puis-
sance, je vais te l'expliquer brievement; écoute-
moi. - |

4. Les rishis ont proclameé cet enseignement au
hasard de leurs chants, dans nombre de vers, et
aussi dans l’expos¢ précis et solidement dédu1t |
des sitras relatifs au Brahman.

5. Les éléments, Iindividualité, intelligence et

(!) Kshetra signifie « le champ »; kshelrajfia « qui connait le
champ »; c’est le corps et ame.
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Pindéterminé, les dix sens avec le sens central et
les cinq domaines des sens (1), ' -

6. Le désir et 1a haine, le plaisir et la souffrance
le corps, la pensée, la volonté : voila, en abrégé,
ce quon appelle le kshetra dans ses aspects di-
. Vers. |

7. L humlllt’é la loyauté, la douceur, la pa-
tience, la probité, le respect du maitre, la pureté,
la fermeté, la maitrise de soi,

8. L’indifférence aux objets des sens, affran- -
chissement de tout égoisme, la claire -vision des
maux qu’apportent la naissance et la mort, la-ma-
ladie et 1a vieillesse, |

9. Le renoncement, le détachement de tout, fils,
femme, maison, et la constante égalité d’ime de-
vant tous les événements agréables ou pénibles,

10. L’union avec moi exclusive et incessante, la
pratique de la solltude le dégo(it de la société des
hommes,

(1) Les vingt-quatre premiers tattvas du Samkhya figurent ici
dans une énumération qui ne parait pas encore définitivement
systématisée, puisqu’ils y sont associés a des termes de tout
. autre caractére. Je veux seulement remarquer que ce que je
traduis « I'indétermine » est 'avyakia, autrement dit la prakriii
considérée en quelque sorte & P'état abstrait, avant que, par la
différenciation des étres, le cosmos ait pris une réalité concrete
accessible aux sens. « Eléments » traduit mahdbhita, « indivi-
dualité » ahankdra, « intelligence » buddhi, le « sens interne »
manas.
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11. La recherche assidue de la science de I'at-
man, et le vif sentiment du prix dela vérité, —voila
ce qu’on appelle la connaissance; 'ignorance en
est le contraire.

12. Quant 4 'objet de la connaissance, je vais te
le révéler, cet objet dont la connaissance procure

 Pimmortalité : c’est le Brahman supréme qui n’a

pas de commencement, dont on dit qu’il n’est ni
I’étre ni le non-étre. | |

13. Il est partout pieds et mains, yeux, tétes et
bouches, partout oreilles; il embrasse toutes
choses. - -

14. Il se manifeste par tous les sens et il est
dépourvu de tout sens; détaché de tout, il porte
touf; €tranger aux gunas, il percoit les gunas.

15. 11 est A l'extérieur et a I'intérieur des étres,
immobile et mobile; si subtil qu’il ne peut étre
percu; il est loin et il est pres.

16. Indivisible il réside dans les €tres comme

s'il était divisé; c’est lui qui conserve les étres, lui

aussi qui les dévore,- lui qui les produit.

17. On l'appelle la lumiére des lumicres, celle
qui est par deld les ténébres. Connaissance et
objet de la connaissance, accessible par la con-
naissance, il réside au cceur de chacun.

18. Ainsi je t’ai dit en bref ce qu'est le kshetra

et aussi la connaissance et 'objet de la connais-
| ' ' 134
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19. Sache que Prakriti et Purusha sont tous
deux sans commencement et que de la Prakriti
sont issus les modalites (vtkdras) et les gunas.

20. De la Prakriti procede toute activité —
effets et causes, du Purusha toute perception —
plaisir et souffrance. |

21. Résidant dans la Prakriti, le Purusha percoit
les gunas issus d’elle; son attachement aux gunas
est la cause des naissances heureuses ou malheu-
reuses. |

22. Méme dans le corps ou son seul role est
d’étre spectateur passif, de conserver, de perce-
voir, c’est le Purusha transcendant, celui qu’on
appelle le Maitre souverain et I’Esprit supréme. -

23, Celui qui connait ainsi le Purusha et la
Prakriti avec les gunas, en quelque condition qu'il
se trouve, ne renait pas.

24. Quelques-uns découvrent eux-mé€mes en soi
’Atman (I’Ame universelle) par la contemplation,
d’autres par l'effort de .la pensée, d’autres par
I’effort dans l’action.

25." Plusieurs, s’ils ne s’élevent pas d’eux-mémes
a la vérité, y croient, instruits par d’autres; eux
aussi, uniquement dirigés par la révelation, trlom-'

phent de la mort.
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26. Dans tous les cas ol nait un étre, animé ou
inanimé, sache, 6 taureau des Bharatas, que c’est
par 'union du kshetra et du kshetrajiia.

27. Celui qui connait que c’est le souverain Sei-
gneur qui réside, le méme, dans tous les étres sans
jamais périr avec ceux qui périssent, celui-la sait.

28. Celui qui voit le Seigneur résidant partout,
toujours identique, celui-la ne risque pas de se
perdre lui-méme; il atteint le but supréme.

