Dictionnaire encyclopédique sanskrit (védique)

Celui qui s'attelle & la rédaction d'un dictionnaidoit avant tout étre conscient de
prendre une responsabilité qui le dépasse, celldébeire aussi exactement que possible une
entité matérielle ou conceptuelle en quelques nRtelle vanité bien souvent ou quelle
perfidie dont certains esprits malicieux se sonfparés volontiers pour influencer leurs
congéneres. Nul ne niera que Voltaire était deecefipece et son dictionnaire contribue peu
a la culture du philosophe, méme si l'acuité de esprit mérite grand respect. Les mots
changent de sens au cours des temps en raisonudage détourné de leur sens premier,
propagé par ignorance ou encore une fois par maliGe connaissance de I'étymologie des
mots dans chaque langue est un outil précieux pouanaitre I'idée que se font de quelque
objet ou concept les gens éduqués dans cette eulfinsi en sanskrit un cheval est un
animal qui court vite, qui crie fort, qui a de lohgheveux et qui peut vous porter; a chacune
de ces qualités (spécificités -i@) correspond un nom différent de la méme créatuoe
I'entrée ava dans les mots communs). L'esprit (au sens déamemanas en sanskrit) en
forme une image (dsana) et prononce un sosapda) sense la représenter. Etait-c@nhi,
le premier grammairien de I'histoire, ou un autrgilpsophe de I'époque védigue qui a dit ce
qui suit? Peu importe. Ce qui importe vraimentasigu'il a dit, a savoir que: le son en soi
est une définition et lorsqu'on entend le mot govoit instinctivement une vache. Cette
anecdote nous raméne a cette question essentiediguée au début de ce paragraphe:
comment peut on envisager que des hommes donnarg @éme chose des noms différents
en aient une méme conception? Je suis d'opiniorsgae comprend le sens des mots parlé
par un peuple on possede l'essentiel de sa cultumest vain de discuter des Vedas, des
Upanisads, des Pummas (Rimayaza et Maltabharata inclus) sans un minimum de
connaissance du vocabulaire utilisé dans ces teXssil utile de préciser que certains
Indiens a la culture limitée se sont chargés destifuité (comme il se doit en tant
gu'utilisateurs) d'en faire mauvais usage. Je redénoncerai pas, méme s'ils auraient dQ
prendre un guru pour leur enseigner la science dweabulaire, comme le prescrivent
d'ailleurs les smitis (ce qui reste dans les mémoires des parolesadeiens), afin de savoir
de quoi ils parlaient. Certains sont allés jusqdide dans un Pufza que les prophétes de
théories contestables étaient des incarnations ideu\s'étant fixé pour mission d'induire les
démons en erreur. Mais Arjuna n'accuse-t-il paplles incontestable de tous les orateurs de
I'induire dans l'erreur avec ses mots savant&qGection 3 vers 2)? Cet orateurrikua le
Maitre du yoga lui-méme, n'utilise-t-il pas ce méma (yoga) a plusieurs reprises avec des
sens aussi variés que lI'annexation d'un bien (shfb&5 entre autres), I'attelage a une tache
y compris celle de combattre (shlokas 2.38 et 2.BOyontrdle de l'intelligence par I'ame
(shlokas 2.39, 2.49, 2.50....), le désintéressenenlattribuer personnellement toute activité
et son résultat (shloka 2.48 ...), I'implication dMaitre dans son activité imaginative dya,
yoga vibliti, yoga nidra - shloka 10.18 et autres), et mémadais le controle de son corps
(pranayama, hatha yoga,da yoga). Ce sont ces derniéres pratiques, qui darlangage de
la Gita constituent des préliminaires a la méditation etsanadhi, que désigne le mot yoga
en cette époque pragmatique qui est la nétre. & an parfait exemple de I'évolution du
sens des mots, qu'on peut considérer |égitime paarlangue parlée mais qui n'en est pas
moins préjudiciable a la compréhension des textesrgpus ont légués nos ancétres. Le péril
d'exprimer des idées avec des mots, qui tenderpineer une chose et au deuxieme degré



son contraire, est parfaitement illustré par I'etgrsama dans le lexique: ce petit mot "méme"
dans lequel certains lisent égal et d'autres idgumdi La traduction en langue francaise est
souvent sujette a une erreur d'interprétation, dit du penchant certain qu'ont les Francais
pour I'euphémisme et l'antiphrase. On hésite pangle a traduire les mots dima ou
sanudhi par méditation sachant que dans cette langugarle volontiers de méditer un
mauvais coup ou tout autre projet. On hésite aagsrler d'austérité ou de sacrifice qui sont
devenus des mots du language économique (conkdtentrées tapas, yajiia et Agni dans ce
lexique). Quant au mot dharma il est devenu d'usigdire qu'il est intraduisible, alors que
c'est le concept qui définit I'hnomme par rapportadimal: il pense devoir faire des choses
parce que c'est bien, bon ou vrai, alors qu'il aerait dire exactement ce qu'il entend par la
et que c'est contraire a son intérét personnel (pe savoir plus long consulter I'entrée
dharma du lexique). If faut savoir aussi que lergates mots en sanskrit n'est pas anodin, il
a une portée symbolique indéniable. La sciencesdéfsxes et des préfixes pour modifier le
sens des mots en le précisant est aussi extradrdmant développée dans cette langue. Pour
faire court les mots sanskrits masculins désigrEnpréférence des principes actifs et les
mots féminins des concepts passifs, des réceptamdesme il se doit dans une culture
patriarcale. Lorsqu'il advient qu'un mot commi \{parole) soit féminin en sanskrit, étant un
pseudonyme de la déesse Saragtabrs que la parole est paradoxalement l'acticar p
excellence (voir la ° section du Bhadirapyaka Upaniad), on peut constater que
curieusement il se décline comme un mot mascullnvacam vica wice Vicah vacah vaci. A
titre d'exemple de l'utilisation des suffixes, ypeesonne buddhi-vat ou buddhi-mat est dotée
de compréhension (buddhi) et si elle est en étatoteprendre a un moment donné on dira
d'elle qu'elle est buddhi-tva , mais on dira plimgement qu'elle est budha s'il s'agit d'un
sage qui a pour habitude d'étre conscient, de paiceet reconnaitre les choses pour ce
gu'elles sont (sens du verbe budh). La sophisticatu langage ne se limite pas a la richesse
du vocabulaire et implique entre autres le bon @sdgs temps et modes des verbes, qui est
hors sujet dans un lexiqgue, méme si la versatilit&sanskrit dans ce domaine est encore une
fois impressionnante : je n'en donnerai qu'un eXerspus l'entréatmanepada. Ce "lexique
védique" a été concu au départ comme un aide méndeirquelques pages pour faciliter la
lecture des ceuvres précitées, et j'ai considéréiiengu'il pourrait étre intéressant de
I'étoffer pour en faire une encyclopédie simplifpEr ceux qui n‘ont ni le godt ni le temps
disponible pour lire les 108 Upasads, 18 Mah Purapas, 18 livres du Mah Bharata et
autres monuments littéraires en langue sanskritengx opinion quiconque entreprend la
lecture d'une de ces ceuvres sans quelque notiovocabulaire risque fort de faire des
rapprochements inappropriés avec des concepts gérana la culture sanskrite, l'erreur la
plus typique est la "christianisation” des concepigraux et comportementaux. En résume,
un langage n'est pas un simple code gu'on peutlem®paisément par un autre mais une
maniere de percevoir l'existence; le connaitre tctgnprendre la culture qui I'a congu. A
propos d'existence, il est fortement conseillé dermencer par lire ce qui est écrit sous
I'entrée "as" du lexique.

La logique ne coincide pas forcément avec la soit@li On dit d'ailleurs que le
chemin le plus court en Inde n'est pas la ligneitdrdOr il n'y a pas a ma connaissance de
texte sanskrit qui n'implique pas la religion sig'en est pas le sujet principal, comme il n'y
a pas de rue en Inde sans un temple, de maisonaamsoins une "photo de Dieu", de
chanson ou de film qui ne I'évoque pas. Sinon poigux comprendre I'Hindi et dialectes
dérivés, ainsi que nombre de racines des mots &iar@u anglais, on s'intéresse au sanskrit
pour lire des textes parlant principalement degiln, Mahibharata inclus. Aussi ne saurai-
je commencer ce lexique par un autre sujet quadess du Seigneur, qui donnent un apercu
immédiat de la facon dont la personne qui parleskaih congoit sa propre existence et
l'univers qui I'entoure. Je poursuivrai avec lesmw des personnes qui sont souvent




impliquées dans les récits et les mots commungllssutiles ou méritant uneexplication en
raison de leur signification philosophiques. Nonenmuns et propres seront classés dans
une méme liste alphabétique pour favoriser la reche et les rapprochements. Pour les
autres mots d'usage plus prosaique ou moins coummlictionnaire tres complet de Sir
Monier-Williams (1899) est disponible sous formetactive sur internet.

La transcription correcte des 2 lettres sifflanfg®u s) ets (ous) qui sont toutes deux
prononcées sh avec une différence inaudible pow aoreille européenne, des 4 lettres
rétroflexest, th, d et dh prononcées avec la langue touchant "le crane'agaht du palais
juste derriere la machoire, des 4 nasalgsi, n, n selon la position de la langue, sans
compter la demi nasal@e: (oum appelée anugva) qui en toute rigueur a plusieurs variantes
pour un lettré en sanskrit, n'a pas été respectstégyatiquement (surtout dans les
commentaires). Ainsi la voyell€ est souvent transcrite avec 2 caracteres latiie lgu'un
seul suffirait (), pour ne pas rebuter les personnes qui n'ontlipabitude du sanskrit avec
des mots apparemment impronongables commgaket afin qu'elle soit bien percue comme
une voyelle lorsqu'on sépare les syllabes d'un: Vessvoyelles les plus courantes sond 4,

7, u, i, r, e ai, o, au, et chaque syllabe contient une Ney®uisqu'il est question de
transcription correcte, celle du nom du languag@&tdon parle est en fait gaskrita (mot du
genre neutre s'écrivant au nominatifisskitam), formé du préfix sam signifiant ensemble ou
totalement et du verbe le plus utilisé du dictianmakri, signifiant faire: le sanskrit est le
language bien fait, complet, raffiné. Dans ce neoa [final est prononcé comme un e muet et
I'anusvarari est prononceé a peu pres comme dans le phonengafsaan. Revenons pour un
instant aux voyelles pour expliquer la conceptiensdn en sanskrit. En sanskrit c'est avant
tout le son qui compte. N'oublions pas qu'on l'al@endant des milliers d'années sans
I'écrire. Ce sont les voyelles qui constituent égps du son, tandis que les consonnes lui
donnent une structure, un squelette au moyen dangue et des cordes vocales. Selon
I'Aitareya Aryanaka (2.3.6) les voyelles constituent la consciathceson, I'expression de la
volonté de s'exprimer et le son est "révelé" pardensonnes qui leurs donnent de multiples
formes. Le corps est comparé a un lutikd@y jouant la musique divine, avec sa caisse de
résonance, ses cordes, son archet (langue) etppestjuoi il est bon de pondérer ses propos.
La lettre a occupe une place a part car elle estdine de tous les sons (Aitareyayanaka
2.3.6: "alaro sarva vak"): en effet on la prononce en ouvrant grand laitize et en expirant
I'air contenu dans les poumons sans se servir Bilderes ni de la langue ni des cordes
vocales. En grammaire également elle joue un ré@eiqulier: ajouter un a entre deux
consonnes ou a la suite d'une voyelle courte (a, i) lui rajoute de la saveur: on parle
d'ajouter du gua a une syllabe, de la "voyelliser" ou de la renéy, comme lorsqu'on
rajoute un a entre k et dans la racine k pour conjuguer le verbe faire (karoti a I&"3
personne du singulier au présent de l'indicatifhy®lliser la premiere syllabe d'un mot a
aussi une autre fonction grammaticale: la syllabe 'lse rapporte a" la racine verbale k le
karma est le résultat de I'actiom, ke dharma est le résultat de |'actionyditc... Dans le cas
de noms propres c'est un signe de filiation: Partisale fils de Rha, les Kauravas sont les
descendants du roi Kuru. En quoi ces détails suprdemiere lettre de l'alphabet sont-ils
intéressants pour le néophyte? Parce qu'ils sombsjiques de la facon de concevoir
l'univers de la part de la personne parlant sansKat croyant au Brahman). Les cing
éléments matériels (mabhita) s'imbriquent les uns dans les autres, les oentis de la
géographie védique aussi sont concentriques. Chdams cet univers appartient a un tout.
Les sons aussi ont une filiation. La voyelle a t®ure s'écrit pas en sanskrit sauf si elle
constitue une syllabe en elle-méme (comme dans-ssarma) et en fait on devrait la
transcrire sous la forme d'un e court en francais Cest ainsi qu'elle est bien souvent a-demi
prononcée (comme un e muet). Elle ne s'écrit pasepgu'elle est considérée comme
I'essence du son: le son le plus simple sortantetésilles, celui qu'on habille pour former



les autres. Mais sa prononciation varie pourtarnioad'accent local et il y a des exceptions
notables: Kispa en est une car dans ce mot on prononce en faitclemme u@i voyellisé. I
est par contre important d'écrire cette voyelleansl une transcription en caracteres latins
pour bien distinguer les consonnes qui sont "comg@s" (commen dans Kisna ou sv dans
swi) pour ne former qu'un son de celles qui sont sé&gapar un a presque muet.

Je terminerai sur deux notes concernant |'éditienag texte: l'ordre alphabétique
utilisé et l'orthographe des mots traduits en frais¢ J'ai utilisé l'ordre alphabétique
francais, mais comme nous venons de le voir leksirseécrit avec plus de lettres que le
francais. D'autre part les lettres composants uaeinme peuvent changer dans les mots
dérivés: par exemple la voyellé devient systématiquement la consonne r dés gquésit
combinée avec une autre voyelle, comme dans lee Verl(faire) et karma (I'acte). Les
voyelles i et u se transforment aussi dans lesaores y ou v, mais uniqguement quand elles
sont suivies d'une autre voyelle: ainsi la racine krbe vac (dire) est déja une forme
voyellisée de la racine condensée uc (qu'on reralans certaines formes conjuguées telles
que le participe passé ukta). Les consonnes dengdleétroflexes d, t, dh, th, 7, dh, th ont
tendances a se transformer I'une dans l'autre astfon des liaisons phonétiques, ainsi que
les nasales entre elles. Cela ne pose pas problersqu'elles commencent le mot et je les
rangerai arbitrairement dans I'ordre qui suit: dhdd, dh, t, th,z, th, (ainsi que les labiales b,
bh, p, ph, les guturales k, kh, g, gh, les palaalech, j, jh, et les sifflantesss,s ). Mais si
plusieurs mots issus d'une méme racine présenteimtérét ils seront présentés dans l'ordre
étymologique méme si une des consonnes a changééme dans 'ordre des mots contenant
une méme consonne, par exemple k, suivie de voyelletes a, i, u; ou longuesi, 7, i, e,
ai, 0, au, je tiendrai compte de l'ordre étymolagigplutdt que d'un ordre préétabli puisque
les voyelles longues sont toutes des combinaisemkeax courtes et que la voyelle a joue un
réle grammatical spécial. Les deux voyelles longpiest au seront considérées comme des a
suivis d'un i ou d'un u, selon la logique de l'apbt francais et ler sera introduit
arbitrairement avant le r. Si cela ne parait a piigu'une simple question de convention, il
est intéressant de noter que du point de vue plipeéun € ou un ai est un i "voyellisé",
c'est-a-dire prononceé en ouvrant plus la bouchenilest de méme du o et du au qui sont des
u "voyellisés". Le grammairien sanskrit parle dajer du gea ou du viddhi a la voyelle:
guza pour € ou o, addhi pour ai ou au. Ces voyelles doubles ou tsptkevraient donc
logiguement apparaitre a la suite de la voyelle @andont elles sont issues. Concernant
I'orthographe des mots, exceptérlécrit ri, j'ai évité de les franciser dans la traductioarc
cette habitude est déplorable. Bien que leur praration differe de celle des mots francais,
modifie-t-on l'orthographe des mots anglais inssridans un texte francais? Non! Alors
pourquoi nous permettons-nous de changer systénaatignt les noms de villes, de peuples,
de religions au mépris du respect le plus élémesffaiJe n'utiliserai donc pas des
orthographes tels que brahmin, Bouddhiste, Hinddishnou. Notons que le mot Hindou
n'existe pas en sanskrit ni dans aucune des languésnnes modernes, ce qui autoriserait
presque a faire une exception sinon que les peesmoncernées utilisent I'orthographe
anglais du mot. En fait ce mot a été inventé parHerses pour désigner les personnes vivant
de l'autre coté du fleuve Sindhu (Indus) et repas les Grecs puis les autres Européens.
Pour faciliter la compréhension des mots, les 6as phonétiques (galhi) et déclinaisons
grammaticales sont volontairement omises dans Ieglications linguistiques entre
parenthéses.

