Texte

1. — Au Seigneur tout ceci qui est, pour qu’il I'ha-
bite (vdsyam) (*), et chaque chose, univers se mouvant
dans 'universel mouvement. De tout cela détache-toi
et jouis-en ; ne convoite aucun bien que s’approprient les
hommes.

2. — TFaisant, certes (kurvannevda) (*), les ceuvres

(*) Vdsyam peut avoir les trois sens : « d’étre enveloppé par
le Seigneur », ou, au contraire, « de lui servir de vétement », «d’étre
habité par lui ». Le premier sens est le plus accepté. Shankara,
qui 'adopte, en tire l'idée que I’on doit perdre toute conscience
de cet univers irréel dans Vunique perception du pur Brahman.
Expliqué de la sorte, le vers se trouve éire en contradiction
avec toute la pensée de I’'Upanishad qui concilie sans cesse, dans
la perception de P'Unité essentielle, les opposés contradictoires
en apparence : Dieu et le monde, le renoncement et la jouissance,
le déterminisme des actions et la liberté intérieure, I'unité et
la diversité, le permanent et les devenirs, la passive Imperson-
nalité divine et P’active Personnalité divine, la connaissance et
Pignorance, le manifesté et le non-manifesté, la vie en ce monde
ou en d’autres et la supréme immortalité, Dans ce texte, univers
esl con¢u soit comme un manteau, soit comme une demeure
pour lesprit qui pénétre et dirige tout. Le second sens s’accorde
mieux avec la pensée générale de I'Upanishad.

(*) Kurpanneva. L’insistance du mot eva donne de la force a4
Tidée : « faire les ceuvres et non point se retirer d’elles s,
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ici, on doit désirer vivre cent ans. Ainsi en est-il pour toi
ct non aulrement. L’action n'englue pas 'homme (%).

3. — Sans soleil () sont ces mondes enveloppés
d’aveugles Lénébres, ol partis d’ici vont Lous ceux qui
assassinent leur dme.

4. — Unique, sans mouvement, plus prompt que la
pensée, Cela, les dieux méme ne peuvent I'atleindre
dans sa progression en avant. Cela, dans sa stabilité,
distance les aulres qui courent, En Cela, Matarishvan (*)
établit les Flaux (apas) (9.

(*) Shankara comprend : « ainsi en toi, ce n’est pas aulrement
qu’ainsi, l'action ne s’attache pas 4 'homme », Il interpréte le
mot karmmdni dans le sens des sacrifices védiques permettant
aux ignorants d’échapper aux conséquences des actions mau-
vaises afin d’atteindre le cicl. Mais il prend ensuite le mot karmma
dans le sens, tout a fait contraire, de mauvaise action. « Ce vers,
nous dit-il, n'est qu’une concession faite aux ignorants : les
ames éclairées renoncent aux ccuvres et au monde el se retirent
dans la forét. » Dans cette interprétation, les termes et la cons-
truction méme sont forcés et dénaturés. La traduction plus simpls
et plus rationnelle que j’en donne me parail conforme au sens
général de I'Upanishad.

(*) Le mot sanskrit donne lieu A deux variantes : asfiryyd, sans
soleil, et asurgya, de nature non divine, celle des Asuras, Dans
la conslruction générale de I’Upanishad, ce Lroisitme vers donne
un peint de départ 4 Pidée qu’expriment les quatre derniers, et
dans lesquels ces apergus seront repris et développés. La pridre
au Soleil rappelle 4 la pensée les mondes sans soleil et leur aveugle
obscurité, mentionnés de nouveau dans les neuviéme et dou-
ziéme vers. Comme cn plusieurs aulres Upanishads, Ie soleil et
scs rayons symbolisent les mondes de la Lumiére ; et leurs opposés
Iogiques sont les mondes non des Titans mais des Léndbres.