~ 29. Celui qui voit que toujours et partout l'ac-
tion est ceuvre de la seule Prakriti, et que I'ame
n’est point agent, celui-la voit.

30. Quand il reconnait que c’est sur le méme
étre unique que repose la foule des existences pat-
ticulieres et que de lui tout rayonne, alors il atteint
Brahman. |

31. Cet 4&tman supréme, impérissable parce qu'il

est sans commencement et sans gunas, bien qu'il
demeure dans le corps, n’agit pas, 0 fils de Kunti;
il ne contamine pas.
- 32. Comme [I’éther reépandu- partout echappe
par sa subtilité A toute souillure, de méme I’Atman
partout répandu dans le corps, ne se contamine
jamais. | |

33. Comme le soleil 4 lui seul illumine tout cet
univers, de méme, & Bhirata, le maitre du kshetra
illumine le kshetra entier.
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1 34. Ceux qui, 2 la lumiére de la science, ont
ainsi reconnu la distinction du kshetra et du

kshetrajiia et comment on s’affranchit du monde
sensible des créatures, ceux-la atteignent I'absolu.
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LA REPARTITION
DES TROIS GUNAS

BHAGAVAT dit :

1. Je tenseignerai maintenant la science su-
préme, la plus haute des connaissances, par laquelle
tous les ascétes se sont d’ 1c1—bas elevés a la su-
préme perfection.

2. Ceux qui s’identifient a moi, grice a cette
~ connaissance, ne renaissent pas, méme au renous-
vellement du kalpa, et demeurent sans trouble a
I’heure de sa destruction.

3. Le grand Brahman est pour moi la matrice;
j'y dépose le germe; de 13, 6 Bharata, tous les
étres tirent leur origine.

4. Les formes qui sortent d’une matrice quelle
qu’elle soit, 6 fils de Kunti, de toutes le grand
Brahman est la matrice; j'en suis, moi, le peére,
celui qui donne la semence.

5. Les trois gunas dits sattva, rajas et tamas,
ont pour origine la prakriti; ce sont eux, guerrier
aux grands bras, qui tiennent prisonniére dans le |

corps 'ame imperissable.
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6. Le sattva, étant sans tache, est lumiére et joie;

il enchaine, 6 héros irréprochable, par Iattrait du

plaisir et par 'attrait de la connaissance.

7. Le rajas, sache-le, est passion; il a pour ori-
gine l'attrait du désir; c’est par 'attrait de I’action,
6 fils de Kunti, qu’il enchaine I’ame.

8. Quant au tamas, né de lignorance, il égare
toutes les Ames; c’est par la négligence, la paresse
et le sommeil qu’il enchaine, 6 Bhérata.

9. Le sattva conduit 2 la joie, le rajas a I’action,
6 Bhirata; quant au tamas, il obscurcit la pensée
et jette dans la négligence du devoir.

10. C’est en dominant rajas et tamas que s’éta-
blit le sattva, 6 Bhirata, le tamas en dominant
rajas et sattva, et le rajas en dominant sattva et
tamas. '
 11. Quand la'lumiére, la connaissance pénétre
dans le corps par toutes ses portes, alors on peut
&tre assuré que le sattva domine. |

12. Lorsque grandit le rajas, 0 Bharata, alors
naissent la cupidite, 'activité, I'esprit d’entreprise,
inquiétude, le désir.

13. Quand le tamas se développe, 0 fils de |

- Kuru, alors naissent I'obscurité, la paresse, la né-

gligence et erreur. | |

14. Si la mort survient quand le sattva domine,
I’Ame atteint les mondes purs des étres qui pos-
seédent la science la plus haute.
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15. Si c’est le rajas, ‘elle renait parmi les étres
€pris dact1v1té si c’est le tamas, parmi les étres
- dénués de raison.

16. D’un acte vertueux le fruit sans tache est

de la nature du sattva; du rajas le fruit est la souf-

france, et 'ignorance le fruit du tamas.

17. Du sattva nait la connaissance et du rajas la
cupidité; la négligence et lerreur, l'ignorance
aussi, viennent du tamas.

18. Ceux qui sont en puissance du sattva ten--

dent a monter, ceux qui participent de la nature
- du rajas restent dans les régions moyennes, les
étres qui sont dans la sphére du dernier des gunas,
les étres pénétrés de tamas, vont aux abimes.

19. Quand ce témoin (qu’est l'esprit) sait qu’il

n’y a pas d’agent en dehors des gunas et connait

celui qui est par deld les gunas, 1l s’éléve jusqu’a
mon étre. |

20. Dans ce corps méme, il dépasse les trois
gunas qui sontl'origine du corps; affranchi de la

naissance et de la mort, de la vieillesse et de la

souffrance il atteint I'immortalité. i}

'ARJ UNA dlt

. A quels 51gr1es 6 Maitre, se reconnait celui
qu1 a dépassé les trois gunas? Comment se com-
~ porte-t-il et en quelle fag;on domine-t-il les trois

gunasre
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BHAGAVAT dit -

22. Ni la lumiére, ni Iactivité, ni lerreur ne lui
‘inspirent, présents, de répugnance ni, absents, de
désir. | |

23. Celui qu1 parfaltement mdlfférent n’est nul-
lement troublé par les gunas, qui, se disant :
« Ce sont les gunas qui seuls sont en cause », S€
tient tranquille et ne s’agite pas, ,

24. Qui, maitre de lui, également macce551ble
au plaisir et 2 la souffrance, ne fait pas de diffé-
rence entre une motte de terre, une pierre ou un
lingot d’or, qui considére du méme ceil le plaisant
et le déplaisant, qui est ferme, indifférent au blime
et A I’éloge,

25, Pour qui estime et mépris sont tout un, qui
- est le méme pour amis et ennemis, qui a renoncé
a toute entreprise, celui-la a dépassé les gunas.

