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LE NEUVIEME CHAPITRE

Jusqu’au sixieme chapitre le yogeshveur Seigneur Krishne a détaillé les faits de yoga a
propos de devoir. Ce qu'il voulait dire c'est les faits de yeugn. Le yeugn: c'est la facon
particuliére de travailler ou on peut achever la divinité en sacrifiant les biens mondains. Ce
concept divin se présente au moment de I'abstention et de dissolution de soi. Celui qui acheve le
résultat a la fin de yeugn, ce gagneur, il est un savant et c’est lui qui arrive a réaliser le “Breuhm”
(I'éternel). Cette réunion s’appelle le yog. Le devoir c'est le fait de yeugn. Dans le septieme
chapitre il dit que ceux qui s'occupent de ce devoir ils me comprennent bien, ainsi qu'ils restent
au courant de I'éternité étendue, le devoir complet, le spritisme absolu, I'eudhidév, I'eudhibhut et
'eudhiyeugn. Dans le huitieme chapitre il disait que c’est I'état divin; c’est ce qui est le domicile
divin.

Dans ce chapitre le yogeshveur Seigneur Krishne décrit la gloire d'un individu qui
s’occupe du yog. Comment est-ce qu'il reste délacé de tous a la fois qu'il se répande dans tous.
Bien qu’il fasse tous les devoirs comment n'est il pas le responsable de rien ? |l met en lumiére
ses caracteres et son influence. |l nous prévient aussi des obstacles comme par exemple des
idoles variés en s’occupant des faits de yog. En suite il appui a la renonciation de cet individu.
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Jjnanat vijnanasahitam
yai jnatva moksyase’subhat (1)

Le yogeshveur Seigneur Krishne dit - O Arjun ! Je t'expliquerai cette connaissance ainsi
gue la science trés particuliére ce qui est un secret. C’est a dire le savoir vivre d’'un grand savant
aprés I'éclaircissement comment est-ce qu’il se trouve partout et pour s’occuper de devoir ?
Comment réveil t-il les autres ? Comment nous conduit-il en accompagnant toujours 'ame. En
comprenant tous ¢a tu sera libéré de ce monde malheureux. Qu’est-ce ce savoir ? |l I'explique -
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Ce savoir plein de la science est le meilleur de tous. L’éducation n’est pas I'étude de la
littérature ou I'étude classique. L’éducation c’est la fagon de conduire un individu au piste divin
pour qu'il réalise I'éternité. Si le voyageur se trouve bloqué par les comforts mondains on dirait
gue c’est la victoire de I'ignorance. Ce n'est pas I'éducation. L'éducation supérieure, c’est ce qui
lui améliore. C’est le secret le plus important. On pourrait le sentir aprés I'analyse de I'ensemble



de savoir et l'ignorance. C’est ce qui est tout pur, le supérieur et la vérité. Ca nous donne les
résultats tout de suite. Ce n'est pas comme la fausseté: s’occuper de quelquechose maintenant
pour en gagner les résultats dans I'autre réincarnation. C'est la religion réel lié a la divinité. Ce
savoir avec la science est tout facile a pratiquer et c’est pour toujours.

Dans le deuxieme chapitre, le Yogeshveur Seigneur Krishne avait dit - O Arjun ! L'origine
de ce yog ne se termien jamais. Si on s'occupe de yog, méme un petit peu, ¢a nous délaisse de
crainte de naissance-mourire. Dans le sixieme chapitre chapitre, Arjun avait demandé "O
Seigneur ! L'individu qui ne s'exerce pas beaucoup, es-ce qu'il se ruini ?" Seigneur Krishne avait
expliqué "Arjun ! Tout d'abord, il faut bien comprendre le keurm; puis si on I'exerce méme un petit
peu ca continue a jamais. Par l'influence de ce petit exercise, il continue a le faire pendant les
nouvelles réincarnations, il atteint le méme niveau - le but divin absolu - I'Etre supreme. C'est ce
gue le Yogeshveur Seigneur Krishne dit encore - Cet exercise est trés simple et c'est pour

toujours mais ce qui est essentiel c'est la foi.
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O Arjun le travailleur ! Un individu qui n'a pas de foi et qui he s'occupe pas de ce devoir,
lui il ne me comprend jamais et il continue a faire des méandres dans ce monde. En fait avoir la
confiance c’est nécessaire. Comment s'éloigner du monde ? On I'explique-
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matsthani sarvabhiitani
na ca’hari tesv avasthitah (4)