(*) Cc nom semble signifier : « Celui qui se répand dans la
mére », dans celle qui contient ; c’est-a-dire soit dans I'Sther,
Pélément mére, soil dans la substance malérielle que le Véda
nomme Ja Terre en parlant d’elle comme Meére, Mdlarishvan est
une épithéte védique atlribuée au Dicu Vayu. Représentant les
principes divins manifestés dans I’énergie vilale, dans le Prdna,
il se répand, pour les vivifier, dans les formes de la matiére. Il
symbolise ici la puissance de vie divine A I’ccuvre en tous les
modes de I'activité cosmigue.

(Y Apas, tel qu'il est accentué dans la version du Yajurveda
Blanc, ne peut signilier que les « eaux » Si l'on ne tient pas
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5. — Cela est en mouvement, Cela est sans mouve-
ment ; Cela esl lointain, Cela aussi est proche ; Cela est
au-dedauns de ce toul, Cela aussi est hors de ce tout.

6. — Mais celui qui pergoit tous les devenirs dans
I'Etre méme ct I'Etre en tous les devenirs, celui-la alors
ne sc replie plus.

7. — Pour qui I'fitre méme est devenu Lous Jes deve-
nirs (sarvdni bhuildnit) (Y), pour qui sait, olt 1a confusion ?
ol la douleur ? pour qui percoit en tout I'Unité,

8. — Lui s’est diffusé, lumnineux, incorporel, sans
défaut, sans organcs, pur, invulnérable au mal, Le

comple de celle accentluation, le mol « apas », au singulier, signi-
fierait ceuvre, action, Shankara cependant I'a (raduit par le
pluriel : les ceuvres, Les dillicullés d’interprétalion de ce lerme
proviennent seulement de I'oubli de son vrai sens védique, auquel
on a fini par substiluer le sens puremenlk conerel de I’élément
liquide, cn Vappliquant ainsi au quatriéme des cing états de la
matiére, Une telle acception serait sans aucun rapporl avec le
contexte, « Les eaux », appelées aussi « les sept courants » ou
« les sept vaches nourriciéres », symbolisent dans le Véda les
sept principes cosmigues et lewrs domaines d’activité, 4 savoir :
les trois principes inféricurs (physique, vilul et mental) el les
quatre supéricurs (de Vérité, de Béatlitude, de consciente Volonté
el d’Ltre divins). Sur ce symbole se fonde aussi ancienne concep-
tion des sept mondes, en chacun desquels les sepl principes
excercent leur harmonieuse aclivité respeclive. En le traduisant
par « les eaux » on rend done & ce terme le sens véritable (qu'il a
dans I'Upanishad.

(*) Les mots sarvani bhiifdni signifient litléralement « toules
les choses devenues », par opposilion 4 FAlman qui signifie I'Etre
Immuable el existant par sei. Cette expression se traduit habi-
Ltuellement par « Loutes les créutures », mais il fuut lui laisser ici
son sens littéral qu’exige le contexle : « Bluitani... abhiit » (devenu
lous les devenirs). 1t s'agit ici de I'acquisition par Vhomme de
la conseience supréme au moyen de laguelle le Moi unique en
tul s’étend pour embrasser toules les créatlures. Ainsi se rénlise
Pacle éternel par leguel I'Unigque se manifesle dans les formes
muliiples de Puniversel mouvement.
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Voyant, le Penseur (*), celui qui devient tout, qui
existe en soi, a ordonné les choses selon leur loi depuis
les 4ges infinis.

9. — En des [énéhres aveugles entrent ceux qui se
vouent a lignorance ; et comme en plus de Lénchres,
ceux qui sont adonnés 4 la connaissance.

10. — Bien aulre chose (¥), a-t-il été dit, par la connais-
sance, bien autre chose, a-i-il éié dit, par I'ignorance,
Ainsi avons-nous appris des sages qui nous ont révélé
Cela.

11. — Connaissance el ignorance, celui qui connait
cela comme les deux a la fois, par l'ignorance ayant
franchi la mort, par la connaissance il jouit de 1'immor-
talité,

12, — En des ténébres aveugles enlrent ceux qui se
vouent au non-devenir ; et comme en plus de ténébres
ceux qui sont adonnéds au devenir.