26. Et celui qui me sert avec une dévotion sans
défaillance, celui-1a, dépassant les gunas, est mlr
pour se fondre en Brahman. -

27. Car c’est moi qui suis le support de Brah-
man, de I'lmmortalité et de 'Impérissable et de
lordre éternel et du bonheur parfait. "
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L’ESPRIT SUPREME

BHAGAVAT dit -

~ 1. On raconte qu’il est un agvattha impérissable,
les racines en haut, les branches en bas, dont les
hymnes du veda sont les feuilles; celui qui le
connait, celui-1a connait le veda.

2. Ses branches se développent en hauteur et
en profondeur, poussant sur les gunas; ses bour-

geons sont les objets des sens; par en bas, ses

racines se ramifient, liées aux actes, dans le
monde des hommes.

3. On n’en pergoit pas en ce monde la forme,

ni la fin, ni le commencement, ni I’envergure. Il
faut, avec 'arme solide du renoncement, trancher

d’abord cet agvattha aux puissantes racines;

4. Puis rechercher le lieu d’ol 'on ne revient
pas et se réfugier dans le Purusha primitif de qui
émane l'impulsion originelle. -

5. Ce lieu impérissable est le lot assuré des sages

- libres d’orguell et d’erreur qui ont triomphé de la

concupiscence et, toujours ramassés sur eux-

“mémes, ont fait taire tous les désirs, qui se sont
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affranchis également de toutes les 1mpressmns

contralres plaisir ou souftfrance.

6. Ce lieu, ni le soleil, ni la lune, nile feu ne
P'éclaire; ce lieu d’ou il n’est pas de retour, c’est
“ma demeure supréme.

7. Une parcelle de moi éternelle, devenue idme
vivante dans le monde des vivants, groupe les six
sens — dont le sens interne — qui procedent de la
prakriti.

8. Qu’il prenne possession d’un corps ou qu'il
- ’'abandonne, igvara (*) les entraine avec soi comme
le vent les odeurs d’un brile-parfums.

9. C’est par I'ouie, la vue et le toucher, le gott
et I'odorat et grace au sens interne qu’il perc¢oit les
objets.

10. Qu’il sorte du corps, ou qu'’il y réside, ou
qu’il percoive dans son enveloppe de gunas, les

esprits égares ne le découvrent pas; il ne se dé— |

couvre qu’aux yeux de la connaissance.

11. En faisant effort, les yogins aussi le voient

residant en eux; mais les hommes dénués de
réflexion et de vie intérieure ne le voient au prix
d’aucun effort. _ -
- 12. La splendeur qui, ramassée dans le soleil,

illumine tout l'univers, celle qui est dans la lune et

(*) « Dieu », c’est-d-dire I'dme universelle intégrée, comme
ordinairement ici, dans un Dieu personnel.
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celle qui est dans le feu, sache que toute cette
splendeur est de moi. | ‘

13. C’est moi qui, pénétrant la terre, soutiens
par ma force tous les &tres, moi qui nourris toutes
les plantes, etant le soma, la séve par excellence.

14. Moiqui, étant la chaleur au corps des vivants,
associé au souffle vital (%), assimile les quatre sortes
d’aliments. .

15. Je demeure au cceur de tout étre; de moi
procédent la mémoire, la connaissance, le raison-
nement; c’est moi seul que tous les vedas ont
pour but de faire connaitre; je suis l'auteur du
vedanta et le maitre du veda. |

16. Il y a deux Purushas en ce monde, le des-
tructible et l'indestructible : le premier embrasse
tous les etres; le second est I'immuable.

17. Mais il est un autre Purusha, le plus haut,
qu'on appelle le supréme atman, qui, Seigneur
impérissable, pénétre et soutient les trois mondes.

18. Comme je dépasse le destructible et que je

suis supérieur méme a l'indestructible, je suis

dans le monde et dans le veda célébré sous le
nom de Treés-Haut (purushottama) (*).
- 19. Celui qui, inaccessible a 'erreur, me connait

(1) Littéralement « associ¢ au souffle inspiré et au souffle
eXpireé ». _
(*) « Esprit supréme »,
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ainsi comme Purushottama, celui-la sait tout, 6
Bharata il se voue 2 moi de tout son étre.

