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LE PREMIER CHAPITRE
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Dhrittashtre demanda - “O Sanjay ! Mes fils et ceux de Pandu, qui sont tous desireux
d’'un combat et qui se sont reunis dans ce champs de bataille religieux, qu’est ce qu'ils ont fait ?”

Dhrittarashtre signifie I'ignorance tant que Sanjay signifie la discipline. L'ignorance se
trouve dans l'esprit. L’esprit obsurci de l'ignorance c’est Dhrittarashtre, aveugle depuis sa
naissance; puis Sanjay qui signifie la discipline lui fait voir et entendre {c’'est a dire lui fait
comprendre/saisir}. Il {Dhrittarashtr} pense que la vérité unique c'est I'ame Supreme (le
Paramatma) mais que Duryodhan - la personification de I'attachement (moh) - il gardera les
Kaureuvs - les malveillances - sous ses yeux jusqu’a qu'il vive.

La religion c’est un champ. L'esprit, lorsqu’il soit inondé par la richesse divine (les
sentiments divins), ce corps devient un champ religieux et quand I'esprit serait inondé par la
richesse diabolique (les malveillances) on se trouve dans ce champ de bataille. ‘Kuru’ ca veut
dire ‘faire’ en imperatif. Le Seigneur Krishna dit “ Les trois caracteres origines de la nature
obligent I'espéce humain de s’engager a ses affairs. L'espéce humain ne peut rester non un
instant sans s'occuper de ses affaires” Les caracteres (les causes naturelles) lui en obligent.
Méme quand on dort, on ne cesse pas de travailler; I'oeuvre c’est tout a fait essentiel pour le
soutien du corps. Les trois caractéres: C’est la cause de l'incarnation humain en corps divins ou
minables. Le ‘fait’ ca continuera jusqu’'a l'existence de la nature et (méme) la presence des
caractéres origines de la nature (les causes naturelles). Donc le champ ou on est né et ou on
meurt, c’est le champ plein de défauts et c’'est le champ de battaille ('aréne des faits). Ceci nous
incite pour s'occuper des faits divins afin de s'unir avec I'Etre Supreme. Et c’est le champ
religieux.

Historiguement on essai de chercher un champ de ‘bataille’ appelle “Kurukshetra” au
milieu de la cité de Kashi - Prayag et d’autres regions en Inde. Mais comme l'auteur (de Gita)

nous donne lui-méme les coordonnés du champ ou cette guerre a eu lieu - "3g YRR &A=

erfareaferefiaa | “Arjun | Le champ, ce n’est que ce corps et celui qui le connait et qui peut le bien
comprendre c’est le savant-corps” (On parle de “le savoir et le savant”). Puis il a detaillé la
largesse du champ en décrivant les dix sens, méme lintellect, I'intelligence, I'orgeuil, les cing
défauts et les trois caractéres. Le corps c'est le champ de bataille: c’est une aréne. Dans
cette aréne il y a deux caractéres qui s’occupent du combat: la richesse divine (les bons
sentiments) et la richesse diaboliques (les malveillances). Les fils de Pandu et les fils de
Dhrittarashtre: Ils signifient les formes efforcants et les formes dépassants.



La guerre entre ces deux caractéres se deroule sous l'abri d'un grand savant. C'est le
combat entre le corps et le savant-corps (le savoir et le savant) et c'est la guerre en verité. Les
guerres mondiales, il y en a plusieurs dans les histoires et personne n'y obtient vraiment la
victoire, méme pas le gagneur. Franchement ces guerres apportent seulement les echanges
'un a l'autre. Controler la nature, prendre conscience a l'actualité au fond de la nature et y
penetrer - c'est la victoire véritable. C’est la seule victoire sans un echec. L'echec n'y existe pas
du tout. C’est le “mukti” ou on n’est plus obliger de naitre et mourire.

Donc grace a la discipline, I'esprit qui était envelloppé par I'ignorance pourrait sentir ce
gu'il se passe pendant la guerre entre le corps et le savant-corps. On peut sentir autant qu'on se
discipline.
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En ce moment le roi Duryodheune en voyant I'armee de Pandavs qui se presentait en
formation particulier (d’'un “vyuh”) dit les mots suivants a Dronacharye.

“Dronacharye” c’est a dire les faits qui conforment a la repartition. Lorsqu’on se sent
separé de I'Etre Supreme (voila un sentiment de la repartition) on s'agit pour un réunion I'avec; et
c'est la gu'on embarque a la recherche d’'un enseigneur. C’est le premier lecon pour tous les
deux caractéres. Néanmois, plus tard le bon enseigneur serait le Seigneur Krishne en yog.

Le roi Duryodheune va chez I'acharye (=le professeur). Duryodheun - la personification
de l'attachement ! C’est la cause primordiale de tous les problémes. |l est le roi. Duryodheune -
“Dur” ca veut dire “affligé”, “yo dheun” ca veut dire “la richesse”. La richesse permanente ce n’est
qgue celle de I'atman (= de I'ame). C’est I'attachement qui y introduit des défauts. Cela nous
attire vers la nature et nous encourage a prendre conscience a la vérité. On est curieux parsuite

de l'attachement, si non tout serait parfait.

Alors, en voyant I'armée de Pandeuvs en formation particuliere (d'un “vyuh”): ¢ca veut dire
en voyant ensemble tous les bons sentiments inondés par la bonté, Duryodheun qui personifie
I'attachement va tout d’abord chez I'enseigneur Drone et il dit -
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O Enseigneur ! Regardez cette armee immense de fils de Pandu; cette armée est
organiséé en presentation particuliere (“vyuh”) par votre partisan intelligent, Drishtadyumeun le
fils de Drupad.

Drishtadyumeun - c’est quelgqu’un qui croit en bonne stabilité (qui a I'esprit bien equilibré).
C'est le chef des bons caractéres. "\®E %o T 79 &R <@ |' C'est la détermination qui doit étre
forte et pas la méditation (le “sadheun”).