Moi, je suis I'abstrait et omniprésent dans ce monde. C'est a dire j'existe partout. Tout
les vivants se trouvent en moi mais pas le contraire. (moi je ne me presente pas dans tous les
vivants) Car moi je suis I'abstrait. Les grands saints communiquent de ses formes minuscules
dans lesquelles ils existent. Puis il continue-
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En faits, je ne comprend pas toutes les formes, car ils sont destinés a mourir et parce
gu’ils dépendent de la nature. Voila le particularité de l'illusion de mon yog - le yogmaya, mon
coeur qui donne naissance a tout le monde et qui soutien tous les vivants, il se retrouve pas dans
les formes vivants. Moi, je représente moi-méme, donc je ne me retrouve pas dans ces formes.
Le Yogeshveur Krishn le clarifie par un exemple -
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Comme le vent origine de I'éther reste toujours a I'éther sans se mélanger avec - de la
méme facon tous les vivants se retrouvent en moi. Et moi, je suis toujours le non-attaché. lIs
(ces formes) ne peuvent pas m’attacher. Voila la réponse. C'est le particularité de yog.
Maintenant qu’est ce qu'il fait, un yogi ? Seigneur Krishne dit -
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O Arjun ! A la fin d'une époque toutes les formes s’engouffre avec la nature, c’est a dire,
ils acquiert ma forme et je les refait chaque fois au début de I'époque. Alors, ils existaient
toujours, mais ils s'avaient dissimulé. Moi, je les reconstruis et je les réformes. Ce qui n'ont plus
la conscience, je les réveils. Je les encourages a se transformer. La transformation, c’est a dire
le changement vers un niveau plus élevé. La transformation se commence au moment ou
l'individu se dirige de la richesse diabolique vers la richesse divine; puis ¢a se termine lors la
réalisation du sentiment divin. Une fois le réalisé, la transformation se termine. La méditation ¢a
commence au début de la transformation et a la fin de la transformation on arrive au nadir de la
méditation ou on prend conscience au but. Lorsque cette cause de l'incarnation des formes, se
trouve dénoué des sentiments comme l'attachement et la jalousie; Lorsqu’elle se trouve libérée et
dans sa forme propre et réelle -on réalisé ce que Seigneur Krishne dit “Mon caracteére".

Quel serait la nature d'un grand savant qui s’est réunit avec la divinité aprés avoir
renonceé tous ? Est-ce qu'il reste encore la nature ? Non ! Seigneur Krishne avait dit dans le
troisieme chapitre (3/33) que tous les vivants atteignent le niveau selon leur naturel; lls travaillent
conforme a leur capacités donné par la nature. Un savant qui arrive a comprendre la vérité, lui aussi, il
s’exerce selon sa nature. Le naturel d’'un saint se voit en son comportement et sa vie quotidienne. Il est
conforme a sa nature. A la fin d’'un époque, on arrive au méme état qu’un savant. En expliquant encore les
travaux d’un savant -
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En acceptant mes caractéres, c'est a dire le savoir vivre d’'un grand savant. Je réforme
toutes les formes avec ses attributs particuliers et contrdlé par la nature. Je les encourage a se
diriger vers mon tempérament. Donc est on limité par les devoirs ?
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Dans le vers 9/4 le yogeshveur Krishne avait dit que les faites d’'un grand savant sont
tout a fait uniques et d'extraordinaire. Dans le vers 4/9 il avait dit - Je fait tous en restant a la
forme abstraite. Ici il dit encore - O Dheunanjay ! Je ne m'attache pas aux faites dont je
m’occupe en restant a la forme abstraite. Moi je reste comme un saint renoncé et qui représente
'Etre Supreme. Ces faites ne m'influencent pas; parce que je me tiens aux but dont on prend
conscience afin de ces devoirs. En fait, je ne suis pas obligé de m’en occuper.

