La Vérité Absolue
Tréalisée en trois etapes

a 15 de la Sri lsopanisad
'Grace AC. Bhaktivedanta Swami Prabhupada,
ateur de la Societé Internationale pour la Conscience de Krishna




Srila-prabhupada-pranati

nama om visnu-padaya krsna-presthaya bhii-tale

srimate bhaktivedanta-svamin iti namine

Je rends mon hommage respectueux a Sa Divine Grace
A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada qui, pour avoir
pris refuge aux pieds pareils-au-lotus de Sri Krsna, Lui
est trés cher sur cette terre.

namas te sarasvate deve gaura-vani-pracarine

nirvisesa-siunyavadi-pascatya-desa-tarine

A toi notre hommage respectueux, 6 maitre spirituel,
serviteur de Sarasvati Gosvami. Tu préches avec
bienveillance le message de Sr1 Caitanyadeva, et tu
délivres ainsi les pays d’Occident de I’impersonnalisme

et du nihilisme qui y régnent.

Paica-tattva-maha-mantra

(jaya) sri-krsna-caitanya prabhu nityananda

Sri-advaita gaddadhara srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

Je rends mon hommage respectueux a Sri Krsna
Caitanya, Prabhu Nityananda, ST Advaita, Gadadhara,
et a tous les dévots de Gauranga menés par Srivasa.

Hare Krsna Maha-mantra

Hare Krsna Hare Krsna
Krsna Krsna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama

Rama Rama Hare Hare

O puissance d’amour divin, accorde-moi de servir

Krsna, I’Infiniment Fascinant, la Félicité Supréme.
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Préface

Chers lectrices et lecteurs,

Clest avec grand plaisir que nous vous présentons la présente étude du mantra 15 de la Sri
ISopanisad. Vousy trouverez plusieurs passages extraits des livres de Srila Prabhupada. Au besoin,
vous trouverez aussi des traductions libres de transcriptions de conférences ou de classes
prononcées par Sa Divine Gréace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, notre bien-aimé maitre
spirituel, dcarya-fondateur de la Société Internationale pour la Conscience de Krishna (ISKCON).

Le mantra 15 de la Sri ISopanisad est une simple priére du dévot au Seigneur d’dter le voile de
radiance afin qu’il puisse voir Son vrai visage. Un mantra important en son genre qui plonge en
des subtilités et des explications quant a la réalisation de la Vérité Absolue en trois étapes : a savoir
celle du Brahman impersonnel, du Paramatma (I’ Ame Supréme omniprésente), et finalement de
Bhagavan, Dieu, la Personne Supréme originelle, en Sa pleine personnalité ainsi que Ses pleines
énergies.

En ce qui a trait & Dieu, la Personne Supréme, trois chapitres entiers tirés de L’Enseignement du
Seigneur Caitanya (Teachings of Lord Caitanya) font acte d'innombrables formes du Seigneur,
toutes aussi puissantes les unes que les autres. On y décrit aussi toutes les catégories d’avataras.
Ceci pour nous donner une idée d’ensemble des formes incalculables émanant de Krsna, qui Lui
est Dieu, dans Sa forme originelle — cette forme méme a l'origine de tout ce qui puisse exister, la
cause de toutes les causes.

Le présent cahier de cours comporte, plus que jamais, plusieurs classes de Srila Prabhupada qui
devrait ravir le coeur de nos lecteurs et lectrices francophones. Au passage, veuillez nous
pardonner nos quelques maladresses en matiére de traduction car en fin de compte, l'important
Clest le message.

Nous croyons que I'étude de ce mantra a pouvoir d’inspirer une humilité accrue face au Seigneur
Supréme, ce qui devrait s"avérer une raison de plus pour s'abandonner a Ses pieds pareils-au-lotus. Si
tel est le cas, nous considérerons le présent cahier comme ayant contribué dans cette veine, la preuve
en étant indubitablement le chant renouvelé sans cesse de Ses Saints Noms : Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

Merci infiniment de votre intérét soutenu.
Votre humble serviteur,

Prabhava Vigraha dasa (ACBSP)
Brossard le 4 avril 2026
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La Sri ISopanisad

par Sa Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada,

Acarya-fondateur de la Société Internationale pour la Conscience de Krishna
Mantra quinze

hiranmayena patrena
satyasyapihitam mukham
tat tvam pusann apavrnu
satya-dharmaya drstaye

hiranmayena : par une radiance dorée ; patrena : par un voile éblouissant ; satyasya : de la
Vérité Supréme ; apihitam : couvert ; mukham :le visage ; tat : ce voile ; tvam : Ta Personne ;
pisan : 6 Toi qui maintiens ; apavrnu : aie la bonté doter ; satya : pur ; dharmaya : au bhakta ;
drstaye : pour montrer.

O mon Seigneur, maintien de toute vie, Ton éblouissante radiance me cache Ton vrai visage.
Enleéve, je T’en prie, ce voile de lumiere, et révéle-Toi a Ton pur dévot.

TENEUR ET PORTEE : Dans la Bhagavad-gita (14.27), le Seigneur décrit ainsi [éclatante lumiére
(brahmajyoti) irradiant de Sa Personne :

brahmano hi pratisthaham
amrtasyavyayasya ca
sasvatasya ca dharmasya
sukhasyaikantikasya ca

«Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel, impérissable, éternel, et constitue
le principe méme du bonheur ultime. » Le Brahman, le Paramatma et Bhagavan sont les trois
aspects d'une méme Vérité. Le Brahman en constitue l'aspect le plus facilement accessible au
spiritualiste néophyte. Lorsqu’il progresse, ce dernier prend conscience du second aspect de la
Vérité Absolue, le Paramatma, puis il en réalise laspect ultime, Bhagavan. La Bhagavad-gita
confirme encore cela dans le septiéme verset du chapitre sept ou Krsna dit qu’ll est le concept
ultime de la Vérité Absolue : mattah parataram nanyat. Krsna est donc la source du brahmajyoti
ainsi que du Paramatma omniprésent. Un peu plus loin dans la Bhagavad-gita (10.42), 11 ajoute :

atha va bahunaitena
kim jiiatena tavarjuna
vistabhyaham idam krtsnam
ekamsena sthito jagat

«Mais a quoi bon, 6 Arjuna, tout ce détail ? D’'une part infime de Ma personne, Je pénétre et
soutiens lunivers tout entier.» Ce mantra de 'ISopanisad appelle donc le Seigneur pisan,
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l'ultime soutien, car non seulement Il soutient lentiere manifestation cosmique grace a Son
émanation pléniére, le Paramatma omniprésent, mais Il maintient également le monde spirituel.

Sri Krsna, la Personne Supréme, jouit d’une félicité spirituelle absolue (dnanda-mayo *bhyasat).
Lorsqu’ll descendit sur terre il y a 5 000 ans a Vrndavana, en Inde, tous Ses divertissements,
depuis Sa toute petite enfance, débordaient de félicité transcendantale. Méme lanéantissement
de monstres comme Agha, Baka, Piatana et Pralamba nétait quun amusement pour Lui. II Se
divertissait dans Son village avec Sa mere, Son frére et Ses amis, et lorsqu’ll jouait le role dun
espiégle petit chapardeur de beurre, Il les remplissait tous d'une joie céleste. Sa réputation de
chapardeur de beurre na rien de condamnable puisqu’ll nagissait ainsi que pour la joie de Ses
purs dévots. En fait, lorsque le Seigneur Se trouvait a Vrndavana, toutes Ses actions avaient pour
objectif le plaisir de Ses compagnons. Il a aussi créé ces divertissements pour attirer lattention
des philosophes desséchés et des « contorsionnistes », pseudo-adeptes du hatha-yoga, vers
laspect personnel de la Vérité Absolue.

Dans le Srimad-Bhagavatam (10.12.11), Sukadeva Gosvami commente ainsi les divertissements
denfance du Seigneur en compagnie des jeunes patres de Vrndavana :

itthar satam brahma-sukhanubhitya
dasyari gatanari para-daivatena
mayasritanam nara-darakena
sakam vijahruh krta-punya-pufijah

«Dieu, la Personne Absolue en qui les bhaktas reconnaissent le Seigneur Supréme qu’ils adorent
dans un sentiment de service, que les jiianis pergoivent sous la forme du Brahman impersonnel
et béatifique, et que les matérialistes considérent comme une personne ordinaire, jouait avec les
jeunes patres de Vrndavana ; si ces jeunes patres pouvaient jouir de la présence du Seigneur, cest
grace aux innombrables actes de piété qu’ils avaient accomplis au cours de leurs vies
précédentes.» Une relation particuliére unit au Seigneur, dans un sentiment damour
transcendantal, chacun de Ses purs dévots ; cette relation peut sexprimer de cinq manieres
différentes : santa (relation neutre ou passive), ddsya (relation unissant serviteur et maitre),
sakhya (relation d'amitié), vatsalya (relation unissant parents et enfants) et madhurya (relation
damour conjugal).

Il est dit que le Seigneur ne quitte jamais Vrndavana ; comment alors veille-t-Il au maintien de
la création ? La Bhagavad-gita (13.14-18) répond en disant que Krsna pénétre partout dans
T'univers matériel sous Sa forme de Paramatma. Le Seigneur ne Soccupe pas personnellement de
la création, du maintien et de la destruction de la manifestation cosmique ; I y veille
indirectement par lentremise du Paramatma, Son émanation pléniere. Tous les étres sont des
atmas (ames spirituelles) et 'atma qui domine tous les autres est le Paramatma, lAme Supréme.

Ce systtme menant a la réalisation de Dieu est une grande science. Les sarnkhya-yogis
matérialistes ne peuvent quanalyser dans leur méditation les vingt-quatre éléments de la nature
matérielle, car ils ne savent presque rien du Seigneur, le Purusa ; et les spiritualistes
impersonnels, eux, sont détournés de la vision de Dieu par Son éclat éblouissant, le brahmajyoti.



Or, la Vérité Absolue nest réalisée dans tous Ses aspects que par celui qui sait voir, non seulement
au-dela des vingt-quatre éléments matériels, mais aussi au-dela de la radiance du brahmajyoti.
Cest pourquoi, dans I'ISopanisad, on prie le Seigneur denlever le voile éblouissant (hiranmaya-
patra) qui cache Sa forme personnelle. A moins doter ce voile, il nous est impossible de percevoir
le vrai visage de la Personne Divine et de réaliser dans Sa plénitude la Vérité Absolue.

Le Paramatma, JAme Supréme sise au coeur de chaque étre, est I'une des trois émanations
pléniéres de la Personne Supréme, les visnu-tattvas réunis sous le nom de purusa-avataras. On
lappelle aussi Ksirodakasayi Visnu, et 1l est le Visnu de la triade Brahma, Visnu, Siva.
Garbhodakasayi Visnu, FAme cosmique supréme, est la deuxiéme émanation pléniére ; au-dela
de ces deux visnu-tattvas Se trouve Karanodakasayi Visnu, le créateur de tous les univers. Le
yoga apprend a ceux qui étudient sérieusement la science spirituelle a percevoir ces visnu-tattvas
apres sétre élevés au-dela des vingt-quatre éléments de la nature matérielle, tandis que Iétude de
la philosophie empirique les aide a réaliser le brahmajyoti impersonnel. La Bhagavad-gita
(14.27) atteste que le brahmajyoti est la radiance émanant du corps transcendantal de Krsna et
la Brahma-sarhita (5.40) le confirme ainsi :

yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi vibhiti-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhutari
govindam adi-purusam tam ahari bhajami

« Il existe, de par les millions d’univers, d'innombrables planétes, et chacune delles est différente
des autres en raison de sa constitution cosmique ; mais toutes se trouvent seulement dans un
coin du brahmajyoti. Ce brahmajyoti nest que la radiance émanant du corps de la Personne
Supréme, Govinda, a qui je voue mon adoration. » Plusieurs mantras de la Mundaka Upanisad
(2.2.10-12) donnent encore dautres détails sur le brahmajyoti

hiranmaye pare kose
virajam brahma niskalam
tac chubhrari jyotisam jyotis
tad yad atma-vido viduh
na tatra siiryo bhati na candra-tarakam
nema vidyuto bhanti kuto ’yam agnih
tam eva bhantam anu bhati sarvam
tasya bhasa sarvam idari vibhati
brahmaivedam amytam purastad brahma
pascad brahma daksinatas cottarena
adhas cordhvarii ca prasrtari brahmai-
vedam visvam idam varistham

« Au-dela de lenveloppe matérielle, dans le royaume spirituel, se trouve la radiance infinie du
Brahman, qui nest aucunement souillée par la matiére. Cette lumiére blanche et éclatante est
pour les spiritualistes la lumiere dentre les lumiéres. En ce royaume, il nest nul besoin de la clarté
du soleil ou de la lune, du feu ou de Iélectricité. En vérité, tous les moyens de séclairer dans
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lunivers matériel ne sont que le reflet de cette lumiere supréme. Ce Brahman est partout, devant,
derriére, au nord, au sud, a lest et a louest, au-dessus et en dessous. En d’autres termes, sa
radiance illimitée sétend aussi bien dans les cieux matériels que dans les cieux spirituels. »

Ce mantra de la Sr7 [Sopanisad est donc une humble priére adressée au Seigneur pour qu’ll écarte
le voile du brahmajyoti et nous permette de voir Son vrai visage.

La connaissance parfaite consiste a connaitre la source du Brahman, Sri Krsna. Elle est contenue
dans des Ecritures comme le Srimad-Bhagavatam, qui élabore en détail la science de la
réalisation de Dieu. Srila Vyasadeva, son auteur, y établit que la Vérité Absolue peut étre percue
sous la forme du Brahman, du Paramatma ou de Bhagavan selon le degré de réalisation de
chacun ; mais jamais il ne décrit la Vérité Supréme comme étant le jiva, le simple étre vivant.
Celui-ci ne doit jamais étre considéré comme la Vérité Supréme et toute-puissante ; sil Iétait,
quel besoin aurait-il de prier le Seigneur pour qu’ll 6te Son voile éblouissant et montre Son vrai
visage.

En conclusion, on réalise le Brahman impersonnel lorsquon ignore les diverses énergies de la
Vérité Absolue, et on réalise le Paramatma lorsque lon prend conscience de Ses énergies
matérielles tout en ne connaissant pas ou treés peu Ses énergies spirituelles. Ces formes de
réalisation de la Vérité Absolue sont donc toutes deux incomplétes. Mais lorsquon est
pleinement réalisé, apreés que le Seigneur a enlevé Ihiranmaya-patra, le voile éblouissant, on
comprend que Krsna, Vasudeva, est tout (vasudevah sarvam iti). Il est a la fois le Brahman, le
Paramatma et Bhagavan. Krsna, ou Bhagavan, est la racine, et le Brahman et le Paramatma sont
Ses branches.

A ces trois degrés de réalisation correspondent trois catégories de spiritualistes : les jfianis (ceux
qui réverent le Brahman impersonnel), les yogis (ceux qui réverent le Paramatma) et les bhaktas
(les dévots du Seigneur, Sri Krsna). La Bhagavad-gita (6.46-47) fait une analyse comparative de
ces trois catégories et précise que celui qui cultive la connaissance védique, le jiiani, est supérieur
a 'homme ordinaire qui nagit quen vue de jouir du fruit de ses actes ; mais le yogi surpasse le
jiani et, de tous les yogis, celui qui sert constamment le Seigneur de tout son étre (le bhakta) est
le plus grand. En résumé, le philosophe est plus évolué que celui qui peine pour quelque bienfait
matériel, le yogi est supérieur au philosophe et le bhakti-yogi, celui qui sert constamment le
Seigneur, est le plus élevé de tous. Et cest vers cette perfection que nous guide la Sri ISopanisad.



Pisan, Dieu, l'ultime soutien

lumiere (brahmajyoti) irradiant de Sa Personne :

brahmano hi pratisthdham

\& Dans la Bhagavad-gita (14.27), le Seigneur décrit ainsi 1’éclatante
i
; amrtasyavyayasya ca
{

sasvatasya ca dharmasya

sukhasyaikantikasya ca

«Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel,
impérissable, éternel, et constitue le principe méme du bonheur
ultime.» Le Brahman, le Paramatma et Bhagavan sont les trois
aspects d’'une méme Vérité. Le Brahman en constitue l’aspect le plus facilement
accessible au spiritualiste néophyte. Lorsqu’il progresse, ce dernier prend conscience
du second aspect de la Vérité Absolue, le Paramatma, puis il en réalise I'aspect ultime,
Bhagavan. La Bhagavad-gita confirme encore cela dans le septiéme verset du chapitre
sept ou Krsna dit qu’ll est le concept ultime de la Vérité Absolue : mattah parataram
nanyat. Krsna est donc la source du brahmajyoti ainsi que du Paramatma omniprésent.

Un peu plus loin dans la Bhagavad-gita (10.42), 11 ajoute :

atha va bahunaitena
kim jAiatena tavarjuna
vistabhyaham idam krtsnam

ekamsena sthito jagat

«Mais a quoi bon, 6 Arjuna, tout ce détail? D’une part infime de Ma personne, Je
pénétre et soutiens l'univers tout entier.» Ce mantra de I'ISopanisad appelle donc le
Seigneur piisan, 'ultime soutien, car non seulement Il soutient ’entiére manifestation
cosmique gridce a Son émanation pléniére, le Paramatma omniprésent, mais Il

maintient également le monde spirituel.
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7.1

Dans la Bhagavad-gita (14.27), le Seigneur décrit ainsi l'éclatante

lumiere (brahmajyoti) irradiant de Sa Personne :

brahmano hi pratisthaham
amrtasyavyayasya ca
sasvatasya ca dharmasya
sukhasyaikantikasya ca

« Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel,
impérissable, éternel, et constitue le principe méme du bonheur
ultime. »

Voici le mot a mot ainsi que la teneur et portée du verset mentionné ci-haut :

brahmanah : du brahmajyoti impersonnel ; hi : certes ; pratistha : le repos ; aham : Je
suis ; amrtasya : de l'immortel ; avyayasya : de limpérissable ; ca : aussi ; Sasvatasya :
de Iéternel ; ca : et ; dharmasya : de la constitution intrinséque ; sukhasya : du

bonheur ; aikantikasya : ultime ; ca : aussi.

Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel, impérissable,

éternel, et constitue le principe méme du bonheur ultime.

TENEUR ET PORTEE : Immortalité, éternité et bonheur constituent la nature du
Brahman. Le Brahman représente la premiére étape de la réalisation spirituelle, le
Paramatma, 'Ame Supréme, la seconde, et Bhagavan, la Personne Supréme, la
réalisation ultime de la Vérité Absolue. La Personne Supréme englobe, par
conséquent, le Brahman et le Paramatma. Nous avons vu, au septiéme chapitre, que le
Seigneur féconde la nature matérielle, la manifestation de Son énergie inférieure, en 'y
injectant des fragments de Iénergie supérieure. Cest ainsi que lélément spirituel se
manifeste dans la nature matérielle. Lorsque [étre conditionné par la nature matérielle
entreprend de cultiver le savoir spirituel, il dépasse cet état matériel et parvient
graduellement jusquau concept du Brahman. Parce quil a atteint cette étape, la
premiére dans la réalisation spirituelle, le spiritualiste a déja dépassé le niveau
matériel. Mais il na pas pour autant encore parfaitement réalisé le Brahman. Il pourra,
sl le désire, se maintenir a ce niveau, puis peu a peu sélever pour réaliser le
Paramatma, puis Bhagavan, Dieu, la Personne Supréme. Les Ecritures védiques nous
en donnent de nombreux exemples, comme celui des quatre Kumaras qui réalisérent
le Brahman, la conception impersonnelle de la Vérité, avant de sélever graduellement

jusqu'au service de dévotion.

Mais il faut savoir que celui qui ne parvient pas a dépasser le niveau du Brahman, de
la conception impersonnelle de la Vérité Absolue, risque de choir de sa position. Le
Srimad-Bhagavatam enseigne que celui qui parvient au stade du Brahman ne saurait
posséder une intelligence parfaitement claire s’il ne séléve au-dela et reste dépourvu

de la connaissance de la Personne Supréme. Il encourra toujours le risque de choir de



Pasan, Dieu, I'ultime soutien

sa position s'il nadopte le service de dévotion. Dans les Textes védiques, il est dit : raso 1
vai sah, rasar hy evayam labdhvanandi bhavati — « Celui qui parvient a connaitre 2
Krsna, Dieu, la Personne Supréme, source intarissable de plaisir, connait en vérité une 3
télicité spirituelle absolue. » (Taittiriya Upanisad 2.7.1) 4
5

Le Seigneur Supréme posséde pleinement les six opulences spirituelles, qu'll partage 6
avec le dévot qui Lapproche, lequel, comme le serviteur du roi, jouit pratiquement des 7
mémes avantages que son maitre. Ainsi, la vie éternelle, mais aussi une joie immortelle 8
et intarissable, sattachent au service de dévotion, lequel inclut la réalisation du 9
Brahman, cest-a-dire I'immortalité, [éternité. Qui sabsorbe pleinement dans la 10
pratique du service de dévotion posséde déja cette perfection. 1
12

Iétre vivant, bien que Brahman par nature, désire dominer lénergie matérielle, ce qui 13
cause sa chute. Par sa nature constitutive, [étre est au-dessus des trois gunas. Toutefois, 14
des qu’il est en contact avec la nature matérielle, il se prend dans les rets de la vertu, la 15
passion et I'ignorance et cherche aussitot @ dominer le monde de la matiére. Mais qu’il 16
pratique le service dévotionnel, en pleine conscience de Krsna, et il transcendera 17
automatiquement les gunas. Son désir illicite de devenir maitre de la nature matérielle 18
se dissipera. Il est donc essentiel de prendre part, en compagnie dautres dévots, au 19
service de dévotion, lequel comprend neuf aspects : écouter les gloires du Seigneur, les 20
chanter, sen souvenir, etc. La fréquentation assidue des dévots et I'influence du maitre 2
spirituel effacent peu & peu le désir matériel de domination, et nous permet de nous fixer 2
dans la pratique du service damour sublime que lon offre au Seigneur. Du vingt- 2
deuxieme au vingt-septiéme verset de notre chapitre, Krsna recommande cette pratique 2
dont lexécution est aisée. Il suffit, en effet, de servir constamment le Seigneur, de e
partager les reliefs sanctifiés de la nourriture offerte a la miirti, de sentir les fleurs offertes 26
a Ses pieds pareils-au-lotus, de visiter les lieux saints ou se déroulérent Ses 27
divertissements transcendantaux, de lire les ouvrages dans lesquels sont décrits Ses 28
différentes activités et Ses échanges damour avec Ses dévots, de toujours chanter Ses 29
saints noms — Hare Krsna Hare Krsna, Krsna Krsna Hare Hare / Hare Rama Hare Rama, 30
Rama Rama Hare Hare - et dobserver les jours de jetine commémorant Ses apparitions 31
et disparitions en ce monde, ainsi que celles de Ses dévots. En se soumettant a de telles 32
pratiques, on se détache entiérement de tout acte matériel. Celui qui peut ainsi pénétrer 33
le brahmajyoti (ou les différents aspects du concept du Brahman) devient en qualité 34
légal de Dieu, la Personne Supréme. 35
36

7.2 Le Brahman, le Paramatma et Bhagavan sont les trois aspects d’une v
méme Vérité. 38

39

Le point 1.2 est corroboré dans le Srimad-Bhagavatam (1.2.11) : 40
41

vadanti tat tattva-vidas a2

tattvari yaj jiidnam advayam a3

brahmeti paramatmeti 44

bhagavan iti Sabdyate 45

namahatta.ca 3
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vadanti : ils disent ; tat : cela ; tattva-vidah : les 4mes érudites ; tattvam : la Vérité
Absolue ; yat : que ; jianam : connaissance ; advayam : non duelle ; brahma iti : connue
sous le nom de Brahman ; paramatma iti : connue sous le nom de Paramatma ;

bhagavan iti : connue sous le nom de Bhagavan ; Sabdyate : ainsi entendu.

Les doctes et sages spiritualistes qui connaissent la Vérité Absolue nomment cette
substance unique, au-dela de toute dualité, du nom de Brahman, Paramatma ou

Bhagavan.

TENEUR ET PORTEE : La Vérité Absolue est 2 la fois sujet et objet, les deux nétant alors
distingués par aucune différence dordre qualitatif. Par suite, le Brahman, le Paramatma
et Bhagavan ne sont, toujours dans [ordre qualitatif, qu'une seule et méme Vérité. Cette
substance unique, la Vérité Absolue, est réalisée en tant que le Brahman impersonnel par
ceux qui étudient les Upanisads, en tant que le Paramatma “localis¢” par les
hiranyagarbhas, ou yogis, et en tant que Bhagavan par les bhaktas. Bhagavan, la Personne
Supréme, le Seigneur Souverain, représente I'aspect ultime de cette Vérité Absolue. Le
Paramatma constitue une manifestation partielle du Seigneur Supréme, et le Brahman
impersonnel forme l€éclat irradiant de Son Corps, comme les rayons qui émanent du
corps du dieu Soleil. Des étudiants d’intelligence partielle arguent parfois de la
supériorité d'un aspect de la Vérité Absolue —celui qu’ils ont réalisé— sur les autres. Les
maitres de la Vérité Absolue, qui en ont une vision parfaite, savent, eux, que Ses trois

aspects ne sont que divers angles de vision de I'unique substance.

Comme on l'a vu dans le premier sloka du premier chapitre de cet ouvrage, la Vérité
Supréme et Absolue Se suffit & Elle-méme, posséde la connaissance parfaite et Se
trouve libre de toute illusion engendrée par le concept de la relativité. Dans le monde
du relatif, le connaissant et le connu sont distincts ; au niveau de la Vérité Absolue, ils
sont une seule et méme chose. Dans le monde du relatif, le connaissant est I'ame
spirituelle vivante, appartenant a Iénergie supérieure, et le connu est la matiére inerte,
constituée dénergie inférieure ; dualité, donc, entre énergies inférieure et supérieure.
Au contraire, dans le royaume absolu, connaissant et connu participent tous deux de
Iénergie supérieure. Trois formes dénergies émanent en fait de la source supréme. I
nexiste aucune différence fondamentale entre Iénergie et sa source, mais on distingue
néanmoins différentes qualités dénergies. Le royaume absolu et les étres vivants
appartiennent tous deux a lénergie supérieure, mais I'univers matériel est constitué
dénergie inférieure. Et lorsque Iétre distinct entre au contact de [énergie inférieure, il
tombe sous le coup de lillusion, laquelle lui fait croire qu’il appartient lui-méme a
Iénergie inférieure, dou le concept de la relativité, présent dans 'univers matériel.
Mais dans Absolu, aucun sentiment de distinction nexiste entre le connaissant et le

connu, et par suite, tout y est absolu.

On pourrait définir la Vérité Absolue en d’autres mots, tels la Réalité Absolue. La Réalité Absolue
quest Krsna. Comme on dit, Krsna est tout et tout est Krsna. Donc rien nest jamais
«déconnecté» de Krsna. Tout est connecté a Krsna, tout, tout, tout sans exception. Comme il est
dit, pas un brin d’herbe ne bouge sans la sanction (l'assentiment) de Krsna. Srila Prabhupada
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disait que lon peut comparer la Vérité Absolue a un diamant. Quand on regarde le diamant, on
ne peut que le regarder selon autant d’angles que lon veuille. Il demeure toujours le méme
diamant, mais de différents points de vue. Ignorer Krsna cest comme penser que le diamant que
lon tient dans ses mains est autre chose, tout sauf un diamant. Pourtant il est sous notre nez, et
lon spécule sur sa véritable nature. Cest ce quon appelle I'illusion ou maya.

Quest-ce que maya ? Cest croire en lexistence de quoi que soit sans sa relation avec Krsna. Pour
un dévot, un «habitué» du service de dévotion, et plus il est habitué a servir Krsna, plus il est
difficile de vivre sans «respirer » la relation méme de tout ce qui existe en rapport avec Krsna. De
par son absorption en amour de Krsna, et du fait qu’il ait une connaissance poussée de Krsna, il
ne peut que voir finalement quil y a moyen de tout voir en relation avec Krsna. Il peut
comprendre a quoi peut servir le monde matériel : a la fois pour oublier Krsna, mais tout autant
pour Le servir. Telle son option bien arrétée. Tel est son désir, telle est sa réalité. Tout d'un coup,
tout matche avec la conscience de Krsna dans toutes les directions, nord, sud, est, ouest et entre.
Les Ecritures brillent de tous leurs feux et la vie ne respire que pour Krsna tel qu’il se doit.

Laspirant dévot cherche toujours a parfaire son éducation. La Bhagavad-gita est parfaite a cet
égard. Nous y trouvons une description du spiritualiste qui sabsorbe dans la Vérité Absolue.
Nous citons donc le chapitre 6, verset 10 :

yogi yusijita satatam
atmanar rahasi sthitah
ekaki yata-cittatma

nirasir aparigrahah

yogT : un spiritualiste ; yusijita : doit Sabsorber dans la conscience de Krsna ; satatam :
constamment ; dtmanam : lui-méme (par le corps, le mental et le soi) ; rahasi : dans
un endroit solitaire ; sthitah : étant situé ; ekaki : seul ; yata-citta-atma : toujours tres
attentif & maitriser le mental ; nirasih : sans se laisser attirer par rien dautre ;

aparigrahah : libre de tout sentiment de possession.

Le spiritualiste doit se vouer corps et Ame au Supréme. 11 lui faut vivre en un lieu
solitaire, toujours rester maitre de son mental, et s’affranchir de tout désir et de

tout sentiment de possession.

TENEUR ET PORTEE : La réalisation de Krsna comprend différents degrés : la
réalisation du Brahman, celle du Paramatma et celle de la Personne Supréme. Ftre
conscient de Krsna, cest étre pleinement engagé dans le service damour
transcendantal du Seigneur. Ceux qui sont attachés au Brahman impersonnel ou a
l'aspect localisé de ’Ame Supréme sont eux aussi, de fagon indirecte et incompléte,
conscients de Krsna, puisque le Brahman impersonnel est la radiance spirituelle de la
Personne Supréme, et le Paramatma, Sa représentation partielle omniprésente. On
dira donc d'un homme directement conscient de Krsna qu’il est le plus avancé des

spiritualistes, car il sait ce que sont le Brahman et le Paramatma. Sa connaissance de
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1 la Vérité Absolue est parfaite, quand celle de l'impersonnaliste et du yogi en
2 méditation est imparfaite.

3

4 Il est néanmoins conseillé ici a tous les spiritualistes de continuer avec constance dans
5 leur voie respective, afin datteindre tot ou tard la plus haute perfection. Le premier
6 devoir du spiritualiste commande en effet dabsorber le mental en Krsna. Toujours
7 penser a Lui et ne jamais Loublier, ne fat-ce qu'un instant. Cette concentration de lesprit
8 sur le Supréme sappelle samadhi, ou extase méditative. Pour latteindre, on doit vivre
9 dans la solitude et éviter toute distraction, rechercher les situations favorables et rejeter
10 tout ce qui pourrait faire obstacle a la réalisation spirituelle. Ferme dans sa
1 détermination, le spiritualiste doit en outre se défaire de la convoitise pour les biens
12 matériels inutiles afin de ne pas rester prisonnier de son esprit de possession.

13

14 Quand on pratique directement la conscience de Krsna, toutes ces précautions sont
15 naturellement prises, attendu que le bhakti-yoga implique une abnégation de soi qui
16 laisse trés peu de chance a lesprit de possession de se manifester. Srila Riipa Gosvami
17 dit a ce propos :

18

19 andsaktasya visayan

20 yatharham upayufijatah

21 nirbandhah krsna-sambandhe

22 yuktam vairagyam ucyate

23 praparicikataya buddhya

2 hari-sambandhi-vastunah

25 mumuksubhih parityago

2 vairagyari phalgu kathyate

27

28 « Celui qui nest attaché a rien, mais qui en méme temps accepte tout pour le service
29 de Krsna, transcende vraiment lesprit de possession. Au contraire, le renoncement de
30 celui qui rejette tout, parce qu’il ignore qu’un lien unit toute chose au Seigneur, sera
31 toujours incomplet. » (Bhakti-rasamyta-sindhu 1.2.255-256)

32

33 Parce qu’il sait que Dieu est le véritable possesseur de tout, le dévot de Krsna
34 Saffranchit sans difficulté du sentiment de possession. Il ne recherche jamais un
35 quelconque bénéfice personnel, mais sait accepter tout ce qui est favorable a la
36 conscience de Krsna, et rejeter ce qui pourrait lui nuire. Toujours situé & un niveau
37 purement spirituel, il transcende la matiére et vit en solitaire, Wayant aucun gott pour
38 la compagnie des personnes qui refusent la conscience de Krsna. Cest pourquoi il est
39 le parfait yogi.

40

n Dans la conscience de Krsna, le dévot na qu'a syntoniser Krsna 24/7. Krsna est en ondes 24/7. Le
I dévot peut ainsi y trouver son comble.
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7.3 Le Brahman en constitue l'aspect le plus facilement accessible au
spiritualiste néophyte.

Quest-il entendu par «spiritualiste néophyte» ? Le spiritualiste néophyte est cette personne qui
par réalisation arrive a la frontiére du matérialisme. Il a tout essayé ou du moins a compris qu’il
nest dores et déja pas tout a fait nécessaire de gotter a tout dans le monde matériel car en bout
de ligne la conclusion de toute entreprise matérielle est toujours aussi décevante : zéro
satisfaction durable. On ne met pas en cause la satisfaction, mais la permanence de ladite
satisfaction. La satisfaction permanente ne se trouve pas sur le plan matériel du fait de notre
constitution dame spirituelle. On peut se leurrer en intoxications de toutes sortes, grossieres et
subtiles, mais le résultat sera toujours le méme : le vide d'un coeur assoiffé de permanence, bref
ni plus ni moins déternité. Malheureusement, zéro substance + zéro substance = toujours zéro
substance. A défaut de cette réalisation, on pourra toujours sentéter et oser persévérer contre
vents et marées a trouver un bonheur permanent en quelque racoin de I'univers.

Donc notre spiritualiste en herbe ou pas apres tout, pourra toujours s'intéresser aux démarches
qui visent au-dela de la juridiction des plaisirs matériels grossiers. A défaut de connaitre mieux,
mieux vaut lattrait philosophique de «je ne sais pas quoi, mais plus sublime que tout», «la
lumiere», «leBrahman», le «nirvana» dit-on. Mais, prochaine étape, qu'y a-t-il au-dela de la
lumiére et compagnie ? Il I'ignore. Pour linstant cest la lumiere qui compte. De quelle lumiere
sagit-il, il pourra toujours chercher. Et par la grace de Krsna, il finira bien un jour par trouver.
Pour l'instant il est, Dieu merci, en tentative dorbite au-dela du matérialisme. Cest déja ¢a. Mais
peu importe, tant que son coeur maura pas trouvé tout ce qu’il aspire du fond de son fond, il
restera en appétit tout en tentant d’aller jusquau bout malgré tout. Mais il ne le sait pas encore
que son sort, comme toujours, demeure entre les mains de Krsna pour le bénir en temps et lieu
d’une rencontre d’un pur dévot du Seigneur qui sera capable de tout débroussailler pour lui. A
la lumiére cette fois de la connaissance spirituelle et absolue, samorcera pour lui son emprunt
définitif de la voie qui le menera au-dela de lemprise de [énergie illusoire du Seigneur. Son cceur
sera comblé a saisir lopportunité de sabsorber pleinement dans le service de dévotion sous
directive adéquate. Petit a petit il finira par aspirer au pur service de dévotion. Il comprendra
tout ce qu’il lui faut savoir autant sur la vie matérielle que spirituelle, laquelle peut étre tout aussi
tangible que tout ce qu’il aurait vécu auparavant, mais avec la seule différence que cette derniére
est fructueuse en connaissance, éternité et félicité. Il sait que la libération l'attend mais il nest pas
pressé. La lumiére du Brahman impersonnelle nest pas importante, cest la source du Brahman
qui lest. Pour Tinstant et pour toujours il n'y a que le service de dévotion pur, immotivé et
ininterrompu qu’il espére atteindre un jour ou lautre. Cette absorption est satisfaisante en soi. Le
meilleur est a venir a partir du moment ot il connaitra pour vrai ce quest l'amour extatique de
Dieu, la Personne Supréme, Sri Krsna. A partir de ce moment tout ira en saméliorant pour lui.

Autre réflextion sur le point 1.3

Le point 1.3 mérite réflexion. Rationnellement parlant, nous divisons les spiritualistes en trois
catégories : jianis, yogis et bhaktas. Les jfianis recherchent philosophiquement la Vérité Absolue.
Illeur est méme donné de pouvoir réaliser lexistence du brahmajyoti et de sy fondre. Est-ce que
ce chemin est facile d’acces pour eux ? Certes pas comme le confirme la Bhagavad-gita (14.27) :
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brahmano hi pratisthaham
amrtasyavyayasya ca
sasvatasya ca dharmasya

sukhasyaikantikasya ca

brahmanah : du brahmajyoti impersonnel ; hi : certes ; pratistha : le repos ; aham : Je
suis ; amyrtasya : de 'immortel ; avyayasya : de l'impérissable ; ca : aussi ; Sasvatasya :
de [éternel ; ca : et ; dharmasya : de la constitution intrinséque ; sukhasya : du

bonheur ; aikantikasya : ultime ; ca : aussi.

Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel, impérissable,

éternel, et constitue le principe méme du bonheur ultime.

TENEUR ET PORTEE : Immortalité, éternité et bonheur constituent la nature du Brahman.
Le Brahman représente la premiére étape de la réalisation spirituelle, le Paramatma, lAme
Supréme, la seconde, et Bhagavan, la Personne Supréme, la réalisation ultime de la Vérité
Absolue. La Personne Supréme englobe, par conséquent, le Brahman et le Paramatma.
Nous avons vu, au septiéme chapitre, que le Seigneur féconde la nature matérielle, la
manifestation de Son énergie inférieure, en y injectant des fragments de lénergie
supérieure. Cest ainsi que lélément spirituel se manifeste dans la nature matérielle.
Lorsque [étre conditionné par la nature matérielle entreprend de cultiver le savoir spirituel,
il dépasse cet état matériel et parvient graduellement jusquau concept du Brahman. Parce
qu’il a atteint cette étape, la premiére dans la réalisation spirituelle, le spiritualiste a déja
dépassé le niveau matériel. Mais il na pas pour autant encore parfaitement réalisé le
Brahman. Il pourra, s'il le désire, se maintenir & ce niveau, puis peu a peu sélever pour réaliser
le Paramatma, puis Bhagavan, Dieu, la Personne Supréme. Les Ecritures védiques nous en
donnent de nombreux exemples, comme celui des quatre Kuméras qui réalisérent le
Brahman, la conception impersonnelle de la Vérité, avant de sélever graduellement jusquau

service de dévotion.

Mais il faut savoir que celui qui ne parvient pas a dépasser le niveau du Brahman, de
la conception impersonnelle de la Vérité Absolue, risque de choir de sa position. Le
Srimad-Bhagavatam enseigne que celui qui parvient au stade du Brahman ne saurait
posséder une intelligence parfaitement claire s’il ne séléve au-dela et reste dépourvu
de la connaissance de la Personne Supréme. Il encourra toujours le risque de choir de
sa position s'il nadopte le service de dévotion. Dans les Textes védiques, il est dit : raso
vai sah, rasari hy evayam labdhvanandi bhavati — « Celui qui parvient a connaitre
Krsna, Dieu, la Personne Supréme, source intarissable de plaisir, connait en vérité une

télicité spirituelle absolue. » (Taittiriya Upanisad 2.7.1)

Le Seigneur Supréme posséde pleinement les six perfections spirituelles, qu’Il partage avec
le dévot qui Capproche, lequel, comme le serviteur du roi, jouit pratiquement des mémes
avantages que son maitre. Ainsi, la vie éternelle, mais aussi une joie immortelle et

intarissable, sattachent au service de dévotion, lequel inclut la réalisation du Brahman,
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cest-a-dire l'immortalité, Iéternité. Qui sabsorbe pleinement dans la pratique du service

de dévotion possede déja cette perfection.

Létre vivant, bien que Brahman par nature, désire dominer Iénergie matérielle, ce qui
cause sa chute. Par sa nature constitutive, [étre est au-dessus des trois gunas. Toutefois,
des qu’il est en contact avec la nature matérielle, il se prend dans les rets de la vertu, la
passion et I'ignorance et cherche aussitot a dominer le monde de la matiére. Mais qu’il
pratique le service dévotionnel, en pleine conscience de Krsna, et il transcendera
automatiquement les gunas. Son désir illicite de devenir maitre de la nature matérielle
se dissipera. Il est donc essentiel de prendre part, en compagnie dautres dévots, au
service de dévotion, lequel comprend neuf aspects : écouter les gloires du Seigneur, les
chanter, sen souvenir, etc. La fréquentation assidue des dévots et I'influence du maitre
spirituel effacent peu a peu le désir matériel de domination, et nous permet de nous
fixer dans la pratique du service damour sublime que l'on offre au Seigneur. Du vingt-
deuxieéme au vingt-septiéme verset de notre chapitre, Krsna recommande cette
pratique dont lexécution est aisée. Il suffit, en effet, de servir constamment le Seigneur,
de partager les reliefs sanctifiés de la nourriture offerte a la marti, de sentir les fleurs
offertes a Ses pieds pareils-au-lotus, de visiter les lieux saints ol se déroulérent Ses
divertissements transcendantaux, de lire les ouvrages dans lesquels sont décrits Ses
différentes activités et Ses échanges d'amour avec Ses dévots, de toujours chanter Ses
saints noms - Hare Krsna Hare Krsna, Krsna Krsna Hare Hare / Hare Rama Hare Rama,
Rama Rama Hare Hare — et dobserver les jours de jetine commémorant Ses apparitions et
disparitions en ce monde, ainsi que celles de Ses dévots. En se soumettant a de telles
pratiques, on se détache entiérement de tout acte matériel. Celui qui peut ainsi pénétrer le
brahmajyoti (ou les différents aspects du concept du Brahman) devient en qualité Iégal de

Dieu, la Personne Supréme.

En ce qui a trait aux dévots, ils réalisent lexistence du Brahman impersonnel du fait de connaitre
Krsna. Ils acceptent volontiers que Krsna en soit la source. Ils ne désirent pas s’y fondre car ils
nont d’intérét que pour le service de dévotion, lequel requiert le processus lui-méme, un maitre
et son serviteur. Ce dernier leur procure une satisfaction incomparable a celle de se fondre dans
le brahmajyoti fut-ce des millions de fois au risque de faire fi de leur individualité personnelle.
Un tel entendement est le fruit naturel dune écoute assidue des propos d'un pur dévot du
Seigneur Krsna.

Le Nectar de la Dévotion soutient nos propos. En voici un extrait tiré du premier chapitre :
Le bonheur de ne plus faire qu’Un avec I’Absolu

Srila Riipa Gosvami explique que serait-il multiplié des millions de fois, le brahmananda
- le bonheur quéprouve [étre a ne plus faire qu'Un avec lAbsolu - ne peut se mesurer
fat-ce a une goutte du bonheur qui coule de locéan du service de dévotion. Dans le
Hari-bhakti-sudhodaya, comblant de priéres Sri Nrsirhhadeva, Prahlada Maharaja

prononce ces mots :
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Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

1 «Si intense est le bonheur que jéprouve en Ta présence, 6 Seigneur de 'Univers, quun
2 océan de félicité me submerge. En comparaison avec lui, le brahmananda napparait
3 plus que comme leau dans lempreinte du sabot d’une vache. »

4

5 Pareillement, Sridhara Svami précise dans le Bhavartha-dipika, son commentaire du
6 Srimad-Bhagavatam :

7

8 «Lame fortunée qui nage dans locéan de nectar issu de la dévotion quelle T'oftre, et
9 savoure celui qui sattache au récit de Tes Divertissements, 6 Seigneur, connait certes
10 des extases qui éclipsent le bonheur engendré par lexercice de la piété, l'accroissement
1 des richesses, la satisfaction des sens et la libération. Pour un tel bhakta, établi au
12 niveau spirituel, toute forme de bonheur autre que celui quapporte le service de
13 dévotion na pas plus d’'importance qu'un fétu de paille tramant dans la rue.»

14

15

16

17 Brahma-sukha et bhakti

18 (Dune part, le bonheur de se fondre dans la radiance impersonnelle émanant du Seigneur Supréme,
19 sans plus ; et dautre part, la saveur du service de dévotion regorgeant de félicité procurant entiére
20 satisfaction.)

21

2 A ce propos, nous trouvons un verset fort pertinent de Prahlada Maharaja dans le Srimad-
23 Bhagavatam (7.7.37) :

24

25 adhoksajalambham ihasubhatmanah

26 Saririnah sarsrti-cakra-Satanam

27 tad brahma-nirvana-sukham vidur budhas

28 tato bhajadhvam hrdaye hrd-isvaram

29

30 adhoksaja : avec le Seigneur Souverain, qui est au-dela de lesprit matérialiste ou de la
a1 connaissance expérimentale ; alambham : étant constamment en contact ; iha : dans cet
32 univers matériel ; asubha-atmanah : dont le mental est souillé par la matiére ; Saririnah :
33 d'un étre ayant dii revétir un corps matériel ; samsrti : de lexistence matérielle ; cakra : le
34 cycle ; Satanam : mettant complétement fin ; tat : ce ; brahma-nirvana : 1ié au Brahman
35 Supréme, la Vérité Absolue ; sukham : le bonheur spirituel ; viduh : comprennent ; budhah :
36 ceux qui sont spirituellement avancés ; tatah : en conséquence ; bhajadhvam : pratiquez le
37 service de dévotion ; hrdaye : au plus profond du cceur ; hrt-isvaram : au Seigneur
38 Souverain, TAme Supréme sise dans le cceur.

39

40 Le véritable probléeme de l'existence consiste en la répétition de la naissance et de la
a1 mort, semblable a4 une roue tournant sans fn. Cependant, cette roue sarréte
a2 complétement lorsquon entre en contact avec Dieu, la Personne Supréme. Autrement
43 dit, grace a la félicité transcendantale que procure la pratique constante du service de
44 dévotion, on vient a s’affranchir complétement de lexistence matérielle. Tous les
a5 hommes de savoir connaisent cette vérité. Cest pourquoi, mes chers amis, vous qui

10 namahatta.ca
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étes fils d’asuras, commencez dés maintenant a méditer sur ’FAme Supréme, présente

dans le coeur de chaque étre, et a Cadorer.

TENEUR ET PORTEE : On congoit généralement quen se fondant dans le Brahman,
Paspect impersonnel de la Vérité Absolue, on trouve le bonheur parfait. Les mots brahma-
nirvana font allusion au fait de se relier a la Vérité Absolue, dont on prend conscience
selon trois aspects : brahmeti paramatmeti bhagavan iti Sabdyate. On éprouve un bonheur
spirituel (brahma-sukha) en se fondant dans le Brahman impersonnel parce que le
brahmajyoti est la radiance de Dieu, la Personne Supréme. Yasya prabha prabhavato jagad-
anda-koti. Yasya prabha, le Brahman impersonnel, est formé par les rayons qui émanent
du Corps transcendantal de Krsna. En conséquence, la félicité spirituelle quon peut
éprouver en se fondant dans le Brahman provient du contact avec Krsna. Ce contact de
Krsna est le parfait brahma-sukha. Lorsque le mental est en relation avec le Brahman
impersonnel, [étre devient satisfait, mais il lui faut progresser davantage pour servir le
Seigneur Supréme car il nest pas assuré de pouvoir rester ainsi dans le rayonnement du
Brahman. Les Ecritures enseignent en effet : aruhya krcchrena parari padarm tatah patanty
adho ‘nadrta-yusmad-anghrayah [SB. 10.2.32] —méme si fon se fond dans l'aspect Brahman
de la Vérité Absolue, il se peut toujours quon tombe de cette position parce quon ne
connait pas Adhoksaja, ou Vasudeva. Bien entendu, le brahma-sukha éclipse tout bonheur
matériel, mais lorsquon dépasse la réalisation du Brahman impersonnel et du Paramatma
localisé pour se tourner vers Dieu, la Personne Supréme, dans une relation de serviteur,
d’ami, de parent ou d'amant, le bonheur spirituel pénétre alors tout notre étre. A ce stade,
on éprouve automatiquement la félicité spirituelle, tout comme on devient joyeux sit6t que
lon apercoit léclat de la lune. La vue de la lune procure en effet une joie naturelle, mais
lorsquon a la possibilité de voir Dieu, la Personne Supréme, le bonheur spirituel saccroit
des centaines et des milliers de fois. Dés quon entre en contact intime avec le Seigneur
Souverain, on se libére sans le moindre doute de toute souillure matérielle. Ya nirvrtis
tanu-bhrtam [SB. 4.9.10]. Cette cessation de tout bonheur matériel a pour nom nirvrti ou

nirvana. Srila Ripa Gosvami explique dans son Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.38)

brahmanando bhaved esa
cet parardha-guni-krtah
naiti bhakti-sukhambhodheh

paramanu-tulam api

Si lon multipliait cent millions de fois le brahmananda —la félicité obtenue en se fondant
dans la splendeur du Brahman—, il resterait encore inférieur a un seul atome de océan de

félicité spirituelle que procure le service de dévotion.

brahma-bhitah prasannatma
na Socati na kariksati
samah sarvesu bhiitesu

mad-bhaktim labhate param

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
22
43
24

45

namahatta.ca 11



Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
42
43
44

45

12 namahatta.ca

“Celui qui atteint le niveau spirituel réalise du méme coup le Brahman Supréme, et connait
une joie infnie. Jamais il ne safflige, jamais il naspire a quoi que ce soit ; il se montre égal
envers tous les étres. Celui-1a obtient alors de Me servir avec un amour et une dévotion
purs” (B.g., 18.54) Si quelqu'un progresse par-dela le brahma-nirvana, il atteint le stade du
service de dévotion (mad-bhaktim labhate param). Le mot adhoksajalambham se
rapporte au fait de maintenir lesprit constamment fxé sur la Vérité Absolue, laquelle se
situe hors de portée du mental et des conjectures intellectuelles. Sa vai manah krsna-
padaravindayoh [SB. 9.4.18]. Tel est le résultat de l'adoration de la mirti. En servant
constamment le Seigneur et en méditant sur Ses pieds pareils-au-lotus, on saffranchit
automatiquement de toute souillure matérielle. Les mots brahma-nirvana-sukham
indiquent donc que lorsquon est en contact avec la Vérité Absolue, la satisfaction

matérielle des sens sen trouve complétement annulée.

Pratiquement parlant le service de dévotion gravite autour de 'adoration de la murti. La marti
est Dieu en personne. Dieu est infini tout comme lest Son service damour. Le dévot peut sy
consacrer corps et ame. Krsna est source de tout plaisir a I'infini. Plus le dévot Le sert, plus il
gagne en connaissance et félicité et a la fin, il atteint [éternité en entrant dans le royaume du
Seigneur. Ce royaume dou personne ne revient. Tel est le comble du bonheur. Au contact de
Krsna, ce bonheur est sans fin, inépuisable, inexhaustible tout comme Krsna.

1.4 Lorsqu'il progresse, ce dernier prend conscience du second aspect de
la Veérité Absolue, le Paramatma...

Le chemin de la réalisation spirituelle est certes long, trés long. Y parvenir semble aussi «éternel »
que le conditionnement méme de I'ime égarée dans le monde matériel. Lame conditionnée est
appelée nitya-baddha, éternellement déchue dans le monde matériel. Srila Prabhupada explique
dans une classe qu’il donna a Londres le 14 juillet 1973 :

Le mot nitya-siddha est significatif. Nitya-siddha et nitya-baddha. 1l y a deux sortes
détres vivants. Nitya-baddha signifie «toujours conditionné». On entend par la ceux
qui se trouvent dans ce monde matériel, qui ne savent pas quand ils sont entrés en
contact avec ce monde matériel, et qui ne savent pas non plus quand ils seront libérés.
On les appelle nitya-baddhas, les dmes éternellement conditionnées. De méme, il
existe les nitya-siddhas. Nitya-siddhas signifie qu’ils nentrent jamais en contact avec ce
monde matériel, et méme s’ils viennent ici pour une mission, ils noublient pas leur

position. Cest ce quon appelle nitya-siddha.

Le sort de l'ame conditionnée commence a changer en venant en contact avec la conscience de
Krsna par le biais de la miséricorde d’'un pur bhakta. Méme a ¢a, toujours est-il qu’il faut quelle
séveille a la vie spirituelle. Une étincelle est toujours présente dans le coeur de toute ame
conditionnée quant a sa possibilité dembrasser la vie spirituelle. Mais cette étincelle doit étre
alimentée pour devenir un feu ardent. A partir du moment ou, grace a ce feu, la priorité
principale devient de senquérir sans cesse de la Vérité Absolue, Krsna, la voie de la libération
souvre grand devant elle.
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Tout ne devient plus quune priorité bien placée de comprendre cotite que cotte sa véritable
position déchue et de raviver sa relation éternelle avec le Tout Complet, FAme Supréme. Telle est
ce & quoi se résume une étude aussi approfondie que possible de la Sri ISopanisad.

Plus vous demeurez un rebelle sous lemprise de [énergie illusoire, plus vous restez condamné a
lignorance. Vous pensez bien faire, vous cherchez a bien faire dans le fond, mais a vrai dire vous
ne connaissez rien de ce qui est bon de méme que de ce qu’il faut faire de bon dans la vie. Et
pourquoi? Vous névoluez que sur le plan neutre de la vie matérielle et vous navez pas par
conséquence léducation requise pour voir en terme de transcendance. Votre soi-disant
éducation matérielle ne vous permet pas dailleurs davoir la moindre conscience de la notion
d'une Ame Supréme omniprésente en personne en tout ce qui existe. Vous étes victime d’'un
mangque flagrant de conscience de Dieu. Comment et pourquoi vous blamer ¢ Cest la nature de
lexistence matérielle qui est faite ainsi. Telle est la maladie liée a l'aveuglement de la matiére. Tous
les étres naissent dans l'ignorance. Vous tournez en rond dans le désert sans fin ni pitié de
lexistence matérielle. Vous étes en manque de bonne fortune. Mais cela peut changer, Dieu
merci, par la bienveillance de Dieu a [égard d'une ame déchue dont les actes pieux ont joué en sa
faveur.

1l faut étre une 4me bénie de Dieu pour venir en contact avec une ame réalisée qui, a son tour,
soccupera de vous offrir refuge et par conséquent protection face aux influences de la nature
matérielle, les gunas. A vrai dire, un pur dévot est un agent du Seigneur offrant libéralement le
refuge des pieds pareils au lotus du Seigneur, le seul refuge qui soit une alternative viable a
lexistence matérielle. Cet entendement peut échapper a de nombreuses personnes pour une raison
ou une autre, et ce, méme si elles en entendent parler. Chacun dispose d’une liberté de choix dans
la vie. Les priorités ne sont pas nécessairement les mémes pour tous. Cest libre a quelqu’un de
continuer gaiement dans son ignorance qui, elle, finira toujours par lempécher de voir les choses a
leur juste valeur. Mais pour les autres, les ames fortunées, une opportunité inouie souvre toute
grande devant elles. Par la grace de Ame Supréme Omniprésente dans leur coeur, ces ames sont
guidées dores et déja sur le chemin de la réalisation spirituelle. La main et la voix du Seigneur a
l'interne y sont pour quelque choses. Extérieurement parlant, de concert avec un pur dévot, une
ame fortunée en sera bientodt a ses premiers pas sur la voie de la réalisation spirituelle. Le pur dévot
l'instruira de la science de Dieu, la seule nécessité véritable dont on ne devrait absolument pas se
passer. Lame fortunée est diment guidée de lintérieur comme de lextérieur. Son futur sannonce
des plus prometteurs.

Une ame fortunée nest jamais laissée a elle-méme dans la vie spirituelle. La vie spirituelle nest pas
comme la vie matérielle ot chacun nest que laissé a lui-méme, livré aux conséquences
interminables de ses actes, coup aprés coup, condamné a lengrenage des actions et réactions a
travers le cycle des morts et renaissances. Un triste sort pour toute &me inconsciente du seul et
unique but ultime de la vie, atteignable par amour seulement, nonobstant toute considération de
karma avantageux ou de vikarma malencontreux. lAme Supréme est en arriére-plan, toujours
aussi bienfaitrice envers toute ame sincerement désireuse de progresser sur la voie de la réalisation
spirituelle. "PAme Supréme l'aide a prendre les bonnes décisions en fonction du service de dévotion,
parce quapres tout, le service de dévotion est lobjet méme de ses priéres. Le Seigneur le sait et la
guide en conséquence. La voie du progres spirituel est fort heureuse a tous égards.
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Plus un dévot progresse grace a la miséricorde de PAme Supréme, plus il apprécie, il percoit la
présence de FAme Supréme en tout, et ce tout sétend a l'univers entier. Enfin il commence a
comprendre par révélation ce que les sastras affirment sur FAme Supréme. Il apprécie grandement
pareilles révélations et son amour croit d'autant pour FAme Supréme. Il est fort encouragé dans sa
démarche dévotionnelle.

Que savons-nous vraiment de lAme Supréme & moins que cette connaissance ne nous ait été
transmise de la juste fagon d’'une autorité en la matiere, cest-a-dire un maitre spirituel authentique ¢
De plus, quand on ne sait pas grand-chose davance de par notre conditionnement matériel, les
Ecritures authentiques saverent des références par excellence. Elles sont a juste titre des
incarnations sonores de Dieu, non différentes de Lui lorsquelles sont écoutées de bonne source.
Avec pour résultat de chasser les ténebres de I'ignorance.

La Bhagavad-gita (18.61) nous instruit ainsi du role de ’Ame Supréme :

isvarah sarva-bhatanam
hrd-dese ‘rjuna tisthati
bhramayan sarva-bhitani

yantrariadhani mayaya

isvarah :le Seigneur Supréme ; sarva-bhutanam : de tous les étres ; hrt-dese : dans le siége
du ceeur ; arjuna : 6 Arjuna ; tisthati : réside ; bhramayan : faisant se déplacer ; sarva-
bhitani : tous les étres ; yantra : sur une machine ; aritidhani : étant placés ; mayaya : sous

I'influence de Iénergie matérielle.

Le Seigneur Supréme, 6 Arjuna, Se tient dans le coeur de tous les étres, qui sont en
quelque sorte placés dans une machine faite d'énergie matérielle. Ainsi dirige-t-I1

leurs errances a tous.

TENEUR ET PORTEE : Arjuna nest pas le connaissant supréme. Sa décision de combattre ou
de ne pas combattre ne releve donc que de son jugement limité. Krsna a enseigné que
l'individu nest pas supréme. Lui-méme, Dieu, dans Sa forme de Paramatma, habite le
ceeur de tous les étres et les dirige. En changeant de corps, létre distinct oublie ses actes
passés, mais le Paramatma, lAme Supréme, qui connait le passé, le présent et le futur,
demeure témoin de tous ses actes. Ainsi, les 4mes conditionnées sont dirigées dans tous
leurs actes par FAme Supréme et obtiennent ce quelles méritent. Elles sont portées par le
corps, lui-méme créé par [énergie matérielle sous la direction de Ame Supréme. Dés que
Jétre est placé dans un corps, il doit agir selon le conditionnement propre a ce corps. Un
homme au volant d’une voiture rapide ira certes plus vite qu'un autre pourvu d'un véhicule
plus lent, méme si les deux conducteurs sont de méme force. Il en est de méme des étres
vivants. Sous les ordres de I'Etre Supréme, la nature matérielle fagonne pour chaque étre

un corps particulier qui lui permet d’agir en conformité avec ses désirs passés.
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Les étres ne sont pas indépendants. Ils dépendent de Dieu, la Personne Supréme, car
ils demeurent constamment sous Son controdle. Il est donc du devoir de chacun de

sabandonner a Lui, ainsi que le commande le verset suivant.
B.g. 18.62

tam eva Saranari gaccha
sarva-bhavena bharata
tat-prasadat parar Santim

sthanari prapsyasi $asvatam

tam : a Lui; eva : certes ; Saranam gaccha : abandonne-toi ; sarva-bhavena : a tous les
égards ; bharata : 6 fils de Bharata ; tat-prasadat : par Sa grace ; param
transcendantale ; Santim : la paix ; sthanam : la demeure ; prapsyasi : tu obtiendras ;

7

Sasvatam : éternelle.

O descendant de Bharata, abandonne-toi entiérement a Lui. Par Sa grace, tu

connaitras la paix absolue et atteindras ’éternelle et supréme demeure.

TENEUR ET PORTEE : Ainsi, [étre vivant doit sabandonner a la Personne Supréme, sise
dans le cceur de chacun. Non seulement cet abandon le soulagera des souffrances
engendrées par lexistence matérielle, mais il atteindra Dieu, I'Etre Supréme. Les Textes
védiques (Rg-veda 1.22.20) décrivent le monde spirituel comme étant tad visnoh
paramarin padam. Puisque le royaume de Dieu sétend a toute la création, tout ce qui
est matériel est en réalité spirituel, mais ici les mots paramarm padam désignent

spécifiquement la demeure éternelle, le monde spirituel ou Vaikuntha.

Le quinziéme chapitre de la Bhagavad-gita enseigne : sarvasya caham hyrdi sannivistah.
Le Seigneur est dans le coeur de chacun. Ainsi, quand il est recommandé de sabandonner
aTAme Supréme qui Se trouve en nous, cela signifie quil faut sabandonner a la Personne
Supréme, Dieu, Krsna. Arjuna a reconnu en Krsna le Seigneur Supréme. Déja, dans le
dixieme chapitre, il voyait en Lui le pararii brahma param dhama. 1l avait réalisé que
Krsna est Dieu, la Personne Supréme, 'ultime demeure de tous les étres, et cela non
seulement sur la base de son expérience personnelle, mais aussi sur la foi des
déclarations des grandes autorités en matiére spirituelle que sont Narada, Asita,

Devala et Vyasa.
La Bhagavad-gita (15.15) décrit aussi le role de ’Ame Supréme :

sarvasya cahari hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanatit ca
vedais ca sarvair aham eva vedyo

vedanta-krd veda-vid eva caham
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sarvasya : de tous les étres ; ca : et ; aham : Je ; hrdi : dans le coeur ; sannivistah : situé ;
mattah : de Moi ; smrtih : le souvenir ; jidnam : la connaissance ; apohanam : oubli ;
ca: et ; vedaih : par les Védas ; ca : aussi ; sarvaih : tous ; aham : Je suis ; eva : certes ;
vedyah : connaissable ; vedanta-krt : Celui qui a composé le Vedanta ; veda-vit : Celui

qui connait les Védas ; eva : certes ; ca : et ; aham : Je.

Je Me tiens dans le cceur de chaque étre, et de Moi viennent le souvenir, le savoir et
Poubli. Le but de tous les Védas est de Me connaitre. En vérité, Je suis Celui qui

connait les Védas et Celui qui composa le Vedanta.

TENEUR ET PORTEE : Le Seigneur Supréme Se trouve dans le cceur de chaque étre sous la
forme du Paramatma, et Il est a Iorigine de chacun de ses actes. Itre conditionné a tout
oublié de sa vie passée, aussi doit-il agir conformément aux directives du Seigneur,
témoin de toutes ses ceuvres. Grace au Seigneur, qui lui donne la connaissance
nécessaire, mais aussi bien le souvenir et loubli, il peut agir, dans le juste prolongement
des actes quil a accomplis dans sa vie passée. Non seulement le Seigneur Sépand
partout, mais Il réside aussi dans le cceur de chaque étre et lui accorde les fruits de ses

actes intéressés.

On ne Ladore pas seulement en tant que Brahman impersonnel, en tant que Dieu, la
Personne Supréme, ou en tant que Paramatma localisé, on Ladore aussi dans Sa forme
des Védas. Les Védas donnent a 'homme la juste orientation qui lui permettra de
faconner sa vie pour retourner & Dieu, en son séjour éternel. Ils offrent la
connaissance de Dieu, Sri Krsna, qui, en tant que l'avatara Vyasadeva, a compilé le
Vedanta-sitra. Le Srimad-Bhagavatam, ot ce méme Vyasadeva commente son propre
Vedanta-sutra, permet dailleurs de Le comprendre parfaitement. Le Seigneur
Supréme nest en rien limité, tant et si bien que pour permettre a 'Ame conditionnée
de se libérer, Il pourvoit et veille a la digestion de sa nourriture, est le témoin de ses
actes, donne la connaissance sous la forme des Védas, et en tant que la Personne
Supréme, Krsna, enseigne la Bhagavad-gita. Ainsi Dieu est-Il infiniment bon et

miséricordieux, et digne de 'adoration de 'ame conditionnée.

Antah-pravistah $asta jananam. Dés qu’il quitte le corps, Iétre vivant oublie tout, mais
par la grace du Seigneur Supréme, il reprend ses activités lors de sa nouvelle existence.
Bien qu’il ne se souvienne pas de sa vie passée, le Seigneur lui donne l'intelligence
nécessaire pour reprendre ses actes la ou il les a laissés dans sa vie précédente. Iétre
conditionné ne regoit pas seulement les directives qui lui font connaitre en ce monde
le plaisir ou la souffrance, mais il recoit également la possibilité de comprendre les
Védas. En effet, qu’il manifeste une réelle volonté de comprendre le savoir védique, et

Krsna lui accordera l'intelligence requise.

Pourquoi donne-t-1l la connaissance védique ? Parce que chacun a besoin de comprendre
Dieu. Les Textes védiques le confirment : yo sau sarvair vedair giyate. Du reste, toutes
les Ecritures védiques (les quatre Védas, le Vedanta-siitra, les Upanisads, les Puranas,

etc.) célebrent les gloires du Seigneur Supréme. On peut donc atteindre Krsna en
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accomplissant des rites védiques, en sentretenant de la philosophie védique, ou encore
en Ladorant dans le cadre du service de dévotion. Les Védas, nous venons de le voir,
doivent nous permettre de comprendre Krsna. Ils nous donnent pour cela les
directives qui simposent, ainsi que la méthode appropriée. Le but ultime est Dieu, la
Personne Supréme. Ce que confirme & son tour le Vedanta-sitra (1.1.4) : tat tu
samanvaydt. On peut atteindre la perfection en trois étapes : comprendre les Ecrits
védiques pour savoir quelle relation nous unit a Dieu, la Personne Supréme ; Lapprocher
en ayant recours a différents processus ; et enfin, Latteindre, Lui, le but supréme. Ce

verset définit donc clairement lobjet, la teneur et le but des Védas.

Pour en finir avec la vie conditionnée, il faut arriver & comprendre 'urgence de ne plus sexposer a la vie
matérielle a sachant agir en conséquence. Cette action en conséquence signifie rechercher activement
refuge en la compagnie des dévots du Seigneur. Cest cette association qui a pouvoir daider a purifier la
conscience de quiconque la prend a coeur. Les dévots ont des points en commun, un savoir partagé
entourant la relation éternelle de tout étre avec Dieu en tant que Son éternel serviteur, ladoption du
processus par excellence permettant lexercice de cette relation, cest-a-dire le service de dévotion, lequel
permet & son tour datteindre l'amour de Dieu. Lamour de Dieu sous-entend proportionnellement un
non-retour sur le plan matériel. La gratification des sens nest plus une tentation mais un rejet automatique
volontaire pour l'amour d’'une joie supérieure éprouvée dans le cadre du service de dévotion seulement.
Ainsi établi fermement dans la conscience de Krsna, un dévot peut vivre n'importe ot dans le soi-disant
monde matériel, mais sa conscience ne voit que Krsna, elle est bel et bien rendue ailleurs, cest-a-dire dans
T'atmospheére du pur service de dévotion offert de tout cceur a Dieu pour rien dautre en échange, que la
réciprocation amoureuse du Seigneur avec Son éternel serviteur. Il nest de plus grand bonheur que ¢a par

comparaison de quoi que ce soit sur le plan matériel.

Le Srimad-Bhagavatam (2.2.6) nous instruit de servir ’Ame Supréme. Ceci dépasse de loin la
méditation yoguique non désintéressée, accrochée a convoiter des pouvoirs surnaturels. Bref, le
vrai yoga, le yoga pur, affranchi de toute forme dégoisme, aboutit a la pure bhakti, la voie du
service de dévotion pur. Voici donc le verset du Bhagavatam (2.2.6) en question :

evari sva-citte svata eva siddha
atma priyo ‘rtho bhagavan anantah
tam nirvrto niyatdartho bhajeta

samsara-hetiparamas ca yatra

evam : ainsi ; sva-citte : dans le coeur ; svatah : par Sa toute-puissance ; eva : certes ;
siddhah : parfaitement présent ; atma : TAme Supréme ; priyah : trés cher ; arthah :
substance ; bhagavan : Dieu, la Personne Supréme ; anantah : Iéternel et sans limites ;
tam : & Lui ; nirvrtah : ayant renoncé au monde ; niyata : permanent ; arthah : l'intérét
supréme ; bhajeta : doit adorer ; sariisara-hetu : la cause de lexistence conditionnée ;

uparamah : cessation ; ca : certes ; yatra : par quoi.

Ainsi établi, il faut servir PAme Supréme sise dans le cceur par leffet de Son

omnipotence. Parce qu’Elle est Dieu, le Tout-puissant, éternel et sans limites, Elle
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représente le but de I'existence ; Cadorer supprime la cause méme du conditionnement

des étres vivants.

TENEUR ET PORTEE : La Bhagavad-gita (18.61) enseigne que Sri Krsna, le Seigneur
Souverain, est lomniprésente Ame Supréme. Il incombe donc aux yogis de Ladorer car
Lui seul représente la réalité et non I'illusion. Chaque étre vivant ceuvre au service de
quelquun. Cest en effet la condition naturelle originelle et éternelle de tout étre
distinct que de servir. Mais dans “latmosphére” de madya, ou lillusion, I'ame ainsi
conditionnée cherche a servir cette méme énergie illusoire a travers son corps
temporaire, ceux qui lui sont liés comme la femme, les enfants, et tout ce qui gravite
autour deux —l'argent, le foyer, les relations, la patrie—, tout en ignorant qu’il sagit 1a
d’une pure illusion. Comme nous I'avons maintes fois expliqué, 'univers matériel est
en lui-méme illusoire, comme un mirage dans le désert. Il se trouve parfois des
phénomenes optiques produisant I'illusion d’'une nappe deau, et les béres, trompées
par ces mirages, se précipitent dans lespoir de trouver de leau la ol il n’y a que du
sable. Mais ira-t-on conclure que leau nexiste pas parce qu’il ne sen trouve point dans
les déserts? Tout homme intelligent sait fort bien que leau existe, mais ailleurs, dans
les mers et les océans, et que cest la qu’il faut aller la chercher. Nous recherchons tous
le bonheur réel —vie éternelle, savoir illimité, bonheur parfait—, mais les sots qui
ignorent tout de la réalité permanente la recherchent au coeur méme de l'illusion. Le
corps matériel ne connait pas dexistence éternelle, et tout ce qui s’y rattache comme
Iépouse, les enfants, les relations et la patrie, devra changer lorsquil y aura
transmigration dans un nouveau corps. Tel est le sawsdra, la répétition des morts et
des renaissances. Certes nous aimerions tous résoudre les problemes de lexistence,
mais nous ignorons comment y parvenir. On recommande ici a quiconque souhaite
mettre fin aux souffrances de lexistence, soit naissance, maladie, vieillesse et mort
répétées, d'adopter la voie de l'adoration exclusive du Seigneur Supréme, comme le
propose en outre la Bhagavad-gita (18.65). Si nous désirons un tant soit peu éliminer
la cause de notre existence conditionnée il faut alors nous vouer a ladoration de Sri
Krsna, présent dans le cceur de chacun par la force de laffection naturelle qu’ll nourrit
a légard de tous les étres distincts, en fait Ses parties intégrantes (B.g., 18.61). Lenfant
qui reste aupres de sa meére éprouve pour elle un attrait bien naturel, et de méme la
mere pour son enfant. Mais au fur et a mesure que lenfant grandit, et se voit emporté
par les circonstances de la vie, il se détache progressivement de sa mére, bien que
celle-ci sattende toujours a ce que lenfant devenu grand lui réponde affectueusement a
travers quelque service, et quelle ressente toujours la méme affection pour lui, malgré
son indifférence. Pareillement, puisque nous faisons partie intégrante du Seigneur,
Celui-ci nous manifeste éternellement Son amour et essaie sans cesse de nous
ramener a Lui, en notre demeure originelle. Mais de par le conditionnement qui nous
rive a la matiére, nous restons insensibles a Ses appels et continuons a poursuivre le
mirage des relations qui unissent les corps. Il faut donc sarracher aux rapports
illusoires de ce monde et chercher plut6t a sunir au Seigneur en essayant de Le servir,
Lui, la Vérité souveraine. A vrai dire, nous cherchons Sa présence comme lenfant
cherche sa mere, mais pour trouver Dieu, la Personne Supréme, il est inutile daller

bien loin, car cest en notre cceur qu’ll Se trouve. Toutefois, ceci ne signifie
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aucunement que lon devrait éviter les lieux de culte comme les temples, les églises ou 1
les mosquées. Le Seigneur, par la force de Son omniprésence, habite également ces 2
lieux saints qui, pour la masse des hommes, soffrent comme centres détude pour la 3
science de Dieu. Lorsque aucune activité n'anime les lieux de culte, la généralité des 4
hommes sen désintéresse et ainsi, sombre peu a peu vers 'athéisme jusqu’a former une 5
société sans Dieu. Pareille société infernale se crée toujours plus de besoins artificiels 6
jusqua rendre la vie intolérable pour tous. Les dirigeants irresponsables d’une 7
civilisation athée échafaudent divers stratagémes visant a instaurer la paix et la 8
prospérité sous létiquette du matérialisme, mais parce que de telles initiatives Savérent 9
purement illusoires, le peuple, mécontent, accorde ses suffrages a des dirigeants 10
aveugles et incompétents qui se succédent les uns aux autres dans leur impuissance a 1
résoudre quoi que ce soit. Si nous désirons un tant soit peu mettre un terme a 12
Pinfirmité d’une société sans Dieu, il nous faut suivre les divers principes énoncés dans 13
les Ecritures révélées tel le Srimad-Bhagavatam, et sattacher a lenseignement d’'un étre 14
qui, a 'image de Sri Sukadeva Gosvami, n'a aucune motivation matérielle. 15

16

i achant que Ame Supréme est une émanation de Krsna, source de tout ce quiest, 17
Finalement en sachant que | ISt

que reste-il de plus a faire sinon Ladorer de tout son coeur, ce que confirme dailleurs la 15

Bhagavad-gita (10.8) : 19
20

ahari sarvasya prabhavo 2

mattah sarvam pravartate 22

iti matva bhajante mam 23

budha bhava-samanvitah 2

25

aham :Je ; sarvasya : de tout ; prabhavah : source de création ; mattah : de Moi ; sarvam : 26
tout ; pravartate : émane ; iti : ainsi ; matva : sachant ; bhajante : deviennent dévoués ; 7
mam :a Moi ; budhah : ceux qui ont la connaisance ; bhavasamanvitah : avec une grande 28
attention. 29
30

Des mondes spirituel et matériel Je suis la source, de Moi tout émane. Les sages qui 31
connaissent parfaitement cette vérité Me servent et M’adorent de tout leur cceur. 32
33

TENEUR ET PORTEE : Iérudit pleinement versé dans Iétude des Védas, qui a regu son 34
enseignement d’autorités telles que Sri Caitanya et sait lappliquer, est 3 méme de 3
comprendre que Krsna est lorigine de tout ce qui est dans les mondes matériel et 36
spirituel. Cette parfaite connaissance lui permet de se fixer dans le service du Seigneur 37
Supréme, et ni les sots, ni leurs commentaires les plus absurdes, aussi nombreux 38
soient-ils, ne peuvent légarer. Tous les Ecrits védiques saccordent sur le fait que Krsna 39
est la source de Brahma, de Siva et des autres devas. Dans ' Atharva-veda (Gopala- 40
tapani Upanisad 1.24), il est dit : yo brahmanar vidadhati parvam yo vai vedams ca a1
gapayati sma krsnah — « Au début de la création, Krsna transmit & Brahma le savoir 2
védique. Cest aussi Lui qui de tout temps le dissémina de par le monde. » Dans la 43
Narayana Upanisad (1), on peut lire : atha puruso ha vai narayano ’kamayata prajah 44
stjeyeti — « Narayana, la Personne Supréme, désira alors créer les étres.» Puis : a5
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narayanad brahma jayate, nardyandd prajapatih prajayate, narayanad indro jayate,
narayandd astau vasavo jayante, nardyandad ekadasa rudra jayante, ndardyanad
dvadasaadityah - « Narayana donna naissance a Brahma et aux patriarches, mais aussi
4 Indra, aux huit Vasus, aux onze Rudras et aux douze Adityas. » Narayana est une

émanation de Krsna.

Toujours dans la Narayana Upanisad (4), il est écrit : brahmanyo devaki-putrah, « Le
fils de Devaki, Krsna, est la Personne Supréme. » Et dans la Maha Upanisad (1.2) : eko
vai narayana asin na brahmad nesano napo nagni-somau neme dyav-aprthivi na
naksatrani na siryah, « Au début de la création, seul était Narayana, la Personne
Supréme. Ni Brahma, ni Siva, ni leau, ni le feu, la lune, les cieux, la terre, les étoiles ou
le soleil nexistaient. » La Maha Upanisad dit aussi que Siva est né du front du Seigneur
Supréme. Clest pourquoi les Védas déclarent que I'unique objet d’adoration est le

Seigneur Supréme, le créateur de Brahma et de Siva.
Krsna Lui-méme affirme dans le Moksa-dharma, une des sections du Mahabharata :

prajapatinm ca rudram capy
aham eva srjami vai
tau hi mam na vijanito

marma mayd-vimohitau

«Je suis Celui qui a créé les patriarches, Siva et les autres. Mais ils I'ignorent parce

qu’ils sont illusionnés par Mon énergie externe. » Et le Varaha Purana d’ajouter :

narayanah paro devas
tasmdj jatas caturmukhah
tasmad rudro "bhavad devah

sa ca sarva-jfiatam gatah
« Narayana est Dieu, la Personne Supréme. Il donna naissance a Brahma, lequel créa Siva. »

Source de toute la création, Krsna est la cause efficiente de toute chose : «Je suis
lorigine de tout, car tout est né de Moi. Tout Mest subordonné et nul ne Mest
supérieur. » Il nest pas de maitre supréme autre que Krsna. Celui qui comprend le
Seigneur a la lumiére des Ecritures, a 'aide d’'un maitre spirituel authentique, emploie
toute son énergie dans la conscience de Krsna et devient un véritable érudit. En
comparaison, ceux qui ne connaissent pas Krsna dans toute Sa splendeur ne sont que
des sots. Car seul un sot peut prendre Krsna pour un homme ordinaire. Le dévot ne
doit jamais se laisser abuser par I'un ou lautre de ces ignorants. Il doit éviter de lire
tout commentaire ou interprétation non autorisé de la Bhagavad-gita, et doit

poursuivre son action dans la conscience de Krsna avec fermeté et détermination.
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Répétons-le, laction dans la conscience de Krsna se doit détre ferme et déterminée. Tel est le
propre d’'un disciple. Qui dit disciple dit discipline. Larmée en est un exemple. Parfois un dévot
est dit étre un soldat du Seigneur.

On est tenté ici de faire une comparaison avec une machine dont tous les boulons doivent
nécessairement étre trés bien serrés afin den assurer la bonne marche. Sinon, il y aura probléme
de performance. De la méme manieére, un dévot se doit détre ferme dans sa conscience de Krsna,
sinon mayd saura profiter de la moindre faiblesse de cceur. A vrai dire, le bhakti-yoga a beaucoup
a voir avec les convictions profondes dans le cceur d'une personne. Toutes les décisions
dengagement dans la conscience de Krsna sont initiées depuis le coeur. Il faut savoir ce que lon
fait, ce que lon doit faire et pourquoi. Srila Riipa Goswami recommande en premier lieu dans
son Upadesamrta (3) lenthousiasme, la conviction et la patience. En passant, la conviction et la

ferme détermination vont de pair. Voici donc le verset en question :

utsahan niscayad dhairyat
tat-tat-karma-pravartanat
sanga-tyagat sato vrtteh
sadbhir bhaktih prasidhyati
Upadesamrta (3)

utsahat : lenthousiasme ; niscayat : avec conviction ; dhairyat : la patience ;
tat-tat-karma : pratiques favorables & laccomplissement du service de dévotion ;
pravartanat : en accomplissant ; sarga-tyagat : le renoncement a la compagnie des
abhaktas ; satah : des grands dcdryas précédents ; vrtteh : le fait de marcher sur les traces ;

sadbhih : par ces six ; bhaktih : le service de dévotion ; prasidhyati : progresse, ou atteint le succes.

Six principes sont propres a I'accomplissement du service de dévotion pur : 1)
Penthousiasme, 2) la conviction, 3) la patience, 4) Padhérence aux principes
régulateurs (tels I'écoute, le chant et le souvenir des gloires de Krsna [sravanam
kirtanar visnoh smaranaml]), 5) le rejet de la compagnie des abhaktas, et 6) le fait
de marcher sur les traces des grands dcdryas. Ces principes assurent sans nul doute

leur observant de sa réussite totale dans l'exercice du pur service dévotionnel.

Il s'agit d'un programme complet a suivre pour la vie. Il y a matiére a se tenir occupé 24 heures
par jour dans le service de dévotion. Est-ce possible de suivre ces principes a la lettre pour tout
le monde ? Pour tous ceux et celles qui ne se sentiraient pas a la hauteur, cest libre a chacun de
suivre ces recommandations dans la mesure de ses capacités selon les circonstances ou il, ou elle,
se trouve. Chose certaine, malgré les obstacles externes qui pourraient étre présents, cest dans le
coeur que ¢a se passe en terme d’aspiration sincere de suivre ces principes. Il n'y a pas dobstacles
dans lesprit d'un pur dévot. Donnons lexemple de Vasudeva lors de l'avenement de Krsna.

Lorsque Vasudeva, que lon nomme également Anakadundubhi, contemplait le
nouveau-né, il éprouvait une joie telle quen lui brillait le désir de faire aux brahmanas le
don charitable de milliers de vaches. Selon l'usage védique, lorsque dans le palais d'un

roi ksatriya se célebre une heureuse cérémonie, le souverain offre en charité de
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nombreuses richesses. Les brahmanas et les sages recoivent alors des vaches ornées de
parures dor. Vasudeva désirait accomplir de telles cérémonies, se livrer a de tels actes
charitables, mais la prison et les chaines, de Karhsa rendaient la chose impossible. Il nen

offrit pas moins des milliers de vaches aux brahmanas, dans son mental.

Les grands dcaryas ont toujours su enseigné le service de dévotion selon temps, circonstances et
individu. La pratique elle-méme suit ces mémes regles. Toute I'inspiration nécessaire est fondée
sur le chant sincére du maha-mantra Hare Krsna Hare Krsna, Krsna Krsna Hare Hare / Hare
Rama Hare Rama, Rama Rama Hare Hare.

1.6 puis il en réalise l'aspect ultime, Bhagavan.

En bonne compagnie, sous la directive d'un maitre spirituel authentique, la voie de la réalisation
spirituelle permet datteindre la plus haute perfection. A force détre sur la bonne voie, on peut
bien stir envisager d’arriver au but ultime. Ce que confirme dailleurs la Bhagavad-gita (7.19) :

bahunari janmanam ante
jAanavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti

sa mahatma su-durlabhah

bahunam : nombreuses ; janmandm : morts et naissances répétées ; ante : apres ;
jAana-van : celui qui a la connaissance totale ; mam : a Moi ; prapadyate : Sabandonne ;
vasudevah : la Personne Souveraine, Krsna ; sarvam : tout ; iti : ainsi ; sah : cette ;

mahd-atma : grande dme ; su-durlabhah : trés rarement vue.

Aprés de nombreuses morts et renaissances, Thomme au vrai savoir sabandonne
a Moi, parce qu’il sait que Je suis la cause de toutes les causes et tout ce qui est. Une

si grande ame est infiniment rare.

TENEUR ET PORTEE : Aprés de nombreuses vies, 'Thomme vient a la pratique du service
de dévotion et de rites spirituels grace auxquels il atteint la connaissance transcendantale
pure et voit Dieu, la Personne Supréme comme le but ultime de la réalisation
spirituelle. Au début, le néophyte, luttant pour se défaire de ses attaches matérielles, a
tendance a se tourner vers 'impersonnalisme ; mais en progressant, il comprend qu’il
existe aussi des activités au niveau spirituel, lesquelles constituent le service de
dévotion. Dés lors, il commence a s’attacher a l'aspect personnel du Seigneur Supréme,
pour finalement sen remettre entiérement a Lui. Il réalise alors qu’il n’y a rien de plus
important que la miséricorde de Krsna, que Krsna est la cause de toutes les causes et
que l'univers matériel n'a aucune indépendance. Il comprend que ce monde nest qu'un
reflet perverti de la diversité spirituelle et que tout est lié au Seigneur Supréme. Il voit
tout en relation avec Vasudeva (Krsna), et cette vision universelle le projette vers le but
ultime, l'abandon total au Seigneur Supréme, Krsna. Mais une si grande 4me est

infiniment rare.
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Ce verset est expliqué dans le troisiéme chapitre de la Svetasvatara Upanisad (14-15) :

sahasra-sirsa purusah
sahasraksah sahasra-pat
sa bhiimiri visvato vrtva-
tyatisthad dasangulam
purusa evedati sarvam
yad bhiitari yac ca bhavyam
utamrtatvasyesano

yad annendtirohati

« Le Seigneur Visnu posséde des milliers de tétes, des yeux par milliers et des milliers
de pieds. Englobant complétement l'univers, Il Sétend encore bien au-dela ; Il est en
fait cet univers dans son entier. Il est tout ce qui a été et tout ce qui sera. Il est le
Seigneur de I'immortalité et de tous ceux qui se nourrissent. » Il est dit aussi dans la
Chandogya Upanisad (5.1.15) : na vai vaco na caksimsi na Srotrani na manarisity
acaksate prana iti evacaksate prano hy evaitani sarvani bhavanti — « Dans le corps se
trouve le pouvoir de parler, de voir, dentendre, de penser méme, mais ce pouvoir ne
constitue pas le facteur primordial. Cest la vie qui est le centre de toute activité. » De
méme Vasudeva, Krsna, la Divine Personne, est [étre primordial qui est au centre de
tout. Les facultés du corps, cest-a-dire parler, voir, entendre, penser, etc., nont aucune
valeur si elles ne sont pas reliées au Seigneur Supréme. Parce que Vasudeva est
omniprésent, et parce que tout est Vasudeva, le dévot sabandonne a Lui en toute
connaissance (cf. Bhagavad-gita 7.17 et 11.40).