Noms de la Personne Supréme et de ses principabasadions
(classés dans un ordre logique)
« Brahma —=i&. Le Tout, I'Absolu, Cela qui existe et qu'on inuegar la formuleOm Tat

Sat’, Supréme (parama), Inalterable gaa), Indivisible (advaita), Non Manifeste



(avyakta) et Indicible (acintya). On ne saurairelta liste des impossibilités de définir Ce
qui par définition est indéfinissable puisque ldirde reviendrait a le limiter. J'oubliais
dans la liste Infini qui est l'adjectif se rappranh peut étre le plus de ce que tente
d'exprimer le mot brahman, "Ce qui s'étend", iaswetbe bih (voir cette entrée ainsi que
les entrée advaita, s&a). Brahman est un mot du genre neutre qui skndésous la
forme Brahma au nominatif et a I'accusatif. Il pgataitre illogique de commencer la liste
des noms de la Personne Supréme par un nom quipa®<elui d'une personne. Mais
apres mare réflexion, c'est la seule fagon d'intireda conception orientale de I'existence
et de la relation de 'homme au divin pour le lectaccidental habitué par sa culture a une
conception plus identitaire. Les anciens ont samsira doute commencé par vénérer une
(des) divinité qui les dépassait et expliquaitekiplicable: ils l'appelait Dyu, Vana, ka

et par d'autres noms explicités ci-dessous. Maisleanent dans les Upaads apparait le
mot Brahman et les textes sont intarissables daxgpréssion de son universalité.
Brahman est Tout, a commencer par la matierepi&hé de base de la chaine alimentaire,
la vie, la pensée, la conscience (cit, cetas)pet ponclure I'Existence (sat, sat-tva). Etant
Tout, on ne peut le définirnéti net' —ce n'est pas ceci, ce n'est pas cethd@ranyaka
Upankad 2.3.6 et 4.4.22). Apres avoir medité sur letsoje est tout de méme capable de
dire qu'll est essentiellement spirituel car, rdéplaise aux matérialistes, la matiére ne
peut engendrer la conscience. Une masse de viard@ent a un stade de son
développement générer une étincelle de consci€@meoncoit plus aisément que l'esprit
puisse engendrer la matiere, car on n'est pasfipeute I'esprit créatif de I'humanité. Ce
qui existe (Sat) a une propriété définissable,astiila conscience, laquelle est a l'origine
de Tout et embrasse Tout (Brahm). Mais aprés phygeameéditation encore, les anciens
conclurent dans les Vadtas (conclusions desVedas) que le Tout est "sdit-aistence
pure intemporelle, spirituelle et existence temperenatérielle. L'univers réel existe en
Lui éternellement sous sa forme potentielle, nomifaate, qu'on appelle Praiita. Sa
forme manifeste, temporelle est appelée Ruafyoir cette entrée et aussi Parvati ci-
dessous). Ces deux mots qu'on traduit généralepsntla Nature" ont un sens plus
abstrait de base (dha) potentielle (pra) et de réalisationitjk de ce qui est manifeste (le
réel). Ce monde réel est dit asat (littéralemeakistant) par ce qu'il n'est pas de tous
temps. L'existence vraie (sat) est spirituelletetrelle et chaque entité consciente de cet
univers en est une fractionrifga). Cette entité consciente, présente en toutduceéa
vivante (animale, humaine, ou suprahumaine), seene®, communément appelée son
propre gtman, concu comme étant du genre masculin), est divpur: il est le Brahman
—"Tat tvam asi —Tu es Cela. S'll lui arrive de mal se comporigest parceque sa
conscience de soi est occultée par I'image qu'pesgoit dans le miroir. Il est induit en
erreur par l'identification a son enveloppe mali&riéahakara) et sa connaissance s'en
trouve limitée (tout ce qui définit impose une li@)i On peut dire que sa conscience de
soi @tman), qui intrinsequement est sat, devient asakidtence consciente, possédant la
connaissance a l'état pur et universelle est lhBam. C'est pour cela que le mot
Brahman est parfois utilisé dans le sens étendwadecendance, ainsi que dans celui de
contenu des textes de la connaissance (Vedas)ost gppelle hmapa un religieux qui

a la connaissance des textes (voir entngé).bMais il est difficile de concevoir une
existence consciente qui ne soit pas une persdaite joka 12.5) et nous qui sommes
des parcelles de cette existence consciente nousewons nous-mémes comme des
personnes. L'Hinduisme admet les deux conceptiom&me les formes plus polythéistes
de spiritualité: katvena gtaktvena bahudh visvato-mukham(Gita sloka 9.15) —ceux
qui cherchent & me connaitre me vénérent en meeeantdans l'unicité (monisme), la
différence (dualisme), la multiplicité (polythéisjneu Il'universalité (animisme). Mais
cette conscience d'appartenir a un Tout qui prédans la croyance hindue (et autres



religions orientales) conduit, je pense, a undimiglus intime avec le divin que dans les
religions occidentales. Pour en revenir au Brahmarest I'Existence et la Conscience, la
Transcendance mais aussi a la fois sat et asgpeonfaire les remarques suivantes.
Comment se manifestent la Conscience et son cwoeola Connaissance sinon par un
objet? Elles nécéssitent donc une création. Dépssei matériel pour s'identifier au soi
conscient est ce qu'on appelle transcendance,ec&iigna exprime dans cette définition
a double entendement & premiére moitié duéloka 8.3): ‘aksarami brahma parame
svablavo'dhyitmam ucyaté— Le Supréme inaltérable est le Brahman. Sa restaifion
(littéralement sa présence propre —svavhh est ce qu'on homme dépassement de soi
(adhiatman). C'est a double entendement parce que ledrija discussion entrerina

et Arjuna a la fin de la section 7 de lataxslokas 7.29, 7.30) était la qualification de
Krisna comme Celui qui transcende tout. Donc on pedtiira par la Présence Propre du
Brahman est Celui qui transcende le soi, qu'on neraussi Kisna.

Krisna (Krispa ou Krishna) -%%1. Ce nom de la Personne Suprémeine origine

incertaine et une portée affective indéniable. tGetui de Sa manifestation sous forme
humaine, avec la peau sombre comme le bleu de ita(sens commun de ['adjectif
krisna), contrastrant avec celle blanche comme neigeathe fréere Blarama. Faut-il
comprendre que ce teint contribue a sa beautéymiisgst aussi ce teint que souligne son
autre nom affectueugyama (prononcé Shyna), qu'il le rend séduisant et désirable car
c'est le sens du nomaRa de cette autre manifestation sous forme huntpinprésentait

la méme caractéristique physique? Ou bien estestion de "ses voies impénétrables”, de
I'impossibilité de le définir puisque c'est ce gligent les Uparads a propos du Brahman
et de I'essence spirituelle de chaque personndém@bma. Il est I'Existence en Soi (Sat),
la source de toutes chosesitdna), la cause de toutes les caussarya krara karapam"

— premier vers du Brahivsamhita), la Personne supréme (Raruttama), Celle qui est
éternelle et le début de tout gan adi), Celle qui anime le Tout Absolu et Indivisible
(I'Adhy-atman du Brahman), 'Ame supervisant toutes les §Rasamaatman), dont la
manifestation est existence, conscience et béatit(dat cit ananda vigrahd).
Logiquement l'origine du nomri§na devrait étre recherchée dans le venfe (kultiver

la terre) et le Gaga-purva-tapiny-upansad en donne I'étymologie suivante (premier
vers): 'krisir-bhi-vacaka sabdo nasca nirwiti-vacaka: | tayor-aikyan param brahma
krisna ity-abhidhyate||"- le mot kisi (littéralement: I'agriculture) est employé pouwarler

de la terre (bith, qui est la sphére du devenir — voir verb@)kdt le mot na est employé
pour parler de bonheur (nigiti: satisfaction, béatitude, nirvana) | la comlsoa des
deux, Krisna, est I'objet de méditation sur le Supréme Abddhis on sait que les jeux de
mots sont tres prisés dans les Upat$s et Pumas. Quand ils ne sont pas purement
elégiaques ils peuvent cacher une moquerie respesdu Personnellement il me semble
fort possible que ce nom soit une simple déformagibonétique du motritsna, le tout
entier, dérivant du verbeik (entourer) et de la syllabe nu utilisée comdisefou préfixe
dans le sens de l'adverbe certainement (comme \dang): "aham kitsnasya jagata
prabhava pralayas-tatia” — je suis la source et la dissolution de toutwavers (Gta
vers 7.6) . Mais les racines verbalass Ktrainer derriere soi) etrik (entourer) sont
indéniablement apparentéesra(kaire). Faut-il en conclure querkna est Celui qui fait
tout, tout en s'en défendant parcequ'il n'a auntérét personnel a créer ou a intervenir
dans sa création? Apres tout, il est la cause wleddes causesdrva larara karanam),
disent ses dévots, et Lui-méme définit le karmacp#te boutade (& sloka 8.3): bhuta-
bhava-udbhava-karo visargakarma sajiiitak” — la création qui effectue I'apparition de
la présence des créatures est connue comme ce appefie le karma (l'archétype du
karma). La nature non-manifeste (avyakta) du Diepr&me est un sujet longuement
discuté dans la & mais Krisna finit par conclure dans ldoka 12.5 qu'il est difficile



pour I'ame incarnée dans un corps humain de vénérerPersonne non manifeste et
indescriptible, aussi conseille-t-il aux hommesstm abstenir et de Le concevoir sous la
forme d'une personne humaine. L'Hindu ne s'en gorageet pousse l'anthropomorphisme
jusqu'a assimiler l'univers a un corps divin (Wgirat ci-dessous). Il congoit aussi, sans
gue cela lui paraisse incongru, que la Personneé8iug sinon plus souvent sa forme
omniprésente \éhu, se manifeste dans l'univers spatio-temporel soferme d'agtaras
pour préserver l'ordre cosmique. Cela lui est sdm#te d'autant plus facile qu'il est
persuadé que le Pararatanan est présent dans le coeur de toute créatumatgien tant
gue témoin, orientateur et ami intime déntian (Gta 4.11, 13.23, 18.61).

I$a, Isana etl$vara: Le Maitre, Celui qui posséde et Celui quitpgeut. Ces qualificatifs
évoquent a priori la Personne Supréme, mais pewé&signer le maitre des lieux en
général: par exempleatiman comme maitre du corps dansligka 15.8 de la @a. Les
textes sont volontairement ambigus sur la persdésgnée pour stimuler la réflexion, en
raison de la conception datthan comme une parcelle divine (voir entééman) et de
l'univers comme le corps cosmique duat/{voir cette entrée ci-dessous). Le sens du mot
Isa est parfaitement défini dans le premier vers B®pansad: 'isavasyam idam sarvam
yat ki ca jagatyim jagat | tena tyaktena bhuttja ma gridhak kasyasviddhanar]” -
Tout ceci (proche, tangible, matériel) est hab#élgn, tout ce qui se meut dans l'univers.
| Tu peux jouir de ce que tu (Lui) abandonnes (yrreéscherche pas a t'approprier le bien
de quiconque." Ce message puissant est aussi ppetécomprendre le sens profond des
mots tyaj (abandonner) et advaita (lindivisiblejdée que l'on se fait dBa est rendue
dans ce vers par I'emploi du verbe vas qui a ua semplexe: couvrir, emplir, habiter et
aussi illuminer de sa présence (voir Vasu et Vagidet I'emploi du verbe rigih
(convoiter) dans le deuxieme pied du vers rappsiie opposition a l'idée de propriété
(griha), du fait de prendre, posséder (grah) qui Benprérogatives dsa.

Bhagavwn: issu du verbe bhaj (distribuer, attribuer ung patamment dans un sacrifice,
servir, honorer — voir cette entrée dans le lexigaer sa signification complexe) et du
suffixe vat (celui dont ce qui précede est le peppce nom désigne le Gracieux Seigneur
qui dispense les richesses et, par réciprocit8elgneur Vénéré, Celui auquel est due la
vénération sous la forme d'une offrande. Du paighassé bhakta (distribué ou servi,
vénéré) est issu le mot bhakti: la dévotion. Poutigner cette ambivalence de I'usage du
verbe bhaj, Kisna fait un magnifique jeu de mots danslizka 18.20 de la @, en disant
que la sagesse consiste a concevoir l'existencdoules les créatures comme la
manifestation d'une présence ) indivisible dans sa diversita-yibhakta vibhakte).

La forme vocative Bhagavan est I'équivalent de "NDoeu!" en langage courant. Le sujet
central de la Bhagavadii@ et du Blagavata Puina est sans conteste la dévotion (bhakti).
Narayana: ‘@po mara iti prokta @po vai naragnava: | ayanan tasya & yasnattena
narayana: smritah||" Cette citation du Erma Pufina (6.5) peut étre traduite
approximativement par: on se souvient de Lui coniNagiyana car c'est dans les eaux,
qu'on appelle @ra, que se trouve le nouveau-né de I'hnomme. Il staggtfois de plus d'un
jeu de mots dont les anciens abusaient volontieus expliquer les dérives linguistiques.
Son propos est de justifier que le pluriel du maanhumain), lui-méme issu dei ou
nara (homme ou personne, avec une nuance plusieliatéue pursa (voir entrée
purwisa) en soit venu a signifier les eauxrf). Quelle sagesse a postériori lorsqu'on sait
gue l'eau (qui se dit plus courammapas, donnanipo au nominatif en appliquant une
liaison phonétique siadhi avec le mot @ra qui suit) est le berceau de toute vie sur terre et
le principal composant de notre corps. Il insufile ordre au chaos, une intelligence
cosmique (voir le mot mahat) a Pradh non manifeste pour créer les éléments . Puis,
allongé dans les eaux primordiales et plongé danyaga extatique (yoga nidra), Il
manifeste l'univers matériel sous la forme d'un cdoif (Hiranya-gharba) qui émane de



son nombril et germe sous la forme d'un lotus,éuerge a la surface des eaux. Sur son
pistil & la forme si particuliere siége Brafnha premiere forme manifeste de la Personne
divine dans le monde spatio-temporel, lequel aclawéation des créatures habitant ce
lotus. L'image est excellente: Il se donne naissatans le réel de la méme maniére que
dans un procréation, ce qu'll exprime dans i @ar 'tad-atmanam gijamy-aham
(sloka 4.7) et prakritim svam adhihaya sambhaymy-atma-nayaya” (sloka 4.6). Le
lotus est la terre avec sept iles-pétales émergkenéaux et le pistil d'un lotus a la forme
d'une galette cylindrique qui évoque effectivememsiége surélevé. La création est donc
congue comme une procréation de nature spiritpelieque la matrice (yoni) est celle du
Brahman: thama yonir mahad brahm#Gita sloka 14.3). L'image de iayana procréant

le Monde sert a faire germer dans I'esprit des hesiliidée que le néant n'existe pas et n'a
jamais existé, que ce qui existe forme un Tout lbaigux (idée qu'on retrouve dans le
Tao des Chinois) auquel ils appartiennent et daugours existé et existera toujours sous
une forme ou une autre. Ou cela? Dans ce Brahmamrsjua somme de toutes les
connaissances, dans la conscience @&yldna, I'Existence consciente qui insuffle une
intelligence a Celle qu'on appelle Pragk ou Prakiti en sanskrit. [rayana insuffle une
intelligence en Celle-ci sous sa forme non marefest potentielle (Pradha), comme un
homme inséminant la matrice de son épouse et HEllmal naissance a une entité
manifeste (Pratti), laquelle permet a ses émanations de Lui-mgoeesont les ames des
créatures vivantesiyja) d'agir (ki). C'est aussi pourquoi cette création est appsdéga,

du verbe gj pour émettre impliquant qu'il émet sa semendgg@)bcontenant son savoir-
faire, son génie génétique, son "intelligence cgseli (mahat) pour donner forme en
Prakiti. Dans le Vinu Firana (1.3.2) le sage Maitreya pose une question des pl
intéressantes au conteur, Bara: comment se fait-il que la Personne Suprémeesiui
pure, parfaite et dépourvue des trois ingrédieatPhkiti (les gwas —voir cette entrée),
s'impliqgue dans la création? Baara lui fait une réponse un peu énigmatique quéart p
interpréter ainsi: la Personne du Brahman estegaence connaissance et doté d'une
intelligence créative. Elle se manifeste par ceivpa (sakti).

Virat (ou Viraj): 'Homme Cosmique, I'Univers sous forme humaime,plus encore "Ce
corps dont chaque pore exsude un univers" (seloBrhhmavaivarta Piaga). Cette
image encore plus puissante que celle deaydna, exprime que la Personne Supréme,
qui est pure conscience, se crée un corps maiépetio-temporel ou réel), a savoir
I'Univers, pour se manifester dans des actionsUbeters étant le fruit de sa conscience
(de son imagination débordante diraient certaimgnsqu'on ne saurait dire quand il
aurait commencé a l'imaginer puisque le temps camee cet instant précis ou il
matérialise quelque chose), Il le résorbe quamgdke d'en étre conscient pour le recréer
ensuite, comme s'il s'agissait d'un réve de soritésgile. Les mots précis pour en parler
sont manifestation (prabva) et dissolution (pralaya). L'esprit des autedesPugnas
étant lui aussi fertile, ils ont poussé l'analggiegu'a imaginer qu'll en crée a foison, par
chaque pore de sa peau, comme on sue des gowdtes @n sait que 'Homme en
question est prolifique (la section 10 de l#aGe tarit pas de décrire son opulence —
vibhufi ou akvarya), aussi pourquoi se serait-1l contenté derad@nnombrables galaxies
avec sans doute autant de lotus (conception védigua planéte terre) habités dans un
cadre spatio-temporel unique? Mais que signifiat¥i Quelle est la difféerence avec
purwsa, nara (a l'originer) nominatif naf) ou pws, mots qui sont tous du genre masculin
et qu'on tendance a traduire indifféremment parrmermale (auxquels correspondent les
mots féminins &1 — épouse - ou vadh- femelle — ou a@r—qui a une poitrine). En fait
les deux premiers mots désignent avant tout ungopee (voir entrée pwa dans le
lexique alphabétique) et nara exclusivement unsopere humaine, tandis quengu
désigne plutdt un male en général, un mec viguetcogne (mais qui cherche peut-étre la



purification car le mot n'a pas d'autre racine airlpossible que pu ouip Par contre les
mot Wra, viraj et virat, qui sont tous trois dérivés de vi-raja (dénuépdssion) mettent
I'accent sur cette qualitéira est le plus souvent employé dans le sens s lagr coeur
pur et vi-gj dans celui de souverain éminent. On peut camstate le sens du mot viril a
bien évolué. En fait il existe trois autres motsséait correspondant au sens actuel du mot
viril: risabha, visa ou \isni - le mari, le taureau, le male reproducteur daecespéce
animale - qui sont issus de verbes évoquant I'gaon, nommémentis pour couler et
vris pour pleuvoir. Le Bigavata Puima (sections 3.6 et 3.7) nous suggere que # @t

le foetus dans l'ceuf d'or (Higagarbha) de l'univers dans lequel apparaissent les
différents principes a la base de la vie (soufflal\sens, etc...) a partir de mahat et des 24
principes sakhya (voir ces entrées etwp). Il me semble donc que le motayiexprime

la poussée d'activisme (prdti, rajas) du le créateur. Mais le &jim'est pas seulement
matériel (pas plus que l'univers): il est le résulte la différenciation par mahat. Tout
d'abord les divinités (deva et dewoir cette entrée) sont les énergies de cet Homme
cosmique et chacune a sa fonction. Indra est sonalm&/ayu son souffle vitaAditya sa
vision, Sarasvatsa parole, Brahmson organe de l'action et, sous sa forme lingsiva,

est sa faculté de perpétuer la vie. C'est pourqedales textes pamiques recommandent
de méditer sur le Vit au travers de chaque organe de son propre auy@sa(— voir cette
entrée). Il semble difficile d'aller plus loin saes dire un peu plus sur les devas et les
asuras, sinon en obligeant le lecteur a consulésr entrées du dictionnaire pour
comprendre ce qui suit. Tout d'abord, a titre dlimfation sur I'étymologie de la langue
francaise, le mot deva a pour origine le verbe (@& divertir, agir librement, briller)
auquel s'apparente le mot dyu (le ciel), dont mnorent bien entendu les mots francais
dieu et diurne. Les dieux sont ces personnes safonales, d'essence purement
spirituelle (attvika), qui personnifient un principe (pensée, fleude vie, vision et
intelligence, création et destruction, parole, Késlevoir...) et qui agissent en
connaissance de la Vérité, donc symboliquement @dalsniere du jour. Au contraire les
démons (asura), qui sont aussi des personnes satymelles, brillent dans la nuit qui
symbolise leur ignorance (tamas — matérialisméy etgissent égoistement, avec passion
(rajas). Les différentes classes de la société marges castes - voir I'entrée wardu
lexique) sont elles aussi issues de différentesiegsadu Viat d'apres les Vedas et
Upankads. Mais l'image du \dt (car c'est bien entendu une image) ne sert prdpos