La on a parlé du tempérament naturel, le savoir vivre d’'un grand savant et sa formulation.
Maintenant je vais expliquer gu'est-ce que lillusion qui se présente aprés mes instructions ?
Cela aussi c’est une époque -
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O Arjun ! Lillusion - le “maya” - c'est ce qui donne lieu a tout ce monde, sous mon conseil
et c'est la raison d’'étre de toutes les formes vivants et aussi les inanimés et c’est la cause du
cycle de naissance-mort. Cette époque est négligeable de la nature: il y existent toutes les
variétés du temps, crée par la nature sous mon conseil mais non par moi-méme. Tandis que la
méditation (comme décrit dans le septieme vers) et I'éclaircissement, ce sont des grand saints
qui s’ occupent d’eux-mémes. Alors, ici ce sont les auteurs des actions particulieres qui s'en
occupent. Ici 'auteur c’est la nature, qui apporte les changements sous mon conseil ou il y a les
transformations des corps, ceux du temps, de I'époque etc. Malgré ce gloire les imbéciles ne me
comprennent pas. Puis-
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Ceux qui ne comprennent pas mes caractéres divins et qui se croient supérieurs, ces
imbéciles me prennent comme un corporel humain et sans importance. Bien que je sois en
forme corporel, moi, je signifie le caractére le meilleur et divin de tous les grands saints - les
illiterés ne le comprennent pas. lls m'appellent humain. Est-ce de leur faute ? Quand ils
regardent, ils ne voient que le corps. Comment pourraient -ils comprendre le sentiment divin ?
Pourquoi ne le sentent -ils pas ? On nous explique encore -
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lls ont toujours I'espoir faux, ils font les travaux inutiles, ils prennent les choses inutiles -
ils ne sont pas conscientieux et ils se trouvent attirés par les formes et les sentiments
diaboliques; ils retiennent les caractéres diaboliques. Donc ils me prennent comme un humain.
Le diable c'est une sorte de sentiment et non une espéce. Ceux qui ont un caractere diabolique,
ils n'arrivent pas a me comprendre tandis que les saints, ils me comprennent et ils me suivent.
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O Parth ! Les saints ayant la richesse divin, ils me prennent comme la cause de tous les
vivants, comme I'abstrait et I'éternel. llIs se confient uniquement a moi, cela veut dire qu'ils ne
pensent a personne sauf moi, ils sont trés fidéles a moi - Comment me suivent-ils ? On
explique -

satatarh kirtayanto mar Had Hraa-dr qr aaael gear: |
yatanta$ ca drdhavartah , TEERATE AT e Reagerar 3are 112311

namasyantas ca mam bhaktya
nityauktd upasate (14)

Ces individus attentifs pensent toujours a mes caractéres, ils font un effort a me
comprendre, se confient a moi et ils sont mes dévoués. Uniquement a moi. C’est quelle sorte de
dévotion ? Quel savoir ? Ce n’est que le yeugn, dont on vient de parler. Le yogeshveur Krishn
explique en bref la méme dévotion -
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Il'y en a qui me prient en s’occupant de Gyanyog - C'est a dire qu'ils s'occupent de leur
devoir en tenant compte aux profits et les pertes conforme a leurs capacités. Les autres ils se
confient uniquement a moi afin de se réunir avec moi. Encore d'autres méditent d’'une facon
particuliére pour se confiant tout a fait uniguement a moi. Alors on me retient de facons difl50n.
Puis en suite ? Le yogeshveur Seigneur Krishne dit - C'est moi qui s’en occupe “Si personne ne
conduit, on n'arriverait jamais a la destination.” Le méditateur arrive & comprendre son état sous
son conseil. Qui est franchement I'auteur de faits de yeugn ? Le yogeshveur Krishn dit -
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L'acteur c'est moi. Alors, la puissance qui encourage l'auteur des actions c'est la
providence. C’est grace a moi que I'acteur réalise son but. Le yeugn ce n'est que moi. Le yeugn
c’est la facon particuliere de la méditation. Celui qui gagne le résultat le meilleur a la fin de
yeugn, il réalise I'éternité - le Breuhm. Le ‘Svadha” c’est moi : Cela veut dire que c’'est moi qui
remplit tous les sentiments afin de les terminer. C’est moi qui met fin a la maladie mondaine.
Ceux qui me réalisent, ils se trouvent dénoués de tous les maux mondains. Le mot auspicieux
c'est moi. C’est grace a moi qu’on arrive a contrbler ses désirs : Dans les faites de I'abstention,
c’est moi qui y introduit I'acuité. Mois je suis I'éclat. Tous les tendances humains se misent a la
fin, parsuite de I'encouragement et la dévotion, c’est moi-méme.