Fort de tout ce savoir, pourquoi attendre encore avant de nous abandonner au Seigneur ?
Cependant, sabandonner au Seigneur nest pas un veeu sentimental, il doit se traduire
sur-le-champ en action concréte chercheuse de bhakti. Laction concrete consiste a se
débarrasser : 1) une fois pour toute de son vieux chapeau d’arrogance a la «Je suis Dieu, excusez
ma condescendance. », et 2) suivre, suivre, un million de fois, suivre les autorités en matiére de
vie spirituelle (guru, sadhu, $astras), pour arriver graduellement mais stirement 8 OBEIR a Dieu
sans jamais faillir. Cest possible, et ca demande un profond désir de le faire. De ce pas, le péché
originel dont parle la Bible se voit résolu une fois pour toute. La vile désobéissance originelle,
dissipée a jamais, laissant exulter l'ame libérée de pareille débile méprise. Il nest aucune autre
alternative a ce probléme existentiel avant méme pouvoir envisager avoir une chance dentrer
dans le Royaume de Dieu, Bhagavan Sri Krsna. On ne peut Latteindre avec un cceur entaché
d'impudente désobéissance. Il faut donc se purifier du péché millénaire denvie de Dieu et
retrouver sa vraie nature, toute simple, déternel serviteur, entierement fidele dans I'ame, animé
de toute la foi nécessaire pour ce faire. Ce nest quen sengageant dans le service de dévotion, a
lexclusion de toute autre méthode, que cela devient possible. Pareil engagement témoigne d'une
adhésion sans équivoque a la conclusion parfaite de la Bhagavad-gita telle quon peut la lire
répétée a travers plusieurs versets clés, tels que 7.19, 9.8, 9.34, 18.66 et 18.73.

Conclusion
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Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

1 Jetons maintenant un second regard sur la longue route de la réalisation spirituelle, laquelle peut
2 se partager en deux voies : une, indirecte et l'autre, directe. Il y a de la place pour tout le monde
3 sur ladite route a deux voies. La route nen demeure pas moins toute inclusive menant au succes
4 de tous et chacun tét ou tard.

5

6 A ce propos, la Bhagavad-gita (12.12) nous éclaire ainsi :

7

8 sreyo hi jiianam abhyadsaj

9 jnanad dhyanam visisyate

10 dhyanat karma-phala-tyagas

1 tyagac chantir anantaram

12

13 Sreyah : mieux ; hi : certes ; jianam : la connaissance ; abhyasat : la pratique ; jiianat :
14 que la connaissance ; dhyanam : la méditation ; visisyate : est considérée meilleure ;
15 dhyanat : que la méditation ; karma-phala-tyagah : le renoncement aux fruits des
16 actes ; tyagat : par ce renoncement ; Santih : la paix ; anantaram : par la suite.

17

18 Si a la pratique de la conscience de Krsna tu ne peux te plier, alors cultive la
19 connaissance. La méditation est cependant bien supérieure et le renoncement aux
20 fruits de I’acte plus élevé encore, car il confére la paix de lesprit.

21

2 TENEUR ET PORTEE : Les versets précédents nous ont montré deux aspects du service
23 de dévotion : la voie de l'attachement total au Seigneur Supréme, par amour pour Lui,
24 et la voie des principes régulateurs. A celui qui se trouve dans I'impossibilité de suivre
25 ces principes de la conscience de Krsna, il est conseillé de cultiver la connaissance,
2 laquelle lui permettra de comprendre sa nature véritable. Cette connaissance, en se
27 développant, ménera a la méditation, laquelle, en se développant a son tour, permettra
28 graduellement de comprendre Dieu, la Personne Supréme.

29

30 Certaines pratiques conduisent leurs adeptes a se prendre pour Dieu, et cette forme de
a1 méditation est préférée de ceux qui sont incapables de se dédier au service de
32 dévotion. Silon ne peut méditer, on peut au moins se conformer aux devoirs prescrits
33 dans les Ecritures védiques, lesquels concernent les brahmanas, les ksatriyas, les
34 vaisyas et les Siidras, dont nous trouverons la liste au dernier chapitre. Mais quel que
35 soit ce devoir, il faut toujours renoncer au fruit de son labeur, cest-a-dire employer le
36 résultat de ses actes (karma) au service d'une bonne cause.

37

38 On voit donc, en résumé, que deux voies ménent au but supréme, a Dieu : I'une est
39 directe, l'autre graduelle. La voie directe consiste a pratiquer le service de dévotion dans
a0 la conscience de Krsna, et la voie indirecte a renoncer aux fruits de ses actes pour arriver
a ala connaissance, puis 4 la méditation, puis a la réalisation du Paramatma et, finalement,
a2 a Dieu, la Personne Supréme. On peut donc prendre soit la voie rapide, soit la voie qui
43 oblige a avancer pas a pas. Et parce que tous ne sont pas capables de suivre la premiére
4 méthode, la seconde est également valable. Toutefois, comprenons bien que Krsna ne
a5 recommande pas la voie indirecte & Arjuna, car celui-ci a déja atteint Iétape du service

24 namahatta.ca
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damour et de dévotion a Dieu. La voie indirecte ne concerne que ceux qui nont pas
encore atteint ce niveau. Ils doivent sélever graduellement du renoncement a la
connaissance, puis de la connaissance a la méditation et enfin réaliser "Ame Supréme et
le Brahman. La Bhagavad-gita, quant a elle, souligne la voie directe, et conseille a tous

de sabandonner directement & Dieu, la Personne Supréme, Krsna.

Nous voyons maintenant combien il est encore plus évident de suivre la voie directe 7

recommandée dans la Bhagavad-gita. Soyez sans crainte, si vous lisez ces lignes, cest signe que 8

vous étes déja engagé sur la voie directe engendrée par le service de dévotion. Alléluia !

1.7

La Bhagavad-gita confirme encore cela dans le septiéme verset du u

chapitre sept ou Krsna dit qu’ll est le concept ultime de la Vérité
Absolue : mattah parataram nanyat.

mattah parataram nanyat
kiicid asti dhanaii-jaya
mayi sarvam idam protam
siitre mani-gand iva
[B.g,7.7]

mattah : au-dela de Moi ; para-taram : supérieur ; na : ne pas ; anyat kificit :
autre chose ; asti : il y a ; dhanam-jaya : 6 conquérant des richesses ; mayi : en
Moi ; sarvam : tout ce qui est ; idam : que nous voyons ; protam : est enfilé ;
sitre : sur un fil ; mani-ganah : des perles ; iva : comme.

Nulle vérité ne M’est supérieure, 6 conquérant des richesses. Tout sur Moi
repose, comme des perles sur un fil.

Une question, depuis toujours, souleve des controverses : la Vérité Absolue
est-Elle une personne ou un tout impersonnel ? La Bhagavad-gita répond en
démontrant au fil des versets, et tout particulierement ici, que la Vérité
Absolue est Krsna, Dieu, la Personne Supréme, ce que confirme également la
Brahma-sarihita : isvarah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah. La Vérité
Absolue, Dieu, la Personne Supréme, nest autre que Krsna, Govinda, le
Seigneur originel, le sanctuaire de tous les plaisirs, la forme éternelle a la
connaissance et a la félicité absolues.

De tels Ecrits, qui font autorité, ne laissent aucune place au doute : la Vérité Absolue
est bien la Personne Supréme, la cause de toutes les causes. Ce que pourtant les
impersonnalistes réfutent en sappuyant sur la Svetasvatara Upanisad (3.10) : tato
yad uttara-tarari tad aripam anamayam/ya etad vidur amrtas te bhavanti athetare
duhkham evapiyanti — « Bien que dans le monde matériel, Brahma, le premier étre
de l'univers, soit supréme parmi les devas, les hommes et les bétes, TAbsolu dénué de
forme matérielle, libre de toute contamination de la matiere, le dépasse. Quiconque
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7.8

réalise cet Absolu transcende lui aussi la matiére, quand les souffrances matérielles
continuent de peser sur celui qui Lignore. »

Les impersonnalistes soulignent 'importance de lemploi dans ce verset du
mot ariipam (sans forme). Pourtant ce mot ne signifie pas « impersonnel » ; il
indique simplement que la Vérité Absolue n'a pas de forme matérielle, que Sa
forme est transcendantale, éternelle, omnisciente et bienheureuse, telle que la
décrit la Brahma-sarihita dans le verset cité plus haut. D’autres versets de la
Svetasvatara Upanisad (3.8-9) corroborent cet avis :

veddaham etam purusarm mahdantam
aditya-varnam tamasah parastat
tam eva viditvati mrtyum eti
nanyah pantha vidyate yandya
yasmat pararit naparam asti kificid
yasman naniyo no jydayo ’sti kiricit
vrksa iva stabdho divi tisthaty ekas

tenedar prirnam purusena sarvam

« Je connais cet Etre Divin et Supréme, qui transcende les ténébres matérielles.
Il nexiste pas dautre moyen datteindre la libération, de surmonter la
naissance et la mort, que de Le connaitre.

« Nulle vérité ne Lui est supérieure, car Il est la Personne Supréme. Il est tout
a la fois plus petit que le plus petit et plus grand que le plus grand. Tel un arbre
silencieux qui étend ses racines, Il illumine le monde spirituel et déploie Ses
innombrables énergies. »

De tels passages nous permettent de conclure que la Vérité Absolue est Dieu,
la Personne Supréme, omniprésente de par Ses énergies tant matérielles que
spirituelles.

Krsna est donc la source du brahmajyoti ainsi que du Paramatma
omniprésent.

Le Srimad-Bhagavatam (1.2.11) nous en offre la confirmation :

7.9

Les doctes et sages spiritualistes qui connaissent la Vérité Absolue nomment cette substance

unique, au-dela de toute dualité, du nom de Brahman, Paramatma ou Bhagavan.

Un peu plus loin dans la Bhagavad-gita (10.42), Il ajoute :
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atha va bahunaitena 1

kim jhatena tavarjuna 2

vistabhyaham idar krtsnam 3

ekamsena sthito jagat 4

5

« Mais a quoi bon, 6 Arjuna, tout ce détail ? D'une part infime de Ma 6
personne, Je pénetre et soutiens l'univers tout entier. » 7

8

Voici le verset en question. 9
10

atha va bahunaitena 1

kim jriatena tavarjuna 12

vistabhyaham idam krtsnam 13

ekamsena sthito jagat 14

15

atha va : ou ; bahund : nombreux ; etena : par cette sorte ; kim : ce que ; jAdtena : 16
sachant ; fava : toi ; arjuna : 6 Arjuna ; vistabhya : pénétrant ; aham : Je ; idam : cet ; 7
krtsnam : entier ; eka : par une ; amsena : partie ; sthitah : Je suis situé ; jagat : univers. 18
19

Mais a quoi bon, & Arjuna, tout ce détail ? D’une part infime de Ma personne, Je 20
pénétre et soutiens Punivers tout entier. 21
22

TENEUR ET PORTEE : Le Seigneur Supréme, qui pénétre en chaque chose en Sa forme 23
d’Ame Supréme, est partout manifesté dans lunivers matériel. 11 est vain, dit-il a 2
Arjuna, de voir la grandeur et lexcellence des choses dans leur singularité. 11 faut 25
savoir que toutes nexistent que grice a la présence en chacune delles de Ame 26
Supréme. Depuis Brahma, Iétre le plus gigantesque, jusqu’a la minuscule fourmi, tous 27
nexistent que parce qu’ll est en eux et les préserve. 28
29

11 existe une mission en Inde qui promulgue une théorie selon laquelle il serait tout a 30
fait possible d’atteindre Dieu, la Personne Supréme, en adorant n'importe quel deva. 31
Mais ce chapitre entend nous éloigner du culte des devas, puisque méme les plus 32
grands dentre eux, Brahma et Siva, ne représentent qu'un fragment de la grandeur du 33
Seigneur Supréme. Krsna est lorigine de tout ce qui nait, et comme I'indique le mot 34
asamaurdhva, nul ne Tégale ou ne Lui est supérieur. Le Padma Purana nous avertit 35
que de mettre le Seigneur, Krsna, sur le méme plan que les devas, sagirait-il de 36
Brahma ou de Siva, fait aussitdt de nous un athée. Celui, par contre, qui étudie 37
consciencieusement les descriptions des opulences divines et des manifestations de 38
Iénergie de Krsna comprendra sans le moindre doute Sa position. Il pourra, sans 39
jamais dévier, fixer sur Lui son mental et Ladorer. Le Seigneur est omniprésent, car Il 40
pénétre en chaque étre et en chaque chose sous la forme de Sa représentation partielle, a1
IAme Supréme. Par conséquent, les purs dévots absorbent leurs pensées dans le a2
service de dévotion, en pleine conscience de Krsna et demeurent sur un plan 43
transcendantal. Les versets huit & onze de ce chapitre ont clairement défini le service 44
de dévotion et I'adoration de Krsna, tragant ainsi la voie de la pure bhakti. Le chapitre a5
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tout entier a dailleurs décrit en détail la maniére d’atteindre la plus haute perfection
dévotionnelle de I'union au Seigneur Supréme. Srila Baladeva Vidyabhisana, grand
acarya de la succession disciplique issue de Krsna, conclut ainsi son propre commentaire

sur ce chapitre :

yac-chakti-lesat siuryadya
bhavanty aty-ugra-tejasah
yad-arisena dhrtam visvari

sa krsno dasame rcyate

On doit adorer Krsna car de Sa formidable énergie, méme le puissant soleil tire sa

force, et de Son émanation partielle, Il soutient le monde.

7.70 Ce mantra de l'ISopanisad appelle donc le Seigneur pisan, l'ultime
soutien, car non seulement Il soutient l'entiére manifestation
cosmique grdce a Son émanation pléniére, le Paramatma
omniprésent, mais Il maintient également le monde spirituel.

hiranmayena patrena
satyasyapihitam mukham
tat tvam pusann apavrnu
satya-dharmaya drstaye

hiranmayena : par une radiance dorée ; patrena : par un voile éblouissant ; satyasya : de la
Vérité Supréme ; apihitam : couvert ; mukham :le visage ; tat : ce voile ; tvam : Ta Personne ;
pusan : 6 Toi qui maintiens ; apavrnu : aie la bonté doter ; satya : pur ; dharmaya : au
bhakta ; drstaye : pour montrer.

O mon Seigneur, maintien de toute vie, Ton éblouissante radiance me cache Ton vrai visage.
Enléve, je T’en prie, ce voile de lumiére, et révéle-Toi a Ton pur dévot.

Il est intéressant de citer ici le premier paragraphe de la teneur et portée précédente (B.g,
10.42) :

Le Seigneur Supréme, qui pénétre en chaque chose en Sa forme dAme Supréme, est
partout manifesté dans l'univers matériel. Il est vain, dit-il a Arjuna, de voir la
grandeur et lexcellence des choses dans leur singularité. Il faut savoir que toutes
nexistent que grace a la présence en chacune delles de 'Ame Supréme. Depuis
Brahma, [étre le plus gigantesque, jusqua la minuscule fourmi, tous nexistent que

parce qu’ll est en eux et les préserve.

Quelle est la différence entre un voyant et un aveugle ? Lacuité ou la déficience dacuité. Quelle
est la différence entre un aveugle spirituel et un spiritualiste au fait des choses telles quelles sont ¢
Evidemment que tous les spiritualistes ne sont pas tous au méme niveau. Certains voient ce que
dautres ne voient pas. Ici le Seigneur enseigne de voir Sa position, Son réle dans tout ; vision
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manquante chez de nombreux soi-disant observateurs avertis quels qu’ils soient. A juste raison,
Arjuna est avisé quil «est vain de voir la grandeur et lexcellence des choses dans leur
singularité.» En d'autres mots, il ne faut jamais perdre de vue FAme Supréme dans tout ce qui existe,
animé comme inanimé. A I'inverse, il faut toujours voir Ame Supréme dans tout ce qui existe, animé
comme inanimé. Cette vision demande de l'acuité spirituelle. Comment lobtenir ? Il faut voir au-dela

de la perception des sens, il faut voir avec les yeux de la connaissance, ce quon appelle jriana-caksu.

Une vision basée sur la connaissance releve de la science de Dieu. Si lon veut pareille vision, il faut
aller a sa source. Et y aller pour le vrai, pas pour faire semblant ; il faut qu’il n’y ait aucune marge a
lerreur et la tromperie chez la source méme. En dautres mots, il faut que la source du savoir soit bel
et bien parfaite. La question peut se poser, existe-il pareille source ? La réponse est oui, pour trouver
la réponse il faudra nécessairement regarder du coté des Vedas. Et pas wimporte quel Vedas non plus
car les Vedas traitent de tout. Il faut étre tres précis si lon veut atteindre notre objectif : la source de
connaissance tout indiquée, rien de moins que la créme de la creme du savoir védique, cest-a-dire le
Srimad-Bhagavatam. Le Srimad-Bhagavatam est parfait en soi, il est le fruit mtr de la connaissance,

compilé par I'incarnation littéraire de Dieu, Srila Vyasadeva.

Ce Bhagavata Purana, entierement opposé a tout acte de religion que motive un
quelconque désir matériel, dévoile la vérité la plus haute, accessible aux dévots dont le
ceeur est pur. Cette vérité la plus haute est la pure réalité, qu’il distingue, pour le bien
de tous, de lillusion, et elle met fin aux trois formes de souffrance. Ce magnifque
Bhagavatam, compilé par le grand sage Sri Vyasadeva, suft en lui-méme a conférer la
réalisation spirituelle, la réalisation de Dieu, et celui qui écoute son message de
maniére attentive et soumise sattache dés lors fermement au Seigneur Supréme.
(SB.1.1.2)

Le Srimad-Bhagavatam est particulierement indiqué pour les dévots du Seigneur dont le coeur est
pur. Qui dit un coeur pur dit un ceeur focalisé sur Dieu, la Personne Supréme. Cette focalisation
équivaut au souvenir constant du Seigneur Supréme dans 'une ou l'autre de Ses nombreuses formes.
Krsna est lobjet de méditation constante de Ses dévots. Les dévots du Seigneur prennent plaisir a

méditer sur Ses noms, Ses qualités, Son entourage, Ses divertissements.
La Sri ISopanisad (4-8) préconise une telle vision concentrée sur la Personne Supréme :

Mantra Quatre : Bien qu’ll ne quitte jamais Son royaume, Dieu est plus rapide que la
pensée ; nul nest aussi prompt que Lui, et méme les puissants devas qui pourvoient
Pair et la pluie ne peuvent Lapprocher ; II les gouverne tous sans méme avoir a Se

déplacer. Sa perfection est sans égale.

Mantra Cinq : Le Seigneur Supréme Se meut et ne Se meut pas. Infiniment loin, Il est
aussi tres proche. Présent en chaque étre et en chaque chose, Il est également extérieur

a tout ce qui existe.
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Mantra Six : Celui qui voit tout en relation avec le Seigneur Supréme, qui voit que tous
les étres font partie intégrante du Seigneur et qui voit le Seigneur en tout, celui-la ne

hait rien ni personne.

Mantra Sept : Celui qui constamment voit en chaque étre Iétincelle spirituelle, en
qualité identique a Dieu, connait la vraie nature des choses. Comment l'illusion ou

Pangoisse pourraient-elles semparer de lui ?

Mantra Huit : Celui-1a connait dans toute Sa vérité Dieu, I'Etre Supréme non incarné,
omnipotent, irréprochable et omniscient, le philosophe qui Se suffit a Lui-méme et
satisfait les désirs de tous depuis des temps immémoriaux ; nulle veine n’irrigue Son

corps et rien ne souille Sa pureté.

Que faut-il dire de plus ? Par amour de Dieu, cette vision est possible. Lorsque la conscience d'un
individu se focalise sur 'Ame Supréme, la vision sort de sa coquille, elle «prend le large». Il n'y a
plus de fin a la grandeur du Seigneur que le dévot puisse nourrir et chérir dans son coeur a tout
moment. A cet effet, cest Iassimilation des $dstras qui entrent en ligne de compte via tout le
$ravana remémoré par la grace de guru et Krsna. Ainsi passe-t-on de duratma a mahatma. Srila
Prabhupada explique la différence entre les deux dans une classe qu'il donna sur le Nectar de la
dévotion a Vrndavana, le 29 octobre 1972 :

Quelle est la différence entre le mahatma et le duratma ? La différence est que le
duratma est sous I'influence de Iénergie extérieure. Bahir-artha-maninah. Na te viduh

svartha-gatim hi visnuriv durasaya ye bahir-artha-maninah [SB. 7.5.31].

En dautres mots le duratma est par trop absorbé dans [énergie matérielle en pensée, en paroles
et en actions/réactions. Lattention du mahatma est détachée du plan matériel, elle évolue sur le
plan spirituel. Le mahatma ne perd pas le Nord de la sorte. Le mahatma est absorbé dans ce qui
a trait & Krsna, Son service et Sa glorification. Il est méme en mission, celle du Seigneur. Lintérét
de Krsna prime avant tout, et du méme coup, éclipse toute sollicitation de lénergie illusoire.
Miracle pour plusieurs, impossible sans un fervent attachement pour Krsna pour vouloir
toujours sen rappeler malgré tout. Encore une fois, le Srimad-Bhagavatam demeure lceuvre de
choix pour sattacher fermement au Seigneur et sélever sur le plan spirituel.

nasta-prayesv abhadresu
nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke
bhaktir bhavati naisthiki
(SB.1.2.18)

Par I'écoute suivie du Srimad-Bhagavatam, comme par le service assidu offert aux
purs dévots du Seigneur, tout ce qui trouble le coeur du bhakta devient pratiquement
néant, et le service damour offert au Seigneur Supréme, qu'on glorifie par des

hymnes sublimes, s’y établit alors, irrévocable.



Les divertissements du Seigneur

Sr1 Krsna, la Personne Supréme, jouit d’'une félicité
spirituelle absolue (ananda-mayo °bhydasat). Lorsqu’ll

descendit sur terre il y a 5 000 ans a Vrndavana, en Inde,

tous Ses divertissements, depuis Sa toute petite enfance,
débordaient de félicité transcendantale. Méme
Panéantissement de monstres comme Agha, Baka, Patana et Pralamba
n’était qu'un amusement pour Lui. Il Se divertissait dans Son village avec Sa
mere, Son frére et Ses amis, et lorsqu’ll jouait le role d'un espiégle petit
chapardeur de beurre, I les remplissait tous d’'une joie céleste. Sa réputation
de chapardeur de beurre n’a rien de condamnable puisqu’ll n’agissait ainsi
que pour la joie de Ses purs dévots. En fait, lorsque le Seigneur Se trouvait a
Vrndavana, toutes Ses actions avaient pour objectif le plaisir de Ses
compagnons. Il a aussi créé ces divertissements pour attirer I'attention des
philosophes desséchés et des « contorsionnistes », pseudo-adeptes du hatha-

'yoga, vers I'aspect personnel de la Vérité Absolue.
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1 2.7 SriKrsna, la Personne Supréme, jouit d’une félicité spirituelle absolue
2 (Gnanda-mayo ‘bhyasat).

3

4 Voici un extrait d’une classe de Srila Prabhupada qu’il donna & New Vrindavan le 18 juin 1969
s sur le Srimad-Bhagavatam (1.5.14) :

6

7 .... Dans le monde matériel, il y a trois niveaux dexistence : I'ignorance, la passion et la
8 vertu. Le niveau de la vertu est tres agréable dans le monde matériel, mais il existe un autre
9 niveau, appelé suddha-sattva. Sattvam visuddham, visuddham vasudeva-sabditam.

10

1 Cest le niveau spirituel, et cest a ce niveau que lon peut comprendre Dieu. Dieu est
12 Vasudeva, et au niveau dit vasudeva... Donc, ramante yogino nante satyanande cid-atmani.
13 On parle de cid-atmani. Cit signifie connaissance ; atmani signifie soi. A ce niveau. Iti
14 rama-padendsau param brahmabhidhiyate [Cc. Madhya 9.29].

15

16 [«La Vérité absolue supréme est appelée Rama parce que les transcendantalistes
17 connaissent un plaisir réel illimité lié a lexistence spirituelle. »].

18

19 Telle est la description, telle est la signification du mot rdma. Rama, ce mot, vient de
20 ramante, bélier. Ram-dhatu. Ram signifie jouissance. Et rama signifie la plénitude du
2 plaisir. Si vous entrez en contact avec Rama, ou Krsna, l'attracteur absolu, alors vous étes
2 placé au niveau absolu du plaisir éternel.

23

24 Jouir de la vie est lobjectif de chacun. Mais la diftérence, cest que le matérialiste se leurre
2 d'une jouissance de nature vacillante, tandis que le spiritualiste connait une jouissance
2 spirituelle, ou en d’autres mots une jouissance éternelle. La jouissance... Ananda-mayo
27 ‘bhyasat [ Vedanta-sitra 1.1.12].

28

29 (Par nature, le Seigneur Supréme est connait une félicité infinie).

30

31 Parce quavoir du plaisir reléve de notre nature méme. Nous ne pouvons pas étre néant. Ce
32 nest pas possible.

33

34 Cest pourquoi les impersonnalistes.., a propos des impersonnalistes, la version du
35 Bhagavata dit quen dépit de sélever presque jusquau niveau spirituel, mais parce qu’ils ne
36 peuvent pas jouir [de quoi que ce soit par principe]... Impersonnaliste signifie qu’il i’y a pas
37 de plaisir. Il n'y a que la lumiére, une vie de connaissance. Mais la simple connaissance ne me
38 rendra pas heureux. Je dois jouir. Je dois jouir. Anandamayo "bhyasat [ Vedanta-sitra 1.1.12],
39 parce que ma nature est de jouir. Cette jouissance ne peut étre réalisée dans le cadre de la
40 philosophie impersonnelle ou du vide. Ce nest pas possible.

41

a2 Cest pourquoi le Bhagavata dit : ye nye ravindaksa vimukta-maninah : «Si quelqu'un
a3 pense qu’il sest libéré apres avoir suivi le processus de la philosophie impersonnelle, des
4 austérités et des pénitences...» Les impersonnalistes pratiquent également des pénitences
a5 séveres pour atteindre le stade du brahman. Cest également une bonne chose.
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Mais ils ne peuvent pas y rester, parce qu’il n'y a pas de plaisir. Cest pourquoi, comme je le
disais lautre jour, de nombreux sannyasis disent : «Ce monde est faux ; le Brahman est la
vérité.» Ainsi, bien qu’ils se soient élevés jusquau point de comprendre le Brahman, ils

doivent redescendre a nouveau.
Cest ce que décrit le Bhagavatam, aruhya krcchrena parari padari tatah [SB. 10.2.32]

[[Quelquun pourrait dire quen dehors des dévots, qui cherchent toujours refuge aux
pieds pareils au lotus du Seigneur, il y a ceux qui ne sont pas des dévots mais qui ont
accepté différents procédés pour atteindre le salut. Quadvient-il deux ? En réponse a cette
question, le Seigneur Brahma et les autres demi-dieux ont dit :] O Seigneur aux yeux
pareils au lotus, bien que les non-dévots puissent pratiquer de sévéres austérités et
pénitences pour atteindre la plus haute position et se croire libérés, leur intelligence est
impure. Ils tombent de leur position de supériorité imaginaire parce qu’ils nont aucune

considération pour Tes pieds pareils pareils au lotus].

En conclusion le Seigneur est le réservoir de toute félicité. Sa position est absolue et infinie. De
méme nature que Lui-Méme, Son bonheur personnel lest tout autant : absolu et infini. Comme
demblée Il est le Tout complet & Qui tout appartient, animé comme inanimé, tout étre vivant ne
peut jouir de quoi que ce soit indépendamment de ce Seigneur Supréme si ce nest quen tentant
de sapproprier un bonheur artificiel qui ne lui revient pas de nature de par sa relation éternelle
de subordination au Seigneur. En dautres mots, létre vivant na aucun pouvoir de se rendre
heureux par lui-méme de par quelque moyen ou maniére que ce soit sauf et excepté par la voie
du service damour dévotionnel qu’il se doit doftrir au Seigneur de par sa position constitutive.
Il se peut qu’il soit rebuté par cette notion de soumission, dabandon au Seigneur, car son amour
naturel, originel, pour Krsna est assoupi. Son amour pour Krsna est en veilleuse depuis des
temps immémoriaux pour étre entrer en contact avec le monde matériel. Aussit6t fait, l'infection
des trois gunas la terrassé. Monsieur ou madame se croient indépendants quand il nest rien du
tout. Tout est orchestré a la perfection pour ne rencontrer que souftfrance en toute fin de compte.
Oui, la réalité est bel et bien de constater que nul ne peut étre heureux sans conscience de Krsna.
Ce nest quen participant a la joie du Seigneur que [étre y tire sa plénitude en terme dexistence
éternelle, de connaissance et de félicité. Il jouit alors de la méme nature qualitative que celle du
Seigneur. Le bonheur lattend a condition de désirer Krsna par-dessus tout, de tout son cceur.

2.2 Lorsqu’ll descendit sur terre il y a 5 000 ans a Vrndavana, en Inde, tous
Ses divertissements, depuis Sa toute petite enfance, débordaient de
félicité transcendantale.

Il nest nulle recette artificielle pour manifester la félicité transcendantale. Celle-ci dépend de la
miséricorde de Krsna. Il n'y a que Lui, Dieu, la Personne Supréme qui nait cette prérogative. Que
ce soit pour les mayavadis (impersonnalistes), les karmis (matérialistes), les jiianis (philosophes),
les yogis, et méme les bhaktas, nuls ne sont indépendants de voir a Sa satisfaction toujours et avant
tout, avant toute considération de satisfaction personnelle. A ce chapitre, les impersonnalistes sont
dans le plus grand pétrin que les autres, eux qui considérent le Seigneur comme un produit
imaginaire de matiére, et qui considérent tout comme matériel, bonheur inclus au prix d'un déni
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global de leur propre existence en tant que personne éternelle ayant une capacité innée de
recherche de bonheur. Mais, devons-nous le répéter, il nest nul bonheur sans connexion avec
Krsna en tant que personne. La relation de Dieu avec tous les étres est invariablement de personne
a personne sur une base individuelle éternelle. Quant aux étres conditionnés par la matiere, il leur
faut recouvrer de leur état assoupi, assommeé, bercé d’ignorance et sappliquer a leur retour a la
source méme de leur existence. Telle est en soi une science qui mérite toute une vie dapplication
sincére. Le Seigneur guide toute &me sinceére dans cette démarche vitale, a la fin toujours heureuse.

2.3 Méme l'anéantissement de monstres comme Agha, Baka, Patana et
Pralamba n’était qu’un amusement pour Lui. Il Se divertissait dans Son
village avec Sa mere, Son frere et Ses amis, et lorsqu’ll jouait le réole
d’un espiegle petit chapardeur de beurre, Il les remplissait tous d’une
Joie céleste.

Rien ne peut se comparer aux divertissements du Seigneur. Pas méme en imagination. Ses
divertissements dépassent simplement toute imagination. Quiconque les écoute des lévres dun
pur dévot savourera un nectar renouvelé gagnant sans cesse en plaisir spirituel. Il faut «écouter
pour voir» ces divertissements éternellement manifestés dans les lieux saints concernés. En
définitive, les divertissements du Seigneur sont le moins quon puisse dire : 1) grandioses parce
qu'investis de toute la puissance de Dieu, ce qui les rend et 2) sans aucunes limitations des lois
de la nature, ni restrictions dans le temps et dans lespace.

Divertissements divins grandioses

Comme nous lavons dit : les divertissements du Seigneur nont pas de comparaison vu leur nature
«grandiose». Pourquoi le mot grandiose ? Parce que le Seigneur est grandiose et Ses divertissements
aussi vu la nature méme du Seigneur et de Son avénement par Sa puissance interne. Par Sa puissance
interne, Il peut Se manifester nimporte ot et nimporte quand, dans la forme de Son choix, sans
aucune contrainte pouvant Ien empécher. Pensons a lavénement de Krsna apparu d'abord dans la
prison de Karhsa dans Sa forme de Narayana a quatre bras, puis, Qui se transforma en Sa forme a
deux bras denfant ordinaire 4 la demande de Ses parents. Krsna na méme pas besoin de parents pour
apparaitre. Ses parents sont des ames réalisées a qui Il accorde Sa miséricorde de Le servir dans une
relation parentale purement spirituelle sous contrdle de Sa puissance interne, yogamaya.

Les soi-disant divertissements des étres ordinaires, sont, a toute fin pratique, bien péles par
comparaison aux divertissements du Seigneur. En fait, les actes des étres conditionnés relevent
plus de soubresauts de moments absolument transitoires sujets a linfluence du temps
implacable rabattant tous et chacun dans le broyeur du cycle des morts et renaissances. Personne
nest éternel dans le monde matériel. Gloire, honneur, bonheur, richesses, réputation, position,
tout y passe.

Pour certains ignares les divertissements du Seigneur nont rien dextraordinaire et ne
représentent aucun intérét. La raison de leur désintérét est décrite dans le Srimad-Bhagavatam
(10.1.4). Telle est bien leur infortune. Mais «ceux qui savent» les reconnaissent tout autrement,
les apprécient et glorifient sans fin.
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Verset SB. 10.1.4
nivrtta-tarsair upagiyamanad
bhavausadhac chrotra-mano-"bhiramat
ka uttamasloka-gunanuvadat

puman virajyeta vina pasughnat

nivrtta : libéré de ; tarsaih : concupiscence ou actions matérielles ; upagiyamandat : qui est
décrit ou chanté ; bhava-ausadhat : le remede adéquat pour la maladie matérielle ;
Srotra : la méthode de Iécoute ; manah : un sujet de réflexion pour lesprit ; abhiramat :
des sons agréables d’une telle glorification ; kah : qui ; uttamasloka : de Dieu, la Personne
Supréme ; guna-anuvadat : de narrer de tels actes ; puman : une personne ; virajyeta :
peut se tenir a [écart ; vina : sauf ; pasughnat : un boucher ou celui qui anéantit sa propre

existence.

La glorifcation de Dieu, la Personne Supréme, se perpétue par 'intermédiaire de
la parampara, la succession de maitre a disciple. Cette divine exaltation fait le
bonheur de ceux qui ne trouvent plus aucun intérét a une glorification fausse et
temporaire liée a cette manifestation cosmique. Les récits ayant trait au Seigneur
sont le remeéde adéquat pour I'ame conditionnée sujette aux naissances et aux
morts successives. Qui donc, mis a part un boucher ou celui qui souhaite sa propre

perte, cessera d’écouter les gloires du Seigneur?

TENEUR ET PORTEE : En Inde, le peuple a coutume découter ce qui touche a Krsna, que
ce soit la Bhagavad-gita ou le Srimad-Bhagavatam, afin détre soulagé de la maladie des
naissances et des morts successives. Bien que I'Inde soit actuellement déchue,
lorsquon annonce que quelquun va discourir sur la Bhagavad-gita ou le Srimad-
Bhagavatam, des milliers de personnes se rassemblent pour Iécouter. Ce verset
souligne pourtant que seuls les étres totalement libérés des désirs matériels (nivrtta-
tarsaih) sont habilités a parler de la Bhagavad-gita et du Srimad-Bhagavatam. Tous les
étres en ce monde matériel, de Brahma a linsignifante fourmi, sont emplis de désirs
matériels. Tous recherchent les plaisirs sensoriels, et ceux qui s’y livrent ne peuvent
pleinement saisir la valeur de la krsna-katha, contenue dans la Bhagavad-gita ou dans

le Srimad-Bhagavatam.

Ecouter des étres libérés chanter les louanges de Dieu, la Personne Supréme, nous
affranchit a coup str de lenchainement aux activités matérielles, tandis quécouter le
Srimad-Bhagavatam des lévres d’un récitant professionnel ne nous aidera nullement &
atteindre la libération. La krsna-katha est trés simple. La Bhagavad-gita afrme que
Krsna est Dieu, la Personne Supréme, et Lui-méme déclare : mattah paratarari nanyat
kificid asti dhanarijaya — “O Arjuna, nulle vérité ne Mest supérieure” (B.g., 7.7) Krsna
est Dieu, la Personne Supréme : il suffit de comprendre cela pour devenir un étre
libéré. Mais parce que les gens, surtout en cet 4ge, se complaisent a écouter la
Bhagavad-gita des lévres de personnes sans scrupules qui sécartent de la Bhagavad-
gita initiale et laltérent pour leur satisfaction personnelle, ils ne peuvent en tirer

réellement profit. D’importants érudits, philosophes, politiciens et hommes de
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science discourent sur la Bhagavad-gita avec leur vision impure, et les gens les
écoutent, néprouvant pas le désir dentendre les gloires de Dieu, la Personne Supréme,
décrites par un dévot du Seigneur. Le bhakta est celui dont la seule motivation en
récitant la Bhagavad-gita et le Srimad-Bhagavatam est de servir le Seigneur. Sri
Caitanya Mahaprabhu nous a donc conseillé découter les gloires de Dieu des lévres
d’une personne réalisée (bhagavata paro diya bhagavata sthane). Un néophyte qui
désire entendre parler du Seigneur, ne doit pas approcher quelqu’un qui nest pas une
ame réalisée dans la science de la Conscience de Krsna. Ceci est strictement interdit

par Srila Sanatana Gosvami, qui cite a cet effet le Padma Purana :

avaisnava-mukhodgirnari
putam hari-kathamrtam
Sravanarm naiva kartavyam

sarpocchistam yatha payah

On doit éviter découter une personne qui nagit pas comme un vaisnava. Un vaisnava
est nivrtta-trsna : cela signife qu’il ne poursuit aucun but matériel, mais a pour seule
ambition de répandre la conscience de Krsna. De soi-disant érudits, philosophes et
politiciens exploitent 'important message de la Bhagavad-gita en lui donnant un sens
qui sert leurs propres desseins. Cest pourquoi ce verset nous met en garde : seule une
personne dite nivrtta-trsna est habilitée a réciter la krsna-katha. Sukadeva Gosvami
est lexemple méme du bon récitant du Srimad-Bhagavatam, et Pariksit Maharaja, qui
quitta délibérément son royaume et sa famille afn de se préparer a la mort, est, lui,
lexemple méme d’une personne digne de [écouter. Le récitant qualifié du Srimad-
Bhagavatam délivre le remede adéquat (bhavausadhi) aux ames conditionnées. Le
Mouvement pour la Conscience de Krsna tente donc de former dans le monde entier
des prédicateurs qualifiés du Srimad-Bhagavatam et de la Bhagavad-gita afin quaux
quatre coins du monde les gens puissent bénéficier de ce mouvement et étre ainsi

soulagés des trois formes de miséres inhérentes a lexistence matérielle.

Les instructions de la Bhagavad-gita et les descriptions contenues dans le Srimad-
Bhagavatam sont tellement plaisantes que presque tous ceux qui souffrent des
multiples malheurs dus a lexistence matérielle désireront connaitre les gloires du
Seigneur au travers de ces ouvrages et progresseront ainsi dans la voie de la libération.
Néanmoins, deux sortes dhommes ne sintéresseront jamais au message de la
Bhagavad-gita et du Srimad-Bhagavatam —ceux qui sont décidés a se suicider et ceux
qui persistent a tuer les vaches et d’autres animaux afin de satisfaire leur palais. De
telles personnes prétendent parfois écouter le Srimad-Bhagavatam au cours d'un
Bhagavata-saptiha, mais ce nlest 1a qu'une autre invention des karmis, qui ne retirent
aucun bénéfice de ces séances. Le mot pasu-ghnat revét une grande importance a cet
égard. Pasu-ghna signife “boucher”. Les gens qui aiment accomplir des cérémonies
rituelles en vue de sélever aux systémes planétaires supérieurs doivent pour cela offrir
des sacrifces (yajfias) au cours desquels on tue des animaux. Cest pourquoi
Buddhadeva a nié l'authenticité des Vedas ; sa mission était en effet de mettre fin aux

sacrifices danimaux, préconisés dans les cérémonies rituelles védiques.
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nindasi yajiia-vidher ahaha Sruti-jatam
sa-daya-hrdaya darsita-pasu-ghatari
kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagadisa hare

(Gita-govinda)

Bien que les sacrifces danimaux soient autorisés dans le cadre des cérémonies
védiques, ceux qui s’y livrent sont considérés comme des bouchers. Des bouchers ne
peuvent s'intéresser a la Conscience de Krsna car [énergie matérielle les a déja séduits.
IIs ne cherchent qua améliorer leurs conditions dexistence en ce monde pour le

confort de leur corps temporaire.

bhogaisvarya-prasaktanam
tayapahrta-cetasam
vyavasayatmika buddhih
samadhau na vidhiyate

“La ferme volonté de servir le Seigneur Supréme avec amour et dévotion ne peut
sétablir dans le mental de ceux qu'un trop grand attachement pour le plaisir des sens
et la prospérité matérielle maintient dans légarement”” (B.g., 2.44) Et Srila Narottama

dasa Takura ajoute :

manusya-janama paiya, radha-krsna na bhajiya,

janiya suniya visa khainu

Quiconque nest pas conscient de Krsna et ne se met donc pas au service du Seigneur
est également pasu-ghna car il sempoisonne délibérément. Une telle personne ne peut
guére s'intéresser a la krsna-katha car elle aspire toujours au plaisir matériel ; elle nest
pas nivrtta-trsna. 1l est dit : traivargikas te purusa vimukha hari-medhasah. Ceux qui
recherchent le trivarga —cest-a-dire dharma, artha et kama— sont religieux dans le
seul but dobtenir une position matérielle qui leur permettra de mieux jouir des
plaisirs matériels. Ces personnes se suicident en restant volontairement dans le cycle

de la naissance et de la mort. La Conscience de Krsna ne peut les intéresser.

La krsna-katha —les sujets qui traitent de la Conscience de Krsna— met en cause
deux personnes, celle qui parle et celle qui écoute, et toutes deux peuvent s'intéresser
a la Conscience de Krsna a condition que les sujets matériels naient plus dattraits a
leurs yeux. En fait, on peut voir cette attitude se manifester automatiquement chez les
personnes conscientes de Krsna. Les bhaktas du Mouvement pour la Conscience de
Krsna, bien que relativement jeunes, ne lisent plus de journaux ni de magazines
matérialistes car les sujets qui y sont traités ne les intéressent plus (nivrtta-tarsaih). Ils
ont complétement abandonné leur conception corporelle de lexistence. En ce qui
concerne les sujets touchant a Uttamasloka, Dieu, la Personne Supréme, le maitre
spirituel parle, et le disciple écoute attentivement. A moins qu’ils ne soient tous deux
libérés des désirs matériels, ils ne peuvent s'intéresser a des sujets qui ont trait a la

Conscience de Krsna. Le maitre spirituel et le disciple nont pas besoin de connaitre
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1 autre chose que Krsna, car rien quen comprenant qui est Krsna et en parlant de Lui,
2 on acquiert le parfait savoir (yasmin vijiiate sarvam evam vijiiatamn bhavati). Le
3 Seigneur Se tient dans le cceur de chacun, et par Sa grice le bhakta recoit des
4 instructions directement de Lui. Krsna dit en effet dans la Bhagavad-gita (15.15) :

5

6 sarvasya cahari hrdi sannivisto

7 mattah smrtir jianam apohanatit ca

8 vedais ca sarvair aham eva vedyo

9 vedanta-krd veda-vid eva caham

10

1 “Je Me tiens dans le cceur de chaque étre, et de Moi viennent le souvenir, le savoir et
12 Toubli. Le but de tous les Vedas est de Me connaitre ; en vérité, cest Moi qui ai composé
13 le Vedanta, et Je suis Celui qui connait les Vedas.” La Conscience de Krsna est si
14 sublime que celui qui, sous la direction du maitre spirituel, y est parfaitement situé,
15 devient totalement satisfait en lisant la krsna-katha dans le Srimad-Bhagavatam, la
16 Bhagavad-gita ou tout autre ouvrage védique similaire. Parler de Krsna est tellement
17 agréable que lon peut facilement imaginer le plaisir éprouvé a Le servir.

18

19 Lorsqu'un maitre spirituel libéré et son disciple sentretiennent sur la krsna-katha, dautres
20 personnes peuvent profiter de ces conversations en les écoutant. Ces sujets sont le remede
2 qui permet de mettre fin aux naissances et aux morts successives. On appelle bhava, ou
2 bhava-roga, ce cycle de la mort et de la naissance qui nous contraint sans cesse a revétir des
23 corps différents. Si, volontairement ou non, quelqu’un entend la krsna-kathd, son bhava-
24 roga —la maladie de la naissance et de la mort répétées— cessera a coup str. La krsna-
2 katha est donc appelée bhavausadha, ou le reméde qui met un terme aux naissances
2 successives. Les karmis, attachés au plaisir sensoriel, ne peuvent généralement pas
27 abandonner leurs désirs matériels ; mais la krsna-katha est un remeéde tellement puissant
28 que si on amene quelqu’un a entendre un krsna-kirtana, il sera certainement guéri de cette
29 maladie. Le meilleur exemple en est Dhruva Maharaja, qui obtint pleine satisfaction a
30 I'issue de son tapasya. Lorsque le Seigneur voulut lui accorder une bénédiction, Dhruva
31 refusa. Svamin krtartho smi vararit na yace. “Mon cher Seigneur, dit-il, je suis pleinement
32 satisfait et ne demande nulle bénédiction en vue du plaisir matériel” Cest 1a un fait que
33 nous observons : méme des jeunes gens et des jeunes flles, au sein du Mouvement pour la
34 Conscience de Krsna, ont laissé derriére eux des mauvaises habitudes longtemps
35 entretenues, telles que la sexualité illicite, la consommation de chair animale, I'intoxication
36 et le jeu. La Conscience de Krsna est si puissante et efficace quelle les satisfait totalement ;
37 ils ne portent donc plus aucun intérét aux plaisirs matériels.

38

39 On ne peut plus clair.

40

a Divertissements grandioses sans limitations aucunes

42

43 Les lieux, les époques, les divertissements du Seigneur toujours entourés de Ses compagnons
44 éternels sont prédits dans les Ecritures révélées. Les divertissements du Seigneur ne sont pas
15 manifestés seulement dans un seul univers mais dans tous les univers. Ils sont manifestés tel le
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soleil qui se leve toujours a I'Est et se couche a IOuest. Dépendamment de lendroit ou se
trouvent les gens, ils sont conscients de la présence ou de 'absence du soleil. Mais quant au soleil
lui-méme, il reste toujours le méme. Il nest pas question dapparition ou de disparition.

Les devas surveillent de haut les divertissements du Seigneur. Ils les approuvent de joie et lancent
des fleurs, les glorifient @ mesure qu’ils se déroulent. Ou, encore mieux, tel qu’instruits de le faire
au préalable, les devas sincarnent par exemple sur Terre pour assister le Seigneur dans Ses
divertissements. Lors de l'avénement du Seigneur les astres salignent de maniere a ce que régne
partout une atmosphere de paix et de prospérité. Les astrologues védiques peuvent comprendre
les desseins célestes liés aux divertissements, apparitions du Seigneur dans Sa forme originelle
celles de Ses multiples avatdras.

Une dimension cosmique répartie a travers le temps est liée aux divertissements du Seigneur, ce
qui les rend tout a fait uniques et inconcevables. Rappelons-nous, dans le chapitre 8 du Livre de
Krsna, la conversation entre Gargamuni et Nanda Maharaja a Ioccasion de la cérémonie du
nom:

A larequéte de Nanda Maharaja, Gargamuni fit cette réponse : « Vasudeva m’a envoyé
ici pour que je procéde, en faveur de ces deux Enfants, et plus particuliérement de
Krsna, au rite purificatoire. Je suis le prétre de Leur famille, et il me semble bien que
Krsna est le Fils de Devaki. » Gargamuni, par le biais de ses calculs astrologiques,
pouvait déduire que Krsna était le Fils de Devaki, maintenant placé sous la tutelle de
Nanda Maharaja, lequel, pour sa part, en ignorait tout. Indirectement, il révéla que
Krsna, autant que Balarama, était Fils de Vasudeva. Chacun savait déja que Balarama
avait Vasudeva pour pére, puisque sa meére, Rohini, vivait & Vrndavana.
Indirectement, donc, Gargamuni dévoila le secret. Il fit valoir aussi 8 Nanda Maharaja
que s’il prenait en charge la cérémonie purificatoire de Krsna, alors Karhsa, infime de
nature, découvrirait la vraie parenté de I'Enfant. Selon les calculs astrologiques,
Devaki ne pouvait avoir une fille, comme tout le monde l'avait cru. Ainsi, Gargamuni
indiquait 8 Nanda Maharaja que la fillette était née de Yasoda, et Krsna de Devaki, et
révélait léchange. La fillette, ou Durga, on le sait, avertit Karhsa que lEnfant qui le
tuerait était déja né quelque part ailleurs. Gargamuni dit 8 Nanda Maharaja : « Si je
donne, selon le rite, un nom a ton Enfant et qu’il correspond a la prophétie que Karhsa
entendit des lévres de la fillette, I'infame asura viendra peut-étre Le tuer aussitot apres

la cérémonie. Comment souhaiterais-je provoquer de tels désastres ? »

A ces paroles du brahmana, Nanda Maharaja répondit : « Mieux vaut, pour écarter ce
péril, ne pas féter en grande pompe la cérémonie du nom. Mieux vaut que tu chantes
les hymnes védiques et accomplisses le rite purificatoire de la fagon la plus simple. Tu
appartiens au varna des deux-fois-nés, ta présence est un bienfait que je désire.
Procéde dong, je ten prie, a la cérémonie du nom sans faste apparent. » Nanda
Maharaja désirait garder secréte la cérémonie du nom, tout en gardant le bénéfice d'un

sacrificateur tel que Gargamuni.
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1 Requis avec tant d'ardeur, Gargamuni accepta d'accomplir la cérémonie dans le plus
2 grand secret, sous le toit de Iétable de Nanda Maharaja. Ce lui fut loccasion de révéler
3 a Nanda que Balarama, Fils de Rohini, serait une grande joie pour Sa famille et Ses
4 proches, et porterait le Nom de Rama. Mais comme, grandissant, Il serait doué d’une
5 force extraordinaire, Il porterait aussi le Nom de Balarama. Gargamuni déclara
6 encore : « Parce que ta famille et celle des Yadus sont tres intimement liées, et
7 fortement attirées I'une vers lautre, Son Nom sera aussi Sankarsana. » Gargamuni
8 donna au Fils de Rohini trois Noms : Balarama, Sankarsana, et aussi Baladeva. Mais
9 il eut le grand souci doublier de dire que Balarama était Lui aussi apparu dans le sein
10 de Devaki, et seulement plus tard transféré dans celui de Rohini. Tous deux a lorigine
1 Fils de Devaki, Krsna et Balarama sont deux véritables fréres.

12

13 Voila donc lexplication de Gargamuni sur l'identité véritable des deux fréres Krsna et Balarama.
1 Son explication est matériellement impossible, mais tout a fait possible dans le cadre d'un
15 entendement parfaitement juste des puissances divines a loeuvre sous légide de la puissance
16 interne du Seigneur, Sa Yogamaya. Le Seigneur et Sa Yogamaya sont indissociables.

17

18 Devaki fut enceinte pour la septieme fois : en son sein apparut [émanation pléniere
19 de Krsna nommeée Ananta. Devaki fut tout ensemble submergée de joie et de tristesse.
20 De joie, car elle était consciente que Sri Visnu avait pris refuge en son sein, de tristesse,
2 car elle savait quaussitot que lenfant verrait le jour, Karhsa le ferait périr. Alors, Sri
2 Krsna, la Personne Supréme, pris de compassion pour les Yadus, et pour la terrible
23 condition ou les avaient réduits les actes abominables de Kariisa, ordonna d’apparaitre
24 a Yogamaya, Sa puissance interne. Krsna est certes le Seigneur de I'Univers tout entier,
25 mais tout particuliérement le Seigneur de la dynastie Yadu.

26

27 Yogamaya représente la puissance principale de Dieu, la Personne Supréme. Il est écrit
28 dans les Vedas que le Seigneur jouit de puissances multiples : pardsya Saktir
29 vividhaiva $riiyate. Ces diverses puissances ont toutes une action interne et externe, et
30 Yogamaya est parmi elles souveraine. Krspa commanda donc que Yogamaya
31 apparaisse sur la terre de Vrajabhaimi, a Vrndavana, riche en vaches merveilleuses. La
32 vivait, dans la demeure du roi Nanda et de la reine Yasoda, Rohini, 'une des épouses
33 de Vasudeva. Rohini nétait pas la seule exilée. De nombreux membres de la dynastie
34 Yadu étaient disséminés a travers le pays, de peur des atrocités de Karhsa. Certains
35 avaient méme rejoint des cavernes, dans les montagnes.

36

37 Le Seigneur informa Yogamaya : « Devaki et Vasudeva sont les prisonniers de Karhsa,
38 et Sesa, Mon émanation pléniére, se trouve a présent dans le sein de Devaki. Fais que
39 Sesa soit transféré du sein de Devaki a celui de Rohini. Ensuite, accompagné de Mes
40 pleines puissances, J'apparaitrai en Personne dans le sein de Devaki. Ainsi, Je serai le
a Fils de Vasudeva et Devaki. Quant a toi, tu apparaitras comme la fille de Nanda et
2 Yasoda a Vrndavana.

43

4 « Et parce que tu apparaitras comme une sceur de Mon age, les hommes de par le
a5 monde tadoreront par de riches offrandes : de lencens, des bougies, des fleurs, et aussi
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par des sacrifices. Tu combleras vite leur soif du plaisir des sens. Les matérialistes
auront pour toi un culte, sous tes diverses formes, tes émanations Durga, Bhadrakali,
Vijaya, Vaisnavi, Kumuda, Candika, Krsna, Madhavi, Kanyaka, Maya, Narayani, I$ani,
Sarada et Ambika . »

Krsna et Yogamaya apparurent donc comme frére et sceur : le Puissant supréme et la
puissance supréme. Bien quon ne puisse établir de franche distinction entre le Puissant
et la puissance, la puissance reste toujours subordonnée au Puissant. Les matérialistes
vouent leur adoration a la puissance ; les spiritualistes au Puissant. Krsna est le
Puissant supréme, et Durga la puissance supréme en ce monde. En fait, dans la culture
védique, l'adoration se porte a la fois vers le Puissant et vers la puissance. Il existe des
centaines de milliers de temples & Visnu et Devi, que parfois on adore ensemble. Les
adorateurs de la puissance (Durga, ou lénergie externe du Seigneur) obtiendront
aisément toutes sortes de fruits matériels, mais quiconque désire sélever au niveau

spirituel doit sengager dans I'adoration du Puissant, dans la Conscience de Krsna.

Le Seigneur a donc révélé a Yogamaya que Son émanation pléniére Ananta Sesa se
trouvait dans le sein de Devaki. Pour avoir été transféré malgré lui dans le sein de
Rohini, on le connaitra désormais sous le nom de Sankarsana et il sera la source de la
puissance spirituelle, ou bala, grace a laquelle on peut accéder a la plus haute félicité :
ramana. Ainsi, aprés son apparition, lémanation pléniére Ananta sera connue soit

comme Sankarsana, soit comme Balarama.

Aucun étre ordinaire ne peut méme imaginer pareille magnitude d’activités, que ce soit a légard
des siennes ou celles dautres étres. Le but de lexistence est détre admis en la compagnie du
Seigneur et de Ses compagnons éternels, et ce, méme en ce corps. Cette éligibilité est fonction de
Tamour de Dieu épanoui dans le cceur du dévot. Le Srimad-Bhagavatam (1.15.31 et-50) nous
donne les exemples des Pandavas ainsi que de leurs épouses Draupadi et Subhadra (épouse
d’Arjuna) :

VERSET 1.15.31

visoko brahma-sampattyd
safichinna-dvaita-sarsayah
lina-prakrti-nairgunyad

alingatvad asambhavah

visokah : libre d’afliction ; brahma-sampattya : par la possession d’atouts spirituels ;
safichinna : complétement tranchés ; dvaita-sarisayah : les doutes relatifs a la dualité ;
lina : plongé dans ; prakrti : la nature matérielle ; nairgunyat : parce que situé au niveau
de la Transcendance ; alifigatvat : parce que sans corps matériel ; asambhavah :

affranchi de la naissance et de la mort.

Parce que riche en valeurs spirituelles, Arjuna put voir complétement tranchés ses

doutes nés de la dualité. Ainsi libre des trois influences de la nature matérielle et
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établi au niveau de la transcendance, désormais affranchi des formes matérielles,

il ne risquait plus de connaitre la naissance ni la mort.

TENEUR ET PORTEE : Les doutes liés a la dualité naissent d'une conception erronée du
corps matériel, que les intelligences moindres pergoivent comme Iétre en soi. La plus
sotte ignorance consiste a nous identifer & notre enveloppe charnelle, et a considérer
comme sien tout ce qui est relatif au corps. Les doutes issus d’'une conception erronée
du moi et du mien —mon corps, mes proches, mes biens, mon épouse, mes enfants,
mes richesses, ma patrie, ma race, et mille autres objets de contemplation illusoires
—représentent autant de sources dégarement pour 'dime conditionnée. Or, celui qui
assimile les enseignents de la Bhagavad-gita peut étre assuré de saffranchir d’un tel
trouble, car le savoir véritable consiste a comprendre que le Seigneur Supréme,
Vasudeva, ou Krsna, est tout, y compris soi-méme. Tout est manifestation de Sa
puissance, en tant que fragment de Son Etre, et puisque la puissance ne différe en rien
de celui qui posséde cette puissance, le concept duel sévanouit aussitot pour qui
atteint au parfait savoir. Ainsi, dés quArjuna prit a cceur les enseignements de la
Bhagavad-gita, il put, avisé qu’il était, déraciner en lui toute conception matérielle de
Sri Krsna, son ami éternel. Il put comprendre, méme apreés que le Seigneur etit quitté
ce monde, que Celui-ci Se trouvait encore présent auprés de Lui a travers Ses
instructions, Sa Forme, Ses Divertissements, Ses Attributs et tout ce qui touche a Sa
Personne. Désormais conscient de la présence absolue a ses cotés de son ami Krsna, a
travers diverses puissances non-duelles, il nétait nullement question pour lui dentrer
au contact du Seigneur en obtenant un nouveau corps sous 'influence du temps et de
lespace. Lorsquon acquiert le savoir absolu, on peut jouir de la compagnie constante
du Seigneur en cette vie méme, par les simples activités que sont Iécoute, le chant, le
souvenir et 'adoration du Seigneur Supréme. Méme dans notre présent corps, nous
pouvons Le voir et sentir Sa présence, suffise quon saisisse l'advaya-jiiana, la
connaissance du Seigneur Absolu, a travers la pratique du service de dévotion. Or
cette pratique commence par Iécoute de Ses gloires. Sri Caitanya enseigne a ce propos
que le simple chant des Saints Noms du Seigneur a le pouvoir denlever la poussiére,
les impuretés, qui recouvrent le miroir de la conscience pure, ce qui a pour effet de
nous aftranchir sans délai de toute condition matérielle. Et se dégager de lemprise de
la matiére signife bien la libération de I'ame. Par suite, sitot que lon sétablit dans le
savoir absolu, toute conception matérielle de la vie disparait ; on est a méme de sélever
au-dela de telles conceptions. Ce qui entraine [éveil, dans la réalisation spirituelle, de
la nature de I'dAme pure. Une telle réalisation pratique de I'ame devient possible
lorsquon saftfranchit de l'influence des trois gunas, a savoir la vertu, la passion et
ignorance. Par la grace du Seigneur, le pur bhakta se voit ainsi élevé sur-le-champ au
niveau de I'Absolu, ot il ne risque plus de tomber sous le joug de la matiére, dans ce
quon appelle lexistence conditionnée. Nul nest &8 méme de percevoir la présence du
Seigneur en toutes circonstances, s'il nest doué de la vision spirituelle requise, et que
confére le service de dévotion tel quon le trouve décrit dans les Ecritures révélées.
Arjuna avait atteint ce niveau bien avant la Bataille de Kuruksetra, et comme il

semblait se sentir séparé du Seigneur, il prit aussitot refuge dans les instructions de la
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Bhagavad-gita afin de retrouver sa position originelle. Cest ce quon nomme le niveau 1
du visoka, ot lon se trouve affranchi de toute affliction comme de toute angoisse. 2
3

VERSET 1.15.50 4

draupadi ca tadajfiaya 5

patinam anapeksatam 6

vasudeve bhagavati 7

hy ekanta-matir apa tam 8

9

draupadi : Draupadi (Iépouse des Pandavas) ; ca : et ; tadd : a ce moment ; djfidya : en 10
pleine connaissance (de Sri Krsna) ; patinam : des époux ; anapeksatam : qui ne 11
sétaient pas souciés delle ; vasudeve : au Seigneur, Vasudeva (Krsna) ; bhagavati : 'Etre 12
Divin ; hi : exactement ; eka-anta : absolument ; matih : concentration ; dpa : obtint ; 13
tam : Lui (le Seigneur). 14
15

Et Draupadi vit également ses époux quitter le foyer sans se soucier delle. Elle 16
avait toute connaissance de Sri Vasudeva, Krsna, la Personne Souveraine ; aussi, 17
elle et Subhadra absorbérent leurs pensées en Krsna, et parvinrent au méme but 18
que leurs époux. 19
20

TENEUR ET PORTEE : Lorsquon doit piloter un avion, on a guére le loisir de se 2
préoccuper de la sauvegarde d’autres avions qui peuvent cOtoyer notre appareil. 2
Chacun doit assurer son propre maintien dans les airs, et si un pilote se trouve en 23
difficulté, personne ne peut vraiment l'aider. De méme, chacun doit, a la fin de sa vie, 2
retourner vers Dieu, vers sa demeure originelle, et dans cette entreprise, nul ne peut 25
vraiment espérer l'aide de quiconque. Mais tout comme on peut profiter au sol, avant 26
de prendre son envol, de toute assistance requise, il est également possible dobtenir 27
aupres du maitre spirituel, du pere, de la meére, des proches, de Iépoux, ou de tout 28
autre, et ce tout au long de lexistence, les directives qui nous permettront de franchir 29
Tocéan de la naissance et de la mort. Une fois lancé, cependant, chacun est laissé a 30
lui-méme, et doit savoir tirer parti des instructions qu’il a pu recevoir de par le passé. 31
Draupadi avait cinq époux, et aucun dentre eux ne lui demanda de l'accompagner, et 32
elle dut suivre sa voie sans dépendre de ses illustres époux, les Pandavas. Mais parce 33
quelle était déja dtiment instruite, elle entreprit sur-le-champ de se concentrer sur les 34
pieds pareils-au-lotus de Sri Vasudeva, Krsna, supréme entre tous les étres. Ainsi, les 35
épouses des Pandavas parvinrent au méme but queux : atteindre le royaume de Dieu, 36
et dans les mémes conditions queux, cest-a-dire sans avoir a changer de corps. Srila 37
Visvanatha Cakravarti Takura soutient que Draupadi et Subhadra, bien que le nom de 38
cette derniére nlest pas clairement mentionné ici, parvinrent ensemble au méme but. 39
Et pour ce faire, aucun de ces personnages neut a changer de corps. 40

41
Retourner a Krsna demande une énorme concentration. Cette énorme concentration est le fruit 2
de lamour de Dieu qui sest épanoui dans le cceur pur du dévot. La purification du coeur est 43
lactivité par excellence de toute une vie dédiée au service du Seigneur. Tout se tient, tout est

45
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1 interconnecté : service de dévotion et purification. Lun ne se fait pas sans l'autre. En pareil cadre,
2 lespoir d'un avenir des plus brillants en la compagnie du Seigneur va de soi, & nen pas douter.
3

4 Divertissements dont on ne peut se lasser découter et de glorifier

5

6 SB.1.1.19-20

7

8 VERSET 19

9

10 vayam tu na vitrpyama

1 uttama-sloka-vikrame

12 yac-chrnvatam rasa-jianam

13 svadu svadu pade pade

14

15 vayam : nous ; tu : mais ; na : ne pas ; vitrpyamah : nous fatiguerons ; uttama-sloka : le
16 Seigneur Supréme, quon glorife par des hymnes sublimes ; vikrame : aventures ; yat :
17 que ; Srnvatam : en écoutant continuellement ; rasa : émotion ; jiandm : ceux qui sont
18 versés dans ; svadu : savoureux ; svadu : doux ; pade pade : & chaque pas.

19

20 Jamais nous ne serons las dentendre les Divertissements sublimes du Seigneur
21 Supréme, Dieu, dont tant d’hymnes et de priéres chantent les gloires. Les étres qui ont
2 développé en eux une sensibilité particuliére aux émotions purement spirituelles, a
23 chaque mot tressaillent, quand ils écoutent le récit de ces Divertissements.

24

2 TENEUR ET PORTEE : Voila bien marqué le gouffre qui sépare les romans, fictions ou
2 écrits historiques dordre purement matériel des récits décrivant les Divertissements
27 sublimes du Seigneur. Cest pourquoi —afin que leur sujet garde toujours sa fraicheur
28 en dépit de lectures répétées— les anciens récits portant sur 'histoire de 'univers, tels
29 le Ramayana, le Mahabharata et les Puranas, furent consignés en fonction de leur lien
30 étroit avec les Divertissements des multiples avataras. On peut ainsi lire et relire la
31 Bhagavad-gita ou le Srimad-Bhagavatam toute sa vie durant et y puiser sans cesse de
32 nouvelles lumieéres. Les connaissances touchant le monde matériel demeurent
33 statiques, alors que les connaissances touchant au monde spirituel prennent un
34 caractére dynamique, simplement parce que l4me est dynamique et la matiere
35 statique. Les étres qui ont développé en eux un gofit pour les questions spirituelles ne
36 se lassent jamais dentendre de tels récits. On atteint rapidement un point de
37 saturation dans lexercice ou [écoute d’activités matérielles, mais tel nest pas le cas
38 pour les activités spirituelles, ou dévotionnelles. Les mots uttama-sloka désignent un
39 écrit qui transcende les téneébres de lignorance, lesquelles sattachent aux écrits
40 matériels, et la lumiere qui émane d’un tel écrit gagne en splendeur avec chaque
4 nouvelle lecture, chaque nouvelle réalisation de son message spirituel. Les
a2 impersonnalistes, soi-disant libérés, ne trouvent nulle satisfaction a répéter les mots
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aham brahmasmi) ce qui représente une bien piétre réalisation du Brahman, 1
incapable de procurer un bonheur durable ; et de fagon a gotiter un plaisir véritable, 2
les meilleurs fnissent par se tourner vers le Srimad-Bhagavatam. D'autres, moins 3
fortunés, préferent se tourner vers laltruisme ou la philanthropie matériels. Ce fait 4
nous montre simplement que la philosophie mdyavaida reste d’inspiration matérielle, 5
tandis que la philosophie de la Bhagavad-gita et du Srimad-Bhagavatam est, elle, 6
purement spirituelle. 7
8

VERSET 20 9
10

krtavan kila karmani 11

saha ramena kesavah 12

atimartyani bhagavan 13

gudhah kapata-manusah 14

15

krtavan : accomplis par ; kila : tels et tels ; karmani : actes ; saha : avec ; ramena : 16
Balarama ; kesavah : Sri Krsna ; atimartyani : surhumains ; bhagavan : Dieu, la 17
Personne Supréme ; giidhah : sous le masque de ; kapata : en apparence ; manusah : 18
étre humain. 19
20

Sri Krsna, le Seigneur Supréme, et Balarama ont joué le role de simples humains ; 21
or malgré ces apparences, Ils ont accompli de surhumaines prouesses. 2
23

TENEUR ET PORTEE : On ne saurait en aucun cas appliquer les théories de 2
Tanthropomorphisme ou du zoomorphisme a Sri Krsna, le Divin Seigneur. Aujourd hui, 25
on croit de plus en plus, surtout en Inde, que 'homme, a force daustérités, dasceése, peut 26
devenir Dieu. De grands sages, sappuyant sur les Ecritures, ont dévoilé I'identité divine de 27
Sri Rama, Sri Krsna et Sri Caitanya Mahaprabhu, et démontré qu'il Sagissait, dans les trois 28
cas, du méme Seigneur Supréme, mais des hommes sans scrupule préferent créer de toutes 29
pieces dautres avatdras pour leur usage personnel ; ce genre de pratique est devenu 30
courant de nos jours, surtout au Bengale. N'importe quel individu jouissant d’'une certaine 31
popularité, et possédant un tant soi peu de pouvoirs qui échappent au commun, trouvera 32
loccasion dexercer quelque apparence de magie, de pratiquer quelque tour de passe-passe, 33
pour ainsi se faire accepter sans mal comme avatara ou incarnation de Dieu par lopinion 34
publique. Mais Sri Krsna nétait pas de cette espéce d’avatara, 1l était Dieu, la Personne 3
Supréme, depuis toujours. Au moment de Sa “naissance’, Il apparut devant celle qu’Il avait 36
choisi pour meére, Devaki, sous la forme de Visnu, & quatre bras. Puis, a la requéte de 37
Devaki, Il prit la forme d’'un enfant comme les autres, apres quoi Il quitta Sa mere pour Se 38
rendre a Gokula, ot on Le connut comme le Fils de Nanda Maharaja et de Yasodamata. 39
De méme, Sri Baladeva, ou Balarama, [équipollent de Sri Krsna, était également considéré 40
comme lenfant ordinaire d’une autre épouse de Sri Vasudeva.?’ a1
22

43

(Te suis Brahman. a4
@ Vasudeva était Iépoux de Devaki, et donc également le “pére” de Krsna. 45
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Dans la Bhagavad-gita, le Seigneur enseigne que Son Avénement et Ses Actes sont
purement spirituels, et que tout vivant assez heureux pour en connaitre la nature
sublime peut aussit6t devenir libre des chaines de la matiére et qualifié pour faire
retour aupres de Lui, dans Son Royaume. Connaitre la nature absolue de 'Avénement
et des Actes de Sri Krsna, cela suffit donc pour atteindre la libération. Or, les neuf
premiers Chants du Srimad-Bhagavatam décrivent justement la nature spirituelle et
absolue du Seigneur, avant que le dixieme décrive en détail Ses Divertissements ; de
lensemble, tout est révélé a qui mene une étude progressive de louvrage. Il est
toutefois essentiel de noter dés maintenant que le Seigneur manifesta Sa nature divine
alors méme qu’ll était encore dans les bras de Sa mére, et que toutes Ses Actions sont
surhumaines (a I'age de six ans, Il souleva la colline Govardhana). Par chacun de Ses
Actes, Krsna prouvait Sa divinité absolue, et pourtant, sous le voile de Sa puissance
d’illusion, “parents” et autres proches Le virent toujours comme un enfant ordinaire.
Chaque fois qu’ll accomplissait quelque tiche herculéenne, Son pére et Sa mere
refusaient de voir en Lui l'auteur de lexploit. Ils Le voyaient simplement comme leur
fils, et en tant que tel, Laimaient d'un amour inébranlable, qui les satisfaisait
pleinement. Ainsi, les sages de Naimisaranya décrivent comme d’apparence humaine

Celui qui, en fait, nest autre que le tout-puissant Seigneur Supréme.

2.4 Sa réputation de chapardeur de beurre n'a rien de condamnable
puisqu’ll n'agissait ainsi que pour la joie de Ses purs dévots.

Le Seigneur est le maitre sans second ni rival de tout ce qui existe. Comme tel Il a tous les droits
et peut Se permettre nimporte quoi. Mais Krsna agit toujours «comme il faut», «comme il Se
doit», montrant un exemple conforme aux Ecritures. Mais Il peut trés bien déroger des principes
établis s’ le veut. Et alors ? Il a toute liberté dagir a Sa guise. Il est le maitre tout-puissant.
Quiest-ce qui pourrait len empécher? Rien ni personne.

Le Seigneur est de nature entiérement bon et tout ce qu’Il fait est aussi entierement bon. Tout ce
qull fait est bénéfique pour tous. Il est au-dela de tout reproche. Comme tout Lui appartient
comment peut-II étre fautif de quelque maniére ? Il a donc le loisir d'agir a Sa guise en tout temps.
Mais comme le Seigneur est totalement bon de nature, Il sait agir de fagon a plaire a Ses dévots
et en méme temps mettre en échec les étres démoniaques de fagon a les faire retrouver la raison.
Le Seigneur aime faire plaisir a Ses dévots et ces derniers aiment faire plaisir au Seigneur. Une
relation damour indéfectible existe entre les deux. Telle est lessence du service de dévotion a
Iétat de perfection.

Le comportement du Seigneur est sans conteste toujours irréprochable. Il agit pour faire plaisir
a Ses dévots et Il tue pour leur bien les asuras. Le Seigneur est également bon envers les deux. 11
faut étre associé a Lui favorablement (avec amour et dévotion) pour comprendre les motivations
du Seigneur. Lorsqu'un dévot, de son propre chef, est entierement soumis & Krsna avec amour,
il peut saisir la bonté universelle du Seigneur. Rien nest reprochable au Seigneur pour tout ce qui
arrive. Aux yeux du dévot, tout est en ordre simplement a contempler le doux sourire
transcendantal du Seigneur dans Ses formes arca. Le dévot est dautant plus humble et
reconnaissant envers le Seigneur pour pareille bonne fortune rendant sa vie supportable peu
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importe les épreuves de la vie. Tel est le pouvoir de la présence du Seigneur dans le coeur du
dévot. Pour le dévot, tout gravite autour du Seigneur autant dans son for intérieur que dans les
mondes matériel ou spirituel. I voit donc Krsna en tout et tout en Krsna. Pareille vision nest
possible quavec les yeux enduits du baume de lFamour de Dieu.

Le Seigneur protege Ses dévots en toutes circonstances, a I'interne comme a lexterne. A Iinterne
il guide Son dévot de I'intérieur. A Texterne, Il protége Ses dévots et assure leur subsistance. Et
méme si parfois il ne semble pas que ce soit le cas, le Seigneur protege Ses dévots de choir
indéfiniment de la conscience de Krsna. Telle est le véritable sens de la protection que le Seigneur
accorde a Ses dévots. Telle est Sa grande bonté envers Ses dévots en plus de constamment
chercher a leur faire plaisir autant que ces derniers semploient a le faire a Sons égard. Le Seigneur
dit dans la Bhagavad-gita (10.10) :

tesari satata-yuktanari
bhajatam priti-ptrvakam
dadami buddhi-yogam tam

yena mam upayanti te

tesam : a eux ; satata-yuktanam : toujours engagés ; bhajatam : dans le service de
dévotion ; priti-pirvakam : dans lextase damour ; dadami : Je donne ; buddhi-yogam :

la vraie intelligence ; tam : ce ; yena : par quoi ; mam : a Moi ; upayanti : viennent ; te : ils.

A qui, avec amour, se voue sans fin a Mon service, Je donne I'intelligence requise

pour venir a Moi.

TENEUR ET PORTEE : Arrétons-nous sur le sens du mot buddhi-yogam, mentionné
dans ce verset, et souvenons-nous que dans le second chapitre, le Seigneur expliquait
a Arjuna quapres l'avoir entretenu de différents sujets, Il désirait aussi I'instruire du
buddhi-yoga. Le Seigneur affirme ici que le buddhi-yoga nest autre que l'action dans la
conscience de Krsna, ce qui est le signe de la plus haute intelligence. Buddhi signifie
« intelligence » et yoga «action spirituelle » ou « élévation spirituelle ». Le buddhi-
yoga est donc le mode d’action de celui qui, désireux de retourner en son éternelle
demeure, aupres de Dieu, la Personne Supréme, se dédie pleinement a Son service. En
dlautres mots, le buddhi-yoga permet de se libérer des chaines de la matiére. Chomme,
de fagon générale, ignore que Krsna est le but ultime de tout progres. Aussi, pour que
se dissipe son ignorance, il est essentiel qu’il soit au contact d'un acarya et dautres
dévots. Mais il faut d’abord qu’il reconnaisse que Krsna est le but ultime. Une fois cette
conviction acquise, il progressera, lentement mais stirement, sur la voie qui méne a

Krsna, et parviendra jusqua Lui.

Celui qui a compris que Krsna est le but de la vie mais convoite tout de méme les fruits
de ses actes pratique ce que lon appelle le karma-yoga. Et celui qui reconnait le
Seigneur comme lobjectif ultime, mais qui aime spéculer sur Sa nature, pratique le
jAidna-yoga. Par contre, celui qui connait le but et recherche Krsna a travers le service

de dévotion, dans la conscience de Krsna, pratique le bhakti-yoga, le buddhi-yoga - le
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plus complet des yogas — ce qui est le stade le plus haut dans la quéte de la perfection

de lexistence.

Un homme aura beau avoir un maitre spirituel authentique et étre attaché a une
communauté spirituelle, il pourra lui manquer lintelligence nécessaire pour
progresser. Krsna en personne lui donnera alors, de lintérieur, les instructions
nécessaires pour qu’il parvienne jusqu’a Lui sans difficulté. La seule condition requise
est de sengager constamment dans la conscience de Krsna et de servir le Seigneur de
toutes les fagons possibles, avec amour et dévotion. Méme s’il na pas suffisamment
d’intelligence pour progresser dans la voie de la réalisation spirituelle, si seulement il
est sincére et pratique assid@iment le service de dévotion, le Seigneur lui donnera la

possibilité de progresser et d’arriver jusqua Lui.

Le Seigneur dit dans la Bhagavad-gita (4.8) :

paritrandaya sadhinam
vinasaya ca duskrtam
dharma-saristhapanarthaya

sambhavami yuge yuge

paritrandya : pour la délivrance ; sadhundm : des dévots ; vindsaya : pour la
destruction ; ca : et ; duskrtam : des mécréants ; dharma : les principes de la
spiritualité ; samsthapana-arthdya : pour rétablir ; sambhavami : Tapparais ; yuge : ére;

yuge : apres ere.

Japparais d’age en age pour libérer les croyants, anéantir les mécréants et rétablir

les principes de la religion.

TENEUR ET PORTEE : La Bhagavad-gita définit le sadhu (saint homme) comme un étre
conscient de Krsna. Méme s’il peut paraitre irréligieux vu de lextérieur, celui qui
posséde intégralement les qualifications propres a la conscience de Krsna est un
sadhu. Duskrtam, au contraire, sapplique a ceux qui nont aucun intérét pour la
conscience de Krsna. On dit qu’ils sont les moins intelligents et les plus déchus des
hommes, quand bien méme ils auraient bénéficié d'une bonne éducation, alors que
’homme absorbé a cent pour cent dans la conscience de Krsna est toujours considéré

comme un sddhu, méme s’il na ni instruction ni éducation.

Krsna nlest nullement contraint dapparaitre en personne pour anéantir les athées comme
11 le fit avec Ravana et Karhsa. Ses nombreux agents sont parfaitement capables de sen
charger. Il vient tout particulierement pour soulager Ses purs dévots, sans cesse harcelés
par des gens démoniaques. Ces derniers sattaquent méme aux dévots qui ont vu le jour
dans leur famille. Prahlada Maharaja, par exemple, fut persécuté par son pere,
Hiranyakasipu, tout comme Vasudeva et Devaki, le pére et la mére de Krsna, furent
tourmentés par Karhsa, le frére de Devaki, simplement parce que Krsna devait naitre de

leur union. Si Krsna apparut, ce fut plus pour délivrer Devaki que pour supprimer Karnsa,
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méme si ces deux missions furent remplies simultanément. Aussi est-il écrit que le

Seigneur descend sous diverses formes pour délivrer les dévots et anéantir les mécréants.

Les versets suivants, extraits du Caitanya-caritamrta (Madhya 20.263-264) de

Krsnadasa Kaviraja, donnent une définition concise de l'avatdra :

srsti-hetu yei miurti prapafice avatare
sei iSvara-mirti ‘avatara’ nama dhare
mayatita paravyome sabdra avasthana

visve avatari’ dhare ‘avatara’ nama

«Lorsque, sous une forme donnée, le Seigneur descend de Son royaume pour Se
manifester dans 'univers matériel, on dit qu’ll est un avatdra, une incarnation divine.
Ces incarnations résident éternellement dans le monde spirituel, le royaume de Dieu,

et sont appelées avataras lorsquelles descendent dans la création matérielle. »

Il y a différentes sortes d’avatdaras : les purusa-avataras, les guna-avatdras, les
lila-avataras, les Saktyavesa-avataras, les manvantara-avataras et les yuga-avataras,
qui tous apparaissent a des époques déterminées, dans I'une ou lautre région de
T'univers. Et Krsna est le Seigneur primordial, la source de tous les avataras. Lorsqu’ll
vient en ce monde, cest afin de soulager de toute peine ses purs dévots et de satisfaire
leur ardent désir de Le voir révéler Ses divertissements originels de Vrndavana. Le but
premier du Seigneur, en tant qu’avatdra, est donc de réjouir le cceur de ceux qui

Laiment d’'un pur amour.

Le Seigneur dit qu’ll apparait en chaque 4ge, ce qui indique qu’ll vient également en ce
monde dans Iage de Kali. De fait, nous trouvons mentionné dans le Srimad-Bhagavatam
que, dans notre ére, Il descend sous la forme de Sri Caitanya Mahaprabhu pour
répandre l'adoration et la conscience de Krsna dans I'Inde entiére, par le biais du
mouvement de sasikirtana (le chant congrégationnel des saints noms de Dieu). Sri
Caitanya prédit dailleurs que le sarikirtana se propagerait bientdt dans le monde

entier, dans chaque ville et dans chaque village.

Lavatara Caitanya Mahaprabhu est décrit, non pas directement mais de maniere
implicite, dans certains passages confidentiels d’Ecritures comme les Upanisads, le
Mahabharata et le Srimad-Bhagavatam. Son mouvement de sarikirtana fascine tous
les dévots de Krsna. Cette incarnation divine nanéantit pas les mécréants, mais les

délivre de par Sa grace immotivée.

La vie dite «normale» des matérialistes, fondée sur le concept corporel de la vie, est une série
interminables d’actions et réactions en chaine orchestrant le sort des 4mes conditionnées dans le
cycle perpétuel des morts et des renaissances. De ce point de vue, et tout compte fait, ame
conditionnée ne récolte rien qui soit permanent, la résignant a une frustration contre-nature par
rapport a son ame éternelle. Elle ne rencontre ainsi que souffrance apres souffrance. Faut-il se le
dire, le soi-disant bonheur matériel récolté a coup dactivités pieuses du passé, ne constitue pas
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un véritable bonheur vu sa temporalité. Ldme conditionnée ne sait pas que sa souffrance a
débuté des I'instant de sa rébellion a Iégard de Dieu, pour son refus de Le servir avec amour et
dévotion. Folie et que folie, elle est passée de pure conscience de Krsna a un oubli sans fond de
Krsna. Dans cet état toutes ses tentatives de bonheur indépendamment de Dieu sont vouées a
léchec. Et méme a ¢a, elle ne sen apercoit méme pas. Elle ne réalise pas ce qui se passe vraiment.
Elle ne voit pas les choses telles quelles sont. Sans guru pour la guider, elle baigne dans les
téneébres de I'ignorance. Son absence de conscience de Dieu lui bande les yeux. Elle est aveugle
en matiére de spiritualité. Elle a donc besoin détre sauvée par quelqu’un capable de lui redonner
sa vision spirituelle. Et tel est un maitre spirituel authentique. Le maitre spirituel est un
représentant du Seigneur Caitanya, Qui, Lui, est I'incarnation du Seigneur par excellence dans
‘age de Kali. Cette incarnation est dite mahd-vadanydya, la plus magnanime de toutes les
incarnations, la plus charitable parce quelle distribue libéralement l'amour de Dieu, exactement
ce qui fait tant défaut aux ames déchues. Le Seigneur Caitanya distribue a flot Famour de Dieu a
travers le mouvement de sarkirtana. Tous les dévots du Seigneur y sont attirés et sengagent de
bon ceeur a assister le Seigneur dans Sa mission. En cet age, il nest pas dautre solution pratique
aussi efficace pour mettre fin a lexistence matérielle dépourvue de conscience de Dieu, de Krsna.

2.5 Enfait, lorsque le Seigneur Se trouvait a Vrndavana, toutes Ses actions
avaient pour objectif le plaisir de Ses compagnons.

Quand Dieu décide de vous faire plaisir, ce ne sera pas un plaisir habituel de bas niveau que vous
connaitrez, ce sera lextase de l'amour de Dieu. Tel est le nectar dont languissent toutes les &mes
conditionnées. Un nectar perdu depuis des temps immémoriaux. Mais comme le dit si bien le
Seigneur Caitanya dans son Siksastaka 1 :

ceto-darpana-marjanari bhava-maha-davagni-nirvapana
Sreyah-kairava-candrikavitaranam vidya-vadhi-jivanam
anandambudhi-vardhanam pratipadari parnamrtasvadanam

sarvatma-snapanar param vijayate sri-krsna-sankirtanam

Gloire au sarikirtana de Sri Krsna. De nos cceurs il balaie toutes choses impures
accumulées au cours des 4ges, il éteint le feu bralant de lexistence conditionnée, avec
ses naissances et ses morts sans fn. Le Mouvement du sasnkirtana répand sur tous les
hommes la bénédiction la plus grande, diffusant ses rayons comme la bienveillante
lune. Ame du savoir spirituel, il fait croitre locéan de félicité absolue, il nous donne de

savourer pleinement le nectar dont nous languissons sans cesse.

Le Seigneur Krsna en personne était infiniment fascinant pour Ses compagnons et les comblait de félicité.
Le Seigneur Krsna était cet aimant irrésistible qui rivait a Lui tous Ses compagnons immergés en amour
pour Lui. Telle était [extase a cette époque et encore aujourd hui pour ceux a qui le Seigneur Sest révélé.
De nos jours, le méme Seigneur Krsna est le Seigneur Caitanya qui comble dextase Ses purs dévots
participant au chant congrégationnel des Saints Noms en public pour le bénéfice de tous. Il faut y étre pour

connaitre pareille bénédiction.
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2.6 Il a aussi créé ces divertissements pour attirer l'attention des
philosophes desséchés et des « contorsionnistes », pseudo-adeptes du
hatha-yoga, vers lU'aspect personnel de la Vérité Absolue.

Il impossible de passer a coté : les apprentis débutants sur la longue route de la vie spirituelle ont
toujours besoin dun coup de pouce. Les actes, les qualités du Seigneur ont toujours de quoi les
séduire. Cest ainsi quil doivent finir par progresser : arriver au point de se «laisser aller a lattraction
du Supréme». Ca peut leur sembler étrange au début, mais par la suite, toute hésitation est percue
comme une retenue tout a fait inutile. Le coeur semballe et danse la marionnette !