de justifier un ordre social établi ni celui de tpraes magiques (tantriques) pour
s'approprier des pouvoirs divins. Elle sert un pgpependant comme toutes les images.
Il est tout a fait approprié de méditer sur le Bnan et de chercher a s'établir dans le
Brahman (sa@dhi), dit Krsna a Arjuna dans la &, mais celui qui médite est une
personne incarnée dans un corps humain et il se@legrimages formées par son mental
pour s'aider a concevoir des idées. Il risquederperdre sa conviction a méditer a propos
de "ce qui n'est ni ceci ni cela". L'image duaVisert a conceptualiser l'idée du Tout
insécable (advaita) auquel nous appartenons taudjeh fondé de vivre en harmonie
avec toutes les autres créatures issues de ce fbotitcomme le font les différents
organes de notre corps, ainsi que celle du sae@iicbénéfice du Tout, au méme titre que
I'estomac digere les aliments pour nourrir I'ursvdu corps. En résumé l'image duawir
sert donc a exprimer l'idée que le Rottama se dote d'un corps pour pratiquer un
sacrifice. Selon I'hnymne 90 du livre 10 &ig Veda, le Purgpttama, investit ¥4 de lui-
méme dans toutes les créatures tandis que ¥ retdest le monde spirituel (svar).
L'hymne évoque un sacrifice qui ne manque pas ppetier 'avamedha ouvrant le
Brihadaranyaka Upaniad, le cheval @a) cosmique étant remplacé par I'nomme
cosmique. Le Pugottama s'étant créé un corps appelé@tyies devas l'utilisent comme
offrande (havir) dans un sacrifice pour créer letes, les animaux, les hommes, ainsi



que les Vedas. Qu'est-ce que cela veut dire? Leasdétant des entités spirituelles
présidant aux concepts, en particuliers aux semsatils pratiqguent une forme de sacrifice
qui convient a leur nature en méditant sur lesiggmdu corps cosmique (@sa). Les
brahmapas sont issus de sa bouche, lestrkyas de ses bras, les dyas de ses cuisses et
les sudras de ses pieds, Soma nait de son cervedudigta de ses yeux, les points
cardinaux (Dda) de ses oreilles,ayu de son souffle, Agni et la Parole (Saragvae sa
bouche, mais aussi l'univers est issu de son ngndsicieux de sa téte, la terre de ses
pieds. L'image du sacrifice peut paraitre barbarehgpocrites que nous sommes devenus
mais tout travail de création n'est-il pas un itigeement de soi-méme dans son ceuvre?
(La religion chrétienne est aussi basée sur |'itiée sacrifice cruel.) Pour en comprendre
mieux la symboligue se rapporter aux entrées quoretantes du lexique: vaas,
tanmatras, Somaditya, Agni, Vayu. Krisna nous dit dans lai@ qu'il est Yajia, le
sacrifice dans le coeur de chacune de ses créatuede sacrifice est une action qui
n'‘asservit pas son auteur, contrairement aux ac@goistes, et que s'il est une action qui
mérite qu'on la remarque c'est bien cclle de latm®. Cet hymne 10.90 du Rig Veda,
appelé Pursa dikta, nous présente donc le Punttama comme Celui qui fait le sacrifice
d'aliener une part de Lui-méme dans l'univers guék. Il ne crée pas un univers comme
un artisan fabrique un objet externe a lui-mémee Part de Lui est cet univers. Chaque
créature vivante est une part infime du Batiama (spirituelle et éternelle), qui s'investit
dans un corps, ce pourquoi elle devient appélée(jncarnée). Elle se doit elle aussi de
participer au sacrifice de la vie en évitant lindualisme (ahami(a). C'est le message
philosophique sinon théologique a tirer de cettagendu viit. L'individualisme est une
idée irrecevable dans la religion hindue, une abem due a l'ignorance de notre vraie
nature (spirituelle), qui nous incite a nous id@tia ce que nous percevons comme Nnous-
méme par nos sens. Le vrai soi-méme spirititehgn) n'est pas plus ce corps qu'on peut
voir dans une glace que celui qu'il habitera dares étape suivante durssara. L'identité

et l'intérét personnel (appelez le désir, avideéépdsséder des choses pour en jouir plus
tard ou toute autre spéculation politique, peu irng)osont les deux faces d'une méme
meédaille et la source de toutes les chimeres ques poursuivons en nous incarnant.
L'individualisme est aussi irrecevable en médecioest le principe de base de la
médecine ayurvédique. Il ne convient pas de soitglesu tel organe sans tenir compte
des autres mais de soigner le corps en tant gouinlt'individualisme est irrecevable en
morale: c'est le principe de base du dharma esl#igation de I'organisation de la société
en vanas. Dans tous les cas il convient d'agir en tasta@ature du Brahman (Brahma-
bhata).

Les quatre "vigha" sont les formes successives dai@ ou de son émanation ¥irdans

la manifestation de l'univers. Leurs noms sonmisideva, S&karsana, Pradyumna et
Aniruddha. Ce que chacune manifeste spécifiquerasntbien défini dans le Matsya
Pu@na chapitre 248 vers 45-51a80deva est le Dieu qui rayonne (voir Vasu ci-desgou
ou le Dieu des Vasus, ou bien encore Celui en esidieux résident (du verbe vas
conjugué vasati: résider). Si la création se compasdépart des cing éléments matériels
(y compris le lieu de I'événement "kha", I'espaet,élément qui propage les sons), d'une
idée de création (dhémise par manas, un mental), d'une intelligencepbcessus
(buddhi, mahat), et d'un plan détaillé, d'une m#gqueu prototype de chaque créature
(ahaikara: I'identité, la signature)agudeva est Celui qui congoit tout celanl&asana est
Celui qui "contracte” tout cela en Lui (du verbensais: tirer vers soi, contracter)
pendant sa phase non manifeste (non créativelestdsa, le résidu de la création (aussi
appelé Ananta, ce qui expligue sa forme Naga, ee# entrées du lexique). Celui qui
désire se multiplier pour agir, jouir et possédeest Pradyumna, dont le nom signifie
Celui qui irradie le plus (dyu est la lumiere dwrp qui prédomine, qui est le plus



puissant: de qui d'autre s'agit-il donc sinon dgiD@gama)? Celui qui a la volonté d'agir
et que rien n'arréte c'est Aniruddha (littéralemantjuel rien ne fait obstruction). Quoi de
plus naturel que le fils sur terre dei¢ga par son épouse Rukims'appelle Pradyumna et
son petit fils Aniruddha, puisque selon le dictds ét petit-fils sont ses autres lui-méme.
Quant a Sikarshana c'est aussi le surnom de son frére ailadaBea (voir cette entrée
pour plus ample discussion). Par rapport auxitay, les " avaira " de Vinu sont des
émanations partielles fga), des rayons de Ce soleil. Ce sont des incansatou
manifestations (littéralement "des descentes daensibnde) sous une forme matérielle ou
une autre identifiable. Comme lesié& datman leur identité n'est que formelle. Un rayon
de soleil n'est rien d'autre que du soleil; sa &nmiest insécable. Quant aswéripa, la
forme universelle présentée pariga a Arjuna dans la section 11 de l#aGelle n'est
autre que celle du 4t résorbant l'univers a la "fin des temps", ce lquii fait dire: "Je
suis le Temps, le grand destructeur des mondes3ZL1

Les qualificatifs et sobriquets sous lesquelstlidgsigné ou invoqué dans le Mbharata

et les Puinas sont: Acyuta (on prononce achyuta), l'infdéljidinébranlable, I'inaltérable,
qui ne fait jamais défaut; Aja, le non-né&rbodara, celui qui porte une corde autour de la
poitrine ou de I'abdomen (soit le cordoratbnanique soit la corde dont se servait sa
nourrice pour attacher le polisson); Govinda, kgt des vaches; Gala, le gardien ou
protecteur des vaches; Hari, celui qui prend etateptel un singe volant la propriété des
hommes ou un enfant volant du lait, ou le chevgb@mant un cavalier), dans son cas les
péchés, ou au contraire celui qui apporte tout,sntiains ce cas on dit plutotard;
Hrisikesa, le Seigneur des moyens de jouissance (senshudathna, le vainqueur du
démon "Douceur” (Madhu — voir cette entrée darlista alphabétique) qui contrebalance
un peu le précédent; Jadana, celui qui agite (ou tourmente) les vivagts,comme les
précédentes est une expression quelque peu irorpgue le désigner comme le
pourvoyeur de la vie; Kava, celui a I'abondante chevelure, ou encore ggnéré a
partir d'un cheveu de Miu (figurant une fraction ‘fasa" de la Personne Supréme utilisée
pour ensemencer la matrice de Dayakére de Kisna, selon le %nu Pufina, livre 5
section 1 — ne pas confondresea avec Késidana, le vainqueur du démon $Kequi
avait aussi de beaux cheveux puisqu'il avait lsnéod'un cheval); Saurin, le solaire, le
divin; Vaikuntha, le pénétrant, l'irrésistible; Mukunda, le Id@ur et aussi le joyau. Les
manifestations de ¥nu sous forme matérielle (adeds) peuvent étre considérées comme
des incarnations ou comme des apparitions; legnBsirentretiennent I'ambiguité a ce
propos, au sujet derkna surtout puisqu'il peut étre considéré comme uam de
Visnu. lIs nous disent querkéna est apparu a ses parents sous sa forme diviee fav
bras portant des insignes) puis qu'll s'est tranéfen enfant. lls disent aussi qu'apres un
stade d'enfance il devint un jeune homme et laresigu'a la fin de sa vie. Certains le
reconnaissaient comme la Personne Supréme, d'aetrédaient ne méme pas le voir. Le
nom du peére de l'avata Krisna est Vasudeva et en tant que fils de Vasudes i@mmé
Vasudeva, de méme qu'en tant que membre de la deswendiu roi Visni il est
Varsneya, ou en tant que membre de celle de Yadu ¥ as$ava (de la race de Yadu). On
le nomme aussi Barha ou isaratha en tant que descendant des roisarba et
Dasaratha (eux-mémes descendants de Yadu), ou pluvergoancore Mdhava en tant
gue descendant du roi Madhu dans la lignée de Yaewernier nom l'associe également
au Printemps, la douce saison, et le désigne cofgpumix de la Terre, puisqu'on appelle
cette derniere Mdhavi... Les formules de louanges traditionellesm@ncent par la
syllabe Gn (voir entrées mantra etifikara) et la plus simple s'adressantidsia est:Om
namo bhagavateagudeviya. Mais il existe aussi des mantras exprimant I'anestatique
des dévots en des termes plus sentimentaux, telprelposé par le Gafa-pirva-tapiny-
upanisad (qui s'inscrit dans I'état d'esprit du Vedafdesules d'offrande, appelé Atharva



Veda): klim kispaya govindiya gopjana vallabliya sviha". KlIim est une abbréviation
magique (qualifiée de graineijd) dans la tradition tantrique exprimant le plaiSivaha
(suaha: c'est bien) est la formule d'offrande aux divésit Vallabha signifie chéri et
Gopjana celui qui est vénéré par les gardiennes deegad®ans la méme veinerisha
est aussi décrit comme: kamala-patrgaalcelui aux yeux en forme de pétales (feuilles)
de lotus;Syama- sundara, le beau garcon au teint sombre. Sa g&ableue sombre
comme la fleur du lotus nymphae caeruleph(lla-nila-utpala-dala-cchavit-Visnu
Purana 5.18-20), considérée également comme une fleméesan Perse et en Egypte. Il
faut peut étre trouver la I'explication de la coulbleue de la peau derikna et Vinu
dans les icones, associée a la pureté du lotus.

Visnu (Vishnu)l%lﬂg - L'Omniprésent, Celui qui imprégne tout et legerde. Au sens

littéral son nom a un double sens (voir entréeetivis) de Celui qui réside et Celui qui
travaille auquels le suffixe nu ajoute une connotat'universalité qu'on retrouve dans le
sloka 13.17 de la ®@a: "grasisnu prabhavizu cd — (cet Absolu) dévorant tout et
produisant tout. Dans la trinité hindue, la trifierme" (tri-marti) du Seigneur, Il préside
au sattva. Ce que sont le sattva, le rajas etadales trois brins ou qualités entrant dans
la trame de l'identité de chaque entité manifaestede la réalité, du monde matériel) sont
définis sous l'entrée ga dans ce lexique. Précisons que dire qu'il peéaid sattva
signifie qu'il est I'essence de leur existence, $ewrrce et leur préservation, mais en aucun
cas que c'est sa nature casmvi est immatériel. Dans cette tfini Visnu est aussi la
"forme" Vibha de la manifestation du Pyaitama: celle qui est présente partout (voir
I'entrée bl dans le lexique) tandis que Brahmst la forme Prabhu (ou Prabbelle qui
actualise la présence, qui donne naissance auxitpps). Les manifestations de sdu
(ses avdira) ont chacune une spécificité dans leur actag@nt pour objectif commun de
sauvegarder le devoir moral et l'intégrité de Vené (ce qui revient au méme selon la
définition du dharma). Ainsi Mnana, l'enfant lhmaa (de la caste sacerdotale) né
d'Aditi, est Celui qui couvre l'univers de troissp@rivikrama) pour donner a Bali une
lecon d'humilité; Il manifeste sa puissance, s&sapté. Vaaha, le sanglier qui sauve la
terre apres gu'elle eut sombré dans lI'océan ueiv@rs sanglier aime jouer dans l'eau en
fouissant avec ses défenses) est une manifesthtisacrifice (yajiia). Matsya, le poisson
qui prévient Manu du déluge et tire son arche pauararrer au mont Meru), est celui qui
perpétue la création.ima, la tortue participant au barratage de I'ockmndélices, est le
réceptacle (nivasam, nidhanam, padam). Nau@si'homme-lion et le roi #na purgent
l'univers des démons qui persécutent les justdsrmtent I'exemple du dharma. Kalki se
manifeste a la fin de chaque kali yuga pour le m@nopos. Quant aux objets que porte
Visnu dans l'iconographie, voir lI'entréerti.

Siva (Shiva)l%la — On traduit librement son nom par "le Gracieu, Rur”, mais

étymologiquement il se rapporte au symbole (lingamallique qui gonflesyi) et dont
émane la semence blanchatree(a). Cette étymologie est confortée par l'intétgtpose

du SeigneurSiva pour les lieux de crématiosava est un corps mort. On peut aussi
supposer que le m@iva a pour origine le verb& (accorder, satisfaire) ou encode
(reposer): il aurait alors pour sens Celui surtqut repose ou qui se repose (jusqu'au jour
de la destruction comme nous allons le voir). Diangimarti de la Personne Supréme,
Siva préside au tamas. En effet c'est la vie queésemte le lingam et le symbole est
incomplet si le phallus ne repose pas sur son camgrit en forme de vulve. Certains
esprits chastes (je cite toujours lesagas) préférent voir dans ce lingam une colonne
d'énergie, une flamme, et dans le réceptacle geupporte une lampe a huile. Toutes les
perceptions du Divin sont licites dans I'Hinduis(f&ta sloka 7.21) et chacun en trouve
une forme qui lui convient au panthé&@iva n'en est pas moins la forme destructrice du



Seigneur souverain, celle qui détruit I'univeradih de chaque journée de Brahmne
journée s'acheve naturellement par une nuit eelpar la mort. On appelleaharaja cette
forme destructrice dsiva parce qu'll exécute alors une danse, qu'onimeaigénétique
(tandava) comme celle d'un enfant piétinant un chateawsable. Brahm allume la
lumiére au matin, \éhu protége la flamme &iva la souffle le soir, replongeant l'univers
dans la confusion de l'obscurité. Mais en méme s$emipaque médaille ayant un recto et
un verso, Il dissipe lillusion des contraires atre deux épisodes de destructisiva
s'abstrait de l'illusion du monde dans la contetigpia Cet aspect dsiva est illustré par
I'histoire suivante dans les Ruoas. Il nait en sortant du front de Brahaiors que Celui-

ci est en proie a de sombres réflexions et, ét@mtenla colére de Bralamll la manifeste
en criant puis Il refuse d'accéder a la requétBrddana de contribuer au processus de
création. Il lui annonce qu'll préfere s'absorbanddla méditation car Il regrette que
I'implication de jva (I'ame incarnée dans un corps vivant) dansvkusides contraires qui
sont inhérents au monde réel (tels que chaud-fidateté-obscurité...) nécessite aussi
I'existence de la souffrance. C'est pour cela gmtail crie en venant au monde, ce que
nous faisons tous également. Ainsi, bien qu'asstitaatarge du c6té obscur de 'univers
(le tamas: lignorance, la passivité de la matjég&ya personnifie la clairvoyance,
autrement dit l'intelligence, ce qui lui vaut detpo un troisieme ceil au milieu du front.
Parmi ses autres noms, qui sont plusieurs centag@megoici quelques-uns tres explicites
et couramment utilisés: Bhava, la Présence; Bhajrdg Seigneur de la terreur;
Bholenath, au coeur tendre; Bholaya, sans détourtaptia, le Protecteur des esprits;
Gunagrahin, Celui qui accepte lesn@is; Gifsa, le Seigneur de la montagne, i.e. I'époux
de Rirvafi; Hara, Celui qui emporte (entre autre les pécHém)a, le Seigneur Souverain,
Celui qui posséddsvara, Celui qui peut, le Tout Puissant; KapardialuCqui porte des
cheveux emmélés; Matleva, le Grand Dieu; Makeara (contraction de MatetIsvara),
Dieu Supréme Omnipotent; Rudra, le terrible (vaitrée Rudra dans liste alphabétique);
Sarva, Celui qui est tout;1ldkantha, Celui a la gorge bleusankara, Celui qui apporte la
paix, le bonheur, la prospérité; @i, I''mperturbable; Rapati, le protecteur des
troupeaux, des créatures domestiques. On lui applapssi les qualificatifs suivants:
pinakina, armé du trident; tryambaka ou tryakaux trois yeux; mahadyuti, a la splendeur
solaire.Siva est sans doute la forme divine qui inspirelies pa ferveur populaire (avec
Rama) parce qu'll assume l'existence temporelle aldes$ de créatures (gas), y compris
les plus improbables, et se montre compatissantuf@t). On l'attendrit facilement
(Bholenath) et il a la réputation d'accorder degcgs. Celles-ci sont parfois inattendues,
comme 5 époux a Draupadi qui, craignant de n'@segntendue, avait exprimeé 5 fois le
vceu d'en avoir un dans son incarnation précédeate;'est I'apanage des dieux de jouer
(verbe div dont est issu le mot deva) avec lesatanes des mortels. Q8eva soit a la
fois terrible et compatissant, colereux et impéxaite (entre deux apocalypse il fait du
yoga), la vie et la destruction, n'est pas uneradidtion. Tout comme son alter-ego
Visnu , il se doit d'étre toute chose sous un autrecsp