Ici le yogeshveur Seigneur Krishne répéte plusieurs fois “je suis” ou “c’est moi”. Cela
indique que moi j'encourage et je me tiens dans I'esprit inséparable pour vous aider a achever les
faits de yog. C'est ce qu'on appelle “la science”! Mon bon Enseigneur disait “On n’arrive pas a
méditer jusqu’a que la Providence ne nous y conduit pas en contrdlant bien nos habitudes. Bien
gu’on fasse les effort nombreux de méditer et bien qu’'on s’exerce trop, mais on n’'arrive pas a
comprendre le concept (de la méditation), jusqu’a que I'Etre Supréme ne s'installe pas a notre
niveau et qu'il ne nous en encourage pas.
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O Arjun ! C'est moi qui soutien tout le univers, moi qui le soigne et c’est moi qui le crée,
donc je suis l'origine de tout le monde. Je suis la forme auspicieux qu’on doit s’avouer. C'est a
dire I'Etre Supreme c’est moi. La forme digne d’étre connue, ce n’est que moi. Je signifie la
dévotion totale le fait de I'équanimité et la fagcon particuliere de la méditation - Ce sont les trois
parties importantes de yog et ce que I'humain arrive a faire grace a moi -
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O Arjun ! L'état qu’on doit achever c’est a dire I'état Supreme c’est moi. Moi, je suis le
soigneur, le patron de tous, qui tient tout le monde sous son regard, qui est digne d’étre en
faveur, I'ami fidele de tous, la cause éternelle de tous et la cause de l'origine et la fin. C'est a dire
la fin des sentiments bien et mauvais. Alors, je consitute tous les aspects qu’on achéve a la fin.
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C’est moi qui s’échauffe dans la forme du soleil et qui attire la mousson. L'immortalité ou
la mort, la vérité et le mensonge, ce n'est que moi. C’est a dire je suis I'origine d’éclat divin.
Quelquefois les méditateurs me prennent comme irréel car ils ne me voient pas. Puis-
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Les trois parties de la méditation : la dévotion, I'équanimité et la piété. Ceux qui exercent
I'équanimité et la dévotion, qui attirent la lumiére (I'éclat) douce de la lune et qui se dégagent de
tous les peches, ils me suivent et il me rient pour gagner le paradis. Le désir de fausseté, c'est
ce qui les conduit au mort : il se réincarne encore, comme le yogeshveur vient de nous dire.
Bien gu'ils soient dévoués et qu’ils me venéerent ils demandent le paradis en récompense. Ces
individus aprés avoir gagné les résultats conforment avec biens faits, ils se réjouissent au
paradis, donc c’est moi qui les fait réjouir.
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Puis a la fin de ce réjouissement, ils rentrent a la terre pour commencer encore le cycle
de naissance-mort. Alors , Bien que les individus s’occupent de méme travaux - les trois faits: la
dévotion, I'équanimité et la pitie - ceux qui gardent un désir ils sont obligés d'étre réincarnés et
revenir dans le monde. Mais ils ne se misent jamais a la fin , car sur la route le (coeur)
fondamental reste toujours. Ceux qui ne désirent rien du tout, qu’est ce qu’ils gagnent ?
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tesarn nityabhiyuktanam
yogaksemam vahamy aham (22)

Mes disciples qui se confient uniguement a ma forme Supreme et qui me prient
‘treyidheurmeum’ sans aucun défaut, ils gagneront personnellement les résultats du yog . En
faits, C’est moi qui suis responsable de leur sécurité. Pour quoi alors! Les gens prient -ils aux
autres idoles ?
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te’pi mam eva kaunteya
yajanaty avidhipirvakam (23)



O Kauntey ! Ceux qui prient aux autres idoles avec toute la dévotion, eux aussi ils me
venérent indirectement. Parce qu'ils n'existent pas d’'autres. Mais ce n’est pas la bonne maniére
de prier; ce n'est pas conforme.

Ici yogeshveur le Seigneur Krishne parle des formes divins pour la deuxieme fois. Avant,
dans les vers 20 a 23 du septieme chapitre, il avait dit que ceux qui perdent ses intellects en se
laissant prendre par les désirs, ces ignorants, ils prient aux autres formes divins. Il n’existe pas
d’'autres formes divins. Le bois, la pierre, le vivant, les formes de Dieux, etc ou n'importe quelle
forme en qui on pourrait croire, il n'y a pas d'autre divinité. L'omniprésent, c'est moi et je les
conduis a croire ce qu'ils sont. C’est moi qui fournit les résultats de la méditation. Bien qu’on
gagne les résultats, ils sont éphémeéres. Cela ne restera pas toujours. Ce sera utilisé a la fois
gue mon disciple il ne se détruirait jamais. En effet, ce sont seulement les ignorants qui prient
aux autres formes.

Du vers 23 au vers 25 de ce chapitre, le yogeshveur Seigneur Krishne répéte encore “O
Arjun ! Ceux qui prient aux autre formes, eux aussi, ils me prient aux sens indirect, sans étre
conformes. Il n'y a pas d’autre forme. Maintenant, la question c’est que puisqu’ils prient quand-
méme, et s'ils gagnent aussi les résultats alors, quel est le probléeme ? Pourquoi on ne les
considére pas biens ?
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C’est moi qui accepte tous les yeugns, c’est a dire moi je donne les résultats de tous les
faits; je suis le patron, mais les gens ne comprennent pas mon concept et c’'est la cause de leur
chute. Alors ils vont aux autres idoles. Ou bien ceux qui ne comprennent pas du tout, ils se
laissent prendre par les désirs. Quel est leur destin ?
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O Arjun ! Ceux qui se confient aux idoles ils les réalisent. Les idoles représentent la
vérité tordues et ils ménent la vie selon leur faits. Ceux qui se confient aux aieuls ils les réalisent.
Ca veut dire gu'ils se laissent empétrer. Ceux qui se confient aux formes vivantes ils les
réalisent, ils se retrouvent dans les corps. Puis mes disciples me réalisent. lls atteignent ma
forme divine. Pour ces derniers il n’y a pas de chute. La maniére de me prier, c’est tout a fait
facile -
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C'est le début de la dévotion. J'accepte de mon disciple tous qui m'offre. Donc -
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yat tapasyasi kaunteya
tat kurusva madarpanam (27)