Le Seigneur attire tous les étres tel que le confirme le verset communément appelé atmarama
sloka que Ton trouve dans le Srimad-Bhagavatam (1.7.10) :

stita uvaca
atmaramas ca munayo
nirgrantha apy urukrame
kurvanty ahaitukiri bhaktim
ittham-bhita-guno harih

sitah uvdca : Suta Gosvami dit ; atmaramah : ceux qui trouvent leur plaisir en 'atma
(en général, l'Ame) ; ca : aussi ; munayah : sages ; nirgranthdh : affranchis de tout
asservissement ; api : en dépit de ; urukrame : au grand héros ; kurvanti : font ;
ahaitukim : sans mélange ; bhaktim : service de dévotion ; ittham-bhita : de si

merveilleux ; gunah : attributs ; harih : du Seigneur.

Sata Gosvami dit : Voyez tous les atmaramas, qui en 'dme puisent le contentement,
et tout spécialement ceux établis dans la voie de la réalisation spirituelle : bien
quaffranchis déja de tout asservissement a la matiére, ils éprouvent le désir de servir
la Personne Divine avec une dévotion pure. Car, le Seigneur posséde des Attributs

sublimes, capables de fasciner tous les étres, méme libérés.

TENEUR ET PORTEE : Sri Caitanya Mahaprabhu a fort brillamment explicité ce verset,
quon nomme l'atmarama sloka, devant Son principal disciple, Srila Sanatana
Gosvami. Il dénombra dans ce sloka onze éléments : 1) atmaramabh, 2) ca, 3) munayah,
4) nirgranthah, 5) api, 6) urukrama, 7) kurvanti, 8) ahaitukim, 9) bhaktim, 10)
ittham-bhita-gunah, et 11) harih. Selon le dictionnaire sanskrit Visva-prakasa, le mot
atma recouvre sept sens diftérents : 1) le Brahman, ou la Vérité Absolue, 2) le corps,
3) le mental 4) leffort, 5) lendurance, 6) l'intelligence, et 7) la nature propre de [étre.
Le mot munayah peut désigner : 1) les penseurs, 2) ceux qui sont graves, ou silencieux,
3) les ascetes, 4) ceux qui ont de la persévérance, 5) les mendiants, 6) les sages, et 7)
les saints hommes. Le mot nirgranthah peut signifer : 1) qui est affranchi de
ignorance, 2) qui nest pas lié aux lois scripturaires, cest-a-dire qui nest pas tenu de
suivre les régles et principes énoncés dans les diverses parties des Ecritures, ou Vedas,
traitant de Iéthique, de la philosophie, de la psychologie, de la métaphysique, etc. —en
drautres mots, il sagit des sots, des illettrés, des enfants des rues, etc., 3) qui capitalise
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les biens, et 4) qui est indigent. Selon le dictionnaire Sabda-kosa, le préfixe nir peut
indiquer : 1) la certitude, 2) le dénombrement, 3) lédifcation, et 4) I'interdiction, alors

que le mot grantha comporte plusieurs sens, dont ceux de richesse, theése et vocabulaire.

Le mot urukrama désigne Celui dont les Actes sont glorieux. Krama signife “pas” ou
“enjambée’, et le mot urukrama est particulierement utilisé pour désigner I'avatara
Vamana, qui couvrit I'univers entier en deux enjambées immenses. Sri Visnu, le
Seigneur, est tout-puissant, et Ses Actes sont infniment glorieux. Cest Lui, qui, par Sa
puissance interne, a créé le monde spirituel, et, par Sa puissance externe, l'univers
matériel. A travers Ses Formes omnipénétrantes, Il est partout présent en tant que
Vérité Absolue, et Lui-méme, dans Sa Forme personnelle, demeure toujours dans Son
royaume absolu, a Goloka Vrndavana, ou Il déploie Ses Divertissements sublimes et
infniment variés. Ses Actions ne peuvent étre comparées a celles daucun autre ; par

conséquent, le mot urukrama ne peut justement sappliquer qu’a Lui.

Selon les lois régissant la fin des verbes en sanskrit, kurvanti signife “servir autrui” Il
indique donc, dans ce verset, que les atmaramas servent le Seigneur, Urukrama, non

pas pour quelque motif personnel, mais pour Son seul plaisir.

Le mot hetu signife : cause. Il existe plusieurs causes, ou sources, de satisfaction pour
les sens, quon peut toutes regrouper sous les grandes catégories du plaisir matériel,
des pouvoirs yogiques et de la libération. Ces trois choses sont celles que recherchent
le plus souvent les hommes désireux d'améliorer leur existence. En ce qui concerne les
plaisirs matériels, ils sont innombrables, et les matérialistes, parce que sous I'influence
de Iénergie illusoire, sont grandement désireux de les accroitre toujours davantage.
On ne saurait recenser la totalité des plaisirs matériels, et nul étre en ce monde ne
pourrait jouir de tous. Quant aux pouvoirs yogiques, ils sont au nombre de huit : se
faire infniment petit, défer les lois de la pesanteur, obtenir tous les objets de ses désirs,
dominer la nature matérielle, subjuguer dautres étres, créer des planetes, se faire
infiniment grand et accomplir toute merveille. Tous ces pouvoirs sont décrits dans le
Srimad-Bhagavatam, au onziéme Chant, chapitre quinze. Enfin, pour ce qui est de la

libération, elle se présente sous cinq formes.?

La dévotion pure implique quon serve le Seigneur sans aucun désir de jouir pour soi
des bienfaits mentionnés plus haut. Et ce service pur, offert par des bhaktas aftranchis
de toute aspiration personnelle, peut satisfaire pleinement le Souverain Seigneur, Sri

Krsna. Diverses étapes marquent la progression vers le service de dévotion pur. Au

M Les 5 formes de libération se défnissent comme suit :

i) sayujya-mukti : la libération impersonnelle, qui consiste a se fondre dans le brahmajyoti. (Les vaisnavas
nacceptent jamais cette forme de libération) ;

ii) salokya-mukti : celle qui donne de vivre sur la méme planete que le Seigneur ;

iii) sarapya-mukti : celle qui donne les mémes traits corporels que le Seigneur ;

iv) sarsti-mukti : celle qui donne de jouir des mémes opulences que le Seigneur ;

v) samipya-mukti : celle qui donne de vivre en la compagnie du Seigneur.
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niveau matériel, la pratique du service de dévotion comporte quatre-vingt-un aspects,
chacun d’une différente qualité. Puis, au-dela de ces activités se trouve la pratique
spirituelle du service de dévotion, qui est, elle, unique, et quon nomme sadhana-bhakti.
Enfin, quand la pratique sans mélange de la sadhana-bhakti atteint le stade de 'amour
pur pour le Seigneur, on commence de franchir une a une les neuf étapes progressives
du service damour, qui correspondent a divers sentiments : attrait, amour, affection,
émotion, affinité, attachement, abandon, extase et intenses sentiments de séparation.
Lattrait qu'un bhakta uni au Seigneur par une relation neutre éprouve pour Lui peut
se développer jusquau stade de 'amour spirituel, celui d’'un bhakta actif au service du
Seigneur jusquau stade de l'attachement, et celui d'un bhakta faisant preuve d’amitié
ou d’affection parentale a légard du Seigneur jusqu'au stade de l'abandon. Quant au
bhakta quaniment des sentiments amoureux pour le Seigneur, il atteint lextase et
développe finalement avec intensité le sentiment de séparation d’avec Lui. Tels sont

quelques-uns des aspects du service de dévotion pur offert au Seigneur.

Selon le Hari-bhakti-sudhodaya, les mots ittham-bhita expriment I'idée de félicité
compléte. Auprés de locéan de pure félicité quengendre la vision du Seigneur
Supréme, la béatitude spirituelle quentraine la réalisation du Brahman impersonnel
devient comparable a l'insignifante quantité deau que contient lempreinte du sabot
d’'un veau. La Forme personnelle de Sri Krsna est infniment attrayante : en elle réside
toute fascination, toute félicité et toute émotion, ou sentiment (rasa). Cet attrait est si
puissant, Sa Forme si plaisante, que nul nen voudrait échanger la vision contre tous les
plaisirs matériels, les pouvoirs yogiques et la libération. Cette assertion na besoin
daucun argument logique pour la soutenir, mais ajoutons qu’il est de la nature de
chacun détre fasciné par les Attributs du Seigneur, Sri Krsna. Il nous faut par ailleurs
savoir, et avec certitude, que les Attributs du Seigneur ne sont en rien comparables aux
attributs matériels, qu’ils sont tout de félicité, de connaissance et déternité. Ses
Attributs sont innombrables, et chaque étre se sent diversement attiré par I'un ou
lautre dentre eux. De grands sages, comme Sanaka, Sanitana, Sananda et
Sanat-kumara, quatre bhaktas fermes dans le voeu de continence, ont ressenti une
attirance pour le parfum des fleurs et des feuilles de tulasi enduites de pulpe de santal
et offertes aux pieds pareils-au-lotus du Seigneur. Sukadeva Gosvami, quant a lui, était
fasciné par les Divertissements sublimes du Seigneur, et pourtant, il avait déja atteint
la libération, ce qui prouve que les Divertissements du Seigneur nont rien de matériel.
Les jeunes gopis, de leur c6té, se trouvaient captivées par lapparence physique du
Seigneur, et Rukmini, la premiére reine de Krsna a Dvaraka, par [écoute de Ses gloires.
Sri Krsna captive méme le mental de la déesse de la fortune. 11 lui arrive aussi de
fasciner celui de toutes les jeunes flles. Il charme également celui des femmes mdres,
suscitant chez elles des sentiments maternels, et aussi celui des hommes, qui se

comportent alors envers Lui en serviteur ou en ami.

Le mot hari contient plusieurs sens, mais indique tout particulierement que le
Seigneur, quon désigne sous ce Nom, détruit pour Son dévot toute chose importune,
ravit son mental en le remplissant de pur amour spirituel pour Lui. Ainsi, dans les

moments de profonde désolation, quon se rappelle le Seigneur, et on saffranchira de
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1 toutes souffrances et angoisses. Graduellement, le Seigneur détruit, pour Son pur
2 dévot, tous les obstacles qui se dressent sur la voie du service de dévotion, et cest alors
3 que le résultat de la pratique des neuf activités dévotionnelles —écouter ce qui a trait
4 au Seigneur, Le glorifer...— devient manifeste.

5

6 Par les traits de Sa Personne et Ses Attributs sublimes, le Seigneur exerce Son pouvoir
7 dattrait sur toutes les fonctions psychologiques du pur bhakta. Sa puissance de
8 fascination est si grande que le pur bhakta ne se sent jamais attiré par aucune des
9 quatre activités de la religion.® Voila donc pour le caractére attrayant des Attributs
10 sublimes du Seigneur, Sri Krsna. Quon ajoute aux neuf autres éléments de ce verset les
11 mots ca et api, ce dernier pouvant prendre, selon la grammaire sanskrite, sept sens
12 différents, et on obtiendra un nombre illimité dexégeéses. Ainsi, Iétude des divers
13 éléments de ce verset nous donnera de percevoir une infnité de ces Attributs sublimes
14 de Sri Krsna qui captivent le mental d’'un pur bhakta.

15

16 Toute gloire a Srila Prabhupada pour nous ouvrir les yeux !
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Pt () Les quatre activités sont : les actes de piété, lacquisition de richesses, la satisfaction des sens et
44 la libération des morts et renaissances. Consulter le Srimad-Bhagavatam, teneur et portée du
a5 verset 1.1.2 pour plus de détails.
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Dans le Srimad-Bhagavatam (10.12.11), Sukadeva
Gosvamil commente ainsi les divertissements d’enfance
du Seigneur en compagnie des jeunes patres de
Vrndavana :

ittham satam brahma-sukhanubhfitya
dasyam gatanam para-daivatena
mayasritanam nara-darakena
sakam vijahruh krta-punya-pufijah

«Dieu, la Personne Absolue en qui les bhaktas reconnaissent le Seigneur
Supréme qu’ils adorent dans un sentiment de service, que les jfianis
percoivent sous la forme du Brahman impersonnel et béatifique, et que
les matérialistes considerent comme une personne ordinaire, jouait avec
les jeunes patres de Vrndavana ; si ces jeunes patres pouvaient jouir de
la présence du Seigneur, c’est grace aux innombrables actes de piété
qu’ils avaient accomplis au cours de leurs vies précédentes.» Une
relation particuliere unit au Seigneur, dans un sentiment d’amour
transcendantal, chacun de Ses purs dévots ; cette relation peut
s’exprimer de cinq manieres différentes : santa (relation neutre ou
passive), dasya (relation unissant serviteur et maitre), sakhya (relation
d’amitié), vatsalya (relation unissant parents et enfants) et madhurya
(relation d’amour conjugal).
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3.7 Dans le Srimad-Bhagavatam (10.12.11), Sukadeva Gosvami commente
ainsi les divertissements d'enfance du Seigneur en compagnie des jeunes
pdtres de Vrndavana :

ittham satarn brahma-sukhanubhatya
dasyam gatanam para-daivatena
mayasritanam nara-darakena

sakam vijahruh krta-punya-punjah

« Dieu, la Personne Absolue en qui les bhaktas reconnaissent le Seigneur
Supréme qu'ils adorent dans un sentiment de service, que les jiants
percoivent sous la forme du Brahman impersonnel et béatifique, et que les
matérialistes considérent comme une personne ordinaire, jouait avec les
Jeunes patres de Vrndavana ; si ces jeunes pdtres pouvaient jouir de la
présence du Seigneur, c'est grdace aux innombrables actes de piété qu'ils
avaient accomplis au cours de leurs vies précédentes. »

B.g 4.11 tout est proportionnel a l'abandon a Krishna.

3.2 Une relation particuliere unit au Seigneur, dans un sentiment d’‘amour
transcendantal, chacun de Ses purs dévots ; cette relation peut s'exprimer
de cinq manieres différentes : santa (relation neutre ou passive), dasya
(relation unissant serviteur et maitre), sakhya (relation d’amitié), vatsalya
(relation unissant parents et enfants) et madhurya (relation d'‘amour
conjugal).

Tout est fondé sur le profond désir du bhakta de retrouver sa position constitutive en relation
avec le Seigneur et ce, —1) par la grace de son maitre spirituel a qui il aura su plaire par son
service et sa pureté ; 2) et celle du Seigneur une fois satisfait du dévot en question a qui Il veut
bien Se révéler. Rien nest artificiel, tout se mérite par dévotion offerte a guru et Krsna. Cela peut
prendre du temps, mais le dévot est convaincu quen sachant sabandonner a son maitre spirituel
il réussira par la grace de ce dernier a franchir toutes les étapes nécessaires sur la voie de la bhakti.
Tel que confirmé dans la Bhagavad-gita (18.55) ce nest seulement que par bhakti que lon peut
comprendre Krsna.

Dans une classe de Srimad-Bhagavatam (7.9.28) que donna Srila Prabhupada & Mayapur le 6 mars
1976, ce dernier explique I'importance d'approcher un maitre spirituel et détre instruit par lui. Par sa
grice on peut étre élevé au niveau de la bhakti. Ce faisant, telle est la seule facon détre libéré de
lenchevétrement de lexistence matérielle. Il nest pas vraiment dautre choix pour tout homme

d’intelligence.

Prahlada Maharaja est donc 'un des mahdjanas, une des autorités. Comment est-il
devenu une pareille autorité ? Il est dit ici : "ham katham nu visrje tava bhrtya-sevam.
Ainsi, la position de chacun est fonction du service rendu au maitre spirituel. Et qui est

le maitre spirituel ? Tava bhrtya : il est un serviteur de Krsna.
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yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadad na gatih kuto pi
kintu prabhor yah priya eva tasya

Le guru est ainsi décrit, yasya prasadad bhagavat-prasadah : «Par la miséricorde du guru,
on peut obtenir la miséricorde de Dieu, la Personne Supréme.» Yasya prasada. Yasya

aprasadat : «Sile guru nest pas satisfait, il est sans statut.» Na gatih kuto pi.

saksad dharitvena samasta-Sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih
kintu prabhor yah priya eva tasya

Pourquoi la position du maitre spirituel est-elle si importante ? Parce qu’il est un

serviteur tres, trés confidentiel de Krsna ; cest pourquoi sa position est si importante.

Tel est donc le processus, tava bhrtya-seva. Nous devons... Adau gurvasrayam. Le tout
début de la vie vaisnava consiste & accepter un guru, un maitre spirituel, ddau
gurvasrayam, puis dautres choses. Car qui vous enseignera ¢ Nous devons donc
approcher un pur Vaisnava en tant que maitre spirituel et suivre ses instructions. Et
quelles sont ses instructions ? Ses instructions sont celles que lui a données son maitre
spirituel. Il n'invente pas d'instructions. Tel est le principe d’instruction. Le pur
vaisnava n'invente rien de nouveau. Yare dekha tare kaha krsna upadesa [Cc. Madhya
7.128]. Caitanya Mahaprabhu dit : «Vous tous, chacun dentre vous, devenez guru,
tout le monde.» Amara ajiiaya guru hafia tara ei desa. Ot que vous viviez, il nest pas
nécessaire que vous voyagiez dans le monde entier. Si vous navez pas cette capacité,
cela n'a pas d'importance. Vous restez oll vous étes, mais vous devenez un guru.
«Comment puis-je devenir un guru ? Yare dekha tare kaha krsna upadesa [Cc.
Madhya 7.128] = « Cest tres simple. Vous n’instruisez que ce qui est instruit par Krsna.
Clest tout.» N'inventez pas. Ne soyez pas trop intelligent. Restez un pauvre imbécile.
Guru more miirkha dekhi $asana, korila $asana [Cc. Adi 7.71]. Caitanya Mahaprabhu
se présente également comme un grand imbécile, car il dit : «Mon Guru Maharaja a
trouvé que jétais un grand imbécile. » Il était un imbécile ? Il était Krsna Lui-méme.
Mais il faut rester toujours un imbécile devant Guru Maharaja. Cest cela le progreés. Si
quelqu’un pense : «Jen sais mieux que mon Guru Maharaja», il est alors déchu.

Yasyaprasadad na gatih kuto ’pi. Alors il est fini.

Nous devrions donc toujours rester un imbécile devant le maitre spirituel, méme si
nous sommes une incarnation. Il ne sagit pas de dire : Je suis une incarnation, para
conséquent je suis Dieu». Non. Méme si vous étes une incarnation, vous devez rester
un humble serviteur. Telle est la signification de tava bhrtya-sevam. Prahlada
Mabharaja est... Daityanari prahlddo smi. Dieu, la Personne Supréme, s'incarne dans
différentes sociétés, a différents niveaux, et Il dit : «Parmi les Daityas...» Parmi les
Daityas, il y a aussi des dévots. Donc prahlddo ’smi. Prahlada Maharaja est
saktyavesavatara, mais il dit quand méme que katham nu visrje tava bhrtya-sevam :

«Comment puis-je renoncer a ce service ?» Prahlada Maharaja ne dit pas : « Mon
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Seigneur, Nrsithha-deva, je suis maintenant si compétent. Accorde-moi directement
Ton service.» Non. Tava bhrtya-sevam : « Donne-moi d'abord la possibilité de servir

Ton serviteur. » Tel est le vaisnavisme.

Pourquoi faut-il servir un vaisnava ? Sil’on veut se libérer de cette vie conditionnée,
il faut servir un vaisnava. Chadiya vaisnava seva, nistara payeche keba [Prema-
bhakti-candrika). C’est le... je veux dire «Comment s’affranchir de cet
enchevétrement de 1’existence matérielle » —chadiya vaisnava seva— «si servir un
pur vaispava ?" Mahat-sevam dvaram ahur vimukteh [SB. 5.5.2]. On trouve cette
recommandation partout. Si vous voulez étre libéré de cet enchevétrement matériel,
vous devez suivre le principe de mahat-sevam dvaram ahur vimukteh. Vous devez. 11
11.3.21] Ce qui veut dire «Si vous étes réellement intéressé a saisir les
enseignements de la vie spirituelle, vous devez accepter un guru. » Tasmad gurum

prapadyeta.

tad viddhi pranipatena
pariprasnena sevayd
upadeksyanti tad jiignam
jAaninas tattva-darsinam
[B.g, 4.34]

Telle est la voie a suivre. Vous ne pouvez pas comprendre ce quest Krsna par érudition
seulement. Ce nest pas possible. Sinon, Krsna aurait indiqué dans la Bhagavad-gita de
trouver un trés grand Vedantiste. Non. Krsna a trouvé Arjuna. Quel homme était
Arjuna ? Arjuna était un grhastha. Arjuna était un ksatriya, un soldat ordinaire. On
nattend pas d’'un soldat qu’il devienne un Vedantiste. Nous ne recrutons pas de soldats
dans le groupe des Vedantistes. Celui qui peut se battre, celui qui a de la force... est
recruté comme soldat. Arjuna nétait donc pas trés qualifié pour comprendre la
Bhagavad-gita ou des enseignements, mais Krsna dit : « Oui, je vais parler..., te parler. »
Cette Bhagavad-gita, la parampara est perdue, alors je vais a nouveau te parler de la
version originale.» « Pourquoi a toi ?» Bhakto si priyo si me [B.g., 4.3] «Parce que tu
es Mon bhakta. Tu es Mon priya.» On ne peut donc pas comprendre la Bhagavad-gita
par [érudition. Ce nest pas possible. Il faut devenir le serviteur du serviteur de Krsna
[Cc. Madhya 13.80]. On peut alors comprendre ce quest la Bhagavad-gita. Autrement,

ce nest pas possible.

Donc evari1 janari nipatitari prabhavahi-kiipe. Ahi kiipa. Ahi signifie le serpent. Nous
sommes donc entourés de ces serpents ; entourés, tout autour. Quels sont ces
serpents ? Les sens. Nous sommes tous dans un puits sombre entouré de serpents, ce
corps. Bhaktivinoda Thakura a chanté cette chanson : Sarira avidya-jal, jadendriya
tahe kala. Kala signifie serpents, kala-sarpa. Le kala-sarpa peut mordre a tout
moment et vous achever. Nous sommes mordus & chaque instant. Cest grace a Krsna
que nous vivons. Autrement, nos sens sont si dangereux qu’ils peuvent me faire

tomber a tout moment, kala-sarpa. 1l existe de nombreux endroits, kala-sarpa-patali
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protkhata-daristrayate. Un dévot dit : «Oui, je suis entouré du kala-sarpa, le serpent,
cest bien ; mais je peux lui casser les dents.» « Mais si le kala-sarpa est le... Comment
appelle-t-on cela ? Les crocs ? S’ils sont cassés —on les enléve— ils ne sont plus
dangereux. Dangereux. Ils sont dangereux tant que les crocs sont 1a. Donc protkhata-
daristrayate. Sri Prabodananda Sarasvati a dit, kala-sarpa-patali protkhata-
damstrayate [ Caitanya-candramyrta 5] Ce qui signifie : « Oui, jai mes kala-sarpas, mais
par la grace de Caitanya Mahaprabhu jai brisé les crocs, ils ne sont plus effrayants.»
Comment est-ce possible ? Par la grace de Caitanya Mahaprabhu, cest possible. Tout
comme on peut briser les crocs d’un... Il y a des charmeurs de serpents experts en la
matiére. Parce que le venin du serpent est nécessaire a des fins médicinales, ils
enlévent les crocs du serpent. Ce dernier est alors inoffensif. Mais les crocs vont se
développer a nouveau. Le corps du serpent est ainsi fait que méme si lon retire les
crocs, ils repoussent. Cest ce qui est dit ici, comment est-ce possible ? Kamabhikamam
anu yah prapatan prasangat. Un croc peut étre brisé une fois, mais si vous avez de
mauvaises fréquentations, il se développera a nouveau. Kamabhikamam. Un kama, un
désir luxurieux, produit un autre désir luxurieux. Cest ainsi que cela se passe, I'un
apres lautre. Telle est la cause de nos naissances et de nos morts répétées. Bhiitva
bhutva praliyate [B.g., 8.19]. Ainsi donc, si nous voulons nous élever au niveau de la
bhakti, nous devons renoncer a cela. Anyabhilasita-sunyam [Brs., 1.1.11].

Anyabhilasita-sianyam.

Alors « Comment amener les désirs au point mort ? Je suis un étre vivant. Comment
arréter de désirer ? Je suis toujours en train de penser, de faire des plans. J’ai tant de
désirs.» Ils disent... Ceux qui ne savent pas ce quest la position des étres vivants, ils
disent : «Cessez de désirer. Chassez tout désir.» Ce nest pas possible. Labsence de
désir nest pas possible. Parce que je suis un étre vivant, je dois désirer. Par conséquent,
les désirs doivent étre purifiés. Voila ce qu’il faut. On ne peut pas cesser de désirer. Ce
nest pas possible. Sarvopadhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam [Cc. Madhya
19.170]. Par suite, nos désirs sont fonction de la position avec laquelle nous nous
identifions. «Je suis hindou», «Je suis musulman». « Pourquoi devrais-je accepter la
voie de la conscience de Krsna ? Parce que je m’identifie a des désignations, jai pris
cette désignation, «je suis hindou», «je suis musulman», «je suis chrétien». Cest
pourquoi nous ne pouvons pas prendre la voie de la conscience de Krsna. « Oh, cest...
Krsna est le Dieu hindou. Krsna est indien. Pourquoi devrais-je accepter Krsna ?»
Non. «Vous devez étre sans désir» signifie que vous devez purifier cette fausse
méconception que «je suis hindou», «je suis musulman », «je suis chrétien», «je suis
indien», «je suis ceci». Ceci doit étre purifié. Il faut arriver a comprendre que «je suis
gopi-bhartur pada-kamalayor dasa [Cc. Madhya 13.80]. Je suis le serviteur du
serviteur du serviteur de Krsna.» Telle est la purification désirée. Ensuite, les désirs.
Alors vous ne désirerez rien dautre que le service de Krsna. Telle est la perfection.
Lorsque vous parvenez a ce niveau, que vous ne désirez rien d’autre que de servir
Krsna, toujours, vingt-quatre heures sur vingt-quatre, alors vous étes libéré.
Sarvopadhi-vinirmuktari tat-paratvena nirmalam [Cc. Madhya 19.170]. On devient
alors nirmalam, sans aucune teinte matérielle. Dans cette position seulement, hrsikena

hrsikesa-sevanar bhaktir ucyate. Alors... Mes sens seront la ; non pas que je sois
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1 dépourvu de sens. Non, mes sens sont la. Ils agiront. Ils agiront simplement pour
2 servir Krsna. Cest ce quil faut. Cest donc possible lorsque Ion est formé par le

3 serviteur de Krsna. Sinon, ce nest pas possible.

5 Merci beaucoup.

7 Les dévots : Jaya Prabhupada. [fin]
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Atma et Paramatma

Il est dit que le Seigneur ne quitte jamais Vrndavana ;
comment alors veille-t-Il au maintien de la création? La
Bhagavad-gita (13.14-18) répond en disant que Krsna
pénetre partout dans P'univers matériel sous Sa forme

de Paramatma. Le Seigneur ne Soccupe pas

personnellement de la création, du maintien et de la
destruction de la manifestation cosmique ; I y veille
indirectement par 'entremise du Paramatma, Son émanation pléniere. Tous
les étres sont des atmas (ames spirituelles) et 'atma qui domine tous les

autres est le Paramatma, '’Ame Supréme.
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4.1 Il est dit que le Seigneur ne quitte jamais Vrndavana ; comment alors
veille-t-1l au maintien de la création ?

On ne peut expliquer la puissance de I'Infini par nos propres moyens limités en matiere de
compréhension intellectuelle ou de logique. Le Seigneur est appelé Yogesvara et ce nom Lui
convient en tout point. Sa toute-puissance est dite acintya, cest-a-dire d'une capacité mystique
inconcevable, aussi infinie que Lui-Méme.

Srila Prabhupada définit le mot acintya dans la teneur et portée du chapitre 8, verset 9, de la
Bhagavad-gita :

Le mot acintya, « inconcevable », est ici particuliérement significatif. La puissance de
Dieu dépassant notre entendement, notre conception des choses, on la dit
inconcevable (acintya). Qui pourrait contredire ce point ? Krsna est a la fois partout
dans l'univers matériel, et au-dela. Or, dans la mesure ott nous sommes incapables de
comprendre cet univers, pourtant insignifiant en comparaison du monde spirituel,
comment pourrions-nous concevoir ce qui se trouve au-dela ? Acintya désigne ce qui
transcende la matiére, ce qui dépasse la logique, l'argumentation et la spéculation
philosophique, ce qui est inconcevable. Ainsi, "homme intelligent devrait abandonner
les controverses inutiles et les vaines hypothéses pour sen remettre aux Ecritures
comme les Vedas, la Bhagavad-gita et le Srimad-Bhagavatam, et en appliquer les

principes. Telle est la clé de lentendement.

Pour continuer de répondre au point 4.1, nous invoquons la teneur et portée du mantra 12 de la Sr7
ISopanisad :

La Sri I$opanisad souligne que ceux qui rendent un culte aux devas et parviennent ainsi
a leurs planétes restent prisonniers des ténébres de 'univers matériel. En effet, 'univers
entier est enveloppé de gigantesques couches déléments matériels. On le compare pour
cela a une noix de coco recouverte d’une écorce épaisse et 8 demi remplie deau. Comme
il est hermétiquement clos, lobscurité totale y régnerait sil nétait parsemé dastres
lumineux comme le soleil et la lune. Au-deld de l'univers matériel se trouve le
brahmajyoti irradiant de Dieu, qui sétend a I'infini et contient d'innombrables planétes
spirituelles (Vaikunthas). Parmi elles, Krsnaloka, o demeure la Personne Supréme, est
la plus élevée et la plus importante. Mais bien qu’Il ne quitte jamais Sa demeure, ot Il vit
en compagnie de Ses compagnons éternels, Krsna est omniprésent, dans l'univers
matériel comme dans le monde spirituel. Le quatriéme mantra expliquait déja ce fait
inconcevable en comparant le Seigneur au soleil, qui, par sa lumieére, est partout présent,

tout en restant invariablement sur son orbite.
Finalement le présent mantra 15 répond parfaitement a la question :
Une relation particuliére unit au Seigneur, dans un sentiment d'amour transcendantal,

chacun de Ses purs dévots ; cette relation peut sexprimer de cinq maniéres

différentes : $anta (relation neutre ou passive), dasya (relation unissant serviteur et
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maitre), sakhya (relation d’amitié), vatsalya (relation unissant parents et enfants) et

madhurya (relation damour conjugal).

II est dit que le Seigneur ne quitte jamais Vrndavana ; comment alors veille-t-II au
maintien de la création ? La Bhagavad-gita (13.14-18) répond en disant que Krsna
pénetre partout dans I'univers matériel sous Sa forme de Paramatma. Le Seigneur ne
Soccupe pas personnellement de la création, du maintien et de la destruction de la
manifestation cosmique ; Il y veille indirectement par lentremise du Paramatma, Son
émanation pléniere. Tous les étres sont des atmdas (dmes spirituelles) et I'atma qui

domine tous les autres est le Paramatma, ’Ame Supréme.

Ce systéme menant a la réalisation de Dieu est une grande science. Les sankhya-yogis
matérialistes ne peuvent quanalyser dans leur méditation les vingt-quatre éléments de
la nature matérielle, car ils ne savent presque rien du Seigneur, le Purusa ; et les
spiritualistes impersonnels, eux, sont détournés de la vision de Dieu par Son éclat
éblouissant, le brahmajyoti. Or, la Vérité Absolue nest réalisée dans tous Ses aspects
que par celui qui sait voir, non seulement au-dela des vingt-quatre éléments matériels,
mais aussi au-dela de la radiance du brahmajyoti. Ceest pourquoi, dans I'I§opanisad,
on prie le Seigneur denlever le voile éblouissant (hiranmaya-patra) qui cache Sa
forme personnelle. A moins dter ce voile, il nous est impossible de percevoir le vrai

visage de la Personne Divine et de réaliser dans Sa plénitude la Vérité Absolue.
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La Bhagavad-gita (13.14-18) répond en disant que Krsna pénétre partout 3

dans l'univers matériel sous Sa forme de Paramatma.
La Bhagavad-gita 13.14

sarvatah pani-padam tat
sarvato ’ksi-Siro-mukham
sarvatah srutimal loke

sarvam avrtya tisthati

sarvatah : partout ; pani : mains ; padam : jambes ; tat : cela ; sarvatah : partout ; aksi :
yeux ; Sirah : tétes ; mukham : visages ; sarvatah : partout ; Srutimat : ayant des oreilles ;

loke : dans le monde ; sarvam : tout ; avrtya : couvrant ; tisthati : existe.

Ses mains, Ses jambes, Ses yeux et Ses visages sont partout. Rien néchappe a Son ouie.

Ainsi est "Ame Supréme, omniprésente.

TENEUR ET PORTEE : Dieu, 'Ame Supréme, peut étre comparé au soleil qui partout
diffuse ses rayons illimités. Sa forme omniprésente Se déploie a linfini, et en Lui
vivent tous les étres, tant Brahma, le premier grand maitre, que la minuscule fourmi.
Il'y a donc d'innombrables entités vivantes, des milliards de tétes, de jambes, de mains
et d'yeux, qui tous vivent en 'Ame Supréme, par 'Ame Supréme. Celle-ci est donc

omniprésente. Iétre distinct, par contre, ne saurait affirmer qu’il étend partout ses
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mains, ses jambes et ses yeux, car cela lui est impossible. Et §'il lui arrive de penser qu’il
sagit seulement d’'une question de conscience, qu'une fois son ignorance dissipée, il
réalisera que ses bras et ses jambes se déploient partout, son raisonnement est
paradoxal. Comment, en effet, un étre susceptible détre conditionné par la nature

matérielle pourrait-il étre supréme ?

En fait, seul I'Etre Supréme peut déployer Ses membres a I'infini. Dans la Bhagavad-
gita, le Seigneur affirme que si on Lui offre une fleur, un fruit ou un peu deau, Il
laccepte. Mais comment peut-Il accepter nos offrandes en vivant si loin de nous?
Comprenons bien que le Seigneur est omnipotent, que de Sa demeure, qui se trouve a
une distance considérable de la terre, Il étend Sa main pour prendre ce quon Lui offre.
Telle est Sa puissance. Ce que confirme la Brahma-samhita (5.37) : goloka eva nivasaty
akhilatma-bhutah - bien qu'll Se livre a toutes sortes de divertissements sur Sa planéte
spirituelle, le Seigneur nen demeure pas moins omniprésent. Ce verset décrit donc
IAme Supréme, I'Etre Souverain, et non I’ame individuelle, qui, elle, ne peut se dire

omniprésente.
La Bhagavad-gita 13.15

sarvendriya-gunabhdasam
sarvendriya-vivarjitam
asaktari sarva-bhrc caiva

nirgunari guna-bhoktr ca

sarve : de tous ; indriya : les sens ; guna : des attributs ; abhdsam : la source originelle ;
sarva : tous ; indriya : les sens ; vivarjitam : étant sans ; asaktam : sans attachement ;
sarva-bhrt : le soutien de tous les étres ; ca : aussi ; eva : certes ; nirgunam : sans

attributs matériels ; guna-bhoktr : le maitre des gunas ; ca : aussi.

Source originelle des sens de tous les étres, "Ame Supréme en est pourtant Elle-méme
dépourvue. Soutien de tous, Elle reste sans attache. Bien qu'Elle régne, souveraine, sur

la nature matérielle, Elle en transcende les modes d’influence.

TENEUR ET PORTEE : Le Seigneur Supréme, bien qu’ll soit lorigine des sens de tous
les étres, ma pas, comme eux, de sens matériels. En fait, les ames distinctes possedent
également des sens spirituels. Mais a létat conditionné, comme elles sont recouvertes
par des éléments matériels, leurs activités sensorielles ne se manifestent qua travers la
matiére. Les sens du Seigneur Supréme, au contraire, sont purement spirituels et
transcendent la matiére. Cest pourquoi on les qualifie de nirguna, « non soumis aux
influences matérielles ». Ses sens ne sont donc pas exactement semblables aux notres :
bien qu’ll soit la source de toutes nos activités sensorielles, Ses sens demeurent
spirituels. Ils ne sont jamais contaminés par la matiere. Cest ce quexplique
merveilleusement la Svetasvatara Upanisad (3.19) : apani-pado javano grahita. Dieu,

la Personne Supréme, n'a pas de mains souillées par la matiére, mais Il a des mains,
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avec lesquelles Il accepte toutes les oblations qui Lui sont offertes. Voila ce qui

distingue TAme Supréme de I'ame conditionnée.

LEtre Supréme voit tout, le passé, le présent et le futur. Il n'a pas d’yeux matériels, mais
nen posséde pas moins des yeux — autrement, comment verrait-I1 ? Il vit dans le coeur
de chaque étre, et connait ses actes passés et présents, de méme que ce que lui réserve
lavenir. La Bhagavad-gita le confirme : Il connait tout, mais Lui, nul ne Le connait. Il
est dit dautre part que le Seigneur ma pas de jambes comme nous en avons. I
nempéche qu’ll peut voyager partout dans lespace, car Il possede des jambes
spirituelles. En d’autres mots, le Seigneur nest pas impersonnel : Il a des yeux, des
jambes, des mains et tout ce qui fait une personne, et cest parce que nous en sommes
parties intégrantes que nous sommes dotés des mémes attributs. Toutefois, Ses mains,
Ses jambes, Ses yeux et Ses sens ne sont jamais souillés comme les notres par la nature

matérielle.

La Bhagavad-gita corrobore également le fait que lorsque le Seigneur descend dans
P'univers matériel par Sa puissance interne, Il demeure tel qu’ll est. Il nest pas souillé
par Iénergie matérielle, puisqu’ll en est le maitre. Les Textes védiques nous expliquent
par ailleurs que tout Son étre est purement spirituel, que Sa forme est éternelle (sac-
cid-ananda-vigraha). 1l est doté de toutes les excellences. Il posséde toutes les
richesses, I'intelligence supréme et la connaissance absolue, et Il est le maitre de toutes
les énergies. Tels sont quelques-uns des aspects de Dieu, la Personne Supréme. Il est
en outre le soutien de tous les étres et le témoin de toute action. Pour autant que nous
puissions Le comprendre d’apres les Ecrits védiques, Il transcende toujours la matiére.
Ce nlest pas parce que nous ne pouvons pas voir Sa téte, Son visage, Ses mains ou Ses
jambes, qu’ll en est dépourvu. Nous ne pourrons voir Sa forme que lorsque nous
serons élevés au niveau spirituel. En fait, nous ne pouvons la voir maintenant parce
que nos sens sont souillés par la matiere. Ce qui explique aussi pourquoi les
impersonnalistes, encore contaminés par la matiére, ne peuvent comprendre Dieu en

tant que personne.
La Bhagavad-gita 13.16

bahir antas ca bhiitanam
acaram caram eva ca
sitksmatvat tad avijfieyari

diira-stham cantike ca tat

bahih : a lextérieur ; antah : a lintérieur ; ca : aussi ; bhitanam : de tous les étres ;
acaram : immobiles ; caram : mobiles ; eva : aussi ; ca : et ; siksmatvat : parce que
subtil ; tat : cela ; avijieyam : inconnaissable ; dirastham : trés loin ; ca : aussi ; antike :

pres;ca:et; tat: cela.
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La Vérité Supréme est présente en chaque étre, mobile ou immobile, mais aussi en
dehors. Subtile, Elle Se situe au-dela du pouvoir de perception et dentendement des

sens matériels. Infiniment lointaine, Elle est aussi trés proche.

TENEUR ET PORTEE : Nous comprenons, & la lumiére des Textes védiques, que
Narayana, la Personne Supréme, vit en chaque étre mais aussi en dehors. Il est
simultanément présent dans les mondes spirituel et matériel. Bien que fort éloigné de
nous, Il est également trés proche. Ainsi Le décrivent les Ecritures (Katha Upanisad
1.2.21) : asino duram vrajati Sayano yati sarvatah. Si nous ne pouvons voir, ou
comprendre, comment, toujours plongé dans la félicité absolue, Il a jouissance de
toutes Ses perfections, cest que nos sens matériels nous en empéchent. Les Ecrits
védiques expliquent fort a propos que nos sens et notre mental matériels ne peuvent
Le comprendre. Toutefois, que lon en vienne a purifier son mental et ses sens par la
pratique du service de dévotion dans la conscience de Krsna et on Le verra a chaque
instant. Ce que confirme la Brahma-samhita lorsquelle dit que le dévot qui a
développé son amour pour Dieu, le Seigneur Supréme, Le voit constamment. La
Bhagavad-gita (11.54) affirme 4 son tour que seul le service de dévotion permet de Le

connaitre et de Le voir (bhaktya tv ananyaya Sakyah).
La Bhagavad-gita 13.17

avibhaktam ca bhitesu
vibhaktam iva ca sthitam
bhiuta-bhartr ca taj jiieyam

grasisnu prabhavisnu ca

avibhaktam : sans division ; ca : aussi ; bhiitesu : en chaque étre ; vibhaktam : divisé ; iva :
comme si; ca : aussi ; sthitam : situé ; bhiita-bhartr : le soutien de tous les étres ; ca : aussi ;
tat : cela ; jfieyam : doit étre compris ; grasisnu : dévorant ; prabhavisnu : développant ;

ca : aussi.

Bien qu’Elle puisse sembler fragmentée, répartie en chacun, ’Ame Supréme demeure
une unité indivisible. Si cest Elle qui maintient tous les étres, comprends que cest Elle

aussi qui les fait apparaitre et, le moment venu, les résorbe.

TENEUR ET PORTEE : Ce nest pas parce que le Seigneur est présent dans le coeur de
chacun dans Sa forme d’Ame Supréme qu’ll Sest pour autant divisé. Il demeure
toujours un. On Le compare au soleil qui, bien qu’il soit situé au méridien, en un point
précis, brille toujours au-dessus de toutes les tétes. Nous pouvons parcourir des
milliers de kilometres et demander ou se trouve le soleil, chacun répondra qu’il brille
juste au-dessus de Lui. Les Textes védiques donnent cet exemple pour montrer que,
bien qu'll semble divisé, le Seigneur demeure toujours un et indivisible. Ils expliquent
que Visnu, par Sa toute-puissance, est partout présent, tout comme le soleil est

simultanément présent aux yeux de divers étres en divers endroits.
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Et le Seigneur Supréme, qui maintient tous les étres, les résorbe tous également,
lorsque vient l'annihilation. Déja, dans le onziéme chapitre, le Seigneur disait qu’ll
était venu pour résorber en Lui tous les guerriers présents sur le champ de bataille de
Kuruksetra. Plus loin, Il expliqua que, sous la forme du temps, Il dévore tout. On Le
connait donc, pour toutes ces raisons, comme le destructeur supréme. Au temps de la
création, Il sort tous les étres de leur état originel, et au temps de l'annihilation, les
résorbe tous. Les hymnes védiques confirment aussi qu’ll est lorigine et le refuge de
tous les étres. De I'instant ou Il crée jusquau moment ol tout sannihile et retourne
sommeiller en Lui, tout repose sur Son omnipotence : yato va imani bhuitani jayante
yena jatani jivanti yat prayanty abhisamvisanti tad brahma tad vijijiasasva. (Taittiriya
Upanisad 3.1)

La Bhagavad-gita 13.18

Jyotisam api taj jyotis
tamasah param ucyate
jAdnarn jlieyar jiiana-gamyari

hrdi sarvasya visthitam

jyotisam : dans tous les objets lumineux ; api : aussi ; tat : cela ; jyotih : la source de la
lumiere ; tamasah : de lobscurité ; param : au-dela ; ucyate : est dit ; jiianam : la
connaissance ; jiieyam : ce quil faut connaitre ; jnana-gamyam : ce quon doit approcher

par la connaissance ; hrdi : dans le cceur ; sarvasya : de chacun ; visthitam : situé.

Source de lumiére de tout ce qui est lumineux, non manifestée et toujours située
au-dela des ténebres de la matiére, ’Ame Supréme réside dans le coeur de chaque étre

et constitue le savoir, son objet et son but.

TENEUR ET PORTEE : UAme Supréme, Dieu, est la source de lumiére de tous les corps
célestes lumineux que sont le soleil, la lune et les étoiles. Les Ecritures védiques nous
apprennent que le monde spirituel, éclairé par la radiance du Seigneur Supréme, na
nul besoin du soleil ou de la lune. Dans 'univers matériel cependant, ce brahmajyoti,
la radiance spirituelle du Seigneur, est voilé par le mahat-tattva — lensemble des
éléments matériels. Aussi, diverses sources lumineuses, telles que le soleil, la lune ou
Iénergie électrique, sont donc nécessaires. Les Textes védiques établissent clairement
que dans le monde spirituel toute chose est éclairée par la brillante radiance du
Seigneur. Il est donc aisé den conclure qu’ll n’habite pas le monde matériel. De fait, I
vit dans le monde spirituel, bien au-dela de notre univers. Les Ecritures védiques
(Svetasvatara Upanisad 3.8) confirment qu’ll est comparable au soleil, éternellement
rayonnant, mais qu’Il Se trouve bien au-dela des ténebres matérielles : aditya-varnarm

tamasah parastat.

Le Seigneur dispose d’un savoir transcendantal. Les Ecrits védiques attestent que le
Brahman est le concentré du pur savoir spirituel. Celui qui désire ardemment

atteindre le monde spirituel recoit du Seigneur, présent dans le cceur de chacun, la
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connaissance nécessaire pour y parvenir. Un mantra védique (Svetasvatara Upanisad
6.18) ajoute que quiconque aspire vraiment a la libération doit sabandonner a Dieu,
la Personne Supréme : tarm ha devam atma-buddhi-prakasam mumuksur vai Saranam
aham prapadye. Quant a lobjet ultime de la connaissance, on le trouve également
décrit dans les Ecritures (Svetasvatara Upanisad 3.8) : tam eva viditvati mrtyum eti -

« Seul celui qui Le connait peut franchir les frontiéres de la naissance et de la mort. »

Le Seigneur, en tant que maitre supréme, vit dans le coeur de tous les étres. Il a des
jambes et des bras, partout déployés, ce qui ne saurait étre le cas, répétons-le, de l'ime
infinitésimale. On doit donc admettre qu’il y a bien deux connaissants du champ
d’action : 'ame infinitésimale et ’Ame Supréme. Iétre distinct nétend ses bras et ses
jambes que dans un cercle relativement restreint, alors que Krsna les déploie dans
toutes les directions. La Svetasvatara Upanisad (3.17) le certifie : sarvasya prabhum
iSanawm sarvasya Saranam brhat. Dieu, la Personne Supréme, est le maitre (prabhu) de
toutes les entités vivantes, Il en est le refuge ultime. Ainsi, on ne saurait contester que

I'ame infinitésimale et Ame Supréme sont toujours distinctes 'une de l'autre.
4.3 Le Seigneur ne S'occupe pas personnellement de la création, du maintien et
de la destruction de la manifestation cosmique ; Il y veille indirectement

par l'entremise du Paramatma, Son émanation pléniere.

Voici une classe de Srila Prabhupada nous apportant quelque lumiére sur le point 4.3. 11 sagit
d'une classe donnée a Geneve, le 4 juin 1974 :

Conversation en salle avec le professeur Regamay

Prabhupada :...nos livres.

Regamay : Oui. Oui, jai vu. Je les ai lus, mais la Bhagavad-gita je ne l'ai pas encore regue.
Prabhupada : Pas encore vu la Bhagavad-gita?

Guru-gauranga : I1T'a vu, mais il lobtiendra aujourd’hui.

Regamay : Et peut-étre quelques questions que je pourrais vous poser ?
Prabhupada : Oui.

Regamay : Je voudrais tout d’abord vous remercier de mavoir fait 'honneur de me
recevoir. J’ai plusieurs questions, parce que je suis dans une situation difficile : je suis
familier avec plusieurs doctrines indiennes, et cela m’a posé certaines difficultés parce
que je ne les connais qu’a travers des livres, sans assistance d’'un guru. Et, par exemple,

I'une des premiéres questions que je dois poser a trait au Visnu Purana, lequel est trés

similaire et concordant avec le Srimad-Bhagavatam.
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Prabhupada : Oui. Oui, Visnu Purana.

Prof. Regamay : Est-ce que... Pratiquement, peut-on considérer qu’il s’agit du méme

type de...

Prabhupada: Oui, Visnu Purana est la littérature vaisnava. Il y a dix-huit Puranas. Sur
ces dix-huit, six sont des sattvikas, et six sont rdjasikas, et six sont tamasikas. Les
sattvika Puranas, font partie de la littérature vaisnava, dont le Visnu Purana, le

Brahmanda Purana, le Bhagavata Purdna, le Padma Purana.
Regamay : La méme... Parce que j’ai compris par... Le probléme, cest que Krsna est la
personne originelle du divin, mais dans..., par Ramanuja ou le Visnu Purana inverse
Visnu comme le plus élevé.
Prabhupada : Krsna est Visnu.
Regamay : Et Krsna est 'avatara de Visnu.
Prabhupada : Non. Krsna est avatari. Vous avez lu Bhagavad-gita?
Regamay : Oui, bien stir.
Prabhupada : Krsna dit, aham sarvasya prabhavah. [Trouvez ce verset.]
Pusta Krsna : Dixiéme chapitre.
Prabhupada:

aham sarvasya prabhavo

mattah sarvari pravartate

iti matva bhajante mam

budha bhava-samanvitah

(B.g., 10.8]

Donc sarvasya. Il y a a lorigine trois divinités : Brahma, Visnu, Mahe$vara. Krsna dit donc:

aha sarvasya prabhavah : « Je suis lorigine de toutes les divinités. » Lisez le passage.
Guru-gauranga:

aham sarvasya prabhavo
mattah sarvam pravartate
iti matva bhajante marn
budha bhava-samanvitah
(B.g., 10.8]
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« Je suis la source de tous les mondes spirituels et matériels. Tout émane de Moi. Les
sages qui le savent parfaitement sengagent dans Mon service de dévotion et Me

véneérent de tout leur cceur. »

Regamay : Ouli, je sais ce qu’il en est dans la Bhagavad-gita mais, par exemple, dans
les paroles de Ramanuja, ce nest pas Krsna, mais cest Visnu qui est la forme la plus
élevée. Cest donc cette question que je dois poser... Et aussi... Puis-je m’asseoir sur... ?

Je serais beaucoup plus...
Prabhupada : Oh, oui. Donnez-lui un autre coussin.

Regamay : Parmi les avataras qui sont décrits dans les deuxiéme et troisieme livres du
Srimad-Bhagavatam, il y a deux questions que je dois poser. Il y a Krsna lui-méme, qui

apparait comme son propre avatdara, et le Krsna, le Yadava Krsna.

Prabhupada: Krsna, lorsqu’ll apparait dans ce monde matériel... Cest aussi ce que dit
la Bhagavatam, 1l apparait en tant qu'incarnation de Visnu. Mais en fait, Krsna est le...
Et dans le Brahma-sambhita il est dit, yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya jivanti
loma-vilaja jagad-anda-nathah, visnur mahan sa iha yasya kald-visesah. [Bs. 5.48].

Vous comprenez ?
Regamay : Oui, je comprends.

Prabhupada : Visnur mahan, Maha-Visnu, yasya iha kala-viseso govindam adi-
purusari tam ahari bhajami. Ainsi, le Maha-Visnu, lorigine de la création matérielle...
Il y a Maha-Visnu dans locéan causal. Cest a partir de lui que le Garbhodakasayi-
Visnu pénétre dans chaque univers. Yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya jivanti
loma-vilaja jagad-anda-nathah [Bs. 5.48]. Ainsi jagad-anda-natha est Brahma. Il est
donc produit sur le Garbhodakasayl Visnu. Et ce Garbhodakasayi-Visnu est
Iémanation de Maha-Visnu. Et Maha-Visnu est kala visesah, une émanation partielle

de Krsna. Yasya hi. Yasya hi... Yasya... Quest-ce que cest ? Vous avez Brahma-samhita
Dévot : Vous avez une copie en bas.
Yogesvara : Yasya prabha prabhavatah [Bs. 5.40] ?

Prabhupada : Non, cest autre chose. Yasya nisvasita-kalam avalambya. Maha-Visnu
respire. Durant cette respiration, d'innombrables univers sont générés. Et dans chaque
univers, il y a une divinité supérieure qui sappelle Brahma. Yasya hi nisvasita-kalam.
Kalam atha avalambya jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah. 11y a des centaines et
des millions de Brahmas. Ils vivent en profitant de la période de respiration de Maha-
Visnu. [Maha-Visnu est une émanation d’'une émanation. D’abord Krsna, puis
Balarama, puis Sankarsana, Pradyumna, Aniruddha, Vasudeva. Vasudeva,
Sankarsana. Puis, a partir de Sankarsana, Narayana. Puis, & partir de Narayana, a

nouveau catur-vyiha, deuxiéme Sankarsana, Vasudeva, Aniruddha. Et du second

N
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Sankarsana nait Maha-Visnu. Et de Maha-Visnu, Karanodakasayi-Visnu. Et de
Karanodakasayl-Visnu, Ksirodakasayi-Visnu. Le Ksirodakasayi-Visnu est dans
chaque univers. Il est ’Ame Supréme. Et lorsqu’une incarnation se présente dans ce
monde, elle passe par Ksirodakasayl-Visnu. Ainsi, Krspa vient a travers
Ksirodakasayi-Visnu. Mais ce Ksirodakasayi-Visnu est [émanation de Iémanation de

Krsna.

Regamay : Oui, je vois, mais...

Prabhupada : Cest ainsi.

Prof. Regamay : Yadava Krsna a parlé a Arjuna...
Prabhupada : Hein ?

Prof. Regamay : C#était Dieu en personne lui-méme ou une incarnation, ce Krsna qui

se trouve dans la Bhagavad-gita?

Prabhupada : Advaitam acyutam anadim ananta-rizpam. [Bs. 5.33]. Krsna est un.
Advaitam acyutam. Infaillible. Anadi : Il n'a pas de cause. Ananta-riapam. Ananta-
ripam. Advaitam acyutam anadim ananta-riipam ddyam purana-purusam. [Bs. 5.33].
Il est lorigine. Advaitam-acyutam anddim ananta-ripam ddyarn purana-purusarm
nava-yauvanari ca. [Bs. 5.33]. Pourtant, il nest qu'un jeune garcon toujours dans la
fleur de l'age. Govindam adi-purusam tam ahaw bhajami. Govinda est donc le adi-
purusam. Aham adir hi devanam. [Cherchez ce verset, aham adir hi devanam.
Riamanujacarya a également admis que Krsna était le Supréme. Sanikaracarya a admis
dans son commentaire sur la Bhagavad-gita, sa bhagavan svayari krsnah. Qulest-ce

que cest ?
Nitai :

na me viduh sura-ganah
prabhavam na maharsayah
aham adir hi devanam
maharsindm ca sarvasah
(B.g., 10.2]

« Parce qu'ils procédent tous de Moi, ni les devas, ni les grands sages ne connaissent

Mon origine et Mon opulence. »

Regamay : Oui. Je vous remercie. Maintenant, je suis toujours préoccupé par deux des
incarnations qui ont... Parce que pour moi, il sagit de la doctrine du personnalisme et
de la forme personnelle la plus élevée de Dieu. Parmi les deux incarnations, il y a
Kapila et Bouddha. Et Kapila est pratiquement, finalement, le Sankhya-iste athée

classique. Comment cela se fait-il ?
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Prabhupada : Oui. Il sagit d’'une imitation de Kapila, et il y a... Le Kapila original est
Devahati..., le fils de Devahiti, Kapila.

Regamay : Clest ce que nous ne trouvons pas dans la Bhagavad-gita avec...

Prabhupada : Srimad-Bhagavatam. Donc Kapila, ce Kapila est un Kapila athée. Cest
un autre Kapila. Le Kapila originel est le fils de Devahati, le fils de Kardama Muni et
de Devahiti. 11 est décrit dans le troisitme Chant du Srimad-Bhagavatam. 11 est
Iincarnation de Krsna, Dieu. Kapila. Et en fait, il a énoncé la philosophie Sankhya. Et
cette philosophie Sankhya qui est connue en Europe parmi les érudits européens, cest

celle du Kapila athée. Ce nest pas celle du Kapila original.
Prof. Regamay : Ce nest pas le vrai Kapila.

Prabhupada : Non.

Prof. Regamay : Et Bouddha ?

Prabhupada : Bouddha est Saktyavesa-avatara. Nous acceptons également le Seigneur
Jésus-Christ, Saktyavesa-avatara ; Muhammad, saktyavesa-avatara. Saktyavesa-
avatdara signifie qu'une entité vivante est spécialement habilitée et quelle préche la
philosophie au nom de Dieu. Cest ce quon appelle Saktyavesa-avatara. 1l existe
différents types davatdras —gunavatara, manvantaravatara, yugavatara, lilavatara,
Saktyavesavatara, comme ¢a. Ils sont décrits dans le Caitanya-caritamrta, en ce qui
concerne les avatdras. [On en parle dans les Enseignements du Seigneur Caitanya, les
avataras, d’innombrables avatdras. Venez ici. Trouvez ce chapitre. Avatdra
sankhyeyah. 11 y a cette comparaison, tout comme dans la riviére, les vagues vont et
viennent, vous ne pouvez pas les compter. Ou dans le... Queest-ce que cest ? Avatara.

Lisez ce chapitre.

Nitai : « Le Seigneur Caitanya continua dexpliquer a Sanatana Gosvami. Les
émanations du Seigneur Krsna qui viennent dans la création matérielle sont appelées
avataras, ou incarnations. Avatara désigne celui qui descend du monde spirituel. Dans
le monde spirituel, il existe d'innombrables planétes Vaikuntha, et cest a partir d’une
de ces planétes que Iémanation de Dieu, la Personne Supréme vient dans cet univers,

et cest pourquoi on lappelle avatara. Avatara signifie descendre.

« La premiere descente de Dieu, la Personne Supréme, de Iémanation Sankarsana est
lincarnation dite purusa. Ceci est confirmé dans le Srimad-Bhagavatam, tant dans le
premier chant, troisiéme chapitre, que dans le sixiéme chapitre. Il y est dit que Dieu,
la Personne Supréme descend en tant que premier purusa pour la création matérielle,
et qu’ll manifeste immédiatement seize énergies élémentaires. Il est connu comme
Maha-Visnu reposant dans Iocéan causal, et Il est I'incarnation originelle dans le
monde matériel. Il est le Seigneur du temps, de la nature, de la cause et de leffet, du

mental, de Iego et des cinq éléments, des trois modes d’influence de la nature, des sens
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et de la forme universelle. Il est indépendant et maitre de tous les étres, mobiles et

immobiles dans le monde matériel.

« Linfluence de la nature matérielle ne peut sétendre au-dela du Viraja, ou de locéan
causal, ce qui est confirmé dans le Srimad-Bhagavatam, Deuxiéme Chant, neuviéme
chapitre. Sur les planétes Vaikuntha, il n'y a pas d’influence des modes d’influence de
la nature matérielle. Il n'y a pas de mélange des modes d’influence de la vertu, de la
passion et de l'ignorance, pas plus qu’il n'y a d’influence du temps matériel. Sur ces
planétes, les compagnons libérés de Krsna vivent éternellement, et ils sont vénérés a la

fois par les demi-dieux et les démons.

« La nature matérielle agit a deux niveaux, en tant que maya et pradhana. Maya est la
cause directe, et pradhana désigne les éléments de la manifestation matérielle. Le
premier purusa-avatara, Maha-Visnu, pose Son regard sur la nature matérielle, qui
devient alors agitée, et le purusa-avatara imprégne ainsi la matiére des entités
vivantes. Par son regard, la conscience est créée, et la conscience est connue sous le
nom de mahat-tattva. La divinité prédominante du mahat-tattva est Vasudeva. La
conscience est ensuite divisée en trois activités départementales sous les trois gunas,
ou modes de la nature. La conscience dans le mode de la vertu est décrite dans la
Srimad-Bhagavatam, Onziéme chant, et la déité responsable est Aniruddha. La
conscience dans le mode de la passion matérielle produit l'intelligence, et la déité
responsable est appelée Pradyumna. Il est le maitre des sens. La conscience dans le
mode de 'ignorance est la cause de la production de Iéther, le ciel, et la cause de la
production de linstrument auditif, loreille. La manifestation cosmique est une
combinaison de tous ces éléments, et cest ainsi que sont créés les innombrables

univers. Personne ne peut compter le nombre d’'univers qu’il y a.

« Ces innombrables univers sont produits a partir des pores du corps de Maha-Visnu.
Il est également dit que, de méme que d’'innombrables atomes entrent et sortent par
les trous d’'une fenétre, de méme d’innombrables univers émanent des pores du corps
de Maha-Visnu. De sa respiration également, d'innombrables univers sont produits et
anéantis. Toutes Ses énergies sont spirituelles. Elles nont rien a voir avec Iénergie
matérielle. Dans la Brahma-samhita ce fait est également énoncé. Au cinquiéme
chapitre, cinquante-quatriéme verset, il est dit que la divinité responsable de chaque
univers, Brahma, ne vit que le temps d’'un souffle de Maha-Visnu. Maha-Visnu est a
nouveau ’Ame Supréme originelle de tous les univers. Il est également le maitre des
univers. Telle est la description de la premiére incarnation connue sous le nom de
Maha-Visnu.

« La deuxiéme incarnation de Visnu entre dans chaque univers, et dans chaque univers,
Il répand de leau a partir de Son corps, et sur cette eau, Il sallonge. De Son nombril
pousse la tige d’une fleur de lotus, et sur cette fleur de lotus nait la premiére créature,
Brahma. A lintérieur de la tige de cette fleur de lotus, il y a quatorze divisions de
systémes planétaires créés par Brahma. Dans chaque univers, le Seigneur en tant que

Visnu maintient lunivers, répondant a ses besoins, et bien qu’ll soit a l'intérieur de
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T'univers, 'influence de [énergie matérielle ne peut Latteindre. Le méme Visnu, lorsque
Cest nécessaire, prend la forme du Seigneur Siva et anéantit le... [...Visnu est le maitre
de l'univers, et dans chaque univers il y a une manifestation du Garbhodakasayi-Visnu.

Bien qu’il soit dans la nature matérielle, il nest pas touché par elle. »

« La troisi¢éme incarnation de Visnu est également une incarnation du mode de la
vertu. En tant que Ksirodakasayi-Visnu, Il est également 'Ame Supréme de toutes les
entités vivantes, et Il réside dans locéan de lait au sein de I'univers. Cest ainsi que le

Seigneur Caitanya décrivit les purusavataras.

« Il a ensuite décrit les lilavataras. 1l a dit quil n’y a pas de nombre, de limite ou de
compte, pour les lild-avataras, ou incarnations de divertissements, et certains dentre eux
furent décrits par le Seigneur, par exemple Matsya, Karma, Raghunatha, Nrsirhha,
Vamana et Varaha. Une description des incarnations qualitatives de Visnu, ou
gunavataras, Brahma est l'une des entités vivantes, mais il est trés puissant grice a son
service de dévotion. Ce premier étre vivant créé, par 'influence du mode de la passion
matérielle, est situé comme Brahma. Il est rendu puissant par le Garbhodakasayi-Visnu
directement, et donc Brahma a le pouvoir de créer d'innombrables entités vivantes. Une
description de Brahma est donnée dans le Brahma-samhitd, cinquiéme chapitre,
cinquantieme verset. Brahma est comparé aux pierres précieuses brillant sous les rayons
du soleil, et le soleil est comparé a la... [pause] ...la bougie supréme. Bien que les deux
bougies soient d’'une puissance égale, I'une est considérée comme loriginale et 'autre est

dite allumée par la bougie originale. »

Prabhupada : Cest un trés bon exemple. Il y a de nombreuses bougies. On allume une
bougie, puis a partir de cette bougie, une autre bougie, une autre bougie. Il y a des
milliers de bougies. Chaque bougie a donc la méme puissance, le méme pouvoir
déclairage. Mais cest la premiére qui est appelée loriginale. En ce qui concerne la
puissance de la bougie, elles ont la méme flamme, mais la premiére bougie, la

deuxiéme bougie, la troisiéme bougie, comme ¢a.
Regamay : Oui, je comprends.

Prabhupada : Diparcir eva hi dasantaram abhyupetya dipayate vivrta-hetuh. [Bs.
5.46]. Ils ne sont dérivés d'aucune autre puissance. Ils sont tous visnu-tattva. Diparcir
eva hi dasantaram abhyupetya dipayate, yas tadrg eva ca visnu-taya vibhati. [Bs. 5.46].
Clest Iémanation de Visnu, visnu-tayd. Govindam adi-purusam. Il fait toujours

référence, Govinda, a Krsna. Govindam adi-purusarin tam aham bhajami.

Prof. Regamay : Pourtant, je pense toujours a ce probléme : pourquoi le Seigneur
Krsna devait-il avoir une incarnation comme le Bouddha, qui enseignait une doctrine

pratiquement athée et aucune...

Prabhupada : Cest ce qui est décrit. Je Iai décrit dans le Srimad-Bhagavatam.

[Cherchez ca. Srimad-Bhagavatam, Premier Chant, Premiére Partie.
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Regamay : Je Iai lu dans votre commentaire de Srimad-Bhagavatam qu'il navait pas

besoin de précher l'adoration de Dieu parce qu’il était lui-méme Dieu.
Prabhupada : Oui.
Prof. Regamay : Mais il ne le dit pas dans le texte.

Prabhupada : Cest ce que décrit le Srimad-Bhagavatam, sammohaya sura-dvisam
[SB. 1.3.24]. Sammohaya, juste pour tromper la classe des athées. La classe des athées
pronait : « Il 0’y a pas de Dieu. » Il est donc apparu devant eux... Et ils tuaient des
animaux comme n’importe quoi. Buddhadeva a donc inauguré la non-violence. Il est

donc Dieu lui-méme, et il enseigne « Il 0’y a pas de Dieu ». Cest plutét de la tricherie.
Regamay : Oui. Pas lenseignement, mais la tricherie.

Prabhupada : Oui. Parfois... Cest comme un enfant qui ne veut pas aller a [école.
Lenseignant lui dit alors : « Non, non, tu n’as pas besoin d’aller a Iécole. Mais quest-ce
que tu vois devant toi ? » « Cest une vache. » « Maintenant, quest-ce que cest ?» « Une
patte. « Et queest-ce qu’il y a aprés ? » « Une deuxieme patte. » « Quest-ce que cest ? »
« La troisiéme jambe. » Il enseigne donc les mathématiques, mais en pratique, il dit :
« Vous n'avez pas besoin daller a lécole. 1l suffit de compter les pattes de la vache, cest

tout. » Cest comme ¢a. [rires]

Regamay : Il existe aujourd’hui des écoles bouddhistes qui vénérent Bouddha comme

un Dieu.

Prabhupada : Oui, il est Dieu. Il est Dieu. Ils nacceptent pas Bouddha en tant
qu’incarnation de Dieu. Mais d’apres les Vedas nous comprenons qu’il est 'incarnation
de Dieu.

Prof. Regamay : Mais il a apporté au monde l'ahirisd, mais je pense que ahiritsa est

mentionnée déja dans la Bhagavad-gita. Mais il y avait ahirmsa également parmi les Jains.

Prabhupada : Ahirsa, parce qua Iépoque, les gens tuaient des animaux au nom de
yajiia. Tout comme dans le monde chrétien, lordre est de ne pas tuer, mais ils tuent
quand méme. Ce détournement de linjonction scripturale est donc toujours
dactualité. 11 existe une classe ’hommes qui abusent des injonctions scripturales et
poursuivent leurs propres objectifs. Il y a donc eu une période ou les gens, sous la
protection des Vedas.. Parce que les Vedas, les sacrifices danimaux sont
recommandés dans un certain but, pour tester le chant correct des mantras védiques.
Lanimal nest pas tué. Lanimal était mis dans le feu. Il en ressort avec une nouvelle vie.
Clest donc dans ce but que les sacrifices d’animaux... Tout comme dans les laboratoires
de biologie, on fait des expériences sur le corps des animaux — grenouilles, cobayes.
De la méme fagon, une expérience similaire a été faite, comment le mantra est

correctement chanté. Le test consistait & mettre I'animal dans le feu, et si les mantras
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étaient correctement chantés, alors cet animal reviendrait avec un nouveau corps. On
mettait donc une vieille vache ou un vieux taureau dans le feu, et il revenait avec un
nouveau corps. Tel était lobjectif. Plus tard, ils ont commencé a manger de la viande
en pratiquant ce que lon appelle des sacrifices danimaux. Cest a cette époque que le
Seigneur Bouddha est apparu. I existe une description de lui, sadaya-hrdaya darsita-
pasu-ghatam. Le Seigneur est devenu compatissant envers les animaux, car ils étaient

tués inutilement.

Bouddha, le Seigneur Bouddha, avait pour seule mission de mettre fin aux activités
pécheresses des animaux... Ahiriisa paramo dharmah. Cest ce quil enseignait. Mais
ces vauriens voulaient montrer les preuves... Tout comme les chrétiens disent que « le
Seigneur Jésus-Christ a mangé du poisson », ou quelque chose comme ¢a. Parce que
le Seigneur Jésus-Christ a mangé du poisson, ils devraient donc maintenir les
abattoirs. Cest leur raisonnement. Lautre jour, quelquun m’a demandé si... J’ai dit que
tuer des animaux était un péché. Quelqu’'un ma donc demandé si « le Seigneur Jésus-
Christ avait mangé du poisson », quelque part ? J'ai répondu qu'’il était puissant et qu’il
pouvait manger le monde entier. Mais vous ne pouvez pas 'imiter. Vous devez suivre
ses instructions, ce qu’il dit. Il a dit : « Tu ne tueras point ». Vous devez donc suivre ses
instructions, pas l'action. Il est puissant. Il peut agir d'une manieére ou d’une autre,
selon les circonstances. Cest son affaire. En fait, cest ce que disent les Védas : tout
comme le soleil, le soleil peut absorber I'urine. Des gens urinent dans la rue, et le soleil
absorbe l'urine, Iévapore, mais le soleil reste pur. Au contraire, lendroit ot 'urine se
trouvait est désinfecté. De méme, ceux qui sont puissants, iSvaras, pieux, vous ne
pouvez pas imiter leurs actions. Ils font apparemment quelque chose de mal ;
pourtant, ils sont purs. Le méme exemple du soleil qui absorbe ou évapore l'urine,
mais le soleil reste toujours pur. Mais si jimite et que je leche I'urine, ce nest pas une
trés bonne affaire. De méme, nous ne pouvons pas imiter les puissants ; nous devons
simplement suivre les instructions des puissants. Cest... Mais les gens, en imitant
légérement... Est-ce une trés bonne raison ? Supposons que le Christ ait parfois mangé
du poisson, mais est-ce une raison suffisante pour entretenir de grands, grands
abattoirs ? Parce que le Christ a dit... Et il a préché dans le désert. Supposons qu’il n'y
ait pas de nourriture et qu’il doive manger du poisson. Cest son affaire. Il peut le faire.
Il est puissant. Mais cela signifie-t-il que, grice a cette force, les chrétiens

maintiendront dans le monde entier de grandes machines modernes pour l'abattage ?

Clest donc un péché. Bouddha a donc voulu mettre un terme a ces absurdités, des gens
qui mangeaient et tuaient des animaux en sappuyant sur les Védas. Ils ne savaient pas
ce que cela signifiait, mais ils disaient : « Dans les Védas il est dit pasavo vadhyah
srstah : Les animaux sont créés pour étre tués. » Et dans quel but sont-ils tués ? Eux,
sans savoir... En fait, ils voulaient satisfaire leur langue en mangeant la chair, mais ils
ne voulaient pas donner de preuves védiques. Alors, pour mettre fin & ce commerce
absurde, Bouddha a dit : « Je me moque de vos Védas. » Nindasi yajiia-vidher ahaha

$ruti-jatam. Sruti-jatam signifie injonction védique.

Regamay : Oui.
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Prabhupada : Il a donc condamné : « Non, non. Je ne me soucie pas de vos Vedas. » 11
a donc défié 'injonction védique. Sinon, il ne pourrait pas établir sa théorie de la non-
violence. La violence, d’'une certaine maniére, est recommandée dans les Védas. S’il dit
« Pas de violence », il va donc a lencontre des Védas. Il a donc dt déclarer : « Non, non,
je ne suis pas linjonction védique. » Et parce qulil ne I'a pas fait — il a déclaré
publiquement qu’il ne suivait pas les injonctions védiques - il est considéré comme
athée. Athée signifie qui n'accepte pas lautorité des Vedas. Nindasi yajiia-vidher ahaha
Sruti-jatam. Mais il l'a fait. Il est tout-puissant. Il peut le faire. Pourquoi ? Sadaya-
hrdaya darsita-pasu-ghatam kesava dhrta-buddha-$arira jaya jagadisa hare. Nous le
vénérons ainsi. Kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagadisa. Nous... D’'un point de vue
philosophique, il est considéré comme athée. Mais nous, les vaisnavas, nous savons

qu’il est Dieu. Il est Dieu, I'incarnation de Dieu.

Regamay : Jai été frappé a Ceylan de voir dans les temples bouddhistes, Visnu.
Prabhupada : Visnu, oui. Il y en a & Penang. J’ai également vu Penang. IIs admettent
que Bouddha est I'incarnation de Visnu. Cela est admis dans le $astra. Cela signifie
que les Ceylanais ou les Penangais savaient a lorigine que le Bouddha était
Pincarnation de Visnu. A Ceylan, vous avez vu ?

Prof. Regamay : J’ai vu.

Prabhupada : De méme, jai vu a Penang, Visnu, Visnu-mirti.

Prof. Regamay : Et..., mais il a dit aussi, la doctrine de Bouddha, que 'homme na pas
de personne, nexiste pas en tant que personne. Il nest que des éléments mobiles,

physiques et psychiques, et rien d’autre.

Prabhupada : Une personne ? Il est une personne. Il est une personne. Le Seigneur

Bouddha est une personne.

Prof. Regamay : Oui, une personne. Mais Brahman nest pas une personne. Brahman.

Prabhupada : Hein ?

Yoges$vara : II dit que la philosophie de Bouddha nadmettait pas d’identité
personnelle spirituelle pour [étre vivant, que la philosophie bouddhiste était que nous
sommes simplement cette combinaison de produits chimiques.

Prabhupada : Oui. On sentend.

Prof. Regamay : Chimique, psychique, mais pas de continuité, pas de atman.

Prabhupada : Cest sinyavadi. Nous le disons aussi.
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1 Regamay : Ils sont donc... Je pense que cest... Je dois dire quen comparant les
2 différentes religions, je vois que, par exemple, ce que je trouve ici...

3

4 Prabhupada : Il n'y a pas de religion différente. Dés que lon essaie de comprendre ce
5 quest une religion différente, il faut en conclure que lon ne sait pas ce quest une
6 religion. Cette religion ne peut étre différente. La religion est une. Dieu est un. Et
7 lordre donné par Dieu, cest la religion. Mais « différente » signifie selon le temps et les
8 circonstances... Tout comme le Seigneur Bouddha, il donne la méme religion. Il est
9 Dieu, l'incarnation de Dieu. Il demande : « Obéissez-moi ». La méme philosophie est
10 enseignée par Krsna : « Abandonne-toi a moi. » Clst la religion. Bouddha dit
1 également : « Abandonnez-vous a moi. Obéissez-moi. » Mais cest de la religion. Oui.
12 La religion est donc... Celui qui connait Dieu et sabandonne & Lui, cest cela la religion,
13 et tout..., cest de la tricherie. Tout le reste, cest de la tricherie. Ce nest pas de la
14 religion. Cest cela la religion. Dieu est unique, et 'abandon a Dieu, cest la religion.
15 Cest [pause]. Vous pouvez adopter nimporte quelle religion, cela na pas
16 d’'importance. Si lon a appris ce quest Dieu et comment sabandonner a Lui, cest cela
17 la religion.

18

19 Regamay : Mais jai noté que, par exemple, notre approche chrétienne de Dieu...

20

2 Prabhupada : Dans le christianisme, on recommande également 'abandon a Dieu.

22

23 Regamay : Cest plus proche de votre approche que, par exemple, je ne sais pas,
24 comme le kevaladvaita je veux dire, ol le nirguna-brahman est la forme supérieure de, que...
25

2 Prabhupada : Nirguna-brahman... Tout comme... Voici un exemple. Cest ce quon
27 appelle le lac de Nouvelle-Zélande, et quelques pas apreés...

28

29 Guru-gauranga : Lac Léman.

30

31 Prabhupada : Le lac Léman, et quelques pas plus loin, le lac francais.

32

33 Yogesvara : Parce que la France a aussi une frontiére au lac Léman. Cest pourquoi il
34 est parfois considéré comme frangais.

35

36 Prabhupada: Le ciel est donc un. Le ciel est un. Ainsi, dans le ciel, dans l'atmospheére,
37 la ou Dieu est oublié, cest ce quon appelle le monde matériel. Et le ciel ot Dieu nest
38 pas oublié, cest le monde spirituel. Tout comme le ciel est un et le soleil est un. Mais
39 lorsque vos yeux sont couverts par un nuage, vous dites : « Le ciel est nuageux ». Le
40 ciel nest pas nuageux. Le ciel est un. Il est toujours clair. Mais une partie du ciel est
a couverte de nuages, et vous dites : « Cest un ciel nuageux ». De méme, le matérialisme
2 signifie que lorsque vous oubliez Krsna, cest matériel. Et quand on connait Krsna et
43 quon agit pour Krsna, cest spirituel.

44

45
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Regamay : Maintenant, une question encore. Pourquoi dans le Rg Veda il n'y a méme

pas le nom de Krsna ?

Prabhupada : Oh, oui, Visnu, il y en a. Visnu et Krsna, j’ai déja... Il n’y a pas de différence. 4

Prof. Regamay : Visnu, oui, mais pas le nom de Krsna.
Prabhupada : Non, dans 'Atharva Veda il y a le nom de Krsna.
Regamay : Visnu, oui, je sais que le...

Prabhupada : Il nest donc pas nécessaire que dans chaque Veda il doit y avoir, parce
que les Upanisads, cest une étude impersonnelle, la négation de lexistence matérielle.
Ceest la négation. Il 'y a pas de positivité. Clest en parvenant a la positivité que lon

peut comprendre Krsna.

goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya
devi-mahesa-hari-dhamasu tesu tesu
te te prabhava-nicaya vihitas ca yena
govindam adi-purusam tam ahari bhajami
[Bs. 5.43]

Vous ne pouvez donc pas comprendre le goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya, le
goloka-namni ol elle se trouve. Nous ne savons pas ou se trouve la planéte ni combien

de planétes il y a dans ce monde matériel.

[...voir tres, tres loin, a quatre-vingt-treize millions de kilometres. Mais nous avons un
peu de chaleur et de lumiére, nous sommes satisfaits. Vous voyez ? Mais si vous avez
la capacité de fonctionner avec..., tout comme ils essaient d’aller sur la lune, d’aller sur
le soleil... En fait, cest un fait, cette planéte est devant vous. Ot pouvez-vous aller ? Ol
pouvez-vous aller ? Pourquoi est-il impossible d’y aller ? Elle est matérielle. Vous ne
pouvez donc méme pas aller sur les planétes matérielles, et je ne parle pas des planétes
spirituelles. Alors pour eux, cette connaissance, « Le soleil est la lumiére ». Cest tout.

Rien de plus. IIs ne peuvent pas comprendre avec leur pauvre cerveau.

Regamay : Mais je suis frappé par le fait que, par exemple, pour nous en Occident,

I'idée d’'un Dieu personnel est fortement ancrée dans notre conscience.

Prabhupada : Oui. Le Seigneur Jésus-Christ était un vaisnava. Il vous a directement
donné lidée d'un Dieu personnel. Car le Dieu personnel est lorigine. Brahmeti
paramatmeti bhagavan iti $abdyate [SB. 1.2.11]. Le... Tout comme, le méme exemple
du dieu soleil, la planéte soleil et le soleil, ils ne font qu'un. Ils ne sont pas différents.
Mais ceci est impersonnel, cela est localisé, et a 'intérieur du globe solaire, il y a le
dieu-soleil. Le dieu-soleil est donc a lorigine de cette lumiére. De méme, Krsna, Dieu,

la Personne Supréme, est a lorigine de tout. Aham sarvasya prabhavo mattah sarvam
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[B.g., 10.8]. Voila ce quiil en est. Mais les gens qui nont qu'un faible bagage de
connaissances ne peuvent pas le comprendre. Cest pourquoi il faut sarréter daller
plus loin. [... la lumiére, cest tout.] Tant de choses. Comme le Seigneur Bouddha. I
na rien expliqué sur Dieu. Il a dit : « Obéissez-moi et arrétez de tuer des animaux. »
Ceest donc suffisant pour lui, cest tout. Les étudiants des classes inférieures, « Un plus
deux égalent trois. Deux plus deux... », pas plus de mathématiques, pas de
mathématiques supérieures. Il nest pas possible de comprendre les mathématiques

supérieures.
Regamay : Oui, bien sfir.

Prabhupada : Cest cela. Mais il y a des mathématiques supérieures. Pas un plus deux
ou deux plus trois. Non. Il y a encore des mathématiques supérieures. Cela ne leur est
donc pas destiné. Cela sera expliqué, expliqué dans la Bhagavad..., ye yatha marm
prapadyante taris tathaiva bhajamy aham [B.g., 4.11]. Ceux qui sont experts, ou ceux
qui en connaisssent juste assez, et ceux dont la connaissance est insuffisante, ils ne
peuvent pas comprendre PAbsolu Supréme. Cela est également confirmé, bahinarm
janmanam ante jiianavan mam prapadyate [B.g., 7.19] : « Apres de trés nombreuses
naissances, lorsquon a atteint la pleine connaissance, on peut comprendre Krsna et
sabandonner a Lui. » Vasudevah sarvam iti sa mahatma sudurlabhah. Ainsi, les Vedas
et les écritures sont la, différemment, selon les diftérentes conditions. Vous pouvez
comprendre ce que Jésus-Christ enseignait aux gens. La premiére injonction est : « Tu
ne tueras pas ». Vous pouvez donc comprendre quelle classe d’hommes ils étaient.
Sinon, pourquoi dit-il d'abord « Tu ne tueras pas » ? Mahomet a également dit : « A
partir daujourd’hui, il 0’y aura plus de relations sexuelles avec ta mére. » Il suffit donc
de voir quelle classe I hommes. Cest donc en fonction de la classe ¢’ hommes qu’il faut
enseigner. De méme, Bouddha. Le Seigneur Bouddha a dit : « Non, non, il n'y a pas de
Dieu. Essayez simplement de me comprendre. Vous mobéissez. » « Oui, monsieur. »

Clest ainsi qu’il faut procéder.

Regamay : Jai encore deux questions & poser. Lune dentre elles est assez mineure. J’ai
lu dans votre commentaire sur le chatiment de Drona, le meurtre de Drona, que la
violence pour une cause juste est meilleure que la soi-disant non-violence. Je voulais
vous demander, par exemple, de trouver que la non-violence, ou comme Gandhi,

1 .
cetait une erreur...

Prabhupada : Gandhi nétait pas un homme spirituel [indistinct]... Cétait un

politicien, cest tout.
Regamay : Oui, mais dans son...
Prabhupada : Gandhi, en fait il ne savait rien.

Prof. Regamay : Oui, il a lu Bhagavad-gita en anglais. (rires)
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Prabhupada : Cest également un non-sens. « Il n'y avait pas de Krsna. Il n'y avait pas

de Mahabharata ni de Kuruksetra. » Clest ce qu’il a écrit.

Prof. Regamay : Mais il est mort avec les mots « Rama ». Prononcer « Rama Rama »,

ce sont ses derniers mots.

Prabhupada : Eh bien, je... Cest le processus de I'Inde, de chanter le nom de Krsna.
Chaque Indien a une propension initiale. Mais en fait, Gandhi ne connaissait rien a la
science spirituelle. Cétait un politicien, cest tout. Le gouverneur du Bengale, M.
Casey, venait d’Australie. Je me souviens qu’il a dit : « Gandhi est un politicien parmi
les saints ou un saint parmi les politiciens. » Cette étude a été réalisée. Ses principes
moraux, son caractére, sont trés bons. Les politiciens doivent en tenir compte. Mais en

ce qui concerne ses connaissances spirituelles, elles sont nulles.
Prof. Regamay : Mais la non-violence nest pas bonne dans tous les cas ?

Prabhupada : Non, la non-violence... En fait, cest le sujet de la Bhagavad-gita.
Quentendez-vous par non-violence ? Parce que vous nétes pas ce corps. Supposons
que jarrache votre manteau, cela signifie-t-il que vous étes tué ? Ainsi, ceux qui sont
dans le concept corporel de la vie, « je suis ce corps », pour eux, ce genre de combat
ou de meurtre est de la violence. Cest de la violence, mais le fait est qu’il y a parfois
une nécessité. Tout comme chaque Etat entretient des forces militaires et des forces de
police. De quoi sagit-il ? Le département de la violence. Cest nécessaire. Cest ce
quexplique la Bhagavad-gita, paritrandya sadhinam [B.g., 4.8]. Supposons que vous
soyez attaqué par un voyou, et que quelqu’un vienne le tuer, il y a une nécessité. Clest
naturel. Si vous dites que le temps est a la non-violence, cest de la folie. Cest de la folie.
Vinasaya ca duskrtam. Ceux qui sont des voyous et, je veux dire, des coupables, des
criminels, doivent étre tués. Il faut les arréter par la violence. La violence est donc
parfois nécessaire. La violence nest pas mauvaise, mais elle ne doit étre utilisée qua

moins d’'une bonne raison.

Prof. Regamay : Mais ce jeune gar¢on qui demandait avant-hier ce qu’il fallait faire
avec les fascistes, il voulait précisément de la violence pour lutter contre les fascistes.

Vous vous souvenez, cétait...

Prabhupada : Tout dabord, notre principe est le suivant vinasaya ca duskrtam : les
pécheurs, les voyous, en ce qui concerne les tuer. Maintenant, nous devons juger si le
fasciste est un pécheur ou si la personne qui attaque le fasciste est un pécheur. Si les
deux sont de la méme catégorie, alors quand utiliser la violence ou la non-violence ?
Maintenant... Autrefois, on se battait de nation a nation, et maintenant, nous l'avons

vu en Italie — jétais 8 Rome - ils se battent entre eux.

Prof. Regamay : Cest affreux.

namahatta.ca

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
22
43
24

45

81



Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
42
43
44

45

82 namahatta.ca

Prabhupada : Entre eux. Maintenant, ils se battent au sein de la famille. Les gens sont

devenus tellement dégradés. Ils veulent tuer tout le monde.
Regamay : Oui [rires].