20. Ce que je te révéle 13, 0 héros sans tache,
c’est la doctrine la plus secréte. Qui la connait pos-
séde vraiment I'intelligence; il ne lui reste rien
accomplir. .
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. DESTINEES DIVINES
ET DESTINEES DEMONIAQUES

BHAGAVAT dit :

1. Lintrépidité, la pureté intérieure, la fermeté
a acquérir la science, la libéralité, la maitrise de
soi, la piété, I'étude, l'austérite, la droiture,

2. La bonté, la véracité, la patience, le renonce-
ment, le calme, la sincérité, lah pitié, le désintéres-
sement, la tendresse, la pudeur, la tranquillité,

3. La force, I'’endurance, la volonté, la pureté,
indulgence, la modestie, tels sont, 6 fils de
Pandu, les traits de qui est qualifié pour une des-
tinée divine. |
4. Lafausseté, 'orgueil et I'infatuation, la colére

et la dureté et, aussi, l'ignorance, 0 fils de Prith4,
les traits- de qui est voué¢ A une destinée démo-
niaque.

5. La qualification divine mene a la délivrance,
la démoniaque a Passervissement de la transmi-
gration. Réjouis-toi, 6 fils de Pandu, tu es marqué
pour une destinée divine.

6. 11y a dans ce monde deux ordres d’ etres les
uns divins, les autres démoniaques. Je viens de te
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décrire le premier; écoute, 0 fils de Prlthﬁ ce qu1
caractérise le second.

7. Les hommes de compléxion démomaque ne
savent ni agir ni s’abstenir de 'action ; en eux ni
pureté, ni conscience, ni veracite.

8. Pour eux, cet univers est sans loi, sans fon-
dement, sans dieu; il n’est pas produit par une série
de causes enchainées mais résulte uniquement du
désir.

9. Partant de cette erreur, ces étres é esprit
falble funestes 2 eux-mémes, naissent, malfaisants
et pernicieux, pour le malheur de 'univers.

10. Dominéspar 'insatiable désir, pleinsde faus-
seté, d'orgueil et de folie, se forgeant, dans leur
¢garement, des idées mauvaises, ils vivent adonnés
a des pratiques impures.

11. Absorbés par une inquiétude incessante qui
ne finit qu’avec leur vie, uniquement tendus vers
les jouissances du plaisir, ils se tiennent assurés
qu’il n’est rien au dela.

12. Enchainés par les mille liens de I’espérance,
livrés au désir et A la colére, pour satisfaire leurs
appétits, ils cherchent a s’enrichir, fit-ce par des
moyens coupables. |

13. J’al acquis ceci aujourd’hui; je pourrai satis-
falre tel désir; ceci est 4 moi; tel autre bien encore
va m’échoir;

14. Jai frappé tel de mes ennemis; a leur tour,
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je vais frapper les autres; je suis le maitre, je jouis,

je réussis, je suis fort, je suis heureux; o
“15. Je suis riche, je suis bien né; quel autre est

mon égal? Je sacrifierai, je ferai des largesses, je

vivrai dans la joie... Ainsi pensent les hommes
- égarés par l'ignorance.

16. Trompés par leurs illusions, pris au filet -de
'erreur, attachés aux jouissances du plalSII‘ ils
tombent dans 'enfer impur.

17. Pleins de soi, arrogants, ammés de 'orgueil
et de la folie de la richesse, ils offrent des sacrifices
qui ne sont que formules vaines, ceuvres d’osten-
tation que nerégle pas une exacte piété,

18. Voués A I’égoisme, A la violence, 2 la. vanité,
au désir et a la colere, envieux et me poursuivant
de leur haine en eux et dans les autres,

19. Ces étres haineux, cruels, partout les der-
niers des hommes, ces €tres impurs, je les rejette
indéfiniment dans des naissances démoniaques:

20. Condamnés de naissance en naissance a une
destinée démoniaque, ces insensés, 6 fils de Kunti,
loin de m’atteindre, tombent au dernier echelon
de la vie.

21. Triple est cette porte de 'enfer si funeste a
’Ame : désir, colére, cupidité; que 'homme donc
évite ces trois périls.

22. Libéré, 6 fils de Kunti, de ces trois portes de
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ténébres, ’homme marche dans les voies du salut;
il atteint le but supréme. |

23. Celui qui, rejetant les prescriptions de I'en-
seignement, ne connait de régle que le désir, celui-
1a n’atteint pas la perfection ni le bonheur ni le
s€jour supreme. |

24. Que 'enseignement soit donc ta régle pour
établir ce qu’il faut faire, ce qu'il faut éviter; con-
nais et ne manque pas de pratiquer ici-bas ce que
prescrit 'enseignement. | |







LA TRIPLE FOI

ARJUNA dit :

1. Ceux qui, tout en se dérobant aux preceptes
de l'enseignement, sacrifient avec foi, sur quel
terrain sont-ils, sattva, rajas ou tamas?

BHAGAVAT dit :

2. La foi est, dans les Ames, de trois sortes;

expression en chacune de sa nature propre, elle se
colore de sattva, de rajas et de tamas. Ecoute!
3. La foi de chacun est, 0 Bhirata, conforme 2
son étre intime; c’est sa foi qui fait 'homme; telle
safoi, tel il est lui-méme. o
4. Les étres de sattva sacrifient aux dieux, les

étres de rajas aux Yakshas et aux Rakshas; les.
autres, les hommes de tamas, sacrifient aux morts

et aux spectres.