Voyons maintenant I'immensité de I'armée -
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Cette armée consiste de plusieurs vaillants comme “Maheshvasa” - celui qui nous fait
penetrer la divinité, “Bhim” - la personification des sentiments, “Arjun” - la personification de
I'affection et d’autres comme : “Satyiki’-la vérité en forme de simplicité “virat’(= la largesse) - la
croyance en I'omnipresence de Dieu, le roi Drupad - le guerrier - I'état de détermination solide;
puis -

dhrstaketus cekitanah BC TSI EHEANINE RS EICEIEY
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purujit kuntibhojas ca
saibyas ca narapurgavh (5)

“Drishtaketu” - le bien discipliné, “Chekitane” - la stabilisation de I'esprit en I'empechant
des distractions diverses, “kashiraj” - le royaume a l'interieur du corps qui signifie le cité de kashi,
“purujit” - ce qui remporte la victoire sur les trois formes du corps: le corps en matiére, le corps
miniscule et le corps de raison d'étre, “kuntibhoj” - la victoire sur I'immensité gagné par la
discipline, “shaivya” - le meilleur de tous les humains c’est a dire la bonne maniére (= le bon
comportement).

yudhamanyus ca vikranta UG skt SautaTee Sgar |
utamaujas ca viryavan, HIWET Froaryer ad U 7Ene: 1) & 1|

saubhadro draupadeyas ca
sarva eva mahdarathah (6)

Puis “yudhamanyu” le valiant - la determination conforme au bataille, “uttamauja” - la
disposition en bonheur, “abhimanyu” - le fils de Subhadra - on se trouve denoué de peur a I'arrivé
d'un bon soutien. L’esprit intrépide origine d'un tel soutien. Les cing fils - la maternité, la
tendresse, la bienveillance, le simplicité, la tenacité - de Draupadi qui personifie la méditation. lls
sont tous les valiants. Ce sont les pouvoirs pour suivre bien le chemin de “sadheune’ (pour
méditer soigneusement).

Duryodheun a ainsi enumeré une quinzaine de noms qui font une partie importante de la
richesse divin. C’est I'attachement qui nous conduit aux caractéres gagnants méme s'il y a les
bons caractéres bien decorés.

Duryodheun decrit son equipe en bref. Si c’était une guerre impliqguant des etrangers, il
aurait decrit son equipe beaucoup plus en detail. On ne compte pas trop de défauts; car on doit
les conquerir; ils sont tous perissables. On n’a enumeré que cing ou sept défauts qui constituent
tous les caractéres divers. Comme -
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Dwijjotteum (Monsieur, le meilleur des brahmeuns) ! Veuillez écouter les noms de tous
les chefs qui font partie de notre armee. Je vous dénombre les généraux de mon equipe.

L'exclamation “dwijotteum” n’est pas conforme au temps d’'une guerre comprenant des
etrangers. Le gita signifie donc un bataille entre deux caractéres dans I'esprit humain ou “drone”
personifie le sentiment de la repartition. Le naturel existe, jusqu’a qu’on se tien separé de I'Etre
divin: la nature existe toujours. C’est a dire la repartition resterait toujours. C'est le “Guru
Dronacharye” (= le professeur) qui nous incite tout d’'abord de remporter la victoire sur ce
sentiment de repartition. C’est un petit bout de la connaissance qui nous encourage a savoir tous
en totalité. Au lieu de “dwijjotteum” il devrait utiliser un mot d’exclamation signifiant le courage,
car c'est un bataille et non un moment de faire les dévotions.

Quels sont les sentiments les plus forts des caracteres gagnants ?

bhavin bhismas ca karnas ca waTfreayer oty oy afufae: |
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asvatthama vikarnas ca
saumadattis tathai’va ca (8)

Tout d’'abord c’est vous - “Dronacharye” - I'incarnation de la repartition, puis “Bhishm” qui
personifie I'incertitude. L'incertitude c’est I'origine de ces malveillances et il reste jusqu’a la fin:
Alors, on 'appelle le “pitamah” (= le grand pere). A la fin de la guerre, tout I'equipe a été détruit
mais lui, il vivait encore. |l s’est evanouillé sur I'estrade des fléches; il vivait qguand-méme. C'est
“bhishm” la personification de [lincertitude. L'incertitude ! qui rest jusqu'a
la fin.

De la méme facon il y a “karn” qui personifie le fait gagnant puis il y a “kripacharye” qui
est toujours victorieux dans tous les guerres. “kripacharye” c’est le sentiment de la gentillesse
lors de la méditation. Dieu, il est la reserve énorme de la gentillesse et un saint devient le méme
aprés la reunion I'avec. Mais pendant le “sadheuna” (= la méditation) quand on se sent encore
separé, I'Etre Supreme est une entité differente, la nature gagnant domine encore et quand on se
trouve entouré par I'attachement - dans une telle ambience si on essait d’étre gentil, on va se
ruinier. Sita était gentille donc elle a du se repentir a Lanka. Vishvamitre avait pitié: en
consequence il s’est trouvé diminué. Le Maharishi Patanjeuli - le formuleur de yoga - dit la méme
chose "o wmEgUe e RigaA' (3/37). La réuscite vient toujours au moment de I'amélioration;
la réuscite serait bien mais pour réaliser le but c’est tout a fait un obstacle - de méme facon que
le desire, la colére, I'envie, I'attachement etcetera. Le Goswami Tulsidas a conclu la méme
chose -
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L'illusion donne lieu aux obstacles nombreux. lls nous presentent les richesses; on
devient méme un “faire-tous”. Un acteur de ce catégorie pourrait guerire un malade méme si ce
dernier serait au bout de sa vie. Bien que le malade soit gueri, si I'acteur se sent fiere de lui-
méme, il se ruiniera. L’acteur serait entouré par non seulement un seul mais plusieurs malades,
ce qui 'empecherait de penser a Dieu. Peu a peu il serait ecarté de son sujet en plongeant dans
la nature mondain. Lorsqu’on est encore loin de son but et on exerce la gentillese, cette action
remporterait la victoire sur tout I'equipe (le “samitinjay”). Alors, I'acteur doit se mefier de cela.
"Tar 99 W B9, <A1 B9 I A% &g, | Mais a mi-chemin, ce comportement est I'ennemie
de la victoire. Il y a aussi “ashveutthama” — la personification de I'envie, “vikarn” - la
personification de “vikeulpe’ et “bhurishreuva” - I'air de l'incertitude. Ce sont tous les patrons de
la déviation.
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Il y a encore plusieurs guerriers portant les implements divers et qui sont bien placés afin
de me protéger pendant cette guerre; ils ont quitté chacun I'envie de vivre. lls sont tous préts de
mourire: ils sont sans nombre. Maintenant on explique comment les equipes sont-ils protégés
par des sentiments -
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balarh bhimabhiraksitam (10)

Notre equipe est gardé suffisament par Bhishme, donc c’est de toute fagon invincible et
nous pourrions trés facilement gagner sur l'autre equipe gardé par Bhime. Dans ces vers
Duryodheun dit les mots “suffisamment” et “insuffisamment”. L’emploi de ces mots dévoile son
doutte. Ce qu'il faut voire c’est le caractére de Bhishm en qui les kauravs ont la confiance et qui
c’est Bhim en qui tous le pandeuves (la richese divine) ont la confiance.