Prabhupada : Les fascistes et les non fascistes, et tout le monde... Et cest ce que [on
prépare, la bombe atomique. Vous voyez ? Ils seront tous tués, comme le veut la nature.
Vous voyez ? Ils sont devenus tellement pécheurs. Je parle librement parce que vous étes
un gentleman, mais la civilisation, la civilisation moderne, tout le monde est accro a
l'ivresse, tout le monde mange de la chair, tout le monde a des relations sexuelles illicites,
tout le monde est accro aux jeux d’argent. Ot est donc la personne pure ? Ils exigent que
tous soient tués, qu’ils soient fascistes ou non. Car selon la Bhagavad..., paritranaya

sadhinar vinasaya ca duskrtam [B.g., 4.8]. Tous ces gens, sous des noms différents.
Regamay : Oui, cest pratiquement de la violence pour la violence.

Prabhupada : Les gens sont tellement dégradés, il n'y a pas déducation, et il y a de soi-
disant dirigeants qui sont eux-mémes dégradés et aveugles. Quelle est donc la position
dela société actuelle ? Elle est tres précaire. Par conséquent, a la fin du Kali-yuga, les gens
seront de plus en plus dégradés. Il n'y aura plus de prédication. Krsna viendra en tant

que Kalki avatara, tuant simplement, tuant simplement. Cest tout. Terminé.
Prof. Regamay : Mais ils ont encore 4 000 ans de Kali-yuga.

Prabhupada : Pas 4 000, mais 400 000. Alors oui, le moment est venu. Et maintenant,
la tuerie partielle est en cours. Vous lachez ceci... La bombe atomique est préte. Vous
lavez, je I'ai. Je te largue la bombe et tu me largues la bombe. Nous sommes tous les
deux finis. Clest ce qui va se passer. Les gens sont tellement dégradés. Donc, a moins
de prendre la conscience de Krsna, il n'y a aucune possibilité détre sauvé. Il y a un

exemple, ce moulin... Vous savez, un moulin ?
Regamay : Oui.

Prabhupada : Oui, et les grains sont placés a 'intérieur, et ils sont tous écrasés. Mais
un grain qui se met a labri du centre, du pivot, nest pas écrasé. De méme, la
civilisation moderne est telle que tout le monde sera écrasé. Mais celui qui se met a
labri du point central, la conscience de Krsna, ne le sera pas. Kaunteya pratijanihi na
me bhaktah pranasyati [B.g., 9.31]. La meilleure chose a faire est donc de se mettre a
Pabri de Krsna et de se sauver. « Sauver » signifie... Cest cela sauver, si vous comprenez
simplement Krsna. Janma karma... Krsna apparait, disparait. Krsna travaille ici aussi,
sur le champ de bataille ou dans un autre domaine. Krsna a toute une activité. Vous
étudiez Krsna depuis sa naissance jusqua son départ de ce monde. Plein dactivités. Ce
nest pas parce qull est Dieu qu’ll est assis & un seul endroit. Non. Il est plein
dlactivités, dans toutes les spheres de la vie. Lart, la philosophie, la politique, la

sociologie, les arts militaires... tout est complet. Cest Krsna.
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Regamay : Oui, bien stir.

Prabhupada : Cest Krsna. Sl était apparu en tant que Visnu a quatre mains, Il
naurait eu qua se prosterner. Cest tout. Aucune autre activité. Cest pourquoi Il est
apparu avec deux mains, comme un étre humain. Avajananti mam mudha manusimn
tanum asritam [B.g, 9.11]. Si nous comprenons simplement quelles sont les activités
de Krsna, nous pouvons alors retourner a la maison, a Dieu. Tyaktva deharm punar.
Clest ce que nous enseignons. « Vous essayez de comprendre Krsna, et tous les

problémes de la vie sont résolus. Vous rentrez chez vous, a Dieu. »
Prof. Regamay : Tout est fait par Krsna, et nous ne sommes que ses outils.

Prabhupada : Tout est fait par Krsna, cest tres bien. Mais ye yatha mati prapadyante
[B.g., 4.11]. Comme vous voulez que Krsna le fasse, I1 dit : « Il suffit de sabandonner
a Moi. » Cest ce qu’il veut. Mais vous voulez tant de choses. Cest pourquoi Il vous
donne la facilité, « Tres bien, faites-le, & vos risques et périls. » Il ne veut pas. Il dit : «
Abandonnez toutes ces absurdités. » Sarva-dharman parityajya mam ekam Saranam
[B.g., 18.66]. « Il suffit de sabandonner a Moi. » Cest ce qu’ll veut. Mais parce que
nous ne voulons pas faire cela, nous voulons faire autre chose, mais je ne peux pas
faire sans Sa sanction, donc Il sanctionne. Cela signifie que Krsna fait tout. Mais je

veux faire, et je veux simplement Sa sanction. Cest pourquoi, dans Sa miséricorde

sans cause, Il accepte : « D’accord, fais-le. » Mais il faudra vivre avec les conséquences.

M. Regamay : Je vous remercie beaucoup.

Prabhupada : Hare Krsna.

Regamay : Cétait tres, trés utile. Cela met fin a quelques problémes.
Yogesvara : Combien détudiants avez-vous ? [pause] [fin]

Tous les étres sont des atmas (ames spirituelles) et l'atma qui domine
les autres est le Paramatma, I'’Ame Supréme.

tous

La Bhagavad-gita (3.24) démontre la différence entre Dieu et les étres vivants, fort limités en

puissance. La position du Seigneur est de nature infinie, et celle des étres vivants est, tout au

contraire, toujours limitée. Cest pourquoi I'humilité de ces derniers est bel et bien un signe de

connaissance juste de la réalité de cette situation. Personne nest Dieu, ni Dieu prétendu de

quelque maniére, mis a part le seul et unique Dieu originel, Krsna, ou Ses multiples formes

toutes aussi puissantes les unes que les autres, dites visnu-tattvas. Voici donc le verset de la Gita

(3.24) en question :

utsideyuh : connaitraient la ruine ; ime : tous ces ; lokah : mondes ; na : ne pas ;

kuryam : Jaccomplis ; karma : les devoirs prescrits ; cet : si ; aham : Je ; sankarasya :
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d’une population indésirable ; ca : et ; karta : le créateur ; syam : serais ; upahanyam :

détruirais ; imah : tous ces ; prajah : étres.

Si Je ne respectais pas les devoirs prescrits, tous les univers sombreraient dans la
désolation. Par Ma faute, une progéniture indésirable verrait alors le jour, et Je

troublerais ainsi la paix de tous les étres.

TENEUR ET PORTEE : On désigne du nom de varna-sarikara toute progéniture
indésirable qui trouble la paix sociale. Pour contrer ce fléau, il convient dobserver
certaines regles et principes assurant demblée la paix et I'harmonie nécessaires a la
poursuite de la réalisation spirituelle au sein de la société. Lorsque le Seigneur descend
dans l'univers matériel, Il Se soumet a ces reégles et principes afin den souligner la valeur
et l'importance. Il est le pére de tous les étres, et s'ils ségarent, cest a Lui quen revient
indirectement la responsabilité. Cest pourquoi, chaque fois que 'humanité néglige
globalement les principes régulateurs fondamentaux, le Seigneur vient personnellement
redresser la société. Nous devons toutefois garder a lesprit que s'il nous faut marcher sur
les traces du Seigneur, nous ne pouvons en aucun cas Limiter. Suivre et imiter sont deux
choses bien distinctes. Nous ne pouvons pas imiter le Seigneur en soulevant la colline
Govardhana, comme Il I’a fait dans Son enfance ; aucun homme ne le pourrait. Nous
devons donc suivre Ses instructions, mais en aucun cas chercher a Limiter. Le Srimad-

Bhagavatam le confirme en ces termes :

naitat samdcarej jatu
manasapi hy anisvarah
vinasyaty dacaran maudhyad

yatharudro "bdhi-jam visam

iSvaranam vacah satyam
tathaivacaritam kvacit
tesam yat sva-vaco-yuktarm

buddhimaris tat samdcaret

« On doit simplement suivre les instructions du Seigneur et de Ses dignes
représentants. Leurs enseignements sont un bienfait supréme pour nous, et tout
homme d’intelligence les appliquera a la lettre. Gardons-nous cependant de vouloir
imiter ces éminents serviteurs du Seigneur — qui oserait tenter de boire un océan de
poison comme I’a fait Siva ? » (S.B. 10.33.30-31)

Nous devons toujours considérer comme nos supérieurs les isvaras, les étres qui
détiennent le pouvoir de régler, par exemple, les mouvements du soleil et de la lune.
Sans posséder de tels pouvoirs, il est vain de chercher a les imiter. Siva but tout un
océan de poison, mais '’homme ordinaire qui tenterait den boire ne serait-ce qu'une
seule goutte en mourrait aussitdt. Nombre de soi-disant dévots de Siva se permettent
de fumer de la gafija (marijuana) et d'autres drogues, ignorant quen tentant d’imiter

le puissant deva, ils flirtent avec la mort. De méme, certains prétendus dévots de Krsna
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imitent volontiers Son rasa-lila, Sa danse amoureuse avec les gopis, mais oublient
quiils sont par ailleurs incapables de soulever la colline Govardhana. Il est de loin
préférable de suivre les instructions de ceux qui possédent des pouvoirs hors du
commun, plutdt que de chercher a les imiter ou & occuper leur place sans en avoir les

qualifications. On voit déja tant de pseudo-incarnations de Dieu.

Pour comprendre les choses telles quelle sont, il faut apprendre a s'instruire de sources stires. Les
sources slires du savoir véritable sont les &mes réalisées en la personne des purs dévots du
Seigneur. Tel que le dit le Seigneur dans la Bhagavad-gita (4.34) : «Cherche a connaitre la vérité
en approchant un maitre spirituel. Enquiers-toi delle aupres de lui avec soumission, tout en le
servant. Lame réalisée peut te révéler le savoir, car elle a vu la vérité.» A cet effet, Srila
Prabhupada nous rend un service de qualité inestimable en nous présentant la science de Dieu
dans ses livres, ses classes, etc. Le mouvement de la Conscience de Krishna est une extension de
son énergie spirituelle dédiée a transmettre purement la connaissance transcendantale (vidya) a
I'humanité entiére. Par la grace du Seigneur Caitanya, le processus fonctionne a merveille.

Autres différences entre FAme Supréme et les Ames infinitésimales
B.g.13.14

sarvatah : partout ; pani : mains ; padam : jambes ; tat : cela ; sarvatah : partout ; aksi :
yeux ; Sirah : tétes ; mukham : visages ; sarvatah : partout ; Srutimat : ayant des oreilles ;
loke : dans le monde ; sarvam : tout ; avrtya : couvrant ; tisthati : existe.

Partout se déploient Ses mains et Ses jambes, Ses yeux et Ses visages, et rien néchappe

a Son ouie. Telle est ’Ame Supréme, omniprésente.

TENEUR ET PORTEE : lAme Supréme, ou Dieu, la Personne Supréme, peut étre
comparée au soleil, qui partout diffuse ses rayons illimités. Sa forme omniprésente Se
déploie a I'infini, et en Lui vivent tous les étres, depuis Brahma - le premier grand
maitre - jusquaux minuscules fourmis. Il existe d'innombrables entités vivantes, dont
les tétes, les jambes, les mains et les yeux sont eux-mémes sans nombre, et toutes
vivent en ’Ame Supréme, par 'Ame Supréme. Celle-ci est donc omniprésente. Aucun
étre distinct, par contre, ne saurait affirmer qu’il déploie partout ses mains, ses jambes
et ses yeux, car cela lui est impossible. Et §'il lui arrive de penser qu'il s'agit seulement
d’une question de conscience, et qu'une fois son ignorance dissipée, il réalisera que ses
bras et ses jambes se déploient partout, son raisonnement est contraire a la raison.
Comment, en effet, un étre susceptible détre conditionné par la nature matérielle

pourrait-il étre supréme ?

Le fait est que seul I'Etre Supréme peut déployer Ses membres a l'infini ; les étres
distincts en sont incapables. Dans la Bhagavad-gita, le Seigneur affirme que si on Lui
offre une fleur, un fruit ou un peu deau, Il laccepte. Mais comment peut-Il accepter
nos offrandes alors qu’Il vit loin de nous ? Etant omnipotent, bien que Sa demeure se

trouve infiniment loin de la terre, Il Lui suffit de tendre la main pour prendre ce quon
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Lui oftre. Telle est Sa puissance. Ce que confirme la Brahma-sarihita : goloka eva
nivasaty akhilatma-bhiitah (B.s. 5.37), bien qu’Il Se livre éternellement a toutes sortes
de divertissements sur Sa planéte spirituelle, le Seigneur nen demeure pas moins
omniprésent. Aucune dme individuelle ne peut cependant se dire omniprésente. Ce

verset décrit donc TAme Supréme, I'Etre Souverain, et non I’ime individuelle.
13.15

sarve : de tous ; indriya : les sens ; guna : des attributs ; abhdsam : la source originelle ;
sarva : tous ; indriya : les sens ; vivarjitam : étant sans ; asaktam : sans attachement ;
sarva-bhrt : le soutien de tous les étres ; ca : aussi ; eva : certes ; nirgunam : sans

attributs matériels ; guna-bhoktr : le maitre des gunas ; ca : aussi.

Source originelle des sens de tous les étres, TAme Supréme en est pourtant Elle-méme
dépourvue. Soutien de tous, Elle reste néanmoins sans attache. Et tout en régnant sur

la nature matérielle, Elle en transcende les influences.

TENEUR ET PORTEE : Le Seigneur Supréme, bien qu’ll soit lorigine des sens de tous
les étres, ma pas, comme eux, des sens matériels. En fait, les 4mes distinctes possédent,
comme Lui, des sens spirituels ; mais a [état conditionné, comme elles sont
recouvertes par des éléments matériels, leurs activités sensorielles ne se manifestent
quia travers la matiére. Les sens du Seigneur Supréme ne sont pas altérés de la sorte ;
ils sont purement spirituels, et transcendent la matiére. Cest pourquoi on les qualifie
de nirguna, « non soumis aux gunas, aux influences matérielles ». Ses sens ne sont
donc pas exactement semblables aux notres : bien qu’ll soit la source de toutes nos
activités sensorielles, Ses sens demeurent spirituels. Ils ne sont jamais contaminés par
la matiére. Cest ce quexplique merveilleusement la Svetasvatara Upanisad : apani-
pado javano grahita (Svet. 3.19), Dieu, la Personne Supréme, n'a pas de mains souillées
par la matiére, mais Il a bel et bien des mains, avec lesquelles Il accepte toute offrande
quon peut Lui faire. Voila ce qui distingue ’Ame Supréme de Iame conditionnée.
LEtre Supréme n'a pas non plus d’yeux matériels, mais Il nen a pas moins des yeux ;
autrement, comment verrait-II, Lui qui voit tout, le passé, le présent et le futur ? Il vit
dans le coeur de chaque étre, et connait effectivement les actes passés et présents de
chacun, de méme que ce que lui réserve l'avenir. La Bhagavad-gita le confirme : Il
connait tout, mais Lui, nul ne Le connait. Il est également dit que le Seigneur n’a pas
de jambes comme nous en avons. Il nempéche qu’ll peut voyager partout dans
lespace, car Il posséde des jambes spirituelles. En dautres mots, le Seigneur nest pas
impersonnel : Il a des yeux, des jambes, des mains et tout ce qui fait une personne, et
cest parce que nous sommes des émanations fragmentaires de Sa personne que nous
en sommes également dotés. Ses mains, Ses jambes, Ses yeux et Ses sens ne sont

toutefois jamais entachés comme les notres par la nature matérielle.

La Bhagavad-gita corrobore également le fait que lorsque le Seigneur descend dans
T'univers matériel, Il Se manifeste tel qu'll est par Sa puissance interne. Il nest pas

affecté par énergie matérielle, puisqu’ll en est le maitre. Les textes védiques nous



Atma et Paramatma

expliquent par ailleurs que tout Son étre est purement spirituel, et que Sa forme est
éternelle (sac-cid-ananda-vigraha). 11 posséde toutes les excellences dans leur
plénitude. Il possede toutes les richesses, I'intelligence supréme et la connaissance
absolue. Il est le Maitre de toutes les énergies. Il est en outre le Soutien de tous les étres
et le Témoin de toute action. Tels sont quelques-uns des attributs de Dieu, la Personne
Supréme. Pour autant que nous puissions Le comprendre d’apres les écrits védiques, 11
transcende toujours la matiére. Ce nest pas parce que nous ne pouvons pas voir Sa
téte, Son visage, Ses mains ou Ses jambes qu’ll en est dépourvu. Nous pourrons voir
Sa forme lorsque nous nous serons élevés au niveau spirituel, mais nous en sommes
pour l'instant incapables car nos sens sont couverts par la matiére. Selon le méme
principe, les impersonnalistes, qui sont encore contaminés par la matiére, ne peuvent

comprendre Dieu en tant que personne.
13.16

bahih : a lextérieur ; antah : a Uintérieur ; ca : aussi ; bhatanam : de tous les étres ;
acaram : immobiles ; caram : mobiles ; eva : aussi ; ca : et ; siksmatvat : parce que
subtil ; tat : cela ; avijiieyam : inconnaissable ; dirastham : trés loin ; ca : aussi ; antike :

prés; ca:et; tat : cela.

La Vérité Supréme Se trouve a l'intérieur comme a lextérieur de tout étre, mobile ou
immobile. Elle échappe au pouvoir de perception et dentendement des sens matériels.

Infiniment lointaine, Elle est aussi trés proche.

TENEUR ET PORTEE : Nous comprenons, & la lumiére des textes védiques, que
Narayana, la Personne Supréme, vit a la fois en chaque étre et hors de chaque étre, et
qu’ll est présent a la fois dans le monde spirituel et dans le monde matériel. Bien que
fort éloigné de nous, Il est également tres pres de nous. Ainsi Le décrivent les
Ecritures : dsino duram vrajati $ayano yati sarvatah (Katha 1.2.21). Si nous ne
pouvons voir, ou comprendre comment, toujours plongé dans la félicité absolue, Il a
jouissance de Son infinie splendeur, cest que nos sens matériels nous en empéchent.
Les écrits védiques expliquent fort & propos que nos sens et notre mental matériels ne
peuvent Le comprendre. Mais en purifiant notre mental et nos sens par la pratique du
service dévotionnel dans la conscience de Krsna, nous pourrons constamment Le
voir. Ce que confirme la Brahma-sarmhita lorsquelle dit que le dévot qui a développé
son amour pour Dieu, le Seigneur Supréme, Le voit a chaque instant. Et la Bhagavad-
gita affirme a son tour que seul le service dévotionnel permet de Le connaitre et de Le

voir : bhaktya tv ananyaya Sakyah (B.g. 11.54).
13.17

avibhaktam : sans division ; ca : aussi ; bhiitesu : en chaque étre ; vibhaktam : divisé ;
iva : comme si ; ca : aussi ; sthitam : situé ; bhita-bhartr : le soutien de tous les étres ;
ca : aussi; tat : cela ; jiieyam : doit étre compris ; grasisnu : dévorant ; prabhavisnu :

générant ; ca : aussi.
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Bien qu'Elle puisse sembler fragmentée, répartie entre tous les étres, TAme Supréme
demeure une et indivisible. Et bien qu’Elle assure le maintien de tous les étres,

comprends que cest Elle aussi qui les anéantit, de méme qu’Elle préside a leur genése.

TENEUR ET PORTEE : Ce nest pas parce que le Seigneur est présent dans le cceur de
chacun en tant qUAme Supréme qu’ll Sest pour autant divisé. Il demeure toujours un.
On Le compare au soleil qui, bien qu’il se trouve au méridien, en un point précis,
rayonne dans toutes les directions. On aura beau parcourir des milliers de kilometres
a la ronde, partout ot lon demandera ou se trouve le soleil, chacun répondra qu’il
brille au-dessus de lui. Les textes védiques donnent cet exemple pour montrer que,
bien qu’ll semble divisé, le Seigneur demeure indivisible, expliquant que Visnu, par Sa
toute-puissance, est partout présent a I'instar du soleil simultanément visible aux yeux

de multiples étres se trouvant en de multiples lieux.

Par ailleurs, bien que le Seigneur Supréme assure le maintien de tous les étres, cest
également Lui qui les engloutit au moment de l'annihilation. Déja, dans le onziéme
chapitre, le Seigneur dit qu’ll est venu pour anéantir tous les guerriers réunis sur le
champ de bataille de Kuruksetra. Il ajoute en outre que sous la forme du temps, Il
dévore tout. Aussi Le connait-on comme le Destructeur Supréme. Au temps de la
création, Il génere tous les étres depuis leur état originel, et au temps de 'annihilation,
I1les engloutit tous. Les hymnes védiques confirment aussi qu’ll est lorigine et le repos
de tous les étres : yato va imani bhitani jayante yena jatani jivanti yat prayanty
sur Son omnipotence, et aprés I'annihilation, tout retourne a Lui pour en Lui reposer

a nouveau.

La Bhagavad-gita regorge de versets décrivant la puissance infinie du Seigneur Krsna, et Arjuna
nen a quautant de raisons den étre émerveillé. Cest ainsi que lon apprend a connaitre le
Seigneur Supréme et, a force den entendre parler, ainsi développer un amour grandissant pour
Lui. A cet effet la compagnie, la fréquentation de dévots ainsi absorbés peut contribuer
énormément a notre éveil spirituel, sur le chemin ainsi tracé de notre retour a Dieu.

Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare /
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.



La science de Dieu

Ce systéme menant a la réalisation de Dieu est une grande
science. Les sankhya-yogis matérialistes ne peuvent

quanalyser dans leur méditation les vingt-quatre

éléments de la nature matérielle, car ils ne savent presque

rien du Seigneur, le Purusa ; et les spiritualistes
impersonnels, eux, sont détournés de la vision de Dieu par Son éclat
éblouissant, le brahmajyoti. Or, la Vérité Absolue n’est réalisée dans tous Ses
aspects que par celui qui sait voir, non seulement au-dela des vingt-quatre
éléments matériels, mais aussi au-dela de la radiance du brahmajyoti. C’est
pourquoi, dans I'ISopanisad, on prie le Seigneur d’enlever le voile
éblouissant (hiranmaya-patra) qui cache Sa forme personnelle. A moins
d’oter ce voile, il nous est impossible de percevoir le vrai visage de la

Personne Divine et de réaliser dans Sa plénitude la Vérité Absolue.
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1 5.1 Ce systeme menant a la réalisation de Dieu est une grande science.

2

3 Srila Prabhupada a expliqué maintes et maintes fois dans ses livres, ses classes et conférences que
4 la conscience de Krsna constitue une grande science en soi. Nous vous présentons dans les lignes
5 qui suivent un discours de Sa Divine Gréce lors d'une cérémonie de mariage le 6 mai 1969 a
6 Boston.

7

8 Cérémonie de mariage et conférence

9

10 Ce soir, nous allons accomplir une cérémonie de mariage pour trois couples de nos
1 étudiants. Le mouvement de la conscience de Krsna consiste a comprendre, & toujours
12 garder a lesprit ou a toujours étre conscient que nous sommes éternellement liés a
13 Dieu, la Personne Supréme. Le processus consiste donc a utiliser cette forme de vie
14 humaine pour sélever jusquau stade de perfection le plus élevé.

15

16 La vie évolue depuis le plus petit animal dans leau jusqua la plate-forme la plus élevée,
17 ou la vie planétaire la plus élevée, ou la durée de la vie est de plusieurs millions
18 d’années. Le systeéme planétaire le plus élevé est appelé Brahmaloka, ou Iendroit ou vit
19 le premier étre créé, Brahma.

20

2 La durée de la vie de Brahma est expliquée dans la Bhagavad-gita que quatre millions trois
2 cents mille années font douze heures de ce Brahmaloka. De méme qu’il existe une
23 différence de durée de vie entre les microbes et Iétre humain, de méme, il existe différents
24 niveaux de durée de vie a différents stades du systéme planétaire.

25

2 La vie évolue donc. Apres le processus dévolution des espéces inférieures, des étres
27 aquatiques a la vie végétale, puis aux microbes, aux reptiles, aux oiseaux, aux bétes, nous
28 arrivons a la forme de vie humaine, cette forme de vie civilisée. Ici, tout se passe comme
29 si nous nous croisions les uns les autres. Ot devrions-nous aller dans la vie suivante ?
30

31 Serai-je promu au systéme planétaire supérieur ou au monde spirituel, Vaikunthaloka,
32 ou redescendrai-je dans le processus dévolution des espéces inférieures ? Voila ce qu’il
33 faut décider. Si nous voulons aller dans le systéme planétaire supérieur, nous pouvons y
34 aller. Si nous voulons rester ici, nous pouvons le faire. Si nous voulons descendre, nous
35 pouvons le faire. Et si nous voulons retourner a Dieu, nous pouvons également le faire.
36

37 Cette facilité est donc donnée dans cette forme de vie humaine. Maintenant, cest a
38 nous de choisir ot1 nous voulons aller. Dois-je descendre en enfer, ou dois-je mélever
39 au ciel, ou dois-je retourner a Dieu, 4 la maison ? Nous pouvons faire tout ce que nous
a0 voulons. Ainsi, notre mouvement pour la conscience Krsna constitue une approche
a directe du monde spirituel, la voie du retour a la maison, a Dieu. Il nest plus question
a2 du processus dévolution a travers les espéces de vie. Tel est l'avantage de cette
a3 conscience de Krsna...
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La science de Dieu

Si vous absorbez complétement votre conscience en Krsna, si vous comprenez ce
quest Krsna, quelle est votre relation, comment vous devez agir dans cette relation,
simplement si vous apprenez cette science dans cette vie, alors cest assuré par le
Seigneur Lui-méme, Krsna, dans la Bhagavad-gita, tyaktva dehari punar janma naiti

mam eti kaunteya [B.g., 4.9]

[O Arjuna, celui qui connait la nature transcendantale de Mon avénement et de Mes
actes na plus a renaitre dans l'univers matériel ; quittant son corps, il atteint Mon

royaume éternel.]

«Apreés avoir quitté ce corps, on ne revient pas dans ce monde matériel pour accepter
I'une des 8 400 000 espéces de corps, mais on vient directement & Moi.» Yad gatva na

nivartante tad dhama paramarm mama [B.g., 15.6].

[Ce royaume supréme, le Mien, ni le soleil ni la lune, ni le feu ou lélectricité ne

Iéclairent. Pour qui l'atteint, il nest point de retour en ce monde.]

«Et si quelquun peut y retourner, il ne reviendra pas dans ce monde matériel pour accepter
ce corps matériel. Et qui dit corps matériel dit trois sortes de souffrances, trois formes de
souffrances, toujours. Et effectivement les trois formes de souffrances se manifestent en

quatre étapes, a savoir la naissance, la mort, la vieillesse et la maladie.

Le mouvement pour la conscience de Krsna nest donc pas un nouveau mouvement. Il
existe depuis toujours dans les écritures védiques, mais les gens l'ont oublié. Nous
essayons donc de faire revivre ce mouvement, bien quen Inde, le mouvement ait
toujours existé, surtout depuis les cinq cents derniéres années, introduit par le
Seigneur Caitanya Mahaprabhu. Dans votre pays, il a été introduit en 1966. Mais les
gens lapprécient. Nous avons beaucoup de livres, de littérature et de magazines pour

convaincre les gens de l'importance de ce mouvement.

Et ceux qui deviennent des étudiants sérieux de ce mouvement, initiés, doivent suivre
quatre principes régulateurs. La premiére regle est que létudiant nest pas autorisé a
avoir une vie sexuelle illicite. Dans ce pays, les tuteurs, les enseignants, le
gouvernement permettent aux garcons et aux filles de se mélanger et d’avoir une vie
sexuelle illicite sans mariage. Cela nest pas autorisé dans le mouvement de la
conscience de Krsna. Si un garcon ou une fille veut avoir une vie sexuelle, il doit se
marier en bonne et due forme. Telle est la voie d’'une société civilisée. Cest pourquoi

dans une société civilisée, il existe une cérémonie de mariage.

Selon le systéme védique, le pére et la mére sont responsables de Ienfant, jusqua temps
qu’il soit marié. I est du devoir des parents de veiller & ce que la fille et le gar¢on soient
mariés sous la supervision des parents. Tel est le mode de civilisation védique. En
Inde, les... Surtout pour les filles. Si la fille a plus de treize ans et quelle nest pas mariée

par le pére ou, en l'absence de pére, par le freére ainé — la mere na pas tant de
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responsabilités que le pére ou le frére ainé -, on dit que cet homme, le pére ou le frére

ainé, ira en enfer.

Clest donc une grande responsabilité que de soccuper des filles. Selon le Manu-
samhitd, le principe védique, la femme nest pas indépendante. Elle doit étre prise en
charge par quelqu'un. Dans son jeune 4ge, cest le pere qui doit soccuper delle ; dans
son jeune 4ge, cest le mari, un bon mari, qui doit soccuper delle ; et lorsquelle est 4gée,
cest le fils ainé qui doit soccuper delle. Mais la femme nest jamais autorisée a rester
indépendante. Tel est le principe de culture védique. En fait, la femme est le sexe faible.

Elle a besoin de la protection d’'un bon pére, d'un bon mari et d'un bon enfant.

Dans mon cas également — il y a beaucoup de cas - jai quitté mon foyer. J’ai ma
femme, mes enfants agés, mes petits-enfants. Ils soccupent donc de ma femme. Elle
na pas de souci. Cest ainsi que fonctionne le systéme social. Et surtout dans notre
mouvement pour la conscience de Krsna, nous voulons permettre aux étudiants détre
complétement paisibles mentalement, parce que sans paix mentale, personne ne peut

cultiver la conscience de Krsna. Cest ce que dit la Srimad-Bhagavatam :

evari prasanna-manaso
bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijiianari
mukta-sangasya jayate
[SB. 1.2.20]

[Ainsi, établi dans la vertu, létre vivifié par la pratique du service de dévotion parvient
a la libération, brise tout lien avec la matiére, et accede alors d'une maniére tangible a

la science du Seigneur Supréme. ]

Il existe un processus. Cette science de la compréhension de Dieu, la science de Dieu,
est une grande science. Les gens nen ont aucune connaissance, mais cest une grande
science. Et les moyens de comprendre Dieu sont différents de la science matérielle
ordinaire. Les moyens et le processus de compréhension de la science de Dieu

consistent donc a écouter.

Srnvatari sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah
hrdy antah stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam
[SB.1.2.17]

[Sri Krsna, le Seigneur Supréme, qui Se tient dans le cceur de chaque étre sous la forme
du Paramatma et veille au bien de Son loyal dévot, purifie de tout désir matériel le
ceeur ol sest développé un vif désir dentendre Son message, lequel abonde en vertu

lorsqu’il est transmis et regu comme il convient.]



La science de Dieu

Dieu se trouve dans le cceur de chacun. Simplement, vous ne le savez pas. Il est ainsi
présent de méme qull est partout. Il est également présent a l'intérieur de l'atome.

Andantarastham paramanu cayantarastham [Bs. 5.35].

[I1 est une entité indifférenciée car il n’y a pas de distinction entre la puissance et son
détenteur. Dans son ceuvre de création de millions de mondes, sa puissance reste
inséparable. Tous les univers existent en lui et il est présent dans sa plénitude dans
chacun des atomes qui sont dispersés dans I'univers, en méme temps. Tel est le

Seigneur primordial que jadore].

Dieu est présent dans ce monde, dans tout, partout, méme dans l'atome. A I'heure
actuelle, la théorie atomique est treés répandue, mais dans la littérature védique, il est
dit que Dieu existe méme a lintérieur de latome. Andantara-stha-paramanu.
Paramanu signifie atome. Clest pourquoi #$varah sarva-bhitanam hrd-dese rjuna
tisthati [B.g., 18.61].

[Le Seigneur Supréme, 6 Arjuna, Se tient dans le coeur de tous les étres, qui sont en
quelque sorte placés dans une machine faite dénergie matérielle. Ainsi dirige-t-1l leurs

errances a tous. |

I$vara, le Seigneur Supréme, est présent dans votre cceur. Je suis également présent.
Clest un vétement. Ce corps est un vétement, mais ma place est dans le coeur. La
science médicale dit aussi que toute lénergie vient du cceur. Si le cceur cesse de
fonctionner, cela signifie que ’homme est mort. Ainsi, l4me et 'Ame Supréme sont

toutes deux présentes dans le cceur.

Nous obtenons ces informations dans la littérature védique. Ainsi, dés que nous
commencons a entendre parler de ’Ame Supréme ou du Seigneur Supréme, la
contamination accumulée en notre coeur depuis des années dans nos vies passées, par
le simple fait découter, ou détre éclairé ou en contact, est dissipée. Srnvatarm sva-

kathah krsnah punya-sravana-kirtanah [SB. 1.2.17].

[Sri Krsna, le Seigneur Supréme, qui Se tient dans le cceur de chaque étre sous la forme
du Paramatma et veille au bien de Son loyal dévot, purifie de tout désir matériel le
ceeur ol sest développé un vif désir dentendre Son message, lequel abonde en vertu

lorsqu’il est transmis et regu comme il convient.]

Entendre parler de Dieu est en soi une activité pieuse. Méme si nous ne comprenons pas,
il suffit dentendre ce chant, Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama..., pour devenir progressivement un homme pieux. En
dehors de toute autre réalisation, il devient un homme pieux. Ainsi, dés que nous
entendons parler de Dieu, nous sommes purifiés de toute contamination matérielle.

Alors, nos trois modes de la nature matérielle, cest-a-dire que nous sommes...
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Ce monde évolue selon trois modes : les modes de la vertu, les modes de la passion et
les modes de I'ignorance. En général, les gens sont influencés par les modes de la
passion et de I'ignorance. Tres peu de gens sont dans les modes de la bonté. Mais ce
processus qui consiste a entendre parler de Dieu va progressivement nous placer sur

la plate-forme des modes de la vertu. sthitar sattve prasidati [SB. 1.2.19].

[Aussitot quen le coeur sétablit fermement le service de dévotion, les influences de la
passion et de l'ignorance, comme la concupiscence et l'avidité, s’y effacent. Le bhakta

se fixe alors dans la vertu et trouve le parfait bonheur.]

Et les signes, dés qu’il est placé dans les modes de la vertu, le signe sera qu’il se sentira
satisfait. Il se sentira satisfait. Prasidati. De cette fagon, lorsqu’il est satisfait, lorsqu’il
est sur la plate-forme de la vertu, ou la plate-forme de la satisfaction... Cest ce que lon

veut. Prasanna-manaso. Evari1 prasanna-manaso [SB. 1.2.20].

[Ainsi, établi dans la vertu, Iétre vivifié par la pratique du service de dévotion parvient
a la libération, brise tout lien avec la matiére, et accede alors d’'une maniére tangible a

la science du Seigneur Supréme.]

Comment lobtient-on ? Simplement par lécoute, le processus. Le processus consiste
simplement & écouter, a écouter avec soumission. On arrive alors a la plate-forme de
la vertu. A ce moment-1, la passion et 'ignorance disparaissent complétement. Il peut

alors comprendre ce quest la science de Dieu, ce quest Dieu, ce quest la relation.

Nous voulons donc donner a tous la possibilité de sélever sur cette plate-forme de
vertu. Et sur la plate-forme de la vertu, il n'y a aucune chance de se laisser aller a la
passion et a 'ignorance. Cest pourquoi, méme si ce nest pas mon devoir — parce que je
suis un sannydsi ; je wai rien a voir avec l'activité sociale - jai introduit ce systéme de
mariage dans notre société, parce que dans ce pays, je vois que les garcons et les filles

ne sont pas mariés, et le résultat est tres bon.

Vous serez trés heureux d’apprendre qua Londres, jai envoyé six garcons et filles que
jai mariés en ma présence. Auparavant, ils nétaient pas mariés. Vous savez, comme les
autres garcons et filles vivaient, ils vivaient aussi de cette facon. Mais le résultat a été

excellent. Ils préchent la conscience de Krsna.

Ce ne sont pas de grands philosophes, ni des Vedantistes, ni, je veux dire, des
personnes nées dans la civilisation védique - tout comme la maniére ordinaire — mais
ils ont été formés sous ma direction pendant seulement deux ans. Mais ils travaillent
a Londres de fagon merveilleuse, a tel point que les gens ont appris qu’il existait un
mouvement, la conscience Krsna, et le London Times a écrit en gros titre : « Les chants

sur Krsna surprennent Londres. »

Ainsi, de nombreux sannydsins sont allés la-bas pour introduire ce mouvement, mais

ils ont échoué. Mais ces gargons et filles sinceres... Ils ne sont pas tres agés - ils nont
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pas plus de vingt-six ans, chacun dentre eux — mais ils se débrouillent treés bien. Le

mode de pureté est si propice qu’ils peuvent avoir un énorme impact.

Clest pourquoi nous voulons de tels couples dans notre société. Nous ne sommes pas
arides et austeres. Tout est la. Les hédonistes, eux, veulent « Manger, boire, samuser et
avior du plaisir». Ces quatre choses, dans le cas des hédonistes, les aménent en enfer.

Nous aussi, nous avons les mémes choses. Nous dansons, nous chantons, nous

mangeons, et nous avons aussi de 'amour entre mari et femme, entre garcons et filles.

Nous permettons tout. Mais tout vise a atteindre le but le plus élevé de la vie, Visnu ou
Krsna. Telle est lobjectif de cette vie. Nous narrétons rien, mais nous faisons tout en

sorte datteindre la plus haute perfection de la vie. Tel est notre objectif.

Adanta-gobhir visatam tamisram
[SB. 7.5.30]

[Prahlada Maharaja répondit en ces termes : Du fait qu’ils ne sont pas maitres de leurs
sens, ceux qui sont exagérément attachés a lexistence matérielle marchent vers des
conditions de vie infernales et méchent sans fin ce qui a déja été maché. Jamais ils ne
développent en eux une attirance pour Krsna, que ce soit a la faveur denseignements

recus dautrui, par leurs propres efforts, ou par une combinaison des deux.]

Celui qui ne connait pas cette technique... Tout le monde, toute entité vivante, aspire
par nature a la joie, & une vie joyeuse. Telle est la nature de chacun. Parce que... Krsna
et Radharani, vous voyez, Ils forment également un couple transcendantal. Krsna est

représenté comme un jeune garcon de seize ans.

De méme, Radharani est aussi une jeune fille. Ils chantent, jouent de la fliite et
profitent de la vie. Ils ont leurs compagnons et compagnes. Ce nest donc pas aride et
austere, mais il s'agit plutot de [état de perfection le plus élevé, tout en pureté. Pas sous

Iinfluence des modes matériels de la passion et de l'ignorance.

Tout le monde aspire donc a cette vie pure et joyeuse, mais personne ne sait pas ou
aller pour Jobtenir. Cest 1a le probléme. Nous donnons cette information. Voici la vie.
Il suffit dessayer d’approcher Radha et Krsna pour jouir pleinement de la vie.

Anandamayo *bhyasat [Vedanta-siitra 1.1.12].
[Par nature, le Seigneur Supréme est heureux].

Dans les Vedanta-siitra, il est dit que la Personne Supréme, le Seigneur Supréme, est
comblé de joie. Il nest pas morose. Il nest pas vieux. Il nest pas dépourvu d’une vie
joyeuse. Il est plein de joie de vivre. Le mouvement pour la conscience de Krsna a

donc pour but de transférer tout le monde sur ce plateau d’'une vie joyeuse.
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1 Clest donc pour leur permettre d’atteindre ce but supréme de la vie que nous avons
2 introduit le mariage... Le systéme de mariage existe également, conformément a notre
3 vaisnava smrti. Smrti signifie réglementation, livre de lois, livre de statuts. La vie
4 conjugale existe. Nous préchons le culte du Seigneur Caitanya Mahaprabhu. Lui aussi
5 sest marié. Les cinq compagnons du Seigneur Caitanya se sont également mariés.
6 Krsna sest également marié.

7

8 Le mariage nest donc pas mauvais. Le mariage est... Ce nest pas qua moins de devenir un
9 sannydsi ou un brahmacari strict, on ne peut atteindre la plus haute perfection de la vie.
10 Non, méme pour quelquun en couple. Mais il faut savoir sadapter. La vie conjugale ne
1 signifie pas se consacrer a la recherche de plaisirs sexuels. Ce nest pas une permission pour
12 sadonner au plaisirs sexuels.

13

14 Bien qu’il sagisse d’'une sorte de permission, elle peut étre utilisée. Elle peut étre
15 utilisée pour engendrer des enfants conscients de Krsna. Et au moins, on devrait étre
16 satisfait. Le mari aidera sa femme, la femme aidera son mari a progresser dans la
17 conscience de Krsna, cest-a-dire... [pause] pour le bénéfice de leur pays, pour le bénéfice
18 de Iensemble de la société humaine.

19

20 5.2 Les sankhya-yogts matérialistes ne peuvent qu'analyser dans leur

2 méditation les vingt-quatre éléments de la nature matérielle, car ils ne
2 savent presque rien du Seigneur, le Purusa ;

23

2 Quels sont les vingt-quatre éléments en question ? Srila Prabhupada les décrit dans une lettre
2 adressée a Bhagavan dasa le 9 novembre 1969 :

26

27 En ce qui concerne votre deuxiéme question, les 24 éléments sont les cinq éléments
28 grossiers, les trois éléments subtils, les dix sens, les cinq objets des sens et la cause
29 matérielle totale (Mahat Tattva). Au-dela de ces éléments, il y a la position de I'ame
30 spirituelle, qui est la 25¢ catégorie, et au-deld, il y a TAme Supréme, ou Dieu, la
a1 Personne Supréme. Le mental est un élément subtil, cest pourquoi il se trouve dans le
32 corps. En général, le cerveau est considéré comme lemplacement du mental.

33

3 La Bhagavad-gita telle quelle (13.35) nous éclaire sur ce sujet comme suit :

35

36 On peut comprendre que le corps est fait de matiere ; on peut lanalyser et en décomposer
37 les vingt-quatre éléments. II constitue la manifestation grossiére, tandis que la
38 manifestation subtile est composée du mental et des phénomenes psychologiques.
39 Linteraction de ces divers facteurs forme ce quon appelle les symptomes de la vie. Au-dela
40 se trouve ame, puis FAme Supréme, distinctes 'une de lautre. Cunivers matériel tout
a entier est ml par la conjonction de I'ime et des vingt-quatre éléments matériels. Celui qui
a2 voit que lentiére manifestation matérielle est formée par une telle combinaison, et que
a3 TAme Supréme occupe une position souveraine, a les qualifications requises pour étre
4 transféré au monde spirituel. On doit méditer et réaliser ces points, et ce nest quavec laide
a5 d’un maitre spirituel que lon pourra comprendre pleinement ce chapitre.
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La Gita (13.6.7) se lit comme suit : 1
2

maha-bhitany ahankaro 3

buddhir avyaktam eva ca 4

indriyani dasaikam ca 5

patica cendriya-gocarah 6

7

iccha dvesah sukhari duhkhar 8

sanghatas cetana dhrtih 9

etat ksetram samdsena 10

sa-vikaram udahrtam 11

12

maha-bhutani : les grands éléments ; aharnkarah : le faux ego ; buddhih : I'intelligence ; 13
avyaktam : le non-manifesté ; eva : certes ; ca : aussi ; indriyani : sens ; dasa ekam : les 14
onze ; ca : aussi ; parica : les cinq ; ca : aussi ; indriya-gocarah : objets des sens ; iccha : 15
le désir ; dvesah : la haine ; sukham : le bonheur ; duhkham : le malheur ; sanghatah : 16
Pagrégat ; cetand : les symptomes de la vie ; dhrtih : la conviction ; etat : tout ceci ; 17
ksetram : e champ d’action ; samasena : en résumé ; sa-vikaram : avec les interactions ; 18
udahrtam : exemplifié. 19
20

Le champ d’action comprend, en résumé, l'ensemble des cinq grands éléments, le faux 21
ego, l'intelligence, le non-manifesté, les dix organes sensoriels, le mental, les cinq 2
objets des sens, et leur agrégat. Le désir et aversion, la joie et 1a peine, les symptomes 23
de la vie et les convictions relévent pour leur part des interactions du champ. 2
25

TENEUR ET PORTEE : Selon les grands sages, les hymnes védiques et les aphorismes 26
du Vedanta-sitra, le monde est constitué de terre, deau, de feu, d’air et déther, quon 27
appelle les cinq grands éléments (le mahd-bhita). On trouve ensuite le faux ego, 28
Iintelligence, les trois modes d’influence de la nature matérielle a Iétat non manifesté, 29
les cinq organes de perception des sens par lesquels nous acquérons la connaissance 30
(le nez, la langue, les yeux, la peau et les oreilles), et les cinq organes daction (la 31
bouche, les jambes, les bras, I'anus et les organes génitaux). Au-dela des sens se trouve 32
le mental, quon appelle aussi sens interne, ou onziéme sens, puis les cinq sortes 33
dobjets des sens : lodeur, le gotit, la forme, le toucher et le son. Lagrégat, cest-a-dire 34
lensemble de ces vingt-quatre éléments, constitue ce quon appelle le champ d’action, 3
dont Iétude analytique permet d’acquérir une compréhension solide. 36
37

Le désir et laversion, ainsi que la joie et la peine, sont les manifestations des cing 38
grands éléments du corps physique, les produits de leurs interactions. Les symptomes 39
de la vie, que sont la conscience et la conviction, sont des manifestations du corps 40
subtil - le mental, I'intelligence et le faux ego. Ces éléments subtils sont également 41
inclus dans le champ d’action. a2
43

Les cinq grands éléments (maha-bhiita) sont une représentation grossiére du faux ego, 44
qui a son tour représente le premier stade du faux ego techniquement appelé 45
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1 « conception matérielle de la vie », ou tamasa-buddhi, 'intelligence dans 'ignorance.

2 Ceci représente ensuite létat dit non manifesté des trois modes d’influence de la

3 nature matérielle, le pradhana.

4

5 Pour connaitre en détail ces vingt-quatre éléments et leurs interactions, dont la

6 Bhagavad-gita ne donne ici qu'un simple apercu, il faut étudier en profondeur cette

7 philosophie.

8

9 Le corps, qui est la somme de tous ces éléments réunis, traverse six étapes : il nait,

10 grandit, se stabilise, se reproduit, dépérit pour finalement mourir. Le ksetra, le champ,

1 est par conséquent matériel et impermanent, contrairement au ksetra-jiia, le

12 connaissant du champ, son possesseur.

13

1 Les enseignements du Seigneur Kapila sont décrits dans les chapitres vingt-six a trente-trois
15 du Srimad-Bhagavatam. Le Seigneur y explique en détail la philosophie du sasikhya ainsi
16 que la pratique du service de dévotion. Nous reproduisons dans les pages qui suivent le
17 chapitre vingt-six.
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VINGT-SIXIEME CHAPITRE

Les principes
fondamentaux de

la nature matérielle

VERSET 1

Sri-bhagavan uvaca
atha te sampravaksyami
tattvanar laksanar prthak
yad viditva vimucyeta

purusah prakrtair gunaih

Sri-bhagavan uvdca : Dieu, la Personne Supréme, dit ; atha : maintenant ; fe : a toi ;
sampravaksyami : Je vais décrire ; tattvanam : des catégories de la Vérité Absolue ;
laksanam : les traits distinctifs ; prthak : un par un ; yat : que ; viditva : connaissant ;
vimucyeta : peut étre délivrée ; purusah : toute personne ; prakrtaih : de la nature

matérielle ; gunaih : des influences.

Kapila, le Seigneur Supréme, poursuivit : O Ma meére, Je vais maintenant te décrire
les différentes divisions de la Vérité Absolue ; les connaissant, tout homme

échappe a I'influence des trois gunas.

TENEUR ET PORTEE : Comme lenseigne la Bhagavad-gitd, on ne peut connaitre Dieu,
la Personne Supréme, la Vérité Absolue, qu’a travers le service de dévotion (bhaktya
mam abhijanati). Et ainsi que le révele le Srimad-Bhagavatam, Tobjet du service de
dévotion est Krsna (mam). Enfin, tel qu’il est expliqué dans le Caitanya-caritamrta,
connaitre Krsna revient a connaitre Sa Forme personnelle avec Ses énergies interne et
externe, ainsi que Ses émanations et manifestations, appelées avataras. 1l existe donc
plusieurs branches du savoir nous permettant de comprendre la position de Krsna. La
philosophie du sarnkhya est particulierement destinée aux étres conditionnés en ce
monde. La parampard, ou filiation spirituelle, identifie généralement cette
philosophie a la science du service de dévotion. Une étude préliminaire du service de
dévotion a déja été présentée ; maintenant, le Seigneur nous expose cette science de
facon analytique, et affirme qu’une telle étude permet de saffranchir des influences de
la nature matérielle. La Bhagavad-gita (XVIIL55) confirme d’ailleurs cette assertion,

tato marn tattvato jAdtva : celui qui réalise le Seigneur selon ces diftérentes divisions
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trouve qualité pour entrer dans le royaume de Dieu. Or, cest précisément ce
quexplique notre verset : comprendre la science du service dévotionnel a travers la
philosophie du sankhya permet déchapper aux trois gunas. Et I'ame éternelle, apres
sétre ainsi arrachée a lenvotitement de la nature matérielle, gagne 'accés au royaume
de Dieu. Tant quon a le plus petit désir de jouir de la nature matérielle ou de la
dominer, il nexiste aucune possibilité déchapper a l'influence des gunas. Par suite, il
nous faut saisir Dieu, I'Etre Souverain, par une étude analytique, tel quexpliqué dans

la philosophie du sarikhya énoncée par Kapiladeva.

VERSET 2

jianam nihsreyasarthaya
purusasyatma-darsanam
yad ahur varnaye tat te

hrdaya-granthi-bhedanam

jAdnam : connaissance ; nihsreyasa-arthaya : pour la perfection ultime ; purusasya :
d’'un homme ; atma-darsanam : la réalisation de I'ame ; yat : qui ; ahuh : ils disent ;
varnaye : Je vais expliquer ; tat : cela ; te : a toi ; hrdaya : dans le coeur ; granthi : les

nceuds ; bhedanam : coupe.

Le savoir représente la perfection ultime de la réalisation spirituelle. Et Je vais
texpliquer ce savoir, par lequel sont tranchés les nceuds de Pattachement a

Punivers matériel.

TENEUR ET PORTEE : Les Ecritures soutiennent que la réalisation spirituelle, ou une
juste compréhension de I'ame pure, donne de saffranchir de toute attache matérielle.
Le savoir conduit ainsi a la perfection ultime de lexistence et a la perception de létre
dans toute sa vérité. La Svetasvatara Upanisad (3.8) confirme également ceci, tam eva
viditvati-mrtyum eti : le simple fait de percevoir sa position spirituelle, de voir le soi
tel qu’il est, permet déchapper aux rets de la matiére. La perception de 'Ame se trouve
décrite de diverses maniéres dans les Ecritures védiques, et le Srimad-Bhagavatam
confirme ici qu’il faut percevoir son étre propre et savoir qui lon est (purusasya
atma-darsanam). Ainsi que Kapiladeva lexplique a Sa mere, cette “vision” peut étre
obtenue en prétant loreille aux enseignements dautorités en la matiére. Or,
Kapiladeva représente la plus haute autorité puisqu’ll est Lui-méme la Personne
Supréme, et quiconque accepte Ses explications telles quelles sont, sans les interpréter,
pourra voir le soi véritable.

Sri Caitanya a expliqué a Sanatana Gosvami la position réelle, originelle et éternelle,
de I'étre distinct. Il lui a directement enseigné que chaque 4me est un serviteur éternel
de Krsna : jivera ‘svaripa’ haya —krsnera ‘nitya-dasa’. Celui qui comprend sans faillir
qu’il est partie intégrante de Ame Supréme, et que sa position éternelle consiste a
servir le Seigneur Supréme, devient une 4me réalisée. Cette juste compréhension de

sa véritable identité a pour effet de trancher le noeud de l'attachement a la matiére
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(hrdaya-granthi-bhadanam). Cest le faux ego, ou I'identification erronée de soi avec le
corps et l'univers matériel, qui plonge létre dans les rets de maya ; mais dés qu’il se sait
qualitativement de méme substance que le Seigneur Supréme —puisque, en tant
quame spirituelle, il appartient a la méme catégorie que Lui— et dés qu’il réalise que
sa position éternelle consiste & Le servir, il atteint a ldtma-darsanam et au
hrdaya-granthi-bhedanam, autrement dit a la réalisation spirituelle. Lorsqu’un
homme peut trancher le nceud de son attachement a 'univers matériel, sa réalisation
correspond a la connaissance pure. L atma-darsanam, cest la vision que ce savoir nous
donne de nous-mémes ; ainsi, lorsque nous nous affranchissons du faux ego par le
développement du savoir véritable, nous pouvons nous voir tel que nous sommes, ce
qui pour T'homme est la nécessité primordiale de lexistence. Ainsi I'dme se
trouve-t-elle isolée de lintrication des vingt-quatre catégories de la nature matérielle.
Ladhésion a la philosophie systématique dite sarikhya correspond au savoir et a la

révélation du soi.

VERSET 3

anadir atma puruso
nirgunah prakrteh parah
pratyag-dhama svayam-jyotir

visvarm yena samanvitam

anddih : sans commencement ; atma : ’Ame Supréme ; purusah : la Personne Divine ;
nirgunah : qui transcende les gunas ; prakrteh parah : au-dela de 'univers matériel ;
pratyak-dhama : perceptible partout ; svayam-jyotih : qui produit sa propre lumiere ;

visvam : la création entiere ; yena : par qui ; samanvitam : est maintenue.

Le Seigneur Souverain est 'Ame Supréme, et Son existence est sans
commencement. Il transcende les trois gunas et vit au-dela de l'univers
matériel. On peut Le percevoir en tous lieux, car Il rayonne de Sa propre

lumiére, et par Sa radiance propre Il maintient la création tout entiére.

TENEUR ET PORTEE : On décrit Dieu, la Personne Supréme, comme étant sans
commencement. Il est 'Etre spirituel supréme ou purusa, ce mot désignant précisément
une “personne”. Or, lorsque nous pensons a une personne en fonction de notre
expérience présente, cette personne a forcément une origine dans le temps. Cela signifie
quelle a dii naitre, et quon peut retracer son histoire depuis le début de son existence.
Mais ce verset qualifie tout spécialement le Seigneur d’anadi, pour dire qu'Il n'a aucune
origine. Si nous étudions tous les étres, nous constaterons quil y a un commencement a
leur existence, et si nous trouvons une personne dont lexistence ma pas de
commencement, ce sera alors la Personne Supréme. Telle est la définition que nous en
donne la Brahma-samhitd, i§varah paramah krsnah : le Seigneur Souverain, Dieu, est
Krsna, le maitre supréme ; Il est sans commencement, et représente Lui-méme lorigine

de tous les étres. Voila la définition que nous trouvons dans les Ecritures védiques.
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Ce verset définit également le Seigneur en tant que ’Ame, ou I'Esprit. Or, quelle est la
définition de ce mot? Lesprit est partout perceptible. Brahman signifie “grand’, et sa
grandeur est omniprésente, percue en tant que la conscience. Nous avons
personnellement lexpérience de la conscience, qui est partout présente dans le corps,
et nous pouvons la percevoir au niveau de chaque follicule pileux. Cest la conscience
individuelle. Mais il existe pareillement une conscience supréme. Nous pouvons
donner ici lexemple d’'une lampe comparée au soleil. La lumiére du soleil est partout
visible, que ce soit dans le ciel ou a I'intérieur d’'une piéce ; mais la lumiére de la lampe
nest visible que dans un rayon limité. De méme, notre conscience nest percue que
dans les limites de notre propre corps, alors quon peut partout percevoir la conscience
supréme, ou lexistence de Dieu. Dieu est en effet partout présent a travers Son énergie.
Le Visnu Purananous apprend que tout ce que nous trouvons, en quelque lieu que ce
soit, appartient a Iénergie du Seigneur Supréme. La Bhagavad-gita confirme que le
Seigneur est omniprésent et qu’ll pénétre tout de par Ses deux énergies, I'une
spirituelle et lautre matérielle. Toutes deux sont partout diffusées, et la réside la preuve

de lexistence de Dieu, la Personne Supréme.

Lexistence de la conscience en tous lieux nest pas transitoire. Elle ma pas de
commencement, et pour cette raison méme, pas de fin non plus. La théorie selon
laquelle la conscience se développe a un certain stade de lévolution matérielle se
trouve ici réfutée, car la conscience qui péneétre toute chose est ici décrite comme sans
origine dans le temps. La théorie matérialiste ou athée voulant qu’il n’y ait ni 4me ni
Dieu, et selon laquelle la conscience résulte de la combinaison déléments matériels, ne
saurait donc étre acceptée. La matiére nest pas dépourvue dorigine ; elle a un
commencement. Tout comme le corps matériel a un commencement, il en va de
méme pour le corps universel. Et tout comme notre corps de matiére sest développé
a partir de I'ame, le corps de l'univers tout entier sest développé a partir de TAme
Supréme. Le Vedanta-siitra enseigne : janmady asya ; lentiére manifestation matérielle
— avec sa création, sa croissance, son maintien et sa dissolution— procede de la
Personne Supréme. Le Seigneur affirme également dans la Bhagavad-gita (X.8) : “Je

suis le commencement, la source dexistence de tout ce qui est”

Nous trouvons ici décrite la position de Dieu, la Personne Supréme. Il nest pas une
personne temporaire, non plus qu’ll ”a de commencement. Lui-méme ne dépend
d'aucune cause, mais Il représente la Cause de toutes les causes. Le mot parah signifie
“transcendant”, “au-dela de Iénergie créatrice” ; ainsi, le Seigneur est le créateur de
Iénergie créatrice. Nous percevons bien la présence d’'une énergie créatrice dans
P'univers matériel, mais Lui ne tombe pas sous sa coupe ; Il est prakrti-parah, au-dela
de cette énergie. Il nest pas sujet aux trois formes de souffrances créées par lénergie
matérielle, car Il transcende celle-ci. Ainsi, les gunas ne Le touchent pas. Ce verset
explique encore : svayari-jyotih. Il est Lui-méme lumiére. Nous voyons en ce monde
que toute forme de lumiére nest que le reflet d'une autre ; la lune, par exemple, refléte
la lumiére du soleil, elle-méme reflétant le brahmajyoti. Or le brahmajyoti, la lumiére
spirituelle, émane du Corps du Seigneur Supréme. Cest ce que confirme la

Brahma-sambhita : yasya prabha prabhavatah, le brahmajyoti, ou la radiance du
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Brahman, provient de Iéclat lumineux de Son Corps. Cest ainsi que nous trouvons ici
les mots svayari-jyotih : Il est Lui-méme lumicre, et Sa lumiére se trouve diffusée de
différentes manieres, tel que sous la forme du brahmajyoti, de la lumiére du soleil et
de celle de la lune. La Bhagavad-gita confirme par ailleurs qu’il nest nul besoin de
soleil, de lune ou délectricité dans le monde spirituel. Et les Upanisads de renchérir :
parce que léclat du Corps de la Personne Souveraine suffit & éclairer le monde
spirituel, la lumiere du soleil, celle de la lune et toute autre forme de lumiére, comme
Iélectricité, n'y sont daucune utilité. Le fait qu'll brille ainsi de Sa propre lumiere
contredit également la théorie selon laquelle '4ame spirituelle, ou la conscience
spirituelle, se développe a un certain stade de Iévolution de la matiére. Les mots
svayarit-jyotih soulignent précisément labsence de tout élément ou intervention
dordre matériel. Ce verset corrobore donc clairement que le concept de
lomniprésence du Seigneur sexplique par la diffusion en tous lieux de la lumiére
émanant de Sa Personne. Nous avons lexpérience du soleil qui, bien qu’il se situe en
un lieu fixe, distribue sa lumiére sur des millions de kilometres a la ronde. Cest la une
réalité concrete. Or, de la méme maniére, bien que la lumiére supréme soit dans le
royaume personnel du Seigneur, a Vaikuntha ou a Vrndavana, Sa radiance se diffuse
non seulement dans le monde spirituel, mais au-dela. Elle est également reflétée dans
P'univers matériel par le Soleil, dont Iéclat est & son tour réfléchi par la Lune. Ainsi,
bien qull reste dans Sa demeure propre, Sa lumiére est distribuée partout a travers les
mondes matériel et spirituel. Ce que confirme a nouveau la Brahma-sarihita (5.37),
goloka eva nivasaty akhilatma-bhutah : 11 vit a Goloka, mais ne Sen trouve pas moins
présent a travers toute la création. Il est ’Ame Supréme, 'Ame de tout ce qui est, la
Personne Souveraine, Dieu, et Il possede d’'innombrables qualités spirituelles et
absolues. Il est en outre établi que bien qu’ll soit sans lombre d'un doute une
Personne, Il nest pas un purusa de ce monde. Les philosophes mdyavadis, quant a eux,
ne peuvent comprendre qu'au-dela de cet univers il puisse exister une Personne ; et
cest précisément la raison pour laquelle ils sont impersonnalistes. Mais ce verset

explique trés bien que la Personne Souveraine transcende toute existence matérielle.

VERSET 4

sa esa prakrtim stuksmam
daivim gunamayim vibhuh
yadrcchayaivopagatam

abhyapadyata lilaya

sah esah : ce méme Seigneur Supréme ; prakrtim : l,énergie matérielle ; siksmam :
subtile ; daivim : se rattachant a Visnu ; gunamayim : revétue des trois attributs de la
nature matérielle ; vibhuh : le plus grand parmi les grands ; yadrcchaya : selon Sa
propre volonté ; iva : plutdt ; upagatam : obtenue ; abhya-padyata : 11 accepta ; lilaya :

comme Son Divertissement.
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En guise de Divertissement, ce méme Seigneur Supréme, le plus grand d’entre les
grands, assume la manifestation de I'énergie matérielle subtile, que recouvrent les

trois gunas et qui reste liée a Visnu.

TENEUR ET PORTEE : Le mot gunamayim revét ici une grande importance. Par
daivim, on indique 1énergie de la Personne Supréme, et gunamayim signifie que
cette énergie se trouve recouverte par les trois gunas. Lorsqu’apparait Iénergie
matérielle du Seigneur Souverain, cette énergie gunamayim agit telle une
manifestation des énergies propres aux trois gunas : elle agit comme un voile. Ainsi,
Iénergie provenant du Seigneur Supréme se manifeste de deux fagons : comme une
émanation de Dieu et comme un voile cachant le visage du Seigneur. La
Bhagavad-gita enseigne que I'univers matériel se trouvant tout entier sous lemprise
de l'illusion créée par les trois gunas, le commun des ames conditionnées ne peut,
sous I'influence de cette énergie, percevoir le Seigneur Souverain. On donne a cet
effet lexemple, tout a fait approprié, d’'un grand nuage qui se formerait soudain
dans le ciel. Ce nuage sera per¢u de deux manieres : pour le soleil, ce nuage est un
produit de son énergie, tandis que pour 'homme ordinaire, a Iétat conditionné, ce
méme nuage agit comme un voile lempéchant de voir I'astre du jour. A la vérité, le
soleil ne se trouve nullement couvert par le nuage ; seule la vision des hommes est
voilée. Pareillement, mdya ne peut envelopper le Seigneur Supréme, qui la
transcende, mais lénergie matérielle nen recouvre pas moins les étres vivants
ordinaires. Ces &mes conditionnées dont la vision est ainsi voilée, sont des étres
distincts, alors que Celui qui a créé maya de par Son énergie, est Dieu, la Personne

Souveraine.

Dans une autre partie du Srimad-Bhagavatam, au septiéme chapitre du premier
Chant, on apprend que Vyasadeva, grace a sa vision spirituelle, vit le Seigneur
Supréme et Iénergie matérielle se tenant derriére Lui. Cela indique que énergie
matérielle ne peut recouvrir le Seigneur, pas plus que les ténebres ne peuvent
envelopper le soleil. Comparée au soleil, [obscurité ne peut étendre son influence
que dans un rayon infiniment limité ; elle peut en effet envahir une petite caverne,
mais elle na pas demprise sur la vaste étendue du ciel. De méme, la capacité de
recouvrement propre a Iénergie matérielle est limitée ; elle ne saurait agir sur le
Seigneur Souverain, quon qualifie deés lors de vibhu. Tout comme le soleil permet
la formation occasionnelle d’'un nuage, le Seigneur permet la manifestation de
Iénergie matérielle a intervalles réguliers. Mais ce nest pas parce que cette énergie
est utilisée pour créer l'univers matériel quelle Le recouvre. Les étres quelle
recouvre sont connus sous le nom d’ames conditionnées. Mais le Seigneur, Lui, ne
permet la manifestation de Iénergie matérielle quafin de servir Ses
Divertissements de création, maintien et destruction en son sein. Lame
conditionnée, quant a elle, reste aveuglée, incapable de saisir quau-dela de Iénergie
matérielle se trouve Dieu, la Personne Supréme, qui représente la Cause de toutes
les causes, au méme titre qu'une personne d’intelligence réduite ne parvient pas a

comprendre quau-dela de la couche de nuages brille le soleil.
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VERSET 5

gunair vicitrah srjatim
sa-rapah prakrtim prajah
vilokya mumuhe sadyah

sa iha jiana-githaya

gunaih : par les trois gunas ; vicitrah : variées ; srjatim : créant ; sa-ripah : avec des
formes ; prakrtim : la nature matérielle ; prajah : les étres vivants ; vilokya : ayant vu ;
mumuhe : fut illusionné ; sadyah : aussitot ; sah : [étre distinct ; iha : en ce monde ;

jhana-gahaya : par la propriété de voiler le savoir.

Diversifiée par l'effet de ses trois attributs, la nature matérielle engendre les formes
des étres vivants, lesquels, voyant cela, tombent sous I'influence de I'énergie

illusoire qui voile leur savoir.

TENEUR ET PORTEE : L¥énergie matérielle posséde le pouvoir de voiler la
connaissance, mais ne peut agir sur le Seigneur Souverain. Ce pouvoir ne
sapplique quaux prajah, les étres revétus dun corps matériel, ou &ames
conditionnées. Ainsi que lexplique la Bhagavad-gita et d’autres Ecrits védiques,
les diverses variétés despéces vivantes sont déterminées par les gunas. Et la
Bhagavad-gita explique clairement que si la vertu, la passion et lignorance
procedent de Dieu, la Personne Supréme, Lui nest pas sujet a leur influence. En
d’autres mots, Iénergie émanant de I'Etre Souverain n’a aucun effet sur Lui ; elle
nagit que sur les d4mes conditionnées, que recouvre lénergie matérielle. Le
Seigneur est le pere de tous les étres vivants, car cest Lui qui féconde Iénergie
matérielle en y placant les 4mes conditionnées. Il sensuit que les ames
conditionnées obtiennent des corps issus de Iénergie matérielle alors que le pére

de tous les étres reste détaché des trois gunas.

Le verset précédent soulignait le fait que le Seigneur Supréme assume la
manifestation de Iénergie matérielle en vue d'accomplir certains Divertissements
a l'intention des étres distincts désireux de jouir de cette énergie et de sen rendre
maitre. Ainsi ce monde fut-il créé par lentremise de Iénergie matérielle du
Seigneur pour le soi-disant plaisir de ces étres. La raison pour laquelle fut créé ce
monde matériel, avec les souffrances qu’il impose aux 4mes conditionnées, est une
question fort complexe. Le verset précédent nous offre un élément de réponse a
travers le mot lilaya, signifiant “pour les Divertissements du Seigneur”. Celui-ci
désire en effet rectifier la mentalité des Ames conditionnées portées a la jouissance.
La Bhagavad-gita stipule en effet que nul autre que Dieu, la Personne Supréme,
nest le bénéficiaire légitime de tous les plaisirs. Ainsi, Iénergie matérielle a été
créée pour ceux qui prétendent en jouir pour eux-mémes. Notons ici, a titre
dexemple, que le gouvernement d'un pays nma nullement besoin de créer une
organisation policiére, mais parce qu’inévitablement certains citoyens refuseront

de se conformer aux lois de I'Etat, un tel ministére doit étre créé pour soccuper
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des coupables. La chose nest pas vraiment nécessaire en soi, mais en méme temps
Cest une nécessité. Suivant le méme ordre d’idée, il n'y avait aucune nécessité de
créer l'univers matériel pour qu’y souftrent les étres distincts, mais d’un autre coté,
il en est certains parmi eux, appelés nitya-baddhas, qui sont éternellement
conditionnés. Et nous disons “éternellement”, de temps immémorial, parce que
nul ne peut retracer le moment ol ces étres distincts, parties intégrantes du

Seigneur Souverain, se sont rebellés contre Sa suprématie.

Il existe en vérité deux classes d’hommes : ceux qui obéissent aux lois du Seigneur
Supréme et les athées, ou agnostiques, qui refusent lexistence de Dieu et désirent
créer leur propre loi. Ces derniers veulent établir que chacun est libre d’inventer
sa propre loi ou sa propre religion. Sans chercher a déterminer le moment précis
ot chacun de ces deux groupes a vu le jour, nous pouvons tenir pour acquis que
certains étres se sont révoltés contre lordre établi par Dieu. Et ces étres sont dits
conditionnés, car les trois gunas les soumettent a leur influence ; dou 'utilisation,

dans ce verset, des mots gunair vicitrah.

Lunivers matériel abrite huit millions quatre cent mille (8 400 000) especes de
vie. En tant quames spirituelles, les étres qui habitent ces différentes formes de
corps transcendent tous la matiere. Pourquoi, dés lors, saffublent-ils ainsi de
diverses enveloppes charnelles? La réponse nous est ici donnée : ils se trouvent
sous lemprise des trois gunas. Leurs corps, ayant été créés par énergie matérielle,
sont constitués déléments matériels. Recouverts par ces corps, ils oublient leur
identité spirituelle, ce qui explique l'emploi du mot mumuhe dans ce verset. Cet
oubli survient chez les jivas, ou ames distinctes, qui sont conditionnés, car ceux-ci
sont sujets a étre recouverts par Iénergie matérielle. Nous trouvons également ici
les mots jiiana-githaya, giha signifiant “qui voile”. Et cest parce que leur savoir se
trouve voilé que les ames conditionnées, infinitésimales, revétent tant de corps
différents. Le septitme chapitre du premier Chant du Srimad-Bhagavatam
enseigne : “Les étres distincts tombent dans I'illusion sous I'influence de I¥nergie
matérielle”. Les Vedas établissent également que létre distinct, éternel, est
recouvert par différents attributs matériels en sorte quon le qualifie de “tricolore”,
Cest-a-dire recouvert par le rouge, le blanc et le bleu. En effet, le rouge représente
la passion, le blanc la vertu, et le bleu I'ignorance. Ces gunas appartiennent a
Iénergie matérielle ; aussi les étres distincts ensorcelés par ces différents gunas
revétent-ils divers types de corps matériels. Et parce qu’ils oublient leur identité
spirituelle, ils sacharnent a croire que leur corps matériel représente leur étre propre.
Pour I'ame conditionnée, “moi” signifie “le corps de matiere”. Cest la ce quon appelle

moha, légarement.

La Katha Upanisad affirme & maintes reprises que Dieu, la Personne Supréme, ne subit
jamais l'influence de la nature matérielle. Ce sont plutot les &mes conditionnées, les
parcelles infimes de I'Etre Supréme, qui sont affectées par I'influence de la nature

matérielle et qui revétent différents corps, selon le jeu des gunas.
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VERSET 6

evar parabhidhyanena
kartrtvari prakrteh puman
karmasu kriyamanesu

gunair atmani manyate

evam : de cette facon ; para : autre ; abhidhyanena : par identification ; kartrtvam :
Paccomplissement d’actes ; prakrteh : de la nature matérielle ; puman : létre distinct ;
karmasu kriyamanesu : tandis que les actes sont accomplis ; gunaih : par les trois

gunas ; atrmani : a lui-méme ; manyate : il considere.

En raison de son oubli, I'étre distinct, de nature spirituelle, accepte pour champ
d’action le domaine d’influence de Iénergie matérielle, et attribue faussement a

son étre propre les actes qu’il accomplit sous cette influence.

TENEUR ET PORTEE : On peut comparer 'dme oublieuse & un homme qui, sous leffet
d’'une maladie, a perdu la raison, ou a une personne hantée par des fantdmes, agissant
de facon incohérente et se croyant pourtant maitre delle-méme. Sous I'influence de la
nature matérielle, 'Ame conditionnée sabsorbe dans une conscience matérielle. Et une
fois animée par cette conscience, tout ce quelle accomplit sous I'influence de Iénergie
matérielle lui semble inspiré par son étre propre. En fait, 'ame en son état pur devrait
étre consciente de Krsna. Lorsqu'une personne nagit pas en pleine conscience de
Krsna, cest quelle agit dans une conscience matérielle. La conscience ne peut étre
supprimée, car cest cela méme qui caractérise létre vivant ; elle doit simplement étre
purifiée. On accede a la libération en acceptant pour maitre Krsna, le Seigneur

Supréme, et en transformant sa conscience matérielle en conscience de Krsna.
VERSET 7

tad asya sarisrtir bandhah
para-tantryam ca tat-krtam
bhavaty akartur isasya

saksino nirvrtatmanah

tat : & partir de cette fausse conception ; asya : de 'ame conditionnée ; sarsrtih :
lexistence conditionnée ; bandhah : esclavage ; para-tantryam : dépendance ; ca : et ;
tat-krtam : fait par cela ; bhavati : est ; akartuh : du non-agissant ; asya :

indépendant ; saksinah : le témoin ; nirvrta-atmanah : joyeux par nature.

La conscience matérielle se trouve a l'origine de lexistence conditionnée, au sein
de laquelle I'énergie matérielle impose mille conditions a I'étre distinct. Bien que
Pame spirituelle nagisse pas elle-méme et transcende de telles activités, elle n'en

devient pas moins affectée par cette forme d’existence.
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TENEUR ET PORTEE : Les philosophes mayavadis, pour qui nexiste aucune différence
entre I'Etre spirituel supréme et [étre spirituel distinct, affirment que lexistence
conditionnée de l4me constitue salild, un divertissement. Cependant, le mot
“divertissement” implique la participation aux Activités du Seigneur. Les mayavadis en
mésusent donc lorsqu’ils disent que méme quand létre distinct devient un porc et
mange des excréments, il sagit d'un divertissement. Cest la une interprétation des plus
dangereuses. En fait, le Seigneur Supréme représente le maitre et le soutien de tous les
étres. Puisque Ses Divertissements transcendent toute activité matérielle, ils ne peuvent
étre rabaissés au niveau des activités conditionnées des étres distincts vivant en ce
monde. La vérité est qua Iétat conditionné, 'Ame demeure comme captive entre les
mains de [énergie matérielle, et quoi que celle-ci lui dicte, I'ime conditionnée
laccomplit. CAme n'a aucune responsabilité, elle assiste a action en simple témoin, mais
elle se trouve néanmoins forcée dagir de cette facon a cause de loffense dont elle sest
rendue coupable envers Krsna dans le cadre de la relation éternelle qui 'unit & Lui. Cest
pourquoi Krsna déclare dans la Bhagavad-gita que mdyd, Son énergie matérielle, est si
puissante quelle saveére insurmontable. Pourtant, il suffit que I'dme réalise que sa
position originelle, naturelle et éternelle consiste a servir Krsna, et quelle sefforce d’agir
suivant ce principe, pour quelle soit aussitot affranchie de l'influence de madya, et cela,
aussi conditionnée quelle fit. Le septieme chapitre de la Bhagavad-gita létablit
clairement : Krsna prend charge de quiconque sabandonne a Lui dans un sentiment
d'impuissance, a la suite de quoi linfluence de madya, ou lexistence conditionnée,

sevanouit.

Lame spirituelle est en fait sac-cid-ananda —éternelle, pleine de connaissance
et de félicité. Néanmoins, dans les griffes de madyd, elle doit subir les
souffrances de la naissance, de la maladie, de la vieillesse et de la mort, et ce, de fagon
continue. Il faut sappliquer avec sérieux a remédier a cette condition dexistence et a
développer sa conscience de Krsna ; on se verra alors soulagé de ces souffrances
prolongées, et cela, sans difficulté. En résumé, les souffrances de 'ame conditionnée
sont dues a son attachement a la nature matérielle ; cet attachement devrait donc étre

reporté sur Krsna.

VERSET 8

karya-karana-kartrtve
karanari prakrtim viduh
bhoktrtve sukha-duhkhanam

purusam prakrteh param

karya :le corps ; karana : les sens ; kartrtve : concernant les devas ; karanam : la cause ;
prakrtim : la nature matérielle ; viduh : les érudits comprennent ; bhoktrtve :
concernant la perception ; sukha : du bonheur ; duhkhanam : et du malheur ;

purusam : Iame spirituelle ; prakrteh : la nature matérielle ; param : qui transcende.
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La nature matérielle se trouve a Porigine du corps et des sens matériels de 'ame
conditionnée ainsi que des devas qui dirigent les sens. Ceci est bien connu des
hommes de savoir. Quant aux sentiments de bonheur et de détresse éprouvés par
Pame, qui par nature transcende la matiére, ils sont issus de Pame spirituelle

méme.

TENEUR ET PORTEE : La Bhagavad-gita enseigne que lorsque le Seigneur descend dans
P'univers matériel, cest en tant que Personne, a travers Sa propre énergie, 'atma-maya.
I n’y est contraint par aucune puissance supérieure. Cest selon Son bon vouloir qu’ll
vient ; aussi peut-on dire qu’il sagit de Son Divertissement, ou /ila. Mais ici, par
contre, on trouve clairement indiqué que I'ime conditionnée est forcée d’accepter un
type particulier de corps et de sens, sous 'influence des trois gunas. Ce corps ne lui est
donc pas attribué selon son propre choix. En d’autres mots, I'4me conditionnée na pas
la possibilité de choisir ; elle est obligée d'accepter une forme de corps donnée selon
son karma. Néanmoins, lorsquapparaissent dans le corps des manifestations de
bonheur ou de malheur, il faut savoir quelles proviennent de '4Ame méme. Mais, il le
désire, [étre, ou I'ame, peut transformer son existence conditionnée, toute de dualités
en choisissant de servir Krsna. Iétre distinct est lui-méme responsable de ses propres
souftrances, mais il peut tout aussi bien devenir artisan de son propre bonheur, pour
Iéternité. Ainsi, qu’il désire sabsorber dans la conscience de Krsna, et un corps
approprié lui sera offert par lénergie interne, la puissance spirituelle du Seigneur ;
mais §'il veut plutot satisfaire ses sens, il obtiendra un corps matériel. Il nen tient donc
qua lui de choisir de vivre dans un corps spirituel ou dans un corps matériel ; mais une
fois son choix arrété, il devra jouir ou souffrir des conséquences de ce choix. Les
philosophes mayavadis prétendent que létre distinct se préte a un divertissement en
revétant le corps d'un porc, mais une telle théorie ne saurait tenir puisque le mot
“divertissement” implique un libre choix visant a la satisfaction. Aussi cette sorte
d’interprétation suscite-t-elle de graves méprises. Comment peut-on parler de
divertissement lorsquon est forcé de vivre dans des conditions qui nentrainent que
souffrances? Non, les Divertissements du Seigneur et les conséquences karmiques

infligées a I'ime conditionnée ne se situent pas au méme niveau.

VERSET 9

devahutir uvaca
prakrteh purusasyapi
laksanam purusottama
brahi karanayor asya

sad-asac ca yad-atmakam

devahiitih uvdca : Devahuti dit ; prakrteh : de Ses énergies ; purusasya : de la Personne
Supréme ; api : aussi ; laksanam : caractéristiques ; purusa-uttama : 6 Personne
Souveraine ; brithi : aie la bonté dexpliquer ; karanayoh : les causes ; asya : de cette

création ; sat-asat : manifestée et non manifestée ; ca : et ; yat-atmakam : qui consiste
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en.

Devahiti dit : O Seigneur Souverain, veuille dépeindre les caractéristiques de la
Personne Supréme ainsi que Ses énergies, car ensemble, elles représentent les

causes de cette création dans sa forme manifestée aussi bien que non manifestée.

TENEUR ET PORTEE : La prakrti, ou la nature matérielle, se trouve a la fois liée au
Seigneur Supréme et aux étres distincts, tout comme une femme se trouve a la fois
liée & son mari en tant quépouse et a ses enfants en tant que mere. Le Seigneur déclare
dans la Bhagavad-gita qu’ll place dans le sein de meére Nature la semence de ses
enfants, les étres distincts, a la suite de quoi toutes les espéces vivantes deviennent
manifestées. La relation de tous les étres avec la nature matérielle fut déja expliquée.
Maintenant, Devahati cherche a comprendre la relation qui existe entre la nature
matérielle et le Seigneur Supréme. Le fruit de cette relation est décrit comme étant
P'univers matériel manifesté et non manifesté. Par univers non manifesté, on entend

le mahat-tattva subtil, duquel procéde la manifestation matérielle.

Les Ecritures védiques enseignent que cest par le regard du Seigneur Supréme que
lensemble de [énergie matérielle est fécondé, apres quoi celle-ci engendre tout ce qui
existe. Le neuvieme chapitre de la Bhagavad-gita confirme que cest sous Son regard,
ou adhyaksena —sous Sa direction et par Sa volonté—, quagit la nature. En effet,
celle-ci nagit pas aveuglément. Apres avoir compris la position des ames
conditionnées par rapport a la vie matérielle, Devahati désire connaitre la maniere
dont la nature agit sous la direction du Seigneur, ainsi que la relation qui unit la nature
matérielle et le Seigneur. Autrement dit, elle souhaite connaitre les caractéristiques du

Seigneur Supréme en relation avec la nature matérielle.

La relation des étres distincts avec la matiére et celle du Seigneur Supréme avec cette
méme matiére ne se situent certes pas au méme niveau, contrairement a ce que
prétendent les mdyavadis. Il est dit quen ce monde les étres distincts sont dans
Iégarement, et les mayavadis pensent que ceci vaut également pour le Seigneur
Supréme. Il ne saurait en étre ainsi, car jamais le Seigneur nest sujet a Iégarement.
Ainsi les personnalistes se distinguent-ils des impersonnalistes. Devahiti ne manque
pas d’intelligence ; elle en a suffisamment pour comprendre que les étres distincts ne
se situent pas au méme niveau que le Seigneur Supréme. Parce que les étres distincts
sont infinitésimaux, ils peuvent étre fourvoyés ou conditionnés par la nature
matérielle, mais cela ne signifie nullement que le Seigneur Supréme le soit également.
La différence entre I'ame conditionnée et le Seigneur tient a ce que ce dernier est Dieu,
le maitre de la nature matérielle, et donc nullement sous la domination de celle-ci. Ni
la nature spirituelle ni la nature matérielle ne Le dominent ; Il est Lui-méme le maitre
supréme, et ne peut étre comparé aux étres ordinaires qui subissent le joug des lois de

la nature matérielle.

On trouve dans ce verset les mots sat et asat. La manifestation cosmique est asat —elle

nexiste pas—, tandis que Iénergie matérielle du Seigneur Supréme est sat, ou
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dexistence éternelle. La nature matérielle existe éternellement dans sa forme subtile
en tant que lénergie du Seigneur, mais il arrive quelle manifeste cette nature
inexistante, ou temporairement existante, que lon appelle le cosmos. Une analogie
peut ici étre faite avec le pére et la mere : tous deux poursuivent leur existence,
indépendamment du fait que la mére donne parfois le jour & un enfant. Pareillement,
la manifestation cosmique, issue de la nature matérielle non manifestée, apparait
parfois pour ensuite disparaitre. Mais la nature matérielle du Seigneur continue
toujours dexister et Celui-ci représente la cause supréme des manifestations grossiéres

et subtiles que lon trouve en ce monde.

VERSET 10

Sri-bhagavan uvaca
yat tat tri-gunam avyaktam
nityam sad-asad-atmakam
pradhanarin prakrtiri prahur

avisesari visesavat

$ri-bhagavan uvaca : Dieu, la Personne Supréme, dit ; yat : ensuite ; tat : cette ;
tri-gunam : combinaison des trois gunas ; avyaktam : non manifestée ; nityam :
éternel ; sat-asat-atmakam : constituée de causes et deftets ; pradhanam : le pradhana ;
prakrtim : la prakrti ; prahuh : ils nomment ; avisesam : non différenciée ; visesa-vat :

qui se différencie.

Dieu, la Personne Supréme, dit : La combinaison éternelle des trois gunas a I'état
non manifesté représente I'origine de I’état manifesté et a nom pradhana.

Lorsqu’elle devient manifestée, elle prend le nom de prakrti.

TENEUR ET PORTEE : Le Seigneur considére ici la nature matérielle dans son état
subtil, qui porte alors le nom de pradhana, et Il analyse ce pradhana. Le pradhdana et
la prakrti se distinguent par le fait que le pradhana représente la somme globale et non
différenciée de tous les éléments matériels. Mais bien qu’ils ne soient pas encore
séparés, on peut comprendre que tous les éléments matériels s’y trouvent contenus.
Lorsque lensemble de ces éléments devient manifesté par 'interaction des trois gunas,
cette manifestation prend alors le nom de prakrti. Les impersonnalistes avancent que
le Brahman est dénué de toute variété et de toute différenciation. On pourrait dire que
le pradhana correspond au niveau du Brahman, mais en vérité, le Brahman nest pas
le pradhana car les gunas nexistent pas dans le Brahman. On peut également avancer
que le mahat-tattva differe lui aussi du pradhana puisquon y trouve différentes
manifestations. Cependant, lexplication véritable du pradhana est ici donnée : lorsque
la cause et leffet ne sont pas clairement manifestés (avyakta), 'interaction des divers
éléments ne se produit pas, et la nature matérielle en cet état a nom pradhana. Le
pradhana nest pas Iélément temps, car il existe en celui-ci des phénomenes d’action et

de réaction, de création et dannihilation. Il ne correspond pas non plus au jiva
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(Iénergie marginale constituée par les étres distincts, soumis aux contingences
matérielles) puisque les situations matérielles dans lesquelles ils se trouvent ne sont
pas éternelles. Ladjectif nitya est en effet utilisé dans ce verset, qualifiant le pradhana
déternel. Par suite, le pradhana représente la condition ol se trouve la nature

matérielle, tout juste avant sa manifestation.
VERSET 11

paficabhih paficabhir brahma
caturbhir dasabhis tatha
etac catur-vimsatikarm

ganari pradhanikar viduh

paricabhih : avec les cinq (éléments grossiers) ; paricabhih : les cinq (éléments subtils) ;
brahma : le Brahman ; caturbhih : les quatre (sens internes) ; dasabhih : les dix (cing
organes permettant d’acquérir le savoir et cinq organes daction) ; tatha : de cette
fagon ; etat : ceci; catuh-vims$atikam : se composant de vingt-quatre éléments ; ganam :

Pagrégat; pradhanikam : comprenant le pradhana ; viduh : ils savent.