5. Les hommes qui se soumettent A des austéri-

tés excessives que l'enseignement ne prescrit pas,

hypocrites et egoistes, pleins de violence, de pas-

~sion et de désir, | -
6. Molestant sans mesure les €léments groupés
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dans leur corps et moi-méme qui y fais ma de-
meure, ceux-1a, sache-le, obéissent & une inspira-
~ tion démoniaque. )

7. La nourriture préférée de chacun est égale-
ment de trois sortes, et aussi le sacrifice, I'ascese
et 'aumone; écoute les différences. |

8. Aux étres de sattva, les aliments qui- déve-

loppent la vie, la solidité, 1a force, la santé, le bien-
étre, la joie, aliments savoureux, onctueux, forti-
flants, agréables. \ - -

9. Les aliments amers, acides, salés, trop chauds,
piquants, grossiers et briilants sont ceux que pré-
ferent les €tres de rajas; ils causent déplaisir,
~ souffrance et maladie.

10. Ce qui est passé, qui a perdu toute saveur,
qui est pourri, corrompu, voire des restes impurs,
telle est la nourriture qui plait aux étres de tamas.

11. Le sacrifice procéde du sattva, qui est prati-
qué conformément aux rites par des hommes qui
ne poursuivent aucun fruit, qu’inspire uniquement
la pensée que sacrifier est un devoir.

12. Aucontraire, c’est du rajas, 0 le meilleur des
Bharatas, que procede le sacrifice offert en vue du
fruit qu’'on s’en promet ou bien encore par osten-
tation. g

13. Du tamas procéde le sacrifice qui s’écarte des
rites, ou manquent les offrandes ou les pricres,
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I’ascése de pensée.

que n’accompagne pas le don di aux prétres, que
n’inspire-pas une foi sincere. |

14. Culte des dieux, des brihmanes, des maitres

et des sages, pureté, droiture, chasteté et respect
de la vie, voila ce qu’'on appelle 'asceése d’action;

15. Un langage qui ne blesse jamais, vrai, agréa-
ble et utile et la récitation du veda, c’est 'ascése
de parole; | -'

16. Le calme de l'esprit, la bonté, le silence, la
maitrise de soi, la pureté intérieure, constituent

17. Pratiquée avec une foi parfaite par des
hommes appliqués au yoga et insensibles a tout
calcul de récompense, cette triple ascése procéde
du sattva.

18. Quant a ‘l’ascése qui recherche l{lypocr'ite-!

ment l'admiration, les respects et la vénération -

de la foule, fragile et instable, elle participe du
rajas. | |
19. L’ascese, inspirée de folles illusions, quel’on

pratique en se torturant soi-méme ou en vue de.

procurer la perte d’autrui, celle-lA procéde du
tamas. "

20. L’aumoéne uniquement dictée par le précepte
de charité, qui s’adresse 4 qui ne I’a pas prévenue
pat des bienfaits antérieurs, et qui, faite en lieu et

en temps convenables, va 4 qui en est digne, cette

aumoOne est de la nature du sattva.
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~ 21. Mais celle qu’inspire I’espoir de la récom-
‘pense ou d’une contre-partie de bienfaits, cette
aumone, souillée dans sa source, est de la nature
du rajas. | -

- 22./aumoéne qui n’est faite ni en lieu ni en
temps convenables, ni a des gens qui en soient
dignes, qui s’exerce d’une facon blessante et meé-
prisante, de celle-la, on dit qu’elle procede du
tamas. : | |

~ 23. On enseigne que la formule om, tat, sat sert
a désigner Brahman; c’est par ces trois mots
qu’ont, au commencement, été institués les brah-
manes, les vedas et les sacrifices. |

24. C’est pourquoi tous les exercices prescrits,
sacrifices, aumones, pénitences, sont toujours,
chez les maitres du Brahman, précédés de la syl-
labe om.

25. C’est en pensant a fa#, que les hommes qui
cherchent la-délivrance accomplissent, sans se.
préoccuper de leurs fruits, toutes les pratiques du
sacrifice, de 'ascése ou de la charité (*). |

26. On emploie saf pour dire ce qui est et ce
qui est bien; ainsi, le mot sa#, & fils de Prith4, s’ap-
plique a toute action louable.

27. La pratique fidéle du sacrifice, de la péni-

() Tat, « cela » sert dans la spéculation védantique a désigner
-Pétre universel, la seule realite objective.
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tence et de 'aumone est saf, et ’'on proclame sa#

-tout acte qui s’y rapporte.

28. Toute offrande, toute aumoéne, toute péni-

tence, tout acte accompli sans la foi, 6 fils de Pri-
tha, est dit asat, et n’est, en effet, réellement pas,
ni ici-bas ni dans 1'au-dela. |

\
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RENONCEMENT ET DELIVRANCE

ARJUNA dit : ..

1. Je voudrais, 6 héros aux grands bras, connai-
tre la nature du détachement et du renoncement,
0 Hrishikega, 6 vainqueur de Kegin, et ce qu1 les
distingue.

