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LE TROISIEME CHAPITRE

Dans le deuxiéme chapitre Seigneur Krishne avait dit que l'intelligence nous serre a
suivre le Gyanmarg. Quel intelligence ? Celui qui nous conduit a se battre. Si tu gagne la
guerre tu auras la gloire, si non tu acheveras la divinité. En gagnant on recevra la régne et en
perdant on aura la divinité. Ce serait donc, toujours profitable, en cas d’'une victoire et méme en
cas de la perte: On n'y perd rien. Puis Seigneur Krishne lui a fait écouter comment s’occuper de
Nishkam karm - C’est ce qui nous conduira a se delacher d’attachements des faites. En suite
Seigneur Krishne a mis en lumiére les caracteres de Nishkarm karm. Il a appuyé sur les
précautions gu'il faut exercer en s’occupant de Nishkamkarm: il ne faut pas penser aux résultats,
il faut qu'on s’en occupe sans aucun désir, il faut qu'on y soit fidele, et lIa on arriverait a se
delacher de tous les liens mondains. Tu peut étre libéré mais tu n’en prendras pas conscience
en le faisant.

En fait, Arjun a senti que le Gyan Karmyog serait beaucoup plus facile et profitable au
lieu de Nishkam karmyog. Il demande- "O Jeunardan ! Comme vous croyez que le Gyanmarg
est beaucoup plus facile que le Nishkarm karmyog, pourquoi vous me conseillez de m’occuper de
ces travaux dangereux ?" Cette question était tout a fait naturelle. Lorsqu'il y a deux routes pour
aller au méme endroit, on chercherait bien sir, la route la plus facile. Si vous n'y pensez pas,
vous n’'étes pas un voyageur (= vous n'avez pas envie de réaliser le but). Alors, Arjun aussi, il a
demandé -
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Arjun dit -

O Jeunardan ! Vous qui pitiez tout le monde ! Si vous considérez que le Gyanyog est
beaucoup plus mieux que le Nishkamkarm Yog, pourquoi, O Kesheuv ! Vous me conseiller de
m’occuper de Karmyog qui parait tout a fait dangereux. Arjun a senti un danger dans les faites
de Nishkam Karmyog, car en le faisant “tu dois t'occuper des faites sans penser au résultats”. I
faut s’en occuper fidélement avec un renonciation totale en se rendant compte au Yog.

Quant au Gyanyog, on achéve la divinitt méme en perdant a la fois qu'au cas d'une
victoire on aura la gloire. La on voit les profits ou les pertes quand on s’en occupe. Donc, Arjun
a senti que le Gyanyog serait plus facile que le Nishkarmyog. Alors, il prie -
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Je me trouve confondu en écoutant vos plusieurs points de vues. Vous aviez l'intention
d’éclairer mes doutes. Donc dites-moi s'il vous plait, quelquechose de définitif, pour que je
puisse achever le meilleur. Le Seigneur Krishne dit -
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Arjun le Saint ! J'avais décrit deux sortes de travaux a la recherche de la vérité. Ce qu'il
vient de dire dans le deuxieme chapitre: Le Gyanmarg pour les savants et le Nishkam karm
Marg pour les yogis. Dans tous les deux cas il faut s'occuper des devoirs. Le devoir, c'est
toujours impératif.
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Arjun ! On ne devient jamais un Nishkam Karmyogi en faisant rien. Si on cesse a
travailler on n’achévera la divinité non plus. Tu dois t'occuper des faites au tous les deux cas :
soit au Gyanmarg soit au Nishkam karm marg.

Les gens essaient souvent d'y trouver un raccourci: “on ne fera rien. Nous deviendrons
les Nishkam Karmis.” C’est faut. Alors le Seigneur Krishne explique qu’on devient jamais un
Nishkam Karmi en ne s’occupant de rien. On peut atteindre I'état d’'un Nishkam Karmi “aprés
avoir achevé absolument’ nos devoirs. Il y en a ceux qui disent: “Nous croyons a Gyan marg et
la on ne parle pas des faites” Ceux qui ont des pensées de telle sorte et qui cessent a faire ses
devoirs, eux ils ne sont pas les savants. En arrétant les travaux on ne réuni jamais a la divinité,
car -
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Tout le monde fait toujours du boulot; personne ne cesse jamais a travailler car c'est la
nature et on est origine de la nature donc on y est obligé. Personne ne peut vivre sans s’occuper
des faits parsuite de I'existence de la nature et les caractéristiques naturels. Seigneur Krishne dit
dans les 33e et 37e vers du quatrieme chapitre - Tous les faites se dissimulent au savoir. Le
savoir met les travaux a la fin. En fait, les savants qu'est ce au'ils disent ? lls disent que
lorsqu'on arrive au niveau supérieur de trois caractéres en s'occupant de yeugn; l'espirit
s'engouffre et on achéve la réalisation ainsi que les travaux se misent a la fin parsuite de yeugn.
Les travaux ne se terminent pas avant l'achévement du devoir; la nature ne nous laisse pas
avant.



karmendriyam sariyamya BHSIOT I I AR F+T RA |

ya daste manasa smaran, shsarifarere fearer: € S=d 11611
indriyarthan vimiadhatma

mithydcarah sa ucyate (6)