Lensemble des éléments matériels, a savoir les cinq éléments grossiers, les cinq
éléments subtils, les quatre sens internes, les cinq sens permettant Pacquisition du

savoir et les cinq organes d’action, sont connus sous le nom de pradhana.

TENEUR ET PORTEE : Selon la Bhagavad-gita, lensemble des vingt-quatre éléments
décrits ici est désigné par les mots yonir mahad brahma. La totalité des étres vivants
se trouve placée au sein de ce yonir mahad brahma, duquel ils naissent sous différentes
formes, depuis Brahma jusqu’a la fourmi insignifiante. Quant au Srimad-Bhagavatam
et aux autres Ecrits védiques, ils décrivent également lensemble des vingt-quatre
éléments, le pradhana, en tant que le yonir mahad brahma, doll naissent et par quoi

subsistent tous les étres.
VERSET 12

maha-bhitani paricaiva
bhir apo gnir marun nabhah
tan-matrani ca tavanti

gandhadini matani me

maha-bhitani : les éléments grossiers ; parica : cing ; eva : exactement ; bhiih : la terre ;
apah : leau; agnih : le feu ; marut : lair ; nabhah : 1éther ; tat-matrani : les éléments
subtils ; ca : aussi ; tavanti : autant ; gandha-adini : lodeur ainsi que le gofit, la couleur,

lobjet du toucher et le son ; matani : considérés ; me : par Moi.

Les cinq éléments grossiers sont la terre, eau, le feu, Pair et 'éther. Quant aux cinq

éléments subtils, ce sont I'odeur, le goiit, la couleur, I'objet du toucher et le son.
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VERSET 13

indriyani dasa srotram
tvag drg rasana-nasikah
vak karau caranau medhram

payur dasama ucyate

indriyani : les sens ; dasa : dix ; Srotram : le sens de louie ; tvak : le sens du toucher ;
drk : le sens de la vue ; rasana : le sens du gott ; nasikah : le sens de lodorat ; vak :
lorgane de la parole ; karau : les deux mains ; caranau : les organes de déplacement (les
jambes) ; medhram : lorgane de reproduction ; payuh : lorgane dévacuation ;

dasamah : le dixiéme ; ucyate : est appelé.

Les sens permettant Pacquisition du savoir et les organes d’action forment a leur
tour un total de dix éléments ; il s’agit de l'ouie, du toucher, de la vue et de F'odorat,
puis de I'organe de la parole, des membres permettant d’agir et de ceux qui servent

aux déplacements, ainsi que des organes de reproduction et d’évacuation.

VERSET 14

mano buddhir ahankaras
cittam ity antar-atmakam
caturdha laksyate bhedo

vrttya laksana-riapaya

manah : le mental ; buddhih : l'intelligence ; ahankarah : le faux ego ; cittam : la
conscience ; iti : ainsi ; antah-atmakam : les sens internes, subtils ; catuh-dha : sous
quatre aspects ; laksyate : est observée ; bhedah : la distinction ; vrttya : par leurs

fonctions ; laksana-rapaya : représentant divers traits.

Les sens internes, subtils, se manifestent de quatre facons, sous la forme du
mental, de P'intelligence, du faux ego et de la conscience souillée. On ne peut les
distinguer que par leurs fonctions respectives, lesquelles présentent divers traits

caractéristiques.

TENEUR ET PORTEE : Les quatre sens internes, subtils, décrits ici se caractérisent par
différents traits. Lorsque la conscience pure de Iétre devient souillée au contact de la
matiére et que son identification au corps est trés marquée, on la dit recouverte par le
faux ego. La conscience représente la fonction de I'dme, de sorte que par-dela la
conscience se trouve Iame proprement dite. Et la conscience souillée au contact de la

matiere devient ce quon appelle I'aharikara, le faux ego.

10

11

12

13

14

15

16

17

18

19

20

21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

31

32

33

34

35

36

37

38

39

40

a1

42

43

44

45

namahatta.ca 113



Etude de la Sri isopanisad — Mantra 15

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
42
43
44

45

114 namahatta.ca

VERSET 15

etavan eva sankhyato
brahmanah sa-gunasya ha
sanniveso maya prokto

yah kalah pafica-vimsakah

etavan : autant ; eva : juste ; sankhyatah : énumérés ; brahmanah : du Brahman ;
sa-gunasya : avec des attributs matériels ; ha : en vérité ; sannivesah : arrangements ;
maya : par Moi ; proktah : énoncé ; yah : qui ; kalah : le temps ; parica-virm$akah : le

vingt-cinquieme.

Tous ces éléments constituent le Brahman dit saguna, ou doté dattributs. Et
Iélément qui les fait se combiner entre eux, cest-a-dire le temps, est considéré

comme le vingt-cinqui¢me de la liste.

TENEUR ET PORTEE : Le verdict des Vedasest qu’il nexiste rien au-dela du Brahman :
sarvam khalv idari brahma. Le Visnu Puranaaffirme également que tout ce que nous
voyons est parasya brahmanah Saktih, ou une émanation de lénergie de la Vérité
Supréme et Absolue, le Brahman. Or, lorsque le Brahman se mélange aux trois gunas
—la vertu, la passion et I'ignorance—, il en résulte le déploiement de la matiere, quon
appelle parfois le saguna Brahman et qui se compose des vingt-cinq éléments dont
nous parlons. Dans le nirguna Brahman, il nexiste aucune trace de souillure
matérielle, ce qui revient a dire que dans le monde spirituel, les trois gunas nexistent
pas. La ou se trouve le nirguna Brahman regne la pure vertu. Quant au saguna
Brahman, la philosophie du sankhya le décrit comme étant constitué des vingt-cing
éléments, ce qui inclut le facteur temps (sous ses aspects de passé, de présent et de

futur).

VERSET 16

prabhavam paurusari prahuh
kalam eke yato bhayam
ahankara-vimudhasya

kartuh prakrtim iyusah

prabhavam : linfluence ; paurusam : de Dieu, la Personne Supréme ; prahuh : ils ont
dit ; kalam : le facteur temps ; eke : quelque ; yatah : de quoi ; bhayam : peur ;
ahankara-vimiudhasya : égarée par le faux ego ; kartuh : de l'ame individuelle ;

prakrtim : la nature matérielle ; fyusah : étant venue au contact.

Linfluence de Dieu, la Personne Supréme, se fait sentir a travers le facteur temps
qui suscite la peur de la mort chez I'ame égarée par le faux ego, au contact de la

nature matérielle.
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TENEUR ET PORTEE : La crainte quéprouvent les étres devant la mort sexplique par
leur faux ego, ou leur identification au corps. Et tous les étres ont peur de la mort. En
réalité, il n'y a pas de mort pour I'dime spirituelle, mais du fait de notre identification
profonde avec le corps, il se développe en nous une crainte de la mort. Le
Srimad-Bhagavatam (11.2.37) enseigne également : bhayar dvitiyabhinivesatah syat ;
le mot dvitiya désigne la matiére, qui est la manifestation secondaire de I’élément
spirituel, car la matiére procéde de I'esprit. Tout comme les éléments matériels décrits
dans ces versets puisent leur origine en le Seigneur Souverain, en I'Etre spirituel
supréme, le corps est lui-méme un produit de I'ame spirituelle. Aussi le corps matériel
est-il appelé dvitiya, ou “le second”. Celui qui sabsorbe dans cet élément second, dans
cette manifestation ultérieure de lesprit, redoute la mort. A lopposé, celui qui posséde
la ferme conviction détre distinct de son corps, ne congoit pas la moindre crainte a

Iégard de la mort, car I'ame spirituelle ne meurt pas.

Si l'ame semploie aux activités spirituelles du service de dévotion, elle saffranchit
completement du regne de la naissance et de la mort. Vient ensuite pour elle la liberté
spirituelle, ou laffranchissement définitif de tout corps matériel. La peur de la mort
survient par laction du kala, ou du facteur temps, qui représente I'influence de Dieu,
la Personne Supréme. En d’autres mots, le temps est destructeur. Tout ce qui est créé
est également sujet a la destruction et a l'anéantissement, ce qui représente action du
temps. Le temps est une manifestation du Seigneur, destinée a nous rappeler que nous
devons nous abandonner a Lui. Le Seigneur Sadresse a chaque 4me conditionnée sous
la forme du temps. Dans la Bhagavad-gita, Il déclare que quiconque sabandonne a Lui
ne connaitra plus jamais les problémes liés a la naissance et a la mort. Nous devons
donc voir le temps comme le Seigneur Souverain présent devant nous. Cest dailleurs

ce quexplique le verset suivant.

VERSET 17

prakrter guna-samyasya
nirvisesasya manavi

cesta yatah sa bhagavan
kala ity upalaksitah

prakrteh : de la nature matérielle ; guna-samyasya : sans interaction des trois gunas ;
nirvisesasya : sans attribut spécifique ; manavi : 6 fille de Manu ; cesta : le mouvement ;
yatah : de quoi ; sah : Il ; bhagavan : Dieu, la Personne Supréme ; kalah : le temps ; iti :

ainsi ; upalaksitah : est désigné.

Ma chére mére, toi la fille de Svayambhuva Manu, sache que le facteur temps, tel
que Je Pai décrit, représente le Seigneur Souverain, dou procéde la création par

suite de la mise en mouvement de la nature non manifestée, ou neutre.
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TENEUR ET PORTEE : [¥tat non manifesté de la nature matérielle, le pradhana, se
trouve ici davantage expliqué. Le Seigneur dit que lorsque la nature matérielle non
manifestée se met en mouvement sous leffet du regard de Dieu, elle commence a se
manifester de différentes facons. Avant cette mise en mouvement, elle reste a Iétat
neutre, sans quil y ait interaction des trois gunas. En dautres mots, la nature
matérielle ne peut produire aucune sorte de manifestation sans le contact du Seigneur
Supréme. La Bhagavad-gita explique fort bien tout ceci. Dieu, la Personne Souveraine,
Se trouve a lorigine des créations de la nature matérielle. Sans Son intervention, elle

ne peut rien produire.

Le Caitanya-caritamrta donne également un exemple tout a fait approprié. Bien que
les excroissances charnues pendant au cou de la chévre semblent étre des mamelles,
elles ne donnent pas de lait pour autant. De méme, les actions et réactions de la nature
matérielle peuvent sembler merveilleuses aux yeux des hommes de science, mais en
réalité, celle-ci ne peut rien sans le temps qui la met en mouvement et qui représente
Dieu, la Personne Souveraine. Cest lorsque le temps anime la nature matérielle en son
état de neutralité quelle commence a produire différentes variétés de manifestations.
En derniére analyse, on dira donc que cest Dieu, la Personne Supréme, qui Se trouve
a lorigine de la création. Tout comme une femme ne peut avoir denfant & moins détre
fécondée par un homme, la nature matérielle ne peut produire ou manifester quoi que

7 »

ce soit a moins détre “fécondée” par Dieu sous la forme du temps.

VERSET 18

antah purusa-riipena
kala-riapena yo bahih
samanvety esa sattvanam

bhagavan atma-mayaya

antah : a V'intérieur ; purusa-ripena : en tant que ’Ame Supréme ; kala-rapena : sous
la forme du temps ; yah : Celui qui ; bahih : a lextérieur ; samanveti : existe ; esah : 11 ;
sattvanam : de tous les étres ; bhagavan : Dieu, la Personne Supréme ; atma-mayaya :

par Ses puissances.

A travers le déploiement de Ses puissances, le Seigneur Souverain ajuste tous ces
différents éléments, demeurant Lui-méme a l'intérieur de tout ce qui est en tant

que PAme Supréme, et a l'extérieur sous la forme du temps.

TENEUR ET PORTEE : Ce verset enseigne que Dieu, en tant que lAme Supréme,
réside dans le cceur. Lidée est reprise dans la Bhagavad-gita, selon laquelle ’Ame
Supréme Se trouve aux cOtés de 'ame distincte et agit comme témoin. Ce que
corroborent également d’autres Textes védiques : deux oiseaux sont posés sur un
méme arbre, le corps ; 'un deux mange les fruits de l'arbre, tandis que lautre

lobserve. Ce purusa, le Paramatma dans le corps de létre individuel, est décrit par
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la Bhagavad-gita (XII1.23) comme l'upadrastd, le témoin, et I'anumanta, autorité
qui sanctionne. Lame conditionnée connait les joies et les peines propres au corps
qui lui a été donné par les soins de Iénergie externe du Seigneur Supréme. Mais
IEtre Supréme, ou le Paramatma, différe de Iétre conditionné. La Bhagavad-gita Le
qualifie en effet de mahesvara, ou de Seigneur Souverain. Il est Paramatma, et non
pas jivatmd. Le nom Paramatma désigne '’Ame Supréme qui accompagne I'dme
conditionnée en tant que témoin consentant de ses actes. CAme conditionnée vient
en ce monde en vue de dominer la nature matérielle. Mais comme il est impossible
de faire quoi que ce soit sans la sanction du Seigneur Supréme, Celui-ci accepte
d’accompagner le jiva, l'4ame distincte, comme témoin et consentant. Il est en outre

bhokta, car Il soutient et maintient 'Ame conditionnée.

Parce que létre distinct fait partie intégrante de Dieu, la Personne Supréme, Celui-ci
Se montre trés affectueux envers lui. Malheureusement, lorsque létre distinct est
égaré ou illusionné par Iénergie externe, il oublie sa relation éternelle avec le
Seigneur ; toutefois, aussitdt qu’il reprend conscience de sa nature originelle, il
devient libéré. Lindépendance infime de Iétre conditionné se manifeste par sa
position marginale ; §'il le désire, il peut oublier Dieu et tomber dans lexistence
matérielle avec un faux ego lui permettant de régner en maitre sur la nature
matérielle, mais il peut tout aussi bien, s'il le veut, se tourner vers le service du
Seigneur. Cette indépendance lui est offerte. Son existence conditionnée se termine
et sa vie devient fructueuse dés qu’il tourne son regard vers le Seigneur, mais s’il
meésuse de son indépendance, il sengloutit dans lexistence matérielle. Néanmoins,
le Seigneur est si bon qu’'ll demeure toujours auprés de I'dme conditionnée en tant
que 'Ame Supréme, non pas pour jouir ou souffrir du corps matériel, mais
simplement comme témoin et consentant de fagon a ce que létre distinct puisse

recueillir les fruits de ses activités, quelles soient bonnes ou mauvaises.

A lextérieur du corps de I'ime conditionnée, le Seigneur Supréme reste présent sous
la forme du temps. Selon la philosophie du sarnkhya, il existe vingt-cing éléments : les
vingt-quatre éléments déja décrits auxquels vient sajouter le facteur temps. Et selon
certains philosophes érudits, ’Ame Supréme Se trouve inclue au nombre des

composants de I'univers, pour former un total de vingt-six éléments.

VERSET 19

daivat ksubhita-dharminyam
svasyam yonau parah puman
adhatta viryar sasita

mahat-tattvam hiranmayam

daivat : par la destinée des ames conditionnées ; ksubhita : mises en mouvement ;
dharminyam : dont [équilibre selon les gunas ; svasyam : propre a Lui ; yonau : dans la

matrice (la nature matérielle) ; parah puman : 'Etre Supréme ; ddhatta : introduisit ;
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viryam : la semence (Sa puissance interne) ; sa : elle (la nature matérielle) ; asita :
délivra ; mahat-tattvam : I'intelligence globale du cosmos ; hiranmayam : connus sous

le nom d’Hiranmaya.

Apreés que le Seigneur Souverain ait introduit Sa puissance interne dans le sein de la
nature matérielle, celle-ci délivre I'intelligence globale du cosmos, connue sous le
nom d’Hiranmaya. Tout cela s'opére a intérieur de I'énergie matérielle lorsquelle

est mise en mouvement sous 'influence de la destinée des Ames conditionnées.

TENEUR ET PORTEE : La fécondation de la nature matérielle se trouve également
décrite au troisieme verset du chapitre quatorze de la Bhagavad-gita. Télément
fondamental de la nature matérielle est le mahat-tattva, ou lorigine de la multiplicité
des espéces. Cest cette partie de la nature matérielle quon nomme aussi bien
pradhana que brahman, qui est fécondée par le Seigneur Supréme et qui donne
naissance aux diverses variétés détres. Si lon désigne ici la nature matérielle du nom
de Brahman, cest parce quelle constitue un reflet dénaturé de la nature spirituelle.

Le Visnu Purana explique que les étres distincts, appartiennent a la nature
spirituelle. La puissance du Seigneur Supréme est spirituelle, et les étres distincts,
bien qu’ils appartiennent a Sa puissance marginale, sont également spirituels. Sinon,
cette description de la fécondation de lénergie matérielle par le Seigneur ne
conviendrait pas. En effet, le Seigneur ne déposerait pas Sa semence dans ce qui nest
pas spirituel ; et pourtant, notre verset indique qu’ll I'a introduite dans la nature
matérielle, ce qui signifie que les étres distincts sont de nature spirituelle. Apres sa
fécondation, la nature matérielle donne naissance a toutes sortes détres, avec mille
formes diverses, depuis le plus grand dentre tous, Brahma, jusqua la minuscule
fourmi. La Bhagavad-gita (XIV.4) qualifie clairement la nature matérielle de sarva
yonisu, ce qui signifie que toutes les variétés détres, qu’il sagisse des devas, des étres
humains, des quadrupeédes, des oiseaux ou de toute autre espéce manifestée, ont
pour mere la nature matérielle, alors que le Seigneur Souverain, Lui, est le peére qui
donne la semence. On peut voir de fagon générale que le pére donne la vie a l'enfant,
alors que la mere lui donne son corps ; bien que la semence de vie soit donnée par
le pére, le corps se développe en effet a I'intérieur du ventre de la meére. Suivant une
idée analogue, Iétre spirituel se trouve introduit dans le sein de la nature matérielle,
mais parce qu’il regoit son corps de celle-ci, il revétira diverses formes parmi les
especes les plus variées. La théorie selon laquelle les signes de la vie apparaissent
grace a l'interaction des vingt-quatre éléments matériels se trouve ici réfutée. La
force vivante provient directement de Dieu, la Personne Supréme, et elle est tout a
fait spirituelle. Par suite, aucune somme de connaissance scientifique ne permettra
jamais de produire la vie. La force vivante vient du monde spirituel, et elle n'a rien a

voir avec l'interaction des éléments matériels.
VERSET 20

visvam atma-gatari vyafijan

kita-stho jagad-arikurah
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sva-tejasapibat tivram

atma-prasvapanati tamah

visvam : l'univers ; atma-gatam : contenu en lui ; vyafijan : manifestant ; kiitasthah :
immuable ; jagat-ankurah : 1a racine de toutes les manifestations cosiques ; sva-tejasa :
par sa propre radiance ; apibat : dévora ; tivram : dense ; atma-prasvapanam : qui

recouvrait le mahat-tattva ; tamah : lobscurité.

Puis, aprés avoir manifesté la variété, le mahat-tattva resplendissant qui contient
en lui tous les univers, qui se trouve a lorigine de toutes les manifestations
cosmiques et qui résiste a I'action du temps au moment de 'annihilation, dévore

les ténébres qui ont recouvert son éclat au moment de la dissolution.

TENEUR ET PORTEE : Puisque le Seigneur Souverain existe éternellement dans la
connaissance et la félicité parfaites, Ses différentes énergies existent, elles aussi,
éternellement a Iétat latent. Ainsi, lorsquest créé le mahat-tattva, il manifeste lego
matériel et dévore les téneébres qui ont enveloppé la manifestation cosmique au
moment de la dissolution. Nous pouvons ici développer cette idée. La nuit, ’homme
demeure inactif, enveloppé par les ténebres, mais lorsqu’il séveille le matin, le voile de
la nuit, ou l'oubli d au sommeil, se dissipe. De méme, lorsque le mahat-tattva fait son
apparition apres la nuit de la dissolution, il manifeste sa radiance en vue de déployer

la variété au sein de l'univers matériel.

VERSET 21

yat tat sattva-gunati svaccham
santam bhagavatah padam
yad ahur vasudevakhyar

cittam tan mahad-atmakam

yat: quis; tat: ce ; sattva-gunam : T'influence de la vertu ; svaccham : clair ; Santam : sobre ;
bhagavatah : de la Personne Divine ; padam : le niveau dentendement ; yat : qui ; ahuh :
est appelé ; vasudeva-akhyam : du nom de vasudeva ; cittam : la conscience ; tat : cela ;

mahat-atmakam : manifestée a 'intérieur du mahat-tattva.

La vertu, ce niveau ou 'on per¢oit clairement et sobrement la Personne Divine et
que 'on désigne généralement sous le nom de vasudeva, ou de conscience, devient

alors manifestée dans le mahat-tattva.

TENEUR ET PORTEE : La manifestation vasudeva, le niveau ol l'on percoit Dieu, la
Personne Supréme, est appelée suddha-sattva, ou pure vertu. A ce niveau, il n'y a
aucune trace des autres attributs, a savoir la passion et I'ignorance. Les Ecritures
védiques mentionnent que le Seigneur Se multiplie en quatre autres Personnes

Divines : Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna et Aniruddha. Et lors de la
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réapparition du mahat-tattva, ces quatre émanations de Dieu Se manifestent.
Celui qui Se trouve dans le cceur de chaque étre en tant que le Seigneur Supréme

Se déploie d’abord comme Vasudeva.

Le niveau vasudeva est aussi marqué par absence de tout désir matériel, et représente le stade
ot lon peut saisir la Personne Souveraine, soit [objectif défini comme adbhuta dans la
Bhagavad-gita. Cest la un autre trait du mahat-tattva. La manifestation vasudeva est aussi
appelée conscience de Krsna, car on n'y trouve aucune trace de passion et d’ignorance
matérielles. Cet état de pureté favorise la perception du Seigneur Souverain. La
Bhagavad-gita définit également le niveau vasudeva par les mots ksetra-jiia, qui désignent le
connaissant du champ d’action aussi bien que le Connaissant supréme. [Atre qui occupe un
corps donné connait ce corps particulier ; par contre, le Connaissant supréme, Vasudeva,
connait les divers champs d’actions de toutes les especes. Celui qui désire sétablir au niveau
de la conscience pure, ou de la conscience de Krsna, doit adorer Vasudeva. Vasudeva est
Krsna, ou Visnu, lorsqu’ll est seul, sans la compagnie de Son énergie interne. Lorsque Sa
puissance interne Laccompagne, Il devient alors Dvarakadhisa. Donc, pour avoir une
conscience claire, ou la conscience de Krsna, il faut adorer Vasudeva. La Bhagavad-gita
ajoute que ce nest quapres de trés nombreuses naissances quun étre sabandonne a

Vasudeva, et qu'il est rare de rencontrer une 4me aussi magnanime.

Pour saffranchir du faux ego, il faut adorer Sankarsana. Or, celui-ci est également
adoré a travers Siva, car les serpents qui couvrent son corps sont des représentations
de Sankarsana ; lui-méme médite constamment sur Sankarsana. Ainsi, le véritable
adorateur de Siva, en tant que dévot de Sankarsana, peut étre affranchi de lego
matériel, du faux ego. Quant a celui qui désire échapper a toute perturbation mentale,
il doit adorer Aniruddha. Le culte de la Lune est également recommandé a cette fin
dans les Textes védiques. De méme, celui qui veut affermir son intelligence doit vouer
son adoration a Pradyumna, quon atteint a travers le culte de Brahma. Tout ceci se

trouve expliqué dans les Vedas.
VERSET 22

svacchatvam avikaritvam
Santatvam iti cetasah
vrttibhir laksanam proktam
yathapari prakrtih para

svacchatvam : la clarté ; avikaritvam : laffranchissement de toute distraction ;
$antatvam : la sérénité ; iti : ainsi ; cetasah : de la conscience ; vrttibhih : par les
caractéristiques ; laksanam : traits ; proktam : appelé ; yatha : comme ; apam : de leau ;

prakrtih : Iétat naturel ; para : pur.

Apreés la manifestation du mahat-tattva, ces caractéristiques apparaissent ensemble.
Tout comme leau a I'état pur, qui ne sest pas mélée a la terre, est douce, claire et

limpide, la conscience pure est parfaitement sereine, cristalline et inaltérée.



La science de Dieu

TENEUR ET PORTEE : La conscience existe a Iétat pur, il s’agit de la conscience de
Krsna. Au tout début de la création, aucune impureté ne I'encombre. Cependant,
plus Iétre est souillé par la matiére, plus sa conscience sobscurcit. Avec une
conscience pure, on peut percevoir un léger reflet du Seigneur Souverain. De
méme queen des eaux claires paisibles et propres on peut distinguer sans mal tout
ce qui se trouve, dans la conscience pure, ou la conscience de Krsna, il est
également possible de voir les choses telles quelles sont. Létre peut distinguer
I'image reflétée du Seigneur Souverain et peut aussi se voir lui-méme. Cet état de
conscience est des plus agréables, paisibles et limpides. Au début, donc, la

conscience est pure.

VERSET 23-24

mahat-tattvad vikurvanad
bhagavad-virya-sambhavat
kriya-$aktir ahatikaras

tri-vidhah samapadyata

vaikarikas taijasas ca
tamasas ca yato bhavah
manasas cendriyanam ca

bhutanarin mahatam api

mahat-tattvat : du mahat-tattva ; vikurvanat : subissant un changement ;
bhagavat-virya-sambhavat : issu de Iénergie propre du Seigneur ; kriya-saktih : doté
du pouvoir actif ; aharnkarah : lego matériel ; tri-vidhah : de trois sortes ; samapadyata :
surgit ; vaikarikah : lego matériel dans la vertu transformée ; taijasah : lego matériel
dans la passion ; ca : et ; tamasah : lego matériel dans I'ignorance ; ca : aussi ; yatah :
de quoi ; bhavah : lorigine ; manasah : du mental ; ca : et ; indriyanam : des organes de
perception et daction ; ca : et ; bhitanam mahatam : des cinq éléments grossiers ; api :

aussi.

Lego matériel procéde du mahat-tattva, lui-méme issu de Iénergie propre du
Seigneur. Ce faux ego s’avére fondamentalement doté de trois pouvoirs d’action,
selon la vertu, la passion et lignorance ; et c’est a partir de ces trois formes d’ego
matériel que le mental, les sens de la perception, les organes d’action et les

éléments grossiers se manifestent.

TENEUR ET PORTEE : Au début, la premiére impureté vient souiller la conscience
claire de létre en son état pur, ou conscience de Krsna : cest ce que lon appelle le faux
ego, ou l'identification de [étre a son corps. Létre distinct a Iétat naturel vit dans la
conscience de Krsna, mais appartenant a [énergie marginale, il posséde une certaine
indépendance, qui lui permet doublier Krsna. Originellement, il vit dans la pure

conscience de Krsna, mais s’il fait un mauvais usage de son indépendance marginale,
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il risque doublier Krsna. Nous en avons dailleurs lexpérience, car il existe de
nombreux cas ol une personne agissant dans la conscience de Krsna change soudain
dattitude. Cest pourquoi les Upanisads stipulent que la voie de la réalisation
spirituelle ressemble en tout point au fil tranchant d’'un rasoir. Et il sagit la d’'un
exemple trés approprié. On peut se raser de prés avec une lame neuve mais il suffit
d’une simple distraction pour quon se coupe la joue ; telle est la conséquence d’une
mauvaise utilisation du rasoir. Ainsi, il ne suffit pas d’atteindre le niveau de la pure
conscience de Krsna, mais il faut aussi faire preuve d’une grande vigilance. La moindre
inattention ou négligence peut entrainer une chute. Et une telle chute est due au faux
ego. Cest donc a partir de [état de pure conscience que le faux ego apparait, du fait
d’'un mauvais usage de l'indépendance. Il nest pas question de spéculer sur ce qui a pu
provoquer lapparition du faux ego a partir de la conscience pure. En fait, cela risque
toujours d’arriver, si bien quon doit se montrer tres prudent. Le faux ego se trouve au
fondement de toutes les activités matérielles, lesquelles saccomplissent selon les trois
gunas. Aussitot que lon dévie de la pure conscience de Krsna, on ne fait que sempétrer
davantage dans les rets de la matiere. Or, lenlisement créé par le matérialisme est

représenté par le mental matériel, duquel procédent les sens et les organes matériels.
VERSET 25

sahasra-Sirasam saksad
yam anantar pracaksate
sankarsanakhyarm purusari

bhutendriya-manomayam

sahasra-Sirasam : avec mille tétes ; saksat : directement ; yam : qui ; anantam : Ananta ;
pracaksate : ils nomment ; sarikarsana-akhyam : du nom de Sankarsana ; purusam :
Dieu, la Personne Supréme ; bhita : les éléments grossiers ; indriya : les sens ;

manah-mayam : constitué par le mental.

Le triple aharikdra, qui représente la source des éléments grossiers, des sens et du
mental, est identique a ceux-ci car il en est lorigine. On le connait aussi sous le nom

de Sankarsana, qui nest autre que Sri Ananta en personne avec Ses mille tétes.

VERSET 26

kartrtvam karanatvam ca
karyatvam ceti laksanam
santa-ghora-vimudhatvam

iti va syad ahavikrteh

kartrtvam : étant 'agissant ; karanatvam : étant I'instrument ; ca : et ; karyatvam : étant
leffet ; ca : aussi ; iti : ainsi ; laksanam : caractérisuque ; $anta : serein ; ghora : actif ;

vimiadhatvam : étant inerte ; iti : ainsi ; va : ou ; syat : peut étre ; ahankrteh : du faux
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ego.

Ce faux ego se définit comme Pagissant, comme I'instrument et comme leffet. On
le qualifie encore de serein, d’actif ou d’inerte selon qu’il est influencé par la vertu,

la passion ou I'ignorance.

TENEUR ET PORTEE : Laharikara, ou le faux ego, se métamorphose pour devenir les
devas, les responsables de lordre universel. En tant qu’instrument, le faux ego est
représenté par les différents sens et organes des sens, et I'union des devas avec les sens
donne le jour aux divers objets matériels. Nous produisons d’innombrables objets en
ce monde, et ce, au nom du progres de la civilisation ; mais en vérité, cette sorte de
progres nest quune manifestation du faux ego. Cest le faux ego qui produit toute
chose matérielle pour en faire des objets de plaisir. Chomme doit donc cesser de se
créer de plus en plus de besoins artificiels sous la forme dobjets matériels. Un grand
acarya, Narottama Dasa Thakura déplorait le fait que lorsqu’une personne dévie de la
pure conscience de Vasudeva, de la conscience de Krsna, il sempétre dans les activités
matérielles. Les mots exacts qu’il utilise sont les suivants : sat-sariga chadi’ kainu asate
vilasate-karane lagila ye karma-bandha-phansa : “T'ai abandonné mon état de pure
conscience parce que je désirais jouir de la manifestation matérielle, éphémere ; et cest

ainsi que je me suis pris dans les rets de I'action et de ses suites.”

VERSET 27

vaikarikad vikurvanan
manas-tattvam ajayata
yat-sanikalpa-vikalpabhyam

vartate kama-sambhavah

vaikarikat : du faux ego dans la vertu ; vikurvanpat : subissant une transformation ;
manah : le mental ; tattvam : principe ; ajayata : se développa ; yat : dont ; sarikalpa :
pensées ; vikalpabhyam : et par les réflexions ; vartate : survient ; kama-sambhavah :

[éveil du désir.

A partir du faux ego dans la vertu survient une autre transformation, d'ou nait le

mental ; et ce sont les pensées et les réflexions qui font séveiller les désirs.

TENEUR ET PORTEE : Les symptomes du mental sont la détermination et le rejet, qui
sont issus de divers types de désirs. Nous aspirons a tout ce qui favorise la satisfaction
de nos sens, et nous rejetons tout ce qui s’y oppose. Le mental nest pas stable aussi
longtemps qu’il est matériel ; mais il le devient il est absorbé en des activités de la
conscience de Krsna. Autrement, tant qu’il demeure au niveau matériel, il ne fait que
vagabonder, et toutes ses acceptations et refus sont asat, ou temporaires. Les Ecritures
nous enseignent en effet que le mental de celui qui nest pas établi dans la conscience

de Krsna, ne peut quosciller entre l'acceptation et le rejet. Pour aussi avancé que soit
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un homme d’un point de vue matériel, tant qu’il ne sétablit pas dans la conscience de
Krsna, il ne peut quaccepter et rejeter sans jamais pouvoir fixer son mental sur un

objet particulier.
VERSET 28

yad vidur hy aniruddhakhyam
hrsikanam adhisvaram
saradendivara-syamari

sariradhyam yogibhih Sanaih

yat : ce mental ; viduh : est connu ; hi : en fait ; aniruddha-akhyam : du nom
d’Aniruddha ; hrsikanam : des sens ; adhisvaram : le maitre supréme ; $arada :
dautomne ; indivara : comme un lotus bleu ; Syamam : bleuté ; sarmradhyam : qui est

trouvé ; yogibhih : par les yogis ; Sanaih : graduellement.

Le mental de I'étre conditionné est connu sous le nom d’Aniruddha, le maitre ultime des
sens. Il posséde une Forme d’'un bleu sombre, qui Le fait ressembler a un lotus

automnal. Les yogis parviennent peu a peu a Le découvrir.

TENEUR ET PORTEE : La voie du yoga implique la maitrise du mental, et le Seigneur du
mental est Aniruddha. Les Textes védiques nous apprennent quAniruddha possede
quatre bras qui tiennent respectivement le sudarsana-cakra, la conque, la masse et le
lotus. Il existe vingt-quatre Formes de Visnu, qui ont chacune un nom différent, et
parmi elles, celles de Sankarsana, dAniruddha, de Pradyumna et de Vasudeva Se
trouvent fort bien décrites dans le Caitanya-caritamrta, ou il est dit quAniruddha fait
lobjet du culte des yogis. La méditation sur le vide est une invention moderne issue du
cerveau fertile de quelque élucubrateur. A dire vrai, la voie du yoga de la méditation,
prescrite dans ce verset, doit porter sur la Forme d’Aniruddha. En méditant sur
Aniruddha, on peut saffranchir des perturbations liées aux phénomenes dacceptation
et de rejet. Celui qui fixe ainsi ses pensées sur Aniruddha réalise graduellement Dieu, et

approche du niveau de la pure conscience de Krsna, qui représente le but final du yoga.

VERSET 29

taijasat tu vikurvanad
buddhi-tattvam abhut sati
dravya-sphurana-vijfidnam

indriyanam anugrahah

tajjasat : du faux ego dans la passion ; tu : puis ; vikurvanat : subissant une
transformation ; buddhi : lintelligence ; tattvam : principe ; abhit : naquit ; sati : 0
femme vertueuse ; dravya : objets ; sphurana : perqus ; vijianam : déterminant ;

indriyanam : aux sens ; anugrahah : aidant.
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De la transformation du faux ego dans la passion, 6 femme vertueuse, nait
Pintelligence, laquelle a pour fonction d’aider a déterminer la nature des objets

percus et d’assister les sens.

TENEUR ET PORTEE : Lintelligence est le pouvoir discriminateur qui permet de
comprendre les objets, et elle aide les sens a faire un choix. Par suite, elle doit
normalement dominer les sens. Somme toute, la perfection de I'intelligence se trouve
atteinte lorsquoon sétablit dans les activités de la conscience de Krsna. Par un usage
approprié de lintelligence, on développe sa conscience, jusqua atteindre le niveau

ultime, celui de la conscience de Krsna.

VERSET 30

samsayo ’tha viparydso
niscayah smrtir eva ca

svapa ity ucyate buddher

laksanari vrttitah prthak

saridayah : le doute ; atha : ensuite ; viparydsah : la méprise ; niscayah : la bonne
compréhension ; smrtih : la mémoire ; eva : aussi ; ca : et ; svapah : le sommeil ; iti :
ainsi ; ucyate : sont dits ; buddheh : de lintelligence ; laksanam : caractéristiques ;

vrttitah : par leurs fonctions ; prthak : différentes.

Le doute, la bonne et la mauvaise compréhension, la mémoire et le sommeil, tels
que déterminés par leurs différentes fonctions, constituent les traits propres de

Pintelligence.

TENEUR ET PORTEE : Le doute compte parmi les fonctions importantes de
Iintelligence, car l'acceptation aveugle nest pas une indication d’intelligence. Par
conséquent, le mot samsaya revét ici une importance particuliere ; pour développer
I'intelligence, il faut d’abord faire preuve d’un certain scepticisme. Toutefois, le doute
nest pas de mise lorsque I'information provient de source avérée. A ce propos, Krsna
affirme dans la Bhagavad-gita que le fait de douter des paroles d’'une autorité conduit

Ihomme a sa perte.

Tel que lenseigne le yoga de Patafjali, pramana-viparyaya-vikalpa-nidra-smrtyah :
I'intelligence seule permet de saisir les choses dans leur vérité. Elle seule peut donner
de comprendre si lon est ou non différent du corps. Iétude permettant de déterminer
si notre identité est spirituelle ou matérielle commence par le doute. Lorsque létre est
a méme d’analyser sa véritable position, il découvre alors que son identification avec
le corps est erronée. Cest ce quon entend par le mot viparydsa. Des que la fausse
identité est décelée, la véritable identité peut alors étre percue. Ce juste entendement
est ici décrit comme niscayah, mot qui désigne la connaissance expérimentale

éprouvée. Or, ce savoir expérimental ne peut étre obtenu quaprés avoir compris ce
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quest la fausse connaissance. Ainsi, par une connaissance éprouvée ou expérimentale,
il est possible de comprendre que lon nest pas le corps, mais bien une ame spirituelle.
Le mot smyti signifie “mémoire”, et svapa “sommeil”. Ce dernier est aussi nécessaire pour
permettre a lintelligence de bien fonctionner. Sans sommeil, le cerveau ne peut
fonctionner correctement. La Bhagavad-gita souligne spécifiquement a ce propos que
ceux qui parviennent a manger, dormir et satisfaire les autres besoins du corps en de
justes proportions, pratiquent le yoga avec grand succes. Tels sont quelques-uns des
aspects de [étude analytique de I'intelligence telle que menée dans le yoga de Pataiijali et

dans la philosophie du sarikhya énoncée par Kapiladeva dans le Srimad-Bhagavatam.

VERSET 31

taijasanindriyany eva
kriya-jiiana-vibhagasah
pranasya hi kriya-saktir

buddher vijfiana-saktita

taijasani : issus du faux ego dans la passion ; indriyani : les sens ; eva : certainement ;
kriya : action ; jiana : connaissance ; vibhdagasah : selon ; pranasya : de Iénergie vitale ;
hi : en vérité ; kriya-saktih : les organes d’action ; buddheh : de Tintelligence ;

vijiiana-saktita : les sens permettant 'acquisition du savoir.

Légoisme dans la passion produit deux sortes de sens : ceux permettant
Pacquisition du savoir et ceux permettant I'action. Les premiers dépendent de

Pintelligence, et les seconds de I'énergie vitale.

TENEUR ET PORTEE : Les versets précédents ont expliqué que le mental est un produit
du faux ego dans la vertu et que sa fonction consiste a accepter et a rejeter ce qui lui est
présenté selon le désir de Iétre. Lintelligence, elle, est dite procéder du faux ego coloré
par la passion. Voila qui distingue donc le mental de l'intelligence, le premier étant issu
de Iégoisme dans la vertu et le second de légoisme dans la passion. Le désir d'accepter et
de rejeter est une fonction trés importante du mental. Or, puisqu’il est un produit de la
vertu, il suffit quon le fixe sur le seigneur et maitre du mental, Aniruddha, pour qu’il se
tourne vers la conscience de Krsna. Narottama Dasa Thakura explique que nous avons
toujours des désirs. On ne saurait sempécher de désirer ; mais si nous reportons nos
désirs sur la satisfaction de Dieu, la Personne Supréme, nous parvenons alors a la
perfection de lexistence. Au contraire, dés que notre désir se porte sur la matiére pour
la dominer, il se souille a son contact. Le désir doit donc étre purifié. Au début, ce
processus de purification doit étre dicté par le maitre spirituel, car celui-ci sait comment
les désirs de son disciple peuvent étre modifiés et réorientés vers la conscience de Krsna.
Quant a l'intelligence, il est clairement établi ici quelle procede de légoisme dans la
passion. Par la pratique, il est possible de sélever jusqu’a la vertu, et en sabandonnant au
Seigneur Souverain, ou en fixant son mental sur Lui, on peut devenir une 4me trés

élevée, un mahatma. D'une telle 4me, la Bhagavad-gita (VIL.19) dit clairement quelle est
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trés rare : sa mahatma sudurlabhah.

Il ressort également de ce verset que les deux sortes de sens —cest-a-dire ceux
permettant lacquisition du savoir et ceux servant a laction— sont des produits de
égoisme marqué par la passion. Et parce que les organes d’action comme de perception
requierent de Iénergie, il faut comprendre que [énergie vitale, ou la puissance de vie, se
trouve également issue de [égoisme dans la passion. Nous pouvons donc voir ici que les
hommes trés passionnés peuvent fort rapidement accroitre leurs acquisitions
matérielles. Les Textes védiques stipulent que si lon désire encourager une personne a
acquérir des biens matériels, on doit la pousser vers les plaisirs de la chair. Et nous
voyons naturellement que tous ceux qui se vouent au plaisir charnel sont eux aussi
évolués matériellement, car la vie sexuelle, ou une vie passionnée en général, stimule le
développement matériel de la civilisation. Chez ceux qui désirent progresser
spirituellement, on ne trouve pratiquement aucune trace de passion. En eux, cest la vertu
qui prédomine. De fait, ceux qui pratiquent la conscience de Krsna sont matériellement
pauvres, mais celui qui a des yeux pour voir réalise quel est le plus élevé dentre ces deux
groupes dhommes. Bien quiil puisse sembler matériellement démuni, 'homme
conscient de Krsna na rien d’'un indigent, mais celui qui na aucun gott pour la
conscience de Krsna et qui semble trés heureux avec ses possessions matérielles est, lui,
véritablement pauvre. Les étres infatués de leur personne du fait de leur conscience
matérielle font preuve d’'une grande intelligence dans la découverte dobjets destinés a
accroitre leur confort, mais ils nont aucun acces a la compréhension de Iame et de la vie
spirituelle. Par conséquent, quiconque désire progresser dans la vie spirituelle doit
retrouver le niveau du désir purifié, celui qui est relié au service de dévotion. Ainsi que
lenseigne le Narada-paficaratra, on nomme pure dévotion le fait de servir le Seigneur

avec des sens purifiés dans la conscience de Krsna.

VERSET 32

tamasdc ca vikurvanad
bhagavad-virya-coditat
Sabda-matram abhut tasman

nabhah Srotram tu Sabdagam

tamasat : du faux ego dans lignorance ; ca : et ; vikurvanat : subissant une
transformation ; bhagavat-virya : par lénergie de Dieu, la Personne Supréme ; coditat :
suscité ; Sabda-matram : [élément subtil quest le son ; abhit : fut manifesté ; tasmat :
de cela ; nabhah : Téther;srotram : le sens de louie ; tu : ensuite ; Sabda-gam : qui capte

le son.

Lorsque Iénergie sexuelle du Seigneur Supréme agit sur I'égoisme marqué par
Pignorance, I'élément subtil qu’est le son devient manifesté, et du son proviennent

Pespace éthéré et I'ouie.
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TENEUR ET PORTEE : Il apparait ici que tous les objets de satisfaction sensorielle sont des
produits du faux ego dans l'ignorance. Ce verset nous permet de comprendre que
lorsque le faux ego dans I'ignorance est activé, la premiere chose produite est le son, qui
représente la forme subtile de [éther. Le Vedanta-sitra affirme également que le son se
trouve a lorigine de tous les objets de possession matérielle, et qu’il est possible, a l'aide
du son, de mettre fin a lexistence matérielle. Les mots andavrttih sabdat signifient
“libération par le son”. Lentiere manifestation matérielle trouve son origine dans le son,
et celui-ci, lorsqu’il est doté d’une puissance particuliere, possede également le pouvoir
de mettre fin a lesclavage matériel. Le son particulier permettant dobtenir un tel résultat
est la vibration sonore spirituelle du mantra Hare Krsna. Notre asservissement aux
occupations matérielles puise son origine dans le son matériel, et nous devons
maintenant purifier ce son grace a la science spirituelle. Le son existe également dans le
monde spirituel, et si nous découvrons ce son, alors commence notre vie spirituelle, et
tous les autres éléments requis pour notre progres spirituel nous deviennent accessibles.
Nous devons trés clairement saisir que le son représente lorigine de la création de tous
les objets matériels destinés a la satisfaction des sens. Mais si le son est purifié, il peut

également engendrer tout ce dont nous avons besoin pour la vie spirituelle.

Nous apprenons ici que le son entraine la manifestation de [éther, doti procéde a son
tour lair. Quant a la maniere dont lespace éthéré procéde du son, l'air de [éther et le
feu de lair, tout cela sera expliqué plus loin. Le son représente la source de léther, ou
de lespace, qui représente lui-méme lorigine de loreille ($rotram), le premier organe
de perception, ou d’acquisition du savoir. Il faut en effet préter une oreille attentive a
toute connaissance quon désire acquérir, quelle soit matérielle ou spirituelle. Le
$rotram est donc trés important. Le savoir védique est d’ailleurs appelé $ruti, signifiant
quil doit étre regu par [écoute. Lécoute seule permet d’accéder au bonheur matériel

aussi bien qu’a la félicité spirituelle.

Dans le monde matériel, nous créons, par le simple fait découter, toutes sortes de
choses destinées a notre confort. Ces objets existent déja, mais il est possible de les
transformer par Iécoute. Si nous désirons construire un trés haut gratte-ciel, par
exemple, cela ne veut pas dire que nous devrons nous-mémes le créer. Les matériaux
nécessaires a sa construction —le bois, le métal, la terre, etc.— sont déja la, mais nous
établissons une relation intime avec ces éléments matériels déja existants en
apprenant, par lécoute, la fagon de les utiliser. Le développement économique
moderne est un autre produit de lécoute, et de méme on peut créer un champ
dactivité spirituelle bénéfique pour ’'homme, en prétant loreille a une source
appropriée. Arjuna était pareil a un véritable matérialiste, victime d'une conception
corporelle de lexistence, dont il souffrait d’ailleurs trés vivement. Mais par le simple
fait découter, il devint un étre conscient de Krsna, spiritualisé. Lécoute revét donc une
grande importance, et elle procede de éther. Elle seule peut nous permettre d’utiliser
convenablement ce qui existe déja. Ce principe de lécoute permettant d’utiliser a bon
escient les matériaux déja existants, sapplique tout aussi bien a l'utilisation des

éléments spirituels. Il nous suffit de préter loreille a une source spirituelle autorisée.
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VERSET 33

arthasrayatvam Sabdasya
drastur lingatvam eva ca
tan-matratvam ca nabhaso

laksanari kavayo viduh

artha-asrayatvam : ce qui porte en soi le sens d’un objet ; Sabdasya : du son ; drastuh :
de lorateur ; lingatvam : ce qui indique la présence ; eva : aussi; ca : et ; tat-matratvam :
Iélément subtil ; ca : et ; nabhasah : de léther ; laksanam : définition ; kavayah : les

personnes érudites ; viduh : savent.

Les sages qui possédent le véritable savoir définissent le son comme ce qui exprime
le sens d’une chose, et ce qui indique la présence d’un orateur invisible a nos yeux ;

le son constitue la forme subtile de Iéther.

TENEUR ET PORTEE : Il ressort clairement de ce verset que le fait de pouvoir écouter
implique la présence d’un orateur ; a moins que quelqu'un ne parle, il ne peut étre
question découter. Aussi le savoir védique, connu sous le nom de $ruti, ou “ce qui est
recu par [écoute’, se trouve-t-il également qualifié d’apaurusa, soulignant le fait qu’il
na été énoncé par aucun étre matériellement créé. Il est écrit au début du
Srimad-Bhagavatam : tene brahma hrda. Le son du Brahman, ou le Veda, a d’abord été
introduit dans le cceur de Brahma, le premier des sages (adi-kavaye). Or, comment
est-il devenu érudit? En effet, lorsquon parle de sagesse, cela implique lexistence de
quelqu’'un qui enseigne, ainsi que la réception orale de ses enseignements ; mais
Brahma était le premier étre créé! Qui donc l'a instruit? S’il n'y avait personne d’autre
que lui, qui a bien pu étre son maitre spirituel pour lui transmettre le savoir? Il était le
seul étre créé ; par suite, la connaissance fut introduite dans son coeur par Dieu en
personne, qui Se trouve aupres de chacun en tant que Paramatma. Nous admettons
que le savoir védique fut énoncé par le Seigneur Supréme, si bien qu’il se trouve dénué
de toutes les déficiences propres a la science matérielle. La connaissance matérielle est
en effet défectueuse. Si nous recevons quelque information d’'une 4me conditionnée,
nous pouvons étre assurés quelle abonde en imperfections. Tout savoir matériel ou
temporel est marqué par l'illusion, lerreur, la tromperie et I'imperfection des sens.
Mais parce que le savoir védique fut donné par le Seigneur Supréme, lequel
transcende la création matérielle, il est parfait. Si nous recevons ce savoir de Brahma

a travers la succession disciplique, cest une connaissance parfaite que nous acquérons.

Chaque mot que nous entendons recouvre un certain sens. Derriére le mot “eau”, par
exemple, se trouve la substance méme de leau. De méme, si nous entendons le mot
“Dieu”, nous savons qu’il a un sens. Il suffit alors de recevoir des lévres de Dieu
Lui-méme lexplication de ce mot pour que I'information ainsi donnée soit parfaite.
Mais si, au contraire, nous nous perdons en élucubrations sur le sens du mot “Dieu”,
nous nobtiendrons qu'un résultat imparfait. Quant a la Bhagavad-gita, la science de

Dieu, elle a été énoncée par Dieu en personne, et offre ainsi une connaissance parfaite.
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Les théoriciens ou prétendus philosophes qui sacharnent a découvrir la vérité sur
Dieu nen saisiront jamais la nature véritable. Cest que cette science doit étre comprise
alalumiére de la filiation spirituelle qui remonte a Brahma, lequel fut le premier a étre
instruit sur Dieu, et ce, par le Seigneur Lui-méme. Nous pouvons donc saisir la
connaissance qui a trait a la Personne Supréme en écoutant la Bhagavad-gita des lévres

d’une personne autorisée appartenant a la succession disciplique.

Lorsquon parle de voir, cela implique lexistence d'une forme. Le premier objet percu
par nos sens est léther, ou lespace, qui représente lorigine de toute forme. Puis, de cet
éther émanent d’autres manifestations perceptibles par les sens. Ainsi, les objets du

savoir et de la perception sensorielle puisent leur origine dans léther.

VERSET 34

bhatanam chidra-datrtvam
bahir antaram eva ca
pranendriyatma-dhisnyatvam

nabhaso vrtti-laksanam

bhutanam : de tous les étres vivants ; chidra-datrtvam : T'accomodation de la chambre ;
bahih : externe ; antaram : interne ; eva : aussi;; ca : et ; prana : du souffle vital ; indriya :
les sens ; datma : et le mental ; dhisnyatvam : étant le champ d’action ; nabhasah : de

Iélément éthéré ; vrtti : les activités ; laksanam : les caractéristiques.

Les mouvements et les caractéristiques propres a I'éther peuvent étre percus comme
autant de facteurs d’accommodation des habitats internes et externes de tous les

étres vivants, a savoir les champs d’action du souffle vital, des sens et du mental.

TENEUR ET PORTEE : Le mental, les sens et la force vitale, ou I'ame, possédent leur
forme respective, bien que celle-ci ne soit pas visible a lceil nu. Dans [éther, les formes
ne possédent quune existence subtile, alors qu'intérieurement elles peuvent étre percues
en tant que les veines qui parcourent le corps et la circulation de lair vital
Extérieurement, il existe des objets des sens de forme invisible ; et leur création
représente lactivité externe de Iélément éthéré ; alors que la circulation du souffle vital
et du sang représente son activité interne. Le fait que des formes subtiles existent dans
[éther a été prouvé par la science moderne a travers le phénomene de la transmission des
ondes télévisées : des formes ou des images sont transmises d’'un lieu a un autre par
Paction de [élément éthéré. Ceci est trés bien expliqué dans ce verset, qui peut dés lors
servir de base a de vastes travaux de recherche scientifique ; il explique en effet comment
des formes subtiles sont engendrées a partir de léther, quelles sont leurs caractéristiques
et leurs mouvements, ainsi que la fagon dont les éléments tangibles, a savoir l’air, le feu,
leau et la terre, sont manifestés depuis la forme subtile. Les activités du mental, ou
fonctions psychologiques —soit penser, ressentir et vouloir—, se déroulent également

au niveau de léther. Lassertion de la Bhagavad-gita selon laquelle la condition du mental
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au moment de la mort sert de fondement a lexistence suivante se trouve corroborée dans
ce verset. Lexistence mentale prend effectivement une forme tangible dés que sen
présente loccasion, du fait de quelque souillure matérielle ou du développement des

éléments grossiers a partir de formes subtiles.

VERSET 35

nabhasah sabda-tanmatrat
kala-gatya vikurvatah
sparso "bhavat tato vayus

tvak sparsasya ca sangrahah

nabhasah : de léther ; Sabda-tanmatrat : qui se développe a partir de Iélément subtil
qwest le son ; kala-gatya : sous la poussée du temps ; vikurvatah : subissant une
transformation ; sparsah : [élément subtil composé des objets du toucher ; abhavat :
procéda ; tatah : de la ; vayuh : lair; tvak : le sens du toucher ; sparsasya : du toucher ;

ca: et ; sangrahah : la perception.

A partir de lexistence éthérique, qui procéde du son, se produit sous 'impulsion
du temps une nouvelle transformation qui entraine la manifestation d’un élément
subtil composé des objets du toucher, puis de 13, celle de lair et du toucher a

proprement parler.

TENEUR ET PORTEE : Dans le cours du temps, lorsque les formes subtiles prennent une
forme tangible, elles deviennent les objets du toucher. Ceux-ci se développent avec le
sens du toucher le moment venu. Le son représente le premier objet sensoriel servant
a manifester lexistence matérielle, et a partir de la perception du son se développe le
toucher, dou provient la vue. Cest ainsi que les objets de notre perception découlent

graduellement les uns des autres.

VERSET 36

mrdutvari kathinatvam ca
Saityam usnatvam eva ca
etat sparsasya sparsatvarm

tan-matratvarm nabhasvatah

mydutvam :la douceur ; kathinatvam : la dureté ; ca : et ; Saityam : le froid ; usnatvam :
la chaleur ; eva : aussi ; ca : et ; efat : ceci ; sparsasya : de [élément subtil composé des
objets du toucher ; sparsatvam : les attributs distinctifs ; tat-matratvam : la forme

subtile ; nabhasvatah : de lair.

La douceur et la dureté, de méme que la chaleur et le froid, sont les attributs
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distinctifs de I'objet du toucher, qui représente la forme subtile de Pair.

TENEUR ET PORTEE : La tangibilité représente la preuve de lexistence de la forme. En
fait, les objets sont percus selon deux poles opposés —tantdt doux et tantdt dur, tantot
froid et tant6t chaud, etc. Cette action tangible du sens tactile résulte de la

transformation de l’air, lui-méme issu de Iéther.

VERSET 37

calanarit vytthanam
praptir netrtvari dravya-Sabdayoh
sarvendriyanam atmatvari

vayoh karmabhilaksanam

calanam : bougeant ; vyithanam : mélant ; praptih : permettant lapproche ; netrtvam :
transportant ; dravya-sabdayoh : les particules de diverses substances ainsi que le son ;
sarva-indriyanam : de tous les sens ; datmatvam : fournissant pour le fonctionnement
approprié ; vayoh : de lair ; karma : par les actions ; abhilaksanam : les traits

caractéristiques.

Laction de lair se manifeste par différents mouvements, par le fait d’amalgamer,
de permettre la perception des objets du son ainsi que les autres perceptions

sensorielles, et d’assurer le bon fonctionnement de tous les autres sens.

TENEUR ET PORTEE : Nous pouvons percevoir 'action de lair dans les mouvements
qu’il imprime aux branches d’un arbre, ou lorsque des feuilles mortes samassent sur
le sol. Pareillement, cest uniquement par laction de lair que le corps sanime, et
lorsque la circulation de lair se trouve entravée, il en résulte de nombreuses maladies.
La paralysie, les dépressions nerveuses, la folie et plusieurs autres maux ne sont en fait
dus qu’a une mauvaise circulation des airs dans le corps. La médecine ayur-védique se
base sur ce principe pour traiter ces maladies. Si, dés le début, on prend soin d’assurer
une bonne circulation des airs dans le corps, de tels maux ne peuvent se développer.
I ressort clairement de I'Ayur-veda et du Srimad-Bhagavatam que de trés nombreuses
activités se déroulent aussi bien intérieurement quextérieurement du seul fait de l’air,
et dés que cette circulation des airs se trouve perturbée, ces activités ne sont plus
possibles. Notre verset précise, netrtvam dravya-$abdayoh : le sentiment que nous
avons détre les maitres de nos actes est également dt a lactivité de lair. Si le
mouvement de lair est entravé, nous devenons incapables de déterminer un lieu par
Iécoute. Si quelqu’un nous appelle, par exemple, cest le mouvement de l'air qui nous
permet dentendre le son de sa voix, et nous pouvons deés lors percevoir ce son, ou le
lieu dou il est émis. Ce verset fait ressortir qu’il sagit la de différents mouvements de

Pair. Laptitude a déceler les odeurs provient également de l'action de l’air.
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VERSET 38

vayos ca sparsa-tanmatrad
ripam daiveritad abhut
samutthitam tatas tejas

caksi ripopalambhanam

vayoh : de lair ; ca : et ; sparsa-tanmatrat : qui se développe a partir de Iélément subtil
quest le tact ; rapam : la forme ; daiva-iritat : selon la destinée ; abhit : procéda ;
samutthitam : surgit ; tatah : de cela ; tejah : le feu ; caksuh : le sens de la vue ; rapa : la

couleur et la forme ; upalambhanam : percevant.

Par Pinteraction de lair et des sensations tactiles, I'étre recoit différentes formes
selon sa destinée. De I'évolution de ces formes surgit le feu, et les yeux peuvent dés

lors distinguer diverses formes et couleurs.

TENEUR ET PORTEE : Selon la destinée, les sensations tactiles, les mouvements de lair
et la condition du mental, lequel procede de léther, Iétre regoit un corps
correspondant a ses activités passées. Il est inutile de préciser que l'dime transmigre
d’une forme a une autre, mais notons que sa forme change selon sa destinée et sous la
direction d’une autorité supérieure qui gouverne l'interaction des airs et la condition
du mental. La forme est une combinaison de différents types de perceptions
sensorielles. Quant aux activités prédestinées, elles sont le fruit de la condition

mentale et du mouvement de lair.
VERSET 39

dravyakrtitvam gunata
vyakti-saristhatvam eva ca
tejastvar tejasah sadhvi

ripa-matrasya vrttayah

dravya : dun objet ; dkrtitvam : la dimension ; gunata : la qualité ;
vyakti-saristhatvam : l'individualité ; eva : aussi ; ca : et ; tejastvam : rayonnement ;
tejasah : du feu ; sadhvi : 6 femme vertueuse ; rigpa-matrasya : de Iélément subtil quiest

la forme ; vrttayah : les caractéristiques.

Ma chére meére, la forme est caractérisée par sa dimension, sa qualité et son
individualité. La forme du feu est appréciée a travers son rayonnement.

TENEUR ET PORTEE : Toute forme soumise & notre appréciation posséde ses
dimensions et ses caractéristiques propres. Ainsi, la qualité d'un objet donné est
évaluée en fonction de son utilité. La forme du son, pour sa part, se manifeste
d’une fagon qui lui est propre. Les formes invisibles ne peuvent étre pergues qu’a

travers le toucher ; tel est leur caractére unique. Quant aux formes visibles, on en
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péneétre la nature a travers une étude analytique de leur constitution. La
constitution d’'un certain objet doit étre déterminée par rapport a son action
interne. La forme du sel, par exemple, est pergue a travers les saveurs salées, et
celle du sucre par celle des saveurs sucrées. Ensemble, les saveurs et la
constitution qualitative dun objet donné représentent les principes

fondamentaux qui permettent d’en saisir la forme.

VERSET 40

dyotanam pacanam panam
adanarin hima-mardanam
tejaso vrttayas tv etah

Sosanam ksut trd eva ca

dyotanam : I'illumination ; pacanam : le fait de cuisiner ou de digérer ; panam : le
fait de boire ; adanam : le fait de manger ; hima-mardanam : la propriété de détruire
le froid ; tejasah : du feu ; vrttayah : les fonctions ; tu : en vérité ; etah : ces ; Sosanam :

la propriété dévaporer ; ksut : la faim ; trt : la soif ; eva : aussi; ca : et.

Le feu est donc pergu a travers sa lumiére, mais aussi a travers sa capacité a cuire
les aliments ainsi qu’a les digérer, a vaincre le froid, a évaporer les liquides et a

susciter la faim et la soif comme le fait de manger et de boire.

TENEUR ET PORTEE : Les premiéres caractéristiques du feu sont la diffusion de lumiére
et de chaleur, et son existence peut également étre décelée dans lestomac. En effet,
sans le feu, nous ne pouvons digérer ce que nous mangeons, et sans digestion, il nest
pas question de faim ou de soif, ni de pouvoir manger ou boire. Lorsque la faim et la
soif sont insuffisantes, il faut en conclure que le feu de lestomac est affaibli ; aussi, la
médecine ayur-védique traite ce probleme a partir de [élément feu, ou agni-mandyam.
Comme le feu se trouve accru par les sécrétions biliaires, le traitement consiste a
accroitre celles-ci. La médecine ayur-védique concorde donc avec les enseignements
du Srimad-Bhagavatam. Quant a laptitude du feu a vaincre le froid, elle est connue de

tous. Un froid extréme peut toujours étre mitigé par le feu.

VERSET 41

ripa-matrad vikurvanat
tejaso daiva-coditat
rasa-matram abhit tasmad

ambho jihva rasa-grahah

ripa-matrat : qui se développe a partir de Iélément subtil quest la forme ; vikurvanat :

subissant une transformation ; tejasah : a partir du feu ; daiva-coditat : suivant une
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volonté supérieure ; rasa-matram : Iélément subtil qulest la saveur ; abhit : devint
manifesté ; tasmat : de cela ; ambhah : leau; jihva : le sens du gott ; rasa-grahah : qui

pergoit le gotit.

Sous laction du feu et des sensations visuelles, I'élément subtil quest la saveur se
développe suivant un dessein supérieur. Puis, vient le gotit, duquel procéde I'eau,

et lalangue, qui percoit les saveurs.

TENEUR ET PORTEE : Ce verset définit la langue comme un instrument permettant
d’acquérir la connaissance dans le domaine du gott. Parce que le gofit est un produit

de Ieau, il y a toujours de la salive sur la langue.
VERSET 42

kasayo madhuras tiktah
katv amla iti naikadha
bhautikanam vikarena

rasa eko vibhidyate

kasayah : astringent ; madhurah : sucré ; tiktah : amer ; katu : piquant ; amlah : sur ;
iti : ainsi ; na-ekadha : multiple ; bhautikanam : dautres substances ; vikarena : par la
transformation ; rasah : Iélément subtil quest le gotit ; ekah : originellement un ;

vibhidyate : est divisé.

Bien qu’unique a lorigine, le goit, au contact d’autres substances, revét de

multiples facettes ; il devient alors acide, sucré, amer, piquant, sur et salé.

VERSET 43

kledanari pindanam trptih
prananapyayanondanam
tapapanodo bhiiyastvam

ambhaso vrttayas tv imah

kledanam : mouillant ; pindanam : coagulant ; trptih : causant la satisfaction ; pranana :
soutenant lexistence ; apydyana : rafraichissant ; undanam : adoucissant ; tapa : la
chaleur ; apanodah : chassant ; bhizyastvam : étant en abondance ; ambhasah : de leau ;

vrttayah : les fonctions caractéristiques ; fu : en vérité ; imah : ces.

Leau est caractérisée par les propriétés suivantes : elle mouille d’autres éléments,
coagule diverses substances, procure une satisfaction, maintient la vie, adoucit
certaines choses, chasse la chaleur, alimente sans cesse les cours d’eau et rafraichit

en apaisant la soif.
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TENEUR ET PORTEE : La faim peut étre mitigée en buvant de leau. On voit parfois une
personne ayant fait veeu de jetiner, prendre un peu deau par intervalles afin de
contrecarrer lépuisement entrainé par le jeline. Les Vedas enseignent également,
apomayah pranah : “la vie dépend de leau” Avec leau, on peut mouiller ou humidifier ;
on peut également transformer de la farine en pate. Quant a la boue, elle vient d'un
mélange deau et de terre. Tel quindiqué au début du Srimad-Bhagavatam, leau est
lingrédient permettant damalgamer différents éléments matériels. Si nous construisons
une maison, par exemple, leau sera lélément déterminant dans la fabrication des
briques. Le feu, leau et lair se combinent pour former lentiére manifestation matérielle,
mais parmi eux, leau prédomine. Ainsi, une chaleur excessive peut étre réduite

simplement en versant de leau sur la surface surchauffée.

VERSET 44

rasa-matrad vikurvanad
ambhaso daiva-coditat
gandha-matram abhit tasmat

prthvi ghranas tu gandhagah

rasa-matrat : qui se développe a partir de Iélément subtil queest le gott ; vikurvanat :
subissant une transformation ; ambhasah : de leau ; daiva-coditat : par une volonté
supérieure ; gandha-matram : [élément subtil quest lodeur ; abhiit : devint manifesté ;
tasmat : de cela ; prthvi:la terre ; ghranah : le sens olfactif ; tu : en vérité ; gandha-gah :

qui percoit les ardmes.

Par I'interaction de I'eau et de la perception du goiit, et selon un dessein supérieur,
Pélément subtil qu'est lodeur devient manifesté. De la proviennent ensuite la terre

et le sens olfactif, par quoi nous pouvons sentir les divers parfums de la terre.

VERSET 45

karambha-puti-saurabhya-
santogramladibhih prthak
dravyavayava-vaisamyad

gandha eko vibhidyate

karambha : mélée ; puti : offensive ; saurabhya : parfumée ; $anta : douce ; ugra : forte,
piquante ; amla : acide ; adibhih : et ainsi de suite ; prthak : séparément ; dravya : de
substance ; avayava : des parties ; vaisamyat : selon la diversité ; gandhah : odeur ;

ekah : une ; vibhidyate : est divisée.

Lodeur, bien que d’essence unique, se fait diverse —tantot mixte, tantdt répugnante

et tantdt parfumée, douce, forte ou acide, etc.— selon les proportions dans lesquelles
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se combinent les substances d’ou elle émane.

TENEUR ET PORTEE : Des odeurs mixtes proviennent parfois de mets préparés a partir
d'ingrédients variés, tels des légumes cuits avec différentes sortes dépices et de
lasafoetida. Les mauvaises odeurs proviennent dendroits malsains, les odeurs fraiches
viennent du camphre, du menthol et dautres produits similaires, les odeurs fortes sont
celles de lail et des oignons par exemple, alors que les odeurs acides sont le propre du
curcuma et d’autres substances aigres. Le parfum originel est celui qui émane de la terre,

et il se manifeste de diverses maniéres lorsqu’il se mélange a diverses autres substances.

VERSET 46

bhavanar brahmanah sthanam
dharanam sad-visesanam
sarva-sattva-gunodbhedah

prthivi-vrtti-laksanam

bhavanam : en modelant des formes ; brahmanah : du Brahman Supréme ; sthanam :
en construisant des lieux de résidence ; dharanam : le fait de contenir des substances ;
sat-visesanam : distinguant le vaste espace ; sarva : de toute ; sattva : existence ; guna :
attributs ; udbhedah : le lieu de manifestation ; prthivi : de la terre ; vrtti : des

fonctions ; laksanam : les caractéristiques.

Les caractéristiques propres aux fonctions de la terre peuvent étre percues en
modelant des formes du Brahman Supréme, en érigeant des lieux de résidence, en
confectionnant des pots destinés a contenir de I'eau, etc. En d’autres mots, la terre

sert de soutien a tous les éléments.

TENEUR ET PORTEE : Divers éléments, tels le son, éther, lair, le feu et leau, peuvent
étre pergus dans la terre. Un autre trait particulier de la terre mentionné dans ce verset
est quelle permet la manifestation de différentes Formes du Seigneur Supréme. Cette
assertion de Kapila confirme que le Seigneur Souverain, le Brahman, possede
d’'innombrables Formes, décrites par les Ecritures. Or, par simple manipulation de la
terre et de ses produits, comme la pierre, le bois et les joyaux, ces Formes peuvent
apparaitre devant nos yeux. Lorsqu’une Forme de Sri Krsna ou de Sri Visnu devient
ainsi manifestée en statue de terre, il ne sagit pas la d’une représentation imaginaire
du Seigneur. La terre permet seulement de reproduire la Forme du Seigneur telle que

La décrivent les Ecritures.

La Brahma-samhita nous oftre une description du royaume de Krsna, de la variété du
monde spirituel, ainsi que des Formes spirituelles du Seigneur, lorsqu’ll joue de Sa
flate. Toutes ces Formes se trouvent dépeintes dans les Ecritures, et lorsquelles sont
modelées selon ces descriptions, elles deviennent dignes d’adoration. Contrairement

a ce qu'avance la philosophie mayavada, elles nont rien d’'imaginaire. On préte parfois
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au mot bhavana la signification, d’ailleurs fausse, d’“imagination”. Mais bhavana ne
signifie nullement “imagination” ; ce mot indique le fait de donner une forme tangible
aux descriptions des Textes védiques. La terre correspond enfin a lultime
transformation que doivent subir tous les étres ainsi que les attributs de la nature

matérielle qui les caractérisent.

VERSET 47

nabho-guna-viseso rtho
yasya tac chrotram ucyate
vayor guna-viseso ’rtho

yasya tat sparsanati viduh

nabhah-guna-visesah : la marque distinctive de Iéther (le son) ; arthah : lobjet de
perception ; yasya : dont ; tat : ce ; Srotram : le sens auditif ; ucyate : est appelé ; vayoh
guna-visesah : la marque distinctive de lair (lobjet du toucher) ; arthah : lobjet de
perception ; yasya : dont ; tat : ce ; sparsanam : le sens du toucher ; viduh : ils

connaissent.

Louie est le sens dont l'objet de perception est le son, et le toucher, celui dont I'objet

de perception est ce qui est touché.

TENEUR ET PORTEE : Le son compte parmi les attributs de léther et sert de matiére a
écoute. Pareillement, ce qui est touché caractérise lair et représente lobjet du toucher.

VERSET 48

tejo-guna-viseso ‘rtho
yasya tac caksur ucyate
ambho-guna-viseso ‘rtho
yasya tad rasanam viduh
bhumer guna-viseso ‘rtho

yasya sa ghrana ucyate

tejah-guna-visesah : la marque distinctive du feu (la forme) ; arthah : lobjet de
perception ; yasya : dont ; tat : ce ; caksuh : la vue ; ucyate : est appelé ;
ambhah-guna-visesah : la marque distinctive de leau (le gotit) ; arthah : lobjet de
perception ; yasya : dont ; tat : ce ; rasanam : le gott ; viduh : ils savent ; bhimeh
guna-visesah : la marque distinctive de la terre (lodeur) ; arthah : lobjet de perception ;

yasya : dont ; sah : ce ; ghranah : Todorat ; ucyate : est appelé.

La vue est le sens dont l'objet de perception réside dans la forme, laquelle

caractérise le feu. Le goit, lui, a pour objet de perception la saveur, qui est la
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marque de l'eau. Enfin, l'odorat a pour objet de perception l'odeur, qui appartient

en propre a la terre.

VERSET 49

parasya drsyate dharmo
hy aparasmin samanvayat
ato viseso bhavanam

bhumav evopalaksyate

parasya : de la cause ; dréyate : est observé ; dharmah : les caractéristiques ; hi : en
vérité ; aparasmin : dans leffet ; samanvayat : dans lordre ; atah : ensuite ; visesah : la
marque particuliere ; bhavanam : de tous les éléments ; bhiimau : dans la terre ; eva :

seul ; upalaksyate : est visible.

Puisque la cause peut étre percue a travers leffet, les caractéristiques de la
premiére sont visibles dans le second. Voila pourquoi les traits propres a tous les

éléments existent dans la terre seule.

TENEUR ET PORTEE : Le son présente la cause de léther, léther de lair, lair du feu, le
feu de leau, et leau de la terre. Seul le son existe dans léther ; lair, lui, contient et le son
et lobjet du toucher ; le son, lobjet du toucher et la forme se trouvent dans le feu ; leau
contient le son, lobjet du toucher, la forme et la saveur ; et la terre renferme aussi bien
le son, l'objet du toucher, la forme et la saveur que lodeur. Par suite, la terre représente
le réceptacle des attributs de tous les autres éléments, qui se trouvent réunis en elle. La
terre posséde donc les attributs de cing éléments ; leau, de quatre ; le feu, de trois ; l'air

de deux, et [éther nen posséde qu’un : le son.

VERSET 50

etany asarithatya yada
mahad-adini sapta vai
kala-karma-gunopeto

jagad-adir upavisat

etani : ces ; asamhatya : non mélangés ; yada : lorsque ; mahat-adini : le mahat-tattva,
le faux ego et les cing éléments grossiers ; sapta : sept en tout ; vai : en vérité ; kala : le
temps ; karma : laction ; guna : les trois attributs de la nature matérielle ; upetah :

accompagné de ; jagat-adih : lorigine de la création ; upavisat : pénétra.

Alors que tous ces éléments ne sétaient pas encore combinés, le Seigneur Souverain,
Torigine de la création, pénétra dans 'univers, suivi du temps, de Paction et des trois

gunas, avec Iénergie matérielle globale, qui comporte sept divisions.
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TENEUR ET PORTEE : Aprés avoir expliqué la manifestation des causes, Kapila décrit
maintenant celle des effets. Au moment ot les causes étaient encore séparées les unes des
autres, Dieu, la Personne Supréme, dans Sa Forme de Garbhodakasayi Visnu, pénétra a
lintérieur de chaque univers. Il était alors accompagné par les sept éléments
primordiaux, soit les cinq éléments grossiers, lénergie matérielle globale (le
mahat-tattva) et le faux ego. Cette intervention du Seigneur implique qu’ll S'introduisit
méme au ceeur des atomes composant 'univers. La Brahma-sarirhita (5.35) le corrobore
dailleurs en ces termes, andantara-stha-paramanu-cayantara-stham : Il ne Se trouve pas
seulement a I'intérieur de I'univers, mais également a I'intérieur de chaque atome et dans
le coeur de tous les étres. Ainsi, Garbhodakasayl Visnu, le Seigneur Supréme en

personne, pénétra-t-Il a 'intérieur de toutes choses.

VERSET 51

tatas tenanuviddhebhyo
yuktebhyo ‘ndam acetanam
utthitam puruso yasmad

udatisthad asau virat

tatah : ensuite ; tena : par le Seigneur ; anuviddhebhyah : de ces sept principes incités
a agir ; yuktebhyah : unis ; andam : un oeuf ; acetanam : sans intelligence ; utthitam :
se leva ; purusah : UEtre cosmique ; yasmat : de quoi ; udatisthat : apparut ; asau : ce ;

virat : célébré.

Puis, de ces sept principes, mis en mouvement et unis entre eux par la présence du
Seigneur, surgit un ceuf dénué d’intelligence, duquel apparut I’Etre cosmique dans

toute Sa gloire.

TENEUR ET PORTEE : Au cours de l'union charnelle, la rencontre des substances issues
des parents, faisant suite a la sécrétion d'une part et & lémulsionnement de lautre,
engendre une situation permettant a I'dme de sintroduire dans la matiére, et cette
combinaison déléments se développe graduellement jusqua devenir un corps entier. Or,
le méme principe sapplique a la création universelle : les ingrédients existaient déja,
mais ce nest quau moment ou le Seigneur pénétra a lintérieur qu’ils furent vraiment
activés. La réside la cause de la création. Nous pouvons dailleurs comprendre ce
phénomene a travers une expérience trés simple : si par exemple nous prenons de
largile, de [eau et du feu, ces éléments ne prendront la forme d’une brique que si nous
nous appliquons a les combiner. Sans I'intervention de Iénergie vivante, la matiére na
aucune chance de prendre forme. Pareillement, lunivers matériel ne se développe pas a
moins détre activé par le Seigneur Supréme en tant que le virat-purusa. Yasmad
udatisthad asau virat : grace a Son intervention, lespace fut créé, et la forme universelle

du Seigneur s’y manifesta.
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VERSET 52

etad andam visesakhyam
krama-vrddhair dasottaraih
toyadibhih parivrtam
pradhanenavrtair bahih
yatra loka-vitano ’yari

rapam bhagavato hareh

etat : cet ; andam : ceuf ; visesa-akhyam : dit visesa ; krama : 'un apres lautre ;
vrddhaih : accrus ; dasa : dix fois ; uttaraih : plus grands ; toya-adibhih : par leau, et
ainsi de suite ; parivrtam : enveloppé ; pradhanena : par le pradhana ; avrtaih :
recouverts ; bahih : a lextérieur ; yatra : ol ; loka-vitanah : Iétendue des systemes
planétaires ; ayam : cette ; rapam : forme ; bhagavatah : de Dieu, la Personne Supréme ;
hareh : de Sri Hari.

Cet ceuf universel, cest-a-dire Punivers sous la forme d’un ceuf, correspond a la
manifestation de I'énergie matérielle. Les couches deau, d’air, de feu, d’éther, de
faux ego et de mahat-tattva qui le recouvrent sont chacune dix fois plus épaisses
que la précédente, et la derniére couche est enveloppée par le pradhana. A
Pintérieur de cet ceuf se trouve la forme universelle de Sri Hari, laquelle contient

comme autant de parties de Son Corps les quatorze systémes planétaires.

TENEUR ET PORTEE : Lunivers que nous habitons —soit lespace intersidéral que nous
pouvons contempler avec ses innombrables planétes— a la forme d’un ceuf. De méme
quun ceuf est recouvert d'une coquille, I'univers se trouve enveloppé par diverses
couches de matiere. Il y a d'abord une couche deau, puis une de feu, puis d’air, puis
déther, et enfin, la crotite qui retient toutes les autres : pradhana. A l'intérieur de cet
univers en forme doeuf se trouve la forme universelle du Seigneur en tant que le
virat-purusa, et les différents systémes planétaires représentent diverses parties de Son
Corps. Ceci a déja été expliqué au début du Srimad-Bhagavatam, dans le deuxiéme
Chant. On considére en effet les systemes planétaires comme différentes parties du
corps de la forme universelle du Seigneur. Pour les hommes incapables d’adorer
directement la Forme spirituelle et absolue de Dieu, il est recommandé de méditer sur
cette forme universelle et de lui offrir un culte. Le systeme planétaire le plus bas,
Patala, sera alors per¢u comme la plante des pieds du Seigneur Supréme, la Terre
comme Son ventre, et Brahmaloka (le plus haut de tous les systémes planétaires, celui

ou vit Brahma) comme Sa téte.

Le virat-purusa compte parmi les avatdaras. Ainsi que le confirme la
Brahma-sarhita, la Forme originelle du Seigneur est celle de Krsna : adi-purusa. Le
virat-purusa est aussi purusa, mais Il nest pas U'adi-purusa. Ladi-purusa est Krsna :
i$varah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah anadir adir govindah. La
Bhagavad-gita reconnait également Krsna comme l'adi-purusa, I'Etre originel.

Krsna y déclare en effet : “Nul nest plus grand que Moi”. Il existe d’'innombrables
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émanations du Seigneur qui toutes sont purusa, ou maitres et bénéficiaires, mais ni
le virat-purusa ni les purusa-avataras —Karanodakasayl Visnu, Garbhodakasay1
Visnu et Ksirodakasayi Visnu—, comme aucune des multiples autres émanations du
Seigneur, ne sont la Forme originelle. Dans chaque univers, il y a un
Garbhodakasayi Visnu, un virat-purusa et un Ksirodakasayl Visnu. Notre verset
décrit la manifestation tangible de ce virat-purusa. Et toute personne ayant une
compréhension limitée de Dieu, la Personne Supréme, peut porter ses pensées sur

Sa forme universelle, car telle est la recommandation du Srimad-Bhagavatam.

Une idée des dimensions de l'univers nous est ici donnée. Son enveloppe
extérieure se compose de couches deau, d’air, de feu, déther, de faux ego et de
mahat-tattva, et chaque couche est dix fois plus importante que la précédente.
Lespace cosmique contenu a l'intérieur de ces couches ne peut étre mesuré par
aucun homme de science ni dailleurs par qui que ce soit, et au-dela de cet espace
se trouvent sept couches déléments, chacune dix fois plus grande que la
précédente. La couche deau est elle-méme dix fois plus grande que le diametre de
l'univers, puis vient la couche de feu, dix fois plus grande que la couche deau, et
la couche d’air est a son tour dix fois plus épaisse que la couche de feu. De telles
dimensions sont tout simplement inconcevables pour le petit cerveau de létre

humain.

Il est également précisé que cette description est celle d’'un seul univers en forme dceuf.
Il existe d'innombrables univers en dehors du nétre, dont certains sont infiniment plus
grands. De fait, l'univers que nous habitons est dit étre le plus petit ; cest la raison pour
laquelle le maitre de cet univers, Brahma, n'a que quatre tétes pour l'administrer. Car
dans d’autres univers, dont les dimensions dépassent de loin celles du notre, Brahma
posséde davantage de tétes. Le Caitanya-caritdmrta rapporte quun jour, tous ces
Brahmas furent appelés par Krsna a la requéte du notre, qui fut alors frappé de stupeur
a la vue des autres Brahmas, tous plus grands que lui. Telle est la puissance
inconcevable du Seigneur. Nul ne peut apprécier la grandeur de Dieu par la spéculation
intellectuelle ou en commettant la grossiére erreur de sidentifier a Lui. De telles

tentatives relévent de la folie.

VERSET 53

hiranmayad anda-kosad
utthaya salile Sayat
tam avisya maha-devo
bahudha nirbibheda kham

hiranmayat : doré ; anda-kosat : de lceuf ; utthaya : se levant ; salile : sur leau ; sayat :
reposant ; tam : dedans ; avisya : ayant pénétré ; mahd-devah : Dieu, la Personne

Supréme ; bahudha : de plusieurs fagons ; nirbibheda : divisa ; kham : ouvertures.
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Le Seigneur Souverain, le virat-purusa, S’installa dans cet ceuf doré qui reposait

sur leau, et le divisa en plusieurs parties.
VERSET 54

nirabhidyatasya prathamari
mukham vani tato "bhavat
vanya vahnir atho ndse

pranoto ghrana etayoh

nirabhidyata : apparut ; asya : de Lui ; prathamam : en premier lieu ; mukham : une
bouche ; vani : lorgane de la parole ; tatah : ensuite ; abhavat : vint ; vanya : avec
lorgane de la parole ; vahnih : le deva du feu ; athah : ensuite ; nase : les deux narines ;

prana : lair vital ; utah : joint ; ghranah : le sens olfactif ; etayoh : en eux.

En premier lieu, il manifesta une bouche, puis vint l'organe de la parole, et avec lui
le deva du feu qui gouverne cet organe. Apparurent ensuite deux narines, et en

elles le sens olfactif, de méme que le prana, lair vital.

TENEUR ET PORTEE : Avec la manifestation de la parole vint également celle du feu ; et

avec la manifestation des narines, lair vital, la respiration et lodorat.

VERSET 55

ghranad vayur abhidyetam
aksini caksur etayoh
tasmat siiryo nyabhidyetar

karnau srotrar tato disah

ghranat : du sens olfactif ; vayuh : le deva du vent ; abhidyetam : apparut ; aksini : les
deux yeux ; caksuh :la vue ; etayoh : en eux ; tasmat : de cela ; siryah : le deva du Soleil ;
nyabhidyetam : apparut ; karnau : les deux oreilles ; Srotram : le sens de l'audition ;

tatah : de cela ; disah : les devas gouvernant les directions.

Apres lodorat se manifesta le deva du vent, qui gouverne ce sens. Ensuite, deux
yeux apparurent sur la forme universelle, et en eux la vue. Faisant suite a ce sens
apparut le deva du Soleil, qui le gouverne. Puis apparurent deux oreilles, et en elles

I'ouie, avec les Dig-devatas, les devas gouvernant les directions.

TENEUR ET PORTEE : Ces versets décrivent la manifestation des différentes parties de la
forme universelle du Seigneur et l'apparition de leurs deva-maitres. Tout comme dans le
ventre de la mere les diftérentes parties du corps de lenfant se forment graduellement,
dans la matrice de l'univers divers éléments procédent de la forme universelle du

Seigneur. Ainsi apparaissent les sens, et avec eux autant de devas qui les gouvernent. Ce
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verset du Srimad-Bhagavatam, de méme dailleurs que la Brahma-sarithitd, corrobore en
effet que le Soleil se manifeste aprés la création des yeux de la forme universelle du
Seigneur. Ainsi, son existence repose sur celle des yeux de la forme universelle. La
Brahma-sambhita enseigne également, yac-caksur esa savita : le Soleil (savita) représente
lceil de Krsna, la Personne Souveraine. En vérité, tout est créé a partir du Corps
universel du Seigneur Supréme. La nature matérielle ne sert qua fournir les matériaux
nécessaires a la création. Cette derniére savére donc étre lceuvre du Seigneur, ainsi que
le confirme la Bhagavad-gita (1X.10), mayadhyaksena prakrtih siyate sa-caracaram :
“Cest sous Ma direction que la nature matérielle engendre tous les étres, mobiles et

immobiles, au sein du cosmos”.

VERSET 56

nirbibheda virajas tvag-
roma-smasrv-adayas tatah
tata osadhayas casan

7:

iSnaw nirbibhide tatah

nirbibheda : apparut ; virdjah : de la forme universelle ; tvak : la peau ; roma : le poil ;
Smasru : la barbe, la moustache ; adayah : et ainsi de suite ; tatah : ensuite ; tatah : sur
ce ; osadhayah : les herbes et les drogues ; ca : et ; asan : apparurent ; Sisnam : les

organes génitaux ; nirbibhide : apparurent ; tatah : apres ceci.

Se manifesta ensuite la peau du virat-purusa, la forme universelle du Seigneur, et
avec elle les cheveux, la moustache et la barbe. Aprés quoi toutes les herbes et les

drogues devinrent manifestées, puis les organes génitaux.

TENEUR ET PORTEE : La peau est le siége des sensations tactiles, et les devas dirigeant

la production des herbes et des drogues médicinales gouvernent également le toucher.