O Arjun ! tous ce que tu fais : travailler, manger, faire le devoir, la dévotion, la charité,
I'abstention, il faut que tu confies tous a moi. La c’est moi qui serai responsable pour tous.
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samnyasayogayuktatama
vimukto mam upaisyasi (28)

Alors on exercant ce yog de la renonciation tu resteras indemné par les résultats et tu me
réalisera. La liberté, c'est la réalisation. Dans ces trois vers, le Yogeshveur Seigneur Krishne a
expligué la méditation en devoir et le résultat. Tout d'abord vénérer avec des fleurs etc, puis
s'occuper de devoir en se rendant absolument et le troisieme, c'est auitter le travail en se confiant
absolument en moi. Comme ca on se délaissera des liens de devoir. Qu’est ce qu'on en
gagnerait, alors ? "Il me réalisera." La réalisation divine, c'est le "Mukti" (= la réincarnation).
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mayi te tesu ca’py aham (29)

Dans toute la création, je n'ai pas de préférés, mais mon disciple insinué et moi, on
s'insinuent I'un a l'autre. C’est le seul parenté. Ony reste content. On n’est plus séparés. Donc
ce sont les bien chanceux qui s'occupent de la méditation ? Qui'est ce qui a le droit de méditer ?
Le yogeshveur Krishn nous explique -
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samyag vyavasito hi sah (30)

Méme un pécheur s’il se confie uniguement & moi, il ne venére personne sauf moi tout le
temps; on doit le prendre comme un saint. Bien qu'il ne soit pas encore un saint, mais il est sur
la bonne route de le devenir, parce qu'il a la détermination. Donc vous pouvez aussi méditer, a
condition que vous soyez I'humain, parce que c'est seulement I'espece humain qui est capable
d’exercer la détermination. Le Gita éléve les pécheurs. Ce voyageur -
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kaunteya pratijanthi
na me bhaktah pranasyati (31)

Aprés les effets de la dévotion ce pécheur devient religieux, il réalise I'Etre Supreme et il
gagne la paix. O Kauntey ! Je te dis la vérité, mon disciple ne se ruine jamais. S’il gagne pas la
victoire la premiére fois il gagnera bientdt la paix en s'occupant des faits pendant les
réincarnations ultérieures. En fait, les pécheurs et méme les saints, tout le monde a le droit de
méditer. En suite -
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te’pi yanti param gatim (32)

O Parth ! Une prostitue, un ouvrier inférieur - n'importe quel pécheur, il peuvent tous
réaliser la divinité en se confiant a moi. Donc ce Gita c’est pour I'espece humain, sans tenir
compte de travail. Le Gita donne le bon conseil a tout le monde. C’est universel. Dans les vers
16/7-21, le Seigneur nous avait decrit les caracteres inferieurs. |l avait dit : Les individus qui
s'occupent des yeugns sans regles, ils sosnt inferieurs. Ce ne sont pas les yeugns; on les
appelle "les yeugns" seulement pour dire et ces gens ils péchent. Vaishye et Shudre sont les
échellons de la route Divin. On a quelquefois le respect ou des sentiments inferieurs envers les
femmes; mais quant au yog, tous les deux - les femmes et les hommes sont égales.
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Alors ! Les groupes comme des Brahmans et les Kshatriyes, auraient-ils vraiment le
mieux ? Le Brahmeun, Ce n'est que I'étape d'avoir la capabilité de réaliser le Breuhm,
(=I'éternité). Celui qui est capable de garder la paix, "l'arjeuv", I'expérience, l'acquisition, la
méditation et qui suit le chemin divin, lui c’est un Brahman. Un Kshatriye, il a intuitivement la
richesse, le courage, 'autoritaire de ne pas reculer. Ceux qui sont déja a ce niveau, ils gagnent
sans doute. Donc Arjun ! Toi qui as bien ce corps éphémere, dénoué de bonheur solide, confie
toi a moi. Ne consacres pas le temps en soignant ce corps éphémere.