Les fous qui se restreignent forcement les désirs et qui en pensent doucement, sont les
hypocrites; ce sont les menteurs et non les savants. Evidemment, au temps de Seigneur Krishne
aussi, il y avait des coltumes. Il y avait ceux qui ne s'occupaient pas du boulot et se
restreignaient forcement: ils disaient “Je suis le savant” “ Je suis absolu”. Mais comme le
Seigneur Krishne dit, ils sont tous méchants. Le Gyanmarg et le Nishkam Keurm: Au tous les
deux cas, il faut s’occuper du devoir, bien que vous ne I'aimeriez pas.
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O Arjun ! Celui qui arrive vraiment a contréler ses désirs, celui qui n'y pense jamais et qui
s’occupe de Karmyog (= qui travail sans aucun désir) en restant absolument délacer (de désirs),
lui il est le meilleur. Bien ! maintenant on a compris qu'il faut s’occuper de devoir. Ce qu'il reste
a définir c’est le devoir: c’est quel devoir enfin ? On I'explique -
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O Arjun ! Fais-ce que tu dois. C’est a dire qu'il y a plusieurs travaux et on en a énumérer
guelques uns: |l faut s’en occuper. Ca vaut mieux de s’occuper du boulot au lieu de ne le pas
faire; parce qu’'on continuerait a le faire. Méme si on s'avance quelques pas ¢a te rendra libéré;
comme on vient d’expliquer, on n'aura plus la crainte de naissance-mort. En fait c’est le meilleur.
En ne s’occupant pas de devoir, on ne s’avancerait pas vers le succés dans la vie. Il'y en a ceux
qui vit que pour soutenir le corps. Quel soutien ? Etes vous le corps ? On ne fait que vivre des
incarnations nombreuses pendant des siécles. Comme on rechange la tenue en quittant
I'ancienne, tous les espéces vivantes les plus petites comme un fourmis et aussi les plus évoluée
comme I'humain - tout le monde est toujours en train de changer depuis son origine. L'ame
traverse perpétuellement en formes variés. “Le devoir” c’est ce qui nous permet de réaliser le but
et rendre ce voyage complet. Bien qu’on se trouve dans une seule forme, le voyage continue en
corps différents. Ce voyage se termine lorsqu’'on achevé le ‘=&’ . Une fois se réuni avec
I'Etre Supréme il nous reste plus a voyager. C’est a dire le cycle de se mettre en corps et mourir
se termine. Donc, le devoir c’est ce qui pourrait mettre fin au voyage du corps. “Moksheusé
asheubhat” ‘ArEASYA (4/16) O Arjun ! Tu se delacheras de tous les liens mondains en
t'occupant de devoir. Le devoir c'est ce qui nous rend libéré. Maintenant ce qu'il reste a
expliquer c’est de définir ce travail qu’on doit faire.
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O Arjun ! Le fait de yeugn (= s’occuper soigneusement du travail) c’est le devoir. Ce qui
serre a mettre fin au travail, ce n'est pas vraiment le devoir. Evidemment, le devoir c’est un
travail bien défini. Alors, des travaux d’'autres sortes, ne se regroupent ils pas au devoir ?
Seigneur Krishne dit - Non, Ce ne sont pas les devoirs. ‘373 @iaisd dHe=M. Tout ce qu’on fait
dans le monde, auprés des faites spécifiques ne sont que les idées fausses et non les devoirs.
Le devoir - HegASYAIT- c’est quelquechose qui nous permet & se delacher des biens mondains.
Le devoir ce n'est que le fait spécifiques (= le yagn). Si on ne s’occupe plus de devoirs : c’est
faux. En fait, Arjun occupes-toi bien de ton devoir sans prendre conscience aux biens mondains.
On ne peut jamais s’occuper de devoir sans s'éloigner du monde.

Maintenant on comprend “Le devoir c'est le faite spécifiques” mais il reste encore a
expliquer ce que c'est le fait spécifiques (le yagn) dont on doit s’occuper. Tout d'abord le
Seigneur Krishne explique l'origine de ce fait ? Qu’est ce qu’on pourrait en profiter ? 1l a mit en
lumiéres les caractéres spécifiques de ce fait puis dans le quatrieme chapitre, il a décrit ce fait de
yagn dont on dois s’occuper pour gu’'on fasse nos devoirs. C’est le style du Seigneur Krishne. 1l
décrit d’abord les caractéristiques de ce qu'il va conseiller afin de nous en faire confiance. En
suite il dénombre les précautions et finalement il nous dit le concept principal.

Il faut remarquer que maintenant le Seigneur Krishne appuie au deuxiéme partie de
devoir : Le devoir c’est un fait particulier. Tout ce qu'on fait, ce n'est pas nécessairement le
devoir.

Il commence a expliquer le devoir pour la premiére fois dans le deuxieme chapitre, en
appuyant aux caracteres particulieres et les précautions qu’on doit exercer, mais il n'a pas encore
défini ce que c’est le devoir. Maintenant dans le troisieme chapitre il dit que personne ne vit sans
s’occuper de faites. L'espéce humain s’occupe intuitivement au devoir. Quand méme, il y en a
ceux qui pensent aux comforts en supprimant ces désirs; ce sont les hypocrites. lls n'exercent
gue I'hypocrisie. Donc, Arjun ! occupe-toi de ton devoir en prenant conscience des sens. |l reste

encore a expliquer lequel des faites constituent le devoir. Le Seigneur Krishne dit : Arjun !
Occupes toi des devoirs spécifiques.

Qu’'est-ce ce le devoir spécifique dont on doit s’occuper ? La il explique que s’occuper
des faites de yagn, c'est le devoir. Qu’est ce le yagn ? Maintenant il va expliquer les caractéres
particuliers de ce faites - le yagn - puis dans le quatrieme chapitre il va définir ce que c'est le

yagn.

L'essentiel de Gita c’est la compréhension du fait, le devoir. Tout le monde s’occupe de
quelquechose auprés de devoir. Il y a, par exemple, les fermiers, les hommes d’affaires, les
cadres superieurs. Quelqu'un qui est directeur, un autre qui veut bien servir. Il y en a qui
s'occupent des travaux cerveaux tandis que d'autres qui s'occupent des travaux physiques.
Quelgu’un qui croit a la charité, quelqu’un veut bien servir son pays, tout le monde prend son
boulot comme des devoirs. Mais comme le Seigneur Krishne dit ce ne sont vraiment pas les
devoirs. =IF dIHISY HHERME’ Tous ce qu’on fait auprés des devoirs spécifiques nous rattache
aux biens mondains et ne nous en délace pas du tout (lls ne nous conduisent pas au “moksh").
Donc le devoir vrai ce n'est que le fait particulier (ce qu'on appelle le yagn). Maintenant, le
Seigneur Krishne nous explique I'origine de yeugn :
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Au moment de l'origine du monde, le ‘Breuhm’, lorsqu’il donnait naissance aux citoyens
de la terre, il a dit que tout le monde aura le succes en faisant le yog. Ce faite de yagn vous
comportera le bonheur sans aucun mal. En s’occupant des faits vous acheveriez tous qui est
éternel.

Qui est ce qui a donné lieu a la nature ? Breuhm le roi des divinités. Breuhm c’est qui ?
Ce n'est pas une forme de quatre visages et huit yeux, comme on indique dans le mythologie
indien. Selon le Seigneur Krishne il n’existe rien comme la divinité - ce n'est pas quelquechose
séparé de I'Etre humain. Et alors, le roi de tous les divins, qui est ce ? Celui qui s’est réuni avec
'Etre Supréme tenant compte aux essentiels de l'origine. Ce savant, il est le Supérieur des
divinités. Le Breuhm, c’est l'intellect - ‘sE€aR Rm@ gfg e, 99 ol T 78 A ce moment
l'intellect n'est qu’'un instrument. C’est I'Etre Supréme (= la divinité) qui se fait connaitre via ce
savant.