VERSET 57

retas tasmad dpa asan
nirabhidyata vai gudam
gudad apano ’pandc ca

mrtyur loka-bhayankarah

retah : le liquide séminal ; tasmat : de cela ; dpah : le deva qui gouverne les eaux ; dsan :
apparurent ; nirabhidyata : se manifesta ; vai : en vérité ; gudam : un anus ; gudat : de
Panus ; apanah : lorgane de défécation ; apanat : de lorgane de défécation ; ca : et ;

myrtyuh : la mort ; loka-bhayam-karah : suscitant la crainte par tout lunivers.

Apparurent ensuite le liquide séminal (ce qui permet la procréation) ainsi que le
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deva gouvernant les eaux. Aprés quoi se manifestérent un anus, des organes

d’évacuation et le deva de la mort, redouté par tout Punivers.

TENEUR ET PORTEE : [l ressort de ce verset que le fait de perdre sa semence entraine la mort.
Cest pourquoi les yogis et les spiritualistes désireux de vivre plus longtemps que le commun
des hommes observent volontairement la continence. Plus on peut garder sa semence, et
plus on éloigne le probleme de la mort. Il y a de nombreux yogis qui vivent jusquia trois cents,
ou méme sept cents ans, grice a cette pratique ; et le Srimad-Bhagavatam établit clairement
ici que la perte du liquide séminal est a lorigine de la mort tant redoutée. Plus une personne

sattache au plaisir de la chair, et plus elle sexpose a une mort précoce.

VERSET 58

hastau ca nirabhidyetam
balari tabhyam tatah svarat
padau ca nirabhidyetari

gatis tabhyari tato harih

hastau : les deux mains ; ca : et ; nirabhidyetam : furent manifestées ; balam : le
pouvoir ; tabhyam : delles; tatah : ensuite ; svarat : Indra ; padau : les deux pieds; ca :
et ; nirabhidyetam : devinrent manifestés ; gatih : l'aptitude a se déplacer ; tabhyam :

deux ; tatah : puis ; harih : Sri Visnu.

Apparurent alors les deux mains de la forme universelle du Seigneur, et avec elles
le pouvoir de prendre et de lacher les objets ; puis ce fut Indra. Vinrent ensuite les

jambes, et avec elles Paptitude a se déplacer ; alors parut Sri Visnu.

TENEUR ET PORTEE : Le deva gouvernant les mains est Indra, et celui qui dirige le
mouvement est Visnu, la Personne Souveraine, apparu avec la manifestation des

jambes du virat-purusa.

VERSET 59

nadyo sya nirabhidyanta
tabhyo lohitam abhrtam
nadyas tatah samabhavann

udaram nirabhidyata

nadyah : les veines ; asya : de la forme universelle ; nirabhidyanta : devinrent
manifestées ; tabhyah : delles;lohitam : le sang ; abhrtam : fut produit ; nadyah : les
riviéres ; tatah : de cela ; samabhavan : apparurent ; udaram : lestomac ; nirabhidyata :

devint manifesté.
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Puis se manifestérent les veines de la forme universelle, et avec elles les globules
rouges, ou le sang. Leur succédérent les riviéres (les devas gouvernant les veines),

puis P'abdomen de la forme universelle.

TENEUR ET PORTEE : Les vaisseaux sanguins sont comparés a des riviéres ; et lorsque
les veines apparurent dans la forme universelle, se manifestérent également les rivieres
sur les différentes planétes. Le deva-maitre des rivieres gouverne le systeme nerveux.
Aussi, en médecine ayur-védique, on recommande aux personnes souffrant

d’instabilité nerveuse de prendre un bain dans le coulant d’une riviére.

VERSET 60

ksut-pipase tatah syatam
samudras tv etayor abhut
athdsya hrdayawm bhinnam

hrdayan mana utthitam

ksut-pipase : la faim et la soif ; tatah : ensuite ; syatam : apparurent ; samudrah :
locéan; tu: puis; etayoh : a leur suite ; abhit : apparut ; atha : ensuite ; asya : de la
forme universelle ; hrdayam : le coeur ; bhinnam : apparut ; hrdayat : du ceeur ; manah :

le mental ; utthitam : apparut.

Ce furent ensuite les sensations de faim et de soif, suivies des océans, qui se
manifestérent. Le cceur de la forme universelle apparut alors, et a sa suite le

mental.

TENEUR ET PORTEE : Locéan est considéré comme le deva-maitre de 'abdomen, dou
proviennent les impressions de faim et de soif. La médecine dyur-védique
recommande aux personnes souffrant de faim et de soif irréguliéres de se baigner dans

1) 7
ocean.

VERSET 61

manasas candrama jato
buddhir buddher girarih patih
ahankaras tato rudras

cittari caityas tato "bhavat

manasah : du mental ; candramah : la Lune ; jatah : apparut ; buddhih : l'intelligence ;
buddheh : de I'intelligence ; giram patih : le maitre du verbe (Brahma) ; ahanikarah : le
faux ego ; tatah : ensuite ; rudrah : Siva ; cittam : la conscience ; caityah : le deva

gouvernant la conscience ; tatah : ensuite ; abhavat : apparut.
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Aprés le mental vint la Lune, puis lintelligence, et ensuite Brahma. Puis

apparurent le faux ego, Siva, la conscience et enfin le deva gouvernant celle-ci.

TENEUR ET PORTEE : La Lune se manifesta aprés l'apparition du mental, et ceci
indique que la Lune gouverne le mental. De méme, Brahma, qui apparut apres
lintelligence, représente le deva-maitre de celle-ci, et Siva, qui apparut aprés le faux
ego, en est le deva-maitre. Autrement dit, le deva de la Lune se place sous le signe de
la vertu, tandis que Brahma se trouve dans la passion et Siva dans l'ignorance. La
manifestation de la conscience apres celle du faux ego nous permet de comprendre
que, des lorigine, la conscience matérielle se trouve sous 'influence de ignorance, et
quiconque désire se purifier doit d'abord purifier sa conscience. Or, la conscience de
Krsna est la méthode qui permet deffectuer cette purification. Dés que la conscience
est purifiée, le faux ego disparait. Le faux ego, ou identification erronée, correspond au
fait de prendre le corps pour le moi véritable. Sri Caitanya confirme ceci dans Son
Siksastaka, ot Il établit que le premier fruit du chant du mahd-mantra Hare Krsna est
la purification de la conscience, ou du miroir du mental, a la suite de quoi séteint
aussitot le brasier de lexistence matérielle. Ce feu briilant est di au faux ego, et dés que
ce dernier se trouve éliminé, létre est a méme de saisir son identité réelle. A ce
moment, létre est véritablement libéré des griffes de maya. Des l'instant ol lon est
délivré du faux ego, l'intelligence retrouve également sa pureté, et le mental se fixe a

jamais sur les pieds pareils-au-lotus de Dieu, la Personne Supréme.

Le Seigneur Souverain parut un jour de pleine lune en la personne de Gauracandra, “la
lune divine immaculée”. La lune matérielle est parsemée de taches, mais la lune divine,
Gauracandra, est immaculée. Aussi, pour fixer le mental purifié sur le service du Seigneur
Supréme, il faut adorer Gauracandra, cette lune sans tache. Les étres dominés par la
passion matérielle ou désireux dutiliser leur intelligence pour progresser sur le plan
matériel rendent généralement un culte & Brahma, tandis que ceux que recouvre
lignorance grossiére et qui sidentifient & leur corps, adorent plutot Siva. Ainsi, des
matérialistes tels que Hiranyakasipu et Ravana sont des adorateurs de Brahma ou de Siva,
tandis que Prahlada et les bhaktas qui se vouent a la conscience de Krsna nadorent que le

Seigneur Supréme, Dieu.

VERSET 62

ete hy abhyutthita deva
naivasyotthapane *Sakan
punar avivisuh khani

tam utthapayitum kramat

ete : ces ; hi : en vérité ; abhyutthitah : manifestés ; devah : devas ; na : pas ; eva : du
tout ; asya : du virat-purusa ; utthapane : déveiller ; asakan : furent capables ; punah :
encore ; avivisuh : ils pénétrérent ; khani : dans les ouvertures du corps ; tam : Lui ;

utthapayitum : pour éveiller ; kramat : I'un apres l'autre.
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Lorsque les devas et les divinités gouvernant les divers sens furent ainsi manifestés,
ils voulurent éveiller la source de leur existence. Mais n’y parvenant pas, ils

retournérent I'un apreés 'autre dans le corps du virat-purusa, pour le réveiller.

TENEUR ET PORTEE : Afin de réveiller le deva-maitre endormi a l'intérieur, on doit
réorienter les activités sensorielles en se concentrant sur 'intérieur plutot que sur
lextérieur. Les versets qui suivent expliqueront clairement quelles sont les

activités sensorielles requises pour réveiller le virat-purusa.
VERSET 63

vahnir vaca mukhari bheje
nodatisthat tada virat
ghranena nasike vayur

nodatisthat tada virat

vahnih : le deva du feu ; vaca : lorgane de la parole ; mukham : la bouche ; bheje : entra ;
na: ne pas ; udatisthat : se réveilla ; tada : alors ; virat : le virat-purusa ; ghranena : avec
le sens olfactif ; nasike : dans Ses deux narines ; vayuh : le deva des airs ; na : ne pas ;

udatisthat : Se réveilla ; tada : alors ; virat : le virat-purusa.

Le deva du feu pénétra dans Sa bouche avec I'organe de la parole, mais le
virat-purusa ne Se réveilla point. Alors, le deva du vent pénétra dans Ses narines

avec l'odorat, mais le virat-purusa refusa toujours de Se réveiller.

VERSET 64

aksini caksusadityo
nodatisthat tada virat
Srotrena karnau ca diso

nodatisthat tada virat

aksini: Ses deux yeux ; caksusa : avec le sens de la vue ; adityah : le deva du Soleil ; na :
ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : alors ; virat : le virat-purusa ; Srotrena : avec
louie ; karnau : Ses deux oreilles ; ca : et ; disah : les devas gouvernant les directions ;

na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : alors ; virat : le virat-purusa.
Le deva du Soleil pénétra dans les yeux du virat-purusa avec la vue, mais le

virat-purusa ne Se réveilla pas davantage. A leur tour, les devas gouvernant les

directions pénétrerent dans Ses oreilles avec I'ouie, mais sans plus d’effet.

VERSET 65
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tvacarir romabhir osadhyo
nodatisthat tada virat
retasd Sisnam apas tu

nodatisthat tada virat

tvacam : la peau du virat-purusa ; romabhih : avec les poils de Son corps ; osadhyah : les
devas gouvernant les herbes et les plantes ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : alors ;
virat : le virat-purusa ; retasd : avec la faculté de procréer ; Sisnam : lorgane de
reproduction ; apah : le deva de leau ; tu : ensuite ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada :

alors ; virat : le virat-purusa.

Les deva-maitres de la peau, des herbes et des plantes aromatiques entrérent
dans la peau du virat-purusa avec les poils recouvrant le corps, mais 'Etre cosmique
ne Se réveillait toujours pas. Le deva de leau pénétra dans Son organe de

reproduction avec la faculté de procréer, sans réussir davantage a Le réveiller.
VERSET 66

gudam mrtyur apanena
nodatisthat tada virat
hastav indro balenaiva

nodatisthat tada virat

gudam : Son anus ; mrtyuh : le deva de la mort ; apanena : avec lorgane de défécation ;
na: ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ; virat : le virat-purusa ; hastau :
les deux mains ; indrah : Indra ; balena : avec le pouvoir de prendre et de lacher les
objets ; eva : en vérité ; na : ne pas ; udatisthat : réveilla ; tada : méme alors ; virdt : le

virat-purusa.

Le deva de la mort pénétra dans Son anus avec le pouvoir d’évacuer, mais ceci ne
parvint pas non plus a stimuler le virat-purusa. Le deva Indra pénétra alors dans
Ses mains avec le pouvoir de prendre et de lacher les objets, mais Il ne Se levait

toujours pas.
VERSET 67

visnur gatyaiva caranau
nodatisthat tada virat
nadir nadyo lohitena

nodatisthat tada virat

visnuh : Sri Visnu ; gatya : avec la faculté de se mouvoir ; eva : en vérité ; caranau : Ses
deux pieds ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ; virat : le
virat-purusa ; nadih : Ses vaisseaux sanguins ; nadyah : les riviéres, ou les devas

gouvernant les riviéres ; lohitena : avec le sang, avec Iénergie de la circulation ; na : ne
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pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ; virdt : le virat-purusa.

Sri Visnu entra dans Ses pieds avec la faculté de Se mouvoir, mais en vain. Les
riviéres s’'introduisirent dans Ses vaisseaux sanguins avec le sang et sa faculté de

circuler, mais I’Etre cosmique ne bougeait toujours pas.
VERSET 68

ksut-trdbhyam udarari sindhur
nodatisthat tada virat
hrdayam manasa candro

nodatisthat tada virat

ksut-trdbhyam : avec la faim et la soif ; udaram : Son abdomen ; sindhuh : Tocéan, ou
le deva gouvernant locéan ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ;
virat : le virat-purusa ; hrdayam : Son coeur ; manasa : avec le mental ; candrah : le deva
de la Lune ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ; virat : le

virat-purusa.

Locéan pénétra dans Son ventre avec la faim et la soif, mais I'Etre cosmique refusa
méme alors de Se lever. Puis le deva de la Lune pénétra dans Son cceur avec le

mental, mais toujours en vain.
VERSET 69

buddhya brahmapi hrdayam
nodatisthat tada virat
rudro "bhimatya hrdayari
nodatisthat tada virat

buddhya : avec lintelligence ; brahma : Brahma ; api : aussi ; hrdayam : Son
ceeur ; na : ne pas ; udatisthat : Se réveilla ; tada : méme alors ; virat : le virat-purusa ;
rudrah : Siva ; abhimatya : avec lego ; hrdayam : Son cceur ; na : ne pas ; udatisthat : Se

réveilla ; tada : méme alors ; virat : le virat-purusa.

Brahma pénétra également dans Son coeur avec l'intelligence mais sans réussir
davantage a convaincre I’Etre cosmique de Se lever. Et Rudra lui-méme vint en Son

cceur avec le faux ego, mais sans plus de succes.
VERSET 70

cittena hrdayaw caityah
ksetra-jfiah pravisad yada
virat tadaiva purusah
salilad udatisthata
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cittena : avec la raison, la conscience ; hrdayam : le coeur ; caityah : le deva gouvernant
la conscience ; ksetra-jfiah : le connaissant du champ d’action ; pravisat : entra ; yada :
lorsque ; virat : le virat-purusa ; tada : alors ; eva : seulement ; purusah : 'Etre

cosmique ; salilat : de leau ; udatisthata : Se leva.

Cependant, lorsque le maitre intérieur, le deva gouvernant la conscience, pénétra dans

le coeur avec la raison, a ce moment méme I’Etre cosmique Se leva des eaux causales.

VERSET 71

yatha prasuptam purusam
pranendriya-mano-dhiyah
prabhavanti vina yena

notthapayitum ojasa

yatha : tout comme ; prasuptam : dormant ; purusam : un homme ; prana : lair vital ;
indriya : les sens permettant d’agir et denregistrer la connaissance ; manah : le mental ;
dhiyah : I'intelligence ; prabhavanti : sont capables ; ving : sans ; yena : de qui (’Ame

Supréme) ; na : ne pas ; utthapayitum : de réveiller ; ojasa : par leur propre pouvoir.

orsqu’un homme dort, tous ses pouvoirs matériels —I’énergie vitale, les sens de
L ’un h dort, t tériels —1’ tale, 1 d
perception, les sens d’action, le mental et Pintelligence— ne peuvent le réveiller.

Seule peut I'y aider PAme Supréme.

TENEUR ET PORTEE : Ces versets décrivent en détail la philosophie du sarikhya en ce
sens que le virat-purusa, ou la forme universelle du Seigneur Supréme, représente la
source originelle des divers organes sensoriels et des devas les gouvernant. La relation
existant entre le virdt-purusa et les devas ou les étres distincts est si complexe que le
virat-purusa ne peut étre réveillé par la simple action des organes sensoriels, lesquels
se trouvent liés aux devas qui les gouvernent. Ainsi il nest pas possible de réveiller le
virat-purusa ou de raviver notre lien avec Dieu, la Personne Souveraine, a travers des
activités matérielles. Seul le service de dévotion et le détachement peuvent nous

permettre de nous lier a 'Absolu.

VERSET 72

tam asmin pratyag-atmanam
dhiya yoga-pravrttaya
bhaktya viraktya jiianena

vivicyatmani cintayet

tam : sur Lui ; asmin : en ceci ; pratyak-atmanam : TAme Supréme ; dhiya : avec le

mental ; yoga-pravrttaya : absorbés dans le service de dévotion ; bhaktya : a travers la
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1 dévotion ; viraktya : a travers le détachement ; jianena : a travers le savoir spirituel ;
2 vivicya : considérant avec soin ; atmani : dans le corps ; cintayet : l'on doit méditer.

3

4 Par suite, a travers la dévotion, le détachement et le développement du savoir
5 spirituel acquis en ce concentrant sur le service de dévotion, il faut méditer sur cette
6 Ame Supréme présente en ce méme corps bien que simultanément séparée de lui.

7

8 TENEUR ET PORTEE : Nous pouvons réaliser la présence en nous de ’Ame Supréme.
9 Celle-ci Se trouve en effet a 'intérieur de notre corps, mais elle demeure indépendante
10 de lui, car elle le transcende. Bien qu’habitant le méme corps que I'ame distincte, TAme
1 Supréme na aucun attachement pour celui-ci, au contraire de l'ame distincte. Il sagira
12 donc de se détacher de lenveloppe charnelle par la pratique du service de dévotion.
13 Ce verset stipule clairement qu’il faut servir I'Etre Supréme avec dévotion (bhaktya).
14 Ainsi que lenseignait le second chapitre du premier Chant du Srimad-Bhagavatam
15 (12.7), vasudeve bhagavati bhakti-yogah prayojitah : lorsquavec une dévotion
16 parfaitement pure, létre sert Vasudeva, lomniprésent Visnu, le Seigneur Souverain, il
17 commence aussitot a se détacher de I'univers matériel. Or, le but du sarikhya consiste
18 précisément a se débarrasser de la souillure matérielle, et ceci nest possible que par
19 le service de dévotion offert au Seigneur Supréme avec dévotion.

20

2 Lorsque létre est détaché de lattrait pour la prospérité matérielle, il peut alors
2 véritablement concentrer son mental sur TAme Supréme. Tant que le mental se trouve
23 distrait par la matiére, il nest possible de concentrer ni le mental ni intelligence sur
24 Dieu ou sur Sa manifestation partielle, "Ame Supréme. En dautres termes, il est
25 impossible de concentrer son mental et son énergie sur I'Etre Supréme a moins détre
2 détaché de l'univers matériel. Ce nest quaprés sétre ainsi détaché que lon peut
27 véritablement acquérir la connaissance spirituelle de la Vérité Absolue. Aussi longtemps
28 que lon demeure empétré dans le plaisir des sens, ou la jouissance matérielle, il savere
29 impossible de saisir la Vérité Absolue. Ce que confirme la Bhagavad-gita (XVIIL54) :
30 Iétre affranchi de la souillure matérielle devient heureux et peut alors adopter la pratique
31 du service de dévotion, lequel lui permet datteindre a la libération.

32

33 Le premier Chant du Srimad-Bhagavatam établit que létre devient joyeux en pratiquant
34 le service de dévotion. Dans cet état de bonheur, il devient possible de saisir la science
35 de Dieu, ou la conscience de Krsna ; sinon, la chose est impossible. [étude analytique des
36 éléments de la nature matérielle et la concentration du mental sur TAme Supréme
37 représentent lessence de la philosophie du sarkhya. Et la perfection de ce sankhya-yoga
38 culmine dans le service de dévotion offert a la Vérité Absolue.

39

40 Ainsi sachévent les enseignements de Bhaktivedanta sur le vingt-sixiéme chapitre du
a1 troisiéme Chant du Srimad-Bhagavatam, intitulé : “Les principes fondamentaux de la
a2 nature matérielle”.

43

2 Comme le disait Prahlada Maharaja, la conscience de Krsna devrait étre enseignée des lenfance,
15 vu l'importance de lobjectif visé que permet datteindre la fin de la vie humaine. Et létude
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analytique de la nature matérielle, dite sarnikhya-yoga, occupe une place tres importante dans
cette éducation. Pourquoi ? Parce que Iénergie matérielle, recouvrant déja notre savoir spirituel,
va toujours continuer a se charger de nous faire oublier les choses telles quelles sont et nous
convaincre de chercher comme nous lavons fait depuis des temps immémoriaux un refuge
quelconque, garant soi-disant de bonheur dans le monde matériel, ce qui en fait ne reléve que de
lignorance par pure illusion. Telle est loeuvre de maya a son meilleur. Sous 'influence de maya
‘ame conditionnée oublie du méme coup l'unique et incomparable refuge des pieds pareils-au-
lotus de Krsna, Dieu, la Personne Supréme. Ainsi reste-t-elle perpétuellement prisonniere de
lexistence matérielle, toujours aussi empéchée de voir les choses telles quelles sont en terme de
la relation de tout ce qui existe avec la source originelle de tout ce qui existe, Krsna. Une telle vie
est vraiment signe de la «maladie de Iame ». Une 4me en santé embrasse le service de dévotion
de tout cceur. A cet effet Krsna dit dans la Bhagavad-gita (10.8) : « Des mondes spirituel et
matériel Je suis la source, de Moi tout émane. Les sages qui connaissent parfaitement cette vérité
Me servent et M'adorent de tout leur cceur. »

Vaut mieux, et toujours en est-il ainsi, de savoir écouter la science de Dieu dautorités
compétentes et laisser le processus dassimilation du savoir spirituel gagner notre &me au plus
profond de notre coeur par la grace indicible du Maitre Supréme, ’Ame Supréme agissant a titre
de caitya-guru. Telle est la voie par excellence den ressortir grandi en matiere de réalisation
spirituelle peu importe notre conditionnement matériel. Des quon se met a écouter ce qui a trait
a Dieu, la Personne Supréme, le processus se met en marche.

Dans une classe sur la Bhagavad-gita (4.34) du 12 aotit 1966, & New York, Srila Prabhupada
explique ce quest le caitya-guru :

Krsna est présent dans votre cceur. Krsna est le..., Il agit en tant que maitre spirituel,
caitya-guru. Caitya-guru. Caitya-guru signifie le guru, ou le maitre spirituel, qui est

présent dans mon coeur, citta. Donc Srnvatari sva-kathah krsnah.
Tout ce qu’il nous faut, cest une envie aigué, un vif désir découter ce qui a trait & Krsna.

«Sri Krsna, le Seigneur Supréme, qui Se tient dans le cceur de chaque étre sous la
forme du Paramatma et veille au bien de Son loyal dévot, purifie de tout désir matériel
le caeur ou sest développé un vif désir dentendre Son message, lequel abonde en vertu

lorsqu’il est transmis et regu comme il convient. » (SB. 1.2.17)

Nous vous présentons une classe de Srila Prabhupada sur le Srimad-Bhagavatam (7.6.1) donnée
a Delhi, le 15 novembre 1971 :

Prabhupada : [prema-dhvani] Merci beaucoup. [les dévots oftrent leur hommage]

Dr Atmaram, Mesdames et Messieurs, je vous remercie beaucoup détre venus ici et de
participer & ce mouvement pour la conscience de Krsna. Aujourd’hui, je vais parler
d’un chapitre du Srimad-Bhagavatam. 11 sagit du Septiéme Chant, Sixiéme Chapitre,
un verset prononcé par Prahlada Maharaja. [SB. 7.6.1]
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Prahlada Maharaja était un grand dévot et son pére un grand athée. La lutte entre le
théiste et 'athée est perpétuelle ; elle nest pas nouvelle. En fait, quiconque se trouve
dans ce monde matériel est censé étre athée. De la méme fagon que le gouvernement
rassemble tous les criminels dans une prison, ceux qui désobéissent aux lois du

Seigneur Supréme sont envoyés dans ce monde matériel.

iccha-dvesa-samutthena
sarge yanti parantapa
(B.g.,7.27]

Iccha et dvesa. Iccha signifie désirer et dvesa signifie hair. Ces deux choses existent ;
cest naturel. Une entité vivante... Méme en Dieu, il y a de telles choses, mais en Dieu,
parce qu’ll est absolu, Ses hiritsa, dvesa ou I'amour est la méme chose, advaya-jiiana.
De méme, les ennemis, les athées, comme Hiranyakasipu, Ravana, Karhsa, ont été tués

par Dieu, mais ils ont recu le méme salut. Cest cela Dieu, 'absolu.

Prahlada Maharaja était donc un fils dathée. Son pére ne lui permettait pas de cultiver
la conscience de Krsna, mais il était naturellement conscient de Krsna, et des qu’il en
avait [occasion a école... Parce que lécole était également pleine détudiants nés de
pere athée. Dés qu’il en avait loccasion, & 'heure du lunch, il parlait de la conscience

de Dieu. Ce chapitre est donc ici. Il enseigne a ses camarades de classe :

kaumara dacaret prajiio
dharman bhagavatan iha
durlabharin manusari janma
tad apy adhruvam arthadam
[SB.7.6.1]

Telle est la science. Durlabham manusam janma : cette forme humaine de corps est
tres, tres difficile a obtenir. Dans ce monde matériel, il existe 8 400 000 espéces de vie :
jalaja nava-laksani sthavara laksa-virisati [Padma Purana). Les animaux aquatiques
sont au nombre de neuf lakhs, 900 000. De méme, sthavara. Sthavara signifie ceux qui
ne peuvent pas bouger, comme les arbres, les plantes, les collines, ils sont appelés
sthavara. Et ceux qui peuvent bouger sont appelés jangama. Sthavara-jarigama : qui

bouge et qui ne bouge pas. Mais tous sont des étres vivants.

Ces étres immobiles, a savoir les arbres, les plantes, I'herbe, ne peuvent donc pas
bouger, elles sont apadani. On les appelle apadani, apadani catus-padam. Tout y est
décrit, la loi de la nature. Ahastani sahastanam apadani catus-padam [SB. 1.13.47].
Ninam mahatam tatra jivo jivasya jivanam. Ahastani sahastanam : tout comme
’homme a des mains, il mange un animal qui n’a pas de main, mais seulement des
pattes, ce qui signifie pasu. De méme, apadani catus-padam. Apadani signifie
quelqu’un qui n’a pas de jambes, qui ne peut pas bouger - cela signifie que les arbres,

les plantes, 'herbe et la paille sont des aliments pour les catus-padam, pour les
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animaux : chévres, vaches, buflles. Ils les mangent. Ninam mahatari tatra : et ceux qui

sont fajbles peuvent étre mangés par les forts.

Ainsi, jivo jivasya jivanam : chaque entité vivante est la nourriture d’'une autre entité
vivante. Tout comme nous mangeons des animaux ici — pas nous, mais certains dentre
nous — mais nous pouvons également étre mangés par les tigres, parce que le tigre est

fort. Donc ninari mahatam tatra. Dans les jungles, il y a des serpents, de grands

serpents — ils mangent les petits serpents. Cest donc une lutte pour lexistence qui se déroule.

Nous devons donc passer par toutes ces vies : la vie arboricole, la vie aquatique...
Lorsque le monde entier sest fondu dans leau, pralaya-payodhi jale [Sri Dasavatara
Stotra 1], & cette époque, les entités vivantes étaient sous forme de poissons, danimaux
aquatiques. Puis, au fur et & mesure que la terre sasséchait, les entités vivantes ont
commencé a prendre la forme d’arbres, de plantes et d’herbes. Puis progressivement,
jalaja nava-laksani sthavara laksa-vimsati krmayo rudra-sankhyakah [Padma Puranal
Krmayo signifie insectes. Il y a différentes sortes d’insectes ; il y a onze lakhs despeces.
Et puis, paksinari dasa-laksanam. Vous savez, chacun dentre vous l'a vu, que les vers
développent leurs plumes. Les fourmis aussi, au moment de la mort, développent

leurs plumes.

Ainsi, de la vie des insectes, Iévolution aboutit a la vie des oiseaux, paksinarin dasa-
laksanam. Et nous devons passer par ces 10 000 especes doiseaux. Puis pasavah trimsal-
laksani : ensuite 300 000 espéces de vie dans le régne animal. Puis nous obtenons

manusah catur-laksani : il y a 400 000 especes de vie quant au corps humain.

Quatre-vingt-dix pour cent dentre eux ne peuvent étre considérés comme des étres
humains - car non civilisés. Peut-étre dix pour cent, cinq pour cent seulement, sont
civilisés. Dans la Bhagavad-gita, il est dit : veda-vada-ratah partha [B.g., 2.42] : desw
hommes qui parlent simplement a tort des Védas, tandis qu’ils ne savent pas ce que

sont les Védas, quel en est leur but.

Le but des Védas est énoncé dans le Vedanta-siitra : Vedanta signifie «le dernier stade
de la connaissance, ou la compréhension la plus élevée de la connaissance.» Veda,
veda signifie connaissance, et anta signifie cette fin, Vedanta. Ainsi, dans le Vedanta,
le premier aphorisme du Vedanta-satra s ’intitule athato brahma jijAdsa. Athato
brahma jijiasa signifie que ce Vedanta, ou ces Védas, ne sont pas destinés aux
animaux. Les animaux ne peuvent pas comprendre ce quest le Veda. Ils ont la

connaissance fondée sur cet ahara-nidra-bhaya-maithuna.

Nous essayons daméliorer notre situation matérielle : comment manger, comment
dormir, comment saccoupler, comment jouir des sens, comment avoir une vie
sexuelle et comment se défendre. Ainsi, le processus de défense, le soi-disant progres
de la civilisation en matiére d’alimentation, daccouplement et de sommeil, ces choses
peuvent étre apprises sans aucune connaissance scientifique. Ahara-nidra-bhaya-

maithuna ca samanyam etat pasubhir naranam.
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Nous mangeons, le chien mange aussi, le tigre mange aussi, [éléphant mange, la
fourmi mange aussi, mais ils nont pas de probleme. I¥léphant mange quarante kilos a
la fois, et la fourmi mange un grain, mais grace a l'arrangement du Seigneur Supréme,

le grain est la, et les quarante kilos sont 1a aussi.

Qui soccupe de Iéléphant ? Qui soccupe du tigre ? Et qui soccupe de la fourmi ? Mais

il y a un arrangement. Dans les Védas, il est dit : eko bahinarm vidadhati kaman.

nityo nitydndri cetanas cetananam
eko bahiinam vidadhati kaman
[Katha Upanisad 2.2.13]

Telles sont les déclarations des Védas, selon lesquelles le nityo, le Seigneur Supréme,

est éternel, et nous, les étres vivants, nous sommes également éternels :

na jayate na mriyate va
nityahsasvato yam
na hanyate hanyamane Sarire
[B.g, 2.20]

Nous sommes donc également éternels, et Krsna, le Seigneur Supréme, ou la Vérité
Absolue, ou le param brahma, Paramatma, est également éternel. Nous sommes égaux
en qualité ; et de la méme fagon, Dieu est aussi la force vivante, la force créatrice -
nous sommes aussi la force créatrice. Nityo nityanam cetanas cetananam. Quelle est
donc la différence entre Dieu et moi ? La différence est qu'll est eko ; Il est unique. Dieu
est un et nous sommes nombreux, bahiinan. Quelle est donc notre relation ? Eko, cet

unique, nourrit tous ces nombreux étres vivants.

Ainsi, par nature — que ce soit par 'intermédiaire de la nature ou par l'arrangement de
Dieu - ces problemes, ahdara-nidra-bhaya-maithuna, sont déja la. Vous pouvez
constater que sur 8 400 000 espéces de vie, il n'y a que 400 000 espéces de vie dans le
regne humain. La plupart dentre elles ne sont pas civilisées. Mais a lexception de létre
humain dit civilisé, il n’y a aucun probléme pour manger, dormir, saccoupler et se
défendre. Alors pourquoi 'homme civilisé a-t-il des probléemes pour manger, dormir

et Saccoupler ? Pourquoi ? Quelle en est la raison ?

Parce que dans sa forme civilisée, il veut oublier Dieu. Telle est la faute, cest loffense
de la soi-disant vie humaine civilisée. Cest pourquoi ils souffrent. Et Krsna dit dans la

Bhagavad-gita,

tesarin nityabhiyuktanam
yoga-ksemam vahamy aham
[B.g. 9.22]
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11 fournit de la nourriture a tout le monde. Supposons qu’il y ait 8 400 000 espéces de
vie, et S'Il fournit 8 300 000 espéces de vie, pourquoi pas les 100 000 espéces de vie, la
forme de vie humaine civilisée ? Pourquoi ? Pourquoi Dieu devrait-il étre si partial ?
Non, ce nlest pas la question. Le vrai probléme, cest que 'homme soi-disant civilisé

essaie doublier Dieu. Cest leur faute.

Notre processus est le suivant : peu importe ce que vous étes — vous pouvez étre un
scientifique, vous pouvez étre autre chose, cela na pas d'importance — mais vous devez
voir si vous faites de votre vie un succes assuré. Cette formule figure dans le Srimad-

Bhagavatam. 11 y est dit,

atah pumbhir dvija-srestha
varnasrama-vibhagasah
svanusthitasya dharmasya
samsiddhir hari-tosanam
[SB. 1.2.13]

Vous pouvez étre engagé dans n'importe quelle activité professionnelle de votre vie. La
notion de devoir est liée a la position occupée. Le devoir d’un scientifique est de
travailler en laboratoire ; le devoir d'un avocat est dexercer au tribunal ; le devoir d'un
homme daffaires est de soccuper de son entreprise. Il existe donc différents types de
devoirs. On ne peut pas dire que tout le monde aura le méme devoir. Ce nlest pas
possible. Tout comme dans notre corps, il y a différentes parties, différents membres.
La bouche fait quelque chose, la main fait quelque chose, le ventre, I'abdomen, fait
quelque chose, la jambe fait quelque chose. De méme qu’il y a une division dans le
corps, il doit y avoir une division sociale dans le corps social. Cest ce quon appelle

varnasrama-vibhagasah.

Scientifiquement, nous nous sommes divisés — non pas nous, mais sur lordre de la

Dieu, la Personne Supréme, comme il est dit dans la Bhagavad-gita :

catur-varnyam maya srstam
guna-karma-vibhagasah
[B.g., 4.13]

Il y a quatre divisions de la société humaine en termes de qualités et karma. Pas en
fonction de la naissance. Il ne dit jamais par la naissance. Les $dstras n'acceptent pas
que ces divisions de la vie sociale soient calculées en fonction de naissance. Non : par

guna, par qualités distinctives et karma.

Dr Atmaram est un scientifique parce qu’il a acquis les qualités d’un scientifique et
quil travaille dans son laboratoire a des recherches scientifiques ; il est donc un
scientifique. De méme, il existe des divisions. Aujourd’hui, il existe de nombreuses
divisions, mais auparavant, il 0’y en avait que quatre : les brahmanas, les ksatriyas, les

vaisyas et les Siidras. La classe ¢ hommes la plus intelligente était connue sous le nom
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de brahmanas, et la classe suivante, celle des administrateurs, était appelée ksatriyas,
cest-a-dire ceux qui protegent les citoyens contre les attaques des autres. Ils sont donc
appelés ksatriyas. De méme, ceux qui produisent les denrées alimentaires, krsi-go-

raksya-vanijyari vaisya-karma svabhava-jam [B.g., 18.44].

Ainsi, la classe intelligente, la classe administrative, la classe productive et les siidras,
la classe laborieuse, constituent des divisions des plus scientifiques. De méme qu’il
existe des divisions scientifiques dans le corps - il y a le cerveau, les mains, 'abdomen,
les jambes —, ces divisions existent et ont leur role a jouer. Les brahmanas doivent étre

intégres : satyam, samo, damabh, titiksa arjavam, jiianam vijiianam [B.g. . 18.42].

Cette science du vijianam est du domaine des brahmanas. Ce nest pas que
comprendre Dieu nest pas scientifique. Jidnam mesa-vijfidnam [B.g., 7.2]. Vijiianam :
si nous ne comprenons pas par la science ce quest Dieu, alors cette connaissance de
Dieu... Tout comme les personnes stupides, elles attribuent un certain, je veux dire,
comportement défectueux dans les affaires des gopfs, parce quelles savent..., elles ne

savent pas. IIs nont aucune connaissance scientifique de Krsna.
Clest pourquoi Krsna dit dans la Bhagavad-gita que,

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye
(B.g,7.3]

Pas tous les hommes qui sont manusyds. Selon Sri Ramanujacarya, manusya signifie
celui qui a la maitrise du Sastra. Il est appelé manusya, Sastra adhikaram. 11 a décrit
manusyd. Lorsqu’il commente ce verset, manusyanam sahasresu kascid yatati siddhaye
[B.g., 7.3], Sri Ramanujacarya, il dit, manusyasastra adhikara yajia : « Ceux qui sont
aptes a comprendre les Sastras, les Védas, ce sont des manusyds. » Sinon, selon

Pacarya, ils ne sont pas considérés comme manusyas.

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye
yatatam api siddhanam
kascin vetti mari tattvatah
[B.g., 7.3]

Ceux qui ne comprennent pas ce quest Krsna scientifiquement, commettent cette
erreur. Malheureusement, dans notre société, les soi-disant réciteurs du Srimad-
Bhagavatam, sautent par-dessus le Dixiéme Chant, et en particulier les cinq chapitres
décrivant le rasa-lila de Bhagavan Krsna, sans comprendre Krsna, parce qu’ils veulent
Padoration bon marché des personnes matérialistes qui sont tres friands de la vie
sexuelle. Ces soi-disant réciteurs profitent donc de la faiblesse du public et sautent

immédiatement réciter le chapitre du rasa-lila. Dou ce compte rendu.
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Autrement, celui qui connait scientifiquement Krsna, ne sautera pas comme ¢a pour
réciter les cing chapitres du Srimad-Bhagavatam décrivant le lila de Krsna avec les gopis.
Ceest tres scientifique ; mais ces crapules, eux, ne le savent pas. Ils ne comprennent pas

ce quest Krsna. Ils considerent Krsna comme un homme ordinaire :

avajananti marin mudha
manusiri tanum asritam
[B.g, 9.11]

Et parce qu’ils veulent un public bon marché, ils ont suscité cette diffamation a

lendroit de Dieu, la Personne Supréme.

Caitanya Mahaprabhu était sannydsi. Aucune femme ne pouvait Lui offrir leur
hommage en sapprochant de Lui. Il avait ordonné que «les femmes moftrent leur
hommage a distance». Il a énoncé un autre verset, niskificananam..., niskificanasya
bhagavad bhajanonmukhasya [Cc. Madhya 11.8] : ceux qui désirent comprendre
Bhagavan, la Dieu, la Personne Supréme, niskificanasya bhagavad bhajanon
mukhasya. Niskifica signifie quelquun qui na plus aucun désir de jouissance
matérielle ; on lappelle niskifica, et une telle personne peut sengager dans le service de

dévotion du Seigneur. Ceci est également confirmé dans la Bhagavad-gita :

yesam anta-gatam papam
jananar punya-karmanam
te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah
[B.g., 7.28]

Ce bhagavad-bhajan nest donc pas destiné aux hommes ordinaires. Ceux qui sont
totalement afranchis de toute activité pécheresse peuvent sengager dans le service de
dévotion. Cest pourquoi nos étudiants se voient interdits les principes fondamentaux de
la vie pécheresse : la vie sexuelle illicite, I'intoxication, la consommation de chair
animale et les jeux dargent. Ainsi, lorsque ces personnes essaient datteindre Krsna,
étant complétement pures de toute contamination de la vie pécheresse, cela signifie-t-il

quelles vont adorer Krsna qui Lui, est pécheur ? Est-ce bien raisonnable ?
Mais nous ne comprenons pas Krsna ; cest pourquoi Krsna dit,

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye
yatatam api siddhanam
kascin vetti mari tattvatah
[B.g., 7.3]

La compréhension de Krsna ne sadresse donc pas a ’homme ordinaire, mais a I'ame

la plus scientifique et la plus pure. Parce que Krsna dit que seules les personnes qui
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sont des siddhas, au stade de la perfection de la vie, peuvent comprendre ; pas toutes.
Ceux qui sont au stade de la perfection, brahma-bhiita [SB. 4.30.20], parmi eux,
yatatam api siddhanam kascin, parmi eux un peut - kascin signifie un - peut
comprendre Krsna. Quant a Ses liens avec les gopfs, ils sont incompréhensibles pour

les personnes qui ne sont pas exemptes d’activités pécheresses.

Le Srimad-Bhagavatam comporte donc douze Chants, dont neuf servent a
comprendre ce quest le Bhagavan. Comme ici, dans le septiéme chapitre..., le septieme
Chant, Prahlada Maharaja décrit le bhagavata-dharma. Bhagavata-dharma signifie
comprendre Dieu. Bhagavan est Dieu, la Personne Supréme, et bhagavata signifie la

connaissance de la Dieu, la Personne Supréme.
Prahlada Maharaja recommande donc ici,

kaumara acaret prajiio
dharman bhagavatan iha
[SB.7.6.1]

Ce bhagavata-dharma doit étre enseigné aux étudiants dés leur plus jeune age,
kaumaram. Lage du kaumadra est compris entre cinq et seize ans. Telle est la
recommandation : kaumdra dcaret prajfio dharman. Pourquoi kaumaram? Parce que
si nous nenseignons pas aux étudiants ce quest Bhagavan.. Les connaissances
scientifiques des étudiants, toutes les qualités éducatives, peuvent étre assimilées

lorsquelles sont acquises pendant lenfance. A un age avancé, ce nest pas possible.

I1'y a quelques temps, jai lu dans un journal du district de Yurjand [ ?] qu’un pére et sa fille
sétaient présentés a lexamen du baccalauréat. La fille a bien réussi, le pére a échoué. Cest
pourquoi tout systéme éducatif devrait étre enseigné dés le début de la vie. Ce Prahlada
Maharaja dit : kaumara dacaret prajiio. Prajrio signifie que celui qui a la connaissance doit

enseigner la science de Dieu, le bhagavad-vijiiana, ce bhagavad-vijfiana :

evari prasanna-manaso
bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijiianari
[B.g,7.1]

Ce nest pas un sentiment, cest un vijiianati.

evari prasanna-manaso
bhagavad-bhakti-yogatah
[B.g,7.1]

Si vous veillez a pratiquer le bhagavad-bhakti-yoga, vous deviendrez trés joyeux,
prasanna-manaso. Cest la connaissance scientifique de Dieu. Le signe... Si quelqu’un

dit «Je sais ce quest Dieu, le signe doit étre 1a. Quel en est le signe ? La joie.
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brahma-bhitah prasannatma
na Socati na karksati
samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param
(B.g. 18.54]

Ce bhakti-yoga est si agréable que si nous lexécutons correctement, selon la méthode

scientifique :

Sravanam kirtanam visnoh
smaranam pada-sevanam
arcanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam
[SB. 7.5.23]

Il s'agit du processus scientifique. Le premier processus est qu’il faut écouter. Lorsque
vous allez a 'université et que vous écoutez le professeur, vous devenez avancé dans ce
type particulier de connaissance, de la méme maniére, vous devez d’abord écouter.
Sans écouter, comment pouvez-vous comprendre Dieu ? Sans écouter, vous ne pouvez
méme pas comprendre un sujet banal. Comment comprendre la Vérité Absolue sans
écouter ? Cest pourquoi le Veddanta recommande : athdto brahma jijiidsa

«Maintenant, vous vous renseignez sur cette forme de vie humaine. Maintenant,
renseignez-vous sur Dieu.» Mais ol trouverez-vous cette éducation ? Ou se trouve

cette éducation ?

Jai été invité a prendre la parole au Massachusetts Technological Institute. Mon
premier défi était donc le suivant : «Ou est la technologie qui vous permet de
distinguer un homme mort d'un homme vivant ? Quelle est cette technologie ?
Comment distinguer un mort d’'un vivant ?» Je parle de mon pére, de mon frére :
«Voici mon pére, voici mon frére», mais quand ils sont morts, je dis : « Mon peére est
parti, mon frére est parti.» Ol est-il allé ? Il est couché la. Ou est votre science pour
Voir ce que..., qui était votre pere, qui était votre frére ? Ou est cette science ? Si vous
dites : « Ce corps est mon pére», alors le corps est couché la ; pourquoi pleurez-vous ?
Pourquoi dites-vous : « Mon frére est parti» ? Cela signifie que vous navez jamais vu

votre frére, jamais vu votre pére - vous étes donc aveugle.

Quelle est donc lutilité de ces connaissances scientifiques ? Si vous avez des
connaissances scientifiques, si vous dites que «ceci est un amalgame de matiére,
composé déléments chimiques », alors remplacez ces produits chimiques et rendez-le
vivant a nouveau. Voila en terme de connaissance scientifique, pas de la théorie. Cest
comme la théorie de Darwin : il na aucune connaissance, aucune connaissance
scientifique, de Iévolution de ces corps. Il dit qu'il manque quelque chose, ou quiily a

tant de théories. Non.
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Voici la théorie scientifique, que Prahlada Maharaja dit, durlabham manusam janma.
11 connait la science ; cest pourquoi il dit durlabharii. Cette forme de vie humaine est
trés rare. Pourquoi ? Parce qu'il sait que 'Ame a dii passer par des millions de corps :
vasarsi jirnani yatha vihaya [B.g., 2.22]. Tout comme nous changeons de vétement,
d’un vétement a lautre, I'dme passe d’un corps aquatique a la vie végétale, de la vie
végétale a la vie d’insecte, de la vie d'insecte & la vie doiseau, de la vie doiseau a la vie

de béte, de la vie de béte a la forme humaine - telle est Iévolution.

Le corps névolue pas ; I'ime obtient différents types de corps selon son désir, soit par
Parrangement de la nature, soit par sa propre volonté. Tant quelle vit dans des corps

inférieurs au corps humain, cest larrangement de la nature.

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah
ahankara-vimiadhatma
kartaham iti manyate
[B.g. 3.27]

karmand daiva-netrena
jantur dehopapattaye
[$B.3.31.1]

Il sagit de déclarations scientifiques. La différence est que nous ne consultons pas ces
connaissances scientifiques ; nous voulons faire des recherches avec nos sens
imparfaits. Ce nest pas possible. Nous devons nous appuyer sur les connaissances
scientifiques des autorités, les Védas. Tout comme les Védas disent que les selles, les
selles animales, sont impures, mais que les selles de la vache sont pures. On peut dire
que les deux sont des animaux du point de vue physiologique, biologique. Alors
pourquoi les selles d’'un animal sont-elles pures et celles d’'un autre animal impures ?
Mais si vous faites une analyse scientifique, vous verrez que la bouse de vache est

pleine de propriétés antiseptiques.

Dong, si vous prenez la connaissance, la connaissance scientifique, des Védas, vous
gagnez du temps. Il sagit d'un savoir déductif. Vous prenez la connaissance du parfait
et vous obtenez la connaissance parfaite : yasmin vijidte sarvam evam vijidtari
bhavati [Mundaka Upanisad 1.3].

Mais si vous prenez des connaissances imparfaites, alors vos connaissances sont
imparfaites. Cest pourquoi les connaissances scientifiques doivent étre puisées dans
les Védas ; tout y est. Nous devons simplement chercher un professeur qualifié, tad
vijidnarthari sa gurum evabhigacchet [MU 1.2.12]. Ce evabhigacchet signifie « doit»,

sinon on ne pourra pas comprendre.

La connaissance de Dieu est donc scientifique, jianam mesa-vijianam. Ainsi, cette

religion sans connaissance scientifique nest que sentiment ; elle n'a aucune valeur. En
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général, la religion est fondée sur le sentiment ; cest pourquoi la société humaine est
si mal en point. Mais toute la science y est décrite. Il faut l'apprendre aupres d’'un
professeur qualifié, sinon... Et la religion signifie, comme il est dit, dharmari tu saksad
bhagavat-pranitarin [SB. 6.3.19]. La religion nest pas sans coté scientifique, car elle
vient de létre le plus parfait, nityo nityanam cetanas cetananam [Katha Upanisad
2.2.13]. Aparusa. Vous pouvez dire : « Comment nous parvient-elle ?». Cest pourquoi
Dieu, la Personne Supréme vient personnellement et établit la religion - la plus

scientifique. Il vient ici,

paritrandaya sadhinam
vinasaya ca duskrtam
dharma-saristhapanarthaya
sambhavami yuge yuge
[B.g., 4.8]

Un homme ne peut donc pas donner de religion. La religion créée par Thomme nest pas une

religion. Mais la religion donnée par Dieu, cest la religion. Et quelle est cette religion ?

sarva-dharman parityajya
mam ekamsaranam vraja
aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma Sucah
(B.g. 18.66]

Krsna dit : « Tu abandonnes tout, tu tabandonnes simplement & Moi, et Je te donnerai

toute protection et toute connaissance. »

tesam evanukampartham
aham ajfiana-jam tamah
nasayamy atma-bhava-stho
jhana-dipena bhasvata
(B.g, 10.11]

Notre seul probléme, notre maladie, est que nous nous sommes révoltés contre Dieu ;

nous sommes donc sous lemprise de mdyd, l'illusion.

daivi hy esa guna-mayi
mama maya duratyaya
mam eva ye prapadyante
mdyam etam taranti te
[B.g., 7.14]

Tel est le processus. Nous sommes placés sous lemprise de mdyd, nous sommes donc
dans l'illusion ; nous ne savons pas quoi faire. Mais si lon se place sous la protection

du Supréme, alors on sait tout.
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Egalement, vous ne pouvez pas prétendre étre indépendant. Vous nétes pas
indépendant. Cest une autre sorte de mdya. Nous sommes dépendants ; chacun
dentre nous est dépendant. Tout comme nous, les Indiens, nous dépendons du
gouvernement. Ou est donc votre indépendance ? Vous voulez faire quelque chose,
mais le gouvernement ne vous le permet pas — alors vous étes dépendant. Quelle que

soit la situation, vous étes dépendant.

Jai discuté avec le professeur Kotovsky a Moscou. Il y a eu de nombreuses discussions.
En fin de compte, jai dit au professeur : « Aprés tout, vous vous étes soumis a quelque
chose, a quelqu’un. Vous vous étes soumis a Lénine, et nous nous sommes soumis a
Krsna.» Le principe de la soumission est donc 13, soit vous devenez communiste, soit
vous devenez tel ou tel «iste». Notre conclusion est donc la suivante : «Pourquoi
devrions-nous nous soumettre & Lénine ¢ Abandonnons-nous & Krsna.» Pararm

vijayate $ri-krsna-sankirtanam [Cc. Antya 20.12].
Merci beaucoup. Hare Krsna.
Dévots : Jaya. Toute gloire a Srila Prabhupada ! Hari haribol! [fin]

On pourrait écouter Srila Prabhupada toute la journée et ainsi progresser spirituellement.
Ecouter cest bien, retenir cest encore mieux, dou Iassimilation, la réalisation de la connaissance
recue d’'une source authentique de savoir spirituel. A défaut de pureté de la source de notre
écoute, lon ne peut quaccumuler que des impuretés dont notre esprit pourrait bien se passer.
Noublions que le bon usage de notre mental a sabsorber en la Vérité Absolue nous servira a fixer
notre conscience sur Dieu en cette vie de méme quau moment de la mort. Comment pouvons-
nous en avoir la certitude ? En étant un «vrai de vrai» dévot suivant les traces des purs dévots tels
qu’ils nous sont décrits et enseignés dans les Ecritures, tel le Srimad—Bhdgavatam (1.18.4) :

nottamasloka-vartanar
jusatam tat-kathamrtam
syat sambhramo ‘nta-kale ’pi

smaratari tat-padambujam

na : jamais ; uttama-sloka : le Seigneur Supréme, dont les hymnes védiques chantent
les gloires ; vartandm : de ceux qui en vivent ; jusatam : de ceux qui sont absorbés ; tat :
sur Lui ; katha-amrtam : dans des propos spirituels ; syat : il arrive que ; sambhramah :
une fausse conception ; anta : a la fin ; kdle : dans le cours du temps ; api : aussi ;

smaratam : se rappelant ; tat : Ses ; pada-ambujam : pieds pareils-au-lotus.

§’il en est ainsi, cest que ’homme qui a modelé son existence autour des gloires
spirituelles et absolues du Seigneur Supréme, chantées par les hymnes védiques, et
qui s’y absorbe sans fin par le souvenir des pieds pareils-au-lotus du Seigneur, ne

court aucun risque de s'‘égarer, fiit-ce au dernier instant de sa vie.
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TENEUR ET PORTEE : La plus haute perfection de lexistence satteint par le souvenir,
au dernier instant de sa vie, de la nature sublime du Seigneur. Or, un tel achévement
nest possible que pour celui qui a appris a connaitre la position réelle du Seigneur a la
lumiére des hymnes védiques transmis par une ame libérée, comme Sukadeva
Gosvami ou quelque autre représentant de la succession disciplique. Car, on n'y gagne
rien & entendre ces hymnes d'un quelconque spéculateur. Par contre, le fait de les
écouter d’'une 4me véritablement réalisée et den percer le message grice a une attitude
de service et de soumission en révéle toute la lumiére, comme par une fenétre
transparente. Ce qui ameéne le diciple soumis & vivre sur le plan spirituel et a
poursuivre cette réalisation jusqua la fin de sa vie. Par cette méthode scientifique, on
peut se rappeler le Seigneur méme a linstant de la mort, quand le pouvoir de la
mémoire est grandement réduit par suite de déficiences au niveau des organes. Au
moment de la mort, il savere trés difficile pour un homme ordinaire de rappeler a sa
mémoire des objets précis, mais par la grace du Seigneur et de Ses dévots qualifiés que
sont les maitres spirituels authentiques, on peut aisément acquérir cette faculté. Et il

en fut ainsi pour Maharaja Pariksit.

Cette teneur et portée savere de la miséricorde pure, nous encourageant a veiller absolument a
notre conscience de Krsna tout au long de notre vie. Faisant ainsi, le but de la vie humaine a
portée de main a tout moment de notre existence. Cest une question de pureté et dapplication
pratique au jour le jour, le tout sous la bienveillante protection de lénergie spirituelle du
Seigneur. Quest-ce que ¢a veut dire ? Ca veut dire sabsorber totalement dans le service de
dévotion.

5.3 et les spiritualistes impersonnels, eux, sont détournés de la vision de Dieu
par Son éclat éblouissant, le brahmajyoti.

Quand on est dti détre dans la soute, on est dit pour y rester. Un retour au mantra 3 de la Sr7
ISopanisad (3) simpose :

asuryd nama te loka
andhena tamasavrtah
tarhs te pretyabhigacchanti

ye ke catma-hano janah

asuryah : destinées aux asuras ; nama : connues du nom de ; te : ces ; lokah :
planétes ; andhena : lignorance ; tamasa : lobscurité ; avrtah : voilées par ; tan :
la ;te :ils ; pretya : apres la mort ; abhigacchanti : vont sur ; ye : quiconque ; ke :

tous ; ca :et ; dtma-hanah : ceux qui tuent l'ime ; janah : les personnes.

Celui qui «tue» Pame, quel qu’il soit, ira sur ces planétes dites mondes des

infidéles, ou régnent I'ignorance et les ténébres.

TENEUR ET PORTEE : La vie humaine se distingue de celle des animaux par de plus

lourdes responsabilités. On appelle suras (personnes saintes) ceux qui prennent
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conscience de ces responsabilités et les assument, et asuras (mécréants), ceux qui les
négligent ou méme les ignorent. Tout étre humain se classe dans I'une ou lautre
catégorie. Le Rg Veda déclare que les suras ont pour unique but d’atteindre les pieds
pareils-au-lotus de Visnu, le Seigneur Supréme, et la voie quils suivent est aussi

lumineuse que la voie du soleil.

Lhomme intelligent doit toujours se rappeler que la forme humaine ne sobtient
quaprés d’innombrables transmigrations de 4me sur une période de plusieurs
millions d'années. On compare parfois I'univers matériel a un océan, et le corps a un
solide vaisseau congu pour le traverser. Les Ecritures védiques et les dcaryas jouent le
role de capitaines expérimentés, et les avantages quoflre la forme humaine sont les
vents favorables qui aident le navire & voguer paisiblement vers sa destination. Celui
qui, malgré de tels atouts, ne profite pas pleinement de la forme humaine pour réaliser
son moi spirituel, est un atma-hana, un « assassin de I'ame ». Son destin, nous dit
I'ISopanisad, est de senfoncer dans les régions les plus ténébreuses de I'ignorance pour

y souffrir interminablement.

Les besoins vitaux du porc, du chien, du chameau, de I'ane et autres animaux ont
autant d'importance pour eux que pour nous les notres, mais ils doivent étre satisfaits
dans les conditions les plus déplaisantes ; Iétre humain, au contraire, se voit offrir par
la nature toutes facilités pour vivre de fagon agréable, tout simplement parce que la vie
humaine est plus importante que la vie animale. Pourquoi '’homme aurait-il une
existence plus plaisante que les animaux? Pourquoi un agent haut placé du
gouvernement jouit-il de plus grands priviléges qu'un simple employé ? Pour la simple
raison quoccupant un poste plus élevé, il a des devoirs plus importants a remplir, tout
comme ’homme a des responsabilités plus lourdes que celles de 'animal, lequel na

drautre souci que de remplir un estomac vide.

Et pourtant si lon propose a 'Thomme moderne, dit « civilisé », de s'intéresser a la vie
spirituelle, il répondra qu’il travaille uniquement & remplir son estomac et quun
affamé na nul besoin de réaliser son identité spirituelle. Il nest rien d’autre, en fait,
qu'un animal raffiné. La civilisation qu’il a créée, non seulement « tue » I'ime, mais na
fait quiaccroitre les probléemes de la faim ; les lois de la nature sont si intransigeantes
que malgré son désir de travailler dur pour les besoins de lestomac, il y a

constamment au-dessus de sa téte la menace du chomage.

Cette forme humaine ne nous est pas donnée pour peiner comme I'ine ou le chameau,
mais bien pour nous permettre d’atteindre la plus haute perfection. Si nous ne nous
préoccupons pas de réalisation spirituelle, la nature nous forcera bon gré mal gré a
travailler trés dur. A [époque ot nous vivons, 'homme se voit contraint de peiner
comme une béte de somme. La Sri ISopanisad nous révéle en quels endroits les asuras
sont envoyés pour souffrir : si Thomme ne remplit pas les devoirs que lui confére sa
forme humaine, il devra transmigrer sur des planétes dites asurya, ot tous les étres, sous

des formes dégénérées, luttent pour survivre dans I'ignorance et les ténébres.
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Par contre, la Bhagavad-gita (6.41-43) nous apprend que tous ceux qui, malgré un
effort sincére pour réaliser leur relation avec Dieu, ne poursuivent pas leur chemin
jusquau bout, obtiendront de renaitre dans une famille de sSuci (brahmana
spirituellement élevé) ou srimat (vaisya adonné au négoce). Ainsi, si celui qui nest pas
parvenu a la réalisation spirituelle se voit attribuer une meilleure chance encore dans
sa vie suivante, en raison de ses efforts sincéres, que dire du résultat obtenu par celui
qui y est arrivé. Mais ceux qui ne se donnent pas méme la peine de faire cet effort et
désirent demeurer dans l'illusion, qui sont trop matérialistes et trop attachés aux
plaisirs de ce monde, ceux-13, comme le confirment les Ecritures védiques, doivent
descendre dans les régions infernales. Ces asuras font parfois montre de religion, mais
leur but ultime est la prospérité matérielle. La Bhagavad-gita (16.17-18) dénonce ces
hommes en les qualifiant d’atma-sambhavitas, grands seulement par la force de leurs
mystifications, de leurs richesses et des votes des ignorants. Ces asuras nont aucune
réalisation spirituelle et aucune connaissance de l'isavdsya, le titre de propriété
universelle du Seigneur ; ils sont assurés de sombrer dans les régions du monde les

plus obscures.

Nous pouvons conclure de tout cela que le but de la forme humaine nest pas
simplement de résoudre sur des bases instables ses problémes économiques, mais
dapporter une solution définitive a tous les probléemes de lexistence matérielle que

nous imposent les lois de la nature.

Il y a donc urgence détre conscient de Krsna pour ceux, privilégiés, qui l'accepte comme une
lumiére indispensable permettant de voir les choses telles quelles sont. Mais il y en a dautres qui
peuvent sen passer par choix, et dautres qui nont méme pas le moindre soupgon de baigner dans
les ténebres de I'ignorance par défaut de mieux. Quelle infortune ! Et il y en a dautres qui ont
compris quelque chose pour se croire «assez intelligents» pour contourner le cycle des morts et
des renaissances a coup de philosophie nihiliste et daustérités. Parmi ceux-ci impersonnalistes
et bouddhistes. Viennent ensuite les yogis qui peuvent arriver a faire «I'impossible», voyager
d’une planéte ou une autre de leur choix, mais qui, malgré tout, ne peuvent atteindre quelque
planeéte spirituelle que ce soit sans bhakti.

Le point 5.3 nous montre que lon ne peut se qualifier pour atteindre la Vérité Absolue tant et
aussi longtemps qu'Elle demeure recouverte de la radiance du brahmajyoti. La Vérité Absolue Se
réserve le droit de ne pas sexposer a qui que ce soit si tel est Son désir. Seul le service de dévotion
peut sattirer la grace du Seigneur de Le comprendre et ainsi étre qualifié pour une libération
permanente. Ceci est confirmé dans la Bhagavad-gita (4.9) :

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah
tyaktva deharm punar janma

naiti mam eti so rjuna

janma : naissance ; karma : activité ; ca : aussi ; me : Mes ; divyam : transcendantales ;

evam : ainsi ; yah : quiconque ; vetti : connait ; tattvatah : en vérité ; tyaktva : laissant
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de c6té ; deham : ce corps ; punah : encore ; janma : la naissance ; na : jamais ; efi :

natteint ; mam : Mot ; eti : atteint ; sah : il ; arjuna : 6 Arjuna.

0] Arjuna, celui qui connait la nature transcendantale de Mon avénement et de
Mes actes n’a plus a renaitre dans 'univers matériel ; quittant son corps, il atteint

Mon royaume éternel.

TENEUR ET PORTEE : Nous avons expliqué, dans le sixiéme verset de ce chapitre,
comment le Seigneur descend de Sa demeure transcendantale pour venir en ce
monde. Qui comprend véritablement la nature de 'avénement du Seigneur est dores
et déja libéré de lasservissement a la matiere et retourne au royaume de Dieu
immédiatement apres avoir quitté son corps. Il nest pas facile, pour létre conditionné,
déchapper a lemprise de la matiére. Les impersonnalistes et les yogis nobtiennent la
libération quapres avoir connu maintes difficultés et traversé de trés nombreuses
existences. Et méme alors, leur libération - qui consiste a se fondre dans le
brahmajyoti impersonnel irradiant du Seigneur - nest que partielle. Ils risquent en
outre d’avoir a revenir en ce monde. Le dévot, lui, atteint le monde spirituel dés qu’il
quitte son corps sans jamais avoir a craindre de renaitre ici-bas, simplement parce

quil a compris la nature spirituelle et absolue de la forme et des actes du Seigneur.

La Brahma-sarihita (5.33) enseigne que le Seigneur Se manifeste en d’innombrables
formes (advaitam acyutam andadim ananta-ripam), lesquelles, bien que diverses et
multiples, sont toutes un seul et méme étre : Dieu, la Personne Supréme. Nous devons
en étre convaincus, méme si, pour les esprits profanes et les philosophes empiriques,
pareille chose est incompréhensible. Les Védas (Purusa-bodhini Upanisad) précisent

eux aussi :

eko devo nitya-lilanurakto

bhakta-vyapi hrdy antar-atma

« La Personne Supréme et unique revét d'innombrables formes transcendantales pour
échanger éternellement des sentiments damour avec Ses purs dévots.» Dans le
présent verset, le Seigneur confirme personnellement cette parole des Védas. Celui
qui, parce qu’il a foi en lautorité de Dieu et des Védas, accepte cette vérité sans se
perdre en de vaines spéculations philosophiques, atteindra le plus haut stade de la
libération. Cest la une certitude. Lexpression fat tvam asi trouve ici sa véritable
application ; quiconque reconnait Krsna comme IAbsolu, et Lui dit : « Tu es ce méme
Brahman Supréme, Dieu en personne », tranche aussitot les liens qui le retiennent a la
matiére et est assuré dobtenir la compagnie transcendantale de Dieu. En dautres
termes, ce dévot sincére atteint la perfection. Ce que confirment a nouveau les Védas

(Svetasvatara Upanisad 3.8) :

tam eva viditvati mrtyum eti

nanyah pantha vidyate yandya
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« On peut se libérer totalement du cycle des morts et des renaissances simplement en 1
connaissant Dieu, la Personne Supréme. Il nexiste pas d’autre moyen. » 2

3
Dire quil n’y a pas d’autre moyen signifie que ceux qui ne comprennent pas que Krsna 4
est Dieu restent prisonniers de I'ignorance. Ce nest pas en léchant lextérieur du pot de 5
miel, en interprétant la Bhagavad-gita en fonction de son savoir profane, quon 6
atteindra la libération. S’il se trouve que les philosophes empiriques jouent un role 7
majeur sur la scéne du monde, ils ne sont pas pour autant capables de se libérer de la 8
matiére. Ces érudits orgueilleux devront attendre quun dévot du Seigneur leur 9
accorde sa miséricorde immotivée. Chomme doit donc, par la foi et la connaissance, 10
raviver en son cceur la conscience de Krsna, et ainsi atteindre la perfection. 1

12
La derniére phrase de cette teneur et portée est trés significative. Elle pointe le plus grand défide 1
I'homme & méme son for intérieur : faire entendre raison a un cceur de pierre jusqua le faire 1

fondre dextase. A cet effet, le Srimad-bhagavatam (2.3.24) enchaine comme suit : 15
16

tad asma-saram hrdayarm batedam 7

yad grhyamanair hari-nama-dheyaih 18

na vikriyetatha yada vikaro 19

netre jalam gatra-ruhesu harsah 20

21

tat : ce ; asma-saram : bardé d’acier ; hrdayam : cceur ; bata idam : certes ce ; yat : qui ; 2
grhyamanaih : malgré le chant ; hari-nama : le Saint Nom du Seigneur ; dheyaih : par 23
la concentration du mental ; na : ne pas ; vikriyeta : change ; atha : ainsi ; yada : 2
lorsque ; vikdrah : réactions ; netre : dans les yeux ; jalam : larmes ; gatra-ruhesu : 25
cutanés ; harsah : irruptions dextase. 26
27

Apreés s’étre absorbé dans le chant du Saint Nom du Seigneur, celui dont les poils 28
se sont dressés et les larmes ont jailli sous l'effet de I'extase mais dont le coeur ne 29
connait aucune transformation, on le dit avoir un cceur bardé d’acier. 30
31

TENEUR ET PORTEE : Il est précieux de noter que les trois premiers chapitres du 32
deuxiéme Chant du Srimad-Bhagavatam présentent un développement progressif du 33
service de dévotion. Le premier chapitre met l'accent sur les premiers pas dans le 34
service de dévotion qui permettent datteindre a la conscience divine par la voie du 3
chant et de lécoute, et il offre aux néophytes une conception élémentaire de la 36
Personne Supréme dans Sa forme universelle. Concevoir ainsi Dieu de fagon 37
élémentaire a travers les manifestations matérielles de Ses énergies donne de 38
spiritualiser le mental et les sens, et de fixer progressivement ses pensées sur Sri Visnu, 39
le Supréme, présent en tant quAme Supréme dans le cceur de chacun et partout 40
ailleurs, soit dans chaque atome de l'univers matériel. Cest également en ce sens 41
quagit la méthode dite parica-upasana, laquelle préconise cinq attitudes intérieures a2
pour les hommes dans leur masse ; elle vise un développement progressif par le culte 43
d’une force supérieure qui pourra étre le feu, [électricité, le soleil, lensemble des étres 44
vivants, Siva et enfin laspect impersonnel de 'Ame Supréme, la représentation 45
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partielle de Visnu. Le deuxiéme chapitre a donné de ces derniers une description
élaborée, mais le troisiéme chapitre, lui, recommande [étape suivante, celle du service
de dévotion pur, pour celui qui a déja atteint l'adoration de Visnu, et la phase ultime

de cette adoration est ici suggérée en relation avec une transformation du cceur.

Tout le processus du développement spirituel tend a cette transformation du cceur de
létre distinct pour ainsi lui permettre de redécouvrir le lien éternel qui lunit au
Seigneur Supréme en tant que Son serviteur, ce qui représente sa position originelle et
éternelle. Le progreés dans le service de dévotion et la transformation du ceeur se
révelent par le renoncement graduel au plaisir matériel que donne I'impression
illusoire de régner en maitre sur la nature matérielle, ainsi que par une plus forte
inclination a offrir au Seigneur un service damour. La vidhi-bhakti, le service de
dévotion réglé et accompli par les diverses parties du corps —soit les yeux, les oreilles,
le nez, les mains et les jambes, tel que mentionné plus haut—, est ici soulignée en
liaison avec le mental qui est responsable de toutes les actions accomplies par celles-ci.
La pratique réglée du service de dévotion doit absolument susciter un changement du
cceur, sans quoi Lon doit tenir ce cceur pour bardé dacier car il na pas su fondre
d'amour méme au chant du Saint Nom du Seigneur. Noublions jamais que Iécoute et
le chant représentent les principes de base dans laccomplissement des devoirs
dévotionnels et s’ils sont menés a bien, ils donneront lieu a des manifestations dextase
telles que larmes et hérissement des poils. Tels sont les effets qu’ils produisent
naturellement et qui forment les symptomes préliminaires du niveau appelé bhava,

étape qui préceéde la perfection du prema, du pur amour pour Dieu.

Selon le Sandarbha, si malgré la pratique assidue du chant et de Iécoute du Saint Nom
du Seigneur, cette transformation se fait attendre, nous devons seulement y voir le
résultat doffenses commises. En effet, si depuis le début qu’il pratique le chant des
Saints Noms du Seigneur, le bhakta n'a pas bien pris soin déviter les dix offenses
pouvant étre commises a Ses pieds, les signes propres au sentiment de séparation
d’avec le Seigneur, soit les larmes et les poils qui se dressent sous leffet de cette extase,
nmapparaitront certes pas. Le niveau de bhdva se manifeste par huit signes purement
spirituels, soit la stupeur, la sudation, le hérissement des poils, étranglement de la
voix, les tremblements, le blémissement, les larmes et enfin lextase. Le Nectar de la
Dévotion, une étude sommaire du Bhakti-rasamrta-sindhu de Srila Ripa Gosvami,
dépeint chacune de ces manifestations avec grand détail en plus dautres signes

spirituels, autant permanents que transitoires.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura a fait une étude critique trés profonde de toutes
ces manifestations de bhava, dénongant ainsi certains néophytes sans scrupules qui
cherchent a imiter les signes dextase mentionnés plus avant pour recueillir quelque
vaine gloriole, ce que Srila Riipa Gosvami a lui aussi condamné trés sévérement. En
effet, certains bhaktas matérialistes du nom de prakrta-sahajiyas se plaisent a imiter
les huit manifestations dextase mentionnées plus haut, mais la supercherie de ces
prétendus bhaktas est facilement mise a jour lorsquon voit combien ils sont esclaves

‘attachements illicites. Posséderaient-ils toutes les apparences d’'un bhakta, ceux qui
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sadonnent au tabac, aux boissons enivrantes et a des relations illicites avec le sexe
opposé ne peuvent connaitre les manifestations dextase qui furent mentionnées
précédemment ; ils les imitent parfois volontairement et cest la raison pour laquelle
Srila Vi$vanatha Cakravarti accuse ces simulateurs de posséder des cceurs de pierre. 11
leur arrive méme parfois détre touchés par ce reflet de manifestations spirituelles,
mais a moins qu’ils ne renoncent a leurs habitudes illicites, ils nont pas le moindre

espoir d’accéder a la réalisation spirituelle.

Quand Sri Caitanya fit la rencontre de Srila Ramananda Raya de Kavaur sur les berges
de la Godavari, le Seigneur déploya tous les signes de lextase, mais a cause de la
présence de certains brahmanas abhaktas qui constituaient la suite de Raya, le
Seigneur réprima ces symptomes. Parfois donc, en raison de circonstances
particuliéres, ils demeurent dissimulés méme chez les bhaktas de premier ordre. Par
suite, le bhdava authentique et permanent se manifeste sans équivoque dans
lanéantissement des désirs matériels (ksanti), dans l'utilisation de chaque instant pour
le service damour sublime offert au Seigneur (avyartha-kalatvam), dans 'ardent désir
de louer constamment le Seigneur (nama-gane sada ruci), dans lattrait pour vivre la
ou le Seigneur a vécu (pritis tad-vasati sthale), dans le renoncement total aux joies
matérielles (virakti) et dans 'humilité (mana-sunyata). Celui qui a développé toutes
ces qualités spirituelles se situe véritablement au niveau du bhava, contrairement aux

simulateurs au cceur de pierre, ou bhaktas matérialistes.

Le processus entier peut se résumer ainsi : 4 un stade avancé, le bhakta qui chante les
Saints Noms du Seigneur sans commettre la moindre offense et qui se montre 'ami de
tous gotte véritablement au plaisir spirituel de louer le Seigneur. Les fruits d’'une telle
réalisation paraissent alors a travers 'anéantissement total des désirs matériels et le
développement des autres qualités spirituelles mentionnées ci-dessus. Les néophytes,
parce qu’ils se situent au plus bas niveau du service de dévotion, sont invariablement
marqués par lenvie, tant et si bien qu’ils créent de toutes piéces leurs propres régles
dévotionnelles et négligent la voie tracée par les dcaryas. Feraient-ils mine de chanter
constamment le Saint Nom du Seigneur, sa saveur toute spirituelle leur reste
inconnue. Aussi leurs simulacres de larmes, de sudation, de pertes de conscience et de
tremblements dextase sont-ils condamnés. Ils peuvent toutefois entrer au contact d'un
pur dévot du Seigneur et rectifier leurs habitudes malsaines ; sans quoi leur cceur
restera de pierre, insensible a tout remede. Une évolution parfaite et compléte sur la
voie qui méne & Dieu, & notre demeure originelle, repose sur lenseignement des

Ecritures révélées transmis par un bhakta réalisé.

A la lumiére de cette teneur et portée, il faut chanter les Saints Noms réguliérement. Cest
pourquoi, il est prescrit de chanter les Saints Noms un nombre précis de fois par jour. Ce nombre
est fixé par le maitre spirituel. Non seulement faut-il chanter, mais éviter les offenses aux Saints
Noms. Les Saints Noms ainsi chantés ont pouvoir de nous purifier en profondeur. Un tel
minimum de foi est nécessaire pour une pratique soutenue des plus enthousiastes.
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5.4 Or, la Vérité Absolue n'est réalisée dans tous Ses aspects que par celui qui
sait voir, non seulement au-dela des vingt-quatre éléments matériels, mais
aussi au-dela de la radiance du brahmajyoti.

Sous la direction d'un maitre spirituel authentique, un dévot met son coeur dans la pratique du
service de dévotion. Il se doit détre patient méme si les résultats semblent ne pas venir. Il doit
avoir la foi que sous bonne direction, le processus de purification suit son cours et quainsi, en
temps et lieu, tous les fruits attendus du service de dévotion se manifesteront. Rien ne doit étre
pris pour acquis a bon marché. Tout doit étre payé au prix d’'une pureté accumulée depuis longue
date. Tel est le prix a payer. Le dévot et donc et toujours patient et enthousiaste. I a toutes les
raisons de létre. Il tente de se rendre ainsi cher a Krsna par son attitude dévotionnelle. Et le
Seigneur Se charge de réciproquer avec un tel dévot.

5.5 Clest pourquoi, dans l'lsopanisad, on prie le Seigneur d'enlever le voile
éblouissant (hiranmaya-patra) qui cache Sa forme personnelle.

Un dévot na que faire de la radiance impersonnelle du Seigneur. Ce qu’il veut, cest le Seigneur
en personne. Le chant des Saints, cest ce & quoi ¢a rime : le Seigneur, Sa puissance interne, et Son
service. Fidele a ses habitudes, il «prie». Il est toujours en train de «prier» le Seigneur de Le
servir. Comment servir quelquun si on ne le voit jamais ou lon néchange jamais avec lui ? Cest
donc «par biais sous-entendu» que le bhakta prie le Seigneur denlever le voile éblouissant qui
cache Sa forme personnelle. Le Seigneur voit et entend la priere d'un bhakta sincére qu’ll sait
non seulement sans aucun intérét pour le brahmajyoti, mais d'un vif désir de Le servir sans
aucune attente en retour. Juste pour l'amour de servir le Seigneur, rien dautre. Le dévot na aucun
autre désir que de servir le Seigneur. Ainsi est-il parfaitement satisfait et paisible du méme coup.
La Bhagavad-gita (5.29) de dire : «Parce qu’il Me sait le bénéficiaire ultime de tous les sacrifices
et de toutes les austérités, le Souverain Supréme de toutes les planétes et de tous les devas, lami
et bienfaiteur de tous les étres, létre pleinement conscient de Ma personne échappe aux
souffrances matérielles et connait dés lors la paix.»

5.6 A moins d'éter ce voile, il nous est impossible de percevoir le vrai visage de
la Personne Divine et de réaliser dans Sa plénitude la Vérité Absolue.

Le Srimad-Bhagavatam (1.2.11) met les choses en perspective et nous introduit a la réalisation
de la Vérité Absolue :

vadanti tat tattva-vidas
tattvari yaj jianam advayam
brahmeti paramatmeti

bhagavan iti Sabdyate

vadanti : ils disent ; tat : cela ; tattva-vidah : les 4mes érudites ; tattvam : la Vérité
Absolue ; yat : que ; jianam : connaissance ; advayam : non duelle ; brahma iti : connue
sous le nom de Brahman ; paramatma iti : connue sous le nom de Paramatma ;

bhagavan iti : connue sous le nom de Bhagavan ; sabdyate : ainsi entendu.



La science de Dieu

Les doctes et sages spiritualistes qui connaissent la Vérité Absolue nomment cette
substance unique, au-dela de toute dualité, du nom de Brahman, Paramatma ou

Bhagavan.

TENEUR ET PORTEE : La Vérité Absolue est a la fois sujet et objet, les deux nétant alors
distingués par aucune différence dordre qualitatif. Par suite, le Brahman, le Paramatma
et Bhagavan ne sont, toujours dans lordre qualitatif, qu'une seule et méme Vérité. Cette
substance unique, la Vérité Absolue, est réalisée en tant que le Brahman impersonnel par
ceux qui étudient les Upanisads, en tant que le Paramatma “localisé” par les
hiranyagarbhas, ou yogis, et en tant que Bhagavan par les bhaktas. Bhagavan, la Personne
Supréme, le Seigneur Souverain, représente l'aspect ultime de cette Vérité Absolue. Le
Paramatma constitue une manifestation partielle du Seigneur Supréme, et le Brahman
impersonnel forme Iéclat irradiant de Son Corps, comme les rayons qui émanent du
corps du dieu Soleil. Des étudiants d’intelligence partielle arguent parfois de la
supériorité d'un aspect de la Vérité Absolue —celui qu’ils ont réalisé— sur les autres. Les
maitres de la Vérité Absolue, qui en ont une vision parfaite, savent, eux, que Ses trois

aspects ne sont que divers angles de vision de 'unique substance.

Comme on la vu dans le premier sloka du premier chapitre de cet ouvrage, la Vérité
Supréme et Absolue Se suffit a Elle-méme, possede la connaissance parfaite et Se trouve
libre de toute illusion engendrée par le concept de la relativité. Dans le monde du relatif, le
connaissant et le connu sont distincts ; au niveau de la Vérité Absolue, ils sont une seule et
méme chose. Dans le monde du relatif, le connaissant est I'Ame spirituelle vivante,
appartenant a [énergie supérieure, et le connu est la matiere inerte, constituée dénergie
inférieure ; dualité, donc, entre énergies inférieure et supérieure. Au contraire, dans le
royaume absolu, connaissant et connu participent tous deux de Iénergie supérieure. Trois
formes dénergies émanent en fait de la source supréme. Il nexiste aucune différence
fondamentale entre [énergie et sa source, mais on distingue néanmoins différentes qualités
dénergies. Le royaume absolu et les étres vivants appartiennent tous deux a lénergie
supérieure, mais l'univers matériel est constitué dénergie inférieure. Et lorsque létre
distinct entre au contact de Iénergie inférieure, il tombe sous le coup de I'illusion, laquelle
lui fait croire qu’il appartient lui-méme a Iénergie inférieure, doti le concept de la relativité,
présent dans I'univers matériel. Mais dans I'Absolu, aucun sentiment de distinction nexiste

entre le connaissant et le connu, et par suite, tout y est absolu.

Dans cette teneur et portée, Srila Prabhupada sait nous introduire au concept complet de la
Vérité Absolue. Une fois éclairé par ce savoir, lon peut commencer a tenir philosophiquement
compte de la Vérité Absolue et «se mettre a fonctionner» en conséquence. Cest pourquoi la
philosophie est tellement importante. Non seulement la «philosophie en général» mais en
particulier la philosophie rattachée spécifiquement a la conscience de Krsna. En général, la
philosophie athée, coupée de tout entendement de Dieu, ne vaut rien qui vaille. Elle nest que le
fruit de spéculation intellectuelle de quelques-uns qui se prennent pour des érudits mais qui sont
loin de létre. La vraie philosophie qui peut faire une différence, la seule, cest celle qui comporte
un entendement sain de la position de Dieu et de la relation des étres vivants avec Lui. Ajoutons
a cela, [étude approfondie de la philosophie du sarikhya-yoga telle que transmise par l'avatara
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Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

1 Kapila. Les enseignements philosophiques du Seigneur en Personne, que ce soit dans sa forme
2 originelle de Krsna ou de toute autre forme, telles Kapiladeva, Rsabhadeva, Caitanya, etc.... ont
3 le pouvoir de nous dresser un portrait suffisamment complet de la Vérité Absolue que Thomme
4 puisse comprendre sa position en relation avec la source originelle de tout ce qui existe, incluant
5 la source originelle de tout ce qui existe en tant que Personne Supréme ayant juridiction sur tout
6 ce qui existe. Fort d’'une telle connaissance comment faire comme si Dieu nexistait pas ?
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Le brahmajyoti

Le Paramatma, ’Ame Supréme sise au coeur de chaque étre,
est 'une des trois émanations pléniéres de la Personne
Supréme, les visnu-tattvas réunis sous le nom de purusa-
avataras. On I'appelle aussi Ksirodakasay1 Visnu, et 1l est le

Visnu de la triade Brahma, Visnu, Siva. Garbhodakasayl

Visnu, ’Ame cosmique supréme, est la deuxiéme émanation
pléniére ; au-dela de ces deux visnu-tattvas Se trouve
Karanodakasay1 Visnu, le créateur de tous les univers. Le
yoga apprend a ceux qui étudient sérieusement la science spirituelle a
percevoir ces visnu-tattvas apres s’étre élevés au-dela des vingt-quatre éléments
de la nature matérielle, tandis que I’étude de la philosophie empirique les aide
a réaliser le brahmajyoti impersonnel. La Bhagavad-gita (14.27) atteste que le
brahmajyoti est la radiance émanant du corps transcendantal de Krsna et la

Brahma-samhita (5.40) le confirme ainsi :

‘yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi vibhiiti-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhiitam

govindam adi-purusam tam aham bhajami

«1l existe, de par les millions d’univers, d’'innombrables planétes, et chacune
d’elles est différente des autres en raison de sa constitution cosmique ; mais
toutes se trouvent seulement dans un coin du brahmajyoti. Ce brahmajyoti n’est
que la radiance émanant du corps de la Personne Supréme, Govinda, a qui je

voue mon adoration. »
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Plusieurs mantras de la Mundaka Upanisad (2.2.10-12) donnent encore d’autres

détails sur le brahmajyoti :

hiranmaye pare kose
virajam brahma niskalam
tac chubhram jyotisam jyotis
tad yad atma-vido viduh

na tatra stryo bhati na candra-tarakam

nema vidyuto bhanti kuto ’yam agnih

tam eva bhantam anu bhati sarvam
tasya bhasa sarvam idam vibhati
brahmaivedam amrtam purastad brahma

pascad brahma daksinatas cottarena

adhas cordhvam ca prasrtarm brahmai-

vedam visvam idam varistham

«Au-dela de l'enveloppe matérielle, dans le royaume spirituel, se trouve la
radiance infinie du Brahman, qui n’est aucunement souillée par la matiere.
Cette lumiere blanche et éclatante est pour les spiritualistes la lumiére d’entre
les lumiéres. En ce royaume, il n’est nul besoin de la clarté du soleil ou de la
lune, du feu ou de I'électricité. En vérité, tous les moyens de s’éclairer dans
I'univers matériel ne sont que le reflet de cette lumiére supréme. Ce Brahman
est partout, devant, derriéere, au nord, au sud, a l’est et a I’ouest, au-dessus et en
dessous. En d’autres termes, sa radiance illimitée s’étend aussi bien dans les

cieux matériels que dans les cieux spirituels. »



Le brahmajyoti

Notre lecteur trouvera dans les lignes qui suivent deux chapitres de Teachings of Lord Caitanya 1

(Les Enseignements du Seigneur Caitanya) en traduction libre en guise d’introduction aux 2
multiples formes du Seigneur. 3
4

CHAPITRE SIX 5
6

Les formes du Seigneur participent d'une identité unique 7
8

Le service de dévotion permet de comprendre que Krsna se manifeste d’abord en tant 9
que svayarii-riipa, sa forme personnelle, puis en tant que tad-ekatma-riipa, et ensuite en 10
tant que avesa-rippa. Cest sous ces trois traits qull Se manifeste dans sa forme 1
transcendantale. La caractéristique de svayarmi-riipa est la forme par laquelle Krsna peut 12
étre compris par quelquun qui ne comprendrait pas Ses autres caractéristiques. En 13
dlautres termes, la forme par laquelle Krsna est directement compris est appelée svayarii- 14
ripa, ou Sa forme personnelle. La tad-ekatma-riipa est la forme qui ressemble le plus a 15
la svayarii-rapa, tandis qu'il y a quelques différences dans les caractéristiques corporelles. 16
La tad-ekatma-riipa comporte deux manifestations : [émanation personnelle (svarisa) et 17
Iémanation propre aux divertissements (vilasa). Les avesa-riipas sont dites des étres a 18
qui Krsna investit un pouvoir de Le représenter. On nomme aussi cet étre dvesa-ripa ou 19
Saktyavesa-avatara. 20
21

La forme personnelle de Krsna comporte deux aspects : svayari-ripa et svayai- 2
prakasa. En ce qui concerne sa forme svayari-ripa (ou forme propre aux 2
divertissemnts), cest sous cette forme qu’ll demeure toujours a Vrndavana avec les 2
habitants de Vrndavana. Cette forme personnelle (svayarm-ripa) peut étre divisée en e
prabhava et vaibhava. Par exemple, Krsna Sest déployé sous de multiples formes au 26
cours du rasa-lila afin de danser avec chaque gopi qui participaient a cette danse. De 27
méme, Il Sest déployé en 16 108 formes dans Dvaraka lorsqu’il a épousé 16 108 28
femmes. Il existe quelques exemples de grands mystiques qui ont étendu leurs formes 29
corporelles par le processus du yoga, mais Krsna ne sest pas étendu de cette facon. 30
Dans l'histoire védique, Saubhari Rsi sest multiplié en huit formes par le processus du 31
yoga, mais ces formes nétaient que des répliques du seul et méme Saubhari. Mais 32
lorsque Krsna se manifestait sous différentes formes, chacune dentre elles était un 33
individu distinct. Lorsque Narada Muni rendit visite a Krsna dans Ses différents palais 3
a Dvaraka, il en fut étonné, et pourtant Narada nest jamais étonné de voir les formes 35
multipliées d’'un yog7, puisqu’il connait lui-méme le truc. 36
37

Le Srimad-Bhagavatam décrit létonnement de Narada Muni en voyant les émanations 38
de Krsna dans Dvaraka. Narada se demandait comment le Seigneur était présent 39
aupres de Ses reines dans chacun de Ses 16 108 palais. Avec chaque reine, Krsna Lui- 40
méme était sous une forme différente, agissant de différentes maniéres. Sous une 41
forme, Il parlait avec Sa femme, sous une autre, Il caressait Ses enfants, et sous une a2
autre encore, Il accomplissait une tdche ménagere. Ces différentes activités sont a3
accomplies par le Seigneur dans des formes associées a diverses émotions et qualifiées 44
démanations vaibhava-prakasa. De méme, il existe d’autres émanations illimitées des a5
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formes de Krsna, mais méme lorsquelles sont divisées ou étendues sans limite, elles
participent d’'une seule et méme identité. Il n'y a pas de différence entre une forme et

une autre. Telle est la nature absolue de Dieu, la Personne Supréme.