Brahmi est le Créateur émanant du lotus qui sort du nibeioNarayana. A noter qu'il ne
préside qu'a un stade final de la création puiddirayana a déja insufflé l'intelligence
cosmique en Pradha produisant les 24 composants de ftiakes gwas, les éléments,
les sens, l'identité, l'intelligence, la penséegaels il faut ajouter Brahinsur son lotus.
Dans la trinairti, Brahn& préside au rajas. Il est I'Aieul des créaturele cgii vit le plus
longtemps entre toutes. Il est cependant inexagiadier de Lui comme d'une créature
(bhata: ce qui est devenu - participe passé — et qilipdw conséquent disparaitre) car
nous dit-on Brahm est Svayamhh Celui qui se crée lui-méme, et ceci a plus dira.t
Premierement il reprend conscience en s’éveilldigugiore de chaque journée, qui, étant
donné que dans son cas elle dure 4 milliards denmdrte le nom spécial de kalpa (voir



I'entrée yuga). Mais ceci n'est qu'une boutade paprimer que tout un chacun renait
chaque jour en s'éveillant; tout un chacun rengsiaau travers de ses enfants; l'incarnée
(jiva), qui a la fin de la vie quitte son corps eh glenne un nouveau est aussi svayai-bh
dans une certaine mesure. En fait les Wyaals et Pdmas présentent aussi le stade
préliminaire de la création par la Personne Supr@enPurgottama) comme une reprise
de conscience, un réveil. Il dit "soyons nombre(&hu sym - Chandogya 6.2-3).
Ayant dit ces mots, Il concrétise sa décision eprégnant Pradima de son intelligence
cosmique (mahat), qui génere la différence et ladtimde, puis couché sur les eaux
(Narayana) Il génere Brahin On peut donc considérer qu'll se régénere (svaylanen

ce sens qu'il régénére sa forme, qui est Beahoe nom Brahra désigne d'ailleurs
littéralement la Personne du Brahman: c'est le natifide Brahman si on confere a ce
mot le genre masculin (comni#ma est le nominatif dtman) tandis qu'avec le genre
neutre le nominatif est Brahma (comme karma esbhainatif du mot karman de genre
neutre). Dans tous les autres cas de la déclindesodeux noms sont rigoureusement
identiques. Brahm est la manifestation de Brahma dans Rtiakson expression, son
porte-parole, Ccelui qui dit @ puis édite les Vedas. Bien que qualifié de svayamb
Brahmi est bel et bien une personne actuelle, réelle; ame durée de vie (de quelques
milliards de milliards d'années certes) et c'estgqgu'il fait partie du monde actif qu'il est
le rajas du Brahman. Mais la Vraie Personne du Beah est la présence dans le
Brahman, Celle qui est appelée dans ita GAdhyatma: "aksararin brahma parama
svablavo'dhyitmam- ucyaté(sloka 8.3), qui n'est nulle autre quei¢ga, le Purgottama.
Narayana, Vénu, Brahm et Siva sont des "formes" de cette Personne, qui esidaét
principalement a une qualité (@) sont donc incomplétes. Un autre point de vuéade
guestion est que la Personne Supréme n'est pasji@@ldans la réalité, se contentant de
la décider. La part d'elle-méme qui s'investit deunsivers pour I'animer tout en restant
pure s'appelle ¥hu, son intelligence es§iva et son cerveau est BrafurNarayana
manifeste Brahmpar sa simple volonté, en prenant conscienceigeduen termes plus
fleuris par la toute puissante munifiscence deyamya (aishvarya vibhuti yoga). Quant a
Brahmi, dans un premier temps de son activité créatappdlée visarga, le préfixe vi
ajoutant l'idée de dispersion par rapport a lasamginelle de Mrayana), Il médite sur
I'Existence et son auteuralyana, puis il donne naissance "mentalement” aydgass,
mahasis (voir ces entrées ci-dessous), ainsi que quslquessants dieux et démons.
Comme dans le cas du #iils naissent de sa bouche (Angiras), de ses /iy, de son
cerveau (Maii), de son souffle (Vasishta), de son ventrér@da), de son cceur le Désir
(Kama), de ses levres la Parole (Sara¥vat Ne parvenant pas a maitriser sa passion de
créer, il éprouve de l'impatience puis de la colrde son front émane Rudra, Celui qui
crie (comme tout bébé qui se respecte), manifestatiolente deSiva. Mais considérer
que Siva émane de Brahintémoigne d'une vision limitée de I'Existence, d&mma que
rechercher une préséance entrgn\ij Siva et Brahmi. Encore une fois, lls sont trois
manifestations d'une méme Personne, coexistantdtamdment de tous temps, hors du
temps, et une autre de ses manifestations estrgpddui-méme qui est le Début, le
Milieu et la Fin de toutes choses: "Je suis le Tenig grand destructeur des mondes"
(Gita 11.32). Le Vinu Pubna (1.2.64) résume ainsi ce concept deitrtm"sristi-sthity-
anta-karaad brahma-wnu-siva-atmikam | sa sajfiar yati bhagadn-eka eva jairdana

|| - "C'est Cette unique personne, Bhagavanardana, qui est congue comme Baahm
Visnu ou Siva selon que sa manifestation est par essencaulsecde la création, de la
préservation ou de la destruction." Pour en revaniactivité de création de BrahAm
aprés quelque temps (quelques heures de la matiose Lui et quelques millions
d'années pour nous) il a lidée de créer la prtiorégour accélérer le rythme de la
multiplication des acteurs dans Pyigikil divise son corps en deux, créant un malenila



et une femelleSatanpa qui se lancent dans la génération en série desnesmCette
activité que Kisna qualifie avec humour de karma dans it Gloka 8.3 :visarga:
karma-saijfiitak) ne sera pas soyons en sdr sans répercutions. ddaischacun soit
rassuré, Brahmn'a qu'a se créer un nouveau COrps pour contsmeroeuvre, puisque
créer des corps c'est sa spécialité. Il me semideessant de revenir sur la déclaration
initiale du Purgottama "bahu $yn", qui me parait une des plus significatives des
Upankads car elle explique si clairement en quoi coedstcréation et ce que signifient
tant de mots de ce lexique:aya, mahat, ahakara, gwa, prakiti, prawitti et méme
Bhagavn. On vient de voir que Bralirdivise son corps en deux pour procréer, mais
comme Il est pur et spirituel ses enfants le sarssiapour la plupart et répugnent a
poursuivre I'ceuvreajasa (qualificatif de ce qui a la caractéristigags : la propension a
l'activité, a avoir des désirs et des projets) elg pére. Ainsi les fréres Sanatkirm
Rudra, Nirada, les fréres Pracetasas, Pryavrata et ménfieslde Dalgsa sont portés a la
spiritualité (sattva) plus qu'a I'implication ddlestivité matérielle (rajas) et ils refusent de
procréer. Il ne s'agit pas la d'anecdotes sang@@rofonde, bien au contraire: le fait de
"se multiplier" symbolise la dispersion de la cdesce dans le réel, le matériel. Se
multiplier traduit aussi la volonté de posséderpmaur posséder il faut étre au moins deux
et tout le monde sait que dans I'acte de priseodsgssion il y a un transfert de conscience
du possédant vers I'objet posséde.

Indra: le seigneur des sphéres célestes. Ce nadwe @gpobablement de la racine verbale
ind, signifiant étre puissant, elle-méme prochandesignifiant exercer sa force. Mais |l
pourrait aussi provenir de und qui signifie coulsar indu est une goutte et Indra est le
dieu de I'orage qui apporte la pluie. Mais I'AifdJpansad (1.3.14) suggere que le nom
est une compression de "idam dra": ceci j'ai \a,det univers, ce corps créé pour moi je
I'ai percu, sans doute par référence a l'essenkzefdaction d'Indra (voir ci-dessous). Ses
autres noms sontSakra, celui qui est capable, le fort, le puissaviaghavin (au
nominatif, Maghavat étant le radical déclinablemome Bhagadn et Bhagavat), le
munificent, celui qui posséde les richesses etdisgibue libéralement; Purandara, le
destructeur des places fortes; Halnana, le porteur de Miu; Vasava, le chef des Vasus;
Sadpati, le seigneur d8ad (nom de son épouse: celle qui est d'une aideaetic
Satakratu, celui qui a fait une centaine de saesfitdvamedha sacrifices) ou celui qui a
cent buts (projets en téte). Indra est le mentalHlemme cosmique (Vit), celui qui
gouverne les divinités des sens (indriya). Maissdées Upaniads c'est Candra le
jouisseur qui est le cerveau du afitandis qu'Indra est son bras, car Indra estshria,

le détenteur du pouvoir dagir (voir entrées Candtamanas pour informations
complémentaires a ce sujet). C'est pour cela dues que les Vedas louent Indra pour
obtenir sa protection (voir ci-dessous), lesaRas le décrivent comme une personne
égocentrique, tyrannique et parfois le tournentiéicule. "Bien qu'étant le roi des devas,
Indra est le pire specimen de vilainie, de malitede traitrise, n'aimant que ce qui
constitue une perte pour les autres et un gain ploilr dit Tulsidas (Sr1
Ramacaritamanasa, Ayodhjkhanda 301). C'est le jugement d'un auteur des temps
modernes, celui des Ruas est un peu plus nuancé. Indra perd toutes taslés contre
les asuras, tant qu'il n'a pas pris consciencéAdman. Mais Indra ne peut pas perdre la
guerre car intrinséquement il egttgika et connait le dharma. Indra est vaniteugrene
compte plus les histoires ou on lui donne une lefbamilité, afin qu'il mérite encore sa
fonction. Imbu de sa glorieuse personne, il setchoésistible aupres des dames,
partageant avec cet autre prétentieux qui voulualir le tréne, Rvana, un tempérament
de Dom Juan. L'histoire de Gautama qui le condagnaeoir le corps couvert de vulves
(yoni) "puisqu'il leur voue un culte", aprés quiladit tenté de séduire I'épouse de son
guru, ce méme Gautama, est la plus savoureusenf@rahivarta Puina Krishna-janma-



khanda 47). Brahmdevra intervenir pour sauver Indra de cette siinahonteuse et
obtenir que les vulves soient transformées en yeaxme sur la robe des paons. Malgré
cela, Indra est, avec Agni, celui qui recoit lespllie louanges dans les Vedas, car leurs
hymnes expriment avant tout l'aspiration des homa&nesir leurs projets (kratu:akna,
artha, dharma, mgh) satisfaits. Les Vedas sont édités par Beabomme support du Sat
dans le monde réel {G 2.45 et 15.1): un guide pour une activiié\ska des créatures,
contribuant a la prospérité de toutes et impliquamparticulier des sacrifices aux dieux.
Indra est leur chef et Agni est le pourvoyeur dadarriture des dieux. Dans ces hymnes
des Vedas donc, Indra est loué en tant que cheambhdes devas au combat contre les
asuras mais aussi en tant que seigneur des troypeaulorsqu'ils ne faisaient pas la
guerre les Aryens étaient des gardiens de troup@aaxt de se sédentariser il y a environ
3000 ans). Un autre théme récurrent des hymnessgdra Indra est une invitation a boire
le soma, avec une insistance a la limite de l'itmpamce: "Prétres, offrez au Seigneur le
jus pressé de la tige de soma, car nul taureaomai mieux qu'lndra son abreuvoir. Tu
désires boire chaque jour qui passe..." (Rig Ved8)7.€eci dit, la question qui vient a
I'esprit d'un occidental habitué a dresser deseargénéalogiques est de qui nait Indra?
Les Pusinas ne se donnent pas la peine de répondre a aeigan car Indra est en fait un
titre. On compte 14 Manvantaras (chacune estd'&e Manu) au cours d'une journée de
Brahma et le seigneur des dieux change a chaque foidaddurrée de vie d'un Indra au
méme titre que celle d'un Manu équivaut a 300 omfli d'années humaines. Cela vaut
aussi pour toutes les divinités §Vedeva) qui suivent: Adityas, Vasus, RudrasyiAs...

La section 8.1 du Bigavata Puma constitue une courte introduction au sujet que je
recommande de lire. En régle plus générale, nodbraoms propres dans les #has
correspondent a un réle dans "le scénario cosmiqueline fonction dans la "société
cosmique"”. Kapila est synonyme de philosophe (mwfyjisa de compilateur des textes
sacrés et Indra de mahja. Il faudrait donc dire I'indra d'alors (par exglendu 7™
Manvantara actuellement).

Adityas: les douze fils d’Aditi, qui sont des divi#s présidant a des "sphéres" ou aux
douze phases du dieu solaire. Le nhom de leur mélig, est une expression de l'absolu:
"ce qui ne cede rien", donc qui est inexaustibtelent, tout puissant, supréme. Les noms
des douzeAdityas sont: Vivasin, Aryaman, Bshan, Tvatri, Saviti, Bhaga, Dtri,
Vidhatri, Varuna, Mitra, Indra et Trivikrama (Bbavata Puma 6.6.39). Ce dernier est
une manifestation partielle fga) de Vinu. Tous expriment des qualités associées a
I'astre solaire. Ainsi Savitest Celui qui exalte, qui stimule ou qui inspliaespiritualité,
celui qui incite a s'éveiller et qui éveille l'iiigence (voir Giyatr). Vivasvan (forme
nominative du mot Vivasvat) est celui qui rayonméensément. Bhaga est celui qui
distribue ses richessesidhan est celui qui nourrit, qui assure la prospd@itqui protége,

en particulier les troupeaux et les voyageurs (lgmnes 53 et suivant du livre 6 du Rig
Veda). Rien de plus naturel que les Aryens lui eeat une particuliére importance
puisqu'ils étaient a l'origine des gardiens depeawx nomades. Twa est celui qui
produit et les Panas lui attribuent des taches bien spécifiques depemtier, d'ingénieur,
ainsi que de géniteur; il figure parmi ladityas parceque I'exercice de ses talents requiert
de I'énergie, de la vigueur (tvas). Celui qu'on appell&ditya au singulier est Celui qui
dans le ciel se manifeste sous la forme de I'astijeur, le premier de&dityas, celui qui
par défaut mérite ce titre de fils d'Aditi. S'iagissait de personnes physiques ce serait
donc l'ainé, car l'ainé est le porte parole defiggss et plus encore lorsqu'il s'agit des
aspects divins d'une méme énergie "lumineuse".eQuar les 12 noms précédents, Il est
souvent appelé:iya, le bénéfique; Tapana, le brdlant; Vikartaredyicqui blesse et par
extension l'ego; Ravi, celui qui rugit, le spleraliduvrons une parenthése a propos des
douzes phases du cycle solaire qui ne donnent @as homs aux douze mois du



calendrier hindu. Il existe en fait deux listes dwis selon qu'on se référe aux
constellations du zodiaque (liste dite solaire)adeur conjonction avec la lune (liste dite
lunaire). Cependant a chaque mois lunaire legBtata Pumma (skandhal2 chapitre 11
vers 33-44) associe le nom d'Wiitya, en commencant par Bt pour le mois du
printemps, Caitra (mars — avril), qui débute I'anhénaire. En tout état de cause le mois
lunaire débute le premier jour de la lune décroitsdleisna), i.e. le lendemain de la
pleine lune (purnima). Puisque l'année lunaire needque 354 jours, un mMois
supplémentaire, appelé Adhimet dédié au Puottama est intercalé périodiquement
(des que néceéssaire mais pas forcément entre RhatjuCaitra). Mais l'astre du jour
personnifie bien plus que la puissance et I'énengiest I'Oeil qui voit la vérité, la
Lumiere qui montre cette vérité, I'intelligence qgoermet de la comprendre. C'est
pourquoi on l'invoque dans laagtn chaque matin et c'est a lui queidta enseigne le
yoga au début de chague manvantardia(&1). Il est I'ami par excellence et, dit-on, on
monte vers Lui dans le ciel lorsqu'on accede aélarrdnce des renaissances (ga)k
Pour en revenir a la liste des douze nomsAttityas, il ne faut pas s'étonner de trouver
dans les Vedas I'un ou l'autre quand ce n'estquesspour désigner Indra (qui en fait est
l'un d'entre eux) et souvent aussi Agni, car cd ges qualificatifs qui en tant que tels
peuvent s'appliguer a n'importe quelle personnguddité divine (daivaka). Du point de
vue du développement de la conscience religieasgrération diditya (ou desidityas)
est l'expression du respect de I'Homme pour unstéhde supérieure qui le dépasse,
tandis que celle du ou des Vasu (ci-dessous) erplangratitude envers sa Présence
bienveillante. De tous temps et sous tous les diasite du jour a inspiré le respect et la
crainte gu'il ne réapparaisse pas le lendemain.Adityas sont I'expression du pouvoir
divin. Quoi de plus naturel qu'au cété d'Indrachef des "divinités sensorielles”, figure
dans leur liste Trivikrama, Celui qui couvre I'Uarg de trois pas. Quoi de plus naturel
aussi que ce méme §fu s'incarne aussi sous le nom dasMeva et qu'indra s'intitule
Vasava, le chef des Vasus. Certains se demanderargum Trivikrama est le cadet des
Adityas et la réponse est sans doute qu'll est Baissi de toutes les divinités: les Bhas

ne manquent jamais d'opposer les contraires dariledanges a Celui qui est Immanent a
tout ce qui existe. Concernant les chevaux de/e&s voir I'entrée chanda. Chacun des
devas primordiaux du panthéon hindu personnifie inwestissement du divin dans
I'univers matériel, i.e. le corps cosmique du Rayuduquel Aditya est donc I'ceil,
l'instrument de la vision. D'un point de vue plysrituel, il est l'intelligence, comme
I'exprime si bien la @yatii. "Aditya varnam tamasa parastadit le sloka 8.9 de la @a
pour qualifier la Personne Supréme: de la coulaursdleil, transcendant I'obscurité,
dépassant lignorance. Dans la méme veinesldga 4.1 de la @a dit: Je suis
I'Indestructible qui parle de ce yoga a Vivasvaquel le transmet a Manu, qui le fait
savoir a lkkvaku. Au dela du sens Puranique (parahistoriquiliggie) ce vers est une
parabole. La construction verbale (celui qui ensgiget le mot avyayam (indestructible)
soulignent que le processus est continu ou répdiiticore et encore, I'Adhima éternel,
indestructible et infaillible éveille l'intelligeec(chez Vivasvan) et la conduit dans la
direction de la transcendance (ce qu'esprime leyoga), laquelle intelligence éclaire a
son tour le mental (Manu, le géniteur du genre honest "celui qui pense"), lequel
transmet le message divin au premier des rois daymastie solaire, lui confiant la
responsabilité de diriger les hommes.