L'intellect s’augmente peu a peu lorsqu'on commence la méditation absolue. Au début
on appelle cet intellect ‘breuhmvit’ (= égale au Breuhm) car c’est muni de connaissances divines.
Puis les défauts se misent a la fin et Ia on I'appelle ‘breuhmvidveur’. Lorsqu’on arrive a un niveau
plus élevé, l'intellect s'améliore. C’est ce qu'on appelle le ‘breuhmvidveuriyan'. Un savant divin
qui a achevé cet état, il est capable d’enseigner les autres et d'inciter tout le monde a suivre le
Gyanmarg. L'intellect se défini comme ‘breuhmvidveurishte’ - c’est a dire “I'état de réunions avec
la divinité (le Breuhm) ou se trouve la Providence.” Les liens d'un savant de telle catégorie se
trouvent dans I'Etre Supréme. Son intellect n’est qu’un instrument. Ces gents ! lls sont les chefs
(des formes divins) de tous. Ce sont les gents qui formulent la méditation en se dégageant des
travaux mondains. Donner place aux citoyens (= les résultats): c'est la méme chose que
s'occuper de ses devoirs spécifiques. Avant ce réveil on reste toujours inconscientieux et
désorienté. La nature c’est sans début. Les caractéres sont plus anciens que la nature mais ils
sont tous en péle-méle. La formation, c'est a dire les formules, se conforment aux faites
spécifiques (= le yeugn).

C’était un grand savant comme ¢a qui, tout au début de I'univers avait donne lieu a tout
le monde. Le ‘keulp’ (=le bonheur) nous rend tous en bon santé. Les médecins nous donnent la
méme chose tandis que quelgu’un d’autre s’occupe des exercices physiques sans ces faites - ce
ne sont que les éphémeéres. Le soin vrai c’est ce qui nous rend libéré des liens mondains. Le
début de ce soin c’est le début de la méditation. On se trouve tout a fait soigné a la fin de la
méditation.

Les savants qui s'étaient réuni avec I'Etre Supérieur disaient au début de la méditation
au niveau des devoirs \ les caractéres - “Vous auriez la prospérité en vous occupant des faites (le
yagn)". Quelle sorte de prospérité ? Avoir un palais au lieu d'un petit villa ? Gagner beaucoup
d’argent ? Non, Le yagn ‘s®m™g®’- Ce qui nous met en contact avec la Divinité. La Divinité
c'est I'Etre Supréme. Ca comble les désirs liés a la divinité. On est naturellement curieux de
savoir si cela nous pourrait réunir tout de suite avec I'Etre Supréme ou tout lentement, peu a peu.
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On doit augmenter la richesse divin en s’occupant de ces faites de yeugn. Les formes
divins vous mettront a la prospérité. En gagnant comme c¢a la prospérité, vous arriveriez a I'état
ou il ne resterait rien a atteindre. Comme on s’occuperait en plus de yagn (c’est a dire la
méditation), la conscience serait inondé par la richesse divine. Il n’y a qu'un maitre - I'Etre
Supréme. Les moyens de nous réunir avec cet Etre Supréme - les tendances homogenes, c’est
ce qui constituent la richesse divin, car elle nous met en contact avec I'Etre Supréme. Les biens
mondains ou des comforts, comme on pense normalement, ne constituent pas les moyens.
Comme le Seigneur Krishne dit, ce ne sont pas les vérités. En suite -
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Les formes divines - lls ne vous donneront que les biens lies a Dieu. C'est le seul moyen
pour nous apporter quelquechose. Il n'y a pas d’autres moyen de se mettre en contact avec le
bien. Celui qui se réjoui en ses biens, sans avoir les sentiments divins, lui il ment. Comment
pourras tu rien gagner ? Quand méme on dit: Nous avons tous. Nous savons tous. Celui qui
ment comme ¢a il ne fait que craner et il s’enfuit de la route divin. Et les gagneurs; qu’est ce qu'ils
achevent ?
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Les saints qui se réjouissent avec les résultats de yeugn (la méditation) ils se degagent
de tous les péches. On arrive au but lorsqu’on les achéves en augmentant la richesse divin. Ce
gu’il reste apres avoir achevé les faits c’est le réalisation. Le Seigneur Krishne a expliqué la
méme chose autrement aussi - IsTRMERA—YS AT g81 TR~ Celui qui gagne les résultats
du yagn , il se réuni avec le Breuhm (= la divinité). Il dit que celui qui gagne des résultats de
yagn, lui il se dégage de tous les peches. Les saints ils s’en dégagent facilement, tandis que les
pécheurs restent au niveau du corps parsuite de I'attachement. |l ne vivent qu'a la péche. lIs
méditent. lls le comprennent et ils s'avancent aussi mais ils gardent quand méme un désir
‘ArHHRU] le désir du corps: de gagner quelquechose pour le corps. On le gagnerait
certemment, mais aprés en avoir réjouir on s'avancerait pas et on devrait recommencer a zéro.
N’est ce pas un gros défaut ? Puisque le corps c’est un éphémeére les biens n’existent pas
toujours. Bien que ces gents méditent, ils ne font que la péche.

Tafe gor o |8 faw AEF Il ne se détruira pas mais il ne arrivera a s’avancer non plus. En
fait le Seigneur Krishne appuye sur le travail sans désir. Jusqu’a l'instant le Seigneur Krishne
disait qu’on gagne la divinité en faisant le yagn ce qui est formule par les savants mais pourquoi
ces savants, s’occupent-t-ils de donner lieu aux citoyens ? 1l explique -
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Tout le monde s’est origine de la nourriture. La nourriture c’est 'Etre Supréme. Un
vivant se dirige vers le yagn (= les faits de la méditation) en pensant a cet essentiel. La
nourriture vient de la pluie. Pas la pluie qui tombe du ciel mais on parle d'un déluge de la pitié.
Les caractéres se formulent en avance, ils se font exprés a la forme de la pitié. La méditation
d’aujourd’hui nous comporterait demain la pitié. Donc c’est le yagn qui donne lieu a la pluie. La
pluie, tous simplement, ne tombe pas en disant ‘svaha’ et mettant les grains au feu. Si c'était
vrai, il n'existerait plus de terrain aride. Tous serrai productif. Donc la pitié c’est le résultat du
yagn. Le yagn s’est origine de nos caractéres et on I'achéve par le devoir.