Dans le Srimad-Bhagavatam (10.39.44-57), il est dit qualors quAkriira accompagnait
Krsna et Balarama de Gokula a Mathura, il pénétra dans les eaux de la riviére Yamuna
et put voir toutes les planétes du monde spirituel. I1 vit également le Seigneur sous Sa
forme Visnu, ainsi que Narada et les quatre Kumaras, qui Le vénéraient. Tel

qu'indiqué dans le Bhagavata Purana (Srimad-Bhagavatam 10.40.7) :

anye ca samskrtatmano
vidhinabhihitena te
yajanti tvan-mayas tvam vai

bahu-mirty-eka-mirtikam

«Les nombreux adorateurs du Seigneur Supréme - les vaisnavas, ou aryas — sont
purifiés par les diftérents processus d’adoration qu’ils accomplissent en fonction de
leurs convictions et de leur compréhension spirituelle. Chaque processus d’adoration
implique la compréhension de différentes formes du Seigneur, comme le mentionnent

les Ecritures, mais I'idée ultime est d’adorer le Seigneur Supréme Lui-méme."

Dans son aspect vaibhava-prakasa le Seigneur se manifeste en tant que Balarama. La
forme de Balarama est aussi bonne que celle de Krsna lui-méme, a la seule différence
que la teinte corporelle de Krsna est noiratre et que celle de Balarama est blanchatre.
Laspect vaibhava-prakasa se manifesta également lorsque Krsna apparut devant Sa
mere Devaki sous la forme a quatre mains de Narayana, juste au moment de Son
apparition dans le monde. Puis, a la demande de Ses parents, Il sest transformé en une
forme a deux mains. Ainsi, Il manifeste tantét quatre mains, tantot deux. La forme a
deux mains est vaibhava-prakasa, et la forme a quatre mains est prabhava-prakasa.
Dans Sa forme personnelle, Krsna ressemble a un garcon vacher, et cest ainsi qu’ll Se
percoit. Mais lorsqu’ll est sous la forme de Vasudeva, Il se considére comme le fils d'un

ksatriya et se sent comme un ksatriya, un administrateur princier.

Dans Sa forme a deux mains de fils de vahcer de Nanda Maharaja, Krsna exhibe
pleinement Son opulence, Sa beauté, Sa richesse, Son attrait et Ses divertisssements.
En effet, dans la littérature vaisnava, on trouve que parfois, sous Sa forme de
Vasudeva, Il est attiré par Sa forme de Govinda a Vrndavana. Ainsi, en tant que
Vasudeva, Il désire parfois jouir comme le fait Govinda, bien que la forme de Govinda
et celle de Vasudeva soient en fin de compte une seule et méme chose. A cet égard, il
y a un passage dans le Lalita-madhava (4.19), dans lequel Krsna sadresse a Uddhava
comme suit : «Mon cher ami, la forme de ce gargon vacher Govinda mattire. En effet,
je souhaite étre comme les demoiselles de Vraja, qui sont également attirées par cette
forme de Govinda.» De méme, plus loin dans la Lalita-madhava (8.34), Krsna dit :
«Oh, comme cest merveilleux ! Qui est cette personne ? Apres lavoir vu, je suis

tellement attiré que je désire maintenant lembrasser tout comme Radhika. »



Il existe également des formes de Krsna un peu différentes de sa forme originelle,
appelées tad-ekatma-riapas. Celles-ci peuvent étre divisées en vildsa et svarsa qui
présentent a leur tour de nombreuses caractéristiques différentes et peuvent étre divisées
en prabhava et vaibhava. En ce qui concerne les vildsas, il existe d'innombrables
prabhava-vilasas, avec a leur téte les émanations de Krsna comme Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna and Aniruddha. Tantot le Seigneur se voit comme un garcon
vacher, tant6t comme le fils de Vasudeva, un prince ksatriya et ce mode de «pensée» de
Krsna est appelé Ses «divertissements». En réalité, Il est sous la méme forme dans Sa
vaibhava-prakasa et prabhava-vildsa, mais Il apparait différemment en tant que Krsna
et Balarama. Ses émanations en tant que Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna et

Aniruddha constituent le catur-vyitha original, ou formes a quatre bras.

Il existe d'innombrables manifestations a quatre bras sur différentes planétes et en
différents lieux. Par exemple, elles se manifestent a Dvaraka et Mathura éternellement.
A partir des quatre formes originelles & quatre mains se manifestent les vingt-quatre
formes principales a quatre bras, appelées vaibhava-vilasa. Elles sont nommées
différemment selon lemplacement de la conque, de la massue, du lotus et du disque
dans leurs mains. Les quatre mémes manifestations principales de Krsna se retrouvent
sur chaque planéte du monde spirituel, appelé Narayana-loka ou Vaikuntha-loka.
Dans le Vaikuntha-loka, Krsna se manifeste sous la forme quadruple de Narayana. De
chaque Narayana se manifestent les formes de Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna et
Aniruddha. Ainsi, Narayana est le centre, et les quatre formes de Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna et Aniruddha entourent la forme Narayana. Chacune de ces
quatre formes se développe a nouveau en trois, et celles-ci portent toutes des noms
différents, commengant par Kesava. Ces formes sont au nombre de douze et, une fois
encore, Elles sont connues sous des noms différents selon lemplacement des symboles

dans Leurs mains.

En ce qui concerne la forme Vasudeva, les trois émanations manifestées a partir de Lui
sont Kedava, Narayana et Madhava. Les trois formes développées a partir de
Sankarsana sont connues sous les noms de Govinda, Visnu et Sri Madhustdana. (11
convient de noter que ce Govinda nest pas le méme que celui qui sest manifesté a
Vrndavana en tant que fils de Nanda Maharaja). De méme, a partir de Pradyumna se
développent les trois formes connues sous le nom de Trivikrama, Vamana et Sridhara,
et les trois formes développées a partir dAniruddha sont connues sous le nom de

Hrsike$a, Padmanabha et Damodara.

CHAPITRE SEPT

Innombrables formes de Dieu

Selon l'almanach vaisnava, les douze mois de l'année sont nommés d’apres les douze
formes du Seigneur Krsna sur les planétes Vaikuntha, et ces formes sont connues

comme les Déités présidant les douze mois. Ce calendrier commence avec le mois de

Marga$irsa, qui correspond a la fin novembre et au début décembre. Les vaisnavas

Le brahmajyoti
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appellent ce mois Ke$ava. Décembre-janvier est appelé Narayana, janvier-février
Madhava, février-mars Govinda, mars-avril Visnu, avril-mai Sri Madhustdana, et
mai-juin Trivikrama. Juin-juillet est appelé Vamana, juillet-aott Sridhara, aott-
septembre Hrsike$a, septembre-octobre Padmanabha, et octobre-novembre
Damodara. Ce Damodara est différent du Damodara de Vraja. Le nom de Damodara
fut donné a Krsna lorsqu’il fut attaché avec des cordes par sa meére, mais la forme de

Damodara qui préside le mois doctobre-novembre est une émanation différente.

Tout comme les mois de 'année sont connus selon les douze noms différents du
Seigneur Supréme, les membres de la communauté vaisnava marquent douze parties
du corps selon ces noms. Par exemple, la marque tilaka sur le front est appelée Ke$ava,
et sur le ventre, la poitrine et les bras, les autres noms sont également donnés. Ce sont

les mémes noms que ceux donnés aux mois.

Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna et Aniruddha se développent en huit vilasa-mirtis
supplémentaires. Leurs noms sont Purusottama, Acyuta, Nrsirhha, Janardana, Hari,
Krsna, Adhoksaja et Upendra. Adhoksaja et Purusottama sont les formes vilasa de
Vasudeva. De méme, Upendra et Acyuta sont les formes vildsa de Sankarsana ;
Nrsirhha et Janardana les formes vildsa de Pradyumna ; et Hari et Krsna les formes

vilasa dAniruddha. (Ce Krsna est différent du Krsna original).

Appelées les manifestations vilas de la forme prabhava (a quatre bras), ces vingt-
quatre formes sont nommées différemment selon la disposition de leurs symboles : la
masse, le disque, le lotus et la conque. Parmi ces vingt-quatre formes, on retrouve
également des formes vilas et vaibhava. Celles appelées Pradyoumna, Trivikram,
Vamana, Hari et Krishna, entre autres, revétent toutes des traits différents. Viennent
ensuite les prabhava-vilas — Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna et Aniruddha - pour
un total de vingt autres variations. Toutes ces formes régnent sur diverses planétes
Vaikuntha du monde spirituel, qui occupent huit directions différentes. Bien
quéternellement présentes dans le royaume spirituel, certaines dentre elles se

manifestent également dans I'univers matériel.

Dans le ciel spirituel, toutes les planétes ol régne Narayana sont éternelles. La planéte
la plus élevée du ciel spirituel est appelée Krsnaloka, qui est divisée en trois parties :
Gokula, Mathura et Dvaraka. Cest dans la partie Mathura que se trouve toujours la
forme de Ke$ava. Il est représenté sur cette planéte terrestre a Mathura, en Inde, ot la
miirti KeSava est vénéré. De méme, il existe une forme Purusottama a Jagannatha
Puri, dans 'Orissa. A Anandaranya se trouve la forme de Visnu, et & Mayapur, le lieu
de naissance du Seigneur Caitanya, se trouve la forme de Hari. De nombreuses autres

formes sont également situées en divers endroits de la terre.

Non seulement dans cet univers, mais aussi dans tous les autres univers, ces formes de
Krsna sont réparties partout. Il est indiqué que cette terre est divisée en sept iles, qui sont
les sept continents, et il est entendu que sur chaque ile il y a des formes similaires. Mais

a Pheure actuelle, on ne les trouve quen Inde. Bien que la littérature védique nous



permette de comprendre qu’il existe des formes similaires dans dautres parties du

monde, nous ne disposons pour I'instant daucune information sur leur emplacement.

Ces formes de Krsna sont réparties dans le monde et dans les univers pour faire plaisir
aux dévots. Ce nest pas que les dévots ne naissent quen Inde. Il y a des dévots dans toutes
les parties du monde, mais ils ont simplement oublié¢ leur identité. Ces formes
Sincarnent non seulement pour faire plaisir aux dévots, mais aussi pour rétablir le
service de dévotion et accomplir d’autres activités qui concernent de maniére vitale
Dieu, la Personne Supréme. Certaines de ces formes sont des incarnations mentionnées
dans les écritures, telles que lincarnation de Visnu, lincarnation de Trivikrama,

lincarnation de Nrsirhha et 'incarnation de Vamana.

Dans la Siddhartha-sarihita on trouve une description des vingt-quatre formes de
Visnu, et ces formes sont nommées en fonction de la position des symboles dans leurs
quatre mains. En décrivant les positions des objets dans les mains des Visnu mirtis, il
faut commencer par la main inférieure droite, puis passer a la main supérieure droite,
a la main supérieure gauche et enfin a la main inférieure gauche. De cette facon,
Vasudeva est représenté par la masse, la conque, le disque et la fleur de lotus.
Sankarsana est représenté par une masse, une conque, une fleur de lotus et un disque.
De méme, Pradyumna est représenté par un disque, une conque, une masse et une
fleur de lotus. Aniruddha est représenté par un disque, une masse, une conque et une
fleur de lotus. Dans le ciel spirituel, les représentations de Narayana sont au nombre
de vingt et sont décrites comme suit : Sri Kesava (lotus, conque, disque et masse),
Narayana (conque, lotus, masse et disque), Sri Madhava (masse, disque, conque et
lotus), Sri Govinda (disque, masse, lotus et conque), Visnu-mirti (masse, lotus,
conque et disque), Madhusidana (disque, conque, lotus et masse), Trivikrama (lotus,
masse, disque et conque), Sri Vamana (conque, disque, masse et lotus), Sridhara
(lotus, disque, massue et conque), Hrsike$a (massue, disque, lotus et conque),
Padmanabha (conque, lotus, disque et massue), Damodara (lotus, disque, massue et
conque), Purusottama (disque, lotus, conque et massue), Acyuta (masse, lotus, disque
et conque), Nrsirmhha (disque, lotus, masse et conque), Janardana (lotus, disque,
conque et masse), Sri Hari (conque, disque, lotus et masse), Sri Krsna (conque, masse,
lotus et disque), Adhoksaja (lotus, masse, conque et disque), et Upendra (conque,

masse, disque et lotus).

Selon le Hayasirsa Paficaratra, il existe seize formes, qui sont également nommées en
fonction de la position du disque et ainsi de suite. La conclusion est que la
Personnalité Supréme Originelle de Dieu est Krsna. Il est appelé lila-purusottama, et
il réside principalement & Vrndavana en tant que fils de Nanda. On apprend
également du Hayasirsa Paficaratra qu'il existe neuf formes protégeant les deux Puris
connus sous le nom de Mathura Puri et Dvaraka Puri. Ces neuf formes sont Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna, Aniruddha, Narayana, Nrsirhha, Hayagriva, Varaha et
Brahma. Il s’agit de différentes manifestations des formes prakasa et des formes vildsa

du Seigneur Krsna.

Le brahmajyoti
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Le Seigneur Caitanya informa ensuite Sanatana Gosvami quil existe également
différentes formes de svarisa qui se divisent en deux catégories : la catégorie
Sankarsana et celle des avatdras. La catégorie Sankarsana comprend les trois
purusa-avataras — Karanodaka-$ay1 Visnu, Garbhodaka-$ay1 Visnu et Ksirodaka-$§ay1
Visnu - et lautre catégorie comprend les lild-avataras, telles les incarnations du

Seigneur en poisson et en tortue.

Il y a six sortes d’incarnations : (1) les purusa-avataras, (2) les lila-avataras, (3) les
guna-avataras, (4) les manvantara-avataras, (5) les yuga-avataras et (6) les Saktyavesa-
avataras. Parmi les six vildasa de Krsna, il y a deux catégories basées sur son age,
appelées balya et pauganda. En tant que fils de Nanda Maharaja, Krsna, dans Sa forme

originelle, jouit de ces deux aspects de lenfance - a savoir, balya et pauganda.

Nous pouvons en conclure que les émanations et les avataras de Krsna nont pas de fin.
Le Seigneur Caitanya a décrit certaines dentre elles a Sanatana, juste pour lui donner
une idée de la facon dont le Seigneur Se déploie et de la fagon dont Il jouit. Ces
conclusions sont confirmées dans Srimad-Bhagavatam (1.3.26). Il y est dit qu’il n'y a
pas de limite aux incarnations du Seigneur Supréme, tout comme il n'y a pas de limite

aux vagues de locéan.

Krsna s'incarne d’abord dans les trois purusa-avataras, a savoir le Maha-visnu ou
Karanodaka-$§ayi avatara, le Garbhodaka-$ayi avatdra et le Ksirodaka-$ayi avatara.
Ceci est confirmé dans le Satvata-tantra. Les énergies de Krsna peuvent également
étre divisées en trois : son énergie de pensée, son énergie de sentiment et son énergie
daaction. Lorsqu’il déploie son énergie de pensée, il est le Seigneur Supréme, lorsqu’il
déploie son énergie de sentiment, il est le Seigneur Vasudeva, et lorsqu’il déploie son
énergie d’action, il est Sankarsana Balarama. Sans la pensée, le sentiment et l'action du
Seigneur, il n'y aurait aucune possibilité de création. Bien qu’il n’y ait pas de création
dans le monde spirituel comme dans le monde matériel, les deux mondes sont des
manifestations de lénergie d’action de Krsna, qu'll met en ceuvre sous la forme de

Sankarsana Balarama.

Le monde spirituel - les planétes Vaikuntha et Krsnaloka - se situe dans Iénergie de
pensée de Krsna. Bien qu’il n'y ait pas de création dans le monde spirituel, qui est
éternel, il faut tout de méme comprendre que les planétes spirituelles dépendent de
Iénergie de pensée du Seigneur Supréme. Cette énergie de pensée est décrite dans la
Brahma-sambhita (5.2), ou il est dit : «La demeure supréme, connue sous le nom de
Goloka, se manifeste comme une fleur de lotus avec des centaines de pétales. Tout y
est manifesté par Ananta, qui est une forme de Balarama, ou Sankarsana.» La
manifestation cosmique matérielle et ses différents univers se manifestent par
Iintermédiaire de madyd, ou Iénergie matérielle, mais il ne faut pas penser que Iénergie
matérielle, ou la nature matérielle, est la cause de cette manifestation cosmique. Elle
est plutdt causée par le Seigneur Supréme, qui utilise Ses différentes émanations pour
agir a travers la nature matérielle. En d’autres termes, il n'y a aucune possibilité de

création sans la surintendance du Seigneur Supréme. La forme du Seigneur qui fait



que lénergie de la nature matérielle entraine la création est Sankarsana, et il est
entendu que cette manifestation cosmique est créée lorsque la nature matérielle entre
en contact avec lénergie surintendante du Seigneur Supréme, Sankarsana. Lexemple
est donné du fer qui devient chaud au contact du feu et qui, lorsqu’il est rouge, agit

comme le feu.

Dans le Srimad-Bhagavatam (10.46.31), il est dit que Balarama et Krsna sont a
lorigine de toutes les entités vivantes et que ces deux personnalités entrent en toute
chose. Une liste des incarnations est donnée dans le Srimad-Bhagavatam (1.3), et elles
sont les suivantes : (1) les Kumaras, (2) Narada, (3) Varaha, (4) Matsya, (5) Yajiia, (6)
Nara-Narayana, (7) Kardami Kapila, (8) Dattatreya, (9) Hayasirsa, (10) Harhsa, (11)
Dhruvapriya, ou Prénigarbha, (12) Rsabha, (13) Prthu, (14) Nrsirhha, (15) Karma,
(16) Dhanvantari, (17) Mohini, (18) Vamana, (19) Bhargava (Parasurama), (20)
Raghavendra, (21) Vyasa, (22) Pralambari Balarama, (23) Krsna, (24) Bouddha et (25)
Kalki. Parce que la quasi-totalité de ces vingt-cinq lila-avataras apparaissent en un
jour de Brahma, que lon appelle un kalpa, ils sont parfois appelés kalpa-avataras.
Parmi ces incarnations, Harhsa et Mohini ne sont pas permanentes, mais Kapila,
Dattatreya, Rsabha, Dhanvantari et Vyasa sont cinq formes éternelles, et elles sont
plus célebres. Kiarma (I'incarnation de la tortue), Matsya (le poisson), Nara-Narayana,
Varaha (le sanglier), Haya$irsa, Prénigarbha et Balarama sont considérés comme des
incarnations de vaibhava. De méme, il existe trois guna-avatdras, ou incarnations des

modes qualitatifs de la nature, qui sont Brahma, Visnu et Siva.

11y a quatorze manvantara-avataras : (1) Yajiia, (2) Vibhu, (3) Satyasena, (4) Hari, (5)
Vaikuntha, (6) Ajita, (7) Vamana, (8) Sarvabhauma, (9) Rsabha, (10) Visvaksena, (11)
Dharmasetu, (12) Sudhama, (13) Yoge$vara et (14) Brhadhanu. Parmi ces quatorze
manvantara-avataras, Yajiia et Vamana sont également lila-avataras. Les manvantara-

avataras sont également connus sous le nom de vaibhava-avataras.

Les quatre yuga-avataras sont également décrits dans le Srimad-Bhagavatam. Dans le
Satya-yuga, I'incarnation de Dieu est blanche ; dans le Treta-yuga, elle est rouge ; dans
le Dvapara-yuga, elle est noiratre ; et dans le Kali-yuga, elle est également noiratre,
mais parfois, dans un Kali-yuga spécial, sa couleur est jaunétre (comme dans le cas de
Caitanya Mahaprabhu). En ce qui concerne les Saktyavesa-avataras, ils comprennent
Kapila, Rsabha, Ananta, Brahma (bien que parfois le Seigneur Lui-méme devienne
Brahma), Catuhsana (les Kumaras, qui sont I'incarnation de la connaissance), Narada
(Pincarnation du service de dévotion), le roi Prthu (lincarnation du pouvoir

administratif) et Parasurama (I'incarnation qui réprime les principes du mal).

Le brahmajyoti
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1 6.1 Le Paramatma, l’Ame Supréme sise au coeur de chaque étre, est l'une des
2 trois émanations plénieéres de la Personne Supréme, les visnu-tattvas réunis
3 sous le nom de purusa-avataras.

4

5 Comprendre Krsna et Ses multiples émanations représente une science en soi. Le Seigneur Caitanya
6 rencontra Sanatana Goswami et les lui enseigna. Le chapitre 8 de L'Enseignement de Sri Caitanya fait le
7 tour du sujet. Nous en reproduisons un extrait ci-apres :

8

9 CHAPITRE 8

10

1 Les Avataras

12

13 Le Seigneur Caitanya poursuivit comme suit. Les émanations de Sri Krsna
14 apparaissant au sein de la Création matérielle sont appelées avataras, ou incarnations.
15 Le mot avatdara signifie «qui descend du monde spirituel». Celui-ci est peuplé
16 d’innombrables planétes Vaikuntha, dou les émanations du Seigneur descendent en
17 cet univers. De 1a vient quon les nomme avataras.

18

19 Le premier avatara de la Personne Supréme, Dieu, a émaner de Sankarsana est le
20 purusa-avatara. Le Srimad-Bhagavatam confirme — aux troisiéme et sixiéme chapitres
2 du premier Chant - que lorsque Dieu descend sous la forme du premier purusa-
2 avatara, Il manifeste aussitot les seize énergies élémentaires de la Création matérielle.
23 Appelé Maha-Visnu, Il repose sur les eaux de locéan Causal et est I’ Avatdra Originel
24 de l'univers matériel, le Maitre du temps, de la nature, des causes et de leurs effets, du
s mental, de lego, des cinq éléments, des trois modes d’influence de la nature, des sens
2 et de la Forme universelle. Bien qu’ll soit le Seigneur de toutes choses, mobiles et
27 immobiles, Il nen demeure pas moins indépendant.

28

29 La nature matérielle ne peut exercer son influence au-dela de locéan Causal, ou Viraja,
30 comme le confirme le Srimad-Bhagavatam (2.9.10). Ni les attributs de la nature
31 (Vertu, Passion et Ignorance) ni le temps matériel nont la moindre influence sur les
32 planétes Vaikuntha, ou vivent éternellement les compagnons de Krsna, ces ames
33 libérées que véneérent les devas et les asuras.

34

35 La nature matérielle joue deux roles, soit celui de cause directe, ou mdya, et celui de
36 pradhana, lié 4 la manifestation des éléments temporels. Lorsque Maha-Visnu, le
37 premier purusa-avatdara, pose Son regard sur la nature matérielle, celle-ci se met en
38 mouvement, et cest alors qu’ll injecte les étres vivants dans la matiére. Ce seul regard
39 suffit pour créer la conscience, quon nomme mahat-tattva et dont la Divinité tutélaire
40 est Vasudeva. La conscience est ensuite partagée en trois secteurs d'activité selon les
a1 trois gunas, ou modes d’influence de la nature. La conscience sous le signe de la Vertu
a2 est décrite dans le onzieme Chant du Srimad-Bhagavatam, et elle a pour Divinité
43 tutélaire Aniruddha. La conscience sous le signe de la Passion engendre lintelligence,
4 et sa Divinité tutélaire est Pradyumna, le Maitre des sens. La conscience sous le signe
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de I'Ignorance produit [éther, lespace et le sens de louie. La manifestation cosmique

tient a l'ensemble de ces éléments, et d'innombrables d’univers sont ainsi créés.

Ces univers sans nombre émanent des pores du corps de Maha-Visnu comme autant
de particules de poussiére qui passeraient a travers les trous d'une moustiquaire.
D’innombrables univers sont également créés et anéantis par Son souffle. Toutes les
énergies de Maha-Visnu sont spirituelles : elles nont rien en commun avec lénergie
matérielle. La Brahma-sarihita (5 :48) confirme que Brahma, le deva souverain de
chaque univers, ne vit que le temps d’'un souftle de Maha-Visnu. Celui-ci est donc
IAme Supréme originelle et le Maitre originel de tous les univers. Voila pour la

description du premier avatdra, Maha-Visnu.

Garbhodaka-$ayi, le second avatdra de Visnu, pénétre dans chacun des univers, puis
Sallonge sur leau qu’ll produit de Son propre corps. De Son nombril surgit la tige d'un
lotus qui devint le lieu de naissance de Brahma, le premier étre créé. Dans la tige de ce

lotus se trouvent les quatorze systémes planétaires, créés par Brahma.

Le Seigneur est présent sous la forme de Garbhodaka-$ay1 Visnu dans chaque univers,
dont Il est le soutien. Malgré cette présence universelle, I'influence de Iénergie
matérielle ne saurait Le toucher. En temps voulu, ce méme Visnu prend la forme de
Siva et anéantit la Création cosmique. Ces trois incarnations secondaires — Brahma,
Visnu et Siva - sont les divinités tutélaires des trois attributs de la nature. Le second
avatara de Visnu, Garbhodaka-$ayi - quon adore comme I'Ame Supréme, ou
Hiranyagarbha, et que les hymnes védiques décrivent comme ayant des milliers de
tétes -, Simpose comme le Maitre de 'univers, et en dépit de Sa présence au sein de la

nature matérielle, Il nen subit nullement lemprise.

Le troisieme avatara de Visnu, nommé Ksirodaka-$ayi, incarne également la Vertu.
Ame Supréme de tous les étres vivants, Il réside sur locéan lacté de 'univers. Telle est

la description des purusa-avataras donnée par Caitanya Mahaprabhu.

11 décrit ensuite les lila-avataras, qui se livrent a différents divertissements, et souligne
que leur nombre est infini. Le Seigneur en dépeint néanmoins quelques-uns : Matsya,

Kiarma, Raghunatha, Nrsirhha, Vamana et Varaha.

Viennent ensuite les trois guna-avataras, ou incarnations de Visnu personnifiant les
attributs de la nature. Le premier, Brahma, compte parmi les étres vivants créés, si ce
nest que son service de dévotion lui confére une grande puissance. Un étre aussi
primordial, devenu Brahma de par l'influence de la Passion matérielle, est directement
mis en pouvoir par Garbhodaka-$ayl Visnu pour créer des myriades détres vivants. La
Brahma-sambhita (5 :49) compare Brahma a de précieux joyaux illuminés par les
rayons du Soleil, lastre du jour qui est, lui, semblable au Seigneur Supréme en la
personne de Garbhodaka-$ayi Visnu. Si, lors d’'un certain kalpa, aucun étre vivant nest
a méme de remplir les fonctions de Brahma, Garbhodaka-$ay1l Visnu devient Lui-

méme Brahma et remplit les fonctions associées a ce poste.

Le brahmajyoti
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Dans un méme ordre d’idées, le Seigneur Se manifeste sous la forme de Siva lorsque
vient le temps d'anéantir Punivers. Siva, de par son contact avec mayd, assume lui-méme
plusieurs formes, généralement au nombre de onze. N'appartenant pas au commun
des étres vivants, il est plus ou moins Krsna Lui-méme. Lexemple du lait et du yogourt
est souvent cité dans ce contexte : le yogourt est un produit laitier, mais il ne peut
remplacer le lait. De méme, Siva est une émanation de Krsna, mais il ne peut ni jouer
le role de Celui-ci ni, comme Lui, nous donner de réintégrer notre condition
spirituelle. Contrairement a Visnu, Siva vit en effet au contact de la nature matérielle ;
voila ce qui les distingue essentiellement. Nous lisons dans le Srimad-Bhagavatam
(10.88.3) que Siva incarne I'amalgame des trois formes de conscience altérées,

appelées vaikarika, taijasa et tamasa.

Pour Sa part, bien qu’ll soit le Maitre de la Vertu dans chaque univers, le guna-avatara
Visnu ne subit en rien I'influence de la nature matérielle. Cela dit, méme s’Il est [égal
de Krsna, Celui-ci nen demeure pas moins la source premiére. Krsna incarne le Tout
dont Visnu est une partie. Tel est lenseignement des Ecrits védiques. La Brahma-
samhita offre lexemple d’'une premiére bougie dont la flamme sert a en allumer une
seconde. Bien que d¥égale puissance, la premiere demeure pourtant la source ot la
seconde puise sa lumiére. Lavatara Visnu peut ainsi étre assimilé a cette seconde
bougie. Il est aussi puissant que Krsna, mais Krsna reste le Visnu originel. Brahma et
Siva sont donc des serviteurs dévoués du Seigneur Supréme tandis que Visnu est une

émanation de Krsna.

Krsna est Dieu, la Personne Supréme en Sa forme originelle. Essayons de comprendre Ses
émanations en nous référant au Srimad-Bhagavatam (1.3.1-5). Il nous sera alors plus facile de
comprendre les points 6.2 a 6.4.

6.2 On l'appelle aussi Ksirodakasayi Visnu, et Il est le Visnu de la triade Brahmad,
Visnu, Siva.

Il y a trois Visnus :

o Le premier est allongé dans locéan causal et il est appelé Maha-Visnu ou Karanodakasayi
Visnu. De lui émanent d’'innombrables univers de par Son expiration ainsi que de Ses pores
de peau. Autant sont détruits lorsqu’ll inspire. Et ainsi de suite tant et aussi longtemps quiest
manifesté le mahat-tattva, lénergie matérielle dans son entiéreté.

o Le deuxieme Visnu est allongé sur locéan Garbhodaka, locéan situé au fond de chaque
univers. Il est appelé Garbhodakasayi Visnu.

o Le troisiéme Visnu est allongé dans Iocéan de lait se trouvant sur la planéte Svetadvipa. Il
sappelle Ksirodakasayi Visnu. On trouve le passage suivant dans le Premier Chapitre du
Livre de Krsna :



Le brahmajyoti

Dans les mantras védiques, on trouve une priére spéciale appelée le Purusa-siikta. De
facon générale, cest en récitant ce Purusa-sikta que les devas offrent leur hommage a
Visnu, Dieu, la Personne Supréme. On comprend ici que le deva-maitre de chaque planéte
peut aller voir Brahma, le souverain de 'univers matériel, chaque fois que quelque chaos
survient sur sa planéte propre. Et Brahma, lui, est en mesure dapprocher le Seigneur
Supréme, Sri Visnu, non pas directement, face a face, mais en se tenant sur les rives de
Tocéan de lait. 1l existe dans notre univers une planéte qui porte le nom de Svetadvipa, et
sur laquelle se trouve un océan de lait. Divers Ecrits védiques nous laissent entendre que
de méme qu’il existe sur Terre un océan deau salée, on trouve d’autres océans sur d’autres
planétes : un océan de lait, un océan d’huile, ou encore un océan de liqueur, et de
nombreux autres. Le Purusa-siikta est la priere quont coutume de réciter les devas pour
plaire a Ksirodakasayi Visnu, Dieu, la Personne Supréme. Ce nom Lui est attribué parce
qu’ll est allongé sur locéan de lait (ksira). Cest a travers cette manifestation particuliére du

Seigneur Supréme quapparaissent en ce monde tous les avataras.
Et effectivement, cest Ksirodakasayi Visnu est le Visnu de la triade Brahma, Visnu, Siva.

6.3 Garbhodakasayi Visnu, l’Ame cosmique supréme, est la deuxieme
émanation pléniere ;

Le Seigneur Garbhodakasay1 Visnu est allongé dans [océan Garbhodaka, de Son nombril pousse
une tige de lotus, de laquelle nait le Seigneur Brahma. Le Srimad-Bhagavatam (3.8.10-33) en fait
la narration.

6.4 au-dela de ces deux visnu-tattvas Se trouve Karanodakasayi Visnu, le
créateur de tous les univers.

Ce Visnu est communément appelé Maha-Visnu. Karana signifie cause. Il est le Visnu allongé
dans locéan Causal.

6.5 Leyoga apprend a ceux qui étudient sérieusement la science spirituelle a
percevoir ces visnu-tattvas apres s'étre élevés au-dela des vingt-quatre
éléments de la nature matérielle, tandis que l'étude de la philosophie
empirique les aide a réaliser le brahmajyoti impersonnel.

Voici un extrait d'une classe de Srila Prabhupada sur le Srimad-Bhagavatam (1.3.10) datée du 16
septembre 1976 a Los Angeles :

Dong, cette philosophie sarikhya de Kapiladeva décrit comment les éléments sont
venus, comment les éléments subtils du mental, de lintelligence se développent,
comment ces éléments grossiers que sont la terre, leau, le feu, tous ces éléments
grossiers se développent. Il y a donc huit éléments, a savoir... IIs sont décrits dans la

Bhagavad-gita également.
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Cing éléments bruts : terre, eau, feu, air, éther. Tels sont les éléments grossiers. Et les
éléments subtils, ou plus fins, sont le mental, 'intelligence, lego. Ce sont huit éléments.
Et les sujets traitant de la perception des sens, et dix organes des sens. Dix organes des
sens, cing objets de la perception des sens, quinze, et ces huit éléments, les éléments
matériels, quinze et huit, vingt-trois, et I'avyakta, ou Iétre vivant. Et enfin Dieu. Cest

ainsi que lon décrit toute la philosophie. Cest ce quon appelle la philosophie sarkhya.

La philosophie sarikhya culmine dans le bhakti-yoga. Le centre du bhakti-yoga est Visnu ou
Krsna. Ceci est confirmé dans la Bhagavad-gita (5.4) :

sankhya-yogau prthag balah
pravadanti na panditah

ekam apy asthitah samyag
ubhayor vindate phalam

sankhya : létude analytique de I'univers matériel ; yogau : l'action dans le service de
dévotion ; prthak : différentes ; balah : les moins intelligents ; pravadanti : disent ; na :
jamais ; panditah : les érudits ; ekam : dans 'une ; api : méme si; dsthitah : étant situé ;

samyak : complet ; ubhayoh : des deux ; vindate : jouit du ; phalam : résultat.

Seul I'ignorant prétend que le service de dévotion [le karma-yoga] différe de I'étude
analytique du monde matériel [le sankhya]. Les vrais érudits, eux, affirment que si

Ton suit parfaitement 'une de ces voies, on obtient le résultat des deux.

L¥tude analytique du monde matériel doit nous permettre de découvrir l'ame de toute
chose. Lame du monde matériel est Visnu, ’Ame Supréme. Ainsi, qui sert le Seigneur
sert du méme coup I'Ame Supréme. Celui qui étudie en toute conscience la
philosophie du sarikhya, découvre la vraie racine du monde, Visnu, et fort de cette
connaissance, l'arrose grice a la pratique du service de dévotion. Dans leur essence il
n’y a donc pas de différence entre le sarnkhya et le service de dévotion puisque leur but
estun : Visnu. Ceux qui ignorent ce but ultime prétendent que les objectifs du sankhya

et du karma-yoga diftérent, mais '’homme réfléchi sait quelle fin commune les unit.

Un dévot voit au-dela des apparences matérielles car il voit avec les yeux de la connaissance
spirituelle éternelle. Il voit lessentiel de la vie et sen tient a cette méditation continuellement.
Méditation signifie toujours penser a. Avec la connaissance tout peut étre per¢u comme étant
relié a Krsna.

6.6 La Bhagavad-gita (14.27) atteste que le brahmajyoti est la radiance émanant

du corps transcendantal de Krsna
La Bhagavad-gita (14.27) se lit comme suit :

brahmano hi pratisthaham

amrtasyavyayasya ca
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sasvatasya ca dharmasya 1

sukhasyaikantikasya ca 2

3

brahmanah : du brahmajyoti impersonnel ; hi : certes ; pratistha : le repos ; aham : Je 4
suis ; amyrtasya : de 'immortel ; avyayasya : de l'impérissable ; ca : aussi ; Sasvatasya : 5
de [éternel ; ca : et ; dharmasya : de la constitution intrinséque ; sukhasya : du 6
bonheur ; aikantikasya : ultime ; ca : aussi. 7
8

Je suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel, impérissable, 9
éternel, et constitue le principe méme du bonheur ultime. 10
11

TENEUR ET PORTEE : Immortalité, éternité et bonheur constituent la nature du 12
Brahman. Le Brahman représente la premiére étape de la réalisation spirituelle, le 13
Paramatma, 'Ame Supréme, la seconde, et Bhagavan, la Personne Supréme, la 14
réalisation ultime de la Vérité Absolue. La Personne Supréme englobe, par 15
conséquent, le Brahman et le Paramatma. Nous avons vu, au septiéme chapitre, que le 16
Seigneur féconde la nature matérielle, la manifestation de Son énergie inférieure, en y 7
injectant des fragments de Iénergie supérieure. Cest ainsi que Iélément spirituel se 18
manifeste dans la nature matérielle. Lorsque [étre conditionné par la nature matérielle 19
entreprend de cultiver le savoir spirituel, il dépasse cet état matériel et parvient 20
graduellement jusquau concept du Brahman. Parce quil a atteint cette étape, la 2
premiére dans la réalisation spirituelle, le spiritualiste a déja dépassé le niveau 2
matériel. Mais il n'a pas pour autant encore parfaitement réalisé le Brahman. Il pourra, 23
il le désire, se maintenir & ce niveau, puis peu a peu sélever pour réaliser le 2
Paramatma, puis Bhagavan, Dieu, la Personne Supréme. Les Ecritures védiques nous 25
en donnent de nombreux exemples, comme celui des quatre Kumaras qui réaliserent 26
le Brahman, la conception impersonnelle de la Vérité, avant de sélever graduellement 27
jusquau service de dévotion. 28
29

Mais il faut savoir que celui qui ne parvient pas a dépasser le niveau du Brahman, de 30
la conception impersonnelle de la Vérité Absolue, risque de choir de sa position. Le 31
Srimad-Bhagavatam™ enseigne que celui qui parvient au stade du Brahman ne saurait 32
posséder une intelligence parfaitement claire s’il ne séléve au-dela et reste dépourvu 33
de la connaissance de la Personne Supréme. Il encourra toujours le risque de choir de 34
sa position s'il nadopte le service de dévotion. Dans les Textes védiques, il est dit : raso 3
vai sah, rasar hy evayam labdhvanandi bhavati — « Celui qui parvient a connaitre 36
Krsna, Dieu, la Personne Supréme, source intarissable de plaisir, connait en vérité une 37
félicité spirituelle absolue. » (Taittiriya Upanisad 2.7.1) 38
39

Le Seigneur Supréme posséde pleinement les six opulences spirituelles, qu'll partage 40
avec le dévot qui Lapproche, lequel, comme le serviteur du roi, jouit pratiquement des a1
mémes avantages que son maitre. Ainsi, la vie éternelle, mais aussi une joie immortelle a2
et intarissable, sattachent au service de dévotion, lequel inclut la réalisation du 43
a4

011 sagit du SB. (10.2.32). 45
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Brahman, cest-a-dire immortalité, [éternité. Qui sabsorbe pleinement dans la

pratique du service de dévotion possede déja cette perfection.

[étre vivant, bien que Brahman par nature, désire dominer lénergie matérielle, ce qui
cause sa chute. Par sa nature constitutive, létre est au-dessus des trois gunas. Toutefois,
dés qu’il est en contact avec la nature matérielle, il se prend dans les rets de la vertu, la
passion et 'ignorance et cherche aussitot 8 dominer le monde de la matiére. Mais qu’il
pratique le service dévotionnel, en pleine conscience de Krsna, et il transcendera
automatiquement les gunas. Son désir illicite de devenir maitre de la nature matérielle se
dissipera. Il est donc essentiel de prendre part, en compagnie d’autres dévots, au service
de dévotion, lequel comprend neuf aspects : écouter les gloires du Seigneur, les chanter,
sen souvenir, etc. La fréquentation assidue des dévots et I'influence du maitre spirituel
effacent peu a peu le désir matériel de domination, et nous permet de nous fixer dans la
pratique du service damour sublime que lon offre au Seigneur. Du vingt-deuxieme au
vingt-septiéme verset de notre chapitre, Krsna recommande cette pratique dont
lexécution est aisée. Il suffit, en effet, de servir constamment le Seigneur, de partager les
reliefs sanctifiés de la nourriture offerte a la miirti, de sentir les fleurs offertes a Ses pieds
pareils-au-lotus, de visiter les lieux saints ou se déroulérent Ses divertissements
transcendantaux, de lire les ouvrages dans lesquels sont décrits Ses différentes activités
et Ses échanges damour avec Ses dévots, de toujours chanter Ses saints noms — Hare
Krsna Hare Krsna, Krsna Krsna Hare Hare / Hare Rama Hare Rama, Rama Rama Hare
Hare - et dobserver les jours de jetine commémorant Ses apparitions et disparitions en
ce monde, ainsi que celles de Ses dévots. En se soumettant a de telles pratiques, on se
détache entiérement de tout acte matériel. Celui qui peut ainsi pénétrer le brahmajyoti
(ou les différents aspects du concept du Brahman) devient en qualité légal de Dieu, la

Personne Supréme.

La derniére phrase de la teneur et portée est trés intéressante et peut porter a s'interroger sur sa
signification. Cest ainsi quapres pareille interrogation et réflexion de notre part, nous en
sommes arrivés a la conclusion suivante : il ne sagit pas particulierement de pénétrer le
brahmajyoti tel que peut le permettre la libération impersonnelle consistant a pénétrer dans la
radiance omniprésente du monde spirituel. Et comme le démontrera le Srimad-Bhagavatam
(10.2.32) dans les lignes qui suivent, l'admission en soi dans le brahmajyoti sans conscience
dévotionnelle nest qu'illusoire dans le sens quelle nest que temporaire.

Cest ainsi que la derniére phrase en question doit plutot comporter un sens dévotionnel. « Celui
qui peut ainsi pénétrer le brahmajyoti (ou les différents aspects du concept du Brahman) devient en
qualité [égal de Dieu, la Personne Supréme.» Il sagit de la préparation mentale adéquate, lattitude de
pleine dévotion, plein dévouement au Seigneur qui peut permettre et seulement ainsi dentrer dans le
Royaume de Dieu pour de bon, pour [éternité. Cette attitude est fondée sur un juste entendement de la
relation éternelle du bhakta avec le Seigneur. En d’autres mots, un dévot désire voir et servir le Seigneur
dans Son Royaume, tandis que l'abhakta désire simmiscer dans le Royaume, mais sans nourrir un
quelconque intérét pour le Seigneur, pas méme en tant que personne. Enorme contradiction, attitude
impersonnelle quon pourrait qualifier de franchement effrontée. Mais un spiritualiste abhakta a le

toupet de persévérer dans cette veine jusqua la fin. Le Seigneur lui donne une chance de pénétrer dans



Le brahmajyoti

le brahmajyoti a la limite. Sans plus, «sans plus» dans la méme proportion de son obsession pour le 1
concept impersonnel de la Vérité Absolu. Il faut énormément de temps pour revenir d’'une pareille 2
méprise. A cet effet, la Bhagavad-gita (12.5) est trés claire a ce sujet : 3
4

kleso “dhika-taras tesam 5

avyaktasakta-cetasam 6

avyakta hi gatir duhkhari 7

dehavadbhir avapyate 8

9

klesah : difficultés ; adhikatarah : beaucoup de ; tesam : pour eux ; avyakta : au 10
non-manifesté ; dsakta : attaché ; cetasam : pour ceux dont le mental ; avyakta : vers le 1
non-manifesté ; hi : certes ; gatih : le progrés ; duhkham : avec difficulté ; dehavadbhih : 12
par les étres incarnés ; avapyate : est obtenu. 13
14

Toutefois, pour ceux dont le mental s’attache au non-manifesté, a Paspect 15
impersonnel de I'Absolu, il est fort pénible de progresser, car cette voie savére 16
toujours ardue pour I'étre incarné. 17
18

TENEUR ET PORTEE : Le spiritualiste qui se consacre a laspect impersonnel, 19
inconcevable et non manifesté du Seigneur Supréme est un jiiana-yogi. Celui qui est 20
pleinement absorbé dans la conscience de Krsna, qui sert le Seigneur avec amour et 21
dévotion, est un bhakti-yogi. La différence entre les deux se manifeste ici de fagon 2
décisive : la voie du jiidna-yoga, bien quelle conduise finalement au méme but, est fort 2
épineuse, alors que la voie du bhakti-yoga (servir directement le Seigneur Supréme) 2
est infiniment plus aisée et convient naturellement a l'4me incarnée. Lame 25
conditionnée étant incarnée depuis des temps immémoriaux, il lui est trés difficile de 26
comprendre sur une base purement théorique quelle se distingue du corps matériel. 27
Aussi, le bhakti-yogi adore Krsna dans Sa forme arcd, laquelle lui permet dappliquer 28
justement la conception corporelle qu’il a de toute personne réelle. Il va sans dire que 29
Padoration du Seigneur Supréme dans Sa forme de murti nest pas une pratique 30
idolatre. Les Ecritures védiques précisent que le culte de Dieu peut étre saguna ou 31
nirguna, selon que lon voit ou non le Seigneur avec Ses attributs. Ladoration de la 32
miirti est saguna, car le Seigneur y est représenté a l'aide des attributs de la matiere. 33
Toutefois, bien que lon se serve de matériel comme le bois, la pierre ou la peinture a 34
Ihuile pour représenter la forme du Seigneur, cette derniére nest pas matérielle. Telle 35
est la nature absolue du Seigneur Supréme. 36
37

Prenons un exemple simple, mais fort approprié : une lettre postée dans une boite agréée 38
par la poste parviendra sans difficulté & son destinataire. Mais on ne pourra pas en dire 39
autant d’une lettre jetée dans une boite quelconque, ou dans une imitation de boite a 40
lettres, non reconnue par le bureau des postes. Ainsi, le Seigneur Supréme, Dieu, est-11 4
représenté par la marti (arca-vigraha), Sa manifestation ici-bas. Puisqu’ll est a2
omniprésent et tout-puissant, Krsna peut, a travers Sa forme arca, accepter le service de 43
Son dévot et ainsi faciliter la pratique dévotionnelle de Thomme conditionné. 44

45
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1 1l nest donc pas difficile pour un dévot dapprocher I'Etre Supréme immédiatement,
2 directement, alors que ceux qui empruntent la voie de 'impersonnalisme rencontrent
3 maints obstacles. Ces derniers doivent, pour comprendre laspect non manifesté de
4 IAbsolu, étudier certains Ecrits védiques comme les Upanisads, et donc apprendre la
5 langue sanskrite. Ils doivent également arriver & comprendre des sentiments qui ne
6 peuvent étre percus. Enfin, tout cela doit étre parfaitement assimilé et réalisé, tiche bien
7 malaisée pour un homme ordinaire. Le dévot absorbé dans le service de Krsna n'a aucun
8 mal a réaliser Dieu, la Personne Supréme, simplement en suivant les instructions d’'un
9 maitre spirituel authentique, en rendant réguliérement son hommage a la murti, en
10 écoutant les gloires du Seigneur et en faisant honneur aux reliefs sanctifiés de la nourriture
11 qui Lui est offerte. De toute évidence, l'impersonnaliste emprunte inutilement un sentier
12 ardu. Et il nest méme pas certain qu'il puisse un jour parvenir a réaliser la Vérité Absolue.
13 Le personnaliste, par contre, y parviendra directement, sans risque et sans peine. On
14 trouve dans le Srimad-Bhagavatam un passage ressemblant fort a notre verset, qui déclare
15 que si, au lieu de suivre la voie de la bhakti, au lieu de sabandonner a Dieu, la Personne
16 Supréme, on se risque, sa vie durant, a tenter de discerner ce qui est Brahman et ce qui ne
17 lest pas, on n’y gagnera que peines et difficultés. Ce verset conseille donc de ne pas se
18 risquer & emprunter un chemin épineux, dont on ne peut étre str qu’il meéne a bon port.
19

20 Létre vivant est une ame éternellement distincte. En cherchant a se fondre dans le Tout
2 absolu, il réalisera peut-étre les aspects déternité et de connaissance propres a sa
2 nature originelle, mais pas laspect de félicité qui lui est aussi inhérent. Il se peut
23 néanmoins que ce spiritualiste versé dans la pratique du jiidna-yoga, en vienne un
24 jour, par la grace d'un dévot, au service de dévotion, le bhakti-yoga. Mais sa longue
25 pratique de 'impersonnalisme lui créera de nouveaux problemes, dans la mesure ou
2 il ne parviendra que difficilement a se défaire de ce concept. Ainsi, la méditation sur
27 le non-manifesté noftre que des difficultés a ceux qui s’y attachent, aussi bien dans la
28 pratique que dans la réalisation. Chaque étre est doté d’'une indépendance partielle,
29 mais il faut savoir en toute certitude que la voie du non-manifesté est contraire a la
30 nature spirituelle et bienheureuse de I'ame. Il faut donc éviter de la suivre.

31

32 La conscience de Krsna implique une absorption totale dans le service de Dieu. Elle
33 est la meilleure voie. Celui qui délibérément se détourne du service dévotionnel court
34 le risque de dévier vers l'athéisme. Comme lexprime le présent verset, en tout 4ge, et
35 plus encore dans le notre, la méthode de réalisation qui permet de fixer son attention
36 sur I'inconcevable, le non-manifesté existant au-dela de toute approche des sens, ne
37 doit jamais étre encouragée. Le Seigneur, Krsna, la déconseille.

38

39 Voici donc le verset du Srimad-Bhagavatam (10.2.32) qui décrit la raison de la chute inévitable
40 des impersonnalistes tot ou tard. On ne sen sort pas, cest toujours [épanouissement de la bhakti
0 qui fait toute la différence en guise d'assurance de félicité de l'ame, ce que I'impersonnalisme ne
a2 permet simplement pas.

43

4 ye ‘nye ravindaksa vimukta-maninas

a5 tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah
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aruhya krcchrena pararih padam tatah

patanty adho ‘nadrta-yusmad-anghrayah

ye anye : quiconque, ou tous les autres ; aravinda-aksa : 6 Toi, aux yeux semblables au
lotus ; vimukta-maninah : se considérant a tort délivrés de lasservissement quest la
souillure matérielle ; tvayi : a Toi ; asta-bhavat : émettant différentes hypotheses, mais ne
connaissant ni ne souhaitant connaitre mieux Tes pieds pareils-au-lotus ; avisuddha-
buddhayah : dont I'intelligence nest toujours pas purifiée et qui ne connaissent pas le but
réel de la vie ; aruhya : bien quatteignant ; krcchrena : en sastreignant a des pratiques
austéres, a de grandes pénitences et & un travail pénible ; param padam : la position la
plus élevée (selon leur imagination et leur raisonnement) ; tatah : de cette position ;
patanti : ils tombent ; adhah : & nouveau dans lexistence matérielle ; anddrta : se

détournant de la dévotion ; yusmat : Tes ; anighrayah : pieds pareils-au-lotus.

[Certains pourraient dire qu’a part les bhaktas, qui se réfugient toujours aux pieds
pareils-au-lotus du Seigneur, il y a les gens qui ne sont pas dévots du Seigneur mais
qui ont accepté différentes méthodes pour obtenir le salut. Quel est leur sort? En
réponse a cette question, Brahma et les autres devas dirent :] “O Seigneur aux yeux
de lotus, bien que les abhaktas qui se soumettent a des pratiques austéres et a de
grandes pénitences afin d’atteindre la position supréme se croient libérés, leur
intelligence demeure impure. Ils tombent de leur position de supériorité imaginaire

car ils n'ont aucune considération pour Tes pieds pareils-au-lotus.

TENEUR ET PORTEE : Il y a beaucoup de catégories d’abhaktas, connus sous les
dénominations de karmis, jiianis et yogis, philanthropes, altruistes, politiciens,
impersonnalistes et nihilistes. Nombreux sont les abhaktas qui possedent leur méthode
propre de libération, mais simplement parce qu’ils ne connaissent pas le refuge que sont
les pieds pareils-au-lotus du Seigneur, bien qu’ils pensent a tort avoir été libérés et élevés
a la position supréme, ils doivent retomber. Comme lexplique clairement le Seigneur

Lui-méme dans la Bhagavad-gita (9.3) :

asraddadhanah purusa
dharmasydsya parantapa
aprapya mar nivartante

mrtyu-samsara-vartmani

“Les hommes qui, sur la voie du service de dévotion, sont privés de foi, 6 vainqueur des
ennemis, ne peuvent Matteindre ; ils reviennent naitre et mourir en ce monde” Peu
importe quil soit karmi, jAdni, yogi, philanthrope, politicien, ou autre, celui qui
néprouve pas damour pour les pieds pareils-au-lotus du Seigneur retombe. Voila ce que

déclare Brahma dans ce verset.

Certaines personnes soutiennent que lon peut opter pour wimporte quelle voie et disent
que, quelle que soit la voie choisie, on aboutira au méme objectif. Cela est réfuté dans ce

verset, out ces personnes sont qualifiées de vimukta-maninah : bien quelles pensent avoir
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atteint la plus haute perfection, en fait il nen est rien. De nos jours, d'importants politiciens
de par le monde pensent pouvoir occuper, en complotant, le poste politique le plus élevé,
tel que celui de président ou de premier ministre. Toutefois, nous observons que dans cette
vie méme, d'importants premiers ministres, présidents et autres politiciens déchoient de
leur position, faute détre des dévots du Seigneur (patanty adhah). Devenir président ou
premier ministre nest pas chose facile ; on doit travailler trés dur pour parvenir a ce poste
(aruhya krcchrena). Et quand bien méme on atteindrait son but, la nature matérielle peut
nous renverser a nimporte quel moment. On trouve de nombreux exemples de ce genre
dans la société humaine : de grands et prestigieux politiciens ont été chassés du
gouvernement et ont sombré dans loubli de Thistoire. La cause en est avisuddha-
buddhayah : leur intelligence est impure. Les $astras disent : na te viduh svartha-gatiri hi
visnum (S.B., 7.5.31). On parvient a la perfection de lexistence en devenant un dévot de
Visnu, mais cela, les gens l'ignorent. Cest pourquoi, comme le déclare la Bhagavad-gita
(12.5) : kleso dhikataras tesam avyaktasakta-cetasam. Ceux qui, en fin de compte,
nacceptent pas Dieu, la Personne Supréme, et noptent pas pour le service de dévotion,
mais sont au contraire attachés a 'impersonnalisme et au nihilisme, doivent se livrer & un

labeur acharné pour atteindre leurs objectifs.

Sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
(S.B., 10.14.4)

Afin dobtenir l'intelligence, ils travaillent tres dur et se soumettent a des pratiques austeres,
mais leur dur labeur et leurs austérités représentent leur seul accomplissement, car en fait,

ils matteignent pas le vrai but de la vie.

Dhruva Maharaja désira dabord obtenir le plus vaste royaume et des possessions matérielles
plus importantes que celles de son pére, mais lorsqu’il bénéficia réellement de la faveur du
Seigneur, apparu devant lui pour lui accorder la bénédiction qu’il convoitait, Dhruva
Mabharaja la refusa en disant : svamin krtartho smi varari na yace —“Je suis maintenant
pleinement satisfait. Je ne désire aucune bénédiction matérielle” (Hari-bhakti-sudhodaya,
7.28) Telle est la perfection de la vie. Yari1 labdhva caparam labhari manyate nadhikari tatah
(B.g. 6.22). Silon atteint le refuge que représentent les pieds pareils-au-lotus du Seigneur, on

est pleinement satisfait et lon n'a besoin daucune bénédiction matérielle.

La nuit, personne ne peut voir de lotus, car ils ne fleurissent que pendant le jour. Le mot
aravindaksa est donc trés intéressant. Une personne qui nest pas subjuguée par les yeux
pareils-au-lotus du Seigneur ou par Sa Forme transcendantale, se trouve dans les
ténebres, tout comme celui qui ne peut voir le lotus. Quiconque nest pas parvenu a voir
les yeux pareils-au-lotus de Syamasundara et Sa Forme spirituelle est un raté.
Premanjana-cchuritabhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu vilokayanti. Ceux qui
sont attachés a Dieu, la Personne Supréme, par un lien damour, voient toujours les yeux
et les pieds pareils-au-lotus du Seigneur, alors que les autres ne peuvent voir Sa beauté
et sont traités & anadrta-yusmad-anghrayah, ce mot indiquant qu’ils se soucient fort peu

de Sa Forme personnelle. Les personnes qui négligent la Forme du Seigneur sont
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certainement des ratés dans chaque domaine de la vie, alors que quiconque développe
ne serait-ce quun peu damour envers Dieu, la Personne Supréme, est aisément libéré
(svalpam apy asya dharmasya trayate mahato bhayat). Cest pourquoi le Seigneur
Supréme conseille dans la Bhagavad-gita (9.34) : man-mana bhava mad-bhakto mad-
yaji mar namaskury —“Emplis toujours de Moi ton mental, deviens Mon dévot,
offre-Moi ton hommage et voue-Moi ton adoration.” Par ce seul procédé, on est assuré
de retourner dans sa demeure originelle, auprés de Dieu, et d’atteindre ainsi la plus haute

perfection. Le Seigneur affirme en outre dans la Bhagavad-gita (18.54-55) :

brahma-bhitah prasannatma
na ocati na kariksati
samah sarvesu bhiitesu

mad-bhaktim labhate param

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah
tato mam tattvato jiiatva

visate tad-anantaram

“Celui qui atteint ainsi le niveau transcendantal parvient du méme coup au Brahman
Supréme, et y trouve une joie infinie. Jamais il ne safflige, jamais il naspire a quoi que ce
soit ; il se montre d’un esprit égal envers tous les étres. Celui-1a obtient alors de Me servir
avec une dévotion et un amour purs. Par lintermédiaire du service de dévotion, et
seulement ainsi, on peut Me connaitre tel que Je suis. Et [étre qui, par une telle dévotion,

devient pleinement conscient de Ma Personne, peut alors entrer dans Mon royaume absolu.”
6.7 et la Brahma-sarhita (5.40) le confirme ainsi :

yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi vibhati-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhitam
govindam adi-purusar tam aham bhajami

« Il existe, de par les millions d’univers, d'innombrables planetes, et
chacune d‘elles est différente des autres en raison de sa constitution
cosmique ; mais toutes se trouvent seulement dans un coin du
brahmajyoti. Ce brahmajyoti n'est que la radiance émanant du corps
de la Personne Supréme, Govinda, a qui je voue mon adoration. »

La Brahma-sarihita est un recueil de priéres et de réalisations du Seigneur Brahma suite a sa
pleine réalisation de la Vérité Absolue. Ce verset décrit ce qui se trouve au-dela de lunivers
matériel. Le Seigneur Brahma peut se prononcer de la sorte car toute la connaissance védique lui
fut révélée dans son coeur par la grace du Seigneur. Ainsi est-il a lorigine de la filiation spirituelle
qui porte son nom et que lon nomme la Brahma sampradaya. La Brahma-sarihita échappe aux
limites de toute connaissance empirique. Cet ouvrage est d'une grande intelligence quant tout ce
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quil faut savoir de laspect personnel de la Vérité Absolue. On est bien loin de notions
impersonnelles. Tel est le nectar auquel ont droit tous les vaisnavas.

6.8 Plusieurs mantras de la Mundaka Upanisad (2.2.10-12) donnent encore
d’autres détails sur le brahmajyoti :

hiranmaye pare kose
virajarn brahma niskalam
tac chubhrar jyotisam jyotis
tad yad atma-vido viduh
na tatra sdryo bhati na candra-tarakam
nema vidyuto bhanti kuto 'yam agnih
tam eva bhantam anu bhati sarvam
tasya bhasa sarvam idam vibhati
brahmaivedam amrtam purastad brahma
pascad brahma daksinatas cottarena
adhas cordhvam ca prasrtarm brahmai-
vedam visvam idam varistham

« Au-dela de l'enveloppe matérielle, dans le royaume spirituel, se trouve la
radiance infinie du Brahman, qui n'est aucunement souillée par la matiere.
Cette lumiére blanche et éclatante est pour les spiritualistes la lumiere
d'entre les lumiéres. En ce royaume, il n'est nul besoin de la clarté du soleil
ou de la lune, du feu ou de Uélectricité. En vérité, tous les moyens de
s’éclairer dans l'univers matériel ne sont que le reflet de cette lumiere
supréme. Ce Brahman est partout, devant, derriere, au nord, au sud, a l'est
et a l'ouest, au-dessus et en dessous. En d’autres termes, sa radiance
illimitée s'étend aussi bien dans les cieux matériels que dans les cieux
spirituels. »

On ne saurait dire mieux.



Une humble priére

Ce mantra de la Sri ISopanisad est donc une humble
priéere adressée au Seigneur pour qu’ll écarte le voile du

brahmajyoti et nous permette de voir Son vrai visage.
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7.7 Ce mantra de la Sri ISopanisad est donc une humble priére adressée au
Seigneur pour qu’ll écarte le voile du brahmajyoti et nous permette de voir
Son vrai visage.

Premiére des choses, lessence de toute priére : Thumilité. La relation du dévot avec le Seigneur
se doit étre le propre d’'une profonde humilité. Il est tout a fait normale que Srila Prabhupada
affirme ici quil sagit dune «humble priére». Qui dit humilité dit une compréhension du
Seigneur en toute humilité aussi. Chumilité est une qualité typique et permanente chez tout
dévot.

Lobjectif de la présente priere est de permettre au dévot de voir le vrai visage du Seigneur, a
condition que le Seigneur veuille bien écarter le voile du brahmajyoti. 11 va sans dire que tout
dévot est completement dépendant de la volonté du Seigneur a cet égard.

LChumilité a un effet apaisant sur le coeur d’'un dévot. Cest elle qui ouvre toutes les portes de la
réalisation spirituelle, —par contre, son absence referme toutes ces portes et ressuscite la béte
sans scrupules du faux ego. Cest elle qui permet de vaincre le désir de domination et,
conséquemment, 'usage inapproprié de la matiére au service de soi. En toute humilité, un dévot
reconnait létat de possession du Seigneur sur tout ce qui existe, et par conséquent engage toute
énergie du Seigneur a Son service. Il ne nourrit aucune autre ambition. Il est humble de nature
et nose rien faire qui dérogerait a ce mode de conscience. Par grace et humilité, il peut réussir a
transcender I'impossible, cest-a-dire les dualités du monde matériel, et ainsi sengager fermement
dans le service de dévotion. La Bhagavad-gita (7.27) confirme cette situation. Bref, ’humilité
d’'un dévot lui attire la grace et protection du Seigneur. A titre dexemple, pensons au brahmana
Sudama tel que mentionné dans Le Livre de Krsna, au chapitre 26.

On peut se poser la question a savoir comment devenir humble si lon sapergoit quon ne lest pas
tant que ¢a voire pas du tout ? La réponse : lassociation des dévots qui peuvent enseigner
Thumilité par lexemple. Le premier de ces dévots est un dcarya, qui dautre ! Viennent ensuite
tous les dévots assemblés, sincerement engagés quils sont dans le service de dévotion. Et
quadvient-il de tout dévot qui dévierait de la voie prescrite a loccasion ? Le Seigneur sen charge
personnellement. Exemple, le deva Indra qui prit toute une lecon d’humilité apres qu’il se fut
pensé supérieur a Krsna. Ceci faisait dailleurs partie des raisons ayant conduit a la levée de la
colline Govardhana du bout du petit doigt de Krsna pendant une semaine. En ce divertissement,
Krsna trouva moyen de remplir tous les desseins qu'll Sétait fixés. On peut trouver ce
divertissement dans Le Livre de Krsna, au chapitre 25, Pluies diluviennes sur Vrndavana.

Ecouter les divertissements de Krsna est mille fois plus agréable que de se morfondre pour le
brahmajyoti. I y a un coté indéniable de satisfaction a se laisser charmer par tout ce qui entoure
Krsna, Ses Noms, qualités, formes, divertissements inégalables. Cest pourquoi Ce dernier est
appelé Uttamasloka : «Des cercles dérudits avérés en sont venus a la ferme conclusion que le
développement du savoir, a travers laustérité, Iétude des Vedas, les sacrifices, le chant d’hymnes
et la charité, trouve sa fin ultime, souveraine, dans la description du Seigneur, que louent des

versets choisis.» (SB. 1.5.22)



La Vérité Absolue

La connaissance parfaite consiste a connaitre la source du
Brahman, $r1 Krsna. Elle est contenue dans des Ecritures

comme le Srimad-Bhagavatam, qui élabore en détail la

science de la réalisation de Dieu. Srila Vyasadeva, son
auteur, y établit que la Vérité Absolue peut étre pergue
sous la forme du Brahman, du Paramatma ou de Bhagavan selon le degré de
réalisation de chacun ; mais jamais il ne décrit la Vérité Supréme comme
étant le jiva, le simple étre vivant. Celui-ci ne doit jamais étre considéré
comme la Vérité Supréme et toute-puissante ; s’il ’était, quel besoin aurait-il
de prier le Seigneur pour qu’ll 6te Son voile éblouissant et montre Son vrai

visage.
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8.7 La connaissance parfaite consiste a connaitre la source du Brahman, Sri
Krsna.

Comment mieux connaitre la source du Brahman que de lentendre de la source elle-méme ? «Je
suis la base du Brahman impersonnel, lequel est immortel, impérissable, éternel, et constitue le
principe méme du bonheur ultime.» (B.g, 14.27)

8.2 Elle est contenue dans des Ecritures comme le Srimad-Bhagavatam, qui
élabore en détail la science de la réalisation de Dieu.

«Ce Bhagavata Purana, entiérement opposé a tout acte de religion que motive un
quelconque désir matériel, dévoile la vérité la plus haute, acces- sible aux dévots dont le
ceeur est pur. Cette vérité la plus haute est la pure réalité, qu’il distingue, pour le bien de
tous, de lillusion, et elle met fin aux trois formes de souffrance. Ce magnifique
Bhagavatam, compilé par le grand sage Sri Vyasadeva, suffit en lui-méme a conférer la
réalisation spi- rituelle, la réalisation de Dieu, et celui qui écoute son message de maniére

attentive et soumise sattache dés lors fermement au Seigneur Supréme. » (SB. 1.1.2)

8.3 Srila Vyasadeva, son auteur, y établit que la Vérité Absolue peut étre percue
sous la forme du Brahman, du Paramatma ou de Bhagavan selon le degré
de réalisation de chacun ;

«Les doctes et sages spiritualistes qui connaissent la Vérité Absolue nomment cette
substance unique, au-dela de toute dualité, du nom de Brahman, Paramatma ou
Bhagavan.» (SB. 1.2.11)

8.4 mais jamais il ne décrit la Vérité Supréme comme étant le jiva, le simple
étre vivant.

La partie ne peut jamais égaler le tout.

«Quand tu auras ainsi recu la connaissance véritable auprés d'une dme réalisée,
lillusion ne tégarera jamais plus. Tu comprendras que tous les étres font partie

intégrante du Supréme. En d’autres mots, qu’ils Mappartiennent.» (B.g., 4.35)

8.5 Celui-ci ne doit jamais étre considéré comme la Vérité Supréme et
toute-puissante ;

Il suffit de lire entierement le chapitre 11 de la Bhagavad-gita pour se rendre a [évidence quil n'y
a quune seule personne capable détre Dieu, la Personne Supréme, de toute éternité. Mise a part
cette Personne aux pouvoirs infinis, personne ne peut méme se penser capable de rivaliser avec
Elle. Si tel est le cas, cest par pure idiotie. Et une telle idiotie ne saurait étre sans conséquence.
Cette idiote réverie passagere de nature, vaut une chute passagere, mais combien longue et
difficile, dans le monde matériel. Seule lécoute des gloires du Seigneur peut aider une ame
conditionnée a abandonner sa réverie fatale.



La Vérité Absolue

8.6 s'il l'était, quel besoin aurait-il de prier le Seigneur pour qu’ll 6te Son voile 1
éblouissant et montre Son vrai visage. 2

3

Cest la position de [étre éternellement subordonné de prier I'ITnsubordonnable par excellence. 4
Cest une question de santé mentale a tout le moins parlant. Il y a deux camps en ce monde, 5
chacun se traitant d’idiots. Théistes d'un c6té et athées de l'autre. La joie de 'un fait le malheur de 6
lautre. Pareille fantaisie ne se trouve que dans le monde des 4mes rebelles. Par la grace du
Seigneur, certaines 4mes retrouvent la sanité desprit pour comprendre Dieu en toute vérité. Tel 8
est leur bonne fortune et bonheur absolu. 9
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Les formes de réalisation de Dieu

En conclusion, on réalise le Brahman impersonnel
lorsqu’on ignore les diverses énergies de la Vérité Absolue,

et on réalise le Paramatma lorsque I'on prend conscience

de Ses énergies matérielles tout en ne connaissant pas ou
trés peu Ses énergies spirituelles. Ces formes de réalisation
de la Vérité Absolue sont donc toutes deux incompletes. Mais lorsqu’on est
pleinement réalisé, apres que le Seigneur a enlevé ’hiranmaya-patra, le voile
éblouissant, on comprend que Krsna, Vasudeva, est tout (vasudevah sarvam
it)). Il est a la fois le Brahman, le Paramatma et Bhagavan. Krsna, ou

Bhagavan, est la racine, et le Brahman et le Paramatma sont Ses branches.
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9.7 En conclusion, on réalise le Brahman impersonnel lorsquon ignore les
diverses énergies de la Vérité Absolue,

Ce nest donné a tout le monde de voir tout en relation avec Krsna. Pourquoi ? Parce que qui dit
Krsna dit Ses énergies aussi. On ne peut le séparer de Ses énergies. Telle est la vision juste de
Krsna. Cependant quiconque na pas cette vision des choses dans la vie, il ne peut que tatonner
et en venir qua la réalisation du Brahman impersonnel a la limite.

La réalisation du Brahman impersonnel cest une chose, mais ce nest pas tout. Il y a mieux que
la simple réalisation comme telle. Et il est essentiel de parvenir a dépasser la réalisation du
Brahman impersonnel. Cest ce que Srila Prabhupada explique au cours d’'une classe qu'il donna
le 28 octobre 1973 & Vrndavana, sur la Bhagavad-gita (15.1) :

Pradyumna : «LLe Seigneur Béni dit : Il y a un arbre banian qui a ses racines vers le
haut et ses branches vers le bas et dont les feuilles sont les hymnes védiques. Celui

qui connait cet arbre est celui qui connait les Védas.» [B.g., 15.1]

Prabhupada : Telle est donc la description de la littérature védique. Vedais ca sarvair aham
eva vedyah [B.g., 15.15]. Cela sera décrit. Veda signifie connaissance. Vetti veda vida jiiane.
Vid-dhatu. De vid-dhatu, le mot Veda est venu. Vid signifie connaissance. Il y a différentes
sortes de connaissances, et toutes les sortes de connaissances peuvent étre parfaitement
obtenues a partir des Vedas. Il y ale Dhanur-veda, le Ayur-veda, le Rg-veda, le Sama-veda,
différentes branches des Vedas, mais lobjectif de létude des Védas signifie comprendre
Krsna. Vedais ca sarvaih. Toutes les sortes de Vedas. Tout livre de connaissance. 11 existe
différents types de livres de connaissance. Ainsi, si en étudiant les livres de différents types
de connaissance, on parvient a la compréhension de la connaissance de la Dieu, la

Personne Supréme, Krsna, alors sa connaissance est parfaite.

Clest pourquoi Krsna dit que bahinam janmanam ante [B.g., 7.19]. Aprés avoir
étudié les Vedas, la connaissance spéculative, bahianari janmanam ante jiianavan,
quand on est vraiment un homme sage, bahindm janmanam ante jianavan marn
prapadyate, il sabandonne a Krsna. Pourquoi ? Vasudevah sarvam iti [B.g., 7.19].
Parce que Krsna est tout. Parasya brahmanah saktih. Tout ce que nous voyons, tout
ce que nous expérimentons, cest-a-dire tout, cest Iénergie de Krsna. Ce monde
matériel est également lexpansion de Iénergie de Krsna. De méme, le monde
spirituel est aussi lexpansion de Iénergie de Krsna. Le brahma-jyotir est aussi
lexpansion de Iénergie de Krsna. Paramatma est aussi [émanation de Iémanation
pléniére de Krsna. Ainsi, lorsquon comprend parfaitement que tout ce que nous

vivons, ce sont les énergies de Krsna...
1l est décrit dans le Visnu Purana,

eka-desa-sthitasyagner

jyotsna vistarini yatha
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parasya brahmanah Saktis
sarvedam akhilam jagat
[Visnu Purana 1.22.52].

Ce jagat, akhila jagat, rlest rien d’autre que la manifestation de Iénergie de Krsna.
Parasya brahmanah Saktih. Para-brahman est Krsna. Nous pouvons étre Brahman...
Parce que nous sommes une partie et une parcelle de Krsna, nous sommes donc
Brahman. Maintenant, nous nous identifions a cette matiere. Ainsi, la mukti signifie
que nous cessons de nous identifier a cette matiere et que nous apprenons a réaliser
aham brahmasmi. Il ne sagit pas d’une simple réalisation. Agir en tant que Brahman,
Brahman, cest la perfection de la connaissance, et non pas simplement réaliser. Par
exemple, une personne pense quelle est indienne. Cest trés bien. Mais le Mahatma
Gandbhi, lui aussi indien, sest comporté comme un Indien de premiére classe. Cest

pourquoi le Mahatma Gandhi est tellement adulé.

Ainsi, le simple fait de réaliser que "je suis Brahman", ahari brahmasmi, ce nest pas la
perfection. Cest avisuddha-buddhayah, une intelligence impure. Ye ’nye ’ravindaksa
vimukta-maninas  tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah [SB. 10.2.32].
Comprendre simplement ahar brahmdsmi ne nous aidera pas, car il est dit dans le
sastra que aruhya krcchrena param padam tatah patanty adhah : méme par de sévéres
austérités et pénitences, on arrive a se fondre dans le Brahman, sdyujya mukti, il y a
toujours un risque de chute. Aruhya krcchrena parari padaiv tatah patanty adhah.
Pourquoi ? Maintenant, anadrta-yusmad-anghrayah : celui qui n'a pas réalisé les pieds

pareils-au-lotus de Dieu, la Personne Supréme, Krsna, tombe.

Nous avons vu beaucoup de grands sannydsi en Inde, des savants trés érudits, et ils
peuvent décrire trés joliment le $dstra mais ils sont empétrés dans la politique. Mais
ils sont empétrés dans la politique. Pourquoi ? Si ce monde est mithyd, jagan mithya,
vous l'avez rejeté, alors pourquoi revenez-vous a la politique ? Pourquoi venir dans le
monde de la mithya Pourquoi venez-vous dans le monde mithya ¢ Parce qu’il n’y a pas
de réalisation. Avisuddha-buddhayah. Ye ’nye ’ravindaksa vimukta-maninah. Ils
pensent que "nous sommes maintenant libérés". maninah. En fait, ils ne sont pas
libérés, car avisuddha-buddhayah, leur intelligence nest pas encore claire. Cest
pourquoi, méme apres de sévéres austérités, pénitences, ils arrivent a la réalisation du
Brahman, parce qu’ils nont pas réalisé les pieds pareils-au-lotus de Krsna, ils tombent.

Parce qu’il n'y a pas dengagement.

Je ne souhaite pas nommer les grands sannydsis de 'Inde qui sont tombés de cette fagon.
Mais vous savez que les Mayavadi sampraddaya considérent ce monde comme mithya.
Brahma satyari jagan mithya. Si jagat est mithya, alors pourquoi redescendre pour des
activités philanthropiques ou politiques ? Cest ce quon appelle maya. Cest ledernier
piege de<gid="532">maya.Maya dit : "Maintenant que nous n'avons pas réussi a devenir
ministre, président et & occuper tant dautres postes importants, nous devenons
brahmanes. Maintenant, vous devenez Brahman." Vous étes déja Brahman. Il suffit de

sen rendre compte. Cest tout. Cest la connaissance, "Je ne suis pas le..." La réalisation du
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Brahman signifie que "je ne suis pas ce corps". Car tant que lon s'identifie a ce corps, on
ne vaut pas mieux quun animal. Cest la premiére lecon. Krsna dit au début de la
Bhagavad-gita, dehino smin yathd dehe kaumaram yauvanari jard, tatha dehantara-
praptih [B.g., 2.13]. Dehi et dehina.

Il sagit donc d’'une connaissance préliminaire de la réalisation du Brahman. Mais si

vous ne vous fixez pas dans votre réalisation du Brahman... Cest la para-bhakti.

brahma-bhitah prasannatma
na Socati na kanksati
samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param
[B.g., 18.54]

Lorsque lon est libéré du concept corporel de la vie et que lon voit I'identité spirituelle
partout, samah sarvesu bhutesu, panditah sama-darsinah [B.g., 5.181l peut alors se
situer dans les activités de Brahman. Le bhakti-yoga est lactivité du Brahman. Les
philosophes Mayavadi pensent quapres la réalisation du Brahman, il n'y a plus
dactivité. Mais ce nest pas le cas. La véritable activité commence apres la réalisation
du Brahman. Cest lactivité du Brahman. Cest le bhakti-yoga. Krsna est Parar
Brahman, et nous sommes la partie et la parcelle de Krsna. Naturellement, nous
sommes aussi Brahman, parce que la partie et la parcelle de lor doit étre de lor. Il n'y
a aucun doute a ce sujet. Mais cela ne signifie pas que la petite particule dor est égale

a la mine dor. Ce nest pas possible. Une partie nest jamais égale au tout.

Krsna a déja décrit le bhakti-yoga. Il décrit maintenant les activités de ce monde
matériel. Traigunya-visayd. Le monde matériel, les activités du monde matériel
signifient agir de telle sorte que l'on soit libéré a la fin et que lon retourne a la maison,
a la divinité. Telles sont les véritables activités de ce monde matériel, et non pas agir

comme les animaux - manger, dormir, Saccoupler.

Le monde matériel est donc comparé a un arbre banyan, dont la racine se trouve en
haut. Cela signifie que ce monde matériel est créé a partir du monde spirituel. Eko
nardyana dsit. Dans le monde spirituel, il y a toujours Narayana. Méme Sankaracarya,
il dit , narayanah avyaktat parah. Le monde spirituel na rien a voir avec le monde
matériel. Ce dernier est créé, tout comme l'arbre banyan, il prend racine et il est créé.
La graine de la création se trouve donc dans le monde spirituel. Sa iksata, sa asrjata.
La création vient du monde spirituel. Le monde spirituel signifie le royaume de Dieu,
Narayana, ou Krsna. Le monde matériel est donc décrit comme suit ardhva-milam.
En d'autres termes, il est le reflet du monde spirituel. De méme que si vous vous tenez
au bord d’un lac, vous verrez tous les arbres se refléter dans leau vers le bas. Larbre réel
se trouve sur la rive du lac et la réflexion se fait vers le bas. La partie supérieure de

larbre est descendue. Le monde matériel est donc comparé a ce reflet. Il est chaya.
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Dans la Brahma-sarhita il est également dit, srsti-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga. [Bs. 5.44]. La déité qui supervise ce monde
matériel est la déesse Durga, durga-sakti. Cest donc lui qui crée..., cest elle qui crée ce
monde matériel, srsti-sthiti-pralaya-sadhana-s$aktir ekah, Lénergie de Krsna. Krsna dit
également dans la Bhagavad-gita, bhamir apo *nalo vayuh [<g id="743’>B.g., 7.4].
Cette énergie matérielle est Son énergie. [¥énergie est toujours comparée a la partie
féminine, et Iénergétique est toujours comparée a la partie masculine. La partie
masculine et la partie féminine. Krsna a également dit dans la <g id="750’>Bhagavad-
gita, aham bija-pradah pita [B.g., 14.4]. Il est donc le pére qui donne la semence. Bijo
*hariv sarva-bhiitanam [B.g., 7.10]. 11 est donc la semence originelle de ce monde

matériel. Et a partir de 13, a partir du monde spirituel, il sest développé.

Urdhva-millam adhah-$akham asvatthari prahur avyayam [B.g, 15.1]. Avyayam,
éternel. Cette énergie matérielle est également éternelle. Il existe trois sortes dénergies
de la Personnalité Supréme de Dieu : lénergie matérielle, Iénergie spirituelle et
Iénergie marginale. De Iénergie matérielle, bhiimir dpo ’nalo vayuh, cette création
matérielle est effectuée. Et Iénergie spirituelle, le Vaikuntha-loka, paras tasmat tu
bhavah anyah avyaktah avyaktat sanatanah [B.g., 8.20Cest léternité. Cest donc le
monde spirituel. Et entre les deux mondes, matériel et spirituel, il y a une énergie. Clest
Iénergie vivante. Nous, les entités vivantes, sommes une énergie marginale. Nous
sommes également de lénergie. Apareyam itas tu viddhi me prakrtirh param, jiva-
bhutam mahda-baho yayedarm dharyate jagat [B.g, 7.5]. Krsna décrit lénergie

marginale, le jiva-bhiita, les entités vivantes.

Donc jiva-bhiita, les entités vivantes sont en fait prakrti, et non purusa. Purusa est
Dieu, la Personne Supréme. Purusa signifie jouir. Mais la philosophie Mayavadi veut
transformer le prakrti en purusa. Le jiva, jiva est décrit comme prakrti, para-prakrti.
Jiva-bhita. Ils sont meilleurs que, supérieurs a la matiére parce qu’ils ajustent la
matiére. Les ressources, les ressources matérielles, ils essaient den profiter. Ils ne
peuvent pas en profiter, mais ils essaient den profiter. Cest pourquoi on parle dénergie

supérieure. Mais cest de [énergie, pas de Iénergétique.

Ce monde matériel est donc éternel, et les entités vivantes sont également éternelles,
avyaya. Na hanyate hanyamane Sarire B.g., 2.20]. Et éternel... Ce monde matériel est
éternel en ce sens = parce qu'il est [énergie de Krsna. Si Krsna est éternel, son énergie
lest aussi. Mais la manifestation de cette énergie est temporaire. Bhitva bhitva
praliyate [B.g., 8.19]. Lénergie est 1a. Si Iénergie nest pas la, comment peut-elle se
manifester ? Janmady asya yatah [SB. 1.1.1]. 1l y a tant dénergies en vous, en moi. Elles
ne sont pas toujours manifestes, mais elles le sont parfois. On les appelle acintya-sakti.
Les choses se produisent sans que nous les ayons calculées. Cest ce quon appelle
acintya-Sakti, lénergie inconcevable. Comme Krsna posséde une énergie
inconcevable... Il crée ce monde matériel par Son énergie inconcevable, de vastes

océans, de vastes masses de matiére, I'univers.

10

11

12

13

14

15

16

17

18

19

20

21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

31

32

33

34

35

36

37

38

39

40

a1

42

43

44

45

namahatta.ca 207



Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

10
11
12
13
14
15
16
17
18
19
20
21
22
23
24
25
26
27
28
29
30
31
32
33
34
35
36
37
38
39
40
a1
42
43
44

45

208 namahatta.ca

yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah
visnur mahan sa iha yasya kald-viseso
govindam adi-purusarm tam ahari bhajami
[Bs. 5.48]

Ainsi Maha-Visnu, par Sa seule respiration, un nombre illimité d’univers entrent et
sortent. De telles énergies inconcevables sont la. Et parce que nous sommes une partie
et une parcelle de Krsna, nous avons également une énergie inconcevable, qui nest pas
toujours manifeste, mais qui se manifeste a certains moments. De méme, ce monde
matériel est avyaya, une énergie éternelle, mais il nest pas faux, comme le disent les
mais cest temporaire. Cest la philosophie Vaisnava. Nous ne disons pas que ce monde
est faux. Pourquoi serait-il faux ? S’il est issu de la vérité, de la vérité réelle, comment
peut-il 1étre ? Parnam idam parnam adah purnam idam, piarndat pirnam udacyate

[ISopanisad, Invocation]. Il est parfait. Mais il est mal utilisé. Cest maya.

Comment l'utilise-t-on & mauvais escient ? Krsna dit qull est le jouisseur, bhoktarari
yajiia-tapasam sarva-loka-mahesvaram [B.g., 5.29]. 1l est le propriétaire de tous les
lokas, tous les brahmandas. Mais malheureusement, nous rejetons Krsna. Nous
essayons de profiter de ce monde matériel. Cest ce que lon appelle maya. Le monde
nest pas mayd, mais 'intention des entités vivantes de jouir de ce monde matériel, de
satisfaire leurs sens, cest cela maya. Il semmeéle les pinceaux. Le simple fait dessayer
de jouir de ce monde matériel.. Les soi-disant scientifiques, philanthropes et
politiciens essaient de profiter au mieux de ce monde matériel et inventent des moyens

den profiter. Cest maya.