BHAGAVAT dit :

2. S’abstenir des actes qu’inspire le désir, voila
ce que les maitres entendent par détachement;
renoncer 2 tout fruit des actes, c’est ce que les
hommes é€clairés appellent renoncement.

3. Suivant certains sages, tout acte implique -
faute, et il faut renoncer 2 tous; d’autres estiment
qu’il ne faut pas renoncer aux pratiques du sacri-
fice, de 'laumone, ni de la pénitence.

4. Ecoute donc ce que j’enseigne sur le renon-
cement, 0 le meilleur des Bharatas. Du renonce-
ment, O Tigre des hommes, on dlstmgue trois
sortes.

5. Il ne faut pas renoncer aux pratiques du sacri-
fice, de 'aumoéne et de la pénitence; il faut les
accomplir. Le sacrifice, Faumoéne et la pénitence
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sont pour les sages des moyens de sanctification.

6. Mais ces pratiques mémes, il faut les accom-
plir sans s’y attacher, ni A leurs fruits; voil3, 6 fils
" de Pritha, quelle est ma fomgelle et supréme doc-
trine.

7. 11 ne convient pas de s’affranchir gd’un acte
prescrit; y renoncer, c’est s’égarer, c’est étre sous
- - Pempire du tamas.

- 8. Si quelqu’un, par crainte de la souffrance phy-
sique, se dérobe A quelque acte, le jugeant pénible,

il agit sous I’empire du rajas; il ne saurait cueillir
le fruit du renoncement.

9. Accomplis l'acte prescrit, 6 Arjuna, par la
seule raison qu'il doit étre accompli, sans attache-
ment, sans égard pour ses fruits; c’est 1a le renon-
- cement qui reléve du sattva. - |

10. L’homme qui pratique vraiment le renonce-
ment, ’homme pénétré de sattva, affranchi du
doute, n’éprouve pas plus de répulsion pour un
acte pénible que d’attrait pour un acte agréable.

11. Quant 2 renoncer complétement a tous les
actes, I’dme, liée au corps, ne le peut pas; c’est
celui qui renonce aux fruits des actes qui vraiment
pratique le renoncement.

12. Le fruit des actes est de trois sortes : désa-
gréable, agréable, mélangé; il est le partage, aprés
cette vie, de ceux qui n’ont pas pratiqué le renon-
cement; jamais de ceux qui ont vécu détachés.

161 |



e v YL ST PR L BF M )
Loanty A S T R o R R L G 2T
# : O e T ¥ F g C g M et S T
e L E L A T A et L
> S T Y A A
Ll P [ - _,-‘\_‘1; . b Ll Y e,
.o e i - TR
i~ ol R R L=
- ' - _‘_! v "
- L v S v

13. Apprends de moi, 6 guerrier aux grands

bras, les cinq facteurs que la réflexion révele dans
'accomplissement de tous les actes, -

14. Le sujet, 'agent et les organes divers, les
différents modes d’activité et enfin, en cinquiéme,
le destin. |

15. Quoi que, en acte, en parole ou en pensée

'homme entreprenne de bien ou de mal, tou-
jours apparaissent les cinq facteurs.

16. Les choses étant ainsi, celui qui est assez -

irréfléchi pour penser que 'dme en est l'agent
indépendant, celui-la voit mal, il se trompe.

17. Celui que n’égare pas 1’égoisme, dont
I'intelligence n’est’ pas troublée, tuat-il toutes les
créatures, ne tue pas, il ne se charge d’aucune
chaine.

18. La connaissance, 'objet A connaitre et le
sujet qui connait sont les trois €léments qui pré-
parent I'action; ’organe, l’acte, I’agent, les trois
¢léments qui embrassent 'acte lw-méme.

19. La connaissance, 'acte et 'agent sont de
trois sortes selon le guna qui y domine. Cest
ce qu’enseigne la théorie des gunas ; écoutes-en
le détail fidele. "

20. La doctrine qui reconnait dans tous les
étres une essence unique, impérissable, indivi:

sible, quoique répandue dans.des objets séparés, .

sache que cette doctrine procéde du sattva.
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21. Mais la doctrine qui, égarée par la multipli-
cité des objets, admet dans tous les étres des
entitcs diverses et dlstmctes dérive, celle-1, du
rajas. |

22. Quant a cette doctrine superficielle et bor-
‘née qui, sans remonter aux. causes, s’attache a un
objet particulier comme s’il était tout, celle-1a
procéde du tamas. ~

23. L’acte prescrit que ne suggére aucun attrait,
‘qui s’accomplit en dehors de toute passion, de

toute haine, et sans préoccupation de ses fruits,

cet acte procéde du sattva.

24. Mais l'acte qu’on accomplit avec effort, sous

l'empire du desir ou d’'une pensée égo‘iste,_cet
acte est de la nature du rajas. -

25. L’acte est dit procéder du tamas que. l"on'

entreprend a Paveuglette, sans mesurer sa force,
sans se préoccuper des-suites, des pertes qu’il
entrainera en biens ou en vies.

