Chapitre deuxiéme

I. Le credo
du combatiant éryen

Sanjaya dii:

1. — A celui qui élait ainsi envahi de pitié, les yeux
affligés et pleins de larmes, le ceeur déprimé ef découragé,
Madhustidana dif ces paroles:

Le Bienheureux Seigneur dit:

2. — D’oi e soni venus cet accablement, celte souillure,
celle obscurité d’dme & Uheure de la difficulté et du péril,
6 Arjuna? Telle n’est pas la voie chére a I’homme drijen;
cel état ne vient point des cieux ni ne peul conduire aur
cieur, ef sur terre il aliéne la gloire,

3. — Ne déchois point, é Pdrtha, de la virililé du
lutteur ef du héros! C’est indigne de ioi. Défais-toi de celfe
couardise! Debouf, 6 Parantapal

Arjuna dit:

4, — Comment, 6 Madhustdana, pourrai-je, dans la
bataille, frapper Bhishma et Drona avec des armes, eux
gui mérilent vénération, 6 Desiructeur des ennemis?

5. — Mieux vaudraif en ce monde vivre d’auménes
méme, que de tuer ces Maiires a la grande dme. Si je tue
ces Maiires, je gotiterai, dés ce monde, des jouissances
souillées de sang.

6. — Eif je ne sais ce qui vaut mieux pour nous, les
paincre ou éfre par eux vaincus; devant nous voici les
dhrifardshfriens dont le massacre nous feraif hair la vie.

7. — C’est ma pusillanimité qui chasse de moi ma
[praie] nature [héroique]; fout mon élre a conscience de
s'égarer dans sa vue du bien el du mal. Je Te demande
quel peut éfre le mieuxr — dis-le moi nefiement. Je prends
refuge en Toi comme Ton disciple; éclaire-moi.

8. — Je nevois rien qui puisse écarler de moi le chagrin
gui desséche les sens, dussé-je obfenir sur terre un royaume
riche el sans rival ou méme la souveraineté sur les dieux.

Sanjaya dii :

8. — Ayant ainsi parlé @ Hrishikesha, el Lui ayant
dit: « Je ne veux pas combatire », Guddkesha, terreur de ses
ennemis, devint silencieuzx.

10. — A celui qui élail ainsi déprimé el découragé,
Hrishikesha, comme avec un sourire, 6 Bhdrata, dil ces
paroles enire les deux armées:

Le Bienheureux Seigneur dit:

11. — Tu pleures ceux que {u ne devrais pas pleurer,
el cependant tu dis des paroles sages. L’homme éclairé
ne s’endeuille ni pour les vivanis ni pour les moris.

12. — Il n’est pas vrai qu’il y ait eu un temps ot Je
n’étais pas, ni toi, ni ces rois des hommes; il n’est pas
vrai non plus qu’aucun de nous doive jamais, dans I'ave-
nir, cesser d’éire.

13. — Comme Udme passe physiquement & fravers
enfance el jeunesse el vieillesse, ainsi passe-t-elle & travers
les changements de corps. Cela ne saurait {roubler ni aveu-
gler I'homme qui irouve en soi sa paiz.

14, — Les confacls matériels, 6 fils de Kunii, qui
donnent le froid ef le chaud, le plaisir ef la douleur, choses
éphéméres qui vont el viennent, apprends & les supporfer,
& Bhdrata.

15. — L’homme que ces choses ne froublent ni n’affli-
gent, 6 Ceoeur de lion enfre les hommes, 'homme ferme
et sage qui demeure égal dans le plaisir ef la douleur,
celui-la se rend digne de I'immortalifé.

16. — Ce qui réellement existe ne peut cesser d’exister;
de méme ce qui est non-existanf ne peuf commencer
d’exister. La fin de cette opposition d’éfre ef de non-éire
a été percue par ceux qui voieni les vérilés essentielles.

17. — Sache-Le impérissable, Ce par quoi tout ce
monde est élendu. Qui peul tuer Uespril immortel ?