La réponse est donnée dans la Bhagavad-gita, daivi hy esa gunamayi mama maya
duratyaya [B.g., 7.14] . Ils sont attirés par cette maya : «Essayez de jouir de moi», et
ces ames conditionnées sont aprés cela, comment jouir. Traigunya-visaya veda
nistraigunyo bhavarjuna [B.g, 2.45]. Ainsi, les Vedas disent également que «si vous
faites tel ou tel sacrifice, vous serez élevés dans tel ou tel systéme planétaire supérieur
pour devenir des demi-dieux et jouir d’'une belle femme, d’'un niveau de vie plus
élevé.» Ainsi yam imari puspitarin vacam, veda-vada-ratah partha nanyad astiti
vadinah. [B.g., 2.42].

Nous devons donc comprendre ce quest ce monde matériel et comment il fonctionne.

Clest ce que nous décrirons dans ce quinziéme chapitre :

wrdhva-milam adhah-sakham
asvatthari prahur avyayam
chandarisi yasya parnani
yas tam veda sa veda-vit
[B.g., 15.1]
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Celui qui comprend la constitution de ce monde matériel, comment il fonctionne, ce
que nous sommes, pourquoi nous sommes venus ici, pourquoi nous luttons si
durement pour lexistence, quel est notre devoir, comment sortir de cet
enchevétrement... Cest la connaissance védique. Non seulement pour sortir de cet
enchevétrement matériel, mais aussi pour s’y engager. Car le simple fait de sen sortir
nest pas la finalité de lentreprise. Supposons que vous soyez employé dans un endroit
que vous maimez pas ; vous voulez changer. Si vous démissionnez de votre poste, ce
nest pas bon. Vous devez prendre un autre poste agréable. Cest alors une bonne chose.

De méme, le simple fait de se libérer de cet ent...

[...est de rester le serviteur éternel de Krsna. Cest..., cest la perfection de la vie.
Quiconque est engagé dans le service éternel du Seigneur est parfait, il est mukta.
Muktir hitva anyathd rapari svaripena vyavasthitih [SB. 2.10.6]. Il sagit de la muckti.
Mukti signifie étre libéré des activités inutiles. Les activités matérielles sont toutes des
activités inutiles, parce que dans le concept corporel de la vie. Tout comme le singe, il
est également tres actif. Dans le Vrndavana, nous avons eu une bonne expérience,
toujours actif - mais inutile. Cest pourquoi Srila Ripa Gosvami a décrit, phalgu-
vairdgya. Le singe est vairdagi. Il vit dans la forét. Il n'a méme pas de vétement. D’autres
vairagis, ont un peu de tissu, mais ces singes nen ont pas. [Ils vivent dans la forét et

mangent des fruits, ils sont végétariens, mais cest le vaurien numéro un.
Cest pourquoi Rapa Gosvami a dit,

praparicikataya buddhya
hari-sambandhi-vastunah
mumuksubhih parityago
phalgu vairagyam kathyate
[Brs. 1.2.256]

Phalgu signifie moins précieux, moins important. Ou bien il y a la riviere Phalgu. La
riviere Phalgu, vous savez, a Gaya, il y a une riviére Phalgu. Sur le lit de la riviére, vous
trouverez du sable, sec, mais si vous poussez votre main un peu plus bas que le sable,
vous trouverez de leau. Cest une pratique... Cest pourquoi on lappelle phalgu-
vairagya. En fait, a lextérieur, comme vairagi, pas de tissu, méme pas de tissu, mais a
Pintérieur, chaque singe a au moins une douzaine de femmes. Ainsi, ce type de phalgu-

vairagi ou markata-vairdagi nest pas nécessaire. Sri Riipa Gosvami dit ,

praparicikataya buddhya
hari-sambandhi-vastunah
mumuksubhih parityago
phalgu vairagyam kathyate
[Brs. 1.2.256]
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Vairagya... En fait, nous ne pouvons pas faire de vairdgya. Vairagya signifie sabstenir
de toute jouissance matérielle, ou de toute jouissance des sens. Cest ce que l'on appelle

vairagya.

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah
janayaty asu vairagyar...
janayaty asu vairagyam
jianam ca yad ahaitukam
[SB. 1.2.7]

Jiiana et vairagya, ces deux choses sont nécessaires pour purifier notre existence. Et
cela est rendu possible simplement par le service de dévotion au Seigneur Vasudeva,
Krsna. Vasudeve bhagavati bhakti-yogah prayojitah, janayaty asu vairagyam. Trés vite,

on devient vairagi.

Tout comme ces garcons européens et américains, ils sont vairdgis. Ils étaient engagés
dans la jouissance matérielle, mais ils ont tout abandonné pour 'amour de Krsna : pas
de vie sexuelle illicite, pas d’ivresse, pas de consommation de viande et pas de jeux
dlargent. Ils ont renoncé. Il s'agit de vairdgya. Mais Iénergie est utilisée pour le service
de Krsna. Ils préchent ce mouvement de la conscience de Krsna dans le monde entier.
C¥était le devoir des Indiens. Malheureusement, les Indiens sont insensibles. Ils sont
maintenant a la recherche de la technologie. Sri Caitanya Mahaprabhu a conseillé a

tous les Indiens,

bharata-bhumite manusya-janma haila yara
janma sarthaka kari’ kara para-upakdra
[Cc. Adi9.41]

Le para-upakara, pour distribuer la conscience de Krsna... Tout le monde souffre par
mangque de conscience de Dieu, ou conscience de Krsna. Cest pourquoi la plus grande
ceuvre humanitaire, les activités de bien-étre, consiste a distribuer cette conscience de
Krsna. C#était donc le devoir des Indiens. Bharata-bhimite manusya-janma haila yara.
Quiconque a pris naissance en tant quétre humain en Inde, son devoir est de parfaire
sa vie en devenant conscient de Krsna et de le distribuer dans le monde entier. Tel est
son devoir. Mais ils ne le font pas. D’'une maniére ou d’une autre, jai rassemblé

quelques jeunes Européens et Américains. Ils participent a ce mouvement.

Nous sommes donc venus a Vrndavana dans ce but, pour que ceux qui veulent
vraiment rendre service a Krsna se joignent & ce mouvement, corps et ame, et aident
a diffuser ce mouvement dans le monde entier.

Merci beaucoup. Hare Krsna.

Dévots : Jaya. Toutes les gloires a Prabhupada. [fin]
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9.2 et on réalise le Paramatma lorsque l'on prend conscience de Ses énergies 1
matérielles tout en ne connaissant pas ou tres peu Ses énergies spirituelles. 2

La réalisation du Paramatma vient en deuxiéme. Elle est le propre des yogis.

9.3 Ces formes de réalisation de la Vérité Absolue sont donc toutes deux

incompleétes.

En troisieme étape, vient la réalisation de la Vérité Absolue en tant que personne.

9.4 Mais lorsqu'on est pleinement réalisé, apres que le Seigneur a enlevé
l'hiranmaya-patra, le voile éblouissant, on comprend que Krsna, Vasudeva,

est tout (vasudevah sarvam iti).

Ce nest quapres de nombreuses naissances et morts qu'un spiritualiste arrivera a réaliser Krsna.
Ceci est confirmé dans la Bhagavad-gita (7.19) :

bahiunam janmanam ante
jAanavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti

sa mahdtma su-durlabhah

bahiinam : nombreuses ; janmandam : morts et naissances répétées ; ante : apres ;
jAdna-van : celui qui a la connaissance totale ; mam : 8 Moi ; prapadyate : Sabandonne ;
vasudevah : la Personne Souveraine, Krsna ; sarvam : tout ; iti : ainsi ; sah : cette ;

maha-atma : grande ame ; su-durlabhah : trés rarement vue.

Apreés de nombreuses morts et renaissances, ’homme au vrai savoir s’abandonne
a Moi, parce qu’il sait que Je suis la cause de toutes les causes et tout ce qui est. Une

si grande ame est infiniment rare.

teneur et portée : Aprés de nombreuses vies, ’homme vient a la pratique du service de
dévotion et de rites spirituels grace auxquels il atteint la connaissance transcendantale
pure et voit Dieu, la Personne Supréme comme le but ultime de la réalisation
spirituelle. Au début, le néophyte, luttant pour se défaire de ses attaches matérielles, a
tendance a se tourner vers 'impersonnalisme ; mais en progressant, il comprend qu’il
existe aussi des activités au niveau spirituel, lesquelles constituent le service de
dévotion. Dés lors, il commence & sattacher a 'aspect personnel du Seigneur Supréme,
pour finalement sen remettre entiérement a Lui. Il réalise alors qu’il n’y a rien de plus
important que la miséricorde de Krsna, que Krsna est la cause de toutes les causes et
que l'univers matériel n'a aucune indépendance. Il comprend que ce monde nest qu'un
reflet perverti de la diversité spirituelle et que tout est 1ié au Seigneur Supréme. Il voit
tout en relation avec Vasudeva (Krsna), et cette vision universelle le projette vers le but
ultime, I'abandon total au Seigneur Supréme, Krsna. Mais une si grande ame est

infiniment rare.
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1 Ce verset est expliqué dans le troisiéme chapitre de la Svetasvatara Upanisad (14-15) :

2

3 sahasra-sirsa purusah

4 sahasraksah sahasra-pat

5 sa bhiimiri visvato vrtva-

6 tyatisthad dasangulam

7

8 purusa evedari sarvam

9 yad bhutari yac ca bhavyam

10 utamrtatvasyesano

1 yad annendtirohati

12

13 « Le Seigneur Visnu posséde des milliers de tétes, des yeux par milliers et des milliers

14 de pieds. Englobant complétement l'univers, Il Sétend encore bien au-dela ; Il est en

15 fait cet univers dans son entier. Il est tout ce qui a été et tout ce qui sera. Il est le

16 Seigneur de 'immortalité et de tous ceux qui se nourrissent. » Il est dit aussi dans la

17 Chandogya Upanisad (5.1.15) : na vai vaco na caksirsi na Srotrani na mandarisity

18 dacaksate prana iti evacaksate prano hy evaitani sarvani bhavanti - « Dans le corps se

19 trouve le pouvoir de parler, de voir, dentendre, de penser méme, mais ce pouvoir ne

20 constitue pas le facteur primordial. Clest la vie qui est le centre de toute activité. » De

21 méme Vasudeva, Krsna, la Divine Personne, est [étre primordial qui est au centre de

2 tout. Les facultés du corps, cest-a-dire parler, voir, entendre, penser, etc., nont aucune

23 valeur si elles ne sont pas reliées au Seigneur Supréme. Parce que Vasudeva est

24 omniprésent, et parce que tout est Vasudeva, le dévot sabandonne a Lui en toute

25 connaissance (cf. Bhagavad-gita 7.17 et 11.40).

26

7 9.5 Il est a la fois le Brahman, le Paramatma et Bhagavan. Krsna, ou

2 Bhagavan, est la racine, et le Brahman et le Paramatma sont Ses branches.
29

30 «Les doctes et sages spiritualistes qui connaissent la Vérité Absolue nomment cette

a1 substance unique, au-dela de toute dualité, du nom de Brahman, Paramatma ou

3 Bhagavan.» (SB. 1.2.11)

33

3 La substance unique a de quoi de fascinant pour un dévot. Un dévot ne veut absolument pas la
35 quitter des yeux. De quels yeux cependant ? Les yeux du cceur. Pour un dévot diiment instruit
36 sur la Vérité Absolue, diiment convaincu, diment amoureux de la Vérité Absolue, il nest aucun
¥ moment qu’il ne voudrait voir sans la conscience de cette Vérité Absolue. En dautres mots, il est
38 conscient de Krsna et il entend bien le demeurer de toute sa volonté, son coeur, son amour.
39 Quoiqu’il puisse arriver, il ne veut absolument oublier Krsna. Encore pourquoi ? Parce que cest
40 aussi simple et essentiel que de profiter du soleil et de ses rayons. Qui ne peut pas, ou ne veut pas
n profiter du soleil et de ses rayons a moins de senfermer dans un cachot pratiquement parlant ¢
I Dbou la punition de mettre quelqu'un au cachot pour un certain temps. Quelqu’un peut dire que
Pt ¢a ne se peut pas que ce soit aussi simple que cela. Cest pourtant la réalité recherchée du point
44 de vue de la bhakti fleurissante dans le cceur d'un dévot.
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La Bhagavad-gita (6.8) décrit la vision d’'un pur bhakta, méme si Ion trouve plutdt le mot yogi 1

dans le verset. Il faut savoir quen fait le mot yogi indique dans ce verset a toute fin pratique un 2
bhakta, le bhakti-yogi par excellence : 3
4

JjAdna-vijidna-trptatma 5

kita-stho vijitendriyah 6

yukta ity ucyate yogi 7

sama-lostrasma-karicanah 8

9

jAidna : par la connaissance acquise ; vijiidna : et la connaissance réalisée ; trpta : 10
satisfait ; atma : létre ; kiita-sthah : situé au niveau transcendantal ; vijita-indriyah : 1
dont les sens sont maitrisés ; yuktah : qualifié pour la réalisation spirituelle ; iti : ainsi ; 12
ucyate : est dit ; yogi : le spiritualiste mystique ; sama : égal ; lostra : la motte de terre ; 13
asma : la pierre ; kaficanah : lor. 14
15

Qui est pleinement satisfait par la connaissance et la réalisation du savoir est un 16
yogi, une ame réalisée. Ayant atteint le niveau transcendantal et la maitrise de soi, 17
il ne fait pas de différence entre la motte de terre, la pierre ou l'or. 18
19

TENEUR ET PORTEE : Une connaissance académique qui n'inclut pas la réalisation de 20
la Vérité Supréme ne sert a rien. Aussi est-il dit dans le Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.234) : 21
22

atah $ri-krsna-namadi 23

na bhaved grahyam indriyaih 2

sevonmukhe hi jihvadau 2

svayam eva sphuraty adah 26

27

«Nul ne peut, en se servant de ses sens contaminés par la matiére, comprendre la 28
nature transcendantale du nom, de la forme, des attributs et des divertissements de Sri 29
Krsna. Ceux-ci ne sont révélés qua 'homme que la dévotion au Seigneur a chargé 30
dénergie spirituelle. » 31
32

La Bhagavad-gita est la science de la conscience de Krsna. La simple érudition profane 33
ne permettra & personne de devenir conscient de Krsna. Pour comprendre cette 34
science, il faut avoir la chance dentrer en contact avec un étre dont la conscience soit 35
pure et qui, comblé par le service et la dévotion qu’il offre a Krsna, ait par Sa grace 36
pleinement réalisé cette connaissance. En réalisant ce savoir, on devient parfait. 37
38

La connaissance spirituelle nous garde imperturbable dans nos convictions, tandis que le 39
savoir académique nous déroute lorsque nous nous heurtons a dévidentes contradictions. 40
Parce qu'il sest abandonné a Krsna, létre conscient de son identité spirituelle maitrise ses a
sens. Il se trouve au niveau spirituel, car il ne se soucie pas dérudition profane. Cette a2
derniére, comme la spéculation intellectuelle, pour certains aussi précieuse que lor, na a 43
ses yeux pas plus de valeur qu'une motte de terre ou une pierre. 44

45
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On peut citer aussi la Bhagavad-gita (5.18) :

vidya-vinaya-sampanne
brahmane gavi hastini
Suni caiva $va-pake ca

panditah sama-darsinah

vidya : d'instruction ; vinaya : et de bienveillance ; sampanne : parfaitement pourvu ;
brahmane : dans le brahmana ; gavi : dans la vache ; hastini : dans Iéléphant ; suni :
dans le chien ; ca : et ; eva : certes ; Sva-pake : dans le mangeur de chien (le paria) ; ca :

respectivement ; panditah : ceux qui sont sages ; sama-darsinah : qui voient d’un ceil égal.

Lhumble sage qu’éclaire le vrai savoir voit d’'un ceil égal le brahmana érudit et

bienveillant, la vache, I'éléphant, le chien et le mangeur de chien.

TENEUR ET PORTEE : Le dévot ne fait aucune distinction de caste ou despéce. Dans
une perspective sociale, le brahmana différe de I'intouchable, de méme que du point
de vue des espeéces, le chien, la vache et Iéléphant différent, mais pour le spiritualiste
doté de la connaissance, ces distinctions corporelles nont aucune importance. Il sait
que le Seigneur Supréme est présent dans le cceur de tous les étres dans Sa forme de
Paramatma, Son émanation pléniére, et voit donc chacun en relation avec Lui. Telle

est la vision de celui qui détient le véritable savoir.

Le Seigneur traite de maniére égale tous les étres, car Il Se comporte avec eux en ami
et demeure toujours aupres deux sous la forme du Paramatma, indépendamment de
leur condition physique ou sociale. Bien que les enveloppes charnelles du brahmana
et de I'intouchable différent, le Seigneur vit en chacun deux en tant que 'Ame
Supréme. Ces enveloppes matérielles, produites par l'interaction des trois gunas,
prennent diverses formes. Mais I'ame et Ame Supréme, présentes toutes deux en
chaque corps, participent de la méme nature spirituelle. Leur identité qualitative ne
vaut cependant pas sur le plan quantitatif : 'Ame distincte nest présente que dans un
corps particulier, alors que l’Ame Supréme est présente dans tous les corps. Elles se
ressemblent dans la mesure ou elles sont toutes deux conscientes, éternelles et pleines
de félicité, et différent dans le sens o1 'une nest consciente que d’'un seul corps quand
lautre est consciente de tous les corps. Létre conscient de Krsna connait ces vérités.

Clest pourquoi, en véritable érudit, il voit tous les étres d'un ceil égal.

Nous présentons dans les lignes qui suivent une classe de Srila Prabhupada donnée le 23 février
1967 a San Francisco, sur le Sri Caitanya-caritamrta, Adi-lila 7.113-17. Vous verrez comment il
estimpossible, a moins détre un impersonnaliste, pour un bhakta de dissocier énergie et source
énergétique, ou en d’autres mots Krsna et Ses énergies. I¥nergétique et [énergie forme un tout
complet.
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Prabhupada : [chante les priéres du marngalacaranal

om ajiana-timirandhasya jiiananijana-salakaya

caksur unmilitari yena tasmai $ri-gurave-namah

[Jétais plongé dans les plus profondes ténébres de I'ignorance, mais avec le
flambeau de la connaissance, mon maitre spirituel m’a ouvert les yeux. Je lui rends

mon hommage respectueux.]

Sri-caitanya-mano- bhistam sthapitam yena bhii-tale

svayam riipah kada mahyam dadati sva-padantikam

[Quand donc Srila Ripa Gosvami Prabhupada, qui a institué ici-bas cette grande
mission pour répondre au désir de Sri Caitanya, m’accordera-t-il refuge sous ses

pieds pareils-au-lotus ?]

vande ham sri-guroh sri-yuta-pada-kamalam $ri-guran vaisnavaris ca
Sri-ripari sagrajatam saha-gana-raghunathanvitam tam sa-jivam
sadvaitari savadhiitari parijana-sahitam krsna-caitanya-devam

sri-radha-krsna-padan saha-gana-lalita-sri-visakhanvitams ca

[Je rends mon hommage respectueux aux pieds pareils-au-lotus de mon maitre
spirituel, de tous les précepteurs de la voie de la dévotion, et de tous les vaisnavas.
Mon hommage respectueux également aux pieds pareils-au-lotus de Srila Ripa
Gosvami et de son frére ainé Sanatana Gosvami, de méme qu’a Raghunatha Dasa,
Raghunatha Bhatta, Gopala Bhatta et Srila Jiva Gosvami. Joffre encore mon
respectueux hommage a Sri Krsna Caitanya et a Sri Nityananda de méme qu’a Sri
Advaita Prabhu, Gadadhara, Srivasa et leurs autres compagnons. Et mon
hommage enfin a Srimati Radharani et a Sri Krsna, comme a Leurs compagnes,

Lalita, Visakha et les autres gopis.]

he krsna karuna-sindho dina-bandho jagat-pate

gopesa gopika-kanta radha-kanta namo ’stu te

[O Krsna, océan de miséricorde, Toi 'ami des malheureux et le Seigneur de
P'univers, Toi le maitre des patres, l'amant de Radharani et des gopis, je Te rends

mon hommage respectueux.]

tapta-kaficana-gaurangi
radhe vrndavanesvari
vrsabhanu-sute devi

pranamami hari-priye
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[Je présente mes respects a Radharani, dont la carnation est comme de l'or en
fusion et qui est la reine de Vrndavana. Tu es la fille du roi Vrsabhanu, et tu es trés

chére au Seigneur Krsna.]

varicha-kalpa-tarubhyas ca
krpa-sindhubhya eva ca
patitanarn pavanebhyo

vaisnavebhyo namo namah

[Sans fin, je rends mon hommage respectueux a tous les vaisnavas, les dévots du
Seigneur. IIs peuvent, comme larbre-a-souhaits, combler les désirs de chacun et

débordent de compassion pour les Ames déchues.]

$ri-krsna-caitanya
prabhu-nityananda
sri-advaita gadadhara

srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

[Je rends mon hommage respectueux a Sri Krsna Caitanya, Prabhu Nityananda,

Sri Advaita, Gadadhara, et a tous les dévots de Gauranga menés par Srivasa.]

hare krsna hare krsna krsna hare hare

hare rama hare rama rama rama hare hare hare

[Mon cher Seigneur, et I'énergie spirituelle du Seigneur, ayez la gentillesse de
meengager a Votre service. Je suis maintenant géné par ce service matériel. $’il vous

plait, engagez-moi dans Votre service].

Les Upanisads contiennent donc de nombreuses affirmations sur le fait que la Vérité

Absolue est la Personne Supréme.

patim patinam paramam parastat mahan prabhur
vai purusah parasya Saktir vividhaiva sriyate....
(Svetasvatara Upanisad 6.8].

[Le Seigneur Supréme n’a rien a faire. Rien n'est égal a Lui ou plus grand que Lui. Il
agit en différentes phases en manifestant ses parties et ses parcelles, qui sont toutes
situées simultanément et différemment par ses puissances illimitées et variées.
Chaque puissance agit tout naturellement par séquences, lui procurant toute la

connaissance, la puissance et les divertissements].
Ceci..., ceci, jusqu’a ce dont nous avons discuté hier.

Donc parasya Saktir vividhaiva $rizyate. Ceci est tiré de la Brhad-aranyaka Upanisad. Le

commentateur a donc dit que dans la Brhad-aranyaka Upanisad il est dit, pardsya Saktir
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vividhaiva Srityate : «Les énergies de Dieu, la Personne Supréme se manifestent de diverses

manieres.» Parasya Saktir vividhaiva $rizyate na tasya karyam karanari ca vidyate.

Tout comme un tres... Dans votre pays, il est trés facile de comprendre quun homme
est assis comme contrdleur dans la salle de contrdle des rames de métro. Sur sa table,
il a tout préparé : quel train circule sur quelle ligne, ot il se trouve, dans quelle station
il se trouve. Il a donc des interrupteurs et il contrdle tout. Il n’y a pas qu’ici ; en Inde
aussi, ils ont maintenant un systeme de gestion. Ils peuvent donc dire quel train se

trouve a quel endroit.

La lumiére se déplace également en fonction du mouvement du train. De méme, si
vous pouvez fabriquer, si vous pouvez inventer vos propres énergies de différentes
maniéres, comme la civilisation matérielle moderne qui découvre différentes
manifestations de Iénergie par les machines, par [électronique, et qui les gére a partir
d’un seul endroit, de méme, si cest..., matériellement cest possible, pourquoi pas

spirituellement ? Le spirituel est encore plus subtil.

Donc parasya Saktir vividhaiva srizyate. 1l a tant dénergies, dénergies subtiles, qu’il
semble ne rien faire. Tout comme Krsna. Krsna est a Vrndavana. Il joue comme le
garcon des vachers ou Il danse avec les filles des vachers ou Il va au paturage avec les
vaches comme s’Il wavait rien a faire. Il est libre. Pourquoi est-il libre ? Parce qu'll a
tellement dénergies pour agir qu’ll na pas besoin de voir personnellement si les

choses sont faites ou non. Telle est une caractéristique de la Vérité Absolue.

Parasya Saktir vividhaiva srityate, na tasya karyam karanam ca vidyate, na tat-samas
cabhyadhikas ca drsyate. 1l existe une autre caractéristique : Dieu, la Personne Supréme
est tel que personne ne Iégale ou ne le dépasse en opulence. Na tasya samah. Samah
signifie égal, et adhikasya, adhikasya signifie supérieur. Il n'a pas dégal ; personne nest

plus élevé que Lui. Par conséquent, tout le monde est sous Lui, subordonné a Lui.

Tad visnoh paramarir padam. De méme, dans la Svetasvatara Upanisad il y a une autre

affirmation, selon laquelle

tad visnoh paramari padari sada pasyanti siirayah
[Rg Veda 1.22.20].

[Les pieds pareils-au-lotus du Seigneur Visnu sont Pobjectif supréme de tous les devas.

Ces pieds pareils-au-lotus du Seigneur sont aussi lumineux que le soleil dans le ciel].

Visnurit padam. Visnu est Dieu, la Personne Supréme. Dans ce monde matériel, lequel
est dirigé par trois modes dinfluence de la nature matérielle, Brahma, Visnu,
Mahes$vara. Brahma est chargé de la création, Visnu est chargé du maintien et le

Seigneur Siva est chargé de la destruction, de la dissolution.

10

11

12

13

14

15

16

17

18

19

20

21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

31

32

33

34

35

36

37

38

39

40

a1

42

43

44

45

namahatta.ca 217



Etude de la SrT ISopanisad — Mantra 15

1 Janma..., janma-sthiti-pralaya. Tout ce qui est matériel a une date fixe de naissance, de
2 durée et de dissolution. Ainsi, la Svetasvatara Upanisad affirme que le Visnu parmi ces
3 trois divinités, visnoh tat-paramari padam, qu’ll est Dieu, la Personne Supréme. Tad
4 visnurit paramari padani..., visnuri paramari padam, Visnu.

5

6 Ceux qui sont sirayah... Sirayah. Sirayah signifie ceux qui sont des demi-dieux. Il y
7 a deux sortes de personnes : sura et asura. Asura désigne les démons, et sura signifie
8 pieux. Ainsi siarayah tad visnurih paramari padam sada pasyanti. Ceux qui sont des
9 demi-dieux, ceux qui sont pieux, recherchent simplement la Vérité absolue supréme.
10 IIs concentrent leur attention, leur méditation, sur les pieds pareils-au-lotus de Visnu.
1 Cest ce quaffirme la Svetasvatara Upanisad.

12

13 Sa iksaficakre. Dans la Prasna Upanisad... Dans la... Cest dans le Rg-veda ; Je suis
14 désolé. Cette version, tad visnoh paramam padari sada pasyanti strayah, cette version
15 est tirée du Rg-veda. De méme, dans le Prasna Upanisad, il y a une autre afirmation,
16 sa iksaficakre : «Il a jeté un coup d'ceil. I a jeté un coup d'eeil. » «Il a jeté un coup dieeil »
17 signifie que lorsqu’ll a jeté un coup deeil, la création a commencé, cette création matérielle.
18

19 II faut donc comprendre que cet éclat nest pas matériel, car avant Son éclat, il n'y avait
20 pas de création matérielle. Notre regard et le sien sont donc différents. Notre regard -
21 nous voyons avec ces yeux matériels. Si ces yeux matériels sont enlevés, nous ne
2 pouvons plus voir ; vous étes aveugles. Mais Lui... Voici la déclaration, tksaricakre : «I1
2 avu». «Il a vu» signifie qu’il a vu avec Ses yeux spirituels. Sinon, comment peut-il y
24 avoir la création matérielle, qui ferait qu’ll puisse avoir des yeux matériels ? Ces choses
25 doivent donc étre prises en compte.

26

27 De méme, s’il a des yeux spirituels, il a aussi des oreilles spirituelles, un nez spirituel,
28 une téte spirituelle, un corps spirituel, tout ce qui est spirituel. Et cela est confirmé
29 dans la Brahma-sawhita,

30

31 angani yasya sakalendriya-vrttimanti

32 pasyanti panti kalayanti cirari jaganti

33 [Bs. 5.32]

34

35 [Je vénére Govinda, le Seigneur primordial, dont la forme transcendantale est
36 pleine de félicité, de vérité, de substantialité et est donc pleine de la splendeur la
37 plus éblouissante. Chacun des membres de cette figure transcendantale posséde en
38 lui-méme les fonctions complétes de tous les organes, et voit, maintient et
39 manifeste éternellement les univers infinis, a la fois spirituels et matériels].

40

@ Le Seigneur Supréme, Krsna, Govinda, Son corps, les différents, je veux dire, membres
a2 de Son corps, ou les différents sens, sont si parfaits que chaque organe des sens peut
a3 agir sur, je veux dire, le travail des autres sens. Cest comme si nous pouvions voir avec
a4 nos yeux. Nous pouvons simplement voir. Mais si je ferme les yeux, je ne peux pas
as voir. Mais mes... Je ne peux entendre quavec mes oreilles, mais je ne peux pas voir.
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Si je ferme les yeux, je ne peux pas voir avec mes oreilles. Mais on dit de Dieu, la
Personne Supréme quelle peut voir avec ses oreilles, quelle peut voir avec sa main et
quelle peut entendre avec sa main. Il peut faire 'importe quoi & partir de n'importe
quelle partie de son corps. Cest ce quon appelle la spiritualité. Il peut agir a partir de

rwimporte quelle partie de son corps. Tout comme..., cest la philosophie.

Nous offrons quelque chose a Krsna. Ce Krsna, je veux dire que la Déité nest pas
différente du Krsna originel, parce quelle est absolue. Tout est Krsna. Pourquoi cette
Déité ne serait-elle pas Krsna ? Cest tout a fait raisonnable. Si Krsna est tout, pourquoi
cette Déité ne serait-elle pas Krsna ? Cest aussi Krsna. Il peut faire. Il a..., Son pouvoir

est juste comme...

Si vous prenez ma photographie et que vous la placez sur mon siége, et que je ne suis
pas 13, cette photographie ne peut pas agir, parce quelle est matérielle. Mais pour
Krsna, Sa photographie, Sa statue, Tout peut agir parce qu’ll est spirituel. Nous
devrions donc toujours savoir que dés que nous chantons Hare Krsna, Krsna est
immeédiatement la. Immédiatement. Krsna est déja 1. Mais nous devrions savoir qu’Il

a, par la vibration du son, Krsna est 1a. Donc angani yasya. Sa iksaficakre.

Sa vision, sa présence, ses activités sont donc toutes spirituelles. Dans la Bhagavad-gita
il est dit,

janma karma ca me divyarn yo janati tattvatah
[B.g., 49]:

[0 Arjuna, celui qui connait la nature transcendantale de Mon avénement et de
Mes actes n’a plus a renaitre dans 'univers matériel ; quittant son corps, il atteint

Mon royaume éternel.]

«Quiconque comprend la nature absolue de Ma naissance, de Mon apparition, de Ma
disparition et de Mes activités», tyaktva deharn punar janma naiti, «devient

immédiatement libéré. »

Sa aiksata. Sa imal lokan asrjata
[Aitareya Upanisad 1.1.1-2].

[11 (Dieu, la Personne Supréme) a jeté un regard sur la création matérielle].

Ceest I'Aitareya, I Aitareya Upanisad. Quest-ce que cest ? Sa aiksata. La méme chose :
«Ilavu. Il a posé Son regard. » Sa aiksata. Sa imal lokan asrjata : «Il a créé toute cette
manifestation matérielle, cette manifestation cosmique.» Donc tad va isan vijato

tebhya ha prabhur babhiiva. De cette facon, il y a tant dexemples, tant de citations.

Apani-padah [Svetasvatara Upanisad 3.19].
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[Le Seigneur Supréme n’a pas de mains et de pieds matériels, mais il accepte tout
ce quon lui offre et se déplace trés rapidement. La Personne Supréme n’a pas
d’oreilles ni d’yeux matériels, mais elle voit et entend tout. Il est le connaisseur de
tout, et Il est tout ce qui doit étre connu. On dit qu'elle est la meilleure et la plus

grande de toutes les personnes].

Dans le Svetasvatara, apani-padah. 11 n'a pas, je veux dire, de mains et de jambes. S’il
na ni mains ni jambes, comment peut-il voir ? Avez-vous déja eu loccasion de voir
quelque chose qui n'a ni mains ni jambes ? Non. Il n’a pas de... Chaque fois que... Cest
de l'impersonnel. Les impersonnalistes citent ces autorités : «Il na pas de mains et de.

..». Il est donc impersonnel. »

Non, ce nest pas... Sl voit, sa aiksata, s’ voit, s'Il entend, sIl crée, alors il y a des
mains, des yeux. Mais & un autre endroit, s’il est dit, apani-padah : «Il n’a ni mains ni
jambes », cela signifie qu'Il n'a pas de mains ni de jambes comme nous. Nous avons des
mains et des jambes matérielles, mais le... «Il a vu, donc il y a eu création.» Son

pouvoir de vision existait donc avant la création matérielle.

Il est donc naturel qu’ll nait pas de mains et de jambes matérielles. Ainsi, lorsquon nie
qu’ll n'a pas de mains et de jambes, il faut comprendre qu’ll n'a pas de mains et de
jambes matérielles limitées, mais qu’Il a des mains et des jambes spirituelles. Caitanya

Mahaprabhu conclut donc que

cid-ananda-tenho, tanra sthana, parivara
[Cc. Adi7.113).

[Dieu, la Personne Supréme est pleine de pouvoirs spirituels. C’est pourquoi Son
corps, Son nom, Sa renommée et Son entourage sont tous spirituels. Le
philosophe Mayavadi, par ignorance, dit qu’il ne s’agit la que de transformations

du mode matériel de la bonté].

Par conséquent, tout ce qui releve de Krsna, ou de Dieu, la Personne Supréme, est
spirituel. Spirituel. Deha. Deha signifie corps. Son corps est spirituel, Sa demeure est
spirituelle, et Son attirail, parivara-ses amis, sa meére, son pére, son bien-aimé, tout est

spirituel.

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rapataya kalabhih
[Bs. 5.37]

[’adore Govinda, le Seigneur primordial, résidant dans Son propre royaume,
Goloka, avec Radha, ressemblant a Sa propre figure spirituelle, P'incarnation de la
puissance extatique possédant les soixante-quatre activités artistiques, en
compagnie de Ses confidentes [sakhis], incarnations des extensions de Sa forme

corporelle, imprégnées et vitalisées par Son rasa spirituel toujours bienfaisant].
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Il est la manifestation de tout ce qui est spirituel. Tarnire kahe-prakrta-sattvera vikara
(Cc. Adi 7.113]. Et Sankaracarya dit que «’Absolu est impersonnel, mais quand I
vient en ce monde Il prend une forme sous Iégide des modes de la vertu. » Il ne dit pas,
bien stir, dans les modes de I'ignorance. Les modes de la vertu. Non. Lorsque Krsna
vient, Il n'a rien a voir avec les modes de la vertu. Quelle est cette vertu ici, dans ce
monde matériel ? Cest aussi de la matiére. Il n'y a donc aucune valeur, méme pour la
vertu. Il faut transcender les modes de de la vertu. Cest ce quon appelle le

transcendantal, ou aprakrta.

tanra dosa nahi, tenho ajfia-kari das
dra yei sune tara haya sarva-nasa
[Cc. Adi7.114]

[Sankaracarya, qui est une incarnation du Seigneur Siva, est irréprochable parce
qu’il est un serviteur qui exécute les ordres du Seigneur. Mais ceux qui suivent sa
philosophie Mayavadi sont condamnés. IlIs perdront tout leur avancement en

matiére de connaissance spirituelle].

Il soutient & nouveau Sankaracarya en disant : « Ce nest pas de sa faute. Il a di le faire
sous lordre supérieur dexpliquer la littérature védique d’une maniére impersonnelle.
Mais ceux qui ne sont pas experts, s'ils entendent le commentaire de Sankaracarya, le
Sariraka-bhasya, alors ils sont condamnés.» En d’autres termes, ceux qui aspirent a
sélever dans la science spirituelle devraient éviter découter tout commentaire
impersonnel. N'importe quel commentaire. Ils sont alors condamnés. Si nous suivons
les instructions de Caitanya Mahaprabhu, alors tout commentaire impersonnel

signifie que si nous entendons...

Parce que nous ne sommes pas des experts. Nous ne sommes pas des experts.
Kanistha-adhikari. Kanistha-adhikari signifie néophytes, néophytes qui ne
connaissent pas la conclusion des Vedas. Ils ont un peu, je veux dire, de foi. Cest tout.
Mais la foi peut étre changée. N’importe quel... Si une personne, forte en arguments et
forte pour présenter les choses en jonglant avec les mots, oh, le néophyte, son idée
peut étre changée. Mais Caitanya Mahaprabhu nous avertit, dans la philosophie
vaisnava, qu’il ne faut pas vénérer d’autres demi-dieux. Cela ne signifie pas qu’il faille

mangquer de respect aux demi-dieux. Non, ce nest pas le cas.

Mais parce qu’il est au stade inférieur, s’il est autorisé & vénérer le demi-dieu ou a lui
témoigner du respect, il pensera qu’il est aussi comme Krsna. «Krsna est un autre
demi-dieu, et ce Candra est un autre demi-dieu, le Siva est un autre demi-dieu.» Tout
comme une personne stupide, ils propagent que « Quelle que soit la divinité que vous
adorez, oh, cest Dieu.» Méme, disent-ils, si vous adorez un chat ou un chien, cest aussi

Dieu. Cest pourquoi il y a des régles strictes.

Et dans la Bhagavad-gita également, mam ekam, « Simplement a Moi, un», dit Krsna.

Parce quon est un néophyte, on peut se retourner, sa foi peut étre troublée a tout
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moment ; cest pourquoi au début on doit, je veux dire, fixer sa foi uniquement en Krsna,
mam ekam. Sinon, il ne peut pas progresser. Et lorsquon comprend Krsna, janma karma

me divyam [B.g, 4.9], en vérité, alors il peut comprendre d’autres choses aussi.

[Celui qui connait la nature transcendantale de Mon apparition et de Mes activités
ne reprend pas naissance dans ce monde matériel en quittant le corps, mais atteint

Ma demeure éternelle, 6 Arjuna].

Ara yei Sune tara haya sarva-nasa. Caitanya Mahaprabhu prévient donc que

«Quiconque écoute le bhasya de Sariraka-bhasya, il est condamné. »

prakrta kariya mane visnu-kalevara
visnu-ninda ara nahi ihara upara
[Cc. Adi7.115]

[Celui qui considére que le corps transcendantal du Seigneur Visnu est un produit
de la nature matérielle est le plus grand offenseur aux pieds pareils-au-lotus du

Seigneur. Il n’y a pas de plus grand blasphéme contre Dieu, la Personne Supréme].

Prakrta kariya mane. Prakrta signifie matériel. «Si quelqu'un pense que Dieu, la
Personne Supréme, Son corps est matériel, cest la plus grande offense.» La plus
grande offense est que... Accepter une chose matérielle comme étant Dieu, cest la plus
grande offense, et Dieu..., et accepter une chose matérielle comme étant Dieu ou

accepter Dieu comme étant matériel.

Essayez de comprendre. Tout comme ils préchent que «tout ce que vous adorez, cest
Dieu», ou que «Dieu est aussi matériel. Lorsqu’il vient, lorsqu’il apparait, il est
également matériel. » Ce genre de conclusion est donc la plus grande offense. Visnu-

ninda ara nahi ihara upara ninda. Le blaspheme. Il faut donc Iéviter.

iSvarera tattva-yena jvalita jvalana
jivera svartpa-yaiche sphulingera kana
[Cc. Adi 7.116]

[Le Seigneur est comme un grand feu ardent, et les étres vivants sont comme de

petites étincelles de ce feu].

Maintenant, tattva, la Vérité Absolue, se compare a un feu ardent. La Vérité Absolue
est un feu ardent et, jivera svaripa-yaiche sphulinigera kana, et les étres vivants sont
comme des étincelles, des étincelles de feu. Nous avons vu le feu, le feu qui brile, et

quand le feu brile, nous pouvons voir les étincelles et le feu originel.

jiva-tattva-sakti, krsna-tattva-saktiman
gita-visnupuranadi tahate pramana
[Ce. Adi 7.117]



Les formes de réalisation de Dieu

[Les étres vivants sont des énergies, pas I'énergétique. Lénergétique est Krsna. Ceci
est décrit de fagon trés claire dans la Bhagavad-gita, le Visnu Purana et d’autres

littératures védiques].

Or, Caitanya Mahaprabhu dit que «Jiva-tattva, les étres vivants, ne sont jamais
Iénergétique ; elles sont Iénergie.» Energétique et énergie. Comment en est-il ainsi ?
Les preuves proviennent du Bhagavata, du Visnu Purana et de la Bhagavad-gita. Parce
quil faut donner des preuves. Comment peut-on dire que les jiva-tattvas, les étres

vivants, ne sont pas le Supréme ? Caitanya Mahaprabhu sa..., elles ne sont pas su...

Pour ne pas, je veux dire, parler de Supréme, ils ne sont méme pas de la méme
catégorie. Car il y a différentes catégories. Visnu-tattva, jiva-tattva et Sakti-tattva-il y
a tant de catégories. Il dit donc que «Jiva, les étres vivants, ils sont dans les catégories

de [¢nergie. Ils ne sont pas énergétiques. »

Energétique et énergie, il faut essayer de comprendre. Tout comme le feu, le feu et sa
chaleur. La chaleur est lénergie, et le feu est Iénergétique. De méme, le Seigneur
Supréme est la Personne Supréme, Iénergétique, et nous, les étres vivants, nous sommes
Iénergie. Mais comme on ne peut pas séparer Iénergie et Iénergétique séparément...

Partout ol il y a de [énergie... Partout ot il y a du feu, il y a aussi de la chaleur.

Vous ne pouvez pas séparer le feu... Donc, dés que nous sommes séparés, cest notre
état conditionné. Comment sommes-nous séparés ? Tout comme les étincelles du feu,
dés quelles sortent du feu et tombent sur le sol, elles perdent immédiatement leur
illumination. Immédiatement. Cette étincelle lumineuse qui dansait avec le feu, dés
quelle tombe, elle devient noire, du charbon de bois ; elle est comme le carbone. Ainsi,

tant quelle est avec le feu, elle est comme, aussi bien que le feu, éclairante.

Clest ainsi que nous nous positionnons. Nous sommes des étincelles, de Iénergie. De
méme que lénergie du feu fait danser de nombreuses étincelles, de méme, nous
sommes tous des étincelles du Seigneur Supréme. Mais dés que nous sortons du feu,
dés que nous voulons devenir indépendants de la Vérité Absolue Supréme, notre
énergie spirituelle séteint presque. Elle nest pas faite pour séteindre, mais elle semble

létre. Elle semble I&étre.

Tout comme le feu recouvert de cendres. Une fois les cendres enlevées, le feu revient.
Clest ainsi que nous nous trouvons. Nous sommes maintenant couverts par les
cendres de cette énergie matérielle et, des quelles seront enlevées... Le processus

élimination est Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna-ceto-darpana-marjanam [Cc.

Antya 20.12], le processus de nettoyage.

[Gloire au sarikirtana de Sri Krsna. De nos coeurs il balaie toutes choses impures
accumulées au cours des ages, il éteint le feu brillant de lexistence conditionnée,
avec ses naissances et ses morts sans fin. Le Mouvement du sarikirtana répand sur

tous les hommes la bénédiction la plus grande, diffusant ses rayons comme la
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1 bienveillante lune. Ame du savoir spirituel, il fait croitre locéan de félicité absolue,
2 il nous donne de savourer pleinement le nectar dont nous languissons sans cesse.]
3

4 Dés que nous sommes complétement purifiés, nous sommes aussi bons, je veux dire,
5 aussi lumineux, tout comme Krsna. Voila donc le processus. Nous étudierons a
6 nouveau demain.

7

8 Je vous remercie de votre attention. [fin]
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La perfection voulue

A ces trois degrés de réalisation correspondent trois
catégories de spiritualistes : les jianis (ceux qui réverent le

Brahman impersonnel), les yogis (ceux qui réverent le

Paramatma) et les bhaktas (les dévots du Seigneur, Sri

Krsna). La Bhagavad-gita (6.46-47) fait une analyse
comparative de ces trois catégories et précise que celui qui cultive la
connaissance védique, le jadant, est supérieur a ’homme ordinaire qui n’agit
qu’en vue de jouir du fruit de ses actes ; mais le yogt surpasse le jfiiant et, de
tous les yogts, celui qui sert constamment le Seigneur de tout son étre (le
bhakta) est le plus grand. En résumé, le philosophe est plus évolué que celui
qui peine pour quelque bienfait matériel, le yogt est supérieur au philosophe
et le bhakti-yogi, celui qui sert constamment le Seigneur, est le plus élevé de

tous. Et C’est vers cette perfection que nous guide la Sri ISopanisad.
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1 70.7 A ces trois degrés de réalisation correspondent trois catégories de

2 spiritualistes : les jidants (ceux qui réverent le Brahman impersonnel), les
3 yogis (ceux qui réverent le Paramatma) et les bhaktas (les dévots du

. Seigneur, Sri Krsna).

5

6 Afin de nous aider & comprendre la position de chaque spiritualiste énoncés ici, nous présentons
7 une classe de Srila Prabhupada qu’il donna & Gorakphur, le 17 février 1971 sur le Caitanya-
8 caritamrta, Adi-lila 7.119 :

9

10 Prabhupada : [a part :] Le Dr Rao nest pas venu ? Si quelquun avait traduit en hindi,
1 ces dames auraient pu en profiter. [Hindi]

12

13 visnu-Saktih para prokta

14 ksetrajriakhya tatha para

15 avidya-karma-samjaanyd

16 trtiya Saktir isyate

17 [Cc. Madhya 6.154]

18

19 Nous discutons donc des trois types dénergie de Dieu, la Personne Supréme. Hier, un
20 monsieur a demandé si la Vérité ultime, la Vérité absolue, était une personne ou une
2 entité impersonnelle.

22

23 Il y a de nombreux impersonnalistes et de nombreux personnalistes. Le personnaliste,
24 I'impersonnaliste et ladorateur du Paramatma localisé adorent la méme Vérité Absolue
25 sous différentes formes. Le Brahman impersonnel, le Paramatma localisé et Dieu, la
2 Personne Supréme ne font quun.

27

28 Clest le processus de réalisation qui fait que quelqu’un réalise la Vérité Absolue en tant
29 quentité impersonnelle et que quelqu'un réalise la Vérité Absolue en tant que
30 Paramatma omniprésent, Antaryami, et que certaines personnes réalisent la Vérité
31 Absolue en tant que Dieu, la Personne Supréme, Krsna. Mais ils sont advaya-jiiana,
32 identiques, la méme chose. Cest notre pouvoir de perception qui fait la différence.
33 Lobjet est le méme. Cest ce que dit le Srimad-Bhagavatam :

34

35 vadanti tat tattva-vidas

36 tattvari yaj jianam advayam

37 brahmeti paramatmeti

38 bhagavan iti Sabdyate

39 [SB. 1.2.11]

40

a Ils sont prononcés de différentes maniéres : Brahman, Paramatma et Bhagavan. Mais
a2 lobjet est le méme.

43

4 Il ny a donc pas de querelle entre les impersonnalistes, les personnalistes ou les
a5 Paramatma-istes. Il nest pas question de querelle. Lexemple est présent chaque jour dans
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notre expérience quotidienne : Tout comme la lumiére du soleil, le soleil, le globe solaire
et le dieu-soleil. Dans le globe solaire, il y a le dieu-soleil. Alors, lequel est le chef ? Cest
ce que nous devons déterminer. Le dieu-soleil ou le globe solaire ou le soleil ? Tout est
lumiére. Le soleil est aussi de la lumiére, le globe solaire aussi, et la source originelle de

cette lumiére, le dieu-soleil, est aussi de la lumiére.

Ainsi, le soleil est impersonnel, le globe solaire est localisé et le dieu du soleil est
personnel. Si vous étes satisfaits que «je suis dans le soleil », soyez satisfaits. Cest ce
quon appelle sayujya-mukti. Le soleil signifie la combinaison de différentes parties
moléculaires brillantes. Tout scientifique sait ce quest un rayon de soleil. Le soleil
semble étre une chose homogene, mais en réalité, une analyse minutieuse montre qu’il
y a d'innombrables étincelles brillantes, des étincelles moléculaires seulement — elles

sont combinées.
[bébé qui fait du bruit] [a part :] Ils dérangent. [parle & des hommes en hindi]

Ainsi, ceux qui se fondent dans I'Absolu Supréme, les jiianis... Leur but ultime est de
se fondre dans la Vérité Absolue dans Son aspect impersonnel. Cest tres bien ; vous
pouvez le faire. Ce nlest pas non plus ce matériel ; cest aussi spirituel. Ce nlest pas
matériel. Si vous voulez fusionner... En général, les gens pensent que cest le but ultime.

Mais ce nest pas le but ultime.

Dans la ISopanisad vous verrez qu'il est dit : « Sil te plait, enroule ton effusion pour que
je puisse voir ton vrai visage.» Cest le méme exemple : le soleil est la lumiere. Il n'y a
aucun doute a ce sujet. Cest différent de lobscurité. Ce monde matériel est lobscurité.
Tamasi ma jyotir gamah. Le jyoti, le brahma-jyoti... 11 est recommandé dans les Vedas
dessayer d’approcher le jyoti ; ne restez pas dans lobscurité du monde matériel. Clest
Iinjonction des Védas. Et tout le processus démancipation consiste a..., comment

approcher cette effusion de Brahman.

Donc ceux qui sont jiidnis, ceux qui essaient de comprendre la Vérité Absolue, jfiani...

catur-vidha bhajante marn
[janah] sukrtino ’rjuna
arto artharthi jijiasur
jiani ca bharatarsabha
[B.g., 7.16]

Donc jadni, il y a deux sortes de jfignis. Lun jiiani essaie de comprendre ce quest la
Vérité Absolue, et un jiigni essaie non seulement de comprendre la Vérité Absolue,
mais aussi de se fondre dans lexistence de I'Absolu. Ainsi, selon la Bhagavad-gita, ils

sont aussi sukrtinah.

Catur-vidha bhajante mam. Le début du bhajana, bhagavad-bhajana... Si elles sont, si

les personnes sont pieuses, elles peuvent commencer le bhagavad-bhajana de quatre
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tacons. Sukrtinah. Sukrtinah signifie qu’ils sont issus dactivités pieuses. Ils peuvent
sadonner a la bhagavad-bhajana & quatre étapes de leur vie. Artah... Artah signifie

ceux qui sont affligés ; artharthi, ceux qui sont pauvres, qui ont besoin d’argent ;

Ainsi, les artah et artharthi, sont plus bas que les jriani et les jijiiasuh. En effet, nous
allons parfois adorer Bhagavan dans le temple en état de détresse, mais des que ma
détresse est passée, joublie. Ou si je recois de l'argent, joublie. Il y a un risque. Ce nest
pas que nous oublions toujours. Mais parce que mdya est trés puissante, daivi hy esa
gunamayi [B.g., 7.14], nous Toublions parfois. Les hommes trés riches, opulents, ne se
soucient pas de ce quest Dieu. En général, nous voyons en Europe et en Amérique qu’ils
ne parlent pas de Dieu. Ils ne sont occupés qua acquérir de l'argent et a jouir de la

satisfaction des sens.

Donc jiiani, ceux qui recherchent réellement la Vérité Absolue, sont trés appréciés
dans la Bhagavad-gita. Et il y a quatre autres classes dhommes, qui sont appelées
duskrtinah. Duskrtina signifie mécréants. Ils sont simplement occupés a des activités
pécheresses : « N'importe comment, apportez de 'argent ; peu importe le processus. »
Ou bien ils nobtiennent pas toujours de 'argent. Mais ils aspirent au bonheur matériel
par tant de... Comme a Calcutta, le parti, les Naxalites, commettent tant dactivités
pécheresses en pensant quainsi ils seront heureux et qu’ils obtiendront la suprématie

politique. On les appelle duskrtina.

Na mam duskrtino miudhah prapadyante naradhamah [B.g., 7.15]. Les quatre classes,
les quatre classes dhommes pieux, dont le fond est la piété, vont adorer Krsna. De
méme, il existe quatre classes ' hommes appelés duskrtina, trés pécheurs, simplement
mécréants, et mildha, des vauriens, sans connaissance, complétement dans
ignorance, presque comme des animaux, miidha. Na mar duskrtino midhah, et

naradhamah, le plus bas de ’humanité.

Parce que le plus bas de Thumanité et le plus haut de 'Thumanité, quelle est la différence ?
Le plus haut degré de ’humanité est celui qui connait la valeur de la vie. Et le plus bas de
Ihumanité est celui qui ne connait pas la valeur de la vie. Na mam duskrtino miidhah
prapadyante naradhamah, mayayapahrta-jiiana. Et il y a aussi des soi-disant érudits,
dont le savoir a été enlevé par l'influence de maya. Ils sont censés étre des érudits tres
érudits, mais ils ne savent pas quel est le but de la connaissance. On les appelle

mayayapahrta-jriana. Et ces classes ’hommes sont appelées dsuririn bhavam asritah.

Asuric bhava signifie nier lexistence de Dieu, ou défier la suprématie de Dieu. Il sagit
de asuri bhava. Comme lexemple... Nous avons de nombreux exemples dans notre
Sastras — Hiranyakadipu, Karhsa, Ravana. Ils étaient trés puissants matériellement,
mais leur seul tort était de nier la suprématie de Dieu. Cest pourquoi ils sont appelés

asuras, raksasas. Asuriri bhavam asritah. Quatre classes par-ci, quatre classes par-1a.
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Donc jaiani... Jiani est accepté... Caitanya Mahaprabhu dit que koti-karmi-madhye eka
jiiant $restha. 1l existe des karmis, innombrables, des millions et des millions, tous les
karmis. Karmis signifie qu’ils travaillent dur simplement pour la satisfaction des sens.
Et selon la Bhagavad-gita, ils sont appelés miuidhas. Il sagit de la déclaration dans les

sSastras. Nous devons donc expliquer les Sastras.

Les karmis sont appelés mudhas parce qu’ils travaillent trés dur, mais ne savent pas
quel est le but de leur vie. Ils continuent simplement a travailler trés dur. Et dans
Iéducation moderne, dans la civilisation moderne, on apprend simplement aux gens
a travailler tres dur et a satisfaire leurs sens. Clest tout. « Obtenir de 'argent et satisfaire
ses sens». Cest le mode de civilisation moderne. Mais selon le Srimad-Bhagavatam,
une autorité, Rsabhadeva, il dit, nayam deho deha-bhajari nrloke kastan kaman arhate
vid-bhujam ye [SB. 5.5.1]. 1l dit que cette forme de vie humaine nest pas faite pour
travailler tres, tres dur simplement pour la satisfaction des sens. Cest l'affaire des

porcs, vid-bhujam.

Vid-bhujam signifie I'animal qui mange les excréments. Vous avez vu dans les villages
ou parfois dans les villes, il y a des porcs. Toute la journée, ils sont occupés : «Ol 'y
a-t-il des excréments ¢ Ou y a-t-il des excréments ?» Et ils deviennent gras en
mangeant des excréments. Et dés qu’ils deviennent gras... Pas gras ; méme les porcs au
stade de lenfance sont trés passionnés par la satisfaction des sens. Vous l'avez peut-
étre vu. Dong, travailler trés dur et obtenir des moyens de gratification sensorielle et
vivre comme des porcs sans aucune discrimination en matiére de nourriture, de

sommeil et d’accouplement, cest ce quon appelle la vie de porc.

Le porc n’a pas de discrimination. Par nature, il existe des exemples de personnes qui
ne font aucune discrimination en matiére de nourriture, de sommeil, daccouplement
et de défense. Comme le porc. Ils nont aucune discrimination. La meére ou la sceur ou
ce qui doit étre mangé, il 'y a pas de discrimination. Tout ce qu’ils peuvent manger,
tout ce qu’ils peuvent faire, ou toute femelle avec laquelle ils peuvent saccoupler, peu

importe. Cest la vie des porcs.

Dong, en fait, nous faisons lexpérience... Non seulement au moment présent, mais il
y a des millions d'années, lorsque Rsabhadeva a instruit Ses fils... Cétait il y a tres
longtemps. Rsabhadeva était le pere de Maharaja Bharata, sous le nom duquel cette
planéte est appelée Bharata-varsa. Auparavant, cette planéte était connue sous le nom
dTlavati-varsa. Apres lempereur Maharaja Bharata, cette planéte est appelée Bharata-
varsa, cest-a-dire lensemble de la planéte. Bharata-varsa signifie la planéte entiére. Et
elle diminue progressivement. Tout comme dans votre expérience ici, le Bharata-

varsa, le soi-disant Bharata-varsa est maintenant réduit : Le Pakistan a disparu.

Il y a des millions d’années, la méme chose sest produite : une catégorie de personnes
est semblable aux porcs. Ce nest pas qu'un nouveau... A I'heure actuelle, les porcs sont
trés nombreux, mais il y avait... Tout comme Ravana. Il n'y avait qu’un seul Ravana a

Iépoque du Seigneur Ramacandra. A I'heure actuelle, il y a de nombreux Ravanas.
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Telle est la différence. Mais les Ravana sont toujours la, les hommes de la classe des
Ravana. Ravana signifie qu’ils veulent retirer la déesse de la fortune, Sita, de la garde

du Seigneur Ramacandra. Telle est leur entreprise.

Ils ne savent pas que la richesse, les richesses, cest la fortune, cest la propriété, cest la
jouissance de Dieu, la Personne Supréme. Krsna dit : bhoktarar yajiia-tapasari sarva-
loka-mahesvaram [B.g., 5.29]. 1l est le jouisseur. Mais les hommes de la classe des
Ravana pensent que «je suis le jouisseur ». « Sortez Sita de la garde de Ramacandra. Je

jouirai.» Mais le résultat est que la classe des Ravana est vaincue.

Ainsi, ce processus de civilisation des temps modernes, la classe des Ravana, qui
consiste a « prendre l'argent qui est la propriété du Seigneur Supréme et den profiter »,
est en cours. « Pas de Dieu. Sans Dieu. » « Défie Dieu. Je suis Dieu.» « Qui est Dieu ? Je
suis si puissant.» Ces choses sont également expliquées dans la Bhagavad-gita,
Seizieme chapitre. Ils ne croient en aucun créateur. Ils sont donc appelés dsuriri
bhavam asritah. La civilisation des dsurirh bhavam asritah ne vous rendra pas
heureux. Les dsuri-bhava... Parce que dsuri-bhdvam signifie que tout le monde veut en
profiter. Je veux en profiter, vous voulez en profiter. Il doit donc y avoir un conflit, une

friction entre vous et moi, parce que nous essayons tous les deux de profiter.

Mais ce nest pas notre position. Le jouisseur est Krsna. Le jouisseur est Krsna. Tout
comme Krsna a Vrndavana, comme nous l'avons chanté, jaya radha-madhava.... Jaya
radha-madhava kufija-bihari. Il jouit de Vrndavana. Sa seule caractéristique est... Cest
la véritable image de Dieu : simplement jouir. Bhoktarari yajfia-tapasari sarva-loka-

mahesvaram [B.g., 5.29]. Telle est la véritable image de Dieu.

La Vrndavana-lila de Krsna est la présentation parfaite de Dieu, la Personne Supréme.
Il ne fait quapprécier. Et tous les habitants de Vrndavana - les gopis, les garcons
vachers, Maharaja Nanda, Yasoda - tous sont simplement anxieux de savoir comment

rendre Krsna heureux. Ils nont rien d’autre a faire.

Les habitants de Vrndavana nont dautre affaire que de satisfaire Krsna, et Krsna na pas
dautre affaire. Yasoda-nandana brajajana-rasijana. Il agit comme le petit fils de Ya$oda, et
sa seule affaire est de savoir comment satisfaire les habitants de Vrndavana. Yasoda-
nandana brajajana-rafijana. Et yadmuna-tira-vana-cari. Et 1 erre dans la forét de

Vrndavana sur la rive de la Yamuna. Cest 'image méme de Dieu, la Personne Supréme.

Mais Brahma, Indra, les grands demi-dieux sont également déconcertés. Ils se
trompent parfois en se demandant comment ce gargon vacher peut devenir Dieu, la
Personne Supréme. Cest ce que certains dentre nous pensent. Mais ceux qui pensent
ainsi, pour eux aussi, il y a une manifestation de la suprématie de Krsna. Brajajana-
ballabha giri-vara-dhari. Bien qu’il semploie a satisfaire les habitants de Vraja, il peut,
en cas de besoin, soulever la colline de Govardhana - & I'dge de sept ans. Ou bien I
peut tuer la démone Patana a I'dge de trois mois. Et tant de démons lui rendaient visite

chaque jour. Krsna avait l'habitude d’aller avec les veaux et les vaches, avec Ses amis
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dans la forét, et chaque jour Karhsa envoyait une sorte de démon pour les tuer —

Aghasura, Bakasura, Dhenukasura, tant d’autres.

Ainsi, bien que Krsna joue comme un gargon vacher, Sa suprématie en tant que Dieu,
la Personne Supréme nest jamais altérée. Cest cela, Dieu. Dieu nest pas créé par la
méditation. Dieu est Dieu. Dieu nest jamais fabriqué. Nous devrions le savoir. Dieu
est Dieu, et nous, les entités vivantes, nous sommes des entités vivantes. Telle est la
version védique. Nityo nityanam cetanas cetananam [Katha Upanisad 2.2.13]. Tégalité,
lorsqu’il est question dégalité, Iégalité est que Krsna, Dieu, est nitya, éternel ; de

méme, nous sommes aussi éternels. Il y a donc égalité dans léternité.

Krsna est conscient, cetana, et nous sommes également conscients. Cest Iégalité :
légalité en qualité. Parce que nous sommes une partie et une parcelle de Krsna, il y a
donc tant de choses qui sont égales. Mais cette égalité est juste comme locéan et une
goutte deau de locéan. Si vous analysez locéan, vous trouverez les mémes ingrédients
chimiques, et si vous analysez la goutte deau de locéan, vous trouverez les mémes
ingrédients chimiques. Cest Iégalité. Mais vous ne pouvez pas penser que la goutte est
égale aJocéan. Ce nest pas possible. Cest pourquoi Krsna est vibhu. Dieu est grand, et

nous sommes any, infinitésimal. Krsna est infini, nous sommes infinitésimaux.

Ainsi, lorsqu’il est question de se fondre dans lexistence du Supréme, cela signifie que
nous restons dans leffusion, leffusion de Brahman, en tant que minuscule particule de
Brahman. Il y a une dimension. Cela est mentionné dans les $dstras : kesagra-sata-
bhagasya satadha kalpitasya ca [Svetasvatara Upanisad 5.9] : un dix-milliéme de la
pointe d’un cheveu. Cette infime particule, cetana. Il y a donc... Anantaya kalpite. Ces
particules sont innombrables. Cest la formation de nirvisesa-brahman. Cest le

nirakara-brahman : Brahman, mais sans forme visible.

Mais il y a..., il y a formation. Sil n'y a pas de formation, comment la formation
matérielle peut-elle avoir lieu ? Tout comme vous avez une forme, votre chemise et
votre manteau ont une forme. Vous avez des mains, donc votre chemise a des mains,

votre manteau a des mains, selon votre forme.

Ce corps matériel est donc appelé vasarmsi, les vétements, ou la robe, la chemise et le
manteau. Le mental, l'intelligence et lego, cest la chemise, le corps subtil ; et ce corps
grossier, ksitir-ap-tej-marud-van[ ?]. 11 y a donc deux sortes de chemises et de
manteaux, et a lintérieur de ceux-ci, dehino *smin yatha dehe... [B.g, 2.13]. Linfime

particule, que l'on appelle dehi, qui a formé ce corps.

Cest donc tres facile a comprendre. Siloriginal, Iétincelle spirituelle, n’a pas de forme,
comment cette forme peut-elle exister ? Il sagit d'une chemise et d'un manteau.
Essayez de comprendre. Si vous navez pas de forme, comment la chemise et le
manteau peuvent-ils avoir une forme ? Cest un argument. Ainsi donc, lentité vivante

nest pas sans forme, ni Krsna, ni lentité vivante supréme. Tous deux ont une forme en
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1 soi, mais pas cette forme. Il sagit d’'une forme temporaire. La véritable forme est la
2 forme spirituelle. Cest pourquoi nityo nityanam cetanas cetananam [Katha Upanisad 2.2.13].
3

4 Et Krsna dit aussi dans le deuxiéme chapitre que « Toi et Moi, et tous ces soldats et rois
5 qui se sont rassemblés devant nous, ils existaient dans le passé, ils existent maintenant,
6 a l'heure actuelle, et ils continueront dexister a l'avenir.» Ainsi, ils... D’aprés notre
7 expérience actuelle, nous pouvons voir que toutes les entités vivantes ont une forme.
8 Par conséquent, si elles ont existé dans le passé, elles ont existé dans le passé en tant
9 que formes, et elles continueront dexister dans le futur en tant que formes. Il nest pas
10 question d’absence de forme.

11

12 Mais parce que nous ne pouvons pas voir la forme avec ces yeux matériels... Tout
13 comme il y a une forme dans le corps, mais lorsque lesprit quitte ce corps, nous ne
14 pouvons pas voir. Un médecin ne peut pas voir parce qu’il n'a pas les yeux pour voir.
15 Mais ce nest pas qu’un jivatma est sans forme. Non, il n'a pas les yeux pour voir. Atah
16 Sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih [Cc. Madhya 17.136].

17

18 Tout comme je vous vois, vous me voyez. Mais quest-ce que je vois ? Je vois ton corps,
19 ta chemise et ton manteau. Vous voyez ma chemise et mon manteau. Mais lorsque je
20 quitterai ce corps ou que vous le quitterez, je ne pourrai plus vous voir, et vous ne
2 pourrez plus me voir. Cest donc parce que nous ne pouvons pas voir, parce que nous
2 navons pas cette connaissance, que nous disons parfois qu’il n’y a pas de forme. Tout
23 comme les gens disent généralement : «Un point na ni longueur, ni largeur », parce
24 qu’ils nont pas d’instrument de mesure pour voir la longueur et la largeur du point. II
25 sagit 1a d'un manque de connaissances. Mais toute chose a une longueur et une
2 largeur. Cest un fait.

27

28 Donc nityo nityanam cetanas cetananam [Katha Upanisad 2.2.13]. Cette version
29 védique, Upanisad, signifie que Krsna est la Personne Supréme et que nous sommes
30 aussi une personne. Nous sommes... Quelle est notre position ? Eko bahunarm
31 vidadhati kaman. Nous sommes une personne dépendante, et Il est la personne qui
32 maintient. Notre position est donc toujours dépendante. Jivera svariipa haya nitya
33 krsna dasa [Cc. Madhya 20.108-109]. Cest la version du Seigneur Caitanya. Et Krsna
34 dit aussi . Tous les Sastras disent.

35

36 Ici aussi, nous lisons cela,

37

38 visnu-$aktih para prokta

39 ksetrajiiakhya tatha para

40 avidya-karma-samjiianya

o trtiya Saktir isyate

a [Cc. Madhya 6.154]

43

4 Nous sommes donc 'une des énergies du Seigneur, une énergie marginale. Iénergie
as marginale signifie que si je désire... Parce que jai un peu d’'indépendance... Parce que
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Krsna est totalement indépendant, sva-rat. Janmady asya yatah. Le Vedanta dit ,
janmady asya yatah anvayad itaratas ca arthesu avijfiah sva-rat. Krsna est sva-rat,
cest-a-dire totalement indépendant. Mais nous sommes une infime partie de Krsna ;

nous avons donc la qualité de 'indépendance, mais pas I'indépendance totale.

Nous sommes controlés. Tout comme vous prétendez étre indépendants, nation
indienne. Mais cela ne signifie pas que vous étes totalement indépendants, chacun
dentre vous. Vous dépendez du gouvernement. Ces choses sont treés faciles a
comprendre. De méme, une entité vivante est indépendante, mais pas totalement. Elle

ne peut rien faire sans l'approbation de Dieu. Cest sa dépendance.

Tout comme dans la Bhagavad-gita il est dit, sarvasya caharii hrdi sannivista [B.g.,
15.15] : «Je suis présent ici.» Lentité vivante et la Personne Supréme en tant que
Paramatma, sont toutes deux présentes dans ce corps. Cest ce quexplique I'Upanisad
comme deux oiseaux assis dans le méme arbre. Lun mange et l'autre est témoin.

Anumanta upadrastd. Dans la Bhagavad-gita il est dit, anumanta.

Parce que nous avons essayé, nous avons saisi loccasion de vivre de fagon
indépendante, alors Krsna, ou le Paramatma, est si miséricordieux qu’il a donné...
Clest comme un enfant qui joue, et parfois il va se briiler, et les parents lempéchent. Ils
lempéchent. De méme, Krsna, en tant que pére supréme, guide toujours. Bien que
nous ayons la liberté de jouir de ce monde matériel, sans Son approbation, vous ne

. . . o
pouvez pas en profiter, vous ne pouvez pas toucher quoi que ce soit. Mais cest Lui qui

nous donne les moyens.

Parce que krsna bhuliya jiva bhoga varicha kare [ Prema-vivarta]. Si nous voulions jouir,
dominer ce monde matériel, Il nous a donné une chance : « Tres bien, jouissez. Profitez
au maximum de vos capacités.» Mais Il est témoin. Témoigner signifie que vous voulez
quelque chose, Krsna vous le fournit. Cagent matériel, Krsna prakrti, ou la nature

matérielle, il vous fournit des ingrédients. Mais Krsna sanctionne et vous désirez.

Vous désirez : «Je veux ceci». Krsna dit : «Non, tu ne seras pas heureux», mais tu insistes :
«Non, je veux ¢a.» « D’accord. Prends ¢a. » [énergie matérielle de Krsna estla ; Il fournit les
ingrédients. «II fournit les ingrédients. Prenez ces ingrédients. Que voulez-vous ?» «Je
veux un gratte-ciel de trois cents étages. « Trés bien. Prenez-le. Prenez-le.» Les ingrédients.
.. Le ciel... Vous ne pouvez pas créer les ingrédients. Les ingrédients sont ksitir-ap-tej-
marud-van| ?]. Vous prenez la terre, leau, le feu, lair, et vous les combinez pour en faire un

gratte-ciel. Mais les ingrédients ne vous appartiennent pas. Ils appartiennent a Krsna.

Kisitir-ap-tej-marud-van| ?]. Prakrtir me astadhd. Bhinna prakrtir me astadha. «Ils sont
ma propriété. Cest a moi. En fait, cest a moi.» Vous ne pouvez pas créer leau, vous ne
pouvez pas créer le feu, vous ne pouvez pas créer la terre. Cest la propriété de Dieu. Vous
le prenez pour satisfaire vos sens. Cest tout. Cest votre affaire. Prakrteh kriyamanani

gunaih karmani sarvasah [B.g., 3.27]. Prakrti fournit. Mais comment prakrti fournit-
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1 elle ? Comment la nature matérielle vous fournit-elle des ingrédients ? Mayadhyaksena
2 prakrtih siyate sa-caracaram [B.g., 9.10] : «Sous Ma direction. »

3

4 Quelle est donc la difficulté ? Et comment pouvez-vous devenir Dieu ? Comment
5 devenir plus grand que Dieu ? Tout cela nest que folie. Vous étes complétement sous
6 le contrdle. Daivi hy esa gunamayi mama maya duratyaya [B.g., 7.14]. Vous étes
7 complétement sous lemprise de la prakrti, cette nature matérielle.

8

9 Notre position est donc de dépendre de la force vivante supréme, Dieu ou Krsna. Telle
10 est notre position. Et Il nous fournit tout ce que nous voulons. Car Dieu nest pas
1 pauvre. Il est notre pére. Tout comme un pére riche, il ne manque pas de moyens.
12 Dans une famille riche, le pére est trés riche, et les fils peuvent tirer tout ce qu’ils
13 veulent de ce pére riche. De méme, nous pouvons tout tirer de Krsna, le pére supréme.
14 Mais notre soi-disant indépendance pour la satisfaction des sens ne nous rendra pas
15 heureux. Telle est notre position.

16

17 Vous pouvez indépendamment essayer de devenir Brahma, que dire de ce premier
18 ministre ou de ce roi ou.... Vous pouvez devenir Brahma, Indra, Candra. Vous pouvez
19 devenir. Ce sont également des entités vivantes occupant une position supérieure.
20 Tout comme votre président, qui est également un Indien, mais qui occupe une
2 position plus élevée. Cest tout. Votre premier ministre est également indien. De
2 méme, tous ces demi-dieux, Indra, Candra, Varuna, sont des demi-dieux, mais ils
23 occupent une position élevée en tant que serviteurs de Dieu.

24

2 Mais tout comme un homme stupide pense qu'un agent de police dans la rue est le
2 pouvoir supréme, sans connaitre le contexte de la position de l'agent de police, de
27 méme, les personnes stupides pensent que les demi-dieux sont le pouvoir supréme.
28 Ceest ce qui est dit dans la Bhagavad-gita. Kamais tais tair hrta-jianah yajante anya
29 devatah. Hrta-jiianah. Hrta-jfianah signifie perte de toute intelligence.

30

31 Si nous essayons de comprendre Krsna de tous les points de vue sur la base de la
32 littérature védique, krsnas tu bhagavan svayam.. [SB. 1.3.28]. Et Krsna dit
33 personnellement, mattah parataram nanyat kificid asti dhanafijaya [B.g., 7.7). Kificid.
34 «Personne. Personne nest plus grand que Moi. Comment un homme insensé peut-il
35 dire que «je suis plus grand que Krsna» ?

36

37 Nous devons donc abandonner toutes ces idées stupides. Nous devons prendre les
38 faits tels qu’ils sont. Nous devenons alors conscients de Krsna et notre vie est
39 couronnée de succes. Telle est notre propagande.

40

@ Merci beaucoup. Hare Krsna. [fin]

42

43 Dans cette classe Srila Prabhupada nous fournit tous les arguments pour ne pas se contenter d’étre
44 un jiiani ou un yogi, mais plutdt d’étre un bhakta conscient de Krsna capable de faire un succes de
a5 sa vie humaine.
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70.2 La Bhagavad-gita (6.46-47) fait une analyse comparative de ces trois 1
catégories et précise que celui qui cultive la connaissance védique, le jiant, 2
est supérieur a ’homme ordinaire qui n‘agit qu'en vue de jouir du fruit de 3
ses actes ; mais le yogt surpasse le jiant et, de tous les yogts, celui qui sert 4
constamment le Seigneur de tout son étre (le bhakta) est le plus grand. 5

6

Voici les versets en question : 7

8

La Bhagavad-gita 6.46 9
tapasvibhyo “dhiko yogi 10

jnanibhyo "pi mato "dhikah 1

karmibhyas cadhiko yogi 12

tasmad yogi bhavarjuna 13

14

tapasvibhyah : que les ascetes ; adhikah : plus grand ; yogi : le yogi ; jiianibhyah : que 15
les sages ; api : aussi ; matah : considéré ; adhikah : plus grand ; karmibhyah : que ceux 16
qui agissent pour leur profit ; ca : aussi ; adhikah : plus grand ; yogi : le yogi ; tasmat : 17
donc ; yogi : un spiritualiste ; bhava : deviens ; arjuna : 6 Arjuna. 18
19

Le yogi est plus élevé que 'ascéte, plus avancé que le philosophe empiriste et plus 20
grand que ’homme qui aspire aux fruits de Pacte. En toutes circonstances, sois 21
donc un yogi, 6 Arjuna. 2
23

TENEUR ET PORTEE : Le mot yoga se référe a la méthode permettant de relier la 2
conscience a la Vérité Supréme et Absolue. Selon quon adopte telle ou telle pratique, 25
le yoga porte différents noms. Ainsi le nomme-t-on karma-yoga, lorsqu’il sagit de 26
privilégier laction intéressée, jiiana-yoga, lorsqu’il est question de recherche 27
philosophique, et bhakti-yoga, lorsque prime le lien dévotionnel qui unit Iétre distinct 28
au Seigneur Supréme. Ce dernier, quon appelle également conscience de Krsna, est, 29
comme le montrera le prochain verset, le plus grand des yogas. 30
31

Le Seigneur déclare ici la supériorité du yoga, mais Il ne le dit pas supérieur au bhakti- 32
yoga. Aucun yoga ne peut dépasser en excellence le bhakti-yoga, qui est la 33
connaissance spirituelle compléte. Sans connaissance du soi, l'ascétisme reste toujours 34
incomplet ; sans abandon au Seigneur Souverain, le savoir empirique est également 35
imparfait ; quant aux actes intéressés, s’ils ne sont empreints de conscience divine, ils 36
ne sont qu'une perte de temps. La forme de yoga la plus élevée dont on parle ici est 37
donc le bhakti-yoga, comme lexplique plus clairement encore le verset suivant. 38
39

La Bhagavad-gita 6.47 40
yoginam api sarvesari a

mad-gatenantar-atmanda a2

sraddhavan bhajate yo mam 43

sa me yukta-tamo matah 44

45
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yogindam : de yogis ; api : aussi ; sarvesam : de toutes les sortes ; mat-gatena : demeurant
en Moi, pensant toujours & Moi ; antah-atmand : en lui-méme ; Sraddha-van : en toute
foi ; bhajate : sert avec amour ; yah : celui qui ; mam : Moi (le Seigneur Supréme) ; sah :

il ; me : par Mot ; yukta-tamah : le plus grand yogi ; matah : est considéré.

Et de tous les yogis, celui qui, avec une foi totale, demeure toujours en Moi et
médite sur Moi en Me servant avec amour, celui-la est le plus grand et M’est le plus

intimement lié. Tel est Mon avis.

TENEUR ET PORTEE : Le mot bhajate est ici lourd de sens. Sa racine, le verbe bhaj,
traduit I'idée de service. Les verbes frangais « vénérer, rendre un culte », ne rendent
pas exactement le sens de bhayj, car ils indiquent soit le respect et 'honneur montrés a
celui qui en est digne, soit l'adoration, tandis que bhaj signifie servir avec foi et amour,
et ne sadresse qua Dieu, la Personne Supréme. Si, en ne révérant pas un deva ou un
homme de bien, on passe pour irrespectueux, en négligeant de servir le Seigneur
Supréme, on est assurément condamné. Iétre vivant, de par sa nature, parce qu’il fait
partie intégrante de Dieu, a pour fonction de servir le Seigneur. Comme lexplique fort

bien le Srimad-Bhagavatam (11.5.3), s'il déroge a ce devoir, il choit :

ya esari purusam saksad
atma-prabhavam isvaram
na bhajanty avajananti
sthanad bhrastah patanty adhah

« Quiconque néglige de remplir son devoir de serviteur de Dieu, source de tous les

étres, choira de sa position originelle. »

La encore, on retrouve le mot bhajanti. Cela prouve bien qu’au contraire de « vénérer »
et de « rendre un culte » qui peuvent sadresser a un homme ou a un deva, bhajanti ne
sapplique qua Dieu. Portons également une attention particuliere au terme
avajananti mentionné ici, et quon retrouve dans la Bhagavad-gita : avajananti mari
miudhah - «Seuls les sots et les crapules dénigrent Krsna, Dieu, la Personne
Supréme. » Les insensés qui se permettent décrire des commentaires sur la Bhagavad-
gita, sans aucune attitude de service envers le Seigneur, ne peuvent saisir la nuance

entre les termes bhajanti et « vénérer » ou « rendre un culte ».

Tous les yogas sont des moyens de parvenir a la bhakti. Le bhakti-yoga est donc le but
de tous les yogas. Puisque les différents yogas sont des étapes successives menant au
bhakti-yoga, yoga signifie en fait bhakti-yoga. Depuis les étapes préliminaires du
karma-yoga jusqu’a celle, ultime, du bhakti-yoga, le chemin de la réalisation spirituelle
est long. On commence, dans le karma-yoga, par agir sans vouloir jouir du fruit de
Pacte. Puis, lorsque miirissent la connaissance et le renoncement, on passe a ce quon
appelle le stade du jiiana-yoga. Et lorsque le jigna-yoga saccompagne de méditation
sur PAme Supréme par le biais de certains exercices physiques et que le mental se fixe

sur cette forme du Seigneur, on atteint le stade de I'astariga-yoga. Quand, plus tard, on
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axe sa méditation directement sur Krsna, la Personne Supréme, on atteint le point

culminant du yoga, le bhakti-yoga.

De fait, le bhakti-yoga est le but ultime. Mais pour bien l'analyser, il est nécessaire de
comprendre les autres yogas. Le yogi qui progresse graduellement sur [échelle du yoga
se situe donc sur la vraie voie de Iéternelle bonne fortune. Mais s'il sarréte a 'une ou
lautre étape de son évolution, il portera le nom de karma-yogi, jiiana-yogi, dhyana-
yogi, rdja-yogi, hatha-yogi, etc. Celui qui a 'immense fortune de parvenir au bhakti-
yoga a donc dépassé tous les autres yogas. Tout comme I'Everest est le sommet le plus
élevé de la chaine montagneuse des Himalayas et de la terre entiere, le bhakti-yoga est

le plus élevé des yogas.

Ce nlest que par heureuse fortune que lon adopte la conscience de Krsna, la voie du
bhakti-yoga, et que lon se conforme ainsi aux injonctions védiques. Le yogi idéal fixe son
attention sur Krsna, Syamasundara, dont le teint merveilleux a la couleur d’'un nuage,
dont le visage pareil-au-lotus est aussi éclatant que le soleil, dont les vétements
étincellent de joyaux et dont le corps est orné d’'une guirlande de fleurs. Le Seigneur
illumine tout de Sa radiance (le brahmajyoti) et Se manifeste sous différentes formes,
telles celles de Rama, Nrsirhha, Varaha, et Krsna, Dieu, la Personne Supréme, avec
laquelle I apparait comme un étre humain, fils de Ya$oda. Il porte alors indifféremment
les noms de Krsna, Govinda ou Vasudeva. 1l est lenfant, [époux, l'ami et le maitre
parfaits. Il posséde toutes les perfections et qualités transcendantales. Demeurer

toujours conscient de ces traits du Seigneur, voila la plus haute perfection du yoga.

Seule la bhakti donne d’atteindre cette perfection, ainsi que le confirment, du reste,

toutes les Ecritures :

yasya deve para bhaktir
yatha deve tathd gurau
tasyaite kathita hy arthah

prakasante mahatmanah

«Le sens et la portée du savoir védique ne se révélent automatiquement quaux
grandes ames, dont la foi en Dieu et en le maitre spirituel est sans réserve.»

(Svetasvatara Upanisad, 6.23)

Bhaktir asya bhajanari tad ihamutropadhi-nairasyenamusmin manah-kalpanam, etad
eva naiskarmyam - « La bhakti est le service dévotionnel que lon offre au Seigneur,
désintéressé de tout profit matériel dans cette vie ou dans la prochaine. Libéré de ses
penchants égoistes, Thomme doit complétement absorber son mental dans la pensée

de I'Etre Supréme. Tel est lobjectif du naiskarmya. » (Gopala-tapani Upanisad 1.15)

Voila quelques-uns des aspects de la pratique du bhakti-yoga, de la conscience de

Krsna - le stade de perfection le plus élevé de la voie du yoga.
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70.3 En résumé, le philosophe est plus évolué que celui qui peine pour quelque
bienfait matériel, le yogi est supérieur au philosophe et le bhakti-yogri,
celui qui sert constamment le Seigneur, est le plus élevé de tous.

La purification de la vie humaine est toujours a 'honneur. Chumilité est toujours de mise. Quel
que soit notre statut de karmi, jiiani, yogi, le service de dévotion demeure toujours la voie directe
de la réalisation spirituelle. La plus facile et la plus garante de succés.

70.4 Et c'est vers cette perfection que nous guide la Sri ISopanisad.

Dés le mantra 1, 1a Sri ISopanisad nous indique nous ne possédons rien du tout. Tout appartient au
Créateur universel, Celui qui existait avant méme la manifestation de la création de la nature
matérielle. En ce monde, nous navons aucun pouvoir de possession. Tout avoir peut étre repris a
tout moment par le Propriétaire Supréme. Si par déraison et malheur, nous voulons nous acharner
a croire le contraire, nous devrons récolter toutes les peines du monde pour pareille aventure.
Sinon, le «paradis sur terre» se révéle a nous a condition davoir la mentalité voulue de soumission
au Propriétaire Supréme. Comment ? En prenant note juste quote-part conformément au mantra 1
dela Sri ISopanisad, et utilisant tout & bon escient, cest-a-dire a Son service damour transcendantal
sous la direction d'un maitre spirituel authentique. Ainsi soit-il pour une vie heureuse et paisible
sur terre et dans lautre en compagnie du Seigneur si tel est notre désir. Pour cela, il faut mener une
vie axée sur la pureté. La Bhagavad-gita (5.11) abonde dans ce sens :

kayena manasa buddhya
kevalair indriyair api
yoginah karma kurvanti

sangari tyaktvatma-suddhaye

kayena : avec le corps ; manasa : avec le mental ; buddhya : avec lintelligence ;
kevalaih : purifiés ; indriyaih : avec les sens ; api : méme ; yoginah : ceux qui sont
conscients de Krsna ; karma : les actions ; kurvanti : ils accomplissent ; sarigam :

lattachement ; tyaktva : abandonnant ; atma : le soi ; suddhaye : pour purifier.

Brisant ses attachements, le yogi magit avec son corps, son mental, son intelligence,

ses sens méme, que pour se purifier.

TENEUR ET PORTEE : QUu'il reléve du corps, du mental, de l'intelligence ou méme des sens,
tout acte accompli en vue de satisfaire les sens de Krsna est purifié de toute contamination
de la matiére. Il nentraine ainsi aucune conséquence matérielle. On peut aisément
accomplir des actes purs (sad-dcara) en agissant dans le cadre de la conscience de Krsna.

Srila Riipa Gosvami écrit a ce propos dans son Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.187) :

iha yasya harer dasye
karmanad manasa gira
nikhilasv apy avasthasu

jivan-muktah sa ucyate



La perfection voulue

«Bien que ses actes puissent sembler matériels, celui qui met ses paroles, son corps,
son mental et son intelligence au service du Seigneur (dans la conscience de Krsna)

est libéré méme en ce monde. »

Il est affranchi du faux ego car il ne s'identifie pas plus a son corps qu’il ne sen croit le
possesseur. Il sait que lui et son corps appartiennent a Krsna. Utilisant tout ce qu’il
posseéde (paroles, corps, mental, intelligence, vie, biens, etc.) au service de Krsna, il est
alors uni a Lui. Il ne fait plus qu'un avec Krsna, et il est libéré du faux ego qui conduit

Ihomme & s'identifier & son corps. Telle est la perfection de la conscience de Krsna.

Agir en fonction du verset précité de la Bhagavad-gita (5.11) est tout a fait faisable. Tout est
question de bien vouloir suivre la conscience de Krsna en toute capacité individuelle par la grace
indicible d'un maitre spirituel authentique. Hare Krsna.
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