Vasus: ceux qui rayonnent, les divinites présidagés €léments du cosmos. Mais ce n'est
la qu'un de sens du verbe vas (guavec comme forme conjugué€'3personne présent
osati, et donnant le norsa: I'aube). Ce verbe vas signifie aussi habillevétir une
forme (avec comme forme conjuguée au présent widicktif vaste), et par extension
habiter (forme conjuguée vasati). D'autres verbexhes sont va (conjugué vsti)



signifiant désirer et vah (vahati) signifiant proewy apporter. Les Vasus sont donc des
divinités bienveillantes, inspirant le désir plusegla crainte. Leurs noms sont: Rag
Prapa (Vayu), Dhruva, Arka (8rya), Agni, Daa, Vasu (Dyu) et Vibivasu (cf. Blag.
Pur. 6-6.11). lls sont tous les fils de Dharma'ehé autre des filles de Dgk du nom de
Vasu. Puisqu'ils sont au nombre de huit, il neitsthanc pas des éléments de la nature qui
eux sont au nombre de cinqg (voir entrée tamindans ce lexique). lls personnifient des
aspects enveloppants et protecteurs du divin. bBssdtAgni, de Wyu et de Dyu sont
détaillés ci-dessous. Dhruva est celui qui maintigoi est inamovible: au firmament il
est |'étoile polaire sensée étre située au pluspgwnt de I'espace (qui est un élément dans
la cosmologie sakhya) et il constitue un repére dans celui-cis®e@st I'obscurité et
I'époux de la nuit, tandis qu'Arka est le rai daikre. Draa est le pot a eau, le seau et un
nuage de pluie: "il pleut a seaux" dit-on et rieesh plus vrai durant la mousson.
Vibhavasu, Celui qui est présent et éclaire partoutpeng désigner nul autre queskil
Lui-méme: on a la une nouvelle évidence que les ifesations divines sont
interconnectées comme dans une toile, plutét ques deme hiérarchie typique d'une
conception individualiste de I'existence.

Agni: le Feu, un des Vasus. Qu'on fasse dérivendé du verbe ag ou bien dékaou
encore de afic, sons sens reste le méme: celubggebLe feu est I'énergie ou pour les
esprits modernes pointilleux sa forme caloriqudeagui se nourrit de la consumation de
la matiere. Mais alors que les réservoirs d'énsrgimt des entités femelles, Agni est une
entité active donc male (ce qui est pratiguemem ggle grammaticale en sanskrit).
Subtilité du vocabulaire védique, le feu n'est fmdion, qui est exprimée par les racines
verbales k kar, car, mais l'acteur. Son action est de bréilde résultat de cette action
(karma) est la cendre. Il existe deux types d'asti(Gta 3.9): celle exécutée a titre
individuel, qui a des répercutions pour son auteutaction exécutée a titre de sacrifice,
au profit du Brahman. On dit de cette derniere lguest consumée dans le feu de la
connaissance (@ 4.19). Dans une conception unitaire de I'existenct "bonne action”
est celle qui contribue au maintien de 'ordre dgsin (au cycle du transfert d'énergie dit
Krisna), celle qu'on appelle un sacrifice, Agni est detgur des offrandes, celui qui les
consume pour les purifier et les convertir en ceesti consommable par les dieux. Il a
donc pour autres noms: Heéna, le mangeur des oblationgy&ka, le pur; Havyahana

et Vahni, le porteur des offrandes. Le sacrificajiff) est au coeur de la religion (cf
sections 3 et 4 de laitd), aussi bien dans l'esprit que dans sa formdletu@elui qui agit
dans son propre intérét doit au préalable fairsaarifice aux devas ou a la communauté
pour qu'en retour ils assurent sa prospeérité. Qauaetui qui n'agit que parce que c'est son
devoir en tant que créature vivante (élément duhmem — Brahma-hha), les
conségquences de son action (le karma) sont, coinesedit dans le shloka 4.19, brilées
dans le feu de la connaissance: il sait qu'ilifaisacrifice dont le produit ne lui appartient
pas. C'est pourquoi les anciekiyens (voir I'entré@rya dans ce lexique et 'introduction
du livre "les Semailles des Kurus") ne laisseresss pe grands temples ou de grands
tombeaux pour témoigner de leur civilisation. Leurincipal culte rituel consistait a
s'asseoir devant un feu et a le nourrir avec déamafes destinées aux dieux et aux
ancétres; ils le pratiquaient (et le pratiguentoeerchez eux, trois fois par jour. Notons
aussi que dans l'esprit de la religion védiquemhepie est I'univers et tout signe mettant en
valeur l'individu tel qu'un tombeau est incongre plus ils étaient nomades et ils n'ont
donc commenceé a ériger des temples que lorsge'éest seédentarisé, probablement plus
par imitation des autochtones que par necéssitéllgt(ou par imitation des Buddhistes a
partir du 5™°siécle BC disent certains). Quant a l'importanceittie! du sacrifice autour
du feu, je crois savoir que dans la conscienceectble des peuples Musulmans qui les
ont bien observés, les Hindus sont "les adoratdurfeu”. Le feu est indissociable du



sacrifice et au cours d'un sacrifice les officiatt®tri, Adhvaryu, Udgtri et Brahna)
prononcent des paroles, d'ou l'association de lalg@aau feu dans les Upaads
(Brihadaranyaka 3.1.3). L'autre raison de les associeq@st pour parler ainsi que pour
activer un feu, on souffle et que ce sont les dmtions spécifiques de I'espéce humaine
(plus sans doute que de marcher sur deux piedgueesavent aussi faire les singes).
Nombreux sont donc les hymnes louant Agni dan¥é&gtas. Il est I'ami des hommes, les
éclairant la nuit, cuisant leur nourriture et coymat leur offrande aux dieux, ce qu'on
peut lire par exemple dans le premier hymne de l&du Rig Veda. Quant au premier
hymne du livre 2 du Rig Veda, il souligne le faw'Agni est le pourvoyeur de la
prospérité, puisqu'il nourrit les devas qui a leowr veillent a nourrir les hommes
(rejoignant ce que dit a ce sujet latas3.10-3.12). Les hymnes louent fréquement sa
force, le comparant tantdt a un lion tantét a wmdau, et disent qu'il reste toujours jeune,
beau, vigoureux et radieux. Ses cheveux sont @snies et ses vétements sont faits
d'huile, comme dans une lampe (dipa); il lecheoférmndes avec ses langues jaunes. Tout
dieu védique a un véhiculeafva). Celui d'Agni est un bélier (animal sacrifiziel un
char tiré par sept chevaux dorés (représentanseggislangues, selon sa nourriture et la
couleur de la flamme qu'elles produisent) et lantine flottant sur ce char est la fumée,
d'ou son sobriquet de Dimaketu. \dyu est généralement son compagnon de voyage. Ses
épouses sont Ska et Svadh (voir ces entrées dans le lexique des mots commOmslit
parfois dans les Puras et dans le Rig Veda (livre 3 hymne 1) qu'il diai eaux, ce qui
peut paraitre étrange et trouve probablement upécakion dans l'association du mot
nara pour désigner I'homme (qui fait du feu avaexdeatons) au motana pour les eaux
(en patrticulier celles du placenta) et dans leaigchui accompagnent I'orage et allument
des incendies. Une autre explication est que $bcensidéré comme la semence du feu et
gu'on trouve cette semence dans les rivieres (RidaMivre 3 hymne 1). Dailleurs, en
référence a sa clarté resplendissante, son intaiince, il est appel&ukra, mot qui
désigne aussi l'or et la semence, ainsi que avinu (littéralement le Vasu qui éclaire
intensément— par exemple dansslieka 7.9 de la @a). Il éclaire (verbe bi), il pique
avec ses flammes (verbe tej) et il chauffe (vedpe-t voir entrée tapas du lexique): on
I'appelle donc Tapana, qualificatif qui désignelégent I'été et le soleil. Mais en tant que
feu intérieur bralant dans tout étre vivant et dagp la nourriture, il est appelé ¥ainara
dans les Vedas (Rig Veda 3.2) et l#ga@section 15loka 14). Un autre de ses noms,
Jatavedas, le désigne comme celui qui connait ougaessout ce qui est né, soit en
référence a ce feu intérieur (Rig Veda hymne 3a2) en référence a la crémation des
corps. Enfin le mot curieux Marisvan le désigne comme celui qui enft@ ©u svi) en
frottant deux bouts de bois (Rig Veda hymnes 3229 notamment). Ces deux bouts de
bois sont appelés les deux méres d'Agni dans osrtaimnes (par exemple Rig Veda
5.11 vers 3). Mais Agni nait de Prdk ensemencée par le Pgaitama avec mahat,
comme les autres élémentsy, Prithiv ...

Vayu: le Vent, le souffle vital (ana), aussi nommé Pavana (le purificateur, alorslgue
feu qui est par essence pur est appa¢alkx et Soma qui est purifié est appelé
Pavanmana). Vayu est cette '@sa" du divin qui se manifeste sous la forme deiVaétet

de la force. C'est pour cela qu'il a pour rejefesdres actifs Hanuman et Bhima. Le désir
d'activité est la raison d'étre de Rifiket la source de l'individualisme: il faut étdeux
pour qu'il y ait un sujet et un objet, un possesstuwn possédé (voir I'enseignement de
Yajnavalkya dans le Bhadiranyaka 2.4.12-14 a ce sujet). D'ou le rejet a pueritoute
activité pour celui qui aspire a se purifier etorgher a la Source de I'Existence. Mais
rétorque Kisna a Arjuna: il n'y a pas de sacrifice sans actibnetuser d'agir est une
mésaction. N'est-1l pas Celui-la méme qui a inlitketion? \ayu est le souffle de vie,
I'indice le plus tangible du divin: "Je suis la dians toutes les créatures'its/.9) . Mais



dans les Upawsads le souffle divin est le plus souvent appelépment pina, sans
"situer ce concept d'une fonction vitale" dans divinité identifiée avec le nom deayu.
Prana occupe une place a part parmi ces fonctionsratigas devas, puisque toutes les
autres doivent l'accompagner quand elle quitte dgosc Cette suprématie est bien
soulignée dans plusieurs des Upads (Bihad 6.1 et 1.3, Péaa 2, Clndogya 7,
Kausttaki 2.14,3.2 and 4.20). Dans le Taifta section 2.31 il est dit: "les dieux et les
hommes respirent; fia est la vie fyuh) des créatures, c'est I'ame de leur cotasyé
evasarira atma)." Il est toujours instructif de faire un parafiédntre le corps investi par
jiva et l'univers investi par Miu. Dans cet état d'esprit ne peut-on dire que aosrps
prana est "ce fil sur lequel sont enfilées toutes ledegs" (reprenant une expression de
Krisna a propos de Lui-méme -t&7.7)? Le Bihadiranayaka va jusqu'a dire queafma

est le Brahman (3.9.9), en se fondant sur un pmmmun intuitif (évident): tous deux
gonflent (brahm) et tous deux emplissent I'univeéesTaittiiya nous incite cependant a
plus de circonspection (2.2 a 2.5): le Brahmameastriture (anna) parce que les créatures
naissent de la nourriture, Il est la respiratiora{p) parce qu'elle leur conféere la vie, mais
c'est le mental (manas) qui percoit le corps comme entité vivante, l'intelligence qui
concoit des idées abstraites telles que la foigtdé, le self, et finalement c'est le self qui
éprouve la béatitude.

Varuna (Dyu): "Celui qui couvre" (vara, du verbei)y ce qui incite instinctivement a
tourner le regard vers le Ciel (Dyu), la manifastatde Dieu sous sa forme dominatrice et
protectrice, Celui qui ordonne tout ce qui est rfemteé dans les premiers hymnes du livre
1 du Rig Veda, qui édicte les lois et auquel lesadmbéissent (hymne 4.42 du Rig Veda),
la conception védique de Dieu la plus proche dke c la Bible. On notera au passage
qu'll est tout autanAditya que Vasu puisque que couvrir se dit aussi birtum que
vasitum; dans le fait de couvrir il y a en effetagpect oppressantriv var ) et un aspect
protecteur (vas). Par ailleurs dans l'iconograpWeruna porte comme "arme" un nceud
coulant, qui n'est pas sans rappeler I'asuttadv/sous sa forme de serpent étrangleur; ce
nceud coulant peut aussi servir a rappeler quendaest Celui qui applique la lofitf),

qui etymologiquement est la voie que doivent suiggeaffaires dans l'univers. En effet la
racine verbale w a aussi le sens de choisir, et celui qui chasit le juge. Mais la
perception de Qui est Dieu a évolué avec la capatis hommes a manipuler des
concepts abstraits. Les Upgads en ont une conception déja bien supérieureransa
puisqu'ils en parlent comme de la Personne dedliige Brahman qui inclue l'existant
et l'illusoire), I'Existence en tant que telle (OMt Sat), au dela du temps et de l'espace,
Celle qui n'est jamais absente, la Conscience womtprocede, Celle qui éteint lI'univers
en clignant des yeux. En conséquence de quoi seefofarma est devenue depuis plus de
3000 ans une manifestation secondaire: le Seigieieaux @) qui couvrent la terre et
le foetus, celui qui préside a I'ouest parmi legfgcardinaux et aux spheres inférieures
(sous-marines). Depuis lors Il ne fait plus l'obgain culte, mais il n'est pas dans les
meceurs en Hindustan de renier les divinités sopsdexte de progres des connaissances
ou de réformes. En fait I'exclusion serait en @uittion avec le concept de Brahman. Et
puis les eaux qui portentabiyana et qui donnent la vie méritent bien un diees baux
sont les amies de 'homme et de tout ce qui vit,réanarquer un hymne du Rig Veda
(livre 6 hymne 50 vers 7). L'origine de l'assocatientre Varuna et Mitra réside sans
doute en partie dans cette idée. \farune fait pas partie des neuf corps célestes (nava
graha — soleil et ses planétes, lune inclue) qandot leur nom aux jours de la semaine
(terre exclue): Ravi (Surya), Soma (Lune), Mangdlars), Budhi (Mercure), Guru
(Brihaspati - Jupiter)Sukra (Vénus),Sani (Saturne), Rahu et Setu (les écliptiques).
Pourtant il est bien présent et on le connait adjbui sous le nom de Neptune, ainsi que
son compagnon traditionnel, Mitra, qu'on connaiisste nom d'Uranus ou Ata. Je ne



sais pas si les anciens avaient anticipé la présdaces deux planetes invisibles sur la
base du mouvement des autres, toujours est-ilegi'ebnt similaires par leur taille et leur
composition. Ou bien sont-elles a l'origine de eeédgende de Rahu et Setu? Rahu est
précisément accusé d'avaler la lune ou le soledl des éclipses et donc se doit d'étre
invisible comme Neptune ou Uranus. Il est aussicjadx de chercher en nous ce qui
“incarne” le mieux chacune des divinités du pamheedique, notre corps etant un
microcosme dont nous somme le seigneur. Ainsi Iedtaans conteste le mental puisqu'il
décide,Aditya est l'intelligence parce qu'il éclaire, Soas cet instinct vital qui nous
pousse a jouir, Varuna est le jugement et Mitrasasis doute la raison car mi signifie
mesurer, analyser et comprendre. La raison egiude évidence I'ami (mitra) inséparable
du jugement. A noter que Mitra est I'une des digmivediques qui a été adoptée par la
communauté Parsi (adeptes de la religion bipolaiéehée par Zaratustra) en Perse, mais
je ne me rappelle plus pourquoi.

Sakti: La Puissance divine, qui se manifeste primeiment sous cing formes: Darg
Sarasvat Laksmi, Parvati, Radha, avec des attributsattvika, rajasa ou amasa. La
"moitié" du Purgottama, son complément féminin, qui dans les tegtes aux temps
modernes (par influence Biblique a n'en point djuteait de son flanc gauche". En
particulierSiva étant (bien qu'll préfére méditer) Celui quigggue la vie, il se dédouble
enSiva etSiva. Durd est l'invincible rassemblant les pouvoirs denui Brahnma et Siva,

la déesse terrible aux huit bras portant touteaideges divines, divinement attirante aussi
avec ses yeux grands comme des feuilles de lotagm(@aka) symbolisant la
connaissance, sa bouche pulpeuse comme un grenad®a) et son sourire indulgent.
Son nom Durg signifie littéralement Celle qui est difficile &eindre ou au figuré Celle
qui se dresse en obstacle sur le chemin (de lameesaarya). Sa féte (Navatra) durant
neuf nuits de la nouvelle lune du mois @ik (octobre) est la célébration de ses neuf
formes appelées djikas (héroines) et @das (violentes, cruelles). Elle culmine le
dixiéme jour dans la célébration de la victoiredivin sur les forces maléfiques (Vijay
dasani), une des trois principales fétes du calendriedin restant dans les mémoires
comme celle de Durga sur Mafisura (le puissant démon) et aussi celle dmdrsur
Ravana (Rma-iila). La nuance subtile entre les deux aspects deu&pde la Personne
Supréme, qui ont pour noms respecBiskti et Prakiti, est que l'une peut et l'autre
accomplit. Nirayana donne dans le Brahma-Vaivarta aRar (dans l'introduction du
Prakiti Khanda) I'étymologie suivante du mot Priik pra indique la compétencerik
I'action et ti le réceptacle. Comme presque tockssanalyses étymologiques desaRas,

la décomposition est fantaisiste mais néanmoins &xplicite. L'une et l'autre sont
ensemble Bithnii, mot que ses deux voyelles désignent comme dwedgéminin et qui est
donc la part féminine du Brahman, sa source d'émetgle réalité.

Sarasvat "celle dont les flots abondent” (du verhe souler rapidement, et de la sara:
source d'eau abondante). Elle est la riviere dpalmle (éc), la déesse des pensées
exprimées, de la poésie et de la musique, la congpdg Brahrm ou de Nirayana selon
I'esprit du texte qui en parle (les formes esskesielu divin se fondant I'une dans l'autre).
Sans doute du fait d'avoir trop coulé aux tempsouexd aussi bien en eaux qu'en paroles,
elle s'est tarie au Bhata-vasa (a l'origine elle coulait en Haryana, au Punjatae
Rajasthan), ou bien ses eaux ont disparu de lacudarce que la parole divine n'est plus
suffisamment écoutée au kali-yuga. Et pourtantldrgjage est le pilier essentiel de toute
culture, sans lequel on ne peut exprimer des pensgaisonner. Sarasvaist la bouche
des Vedas. Pour notre plaisir elle est aussi laendes poétes et des musiciens et
I'inspiratrice des scientifiques. Aussi lui rent-bommage par uarti au début d'une
conférence ou d'un spectacle. Son autre famada, signifiant une 1na ou celle qui tient
une \na, est le préféré de Tulsidas.