Le devoir est origine du véde. Le vede c'est le parole du grand savant qui s’est déja
réuni avec I'Etre Supréme. L’expérience du concept abstrait qui n'est pas tout a fait évident, c’est
le véde et non un collection de verses. Le vede s’est origine de I'Etre Supréme - I'Eternel. Bien
gue ce soit les Saints qui I'ont décrit mais ce sont les personnages qui se sont déja réuni avec
'Etre Supréme. L’Etre Supréme, I'Eternel qui s’exprime via ces saints. Donc les védes ne sont
pas d'origine humain. Les savants ou avaient-ils les trouves ? Car ce sont origine de I'Etre
Supréme, I'éternel. Ces personnages ils se sont déja réunis I'avec et ils ne servent que comme
des instruments pour les expliquer. On peut le sentir pendant le yeugn au moment ou on médite.

En fait 'Etre Supréme - 'omniprésent - il se trouve toujours en yagn. Le seul moyen de
I'atteindre c’est le yagn.En appuyant encore la dessus-
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O Parth ! Un bhien chanceux, né en corps humain dans ce monde mais qui ne se tien pas
au discipline - c’est a dire celui qui ne suit pas le bon route pour augmenter la richesse divine, qui
n'a plus de divinité et celui qui pense a achever I'éternel par cette prospérité - celui qui penses
toujours aux comforts et des biens mondains, lui il est un pécheur. Il vit pour rien.

Mes chers amis | Le Seigneur Krishne a commencé la description du devoir dans le
deuxiéme chapitre et ici il nous conseil de s’en occuper. Le devoir c’est le faite de yagn. Tous
les autres occupations ne sont que les liens mondains. En fait on doit s’occuper de devoir en
s'éloignant de toute compagnie. Le Seigneur Krishne a denombré les caractéres de yagn et |l
expligue aussi I'origine de Breuhm. Les vivants s’en occupent afin de gagner la nourriture. Le
devoir origines des vedes donne lieu au yagn; c’étaient les grands savants qui connaissaient les
verses de védes. |l s'étaient déja réuni avec Dieu et il n'y avait que I'Etre Supréme. Donc les



vedes sont origine de I'Etre Supréme. L'Etre Supréme qui est omniprésent se trouve toujours en
yagn. Celui qui ne se discipline pas et qui ne pense qu’'au comforts mondains, lui il est pécheur
et il vit pour rien. En fait le yagn c’est le moyen particulier d’achever le bonheur éternel auprés
des comforts mondains. |l faut s’en occuper en disciplinant ses sens. Ceux qui pensent aux
comforts mondains sont les pécheurs. Le Seigneur Krishne n'a pars encore explique ce que
c’est le yagn. Est ce qu’on doit s’en occuper toujours ? Quand est ce qu'il se termine ? Le
yogeshveur nous explique -
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atmany eva ca samtustas
tasya karyath na vidyate (17)

Celui qui s’est réuni avec son ame, il se trouve toujours content, il ne lui reste rien a
achever. C'est le but. Lorsqu’on atteigne la vérité, I'abstrait, I'éternité, le concept de I'ame, il ne
lui reste rien de plus. Une personne de tel catégorie n'a rien a faire; ni le devoir ni la méditation.
L'ame et I'Etre Supréme, ce sont les synonymes. On nous explique encore -
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na ca’sya sarvabhiitesu
kascid arthavyapasrayah (18)

Pour ce savant il ne reste rien a gagner en s'occupant des faites et lorsqu’il ne s’en
occuperait pas il ne perdrait rien non plus. Au début c'était nécessaire mais pas plus. Il n'a rien
a faire avec des habitants du monde. La vérité, le réel, I'abstrait et I'éternel, ce n’est que I'ame.
Une fois la réalisé, on se trouve content, complet et on se réuni I'avec. Donc il ne reste rien de
plus. De quoi chercher ? Pourquoi chercher ? Il ne lui reste rien a perdre lorsqu'’il ne s'occupe
plus de devoir car il n'y a plus de cerveaux ou on forme les défauts. Il n'a rien a faire avec les
savants ni avec les choses mondains ni les coltumes. Le but c’etait 'Etre Supréme. Une fois
I'atteindre, il ne reste rien de plus.

tasmad asaktah satatar THEGD: qad B HH GHAER |
karyam karma samdcara, 3TERDT TR BH URHEATHIS ges: |1 1911
asakto hy acaran karma

param dpnoti piarusah (19)

Pour y arriver tu dois t'occuper soigneusement du devoir ‘karyeum keurme’ - dont tu est
bien digne, en t'eloignants de toutes attachements. Car I’humain inaffecté pourrait atteindre I'Etre
Supréme en faisant son devoir. ‘niyeut keurme’ (= le devoir deligné) et ‘karyeum keurm’ (= le
devoir dont tu es digne). C'est la méme chose. En nous encourageant pour faire le devoir, le
Seigneur Krishne dit -



karmanai’va hi samsiddhim HHg 3 dfafgafRerdr SH®EY:
asthita janakadayah, ABHUASHIANT HIBGHASNT | 20 | |
lokasargraham eva’pi

saripasyan kartum arhasi (20)

Le mot ‘Janak’: Ca ne veut pas dire le roi qui s'appellait ‘Janak’: ca veut dire
I'originateur. L'originateur c'est le yog. Cela donne lieu a nos formes. Chacun des vivants sont
lies au yog - en Janak, l'originateur. Les grands personnages - les rishis - les grand savants
comme le roi Janak etc - ils ont atteignes I'état Supérieur en faisant ses devoirs. L'état Supérieur
c’est a dire se réunir avec I'Etre Supréme. Tous les grands personnages ‘les Maharishis’ -
comme le roi Janak- au temps anciens, ils ont atteigné I'état Supérieur en s’occupant de
‘karyeum kerume’ - les faits déligné, les faites de yeugn ? Aprés avoir I'achevé, eux aussi ils
s'occupent des faits pour tout le monde. |l travaillent pour le bien étre du monde. Donc tu es
digne de travailler comme un chef aprés avoir atteint le but. Pourquoi ?

Le Seigneur Krishne avait dit avant “une fois atteindre le but, il n'y a rien a perdre en ne
s'occupant plus aux faites et il n’'y a rien a gagner si on continue le travail”. Alors, pourquoi
s'occupe-t-on toujours aux travaux pour le monde -
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Tout le monde suit le meilleur. Tout le monde croit en ce qui est établi par une grande
personnage.