Duryodheun addresse son organisation -

ayanesu ca sarvesu Y T AAY TATHITHSEAT: |
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bhismam eva’ bhiraksantu
bhavantah sarva eva hi (11)



Alors, de tous qui sont en service dans les bataillons vous devrez de tous sens, protéger
Bhishme. Nous somme tous invincibles pourvu que Bhishm vive. Donc au lieu de battre contre
les Pandeuvs vous devez se concentrer sur la protection de Bhishme.

Bhishme ! Quel guerrier qui ne peut pas se proteger lui-méme ? Les kauravs sont
obligés de lui protéger. Ce n’est pas un guerrier dehors. Il personifie I'incertitude. On ne peut
pas conquerir les tendences hétérogénes (les kauravs) jusqu'a l'existence de lincertitude.
‘Invincible’ ce n'est pas quelgu’'un qu’on ne pourrait pas conquerir du tout mais c’est celui qui
présente des difficultés et qu'on ne peut pas conquerir sans peine.
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En disparition de l'incertitude, I'ignorance n'a plus d’existence; I'attachement et d’autres
sentiments qui restent encore en quelques parties, tirerons bient6t a la fin.

Bhishm pourrait mourire quand il voulait - selon son désir. Le desir c’est I'incertitude. La
fin des desirs est égale au terminaison de l'incertitude. C’est ce que le Saint Kabir a expliqué aux
mots faciles —

‘Ichha Kaya, Ichha maya, Ichha BT BT ST/ AT, TTOT ST SUSIAT |
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L’endroit denoué de l'incertitude, c’est vaste et c’est I'abstrait. Le désir c'est la cause de
la naissance de ce corps. Le désir c'est l'illusion et le désir c'est la raison d'étre de tout le
monde. "WiseER’ "qisa sgwi yemAF 31,6 12 13)kabir a dit ceux qui n'ont aucun desir, ils sont
incroyables; ils arrivent a se reunir avec 'immensité ainsi qu'avec I'ame étendue. "as&mr e
IS ATHBMI 7 T UM ISHAT Feid FseAfd’ (§garvas4/4/6) Celui qui est degagé de tous
les désirs et qui reste tout entier a son ame, il ne s’assaillerait jamais. |l se reunirait avec le
Breuhm (= I'éternite). Au début on est démarqué par plusieurs désirs et puis il reste I'envie de se
reunir avec I'Etre Supreme. Dés la réalisation de ce desire il n'en reste plus rien. S'il y avait
guelquechose de superieur on l'aurai bien voulu. mais rien n’est mieux que la reunion avec I'Etre
Supréme; on ne veut plus rien. Lorsqu’on posséde tous qui merit d’etre acquis, le désir se tire a
la fin et dés qu'il n'y a plus de desir, I'incertitude ne reste plus. C’est ‘le mort a la demande de
Bhishm. En fait notre equipe protegé par Bhishm est de toute fagon invincible. L'ignorance existe
pourvu qu'il ait I'élément de doutte. Plus de l'incertitude plus de I'ignorance.

C’est facile a conquerir 'autre equipe protegé par Bhim. Bhim ! la personification des
sentiments. la reflexion a le pouvoir de mettre en lumiere ce qui était invisible. " wae waM, 4@
e wor e IRrERa w9, 7192 @)Le Seigneur Krishne I'a appellé la dévotion. La reflexion a le



pouvoir de mener méme Dieu. Tous les caractéres divins se developpent par la reflexion. C'est
ce qui protége la bonté. C'est trés fort et peut bien apporter I'Etre Supreme. Mais en méme
temps, c'est assez sensible. La reflexion est susceptible de se transformer soudain a la Iégereté.

Par exemple peut etre que vous pensez en ce moment d’'un certain monsieur qui est un
saint trés agréable. Peu aprés vous pourriez changer votre avis en disant “Non ! nous l'avons vu
boire”
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Dés qu’on sent un tout petit erreur dans le saint, la reflexion s’ébranle, le caractére divin
se trouve affecté, on manque le parole a Dieu. Donc c'est facile a gagner sur I'equipe protegé
par Bhim. Le grand saint Patanjeuli a dit, lui aussi, “La méditation peut étre propre pourvu que ¢a
dure longtemps et qu’on reste dévoués et fidéles.”

tasya samajnayan harsam T Ggey RIEEH forame: |
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sarikham dadhmau pratapavan (12)

Et alors, suite a la description de la puissance de chaque equipé on a soufflé les
conques. Une conque annonce la force d’equipe et elle indique qui va gagner de quoi. Pitamah
Bhishm, le plus agé et le plus courageux de tous les kauravs a soufflé le conque “bhaypreud” y
produisant un son trés fort comme le grognement d’'un lion. C’était pour mettre Duryodheun en
bonne humeur (I'encourager). Le lion signifie I'aspect effrayant de la nature. Dans le silence
absolu d'un grand forét, lorsqu’on entend un lion grogner on a la chaire du poule, on frissonne,
bien que le lion soit encore trés loin. La peur se trouve dans la nature et pas dans la divinité. La
divinité ! C’est la base impudente. Si Bhishm qui personifie I'incertitude se rend victorieux, vous
serez encore inondé en plus par la peur dans ce forét de terreur. La peur s'augmenterait et elle
vous envelloperait encore. On profit rien d'autre de cette incertitude. En fait le seul moyen
d’édification, c’est s’éloigner de la nature. La nature ce n’est qu'un illusion dans le monde, il y fait
noir comme dans un four. Les kauravs n'annoncent rien sauf cela. On a joué plusieurs
instruments dans I'equipe de kauravs; ils nous conduisent tous, seulement a la terreur. Chaque
défaut nous donne un peu de peur. Donc eux aussi, ils ont annoncé —

tatah Sankhas ca bheryas ca panavanakagomukhah , m;mﬁdﬁqmmﬁg@-r; |
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Puis plusieurs conques, tambours et les autres instruments ont étés joués ensembles.
lIs ont creé un bruit terrifiant. Les kauravs n'annoncent que la terreur. C'est quand la victoire des
divers tendences hétérogenes, les liens a cause d’'attachements deviennent encore plus forts.