Ici pour la quatrieme fois, le Yogeshveur Seigneur Krishne a appuyé aux Brahmeun,
Ksheutriye, Vaishye et Shudre. Dans le deuxieme chapitre, il avait dit que pour un Ksheutriye,
rien n'est mieux que la guerre. Dans le troisieme chapitre, il avait dit que bien qu'on meurte c'est
mieux de suivre le religion de soi-méme. Dans le quatrieme chapitre, il avait decrit en bref - Ces
quatre groupes avaient été formulé par moi-m1$me. Est-ce qu'il avait regroupé I'espéce humain
en quatre ? Non ! il a catégorisé les devoirs en quatres groupes en fonction des caractéres.
Selon Seigneur Krishne, le devoir c'est le fait de yeugn. Alors, il y a quatre types qui s'occupent
de yeugn - Au début le méditateur est Shudre avec moind d'intellect; dés qu'il gagne un peu de



capabilité avec la richesse de I'ame, le méme méditateur devient Vaishye. Puis, lorsqu'il arrive &
s'élever au dessus des trois caractéres de naturels, ce méditateur devient un Ksheutriye et
lorsqu'il peut se réunir avec le Breuhm, il est Brahmeun. Un méditateur au niveau de Ksheutriye
et de Brahmeun est bien sir plus proche du but Divin que celui au niveau de Shudre et Vaishye.
Un Shudre et méme un Vaishye aussi, ils trouvent la paix seulement aprés la réunion avec
I'éternité, comme les deux de les catégories avancées.

Dans les écritures, on trouve quelquefois des passages ou on parle de l'impieté des
femmes. Le Yogeshveur Seigneur Krishne nous conseil trés claire que quant aux devoir et les
faites de yeugn, les femmes et les hommes ont le méme droite de s'en occuper.

Puis Seigneur Krishne nous encourage a méditer avec les bons sentiments -
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atmanam matparayanah (34)

O Arjun ! Gardes mes sentiments. Ne te laisse pas prendre par les autres sentiments.
Confie toi uniguement a moi. Médite! Médite avec toute la dévotion et incline-toi devant moi.
Une fois que tu as confiance en moi, tu me réalisera; tu te réuniras avec moi.

LE RESUME

Au début de ce chapitre Seigneur Krishne dit - Arjun ! Je t'expliquerai ce savoir
scientifiquement car t'es mon disciple dénoué de défauts. Aprés I'avoir appris il te resterait rien a
savoir. En le comprenant tu te délaceras des liens mondains. C’est le meilleur de tous les
savoir. La connaissance, c'est vrai, c'est ce qui nous fait réaliser le “Peurbreuhm” (= I'éternité
absolue). Ce savoir est le mieux de tous, c’est a dire ¢a nous apporterait certes la bonté. C'est
le moyen la plus simple et c’'est ce qui nous donne le résultat éternelle. Si on s’en occupe méme
un petit peu, ¢a ne se termine jamais et grace a ce moyen on peut réaliser le but ultérieur. lly a
guand-méme une condition: Si on s'en occupe sans confiance/foi, on se trouve toujours mélé
dans le monde au lieu d’arriver a I'état divin.

Le yogeshveur Seigneur Krishne a mis en lumiere l'effet éclatant du yog - Le yog c’est
I'éloignement de crainte de la tristesse. C'est a dire le yog c’est quelquechose qui reste dénoué
de tous les attachements mondains. C’est le réunion avec I'Etre Supréme. Le but de yog c’'est
réaliser I'Etre Supréme. Voila I'effet de s’engager au yog: Bien que je sois le maitre de tous les
vivants et que je soutienne tout le monde, je ne m'y trouve pas. Je reste toute entier concentré a
moi-méme. C’est moi. Comme le vent qui origine de I'espace et qui se trouve partout mais qui
reste toujours dans I'espace sans s’y méler. De la méme facon, tous les vivants se trouvent dans
moi, mais je ne me rattache pas les avec.

Arjun ! Au début de I'époque, je donne naissance aux vivants d'extraordinaires, bien
décorés, a la fin de I'époque tous les vivants réalise (= se réunissent avec) ma naturelle. C'est a
dire ils se trouvent conformes avec la vie d'un savant, engagés au yog; il réalise cet état abstrait.



Néanmoins, un savant reste délace de naturel. Mais Aprés avoir réaliser l'ultérieur, il se
concentre tout entier & soi-méme et il travail pour le bien étre du monde: C’est son savoir vivre.
C'est la vie d'un savant et c’est ce qu’on appelle le naturel d'un savant.