D’abord le Seigneur Krishne a appuyé sur la vie d’'un grand savant qui se trouve content,
en disant que lui il ne gagnerait rien d’extra en s’occupant de devoir; il ne perdrait rien non plus
en le quittant. Pourquoi alors, les savants comme le roi Janak, s’occupaient ils toujours de
devoirs. La le Seigneur Krishne se compare aux grands savants.
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varta eva ca Karmani (22)

O Parth ! je ne dois rien faire dans cet univers. Comme on vient d’expliquer un grand
savant n’est pas obligé de s'occuper de faites. Ici le Seigneur Krishne dit : Moi, il ne me reste
rien a faire dans le monde. Il ne me manque rien. Je m’'occupe quand méme a mes devoirs.
Pourquoi alors ?
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Si je ne bosse pas du tout, les peuples du monde, ils ne feront rien non plus, car ils me
suivent. Et alors, c'est a dire qu'il ne faut pas toujours suivre les grandes personnages ?
Seigneur Krishne dit - Oui.
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Si je ne fais pas mon devoir, tout le monde va se ruiner car il me suit. La je serai, alors,
la cause de cette destruction. Bien qu'un grand savant achevé I'état plus élevé ou il n'a plus
besoin de s'occuper des devoirs, mais puisque la société le suive, tout le monde va se ruiner.
Les saints ne perdent rien en se ne pas occupant des devoirs. Mais le publique n'a pas encore
atteigné le méme niveau; on n'a fait la méditation. Alors les savants, ils travaillent pour montrer
le chemin aux autres. C'est a dire, moi (Seigneur Krishne) aussi, je ne bosse que pour montrer
les moyens aux autres. Si je ne me occupe de devoir, tout le monde va me suivre et tout le
monde va se ruiner en ne pas faisant le devoir.

L'intérieur c’est toujours trés trés vacillant; ce n’'est jamais calme. On veut toujours
guelquechose. On a envie de s’occuper de tous sauf de la méditation. Si un savant ne fait pas
son devaoir, la publique aussi, elle va faire un excuse de ne pas s’en occuper. Le publique dira en
pensant du grands savants : bien qu'il ne médite pas et qu'il boive I'alcool et utilise du parfum
comme un mec commun, on lui appel un grand savant; puis le publigue ne méditera non plus et
elle va ainsi se dénigrer. Seigneur Krishne dit "Si je ne m'occuperai pas de devoir, tout le monde
va se ruinier et je serai la cause de Veurneseunkeur.

On dit que lorsque les femmes péchent, elles donnent lieu a Veurneseunkeur. Arjun se
donnait de soucis pour ¢a mais Seigneur Krishne dit - si je ne m'occuperai pas soigneusement du
devoir, je serai la cause de Veurneseunkeur. Alors, I'ame represente vraiment I'Etre Supreme.
Le caractére de Veurneseunkeur c'est de se tromper de la route divin. Si un grand savant ne
s'occupe pas de devoir, le publigue ne le fait pas nonplus et tout le monde devient
Veurneseunkeur en s'éloignant e la route divine.

La purete et la bonté des femmes des points de vue de la société. C'est utile pour la
société, mais les enfants ne se trouvent pas influencés par les défauts des parents. "Apeun
keurni par uteurni" Les grands savants comme Hanuman, Vyas, Vashishte, Nareud, Shukdév,
Keubir, Jesus, n'était pas influencés par la société. L'ame retien les caractéres de la derniere
incarnation. Seigneur Krishne dit - Ce qu'on fait soigneusement par les facultés pendant cette
incarnation, lI'ame retient ses caractéres et elle quitte le corps ancien en faveur d'un nouvelle
incarnation. Quel est le réle des parents la ? s n'influence pas leur développement. Alors,
C'est pas les peches de femmes qui donnent lieu a Veurneseunkeur. Les femmes corrompues
n'‘ont rien a fiare avec Veurneseunkeur. Etre Veurneseunkeur, ca veut dire s'éloigner de la
divinité et se méler avec la nature mondaine.

Si un grand savant ne s'occupe pas de son devoir et il n'y encourage pas le publique, il
sera la cause de la déstruction de tout le monde. Vivre, c'est & dire réaliser I'éternité absolue en
méditant ; mourire c'est s'égarer et se méler dans la nature mondaine. Si un grand savant ne
conseil pas le publique a faire le devoir, s'il ne previent pas le publique en le conduisant a la route
divine, il sera le déstructeur de tous. Mais celui qui conseil bien, c'est le vrai protecteur non-
violent. Selon le Gita la fin du corps éphémére, n'est qu'une changement.
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O Arjun, I'Indien ! Un savant qui comprend tous et qui ne s’attache pas aux liens
mondains, lui aussi - il doit s’occuper de devoir comme un ignorant qui fait soigneusement son
travail. Bien gqu’on sache le facon de travailler et qu'on s’occupe de ses devoirs on est toujours
ignorant. Le savoir, c'est la réalisation. L’ignorance existe jusqu’a qu'on se sent séparé de la
divinité (I'élément de la repartition). Un ignorant il s’attache aux travaux lorsqu’il s'en occupe.
Celui qui a renoncé, lui aussi il doit bosser. Ce dernier qui n'a rien a faire avec les travaux qu’est
ce qu'il lui interesse ? Rien. Il continue a travailler pour le bien étre du monde; pour que les
autres puissent se diriger vers la divinité.
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Il faut gu'un savant ne passe aucun doute aux ignorants. C’est a dire qu’un savant doit
se comporter pourque les disciples ne doute rien de ses faites. Celui qui arrive a comprendre le
concept de I'Etre Supréme, il doit travailler et faire travailler les autres soigneusement.