Puis les annoncements de la part des caractéres divins ou figure tout d’abord celui du
yogeshveur le Seigneur Krishne-

tatah $vetair hayair yukte O T o Hef & et |
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madhavah pandavas cai’va
divyau sankhau pradadhmatuh (14)

En suite le yogeshveur Seigneur Krishne et Arjun assis sur le grand char equipé des
cheveux blancs (le blanc signifie la divinité, la pureté; donc ceux qui n'avaient pas de noir - aucun
élément d’'imperfection) eux aussi ils ont soufflé les conques d’extraordinaires. Extraordinaire -
c’est a dire ce qu'on ne trouve pas normalement dans ce monde. Seigneur Krishne annonce le
renoncement pour arriver a I'état divin ou on s’éloigne de tous les mondes: le “mreutyulok” le
“devlok” le “breuhmlok”, qui sont tous loin de la crainte de la naissance et de la mort. Ce char
n'est pas fabriqué d'or ou d'argent. Ce n’est pas un char mondain. La conque non plus, elle
n'est pas mondain. Meme l'annoncement, c'est céleste. L’aspect immaterialiste n'est que le
“Breuhm” (= I'éternité) et cet annonce c’est pour se lier 'avec. Comment va-t-on le faire ?

parnicajanyath hrstkeso UToeIT= N IehvIT 2aes e |
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bhimakarma vrkodarah (15)

“Hrishikesh” - celui qui connait toutes nos penses, ce Seigneur Krishne a soufflé la
conque “Panchjanye”. Les cing facultés de savoir (= les cinq sens) (I'ouie, le toucher, la vue, le
gbut, l'odorat): |l a essayé de ramasser tous ces sens en forme de son disciple. Contenir les
donnés plus fortes de tous les sens et les faires comprendre a son disciple, c’est possible par
I'intermediare d’'un bon enseigneur. Seigneur Krishne était un “Yogeshveur”, un bon enseigneur.
"Mon Seigneur ! Je suis votre disciple’ Abandonner tous qui existe a I'exterieur, ni regarder, ni
écouter, ni toucher rien de l'exterieur. Pensez a rien sauf au Seigneur; ¢ca depend de
I'experience d’'un bon enseigneur.

Arjun, n’est que l'affection qui est capable d’acquerir la richesse divin. L'affection a Dieu
ou il y a le regret, l'indifference, les larmes aux yeux; la chaire du poule. La on n’est jamais attiré
par des biens mondains: c’est ce qu'on appelle I'affection. Lorsqu’on a du succes, on acquerit la
richesse divine qui nous réuni avec I'Etre Supreme. Son synonyme c’est “Dheunanjay”. Ily a
deux sortes de richesses: Une qui se trouve a I'exterieur et qui sert a soutenir le corps - elle n'a
rien a faire avec I'ame. La deuxieme c’est ce qui est superieur a la premiere et c’est la richesse
permanente de linterieur. La deuxieme c’'est ce qui est personelle. Comme indiqué dans
I'ecriture "le Vreheudaranyik Upanisheiud": Le Saint Yagvalkye expliqgue la méme chose a Eutreyi

Bien qu’on conquerive la terre pleine de 'argent, on ne gagne jamais I'immortalité. Le seule
moyen de I'obtenir c’est par la richesse de l'interieur.

Bhimsen l'auteur des actions dangereux a soufflé la grande conque appellé ‘Paundre’.
‘Paundre’ c’est a dire I'amabilité. Les sentiments originent de I'esprit restent dans le coeur. Donc
o n I'appelle ‘Vrekodeur”. Vous vous trouvez attiré par votre enfant, mais franchement c'est le



sentiment origine de votre esprit qui se manifeste par I'enfant. Ce sentiment est illimité et c’est
trés fort. 1l a soufflé la grande conque de I'amabilité. Le sentiment comporte I'amabilité, alors
Bhim a soufflé la conque ‘Paundr’ de I'amabilité. Le sentiment c’est énorme, c’est fort et c’est par
la diffusion de I'amabilité.

“Hari vyapak sarvatra samana T SUe g9 g9 |
Prem te prakat hohin meln jana M J UHe _&,sr% F ST

- (Ram Charit Manas 1/184/5) (Tmilﬁﬂ'qﬁ'\‘f 1/184/5)
anantavijayarh raja AT TSAT el AT FEefeew: |
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nakulah sahadevas ca
sughosamanipuspakau (16)

Le roi Yuddishthir - le fils de Kunti - a soufflé la conque ‘Anante Vijay' (littéralement ce
nom veut dire ‘la victoire permanente’). Kunti, c’est la personification du devoir et Yuddhishthir
personifie la religion. Si on se tien fort a la religion ‘la victoire permanente’ nous conduit a la
dans une guerre’. Si on ne se laisse pas perturbé par les batailles entre la nature et I'espéece
humain, le corps et le savant-corps; si on n’est jamais deconcerté en periode d'une grande crise,
on conquererait un jour le coeur absolu - I'Etre Supreme qui est interminable.

Nakul qui personifie I'obligation a soufflé la conque “Sughosch”. Les malheurs se tuent
en mesure de l'augmentation des obligations et la le bonheur se developpe. Sahdév qui
personifie le “satseung” (le bonne compagnie) a soufflé la conque “Manipushpak”. Les saints ont
comparé chaque haleine a un bijou inestimable.

“Heera jaisi swasa baton main beetee jay”

Une sorte de compagnie c’est d’écouter les mots des saints; mais franchement la bonne
compagnie c'est la compagnie a l'interieur. Selon le Seigneur Krishne I'ame c’est la vérité, le
réalité. Lorsgu’'on ramasse tous les pensées et quand l'esprit se tient prés de I'ame, c'est
vraiment la bonne compagnie. On pourrait s’entrainer a y arriver par des reflexions, la méditation

A mesure qu'on s'installe au profondeur de la vérité, on va maitriser chaque haleine et la on
pourrait controler les sens (les désirs). Au moment ou on arriverait a les maitriser complétement
le but serait réalisé. Comme les instruments de la musique, ce qu'il faut c'est se mettre a
'unisson avec I'ame - c'est le “satsang” - la bonne compagnie.

La partie d’'exterieur c'est solide tandis que I'haleine ait le douceur - on dirait qu’elle est
plus delicate qu'une fleur (irés trés delicate). Une fleur se fletri aprés I'épanouissement mais
guant a la vie on ne peut méme pas se rassurer de la prochaine haleine. Néanmoins, aprés
avoir achevé une bonne compagnie, on peut maitriser chaque haleine et la on atteindrait le but
absolu. C’est ce qu’annoncent les Pandeuvs. Chaque moyen nous fait avancer un peu a la piste
divin. Puis on dit que -

kasyas ca paramesvasahsikhandi ca maharathah, HTIATT TSI BrE rger 7R |
dhrstadyumno viratas ca satyakis ca’pardjitah (17) W farTever et geTaT R 1960 ||



Le corps signifie la ville de “Kashi”. L’espéce humain, lorsqu’il concentre tous les desirs
et son esprit tout entier au corps, il se trouve digne de se reunir avec I'Etre Supreme -
“Parmeshvaseh”. Kashi, c’'est le corps ayant le pouvoir de nous reunir avec I'Etre Supreme.
Dieu ne se trouve que dans le corps. Le mot “Parmeshvas” ne decrit pas quelqu’un qui posséde
le meilleur arc, ¢a veut dire “Peureum + Ish + Vas = Superieur + Maitre + Vivre”.