Je suis l'origine de tous. J'encourage tous les vivants a travailler pendant un époque.
Puis la nature de trois caractéres, c'est ce qui, selon mon conseil, produit les vivants et le monde.
Ca aussi c’est un époque (= un keulp) ou il y a certes les changements du corps, du caractére et
du temps. Le Goswami Tulsidas avait dit -
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Le naturel se compose de deux aspects :- le savoir et I'ignorance. L’ignorance c'est le
vilain et c’est qui est responsable pour la présence d’'un espéce dans ce monde allusif et qui nous
encourage a se rattacher au temps, ou devoir, au tendances et a la personnalité. Le deuxiéme
c’est le savoir naturel - fabriqué par Seigneur Krishne. Le Goswami Tulsidas dit —
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Ce dernier, c'est la raison d'étre de l'univers et c’est ce qui donne lieu aux caractéres.
Les bons caractéres ne se trouve que dans I'Etre Supréme. La nature n’a aucun caractéristique
car c'est éphémere; quant au savoir c’est la Providence qui hous encourage.

L'époque aussi, c'est de deux sorte: L'un c’est le changement des biens, du corps et du
temps, tout ca, c'est fait par le naturel, sous mon conseil, mais le deuxiéme, c'est le plus
supérieur, c'est ce qui purifie 'ame et c’est ce qu’on trouve chez les grands savants. lls (= les
savants) éveillent les espéces ignorants. Le début d cet état, c’est le début de la méditation et la
fin c’'est I'état le plus supérieur en méditant; Quant on se retrouve réunit avec le Breuhm (=
I'éternité) réel, aprés le dénoncement du monde parsuite de cet aspect. La un yogi achéve mon savoir
vivre et il réalise mon niveau. Apres la réalisation, le naturel d’'un savant, c’est son savoir vivre.

On trouve dans les écritures (les ouvrages religieux), que la fin d’'un époque, c’est aprés quatres
eres (= yugs); quand il y a un “mahapralaye” (= la destruction absolue), c’est la nature qui, sous mon
conseil, emporte ce changement. Mais il y a encore un époque: celui le plus grand qui purifie 'Ame et dont
les grands savants ont I'expérience. lIs réveillent les vivants évanouillés. Le début de cet époque c’est le
niveau supérieur de la méditation. Lorsqu’on arrive a s’éloigner des attachements mondains et on réalise le
Breuhm absolue (= I'éternité), le yogi gagne mon savoir vivre et ma forme. Aprés la réalisation, le naturel
du savant, c’est son savoir vivre.

On lit dans les écritures qu’'un époque constitue de quatre yugs (= éres), puis on a le
“mahapralaya” (= la grande destruction) - on le comprend pas comme il faut. Un yug: ¢a veut dire deux . Le
yug ¢a dure jusqu’a qu’on se tien séparé de la divinité. Monsieur le Goswami 'a indiqué dans le dernier
chapitre de “Ramcharitmanas”. Lorsqu’on se trouve influencé par les caractéeres inférieur (= le tateurs), le
royalisme se dénigre; la on retrouve 'opppp partout -€ un individu de telle catégorie - c’est kaliyugi; il
n’arrive pas a méditer mais ¢a change (= le changement de I'époque) lorsqu’on commence la méditation.
Le royalisme s’augmente simultané avec I'accroissement de “tateurs” (= de l'infériorité). La on gagne aussi
un peu de “seutvegun” (= les caractéres divins); on se trouve toujours touché par les biens/bonheurs et les
maux. A cet instant le méditateur vit dans I'époque “Dwapeur”. peu a peu la divinité s’augmenté (= le
seutvegun) et le royalisme se diminue, on médite avec la soin: maintenant le méditateur se trouve dans
I'époque “Tréta” et il s'occupe de yeugns nombreux. Ce yogi est capable de faire le yeugn qui diminuent ou
s’augmentent avec les soupires. Quand il ne reste que le seutvegun (= la divinité) et on vit avec
I'équanimité sans aucun élément de-v; c’est I'époque divin, ce qu’on appelle “le seutyug”. Tous les yogis a
ce niveau sont des savants, ils réalisent le supériorité et ils sont capables de m”éditer naturellement.



Les intellectuels comprennent bien les changements de la religiosité des époques. lIs se contrélent
en quittant l'irréligieuse et s”occupent des faites religieux. Une fois se maitrisé les yuges se misent a la fin
et il ne reste plus d’époque. Une fois arrivé au totalité, il ne reste plus d’époque. C’est “pralaya” ou le
naturel se trouve engouffré par le vivant. Puis le naturel de ce savant, c’est un savoir vivre et son coutume.