26. L’agent procede du sattva qu1 est affranchi
de tout attachement, ne se préoccupe pas de soi,
est capable de volonté et d’énergie, ne se soucie
ni du succés ni- de I'insucces.

27. Celui qui est passionne, préoccupé du fruit
de I’acte, cupide, violent, impur, impressionnable
a la joie et A la souffrance, un pareil agent reléve
du rajas. S
28 L’agent léger, d’instincts bas, arrogant,
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fourbe malhonnete paresseux découragé et Ient

celui-1a procede du tamas.
29. Ecoute, 6 Dhanafijaya, complete et détalllée

la triple distinction, d’aprés les - gunas, de I intelli-

gence et de la volonte. -

30. L’intelligence qui connait quand il faut aglr
ou non, ce qu’il faut faire et éviter, ce qu’il faut
craindre- ou ne-pas craindre, ce qui lie et ce qui
délivre, cette mtelllgence 0 fils de Pritha, partl-
cipe du sattva. -

31. L’intelligence qui ne discerne pas avec
exactitude ce qui est permis ou interdit, ce qu'il.

faut faire ou éviter, cette intelligence, 0 fils de
Pritha, procéde du rajas.

32. L’intelligence enveloppée de ténébres qui

' prend le mal pour le bien, et partout le vrai pdur

le faux, cette intelligence, 6 fils de Prith4, est de

la nature du tamas.

33. La volonté qui, d’un effort sans défaillance,
soutient I'activité de I'esprit, de la vie et des sens,

cette volonté, 6 fils de Prith4, est de la nature du

saftva. - —

34. La volonté, 6 Arjuna, qui obéissant, faute

de renoncement, au désir des fruits, poursuit le

bien, I’agréable et I'utile, est, elle, 6 fils de Prith4,
de la nature du rajas.

35. Celle de I'insensé qui ne se libére pas du

sommeil, de la crainte, de la tristesse, de I'indo-
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lence de lemvrement cette volonté, 6 fils de
- Pritha, re]éve du tamas.

36. Et maintenant, apprends de moi, 6 le
meilleir des -Bhiratas, comment le bonheur est
~ detrois sortes : celui qui grandit en durant et qui
- met définitivement un terme 2 la souffrance,

37. Qui, au commencement, semble amer
comme un poison et, finalement, a la douceur de
’ambroisie, ce bonheur n¢ de la paix que procure
la connaissance de soi est lié¢ au sattva.

38. 'Le bonheur que procure la satisfaction des
sens, qui, d’abord, a la douceur de 'ambroisie, et,
finalement, I'amertume du poison, ce bonheur,
procéde du rajas.

39. Le bonheur qui, du commencement a la
fin, n’est qu’égarement de I’dme, que I’'on cherche
dans - le sommeil, la paresse, l'indolence, ce
bonheur-12 est de la nature du tamas. '"

40. Il n'est, ni sur terre ni au ciel, parmi les
dieux, rien qui soit affranchi de ces trois gunas
qui naissent de la Prakriti. |

41. Entre Brahmanes, Kshatriyas, Vaicyas et |

Cldras, les devoirs, 6 héros terrible, sont répar-

tis d’aprés les gunas qui déterminent leur nature
~aux uns et aux autres. .
42. Le calme, la maitrise de soi, I'ascése, la

pureté, la patience et la droiture, la connaissance,
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- Pintelligence et la foi sont affaire au brdhmane et

fondés dans sa nature.
43. La vaillance, la force, la constance, I’adresse

et dans le combat le courage qui ne connait pas

la fuite, la libéralité, 1’exercice du pouvoir sont le

devoir du kshatriya conforme 2 sa nature.

44. Le labourage, le soin des troupeaux et le
négoce sont la tAche que sa nature assigne au
vaicya; quant au ¢lidra, sa destination naturelle
est de servir. |

45. Cest en s'attachant chacun 2 sa téche

propre que les hommes atteignent la perfection.

Ecoute comment

46. C’est en honorant par Dlactivité qui lui est

dévolue I'étre d’ou vient I'impulsion de la vie et par

lequel tout cet univers a été déployé, que

’homme trouve la perfection.
47. Mieux vaut accomplir, f(it-ce médiocrement,

son devoir propre qu’assumer, méme pour -

I’'accomplir en perfection, la tiche qui appartient

A un autre. On ne contracte aucune tache 3 rem-

- plir le devoir que sa nature assigne A chacun.

48. 1l ne faut pas, 6 fils de Kunti, se dérober 2.

I’acte, méme s’il apparait coupable, qu’impose 2
chacun sa naissance; car, comme le feu se méle
~ de fumée, toute activité se méle d’imperfection.