“Shikheundi” c’est a dire abandonner la natte et le fil saint. Aujourd’hui les gens se font
couper des cheveux et ils abandonnent le “Janéou” sans allumer du feu. lls pensent d’'atteindre a
la sainteté. Mais non ! la natte signifie le but que nous reste encore a atteindre et le fil saint
signifie les caractéres. Sans l'unisson avec |'Etre Supreme et jusqu’'au liason avec nos
caractéres, comment peut-on se denoncer ? Quelle sainteté ! On est toujours les voyageurs.
On fait encore les devoirs. Une fois arrivé au but et lorsqu’il n'y a aucun lien avec les caractéres,
lincertitude se tuerait completement. En fait, c’est le “Shikhandi” qui detruit “Bhishm” - la
personification” de l'incertitude. “Shikhandi” c’est la qualité extraordinaire pour la méditation;
c’est trés forte.

“Drishtadyuman” - I'esprit rigide et determiné- puis “Virat” - le pouvoir de sentir
'omniprésence de Dieu etc, ce sont tous les caractéres plus importants de la richesse divine. La
simplicité est la vérité. On n’aurait jamais la chute pourvu qu’on ne se dégage jamais de la vérité.
C’est a dire: pourvu qu’on garde la simplicité, on ne perderait jamais dans cette guerre.

drupado draupadeyas ca FUETYET FrueETye qayT: i |
sarvasah prthivipate, ez . .
P TETaTg: TG : gk T 119¢ |

saubhadras ca mahabahuh
satikhan dadhmuh prthakprthak (18)

Les cinqg fils de Drupad - qui personifie la détermination, et Draupadi - qui personifie la
méditation: la gentillesse, la maternité, I'affection - tous ces guerriers sont trés utiles a la
méditation. Ces deux et Abhimanyu - celui qui a les bras longs - ils ont soufflé les conques,
chaqun a son tour. Le bras signifie I'arene du travail. Lorsque I'esprit n'a plus de peur, on
['atteint.

Votre Majesté ! lls ont soufflé les conques différentes. Chacun nous peut faire avancer
quelques pas; c'est impérative de les suivres, donc on les a élabores. Auprés de ¢a il y a des
objectifs qui ne pourraient pas étre realisés par I'esprit ni par l'intellect. Dieu en s'installant a
notre interieur nous les fait atteindre. A un coté il se tien comme un spectacle devant I'esprit et a
l'autre coté il se presente tout en face.

sa ghoso dhartaragtranarm T N YT gEaTi SaeRad |
hrdayani vyadarayat, erger gofteff Sy g sggTEE 1 2] 11

nabhas ca prithivim cai’va
tumulo vyanundadayan (19)

Cet éclat resonnait en ciel et la terre et il s’est enfoncé dans les coeurs de tous les fils de
Dhrittarashtre. Les Pandeuvs, eux aussi, ils avaient leurs armée mais ce n'étaient que les fils de



Dhrittarashtre qui trouvaient leurs interieurs enfoncés. En fait lorsque les cing caractéres - la
maitrisation de la puissance divine, la victoire sur I'eternité, la suppression du malheur et
'annonce du bonheur - commencent a briller, les mauvaises sentiments au champ de battaille,
méme les possesions diaboliques se detruisent jusqu’a la moelle. Ces derniers s'affaiblissent
peu a peu. Dés qu'on réussit, tous les sentiments de I'attachement se misent a la fin.

athan vyavasthitan drstva 37T A TEAATGLAT AT Feh TET: |
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pravrtte sastrasampadte
dhanur udyamya pandavah (20)

hrsikesam tada vakyam Ryt aeT aTeieHTE wEud |
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senayor ubhayor madhye
ratham sthapaya me’cyuta (21)

Sanjay qui personifie I'obligation a essayé de lui faire comprendre 'esprit couvert de
l'ignorance: O Majesté ! Puis “Keupidhweuje” - littéralement ¢a veut dire “celui qui a le Keupi (= le
singe) au drapeau - Hanuman signifie le detachement ! Celui, dont I'insigne c’est le détachement.
On dit que le drapeau represente un pays. Selon l'opinion de quelques-uns, on I'appellait
“Kapidhweuje” parce que le drapeau ne restait pas stabile (il voletait, donc on la compare avec un
singe). Mais non ! Ici le Keupi n’est pas un singe ordinaire. C’était Hanuman lui-méme. Celui
qui avait subjugué l'egotisme - “seum man niradeur adeurhi'. Le détachement: ¢a veut dire
renoncer tous qu’on voit et tous qu’on sent dans la nature; ne pas étre attaché aux desirs. Donc,
celui dont l'insignie c’est le detachement - ce Arjun en voyant les fils de Dhrittarashtre tous
debouts et tout prét, a pris son arc et au moment de lancer les armes il dit ces mots au
Yogeshveur Seigneur Krishne “Hrishikésham” - celui qui reste au courant de tous nos pensées -
“O invincible ! ( celui qui ne fait jamais rien en vain) Veuillez installer mon char au milieu des
deux équipes” Dans ce contexte, ce n’est pas un ordre au chauffeur; c’'est plutét une requéte a
Seigneur (le Bon Enseigneur). Pourquoi S’y installer ?

yavad etin nirikse’hari ATAATIRTEIST TGRS e |
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kair mayd saha yoddhavyam
asmin ranasamudyame (22)

En regardant soigneusement ces guerriers qui se sont stationnés pour le combat, je dois
me raflaichir contre quels gens je suis digne de faire un combat - avec lesquels je dois battre
dans cette guerre.

yotsyamanan avekse’ham IICIHATALSE T TAST HUTTAT: |
ya ete’tra samagatah, TR g Rrafehde: 133 1

dhartarastrasya durbuddher
yuddhe priyacikirsavah (23)



Je veux regarder tous les rois - ces guerriers- qui etant incite par I'intention malavisé de
Duryodheun, sont venus dans I'équipe. Donc priére de s’y installer. “Yogeshveur” ¢a veut dire le
meilleur des yogis. De l'attachement ! Tous ces rois qui veulent des biens des sentiments
possessifs et qui se trouvent dans ce champ, je vais les regarder.

samjaya uvica < 39T
evam ukto hrsikeso
i qagaa'l alsiléasil !!EI%Q‘IH HRA |
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senayor ubhayor madhye
sthapayitva rathottamam (24)

bhismadronapramukhatah frergroTE: adut o wEifiEny |
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uvdca partha pasyai’tan
samavetan kurun iti (25)