(*) La pensée védique distingue clairement entre kavi, le
voyant, et manishi, le peuseur. Le premier est celul de la connais-
sance divine et supra-intellectuelle qui, par la vision directe ct
Tillumination intuitive, percoit dans leurs wvraics relations les
prineipes réels et les apparences des choses. Le second est celui
de la mentalité laborieuse qui, dans le domaine de la conscience
divisée, part de la possibilité des choses pour aboutir, en bas, &
la manifestalion actuelle des formes, en haut, 4 leur réalité dans
le Brahman existant par soi.

(*) Anyadepa, Eva souligne la portée du mot : « Bien aulre chose
(que ce qui est dit au vers préeédent) sort de la connaissance,
bicn auire chose de I'ignorance. » Si le texte signifiait, comme on
le traduil d’ordinaire : Ia connpaissance produit un résultat et
Tignorance un aulre, il énoncerait, avec une pompe excessive,
une évidente banalité qui, n’ajoulant rien au systéme d’idées
de I"Upanishad, 0’y peul trouver place,
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13. — Bien autre chose, a-t-il été dit, par le devenir,
bien autre chose, a-t-il été dit, par le nnn-devemr:
Ainsi avons-nous appris des sages qui nous ont réveéld

Cela,

14. — Dissolulion et devenir, celui qui connait Gela:
comme les deux & la fois, par la disselution ayant franchi
la mort, par le devenir il jouit de I'immortalité.

15. — Par un masque doré est couverte la face de la
Vérité, ote cela, Toi, Evoluteur, pour la loi de Vérit¢ et
pour la Vision (7).

16. — Evoluteur, unique Rishi, Recteur, Illuminateur,
Fils du Pére des cxistences, dispose ef rassemble. Le
rayonnement, qui est la forme la plus bénie, est ce que

(1) Dans le sens profond du Véda, Sirya, le Dieu-Snlcil,, 1'epr.é—
sente la divine illumination du voyant (kavi), au-deld de l'esprit,
dans la pure Vérité des choses, lumineuse par ell_e-mém‘e. Son
principal pouvoeir consiste dans la connaissance 1_mméd1atﬁ; et
révélatrice que le Véda nomme Vision. Son domaine cst défini
comme celui de la Vérité, de la Loi et de l’lnﬂmh_ld(_z. Tl est Tui-
méme celui qui nourrit et aceroit, car il élargit les lm‘utes, _uhscpres
de Phomme el lui ouvre la conscience lumineuse de l'mﬁm. 1l
est le Voyant unique, le Voyant de I'Unité, celui qui connait
le Moi et donne 4 I'homme la vision supréme. Il csi_; Yama, celui
qui contréle et ordonne, car il régit les actio_ns de 'nomme el de
T'étre manifests, par la loi droite de la vérité (satyadﬂharmn), et,
pariant, selon les vrais prineipes de notre na@ure (gdlha!athyafam:
Il révele, par sa puissance de lumidre émanée du Pere de loutes
les existences, le Purusha divin dont tousles étressont la.mamfesta-
tion, Ses rayons sont les pensées gui procédent, 1u1n111cuses,.clc
la Vérité, de I'Infinitude, mais que leur réflexion dans la menta-
lité divisée dévie, déforme, brise et désorc}o.nr,lc. Nis y forment
le « masque doré », voilant la face de la Vérilé. Le voyanl pnfe
Stirya de rétablir leur ordre et leur juste ruppqr't, el de reformer,
par leur assemblage, I'unité de ln vérité révélée. De ce tr’avml
intéricur nait la perception de 'unité de tous les élres dans I"Ame
divine de 'univers.
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de Loi je percois. Ce Purusha qui est 14 et partout, je Le
suis.

17. -— Souflle (*), haleine immortelle, voici, ce corps
finil en cendres. Ainsi, Pouvoir de faire (%), souviens-toi
de ce quia été fait, souviens-toi; Pouvoir de faire, sou-
viens-toi de ce qui a été fait, souviens-loi.