49. L'esprit libre de tout attrait, maitre -de soi,
affranchi de tout désir, s’éléve par le détachement
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2 la perfection supréme qu’est la suppression de
Pacte. - |

50. Apprends de moi, 0 fils de Kunti, comment,
atteignant la perfection, on atteint du méme coup
Brahman, ce qui est le sommet supréme de la
connaissance. _ | |

51. Celui dont Pintelligence est éclairée, qui se
‘maitrise par une volonté ferme, qui est détaché
des sons et des autres objets des sens, qui déra-
cine en soi la passion et la haine,

52. Qui pratique la solitude, mange légérement,
qui en tout, penseées, paroles et actions, se domine,
qui, uniquement appliqué 4 la contemplation, se
recueille dans une invariable impassibilite, |

53. Qui, s’affranchissant de l'é¢goisme, de la
violence, de l'orgueil, du désir, de la colere, de la
richesse, supérieur a tout calcul personnel, atteint
au calme, celui-ld est mir pour se fondre en
Brahman.

54. Identifié 2 Brahman, I'Ame sereine, il ne
connait ni la tristesse, ni le désir ; voyant tous les
étres du meme ceil, il se voue a2 moi d’une devo-
tion supréme. -

5. Grice A cette dévotion, il me connait; il sait
quel et combien grand je suis en vérité; deés
qu’il me connait tel que je suis, aussitot il entre
en ‘moi. S -

56. Quelques actions encore qu'il accomplisse
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jamais, aprés qu'il a pris en moi son refuge, il

- atteint, par ma faveur, la demeure cternelle,

impérissable.
57. Ne voyant que moi, rapportant 4 moi- en

ton mtelllgence ‘demeure toujours l'esprit plem
de moi. -

pensée toutes tes actions, tendant leffort]de

58. L’esprit plein de moi, par ma faveur, tu

franchiras tous les obstacles ; mais si, par infatua-

tion égoiste, tu ne m’écoutes pas, tu es perdu.

59. Quand, esclave de ta pensée propre, tu

refuses de combattre, ta résolution est vaine; ta
nature intime ’emportera. |
6o. Lié, 6 fils de Kunti, par ta tiche innée, ce

que, dans ton erreur, tu te refuses a faire, tu le -

feras, flit-ce contre ton gré.
61. Dieu, 6 Arjuna, réside au cceur de tous les

étres, les mettant en mouvement par sa puis-.

sance, comme S'ils étaient des ressorts en sa
main.

62. Prends en lui ton refuge, 6 Bhérata, de tout

ton étre; par sa faveur, tu atteindras la paix -

supréme, la demeure éternelle. .

63. Je t'ai fait connaitre la vérité, le mystére des
rnystéreS' médite & fond mes enseignements,
puis, agis comme il te plaira.

64. Encore une fois, écoute ma supréme parole,

de toutes la plus mysterieuse... Tu m’es profon-
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dément chér ; cest pour_quoi je veux te _parler

- pour ton blen

65. Que ton esprit s’attache a moi, que ta dévo-

tion soit pour moi, pour moi tes sacrifices, & moi

tes adorations, et c’est 2 moi que tu viendras, Je

-te le promets en vérité ; car tu m’es cher. -

66. Laisse-1a toutes les régles et accours 2 moi
comme 2 ton seul refuge; je t'affranchirai de tous

- les maux, ne t'inquiéte pas.

67. Cette parole tu ne la dois j jamais communi-
quer A qui ne pratique pas l’ascése nila dévotion,
a qui n’est pas disposé 4 obéir, a qui me dénigre.

' 68. Mais celui qui répandra ce mysteére supréme

parmi mes fidéles, ayant pratiqué envers moi la
dévotion parfaite, entrera assurément en moi.

69. Nul parmi les hommes ne fera ceuvre qui me

soit plus agréable, nul ici-bas ne me sera plus
cher.

~ 70. Et celui qui se pénétrera de cette conver-
sation sainte échangée entre nous, je considé-
rerai qu’il m’a offert le sacrifice en esprit.

71. Et 'homme qui I'aura seulement écoutée

avec foi et componction, affranchi, lui aussi,
atteindra les mondes heureux réservés aux
hommes de bien. |
72. As-tu, 0 fils de Prith4, recueilli mes paroles
d’un esprit tout 2 fait attentif? En est-ce fait, 6
Dhanafjaya, des erreurs de ton ignorance ?
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S AR UNA dlt

73. Cen est fait de mon erreur ; grﬁce 2 t01 0

o Adlyuta, j’ai retrouvé Tesprit, me voici ferme,

R affranchi du doute; j'exécuterai ton ordre.

SANJAYA dit

. 75, Grice A Vyasa, jai recueilli ce mystére

;o - supréme, le yoga, de la bouche de Krishna, le

~ "« maitre du yoga enseignant directement en per-
- sonne. |

j'éprouve une joie toujours nouvelle.

e ~77. Bt chaque fois que je repense 2 cette vision
wlt " une stupeur m’étreint et
e . jéprouve une joie toujours nouvelle. -
SR -8. Ol est Krishna, le dieu du yoga, oli 'archer

. merveilleuse de Hari,

fils de Prith4, 12 sont fixées A, toujours.la fortune
la victoire, la prOSpérlté Telle est ma fol.
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74. Tel j’a entendu ce d‘ialogue de Vﬁsudeva et
R de lillustre fils de Pritha, dialogue mervell]eux“_
© . quifait frissonner d’admiration. - -

L 76. O roi, chaque fois que je pense'é ce pur, A
C - ce merveilleux dialogue de Kegava et d’Arjuna,
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