Sanjay dit - Lorsque Arjun, le conquerier de sommeil a dit comme ¢a, Seigneur Krishne -
le savant de tous les desirs - a stationné le char entre les deux armées, au milieu de rois comme
Bhishm, Drone et “Mahikshiteum” - ceux qui veulent maitrisé la terre - puis il dit - Parth ! regardez
ces kauravs qui se sont tous assimilés la. Ici le char le plus meilleurs n'est pas fabriqué en
argent ou en or. Normalement on definit “meilleur” a pertinence du corps qui est destiné a etre
tué: cette definition n'est pas absolue. Le meilleur: c’est ce qui peut accompagner I'ame - la
forme réele - a jamais. C’est ce qui n’a rien de mauvais.

tatrd’pasyat sthitan parthah PRI ORIC PR ﬁ-q-.m' ﬁa‘rqm-{ \
pitrn atha pitimahan, AT AT T AT AT TR T 1135 11
acaryan matulan bhratrn e e

putran pautran sakhims tatha (26)
svasuran suhrdas cai’va
senayor ubhayor api

Puis Arjun - qui ne trompe jamais de sa cible, et qui a trouvé le corps comme un char -
regarda ses fréres, ses parents, ses enseigneurs, ses oncles, ses fils, les autres parentages, ses
amis, ses beaux-parents et les bien aimés, dans ces deux équipes. Dans tous les deux équipes,
Arjun ne vit que les membres de sa famille et les familles de ses oncles, ses beaux parents, ses
bien aimés et ses professeurs. Selon le census, 'armée comprennait dix-huit “Akshouhini” c’est
a dire circa 6,5 hillions des gendarmes, ce qui est a peu prés equivalent de la population du
monde aujourd’hui. Un nombre pour qui le demeurs et la nourriture pose actuellement un grande
probleme. Est-ce qu'une foule de 6,5 billions constituait la famille de son 3-4 parents ! Est-ce
gue quelgu’un pourrait avoir une famille si grande ? Pas du tout. C’est un projection de linterieur.



tan samiksya sa kaunteyah argue T FrT
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krpayda paraya’visto
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Arjun le fils de Kunti en voyant debout tous ces parentages, dit d'un voix plein de
tristesse. Arjun devient triste parce qu'il apercoit sa famille partout. Il dit -

arjuna uvaca ;qﬁ-.r 39
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e vee W
yuyutsar samupasthitam (28) . 7
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romaharsas ca jayate (29)

O Krishne ! Voyant tous ces membres de ma famille qui sont désireux d’'un combat, je
n'en reviens pas. Je n'arrive pas a me bouger, je me trouve alteré. Je frissone et j'ai la chaire du
poule. En suite -

gandivam sramsate hastat T S HUd geaTcadad aiEanT |
tvak cai’va paridahyate, 7 = AT T o & w0 30 1)

na ca saknomy avasthathum
bhramati’va ca me manah (30)

Je ne peu plus tenir le Gandiv (I'arch d’Arjun s’appellait le Gandiv). Je me sens brdlant.
Arjun a eu une sorte de fievre; il se trouve perturbé. C’est quelle sorte de guerre, ou il n'y a que
les parentages? Arjun a eu un illusion. Il dit - Actuellement je n'arrive pas a rester debout, je peu
plus voir.

nimittam ca pasyami et = aeanfir et e
viparini kesava, T T JRASTUTATH FeaT TaTHTES 11 3¢ 11
na ca sreyo’nupasyami

hatva svajanam ahave (31)

O Késhav ! Je ne vois rien en favor de cette guerre. (Je vois que tout est a I'encontre de
cette guerre). Je n’apercois aucun vertu en tuant ma famille. Comment est-ce qu’on peut gagner
le bonheur en tuant la famille ?

na kankse vijayarn krsna T el [T 0T 7 o e gEn |
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kim no rajyena govinda
ki bhogair jivitena va (32)



Toute la famille est préte au combat. La victoire en les tuants, gagner le royaume de ce
victoire puis le joie de regner - Arjun ne les veut pas. Il dit - Krishn ! je veux pas la victoire, ni le
royaume ni le joie. Govinde ! Pourquoi ce regner et pourquoi vivre ? A quel but ? Puis il
explique -

yesam arthe katiksitarh no AuTIe T A7 TS THI: @ o |
rajyarh bhogah sukhani ca, T SR STTUAT Fo, STUTTEeTRaT ST =1 11 33 11
ta ime’vasthita yuddhe

pranams tyaktva dhanani ca (33)

Ceux pour qui nous avons envie de gagner les joies, les comforts royales, ils sont tous
debouts dans le champ de bataille aprés avoir dénoncés I'envie de vivre. Si nous avions voulu le
royaume ce n’'était que pour la famille, pour y gagnent du comfort et de la richesse. Ce n'etait
gue pour se donner du bon temps avec nos parentages, notre famille. Mais ils sont tous debouts
n'ayants meme pas d'envie de vivre. Donc je ne veux ni le royaume ni la joie. Tout ¢ca n’etait que
pour eux. En s’eloignant d’eux, nous n’en avons plus besoin. Les désirs restent jusqu’a qu'il ait
la famille. Bien qu’on habite dans une cabane, personne n’'accepterait le royaume du monde en
tuant sa famille et ses amis. C’est ce que dit Arjun - Nous aimions se réjouir, la victoire, mais
pour qui ? Lorsqu’ils ne restent plus de parentages, les joies ne serrent a rien. Qui est-ce qu'il
faut tuer dans cette guerre ?

acaryah pitarah putras et : e gwﬁrﬁaaﬁmﬂg‘r |
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syalah sambandhinas tatha (34)

Dans cette guerre il n'y a que les oncles, les fils, les fréres, les beaux parents, les petits
enfants, les beaux fréres et ils sont tous ainsi des parentés.

etan na hantum icchami ghnato’pi madhusiidana, qamgrg'fﬁmﬁ' mﬁsfﬁ'qggc\aq'|
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O Madhusudeun ! Bien qu’on me tue ou que je gagne le royaume de I'univers (il dit “tous
les troi univers”), je ne veux pas les tuers. Alors, pas de question de se battre pour la terre.

Dans une armée de 6,5 billions Arjun ne voit que sa famille. Franchement qui sont tous
ces parentés ? En fait, Arjun - il personifie I'affection. Lorsque les affectueux commencent la
méditation, ils ont tous le méme probleme au début. IIs veulent tous méditer, achever I'essence
divin. Mais quand un affectueux arrive a comprendre le combat entre le corps et le savant-corps
a I'aide d'un bon enseigneur, et quand il sait contre qui se battre, il se sent alteré. Il veut que les



membres de la famille de son peére, celle de ses beaux parents, ses oncles, tous ses chers, ses
amis ]et ses enseigneurs vivent I'avec, qui'ils vivent tous au comfort, et en aménegeant tous ca il
veut se réunir avec la divinité. Mais lorsqu’il apercoit qu'il doit laisser sa famille afin de se
developper en méditation et qu'il faut mettre tout I'affection a la fin, il commence a s’accuser.