'18. — Les corps limités ont une fin, mais ce qui pos-
séde et emploie le corps est infini, illimifable, éfernel,
indestructible. Ainsi donc, 6 Bhdraia, luile!

19. — Celui qui regarde ceci (I'dme) comme ce qui tue,
el celui qui pense que ceci est fué, ni l'un ni I'auire ne
pergoivent la vérité. Ceci ne tue pas, ni n’est tué.

20. — Ceci ne nait ni ne meurt, ef ce n’est pas une
chose qui un jour commenga d’exisler, et qui, s’en allant,
ne reviendra jamais plus a Uexistence. C’est non-né,
ancien, éfernel; ce n’est pas tué lorsqu’est tué le corps.

21. — Celui qui Le connait comme ['existence spiri-
{uelle éfernelle, immorlelle, impérissable, comment cel
homme peut-il tuer, 6 Pdrtha, ou faire fuer ?

22, — L’dme incarnée rejelte les vieux corps ef en revél
de nouveaux, comme un homme échange un vétement
usé conire un neuf.

23. — Les armes ne la peuveni pourfendre, ni le feu
la consumer, ni les eaux la pénétrer, ni le vent la dessécher.

24, On ne saurait la pourfendre, on ne saurait la
briiler, on ne saurait la mouiller ni la dessécher. Stable
élernellement, immobile, pénéirant fouf, elle est pour
foujours ef a jamais.

25, — Elle est non-manifesiée, elle esi impensable,
elle est immuable; ainsi est-elle décrife [par les Shrutis];
donc, la connaissant telle, tu ne devrais point {'affliger.

26. — Méme si fu penses que ceci (le moi) est cons-
tamment sujel & la naissance el @ la mori, méme ainsi,
guerrier au bras puissani, fu ne devrais point Uaffliger.

27. — Car certaine est la mort pour qui est né, et cer-
taine la naissance pour qui est mort; c’est pourquoi ce
qui est inévitable ne devraif le causer d’affliction.

28, — Les éfres sont non-manifestés en leur commen-
cement, manifestés au milieu, 6 Bhdrata; non-manifestés
soni-ils encore dans la désiniégration? Qu'y a-1-il It d’ affli-
geant ?

29. — Cela (le Moi, I'Un, le Divin), nous le regardons,
nous en parlons et nous en entendons parler comme du
merveilleux au-deld de nofre compréhension; car d’ aprés
tout ce que nous en ont appris ceux qui onf la connais-
sance, nul menfal humain n’a jamais connu cef Absolu,

30. — Cet habifant dans le corps de chacun est élernel
et indesiruciible, 6 Bhdrala; c’est pourquoi fu ne dois
pleurer aucune créature,

31. — En oufre, considérant la propre loi d’action, fu
ne dois pas {rembler ; il n’est pas de plus grand bien pour
le kshatriya qu’une juste bataille.



32. — Quand une felle bataille leur vient d’elle-méme
comme la porte ouverte des cieux, heureux alors sont les
kshatriyas. '

33. — Mais si fu ne livres pas pour le droil ceffe
bataille, alors tu as trahi fon devoir el ta verfu et la gloire,
et le péché I’échoit en partage.

34. — En oulre, les hommes diront fa perpéfuelle
disgrdce, et, pour qui est de noble condition, le déshonneur
est pire que la mort.

35. — Les hommes puissanfs penseroni que, de peur,
tu as fui la balaille, ef toi, qu’ils tenaient en haute estime,
tu laisseras fon honneur s’entacher de celte souillure?

36. — Maintes paroles blessantes seront difes par tes
ennemis médisant de fa force; est-il affliction pire ?

37. — Tué, tu gagneras les cieux ; viclorieuz, fu jouiras
de la terre. Léve-toi donc, 6 fils de Kunif, résolu d te balire,

38. — Fais que U'affliction et le bonheur, la perfe et le
gain, la vicloire ef la défaife soient égaux pour ton dme,
puis jetie-toi dans la bataille; ainsi fu ne pécheras pas.