Laksmi: celle aux bons auspices, source de la prospéaitdéesse de la beauté, de la
modestie, abondante de toutes les qualités, dooangagne idéale de §iu. Son autre
nom le plus fréquent eSt1 (pasSr). La principale féte hindue du calendrier esté fde
Laksmi, Dipavali, le jour de la nouvelle lune de Kartik (octobrerembre). La deuxieme
féte par lI'amplitude des réjouissances est cell®atda, Holi, le jour de pleine lune
terminant le mois lunaire de Phalguna (fevrier-mailsaksmi est le fleuron des
manifestations divines nées du barattage de ladmdait, avec le nectar d'immortalité
(amrita) qui comme la prospérité pourrait bien n'étwéuq leurre. Au moment de choisir
un époux apres étre sortie de la mer de lait, @ifet un jugement treés critique des
différentes divinités présentes et un beau complim& Visnu: le seul qui soit
inqualifiable (exempt de gias) n'ait pas de désirs et soit détaché de touigidBiata
Pu@na 8.8.23). Winu la porte sur son coeur dans la bowkiiwatsa (vatsa a le double
sens de poitrine+chérie comme son enfant). Leqi#tSr1 ne dédaigne pas résider aussi
dans la bouse des vaches, qui sont une autre stalmndance, atteste de sa modestie et
le comportement deita lorsque Rma la répudie atteste de sa dévotion a son épdigx. E
donne ainsi I'exemple de la bonne épouse, dora ans dire que cette dévotion sans
partage est la qualité essentielle (toujours skdsrécrits vediques — ne me lynchez pas).
Ses autaras sont #a I'épouse de &na, Tulasfille de Dharmadhvaja qui devint l'arbuste
du méme nom (basilic) que l'on honore dans le pdéochaque maison, la riviere
Padmavat Le nom de Tulasdérive directement du verbe tul signifiant pegetulya est
cette qualité pronée par latsque les Européens interpretent comme de la résignet
que les mots indifférences ou impartialité (sanae rendent qu'imparfaitement. C'est la
qualité de celui qui voit les bons et les mauvdigs de chaque chose et les considére
avec le détachement qui convient. trmk se manifesterait aussi sous la forme de la
riviere Sindhu (Indus) selon certains hymnes (hydu®® du Rig Veda par exemple), aux
cotés d'Aditi et Svasti, car tous ces noms sigmifgaicces et prosperité; en fait le verbe
sidh signifie a la fois couler et réussir, donnantre autre siddhi (I'accomplissement) et
siddha (I'étre accompli). Swamiriénananda a ce bon mot dans ses commentaires sur les
hymnes du Puga sukta et d$ri sukta: Lakmi est a Vinu ce que le Devenir est a I'Etre,
Elle est sa Gloire et sa manifiscence, en parécau travers de sa création. Quoi de plus
logique qu'Elle se manifeste aprés barattage detade lait?

Parvati: Siva, la compagne dsiva, fille d'Himavat, qui dans une précédente nestition
était Una ou Sat, fille de Dalga. Son nom ne signifie rien d'autre que fille devBi, i.e.

la montagne (Himavat — le domaine des neiges, déstdes Himalayas). Mais il évoque
par sa consonnance ce qu'elle représente: celleacpomplit (sens littéral du mot
Prakiti), autrement dit la réalisation, la matérialisat I'implication dans lactivité
(Pravitti) du soi immatériel &man), le nom le plus logique de ce que sous forme
manifeste-tangible on appelle aussi "Nature”. Sdédophilosphie des Upagads la dite
Nature est en effet le champs des activités miasigkarma-ketra) que la personne crée
pour se manifester. Cela vaut pour la Personneigosnau début d'un cycle de création—
évolution-destruction, pour I'ame d'essence diijfiea-atma) qui au moment de sa
transmigration choisit une matrice conforme a s#wites de prédilection et se fabrique
un nouveau corps a partir des éléments, et aussi wiae certaine mesure pour chaque
personne le matin au réveil lorsqu'elle reprendscemce de la réalité. Prak est tout
simplement le complément du Psau Sans Elle, Il reste pure conscience, immatériell
intemporelle sans objet dont tirer plaisir ou asgoker. Elle a une forme potentielle non
manifeste et permanente, dont le nom exprime gquésit succeptible de donner naissance
a un univers. Dans l'espace-temps, Rtiaggrend une forme accomplie qu'on appelle la
réalité. L'univers réel est un état d'équilibre astdble du Brahman, qui a I'équilibre
absolu est binaire et non-manifeste (Raruet Pradina) et qui au comble de



I'individualisme serait chaos. Sous tous les cikuNature est favorable au désordre et
Dieu y met de l'ordre. Parmi les formes $hkti, Parvafi est celle qui estimasa, Kl
celle qui tire la langue parce qu'Elle a marchéipadvertance sur son époux endormi,
pour s'en excuser (ou serait-ce par défiakti est irrépressible car le pouvoir c'est Elle et
nul autre. Personne ne peut lutter contre la nafsmepropre nature et celle avec une
majuscule) et c'est aussi le sens du hom Dgupn lui donne. Les Pamas désignent par
conséquent principalement Wnet Parvat comme les formes manifestes sakti (ses
amsa ou avaras). L'occasion est belle de dire que c'est "eHtyuisqu'Elle prend pour
époux Celui qui est a la fois la Vie et le Desteuctde l'univers. Ce mariage est un des
épisodes les plus significatifs des ®ias car il est I'exemple méme du sacrifice de
lintérét personnel au bien de la communadiéa n'avait dés sa manifestation par
Brahmi aucun désir de se marier et encore moins de sariEmaprés qu'Um(Sal) se
soit consumée dans le yoga. Lorsque les dieux daggpar Brahi déciderent de le
remarier pour subvenir a leur besoin d'un chef gerrg, Skanda, quii devait naitre de
Siva, Il commenca par foudroyerakia (qui lui-méme se sacrifiait pour la bonne cause)
Puis Il accepta de se marier a nouveauaval, parcequeSiva ne refuse jamais une
grace. Tulsidas a su rendre cette histoire miewextqut autre. Si Praiti est terrifiante
sous son aspect Dargu Kali, , Elle est aussi la plus séduisante, la plus énigstse sous
celui de la fille de la montagneati. Celle-ci personnifie la féminité, puisque la Natu
est le réceptacle de la graine divinggpet le verbe pour créerrif¥ signifie avant tout
émettre. Aussi Tulsidas appellarPati la Mére de I'UniversSiva est le Procréateur et
Siva est la Matrice, unis dans le symbole de la prdimgale lingam. Ce couple est
parfois représenté sous une forme humaine androgyaée dans sa partie droite et
femelle dans sa partie gauche (ardha-fsvara). Ironie du sort ou des auteurs des
Pum@nas, lls ne parviennent jamais a leur fin de pragrdérangés par les devas qui
réclament toute leur attention (voir par exempépisode du Brahma-vaivarta Boa
Ganapati-khanda chap.1). Deux autres jolis nonfadet signifiant celle qui est née de
la montagne ou des monts enneigés sont a&tiShailag. Mais le mot gir veut aussi dire
la louange, et en conséquence Gir désigne souaas\&it Un autre de ses noms est
Gaulfl, parce que sa peau est blanche comme il se daitladille des monts enneigés.
Dans la Gta parmi les formes féminine grina) de son opulence divine citées paiska
(sloka 10.34): kirtik srir-vak ca raringm snytir medhr dhvtiz ksam@" - "gloire,
abondance, parole, mémoire, intelligence, fermetélérance”, la gloire (la louange) est
I'attribut de Parvatpuisqu I'abondance est celui de smket la parole celui de Sarasvat
Savitri: Celle qui exalte I'ame, qui stimule (sens étyrgmae du verbet la spiritualité,

la dépositrice des Vedas et de lay&rn dont un des 3 padas est précisémeat:savitur
varenyam' Son nom est d'ailleur le féminin de Ssayitin des pseudonymes darga.
Certains textes la désignent comme la compagneralenB, puisque sa premiere action
est d'énoncer les Vedas. Descendue parmi les moetkd est cette jeune femme dévouée
a son époux, Satyaw a la santé fragile, qui, lors de la mort de cenige, harcéle Yama
pour qu'il le lui rende et parvient a ses fins (Wa#arata Vana Parva sections 191 a 300
et Brahma-vaivarta Pama Prakiti Khanda). Voir aussi I'entréeg\aattha a propos du culte
au banian.

Radha: Celle qui assujettit, la réussite. Est-il nécessal'en dire plus? Elle est
I'amoureuse de #sna. Il n'est pas a ma connaissance question datle ks Upanads

ou dans les odes des Vedas. Mais elle est le compleindispensable de Lsafi,
couvrant tous les aspects féminins de Rtiagour le dévot de Ksna (voir Brahma-
vaivarta Puina Prakiti Khanda). Les textes les plus impertinents Lesent de jalousie,
son bien aimé s'offrant volontiers a la dévotiorLdksmi, Savitri, Tulag, Sarasvat sans
compter ses €pouses terrestres.



« Saptasis (saptarisis): les sept grands sages nés de Bmawoir I'entréerisi dans le
lexigue des noms communs. Leurs noms sornigirds, Atri, Kratu, Maici, Pulaha,
Pulastya et Vasiha. On peut les voir au ciel dans la grande ourse.

« Prap-patis: les grands géniteurs des tribus de crégtagré donnent la naissance (jan),
dont les principaux sont Bigu, Dalsa et Kayapa.

« Loka-palas: les protecteurs des mondes (loka), qualifiaatilisé principalement pour
désigner Indra, Yama et Varuna.

Liste alphabétique d'autres mots communs et noo s

Les noms propres mentionnés sont ceux des perstampkis connues dans les Buas
et Upanjads. Ce sont des nhoms donnés a la naissance (céesnpeénoms chrétiens) en
fonction des horoscopes ou des surnoms acquis ars @®e leur vie en raison d'un trait
marquant de leur personnalité. Dans le premier &asom est formé de deux ou trois
syllabes présentant un rapport avec les consteltati(nakatras) influantes au jour et a
I'neure de la naissance. |l peut se rapporter aasisi personnalité du pére. Ceci explique par
exemple qu'un certain Nafa (roi de la dynastie lunaire) appelle tous ses flati, Yati,
Sanyati, Ayati (du verbe yat: faire un effort). Cette coutunst encore suivie de nos jours.
Certains noms portés par de lointains ancetres sardsi redonnés peériodiguement aux
enfants d'une méme lignée et c'est d'autant plisrelalorsqu'on croit que I'histoire n'est
qu'un perpétuel recommencement. Des noms tels gdéwbu Vszi reviennent a plusieurs
reprises dans la lignée de Yadu et on compte ansrtobis Bharata dans la lignée lunaire.
La méme tendance est innée sous tous les cieuroiesle France ne s'appelaient-ils pas
tous Louis? D'autres tendances naturelles aiderttedtifier les personnages: 1) quiconque
peut étre désigné par une forme voyellisée du n@ersod pére ou de sa mere comme cela a
été expliqué dans lintroduction de ce lexique,agoutant un a a la premiéere syllabe et
parfois aussi a la derniere @gudeva est le fils de Vasudeva, Kaunteya le filsud#); 2) les
noms de naissance évoquent souvent les qualitéseimties a la caste. Ainsi un nom
comportant les racines de verbe agirikvaincre (ji), porter (dhi), faire preuve de courage
(dhris), char (ratha), terreur (bf) dénonce immédiatement watkiya.

A

e a preéfixe privatif

« Abhimanyu: fils d'Arjuna et de Subhadrsceur de Ksna. Il fut nommé ainsi parce
qu'il était volontaire (abhi-man: penser a quelghese a réaliser ou a obtenir), sans
peur et coléreux. Son impétuosité causa sa peuiemgrqua un tournant dans la
bataille de Kuruketra (18™%jour, Drana Parva section 47).

« Aditi: fille du prajapati Dalsa, épouse de Kgapa et mére deAdityas. Son nom est
formé a partir du préfixe privatif a et de la raximerbale do, moins utilisée que la
racine dvi (originellement dva: diviser et, en tgne nom, deux, dualité) mais ayant a
peu pres le méme sens. A-diti est sans limite Bt gmreille, entiere et parfaite.
Comment pourrait-il en étre autrement de celleegtila mére des dieux?

- advaita: formé a partir du préfixe privatif a etldegacine verbale dvi (diviser), advaita
est l'indivisibilité, ce principe selon lequel riere saurait étre soustrait ou ajouté au
Brahman. La formule la plus communément citée a pcepos est celle du
Brihadaranyaka Upanishad 5.1.1: "Cela est plein, ce gextrait de cette plénitude est
aussi plein et ce qui reste est encore plein.” sBam livre "Brahmaidra : spiritual
life", S. Radhakisnan (1888-1975, philosophe et président de I'lnda2&2 a 1967)
résume comme suit ce qui est su de facon indisleutabncu au dela des mots pour
I'exprimer) a propos du Brahman, selon les conohssidu Vednta, méme si on



s'accorde a dire qu'on ne sait rien de "Cela". slErlement Cela (Tat) est absolument
(Sat), inaltérablement (Akra), mais on peut ajouter que : (1) C'est la sodectoute
chose et ne peut avoir été produit a partir d'athiose sinon on se heurte au probleme
de la précédence entre la poule et I'ceuf (il estadle de dire que C'est la cause de
toutes les causes); (2) C'est doté de consciendeant d'autres C'est pure conscience;
(3) C'est intelligent et ordonné (ceux qui disentbntraire sont de mauvaise foi). On
congoit immédiatement que I'esprit humain dansdssir compulsif de rendre un culte
a une instance supérieure est tenté par l'idéeiviged (dvi-kri, ou plutét bhid en
sanskrit classique) cet Absolu transcendant taitBr@hman, en ce qui est neutre et
cette conscience qui évoque une personne. C'est osdme idée de division,
différentiation, qui est a la source de lindividsime, du désir et de la création du
monde. Rien de plus naturel donc que le débat enlvaitisme et dvaitisme soit le
principal sujet de la littérature philosphique @nskrit depuis 3000 ans. Les Upsis
sont généralement ambigus sur le sujet (commedbgeen fait) ainsi que les "Brahma
sitras" (aussi nommés Vauta sitras). Sankaracarya interpréte ces derniers en termes
advaitistes et Rnanuja retourne chacun de ses arguments dans urpi@pmivaitiste.
Les écrits de Vivekananda (disponibles sur le sige 'Advaita Ashrama) sont
typiguement advaitistes. La notion de Paitma réconcilie les deux points de vue,
comme le montrent certains passages drada Puina (Purvabhagaection 33 par
exemple). L'argument principal des tenants de #digwme pur et dur est que Celui qui
est conscient ou disons qui sait, son savoir eudésait ne font qu'un. Si Lui-méme
est pure conscience (une connaissance au delaexgeebsion), sa connaissance n'est
gue l'expression de cette conscience et son obgesimple modification de ce qui est
dans I'absolu, & savoir la conscience. "Le Brahesirconnaissance caitthan brille
toujours dans le cceur de celui qui a la connaigsafidarada Puina Purvabhaga
33.71). La réalité n'est que projection de la cmmae, un tour de magie, un réve,
méme si paradoxalement on dit qu'on reprend camseiau réveil. La Personne qui
crée le monde concoit I'espace, le temps, le flgiggiquement I'eau) et le solide (la
terre) et elle en fait une cruche emplie d'eau.sNaule sa conscience existe. Si seule
la conscience existe et seul le Brahman existes alarne peut que conclure que le
Brahman et Celui qui est conscienitihan, ne font qu'un. Les Buddhistes tiennent au
contraire pour certain quél\fman n'existe pas: il n'est que modification §vil. Seule
l'idée existe selon eux. Mais alors comment exglida cohérence des idéesfiska
recommande de ne pas se perdre dans l'abstractioexpés de purisme i@ sloka
12.5), méme si fondamentalement 'existence est(klolea 18.20): "celui qui congoit
que toutes les créatures de cet univers sont ahaifeur diversité les manifestation
d'une seule Existence éternelle connait la veérit'.on cherche ce qui est
essentiellement différent entre la conception i de I'existence et la conception
védique, je pense que le mot advaita le réesumesA@me que les hymnes des Vedas
invoquent de nombreux devas en interchangeant teums et en les assimilant parfois
dans un hymne aux ¥iedevas, que les Upaads se posent régulierement la question
de ce qui est prépondérant pour ensuite tout dssjétat d'esprit des textes bibliques
est d'établir une hiérarchie indiscutable et deis&f toute sorte d'assimilation. La
distinction entre monisme, dualisme, polythéisntle, st secondaire dans I'état d'esprit
des Upaniads (Gta sloka 9.15): les devas n'ont pas des intéréts anisigs comme
ceux de la mythologie grecque, ils sont legas d'une méme Personne.

adhi: adverbe et préposition signifiant au dessashaut, avec pour contraire adhas
(en bas). Voir I'entrée para, adjectif et prépositvec le sens voisin de hors d'atteinte.
Adhika signifie supérieur, excellent et aussi posté. Adhi désigne ce qui est au
sommet (Kta), ce qui prédomine, ce qui transcendaksdrami brahma parame



svablavo'dhyatmam-ucyaté (Gita 8.3), "adhi-bhitar ksaro bhavai purusasca-adhi-
daivatami (Gita 8.4) — L'inaltérable supréme est le Brahman. Céisbn, la condition
qui transcende le soi. Ce qui prédomine dans latwre est sa condition périssable ou
changeante. Ce qui transcende le divin est la ReesoPour bien saisir le sens
complexe de cette déclaration, se reporter a laitiéh de bhi, bhava, bhita et kara.
adhvaryu: bthmapa officiant dans les sacrifices, ayant pour spééide mesurer l'aire
qui doit étre nettoyée et préparée pour y procééeiter certains textes rituels autres
gue les hymnes. Selon le Rig Veda c'est aussiMagh qui presse le soma (Rig Veda
livre 2 hymne 16 par exemple). Son nom nous dit@est probablement lui aussi qui
abattait la victime quand il y en avait une. Pdamk sensible qui s'offusque de I'acte
de violence perpétué dans un sacrifice animal oe u#rivé du verbe dhw frapper,
blesser) est un euphémisme puisqu'il signifie celuine heurte pas. Le choix de ce
mot ne reléve pas d'un humour macabre mais rappelelui qui croit dans la
transmigration que I'animal sacrifié accede a utoatson meilleure.