Mon Seigneur me disait toujours -"Devenir un saint, c’est égal a mourire'. Pour un
renonceur il n'y a pas d'autres, surtout les parenté n'existent pas du tout. si l'attachement reste
toujours, on n'a pas encore renoncé. La victoire c'est quand on a donné fin absolument a
l'attachement. Le monde ce n'est que les liens; il n'y a rien d'autre dans le monde. Le monde
signifie I'exigence de nos intérieurs. Le Yogeshveur Seigneur Krishne dit la méme chose. Celui
qui arrive & maitriser son espirit, lui il a conqueri tout le monde. "sga i w1t Aw IR Rerd 7+
(a5 119)

C'était non seulement Arjun qui se desesperait. L'attachement se trouve dans chaque
individu. Chaqu'un qui reste attaché se desespére, car il pense a ses parentés. Au début il
pensait que parsuite de la méditation sa famille profiterait aussi et ils se réjouisseraient tout
ensemble. Mais de quoi réjouire sans famille ? Arjun ne pensait au'au bonheur de royaume. |l
pensait que le joie le meilleur c'est le royaume de l'univers. Il ne savait pas que la verité, c'est
encore quelquechose de different.

nithatya dhartarastran nah e gratremT: &7 i SesEET |
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papam eva’srayed asman
hatvai’tan atatayinah (36)

O Janardeun ! Quel plaisir aurons nous aprés avoir tue les fils de Dhrittarashtre? Dhritta,
c’est Dhrittarashtre - celui qui est tétu. Donc Dhrittarashtr c’est I'endroit ou regne I'entétement.
Duryodheune qui personifie l'attachement, c’est le regne de cette obstination. Son mort, quel
bonheur nous apporterait-il ? Tuer ces aggresseurs ne serait qu'un péche. Aggresseur c'est
celui qui emploi des moyens injustes pour des interéts non-importants dans la vie. Franchement
le plus grand des agresseurs c’est quelqu’'un qui introduit un obstacle sur le chemin divin: le
désir, la colere, l'avidité, I'attachement, ce sont tous les obstacles a la prise de conscience et ce
sont les aggresseurs.

o . . .
tasman na’rha vayam hanturi TEHTATET T4 &g AT FEaa o |
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sukhinah syama madhava (37)

En fait, O Madheuv ! Nous n’avons pas le droit de tuer nos confréres; les fils de
Dhrittarashtre. Comment confréres ? N’etaient-ils pas des ennemies ? Franchement 'ignorance
c’est 'origine des relations de ce corps. L'oncle, les beaux parents, les membres de la famille -
tout ca ce n'est que l'ignorance. Le corps est tout de méme destiné a étre détruire - ou seront
donc ces relations, nos chers, notre famille. Notre monde: ¢a dure jusqu’'a qu'il ait I'attachement.
Plus d'attachement plus de parentés. Alors, méme des ennemies ont étés vus par Arjun comme
des parentages. |l pense comment vivre heureux aprés avoir tué la famille. S’il ne reste ni
l'ignorance ni I'attachement, la famille n’existerait plus. C’est I'ignorance qui donne place a la



connaissance. Plusieurs savants comme par exemple Bhrittraheuri, Tulsi, etcetera, ont été
encouragé par ses femmes; - I'un qui s’est trouvé sur la piste de renoncation aprés qu'il avait été
decu par la conduite de sa belle mére (= la deuxieme marriage de son pere).

yady apy ete na pasyanti lobho pahatacetasah, TR T U Srerugaaad: |
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Bien que ces gents aient les défauts: lls se sont tous rendus aveuglés par l'avidité et ils
ne voyaient rien de mauvais en ruinant toute la famille ni méme le péche de la déloyaute envers
les amis.

katham na jlieyam asmabhih F T FIHTATRN: UTATEEHATIHATAGH |
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kulaksayakrtarn dosam
prapasyadhir janardana (39)

Mais, O Jeunardeun ! Nous ! Nous savons le mal qui emporte la mort de la famille. Ne
faut il pas se méfier de ce péche ? Je ne suis pas le seul qui péche - vous aussi vous aller agir
mal ! Il implique méme le Seigneur Krishne. Jusgqu’au moment il ne se considére pas inferieur
au Seigneur Krishne. Tous les nouveaux méditateurs a la garde d’'un bon enseigneur avancent
les mémes arguments et ils ne se considéerent pas inferieurs a propos de ses savoirs. Arjun parle
de méme maniére, lorsqu’il dit: Bien qu’ils ne comprennent pas (mais nous !) nous le savons
bien. 1l faut se donner des soucis pour les maux de la destruction de la famille. Quels sont les
maux de la destruction de la famille ?

kulaksaye pranasyanti FHL TUTAT FHLWT: TATAT: |
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dharme nagste kulam krtsnanm
adharmo’bhibhavaty uta (40)

Les religions vrais se misent a la fin lors de la destruction de la famille. Arjun était d’avis
gue la religion ne consiste que les coutumes de la famille. Le péche s’augment aussi aprés la
destruction de la famille.

adharmabhibhavat krsna am-q-i-ﬁ;wc—%qm Tgeafe Heterd: |
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strisu dustasu varsneya
Jjayate varnasamkarah (41)

O Krishne ! Les femmes deviennent malveillantes lors de I'augmentation de la péche. O
Varschneye ! Les femmes malveillantes produisent un “Veurnseunkeur” - un ignoble (= celui qui
ne se tient pas au breuhm). C'est ce qui croyait Arjun : Un Veurnseunkeur va étre né lors de
malveillances des femmes. Mais comme le Seigneur Krishne explique peu aprés, en réfutant
cette doctrine, un Veurneseunkeur est né lorsqu’un illusion s’appare pendant la méditation. Arjun
continue a enumerer les défauts d'un Veurneseunkeur.
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luptapindodakakriyah (42)

Un Veurneseunkeur emmene tous les ennemies de la famille, ainsi que toute la famille, a
l'enfer. Méme ses aieux se trouvent retrogradés a cause de l'absence des ceremonies
essentiels. Le present se ruinie, les aieux de temps anciens se rétrogradent et on continuera a

se retrograder dans I'avenir (= il ne reste rien).
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utsadyante jatidharamdah
kuladharmas ca sasvatah (43)