Un saint qui a atteigné I'état supérieur, il doit continuer le keurm pour que les autres
continuent a méditer. Bien qu’on soit un Gyanyogi ou bien un Nishkamkarmi, on doit faire la
méditation soigneusement sans aucun élément de la fierté. Qu’est ce qui nous oblige a travailler
? Quel est la cause? Seigneur Krishne I'explique -
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Tous les faites sont entierement possible parsuite les caractéres de la nature. Quand
méme l'espéce humain croit “Je suis l'auteur des actions”. Est-ce bien le naturel qui est le
responsable de tous les faites. Quel est I'évidence ?
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O guerrier ! Les grands savants qui ont réalisé le concept absolu de I'Etre Supréme, ils
ont bien compris les caractéres et les faites. Est c’est le raison que ces savants ne s’attachent
pas au travaux et qu’ils ne se présentent pas comme des auteurs d’aucune action. Ici le concept;
¢a veut dire l'absolu - I'Etre Supreme; on n'y parle pas de concepts nombreux du monde. Selon
Seigneur Krishne le Yogeshveur, il n'y a qu'un seul concept - I'Etre Supreme - I'absolu - il arivent
a comprendre les différents keurmes. Si on a les traits tameusis (inférieurs) on s'occuperait de
dormir, l'allongement, I'alcoholosme, s'enfuir de travaux. Parsuite d'imperialisme, on se sauve de
la méditation, on a le courage et on maitrise tout le monde. En cas de la divinité, on médite
continuellement, et on retient la simplicité. Les caracteres s changent. Un savant lui seul il arrive
a comprendre les réclamations des caractéres. Les caractéres nous obligent de s'obligent de
s'occuper certains travaux en le comprenant bien; un savant ne s'y attache pas, mais ceux qui
n'ont pas arrivé a cet état et qui sont encore les voyageurs; ils continuent a s'y immerser. Alors -
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Les gens se trouvent attirés par les biens mondains et ils s’occupent des travaux
mondains tenant compte a l'augmentation des caractéres et les bons faites. Ces gens
‘meundane’ qui ne comprennent pas hien, ils ne doivent pas étre égarés par un savant qui ne
peut lui-méme faire un vrai effort. Un savant comme ¢a ne doit pas les donner les faux conseils,
mais il doit les encourager car ils n'arrivent a I'état de Nishkam keurmyog qu'en s'occupant de
devoir. Un méditateur Gyanmargi, en se rendant compte a son capacité et ses circomstances,
doit comprendre que le devoir c'est la fonctin des caractéres; il ne doit pas se gonfler en se
considerant I'acteur, bien qu'il retienne les bons caractéres il ne doit pas s'y rattacher. Il n'a qu'a
fiare son devoir avec soin. Munir de telle ou telle caractére; c'est la responsabilité de la divinité !
Ce méditateur doit considerer un changement de caractéres ainsi aue son lignes graduellement,
comme une bénédiction divine, le devoir aussi c'est le cadeau divin. Donc, il ne se trouve pas
gonflé ni par son réle d'un acteur ni par ses attachements aux caracteres; il ne fait que s'en
occuper. Seigneur Krishne I'explique encore en décrivant I'aspect de la guerre -
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Donc Arjun ! Tu dois te concentrer tout entiere a ton ame. Il faut que tu te battes en te
confiant en moi et en méditant en méme temps que te délachant des désirs, de I'attachement et
a. aucun. Lorsqu'on se trouve dans les pensées profondes et on ne s'attend rien, on ne
S'attache pas au faites, sans aucun crainte de la perte; comment est ce qu'on va se battre?
Quand on se concentre tout entiére au coeur, pourquoi participer au guerre ? Se battre contre
qui ? Franchement, on ne prend conscience de cette guerre qu'en méditant. C'est la que le
groupe des défauts - la colére, le désir, I'attachement, le jalousie, I'espoir, I'envie - et tous ses
tendances hétérogénes qui s'appellent “kuru” nous influence dans le monde. lIs se présente
tous comme les obstacles. Le bataille, c’est les conquérir. Le bataille en principe c”est de
méditer et se concentrer a I'ame en donnant fin a ces défauts. On appuie encore la dessus -
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O Arjun ! Ceux qui se conforme a ce principe en quittant les défauts et avec tout la
dévotion se tiennent a la guerre, ces individus se délachent de tous les obligations de devoir. Ce
conseil du yogeshveur n’est pas seulement pour les groupes des Hindous, ni seulement pour les
musulmans, ni les chrétiens. C’est pour tous les espéces humains. Il veut dire “battes-toi'. |l
pareil que ce conseil était seulement pour les guerriers. Arjun se trouvait face a une guerre
mondiale. Mais nous ne nous trouvons pas au milieu d'une guerre. Pourquoi alors le Gita, is
cette méthode de se delaiser de keurme n'est que pour les guerriers. Ce n'est pas vrai. En faite,
on y parle de la guerre intérieur. C'est une confrontation du corps et le savant-corps, le savoir et
l'ignorance, le champs religieux et le champs de bataille. Plus qu'on essai de se concentrer a la
méditation plus on trouve les obstacles de la nature gagnante - elles nous conquerent. La
guerre, c'est de gagner la dessus en restant imperturbé. Celui qui s'occupe soigneusement de
cette guerre en ne se laissant pas égarer, lui il se délaissent des travaux mondain et de
I'enchainement naissance-mort. Celui qui ne s'en occupe pas, qu'est au'il lui arrive ? On
I'explique -
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Les ignorants qui ne prennent pas conscience a ce conseil et qui reste toujours entourés
par I'attachements - c’est & dire ceux qui ne se battent pas soigneusement en quittant I'espoir,
I'affection et la crainte - ces affectueux se ruinient. si c’est vrai, pourquoi la plupart de gens ne
font ils pas comme il faut ? On nous I'explique -
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Tous les vivants se conforment aux naturels. Ils s’occupent des faites selon ses
caractéres. Méme un savant, il fait un effort selon son capabilité naturel. Les vivants se
concentrent a leurs devoirs, tant que les savants se concentrent aux formes divins. On travaillent
conforme a l'influence de la nature. C’est normal. Personne ne peut le réfuter. C’est pourquoi
tout le monde n’arrive pas a s’occuper du devoir. lls n'arrivent pas a se délacher de I'espoir, de
I'affection, la crainte ou I'attachement et la jalousie, donc ils peuvent pas faire ses devoirs avec
soin.En I'expliquant encore et délignant la derniére cause -
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L'attachement et la jalousie se trouve toujours dans les sens et les résultats. Il ne faut
s’en laisser prendre car ce sont des obstacles sur la route de délassement de faites, lorsqu’on
suive le “Kalyanmarg”. lls ne nous laissent pas méditer. L'ennemie reste alors a nos intérieurs et
non dehors. L'ennemie - les obstacles- se posent dans les sens et les comforts. En faites, cette
guerre c’est la bataille de nos intérieurs. Le corps signifient le champ de bataille ou il existe deux
sortes de tendances - les tendances homogénes et les tendances hétérogénes. Le bataille- c’est
a dire conquérir ces tendances : donner fin aux tendances hétérogenes en discipliner la
tendance homogéne. Réaliser la vérité et conquérir le naturel - c’est la guerre - ce n'est possible
gu’en méditant.