18, — Agni, par la honne voie conduis-nous vers la
félicité, toi qui connais, 6 Dicu, loutes les manifestations.
Eloigne dc nous Pégarement (*) qui nous détourne,
A toi mnous offrons () nolre plus entitre parole de
soumission.

(") Vdyu, appelé ailleurs Mdatarishvan, représente PEnergic
vitale de l'univers. Dans la lumiére de Sirya, il se réveéle comme
principe immortel d’existence dont la vie dans ce corps, la nais-
sance et la mort, ne sont que des proeessus particuliers el appa-
rents.

(* Le terme wédique krafu signifie quelquefois Iaction elle-
méme, quelquefois le pouvoir producteur d’action représenté
dams la conscience mentale par la volonté. Agni est ce pouvoir,
1 est le divin dynamisme qui, manifesté d’abord dans la matiére
commie chaleur, lumiére, énergie physigue, se revit ensuile, dans
I'homme, des modes divers de Pactivité consciente et le condnit
en haul, par une manifestation progressive, jusqu’a la vérilé et
jusqu’a la béatitude.

(%) Enas, traduit ordinairement par « péché », est, sclon la
conception du Véda auquel ce vers esl emprunté lout entier,
ce qui détourne et excite les facultés hors de leur droile voie.
Il y a une voie droite, une voie d’aceroissement naturel de la
Lumitre, de la Vérité (Rijul panthd, ritasya panihd), conduisant
d’altitude en altitude indéfiniment vers des horizens infinis
(Vildni pristhdni). C’est par elle que normalement 1a loi de notre
propre nalure doit mous mener vers nofre pleine réalisation.
Notre « égarement » Poblige, au contraire, & cheminer e long des
sentiers inégaux, bornés et pleins de détours sinueux (durildni,
vrijindni).

() Le mot vidhema s’emploic pour désigner I'erdonnance du
sacrifiee, la disposition des offrandes fzites au dieu et, plus géné-
ralement, le sacrifice luji-méme ou Vadoration. Le namas, obéis-
sance intérienre et extérieure, représente paurle Véda la soumission
4 V' Btre divin, en nous-mémes el dans le monde. Ici, offrande
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est celle de la totale sowmnission, de Pabandon de toutes los facultés
de notre nature égoiste et inféricure au pouvoir de la Volonté
divine, Agni, qui, libre de toute opposition intérieure, pourra
conduire I’dme humaine par 1a vérité vers le bonbeur supréme
(rdye). Ce bonheur supréme est celui de la communion avee le
pur principe d’amour el de joic en lequel les initiés wvédigues
plagaient la source de Vexistence divine dans I'é¢tre humain. Ce
sont les déformations égoistes de ce principe qui, dans les mondes
inférieurs, apparaissent cornme désir et convoitise.



Troisiéme mouvenient

LI SEIGNEUR

8. — Lui s’cst diffusé, lumineux, incorporel, sans défaut,
sans organes, pur, invulnérable au mal. Le Voyant, le Penseur,
Celui qui devient tout, qui existe en soi, a ordonné les choses
selon leur loi depuis les dges infinis,

« LUI »

Dans son troisicme mouvement, 1'Upanishad reprend
Iidée de la justification des ceuvres, indiquée déja en
termes généraux au second verset, et la fonde de fagon
plus précise sur la conception du Brahman ou du Soi
comme le Seigneur — Ish, Ishwara, Para-Purusha, Sa
(Lui) — Cause de I'Etre et de I'univers, qui dans son
existence propre congoit et effectuc toutes choses, et
gouverne, par Sa loi des ceuvres, les rythmes du mou-
Vement et la progression des mondes a travers le temps
éternel.

Ce serait une erreur de croire que les Upanishads
?nseignent comme seule existence vraie celle d’un
Impersonnel et inactif Brahman, d’un Dieu sans attri-
lzut§ ni qualités, sans pouvoirs. Elles affirment plutot
Vexistence d’un Inconnaissable qui se manifeste a nous
Sous le double aspect de la Personnalité ¢t de I'Imper-
Sonnalité,
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