Le yogeshveur Seigneur Krishne dit - Arjun ! Les idiots ne me comprennent pas. Moi le plus
meilleurs de tous les déités ! ils me prennent comme un individu ordinaire. Tout les savants ont eu cette
expérience de ne pas étre accepté par la société actuelle. lls ont été opposé bien fort. Seigneur Krishne
aussi il a eu le méme expérience. Il dit que je me tiens toujours a la divinité, mais moi aussi, j'ai le corps
d’humain. Alors les idiots me prennent comme 'humain ordinaire. Ces individus sont tout a fait inutiles, ils
espérent en vain,il travaillent pour rien; ce sont les gens qui pensent a devenir NKY bien qu'’ils fassent
n’importe quoi et qu'ils disent “On n’en a pas envie”. Ce sont les gens qui ont encore les caractéres
diaboliques et qui n’arrivent pas a me comprendre a la fois que les individus qui gagnent la richesse divin et
qui me prient uniqguement. Ces derniers pensent toujours a mes caracteres.

Il N’y a que deux moyens de la méditation unique. Le premier c’est le savoir, c’est a dire, s’occuper
soigneusement de votre devoir tenant compte a votre capacité et de deuxiéme c’est servir le patron ou on
fait le méme travail ayant confiance en seudguru (= le bon enseigneur). On me rie par ces deux méthodes
mais celui qui arrive au niveau supérieur pour lui, le yeugn, I' tr; I'acteur, la foi et le moyen, je représente
tous. finalement le but aussi, c’est moi.

On dit que ce yeugn nous apporte les attributs, la priére, le travail et '’équanimité mais quand il sont
désireux de paradis, je I'eux donne. Gréace a ces moyens, ces yogis achévent le niveau supréme de tous
les déités et ils s’y réjouissent longtemps. Lorsque ses bontés se terminent, ils se trouvent encore
réincarnés. llIs travaillent bien mais, ils gardent toujours un désir. Quand il reste encore le désir, on se
trouve réincarné. Donc il ne faut pas avoir d’envie des comforts. Ceux qui me prient avec la confiance
unique “il existe personne sauf moi”, qui pensent toujours a moi avec ce sentiment en se méfiant des
défauts, c’est moi qui protége leur yog.

Quand méme, il y en a qui prient aux autres déités. Eux aussi il ne prient qu’a moi, mais c’est pas
le moyen de me réaliser. lls ne connaissent pas que c’est moi, le responsable de tous. Donc ils ne me
réalisent pa Apres ses prieres. lIs se confient aux déités aux autres vivants, ou les ailles a la fois que mon
disciple se confie uniquement en moi afin de me réaliser.

Le yogeshveur Seigneur Krishne a dit que les faits de yeugn c’est le plus simple: “faccepte tous ce
qu’on me donne, avec la dévotion. Alors ! Tu dois me confier tous que tu fasse. Dés la dissimulation de
tous, tu te délaceras de tous les travaux car tu te trouveras muni de yog. Ce “mukti” (= la liberté absolue)
c’est ma forme (= ma bénédiction).

Tous les vivants dans le monde appartiennent a moi. Je ne suis préjugé envers personne. Je me
tiens stabile, mais je me trouve toujours a l'intérieur de mon disciple unique, tant que lui aussi il se retrouve
en moi. L’individu qui me prie avec la foi, c’est digne de devenir d’'un saint malgré ses péches. S'il reste
bien déterminé, il réaliserait I'ultérieur et il ficherait la paix éternelle. Ici Seigneur Krishne a éclairé ce que
c’est un religieux. N’importe quel vivant dedans I'univers pourrait devenir un religieux en pensant
soigneusement a I'Etre Supréme. Alors, celui qui pense a I'Etre Supréme, lui il est religieux. Finalement, il
(Seigneur Krishne) nous rassure en disant “Arjun ! mon disciple ne se ruine jamais. Un individu de
n’importe quel groupe - soit le “chuter” soit I'inférieur, d’'une région urbain ou non-urbain, un homme ou bien
une femme, un pécheur ou non, il réalise certes la divinité ultérieur en se confiant a moi. Alors, Arjun ! ayant
ce corps d’humain convoité mais éphémere, tu dis penser ) moi. Et un yogi muni des aspects divins pour
I'emporter I'éternité, ce Brahman qui prie a I'état “rajrishi”,il est bien sir mieux. Il gagne certes. Donc Arjun
! Pense toujours @ moi. Tu dois te rendre a moi. comme ¢a en te confiant absolument en moi tu me
réalisera a jamais.



Dans ce chapitre on décrit le savoir diffusé seulement par Seigneur Krishne. C’est ce qu'on
appelle le “raj-vidya” (= le savoir royale); une fois I'appris, ¢a nous apporte certes la bonté.
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Et voila la fin du neuvieme chapitre appellé "L'augmentation de la connaissance royale"
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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