Donner fin a l'attachement et la jalousie, ¢ca prend du temps. donc la plupart des
méditateurs laissent tomber les travaux et ils font semblant les savants.
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La religion c’est le pouvoir de s’occuper de son devoir tout naturellement. Alors ! La
religion de soi-méme c’est beaucoup mieux que celle des autres. Ca veut dire c'est mieux de
travailler conforme a notre capabilité au lieu d'essayer de suivre les autres. En continuant
comme ¢a le devoir, on arrive un jour, a I'état supérieur.

Alors, mourir en train de s'occuper de ses devoirs, c'est beaucoup mieux. Lors de
reincarnation on commence de point ou on arréte la méditation au moment dernier. L'ame ne se
met jamais a la fin. Nos pensées ne se changent pas qugnd on change la tenu. Sile méditatieur
sera un hippocrite, il aura peur. La peur se trouve dans la nature et non dans la divinité. La
couverture de la nature deviendra encore plus épeé.

Qu'est ce la religion personelle ? Dans le deuxiéme chapitre, Seigneur Krishne avait dit -
"bien que tu te rends compres a ta religion, tu dois te battre". Pour un Ksheutriye, rien n'est
profitable que ¢a. Donc quant a la religionpersonelle, Arjun est Ksheutriye Seigneur Krishne a
indiqué "Arjun ! Pour les brahmeuns, les védes sont comme un petit étang. Tu dois t'élever
encore pour devenir brahmeun, on peut alors modifier la religion personelle. Puis Seigneur
Krishne dit "ne te laisse pas prendre par l'attachement et la jalousie." La religion personelle de
soi, c'est la meilleur. Ca ne veut pas dire au'Arjun doit émuler un brahmeun.

Le savant a regroupé le méme devoir en quatre catégories- l'inféfieur, le moyen, le mieux
et le plus supérieur. Les méditateurs de chaque catégorie, on les appelle - Shudre, Vaishye,
Ksheutriye et Brahmeun. Au début on a la capacité de Shudre, puis lors de la méditation on peut
devenir Brahmeun. Puis quand on réalise I'Etre Supreme - "ne brahmeuno, ne ksheutriyeh, ne
vaishyo ne shudreh; chidaneundrupeum shiveh kéveuloeuheum'- J'ai fait ces quatre groupes"
Est-ce qu'il a regroupé I'humain par son naissance ? Non, “gun keurm vibhageusheh'. C'est le
travail (= le devoir) qui a été regroupé selon les caractéres. Quel devoir? S'agit-il des travaux
mondains ? Seigneur Krishne dit - Non ! Le travail assigné. Qu'est ce le travail accordé ? C'est
le faite de yeugn; ou le soupire s'engouffre en les haleines et les haleines s'engouffrent en
soupire; ou on contrble des facultés; etc. C'est vraiment l'exercise de yog, la méditation. La
méditation, c'est ce qui nous conduit a la divinité. C'est le travail de méditation qui a été
regroupé en quatre catégories. Chaqun doit commencer d'un groupement selon son niveaum
c'est la religion personelle. Si on émule ceux qui sont avancés, on aura peur. Quand méme, on



ne se détruira pas, car la germe ne se met jamais a la fin. Mais la naturel lui obligera de se
dénigrer et d'étre terrifié. Si un enfant assiste a la classe d'un adulte; qu'est au'il lui arrivera ? |l
n‘apprendra méme pas le premier niveau.

La Arjun demande “Pourquoi, la plupart de gens n’arrivent-t-ils pas a s'occuper de ses
devoirs ?
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Arjun dit -
O Krishn ! Bien que I'espéce humain ne le veut pas, qu'est ce qui lui oblige de pécher ?

Pourquoi ne se tien-t-il pas au bon chemin ? Qu’est ce que vous en pensez ? Le yogeshveur
Seigneur Krishne I'explique -
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O Arjun ! Le désir et la colere, ce sont les caracteres origine de la tendances royales et
ils ne misent jamais a la fin. Le désir et la colére se sont les synonymes de |'attachement et la
jalousie, ce sont en faites des obstacles, comme je viens d’expliquer.

En expliquant leur effets -

dhiimena’vriyate vahnir ?{'EFIT@TI?I gfedereelt 7o 9 |
yatha’darso malena ca, JefTeATgar TR TNEHgad || 3811

yatho’lbena’vrto garbhas
tatha tene’dam avrtam (38)

Le savoir reste couvert par les défauts - le désir, la colére etc. - comme un miroir qui soit
couvert de la poussiére. Quand on essai d’allumer du bois mouillé, on produit trop de fumée.
Bien qu'il ait du feu, ¢a reste caché par des fumées comme une image ne se voit pas quant le
mirroir se trouve couvert par la poussiére. De la méme fagon on n'arrive pas a réaliser I'Etre
Supréme jusqu’a I'existence des défauts.

avrtarh jnanam etena IS AT ST Ao |
jnanino nityavairind, DITCUTT DI SR & || 39|
kamariipena kaunteya

duspiirena’nalena ca (39)



O Kauntey ! Le savoir c'est caché par le désir parce qu’on n'arrive jamais a gagner des
comforts. Jusqu’a linstant Seigneur Krishne parlait de deux obstacles - le désir et la colére.
Dans ce verse, Seigneur Krishne parle seulement du désir. En fait, la colére se trouve dans le
désir. A la fin du mission il n'y plus de colére, mais le désir existe encore. Dés qu'il y a un
obstacle en comblant le désir, la colére s'appare encore. Donc le désir c’est un ennemie. Ou est
ce gu'il se trouve cet obstacle ? Une fois savoir ou le trouver on pourrait le mettre a la fin.
Seigneur Krishne dit -

indriyani mano buddhir sfeafn 791 gfgveseT=d |
asya’dhisthanam ucyate, [GIELIFDRL EISLIER <feT (14011
etair vimohayaty esa

jnanam avrtya dehinam (40)

Le désir se trouve dans nos sens. Le savoir a I'emploi de I'esprit, I'intelligence et les
facultés, nous fait tromper afin de nous donner ['illusion.

tasmat tvam indriyany adau TEEAEaaE e Rasy |
niyamya bharatarsabha, I gl =9 SR || 411
Ppapmanam prajahi hy enam

jnanavijnananasanam (41)

Donc Arjun ! Tu dois tout d'abord maitriser les facultés, car c'est la qu'on trouve
I'obstacle. L'ennemie se trouve dans le corps et non a I'extérieur. C’est la bataille de l'intérieur.
Il faut tuer le désir en contrélant bien les sens. C’est pas facile de donner fin au désir. Donc on
doit maitriser les facultés.