A cause des maux du Veurneseunkeur, tous les religions et les devoirs sacrés qu’on fait
dans la famille se mettront a la fin. Arjun pensait que la vérité constitue des faits sacrés de la
famille et que c’est la religion (les coutiimes) qui est véritable. Mais comme le Seigneur Krishne
a expliqué aprés, en refutant cet avis, ce n’est que la conscience qui est pur. L'espece humain
commence avec la connaissance de n’importe quelle doctrine au nom d'un religion avant de
prendre conscience a la religion vrai. C’est ce qu' Arjun fait; Il “connait qu'une doctrine” selon le
Seigneur Krishne.

utsannakuladharmanarm Wﬂ'ﬁfﬂﬂ HQWTUTI' Seiccl
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narake niyatar vaso
bhavati ty anususruma (44)

O Janardeune ! Les humains appartenants a la societé ou il n'y a plus de religion, vivent
a I'enfers pendants des millenies. C’est ce qu’on a entendu dire. Tous les devoirs religieux se
misent a la fin non seulement les coutlimes suivis dans la famille. Lorsqu’il n'y a plus de religion
on a entendu que I’humain est obligé de rester a I'enfers pendant des millenies. On n’a pas vu,
on I'a seulement entendu.

aho bata mahat papam karturih vyavasita vayam, 3TET O HEATH a,ﬁ SatEr Faq|
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Hélas, Quel dommage ! Malgré notre intelligence nous sommes tout prét de pécher.
Attirés par I'avidité du royaume et le plaisir, nous sommes préts a tuer notre famille.

Jusqu’a linstant Arjun ne se considére pas moins intelligent que Seigneur Krishne.
Chaque meditateur se comporte ainsi, au début. Le Mahatma Budh disait - Lorsqu’on a peu de
connaissance on se considére un grand savant et lorsqu’on apprend encore on se considére un
vrai idiot. De la méme facon Arjun se considére un savant. Il fait apprendre méme le Seigneur
Krishne, qu'il n’y a aucun profit & pécher. Attiré par I'avidité du royaume et le plaisir, nous somme
tous préts a détruire notre famille - on se trompe énormement. "Je ne suis pas le seul qui se
trompe - vous aussi vous vous trompez". Il impliqgue méme le Seigneur Krishne. Enfin Arjun
exprime son décision -
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tan me ksemataram bhavet (46)

Moi qui porte aucune arme et qui ne lutte pas, si les fils armés de Dhrittarashtr me tuent
au champs de bataille, ce mort me serait beaucoup plus profitable. On dira dans I'histoire
gu’Arjun était un savant qui s'est sacrifié pour qu'il n'ait pas la guerre. On se sacrifie pour
protéger des enfants innocents, pour protéger la famille. Quand on part a I'etranger et on y vit au
comfort, on commence bient6t a penser a nos baroques. L’attachement c’est toujours trés
dominateur. Alors, Arjun dit - Bien que les fils armés de Dhrittrashtr me tuent au champ de
bataille sans opposition, ce serait bien profitable pour moi au lieu de se battre parce que les
enfants seronts contents.
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visrjya sasaram caparm
Sokasmvignamanasah (47)

Sanjay dit- Et alors ! Arjun, son coeur plein de tristesse, ayant dit ces mots, a quitté son
arc avec les toies et il s’est assis dans l'arriere du char. C’est a dire qu'il s’est enfuit de la bataille
entre le corps et le savant-corps.

LE RESUME

Le Gita c'est la mise en oeuvre du bataille entre le savant et le savant-corps. C'est la
poésie qui nous fait reconnaitre la divinité glorieuse. Le champs dont on parle dans cet ouvrage
c’est le corps ou on trouve deux sortes de tendances - le champs religieux et le champs de
bataille. On décrit ici les deux armées (les deux aspects du naturel) et leur puissance - la gloire



annoncée par des conques. Puis on surveille 'armée contre laquelle on doit se battre - et ce
gu’on estime normalement a 18 “Akshhouini” (unité ancien = 6,5 billions) mais ils sont en effet
innombrables. Le naturel se comprend de deux aspects - le tendance Divin et le tendance
diabolique : Tous les deux font partie du naturel. Le premier c’est la richesse divin qui nous dirige
vers I'Etre Supréme et le deuxiéme - le tendance diabolique qui nous conduit vers les biens
d’extérieurs. D’abord on doit donner fin a la richesse diabolique en exigeant la richesse divin puis
on réalise I'éternel (= le “Peurbreuhm”). Une fois y arrivé, on n'a plus besoin de la richesse divin,
c’est le résultat de la guerre.

Pendant la surveillance de I'armée, Arjun ne voit que ses parentés, ce qu'il faut tuer.
Dans le monde: on ne voit que des parentages. Au premier pas de l'affection, ce sont les liens
familiales qui se présentent comme des obstacles: Lorsque le méditateur comprend qu'il faut
quitter tous les parentés a jamais, il a peur. |l pense aux maux en donnant fin aux attachements.
La il pense a se sauver a 'emploi des coutumes et les meurs, comme faisait Arjun. Il pensait “La
religion ce n'est que les coutimes familiales. Cette guerre va donner fin a la religion, les
demoiselles se trouveront corrompues, on va perdre la noblesse et ce dernier conduira toute la
dynastie a I'enfer”. Arjun pense a protéger la religion véritable (= le spiritisme éternel). |l prie &
Seigneur Krishne de ne pas s'occuper (tous les deux ne le doivent pas) a ce grand péche
“puisqu’on est intelligent et on le comprend bien”. C’est & dire que selon Arjun, Seigneur Krishne
aussi, il etait prét & pécher. Enfin Arjun conclu que “Je ne me battes pas” et il s'installe a I'arriere
du char. |l s’est sauvé de la guerre entre le savant et le savant-corps.

Les auteurs ont appelé ce chapitre “La tristesse d’Arjun”. Arjun personifie I'affection. Un
affectueux qui pense a garder le spiritisme éternel (= la divinité), il rencontre toujours la tristesse
et c’est la raison d'étre de yog. Le roi, Manu, lui aussi, il se trouvait au méme état.

“Hriday Bahut Duhkh Lag, BT §gd §F M,
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-Ram Charit Manas 1/142

On se sent triste quand on se redoute. |l (Arjun) pensait a I'irréligiosité, qui les conduirait
tous a I'enfer. Il se donait des soucis a la fin du spiritisme éternel. Alors, ce qui convient comme
titre pour ce chapitre, c’est tout simplement “La Doute, la Tristesse et le Yog”.
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Et voila la fin du premier chapitre appellé "le doute, la tristesse et le yog" qui fait une
partie de la conversation entre le Seigneur Krishne et Arjun dans le Shrimeud Bhagveud Gita et
qui se concerne de Breuhmvidya (le savoir divin) et le yog.

3 SMHcRHEE WA= R @i srstrerEd smeuiraeiianr: genef i
I HIR—fauTe—am M YeIsE: | 1]

I Heuri Om Teutseut !!
IBR 3% awql|