39. — Telle est Uintelligence (la connaissance infelli-
genie des choses et la volonté) qui {'a été déclarée dans le
Sdmkhya; écoule mainlenant ce qu’enseigne le Yoga, car
si fu es en €élat de yoga, par cefle intelligence, é fils de
Prithd, {u rejelferas la servilude des ceuvres.

40, — Sur celle voie nul effort n’est vain, nul obstacle ne
prévaut; méme un peu de ce dharma délivre de la grande peur.

41. — L'infelligence fixe el résolue est une ef homo-
géne, 0 joie des Kurus! Divisée en beaucoup de branches
el engagée sur des voies mulliples est U'intelligence de
Uirrésolu.

42-43. — Ces paroles fleuries que disent ceux qui n’ont
clair discernement, qui sont dévoués au credo du Véda,
dont le credo est qu’il n’est rien quire que le Véda — dmes
de désir, chercheurs de Paradis — elles donnent les fruifs
des ceuvres de la naissance, elles s’engagent sur beaucoup
de voies, fécondes en rites spéciauz, et se donnent pour but
la jouissance ef le pouvoir dominafeur.

44, — L’intelligence de ceux qui sont égarés par cetle
[parole fleurie] ef qui s’atfachent a la jouissance ef & la
dominatfion, n’est pas élablie dans le Moi avec une fermeté
concenirée.

45. — L'acfion des frois gunas esf le sujel méme du
Véda, mais foi, 6 Arjuna, sois libéré du guna triple, hors
des dualités, éfabli @ jamais en I'élre véritable, sans avoir
ni acquérir, mais possédant le Moi.

46. — Autant il y a d'ulilité dans un puils que les
eaux en crue environnent de foufes parfs, aufant en esi-il
dans lous les Védas pour le brahmane qui posséde la con-
naissance.

47. — Tu as droil & I'action, mais seulemeni & Paction,
el jamais a ses fruits ; que les fruits de fes aclions ne soient
poini fon mobile; el pouriani ne permels en loi aucun
attachement & l'inaction.

48, — Etabli dans le yoga, accomplis tes actions, ayant
abandonné lout atfachement, égal dans Uéchec el dans le
succés, car ¢’est égalité que signifie le yoga.

49. — Les ccuvres, 6 Dhananjaga, sont bien inférieures
au Yoga de Uintelligence; désire plutét trouver refuge dans
Uintelligence; ce sont de pauvres dmes misérables, celles
qui font du fruit de leurs ccuvres U'objet de leurs pensées et
de leurs activités.

50. — Celui qui a uni avec le Divin sa raison el sa
volonté, celui-la rejette loin de lui, méme en ce monde des
dualités, & la fois I'action bonne ef I'aclion mauvaise.
Aussi efforce-foi d’éire en yoga; le yoga est I'habileté dans
les ceuvres.

51. — Les sages qui ont uni avec le Divin leur raison et
leur volonté renoncent aux fruils que donne laction, e,
libérés de la servitude de la naissance, ils parviennent a
cet étal qui est par dela la souffrance.

52. — Quand fon intelligence aura franchi le tourbillon
de Uerreur, alors tu deviendras indifférent aux Ecritures
que tu connais ef & celles qu’il fe resle a connailre.

53. — Quand fon infelligence, qui est égarée par la
Shruti, se tiendra immobile et stable en samddhi, alors fu
parviendras qu yoga.

Arjuna dit:

54, — A quoi reconnaif-on I'homme en samddhi, dont
Uintelligence est fermement élablie dans la sagesse? Le
sage a U'enfendement stable, comment parle-t-il, comment
8’assied-il, comment marche-{-il ?

Le Bienheureuzx Seigneur dit:

55. — Quand un homme, 6 Pdrtha, chasse de son esprit
tous désirs, et qu’il est salisfaif dans le Moi par le Moi, on
le dit alors stable en son intelligence.