Mais contrbler les facultés ce n'est pas si facile. Est-ce bien possible ? Seigneur
Krishne nous en encourage en décrivant notre capabilité.

indriyani parany ahur sfafr woagRsdw=r: w® 19 |
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manasas tu para buddhir

yo buddheh paratas tu sah (42)

Les pouvoirs sont plus forts et plus capables que le physique. L'intellect c’est plus que
les facultés; lintelligence c’est encore plus que lintellect et 'ame c'est ce qui est encore
supérieur que lintellect. C'est toi. En fait, il faut que tu t'occupe de contrdler les facultés,
l'intellect et I'intelligence, tu en est capable.

TR Yl R IHTHIH T |

evam buddheh param buddhva o ﬂé -
Sfe o5 wEETE! HTTed gREH |1 4311

samstabhya’tmanam atmana,
jahi satrum mahabaho
karmaraparm durasadam (43)



En comprenant alorsm que I'ame c'est beaucoup plus supérieur et effectif que l'intellect
et en comprenant bien ton capabilité, tu dois mairiser l'intellect parsuite de l'intelligence; tu sois
tuer cet ennemi invincible. Prends compte a ton capacité et donnes fin a cet ennemi - le désir
c'est I'ennemi invincible. C'est ce qui attire I'ame via les facultés. Alors en tenant compte a notre
force et en comprenant que I'ame c;est beaucoup plus forte, il faut mettre fin au désir.

Ca va sans dire que I'ennemi n’est pas dehors . |l se trouve a l'intérieur et cette guerre
c’est une bataille a I'intérieur.

LE RESUME

Ce chapitre est renommé le “Keurmyog” par les scolaires de Gita, mais ce nom ne
convient pas tout a fait. Le yogeshveur a commencé a parler de Keurm (= le devoir) dans le
deuxiéme chapitre. Il a décrit I'importance de devoir et il nous en a incité. Dans ce chapitre il a
défini que le devoir consiste des faits de yeugn. Evidemment le yeugn c’est quelquechose de
spécifique. Tout ce qu’on fait auprés de yeugn ne comprend que les choses mondaines. Ce que
Seigneur Krishne décrit c’est “moksheuysé-eushubhat” le fait qui nous détache des liens
mondains.

Seigneur Krishne a détaillé I'origine de yeugn. Qu’est ce qu’'on en gagne ? Il a mis en
lumiere ces particularités. Il a appuyé a la nécessité de s’en occuper. Il dit que le devoir c’est le
fait de yeugn. Ceux qui ne s’en occupent pas, ils sont les pécheurs et il vivent pour rien. Méme
les saints aux jours anciens ils ont atteint |'état de non-travailleurs aprés avoir fait le devoir. |l
n’'ont pas besoin de s'occuper de devaoir, car ils sont en soi. lls s’occupent quand-méme de ses
devoirs, pour conduire les autres. Seigneur Krishne se compare a ces grand saints, il dit “pour
moi, c'est pas la peine de faire du devoir, mais je m’en occupe pour le bien-étre du monde.
Seigneur Krishne s’est présente treés claire comme un yogi.

Il dit de ne pas égarer des méditateurs qui font leur devoirs, car ils n'arriveront pas a un
bon niveau qu’en s’occupant du devoir. S’ils ne s’en occupent pas, il vont se ruiner. Pour s’en
occuper on doit se battre soigneusement. Si on reste calme, les yeux fermés, a quoi se battre ?
En ce moment on retrouve les obstacles - le désir, la colére,l'attachement, la jalousie. La guerre
c’est conquérir ces tendances hétérogénes, c’est la bataille. Alors, la guerre ce n’est qu'en
méditant. C’est la conclusion de ce chapitre ol on n’a décrit ni le devoir ni les faits du yeugn.
Lorsqu’on comprend bien le yeugn, on arrive a comprendre le devoir. Mais on ne nous a pas
encore expliqué le devaoir.

Dans ce chapitre on ne donne que le conseil a un grand savant qui médite. C’est le
conseil pour les enseigneurs. S'ils ne s’en occupent pas, il ne perdent rien. En s’en occupant, ils
ne gagnent rien, non plus. Quant aux méditateurs qui sont en train de s'élever au niveau
supérieur, pourquoi alors ce Keurmyog ? Le devoir ne nous est pas claire, non plus, car on dit
“Le devoir ne comprend que les faits du yeugn”. C’est tout ce qu’on nous a dit jusqu’a l'instant.
Ici on ne nous a pas expliqué ce que c’est que le yeugn; pas encore les détails du devoir.

Si on fait I'analyse de Gita, on sait bien que, dans le deuxiéme chapitre, on dit que le
corps c’est susceptible a étre détruit, donc il faut se battre. Selon le Gita, c’est la raison la plus
importante pour la guerre. Puis quant au Gyanyog, on dit que pour un kshatriye le seul moyen de
gagner la bonté, c’est la guerre et on ne donne cette connaissance que pour le Gyanyog. Quelle
connaissance il faut maintenir I'état stable. La victoire ou la perte, Quoi qui'il soit, il faut se battre



en comprenant bien ce concept. En suite, dans le quatriéme chapitre, on dit qu’on doit “nullifier”
tous nos doutes a I'emploi de connaissance. La connaissance c’est comme une épée. L'épée
c’est le yog. Du cinquiéme au dixieme chapitre on ne parle pas de la guerre. Dans le onzieme
chapitre il (Seigneur Krishne) dit seulement “les guerriers, je les ai déja mis en mort; tu n’es qu’un
instrument. Donc bats-toi et gagne la victoire !” lls sont tous déja morts sans ton aide. Tue ces
morts.

A partir du quinzieme chapitre on dit que le monde c’est comme un arbre (Ficus
bengalensis) qui a les racines bien étendues et qu’on doit les couper a I'emploi d'un instrument
comme la solitude pour gagner I'état supréme. Dans les chapitres suivants on ne parle plus de
guerre. On détaille seulement les types diaboliques destinés a I'enfer.

On détaille bien la guerre seulement dans le troisieme chapitre. Du trentiéme jusqu’au
guarante-troisieme vers on détaille la guerre, on parle de son importance, de la destruction de
ceux qui ne s’en occupent pas, on identifie les ennemies destinées a étre tuées, I'emploi de la
puissance de soi-méme pour gagner le dessus et on dit qu'il faut les mettre a la fin. Dans ce
chapitre on met en lumiére I'ennemie et ses détails ultérieurs; on nous encourage a les tuer.
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Et voila la fin du troisieme chapitre appellé "L'encouragement a donner fin a I'ennemie”

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.
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