ahakara: l'individualisme, la conscience de soi en guitndividu ou entité distincte
du reste de la création, pourvu(e) de qualités. @ertindiquent les racines du mot -
aham (je) et &a, qualificatif de ce qui fait dérivé du verbe k I'ahaikara c'est se
manifester en disant: "C'est moi!" (voir I'entrés™ pour plus ample développement).
Se faisant on est afiaita, ce qui peut étre traduit par égocentriqueividdaliste ou
agissant a titre personnel. Le contraire est eka-st la situation correspondante est
eka-stithi: l'unicité du Brahman. L'afidira est l'identité et les gas sont les aliliaras

de base. Chez une créature vivante dotée de péabéeara a son siege dans le
mental (voir entrées manas et citta). Ou seraliier plus bas? Poursuivant sur le ton
de la plaisanterie, on peut aussi dire avec lal&ttba Upardad que celui qui dit
"aham karomi" (je fais), en parlant de ce que &®B¥ organes, ajoute une pierre a son
karma en assumant la responsabilité de I'actasad/yavec son humour habituel, définit
I'ahaikara comme la réduction de soi-méme a ce qui se érentre la plante des pieds
et le sommet de la tét8anti Parva — discours a son fsika). L'image de la naissance
de Brahm sur le pédoncule d'un lotus lié par un cordon dind#biau nombril de
Narayana symbolise la prise de conscience de l'univaetie prise de conscience n'est
pas sans danger si elle est excessive puisqueuodsansfert d'une part de soi dans
l'actuel, de méme que la procréation, comme leYdyati dans I'Adi Parva, est un
transfert d'une partie de son coeur (siége de ).ane véritable identité nous dit
Yajflavalkya dans le fhadiranyaka Upanishad (2.4) egitihan. "Lorsqu'il s'en va, il
n'y a plus de connaissance et le corps se dissoudlénents qui le composent.”
(2.4.12) C'est la conscience de ce qu'est un homneevache, un ver de terre ou une
cruche a eau qui donne corps a ces choses. Saplaldhakara n'est qu'une identité
d'emprunt ou un "faux ego" comme dit Swami Prabbapdans ses commentaires de
la Gita, on est souvent tenté de le traduire par egoidniaés cette traduction est
réductrice. Un autre mot, asmiest plus souvent utilisé dans ce sens, bien que
fondamentalement il soit synonyme du précédent.eBat "aham asmi" signifie
simplement "je suis" et bien souvent dans les segteomet I'un ou l'autre pour faire
plus court (dans laf& notamment). Asmitest cet état d'esprit focalisé sur I'existence
a la premiere personne du singulier, i.e. I'egat@me. Patanjali dit dans ses yoga-
sitra (2.6): ‘drig-darsanasaktyor-ekagtmat-iva-asmit" — I'egocentrisme (ou
I'individualisme) est I'dentification de l'instrumtede la vision avec celui qui voit. Je
pense que cet aphorisme met en lumiére I'étroithsgmint de vue de Descartes dans
son "cogito ergo sum"”. Il présente aussi l'int@€tjuxtaposer les deux mots agmit
(résidence dans le "suis") a&tmata (résidence dans le soi — voir I'entr@ean ci-
dessous).



ahims: I'abstention de toute forme de violence par laspe, la parole ou l'acte. C'est
un des piliers du dharma avec la vérité, la modesttia générosité. D'autres qualités
fondamentales telles que le respect, la droitarsjrhplicité, la tolérance, I'équanimité
et le rejet des passions, n'en sont que des doesll& enter de convaincre autrui qu'il
est dans l'erreur est une forme de violence soywatifjuée de nos jours au nom de la
bienveillance. La @ recommande de s'en garder.

Airavata: I'éléphant issu du barattage de la mer teviicule d'Indra et géniteur de la
tribu des éléphants.

aksara: ce qui est inaltérable, mot issu du verkar Isignifiant couler, glisser, se
dissiper, lui-méme dérivé daiksingifiant détruire, tuer. L'Adara est le Brahman et la
Personne du Brahman, la syllabgh Qvoir entrée enkara) qui évoque le Brahman. Au
sens commun l'alra est la lettre de l'alphabet parceque dans céaijue langage
(sanskrit) cette lettre ne peut étre décomposépienque ce soit de plus élémentaire.
C'est parce que la syllaberrOexprime l'acquiescement au Brahman et le vceeu de
s'élever vers le Brahman, qui est I'Inaltérable @erellence, qu'il fallait une lettre

unique (un akara) pour I'écrire:3. Dans le méme état d'esprit chaque lettre de

l'alphabet sanskrit a une signification propre et sdon produit est sensé aider
intuitivement a le comprendre. Par exemple leseedont la racine comprennent une
consonne gutturale k,c, g, expriment souvent dactie mouvement, I'expressioni,k
car, kam, gam ... Les verbes commencant par la cagseront souvent un rapport
avec la position: w, vrit, vas, vk... (faut il inclure vid qui exprime un positionnentgn
du fait de la compréhension de la situation?) Adgelle a est souvent associée l'idée
de commencement, d'acquisition (ad, ap...) et auaioaiorsqu'elle est le préfixe d'un
verbe celle de privation. Parmi lI'ensemble desdettakara est la voyelle parceque
c'est elle qui fait le son (elle est dite svarmsprit du son), tandis que la consonne ne
fait que I'habiller (elle est dite: vyanjana: ellenne une forme, une apparence). Ce qui
est altérable @ara) subit des modifications (dita): cela se dissipe comme un nuage,
s'écoule comme l'eau, fond comme la cire ou sendgase comme le corps et le mot
ksara est employé comme une métaphore pour désigeathoses. Cette définition de
I'altérabilité nous ramene a la distinction fondatate entre étre dans I'absolu (as, sat)
et dans le transitoire (bhu, dMa): l'existence des créatures es{ati bhava" (Gita
8.4); la cause primordiale des choses est "sasegteffets qui sont par essence des
modifications impermanentes sont "asat". Notons gjudans les cas des lettres de
l'alphabet akara est synonyme d'acchedya (insécable), il n'‘erpas de méme du
mantra supréme que le &itogya, le Mndikya, le Taittitya (5°"®anuvaka) et autres
Upankads, se complaisent a diviser en 3, 3 ¥2 voirettdete L'explication en est
donnée sous l'entréaifBara.

aksauhin: une armée de 218700 combattants composée derfpoogode chars,
éléphants, chevaux et fantassins exactement danspgorts 1:1:3:5. L'élément de
base de lI'armée est le pathi autour d'un chasenhsétiples sont des puissances de 3 du
nombre de chars, jusqu'a fkimi (3") comprenant 2187 chars. Unesalthirt est une
armée, probablement utopique, de lGkimfs. C'est aussi un multiple de lahini
(dont le mot akauhini est issu), qui elle est une armée avec afsqs).

Alamvusa (ou Alambuwa): un Bksasa combattant dans I'armée de Duryodhana.
Amaravat: la cité d’'Indra dont le nhom dérive du verbei fmourir) comme le mot
anrita ci- dessous. Amavaf est littéralement le domaine de ceux qui sontgiftat)
d'immortalité. En toute rigueur ces étres supésing sont pas immortels mais leur
existence temporelle sous cette forme est 365piois longue que celle d'un humain
puisqu'un de leurs jours correspond a une de no&esn



Amba, Ambika, Ambalika: les trois filles du roi de &t (la ville qui brille, la moderne
Benares, capitale de Kosala) enlevées pasnid pour les marier a son demi-frére
Vicitravirya. Ces trois noms peuvent étre utilisés commedmsemes affecteux au
sens de mére et sont probablement apparentés aambat |'eau.

Ambaifsa: roi mythique surtout connu comme un dévot deisauvé par le disque
Sudasana de la colere de Duisa (voir entrée Duasa). Fils du roi [Mbhaga et arriere
petit fils de Vaivasvata Manu (Bbavata Puma 8.13.2 et 9.4.13), il aurait par ailleurs
conquis la terre et offert tous les royaumes can@uix bihmajas officiant a ses
nombreux sacrifices (Dna Parva section 64). Le mot ambara, dérivé probaoie
d'ambu, désigne une vaste étendue, l'atmosphérnéetbar, donc Ambaga est le
Seigneur des cieux (les regles daghi interne changeant $edeisa ens).

anita: I'élixir d'immortalité, ce apres quoi I'hum#ncourt depuis que le monde existe,
mais qui dans l'absolu est une utopie comme nee asde rappeler Bratirchaque
fois qu'on en exprime le voeu.sdu, Maitre de l'illusion, ne pouvait manquer d'ssli
celle-ci pour donner un but a l'activité des destiasuras dans le mythe du barattage
de la mer de lait.

Ananta: le aga sans fin sur lequel reposesiMi, aussi nomm&esa (voir cette entrée
du lexique) car il est le résidu quand l'univers @struit. En termes scientifiques
modernes il est I'ADN de l'univers ou sa banqudateées.

Andhaka: voir Stvata.

angada: large bracelet porté a l'avant-bras paruesrigrs, dont le nom est issuidja
signifiant un membre, souvent un bras ou une jambe.

Angada: un des singes ddrRayana, fils de \ali, qui aimait porter des bracelets.
Angaraparna: roi gandharva, dont le nom a un rappat & feu (agni) et le charbon
(angara). Vaincu par Arjuna dans une section deli’Parva, il lui offrit des destriers et
il recommanda Daumya comme prétre a Yudhishthira.

Angiras: celui des saptas qui nait de la bouche de Brafnorigine qui le destine tout
naturellement a contribuer a la création des VeQadre Sadha et Satles filles de
Daksa, il épouseSraddra (dont le nom signifie foi, confiance) qui engentinenorable
Brihaspati, le prétre d'Indralokaraddm est fille de Kardama né de l'ombre de
Brahmi. Dans le Rig Veda #giras est le prétre officiant au sacrifice, lerhfdisant
les oblations. L'analyse de l'origine du mot Angjiest une bonne legcon de sanskrit en
soi. En effet il a pour racine le verbe ag qui Bigree mouvoir tortueusement comme
un serpent (aga), mais aussi comme le vent ou colarfel et c'est de ce verbe que
dérive le nom du feu agni.nfyara est un charbon, ce qui suggéere ngiras est celui
qui brdle ce qui I'entoure par son austérité (tapasest une énergie qui consume et
purifie — voir cette entrée et aussi dans le téxygopos d'Agni) ou par son souffle,
puisqu'il sort de la bouche de BrahmPar ailleurs le Bhadagnyaka Upaniad
(Brahmana 3 vers 8) nous dit a propos du souffle vitadifpj: "il est dans la bouche et
il est I'axgiras parce qu'il est I'essence (rasa) des menfaiga) du corps”. C'est un
jeu de mot typique de ces textes, mais qu'il nefgas prendre a la Iégére, comme un
trait d'humour gratuit pour détendre l'atmosphéZ&est en fait la conclusion du
Brahmana: le souffle vital est I'ame du corps, sans luistdes organes dépérissent.
Sans \iyu qui est leur souffle, les autres devaslifya qui est I'eeil etc..) dépérissent,
car le corps est un univers dont les organes ®ndévas. Mais aussi, se doit-on
d'ajouter, sans Agni qui leur apporte les offrandies sacrifices les devas dépérissent.
Pareillement, sans le feu de la digestion sxaiara agni) qui brdle les aliments, le
corps dépérit. Enfin, point qui n'a pas été dévyadopous I'entrée Sarasiyda parole
(vac) est un feu alimenté par le feu intérieur (le reérakvanara agni) et par le vent
dans le soufflet des bronches (dixit le grammaif@imini —voir sous l'entrée su), c'est



la forme la plus élémentaire et la plus typiquentembaine d'action, le premier acte de
la création (Bhadainyaka Upaniad, B&hmana 2). Dans de nombreux hymnes
(hymne 31 du livre 1 du Rig Veda par exempl@pihas devient un qualificatif d'Agni
lui-méme.

afjali: Le verbe afj signifie oindre et afijali éueqdonc une main ouverte en coupe
pour appliquer ou recevoir un liquide. Un ascétant d'aumones (bhaik) ouvre ses
mains en coupe c6te a cbte pour recevoir sa nowgriPar contre lorsqu'on ouvre ses
mains en coupe pour offrir de I'eau @ry&, aux pitis, ou a un hoéte qui le mérite, on
parle d'arghya par référence au fait de mériterbgzargh, lui-méme issu de arh: étre
capable, mériter — voir ci-dessous). Quant au gasti fait pour exprimer son respect
c'est l'afjali mais aussi la prosternation (namdkjita-afjali vepamanak Kiriti
namaskitva ...prazamyd — Arjuna joignant les mains et se prosternantaoif
obéissance aisna (Gita — sloka 11.35). Comment expliquer que de nos joufgdla
soit assimilé au geste chrétien de joindre les sngsume contre paume, alors que
méme les Musulmans, qui cohabitent avec les Himdkmuis plus longtemps, les
ouvrent cbte a coOte? N'est-ce pas un exemple rdtdté des mceurs par la
colonisation? Une fleche afjalika (de nature afijabt-elle en forme de coquille
bivalve ouverte ou fermée, ou simplement ointe i8AuSelon sa description dans la
section (67 sanskrit — 91 dans traduction de GandulKama Parva ou Arjuna coupe
avec elle la téte de Kigat sa téte est large et trachante comme le rassoremanche
est tres long (voir entrégaepour une discussion sur les fleches).

arghya: offrande de bienvenue, la plus simple é&tali¢ d’'eau, pour se laver les mains
et les pieds puis pour se rincer la bouche et saltdéer. Elle est une marque de
deférence pour le visiteur puisqu'arghya (du veattg signifie "a celui qui meérite".
L'arghya rituelle aux piis s'appelle tarp@a (du verbe rip: rassasier, rafraichir,
satisfaire). Le mot hindirati (qu'on trouve orthographié arhaitithi...) n'est pas lié au
verb arh, bien qu'il s'agisse d'une offrande awuxli non pas d'eau mais de lumiéere
(chandelle élevée), au cours de la puja qui leuneessée a la tombée de la nuit (le
terme sanskrit correct esftatrika, i.e. relatif a la nuitatri).

Arjuna 31@?[: fils cadet de Fhdu et Kuni, engendré par Indra. En arriere plan de

l'intrigue dans le monde des hommes, il convienselgappeler que le Malbharata
raconte le déroulement d'un sacrifice ordonné pamnl, tout comme le &nayana
d'ailleurs. Tous les devas et asuras ont été ceorvi¢ participer et pour se faire ils se
créent un avata. Arjuna est celui d'Indra. Ce n'est pas lui nsais frere ainé, I'avata

de Dharma qui préside aux sacrifices dans I'histein tant que roi. Mais le fait
gu'Arjuna soit le vrai héros de I'histoire, pumsaeproche et toujours vainqueur est un
hommage a Indra. Ce nom d'Arjuna signifie blanesttaussi celui d'un arbre. On dit
qu'il signifie que ses actes sont blancs, c'esteashns conséquence pour son karma
parce qu'il agit sans intérét personnel. Mais umayse étymologique amene a le
rapprocher de l'adjectifrjava signifiant honnéte, sincere, qui comme arjdéave de

la racine verbalgj (dont arj est la forme renforcée pour la conjsga): tenir ferme et
acquérir. Comment arrive-t-on de l'idée d'acquaricelle d'étre honnéte et sincere?
Sans doute cette qualité de sincérité est-ell&ldw succes (lai dit que la moralité
est la force du conquérant), ce qui explique ldgseaunoms du héros. Ceux-ci sont:
Dhanafjaya, le conquérant des richesses; Falguné&Phalguna, celui né sous
l'ascendant de I'étoile Falguna; Gkeka, le conquérant du sommeil (allusion a I'éveil
spirituel) ou, selon d'autres, celui a I'abondasttevelure; 3nu, l'invincible; Kiritin,
celui qui porte un diademe; Kauntaya ou Kauntegdijl$ de Kunt;, Krisna, celui au
teint sombre; Btha, génitif de Prith i.e. le fils de Prith, autre nom de sa mére;
Savyaschin, celui qui tire a lI'arc des deux mains; Svakena, celui au char duquel



sont attelés des coursiers blancs; ¥tbh, celui qui combat avec honneur; Vijaya, le
vainqueur. On trouve aussi le nom Vibdu (dérivé de Vibit, le splendide)
orthographié bhatsu et il prend alors le sens opposé de révipttansa splendeur est
révoltante. Dans la joute oratoire si profondéniedienne qui I'oppose a son frére ainé
dans les sections 68-70 du KarParva, Arjuna adresse des reproches bien sentis a
Yudhisthira puis, par contrition pour lui avoir manqué mspect, il se vante de sa
propre valeur: "En un instant je peux détruire geivers. J'ai détruit la moitié de
I'armée de Duryodhana et personne ne peut me eding nom de dhu mérite aussi
une note linguistique: formé a partir du verbevpitcre) et du suffixe nu, il signifie
que celui qui le porte est a la victoire ce quenMiest a la présence et au travail. Si
Krisna utilise si souvent les noms Partha et Kaunteya tiurs dialogues (au lieu de
Pandava comme il se devrait par référence au pére utiajj c'est que Kunti est leur
lien de parenté. Les Pmias nous parlent des sages Nara @tiyéna, vivant dans les
Himalayas (leur ermitage serait & Badrinath) etqokalivre du Mahbharata
commence par cette salutation au Seigneufiydna, a Nara le meilleur des hommes et
a Sarasvatla déesse aux flots abondants. Il est évidentrjuiA est un avata de
Nara tandis que Ksna est Nirayana Lui-méme (ou son avab selon ce qu'il plait a
chacun de croire). Un texte @anti Parva (section 342) le fait d'ailleurs dir&sna

et ils sont appelés par ces deux noms dans plassegnes de combat a Kugeta.
Alors quelle signification donner & ce couple ire@ple? Je pense tout simplement
celle de l'alternative éternelle entre pitivet nivritti, de la double présence deg et

du Pararatma dans le cceur de chacun selon les Ujaalsi dont la @a et les Vednta
sutras. Nara est le bras deriyana.

artha, Ema et dharma: le "groupe des trois" centres déntdrumains (kratu:
littéralement propos, resolution, ou varga: divigjoqui sont le profit, le plaisir et le
devoir. On leur associe souvent rs@k la volonté de libération, mais les trois
précédents sont des intéréts personnels (egoagggjitandis que la libération (mukti)
est sensée étre le résultat du désintéressemeld ebnvoiter est quelque peu
contradictoire. Du point de vue linguistique (ce gst le centre d'intérét d'un lexique),
la nuance entre artha eirka est subtile. Les verbes kam et arth signifiens tdeux
désirer mais le second ajoute la nuance de s'effafobtenir. Kma est le désir de
jouissance (bhoga) des sens et souvent le amoh lest employé dans le sens de bhoga,
guand ce n'est pour prononcer les mateakami comme Kisna. Artha est le désir du
mental de parvenir a ses fins, arthi est un quémandt artiya désigne ce qui est
requis (tat arthtya karma sat ucyate Gita). Par ailleurs le nombre de ces kratus ne
manquera pas d'inciter a faire un rapprochement aeti des qualités de base de
toute entité du monde réel: lesngs (voir cette entrée). Il ne fait aucun doute que
s'abandonner au plaisir est une activithdsa car elle engendre I'ébriété et I'addiction
(pramada — Gta 14.8). La recherche du profit entraine I'nyperatgi(pravitti, asama)

qui sont le propre d'un comportemefijasa (Gta 14.12). Enfin chercher a accomplir
son devoir moral en toute circonstance est le prdprcomportementitivika.