56. — Celui dont le mental n'est pas troublé au milien
des chagrins, ef qui, parmi les plaisirs, reste libre de désir,
celui qu'ont quitté attraction, peur ef colére, celui-la est
le sage dont est fermement fixé 'entendement.

57. — Qui en nulle chose n’est affecté, méme si tel
bien ou fel mal lui échoil, el ne hail ni ne se réjouit, son
intelligence est fermement élablie dans la sagesse.

58. — Qui relire les sens des objets des sens, comme la
torlue retire ses membres dans sa carapace, son intelligence
est fermement établie dans la sagesse.

59. — Si l'on s’abstient de nourriture, U'objet des sens
cesse d’ére affecté, mais I'affection méme des sens (rasa)
demeure ; le rasa aussi disparait lorsqu’est vu le Supréme.

60. — M¢éme Pesprit de ’homme sage qui s’efforce vers
la perfection est enfrainé, 6 fils de Kunti, par U'insisiance
véhémente des sens.

61. — Ayant maiirisé tous les sens, il doif rester ferme-
ment éfabli en yoga, enliérement consacré ¢ Moi. Car
Uinfelligence de celui dont les sens sont maiirisés est
fermement élablie [en son véritable siége].

62. — En celui dont le mental s’atfarde sur les objels
des sens avec un intérél absorbant, il se forme un atfache-
ment @ ces objels ; de Uattachement nait le désir, et du désir
la colére.

63. — La colére conduit a I'égarement; de I'égarement
vient la perte de la mémoire, par quoi Uinfelligence est
détruite; par la destruction de Uintelligence, ' homme périt.

64-65. — C’est en examinant les objefs avec les sens,
mais en maintenant les sens soumis au Moi, libérés de
toule affraction ef répulsion, que l'on parvient & une vaste
el douce clarté de I'dme ef du tempérament ot n’ont plus
place la passion et le chagrin ; Uinielligence d’un tel homme
est rapidement établie [en sa vraie place].



66. — Pour qui n’est pas en yoga, il n’est ni infelli-
gence ni concentration de pensée; pour qui est sans con-
ceniration, il n’y a pas de paix; ef pour qui esl sans paiz,
comment y auraii-il bonheur ?

67. — Tel de nos sens vagabonds auquel s’alfache le
mental emporte la compréhension, comme sur l'océan les
venis emportent un navire.

68. — Aussi, guerrier au bras puissant, chez celui qui
a refréné entiérement I'excitalion des sens par leurs objels,
l'intelligence est fermement élablie dans une calme connais-
sance de soi.

69. — Cel [éire supérieur] qui pour loutes les créatures
est une nuit, est pour le sage qui se maiirise I'élal de veille
(son jour lumineux d’éire, connaissance et puissance véri-
tables) ; la vie des dualilés qui est pour les créalures I'élal
de wveille (leur jour, leur conscience, leur étal brillant
d’activité) est une nuil (un sommeil froublé, les ténébres
de I'dme) pour le sage qui voil.

70. — Celui-la atleint la paizx, en qui fous les désirs
pénétrent comme les eaux dans 'océan (un océan d'élre
el de conscience vasles) qui {oujours se remplit, el pourfant
demeure immobile — non pas celui qui (comme des eaux
froubles et boueuses) est iroublé par le moindre afflux de désir.

71. — Qui abandonne tous les désirs ef vit et agit libre
de fout appétit, qui n’a ni « moi », ni « mien » (qui a éteint
son ego individuel dans I'Un el vil en celle unité), il par-
vient @ la grande paiz.

72. — Telle est brahmi sthiti (éfaf de stabilité en Brah-
man), 6 fils de Prithd. L’ayant aiteint, ' homme n’est plus
égaré. Ferme en cet élal & Uheure de sa fin, il peul parvenir
a Pextinction en Brahman.
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