Aruna: I'Aurore au masculin, fréere de Garuda, tous deéx de Kayapa et Vina.
Aruna, au teint rougoyant, est un enfant prématurégpeisselon la légende, il sortit de
son oeuf avant I'heure (Virmaétait ovipare). A tout précurseur tout honneuanihonce

la venue de l'astre du jour puisque, étant sorgeuili apparait avant lui au firmament.
L'aurore sous son aspect féminin porteuse de |adl@spoir et de richesse, se nomme
Usa ou Wsas. Elle est soeur dégdityas et de Rri, la Nuit. Les Thais confondent la
déesse kh (Aruni) et son pendant méale Ara, ce qui est une tendance assez générale
chez les Buddhistes. Dans ce cas particulier, tdusmn est |égitime car dans les
hymnes du Rig Veda (hymne 1.48) elle est évoquistaat les chevaux au char du



Soleil, puis conduisant ce char, "faisant la luedletache a priori masculine. Dans
d'autres hymnes l'aube est dépeint comme un coussieun faucon du nom de
Dadhiki (Rig Veda 4.38, 4.39, 4.40).

as / bl / vid: il existe trois verbes pour exprimer I'deisce en sanskrit, selon qu'il
s'agit de: (i) l'existence dans l'absolu, le faétre@ concu, compris comme vrai,
incontestable et le restant pour toujours et a igntpi se dit sat (racine verbale as,
conjugaison au présent asmi, asi, asti,Isratia, santi, participe présent sat); (ii) le fait
d'étre présent dans le réel, actuel, né et vouévanit quelque chose d'autre dans le
futur, qui se dit bhava (racine verbaleupltonjugaison bhawmi, bhavasi, bhavati,
bhawamah, bhavatha, bhavanti, participe passétarsignifiant aussi créature, participe
présent bhavat); (iii) le fait de se trouver, dgosaduire, d'étre une éventualité connue,
I'expression "il y a" en Francais, qui se dit vichiaa (racine verbale vid, au présent
actif — "il trouve"- vindati et au passif -"étreotivé" - vidyate). Troislokas de la @a
illustrent particulierement bien la différence dgndication entre as, hhet vid. En
supprimant les liaisons de prononciation pour lesdre plus intelligibles ils
s'énoncent: Na asata vidyate blavai na ablavas vidyate satd" - ce qui est
impermanent n'a pas d'avenir et respectivemeniy irpas d'absence pour ce qui est
permanent §oka 2.16) ; &jak api sat sambhami aham" - bien qu'étant
fondamentalement non-né je me matérialiteké 4.6) ; 'ha tu eva ahaniju na asa:

na tvan na ime jana-adifph na ca eva na bhayizmai" (asam est l'imparfait du verbe
as et bhagiamah le futur de bh)— jamais je n'ai pas été, ni toi ni tous ces rois
présents, et jamais nous ne cesserons de devéloka 2.12). L'existence (sat) se
manifeste comme la conscience, la connaissandemiigre qui illumine le corps, ce
qui a été exprimé notamment par cette tirade dwrYdpda et du Bhadiranyaka
Upankad (1.3.28): dsato m@ sat gamaya, tamasodrjyotir gamaya, mityor ma-
mritam gamaya— de l'inexistence conduis moi a l'existencel'id@orance conduis
moi a la lumiere, de la mort conduis moi a I'immabété." Concernant la création, ce
magnifique Uparsad comporte aussi la parabole suivantaliBrapa 4): "Au début
existait seulement le Soi sous la forme d'une pEEsdtma eva agraisit purwa). Il
regarda autour et vit qu'il était seul. Il eut petipour tromper sa peur il dit : Je suis
(aham asmi Puis il comprit que puisqu'il était seul il rdyait rien dont il puisse avoir
peur. Néanmoins il se dédoubla pour créer sa meitee.." Les consonndset s sont
souvent interchangeables en sanskrit selon lesofigi phonétiques et les s des mots
sanskrits sont remplacés par des h en parsi. Ansju'on dit "je" (aham) c'est pour
manifester qu'on esti{au as). Malheureusement ce faisant on cherchglane ou on

se touche du doigt: c'est l'alkara, le péché originel en quelque sorte, la prise de
connaissance éronnée de soi. Il reste encore bgawdcdire a propos du mot sat et de
ses dérivés, dont on trouvera quelques éléments lsmirée "sat, asat, satya" de ce
lexique. Pour information complémentaire a propedalsignification philosophique
du mot blita, consulter I'entrée taratna. Mais ce qui mérite d'étre ajouté ici est que,
lorsqu'il s'agit d'une créature vivante, le mofithhest souvent improprement utilisé
pour désigner au travers de "ce qu'elle est deve(me plus rigoureusement de
I'apparence qu'elle a prise) I'entité habitanoigs. A tel point que le mot en est venu a
étre utilisé pour parler d'un fantbme ou une créatantastique. La créature matérielle
qui nait et se reproduit est tantot appeléatdlet tantot jana (du verbe jan: générer ou
naitre selon le mode de conjugaison). Je me suwigeso fait le réflexion qu'il était
curieux que le verbe as ait un impartait, un passé simpksa et méme un participe
présent sat, car pour ce qui est il n'‘est pasg#ysrésent que de passé ou de futur. On
ne devrait pas traduire sat par existence, car negnfiancais ce mot a une connotation
de durée limitée. On devrait dire étrence ou toupkement I'étre, car étre n'est pas une



condition (ce que suggere étrence). Bhava eststenge telle qu'on la concoit en
francais et bfiva est la condition (sociale en particulier —vaétte entrée pour plus
ample discussion).

asura: nom des étres spirituels nés sous les agspionbinées du sattva et du rajas,
antonyme de sura. Le mot sura, auquel on attriloug macine le verbe sur (avoir un
pouvoir) désigne le deva (celui qui est divin). €egant le mot sura est moins souvent
utilisé que deva pour désigner un pouvoir spirihérdéfique (su, svah), et le verb sur a
sans doute été forgé spécialement pour lui trounerétymologie. Mais il vaut d'étre
mentionné car il est la racine dar$a. Par contre asura a pour origine certaine fieeve
as, donc un asura est cette entité qui existetisgdiement, indépendemment de tout
contexte spatio-temporel. Un asura est une persdiviiee au sens de spirituel ou
supranaturel (en aucun cas une personne sans poumsignifiante, comme
"inexistante", sens que prendrait le mot s'il dditide a-sur). Mais par rapport a leurs
freres devas au comportement puremaettivigka, les asuras sont entichés de leurs
pouvoirs, ce qui fait d'eux des démons. Les enfdet®anu et Diti sont des asuras
tandis que ceux d'Aditi sont des devas, mais itde@méme pere Kgapa. On trouve
aussi souvent le masura dans la littérature, notamment dans la sed6ode la @&a:
grammaticalement I'ajout d'un a au mot asura drufe sorte de génétif, ce qui a la
qualité¢ asura. Il désigne donc une créature démoaja qui présente des
caractéristiques du démon, parmi les humains pample. Kisna définit la personne
asura comme orgueilleuse, insolente, préte a nuoar psatisfaire ses intéréts,
coléreuse, violente, ignorantdoka 16-4). Un autre texte dit que l'asura esticadil
brille dans 'obscurité tandis que le sura brilémsl la clareté du jour (la connaissance,
les Vedas, qui est pratiquement synonyme de sgiitéuet divinité). Certains ont fait
le rapprochement entre le mot asura et Ahura-Mdedagm de la divinité présidant au
sattva dans 'Avesta, le saint livre des Parsisq@striens). On ne peut nier que les
Médes ou Perses d'origine Aryenne qui fondérert asfligion fondamentalement
dualiste (dvaita) remplacaient systématiquemens Ipar des h dans les mots sanskrit
(Sindhu, nom sanskrit de I'Indus donnant par exerihdu pour désigner le peuple
qui habite au dela du Sindhu). Il ne convient sbmge pas d'en tirer d'autre conclusion
gue la parenté des deux cultures. Dans le "Sharfattégopée des rois de Perse écrite
par Ferdosi, j'ai noté que les dieux des Hindus appelés asuras, ce qui vient etayer
I'hypothese que les deux cultures sont sceurs etr@as.

asva: un des noms du cheval, dont l'interprétatiestmpas simple. S'il dérive du verbe
as pour parvenir a, obtenir, maitriser c'est sansteldlanimal qu'il convient de
dompter. Comme il est dit dans l'introduction,xlste bien d'autres mots pour cheval
en sanskrit, ce qui se comprend car cet animal est umguwéte qui a bien aidé
I'hnomme a maitriser son environnement. Le Brilnadyaka Upagad commence par
une évocation de I'ssamedha (voir ci-dessous) qui est un symbole dedfte de
l'univers au Brahman. A la fin du premiebmana (verset) il est écrithdyo bhutd
devin-avahad-wji ghandarvin-arva'suran-asvo mangyan” - Devenant (i.e. sous
I'aspect de ) celui qui hénit (haya — qui émetam fort, qui réjouit) il porte les devas,
sous son aspect impétueux {mjles ghandarvas, sous celui du coursier rapide)a
les asuras et en tant que celui qu'on domgtejdes humains.

asvamedha: le sacrifice du cheval. Le mot medhargétdéssant parce qu'au masculin
c'est le sacrifice et au féminin (meéflic'est la compréhension, tous deux ayant pour
racine le verbe midh (ou mid) signifiant faire wassociation.

asvattha: "sous lequel peut se tenir un cheval", sappliquant aussi bien au banian
(ficus bengalensis) qu'au pippal (ficus religiosdgux types de figuiers qui ont par
ailleur chacun un nom spécifique en sanskrittgvepippala). Leur signification



symbolique est double. En se divisant a l'infinb&ian symbolise la ramification des
activités et des créations dans le Brahman (v &ction 15lokas 1-4). Mais ce
banian des activités doit étre coupé avec la hdeHa déterminatiora§angasastrena
drdhena chid car il matérialise la source de tous les ma®es nombreuses racines
solidement ancréessyvirudha-mulam- Gita 15.3) dans le sol et sa tendance a
s'‘accrocher a d'autres arbres sont le symbole ippadal'attachement au matériel.
L'activité est I'expression de l'individualisme letbanian en est le symbole criant
(comme le rappelle le Garuda Purana Ac. Kh. 22&8hcretement: 1) la graine du
banian comme celle de presque tous les figuiedggeloppe volontiers au creux d'une
branche d'un autre arbre puis en croissant il gieason hote; 2) la multiplication de
ses branches et de ses racines, incomparable dangghe végétal, matérialise
parfaitement le concept d'individualismeifipaktva) et Iignorance de l'unité (ekam)
que Krisna stigmatise comme I'expression d'une conscien@sigae (section 18
shlokas 20 et 21): "cette connaissance qui coriQait en termes de différence”. Le
banian est une forét a lui seul et la forét dassUpansads et les Panas symbolise
une multitude de pdles d'intéréts poinaj dans laguelle elle s'égare. On en revient au
concept quedtman, en s'impliquant dans le monde réel des &esiydevenaniya), se
disperse et oublie qui il estbdhu sym!" (Chandogya) — Que je sois nombreux!,
"sarvata: panpi-padam tat sarvato' s-siro-mukhanti (Gita 13.14) — Cela qui a partout
des mains et des pieds, partout des tétes, deseyales bouches. Son intelligence est
alors détournée de l'essentiel par layin la forét, le banian symbolise donc cette
maya. Le foisonnement des branches du banian est sysiolique a la fois de celui
des péles d'intéréts du monde réel (asat,rjprakaya), et de celui de la créativité de
Brahma et des hommes (s&kalpa), tous deux sources d'égarement. C'est pacéde
banian est un arbre qui se divise et entoure gguppose que le mot wadérive du
verbe vit (il devrait s'appeler vrata). Ajoutons que l'amldaite par cet arbre, dans
laquelle peut se tenir un cheval pour se reposeméme parfois un troupeau ou un
conseil de village, symbolise lignorance qui e%tbdence de Iumiere. Mais
parallelement a ce point de vue négatif du bamartrouve dans les Pawas(Brahma-
vaivarta Prakti Khanda — histoire deaSitri) I'idée que l'arbre de la dévotion entoure
puis remplace l'arbre de l'activité matérielle. Uamme se doit d'étre dévouée a son
époux et dvitr1 I'était profondément a Satyav Le 'suddh jyaetha purnima” au mois
de juin est un rituel observé par les femmes maméasistant a entourer le tronc d'un
banian avec un fil de coton et a lui rendre homnBge protéger leur époux. D'autres
textes (Brahma-vaivarta riéna-janma-khanda 29.44 to 46) parlent de l'arbre des
renaissances (geara-wriksa), idée corollaire a celle de l'arbre des acvitfui
décident du karma et de la renaissance de chainsi,gae de I'évolution comme les
branches de l'arbre du Mahkirat dont le Purgottama est la graine. L'arbre est le
foisonnement de la vie et l'univers. C'est suratbte que se tiennent aussi les deux
oiseaux du Mudaka Upaniad, symbolisantiya et le Paragiman, I'un mangeant les
fruits et l'autre l'observant.

Asvattraman (Asvatthama au nominatif): fils de Dmpa et Kipi. Il fut nommé ainsi
parce qu'il hennissait comme un cheval a la naigsaGe nom le prédestinait sans
doute a rester prisonnier de l'arbre des actiyitggu'a la fin du kali-yuga car ce fut sa
condamnation apres s'étre rendu coupable desgirees pour étancher sa haine des
Pandavas, le dernier jour de la bataille de Kuetka.

Asvins: Nasatya et Dasra (cf. Garuda Pur. Ach. Kh. 139.56)Ueneaux célestes, fils
de Sirya et Samj#, qui avaient pris la forme d'un cheval et d'umagat pour procréer.
Nasatya signifie celui dont on demande l'aide et Baselui qui accomplit des
prodiges. On dit que Samjfi{la profonde connaissance, la compréhension),i auss



nommeée Sargyu (celle qui se déplace rapidement: la nuée,Verg, ou la forme
femelle du vent), qui était fille de Tsa, ne pouvait plus supporter le rayonnement
intense de son époux (qui semble-t-il était leefrde son pere, mais comment éviter la
consanguinité a cet échelon de la création?). Aarési-t-elle un double d'elle-méme
appelée Cciya (I'ombre) et se dissimula-t-elle sous la formend'jument (séant bien
au nom de Sangu). Sirya comprit la supercherie lorsque @gh traita mal son beau
fils Yama et il se mit a la recherche de son épauggnale. C'est essentiellement a
cette forme chevaline de leurs géniteursydaest le nom du cheval qui rappelle son
inclinaison a la course) que lesvins doivent leur nom. lls sont les alliés d'Inéta
des dieux comme le cavalier est l'allié du rathassun char. Cependant ce sont les
Maruts qui constituent la cavalerie céleste d'lrthias ses combats contre les Asuras.
Alors que Les Vedas font I'éloge de la puissanseMaruts, dans les cas des Ashvins
c'est leur bienveillance qui est vantée. Dans lgpsaosmique du Vit ou les
principaux devas président & un sens, &g siegent dans les narines §Bavata
Pu@na 3.6.14). Par leurs génes maternels |&&n& sont aussi dotés d'une grande
connaissance et c'est pourquoi ils président a ddegine et autres sciences. lIs
protégent de l'infortune et de la maladie. Leur ifieatation cosmique est colorée: la
teinte pastelle du firmament a l'aurore et son esdment au crépuscule. D'une
certaine fagcon ces manifestations annoncent l&aret le départ du char du soleil, ce
qui suggere des chevaux, bien que dit-on le véhiftdus les dieux ont un type
particulier de véhicule) dessins soit un char d'or (Rig Veda livre 1 hymne 4Fgst

dit (par exemple dans I'nymne du Rig Veda 4.45) lgue char suit une trajectoire
circulaire au firmament, ce qui laisse a entendrésgprécedent ou suiventya, en
plus d'Arma et de toute une cour de déesses de I'Aube (hymdbdedu Rig Veda),
comme le roi soleil de France paradait entouréadeosr. Plus probablement leur tache
est de protéger les flancs du char dey8 comme ces guerriers décrits dans le
Mahabharata, qui se tenaient soit debout de chaque cot@awge sur le grand char
des roi soit sur deux chars plus petits, et qubeapin 'emmenaient loin du combat si
il était blessé ou son aurige tué. Les hymnes @urisl sont consacrés leurs associent
souvent lerishi Agastya, peut étre parce que son étoile (Camppest aussi
annonciatrice de purification, guérison, purificati D'une maniere générale il n'est
guéere approprié de chercher des équivalents deasdaans la mythologie gréco-
romaine, puisque les deux panthéons procédent deeptions incompatibles de
l'univers (le monisme ou advaitisme de l'une etilidualisme de l'autre n'étant pas la
moindre différence). Cependant lesviks pourraient avoir transmis aux Dioscures
trois traits de leur nature: le fait d'étre jumeads personnes compréhensives dont on
implore l'assistance en cas de danger, et desieeval'est a Asclépios, fils du Solell
Appolo, que les Avins auraient transmis leur connaissance de la crggleNe serait-
ce pas cette identification tardive qui ferait ¢éole mythe que les #vins auraient été
écartés lors du partage de ligm par les dieux? Mais, répétons le autant que
nécessaire, l'identité de toute divinité védiqueaeschercher au dela des conceptions
anthropomorphistes (de fonctions matérielles) dangine de leur nom. Celle d@n

ou du nom du chevakaa est le verbesaatteindre, arriver, puis par extension gagner,
dominer, voire perméer au sens de couvrir toulebcomme ['éclair. Etant double ils
sont la dualité, l'aube et le crépuscule annonizmivée du jour et de la nuit, puis par
extension le jour et la nuit eux-méme, le tempsyt @#re méme Nara etaNiyana
comme le laisse suggérer l'ode qui leur est adeesae Ayodya-Dhaumya dans I'Adi
Parva section 3.



- atiratha: un guerrier d'exception (ati) combattntchar (ratha). Voir a ce propos leur
liste sur le champ de bataille de Kurukshetra sébishma dans I'Udyoga Parva
section 166.

« Atri, I'un des septishis nés directement de Brahma, dont on se rappettout qu'il est
l'auteur de nombreux hymnes (la fonction originellen rishi étant de chanter des
hymnes) et que son épouse Anasdonna naissance a trois aras divins: Dattatreya
issu d'un ssa (rayon, parcelle) de Miu, Durnasa deSiva et Soma de Brahinll avait
demandé au Seigneur Supréme de I'Univers la g&deai donner un fils a son image
et tous trois ont répondu a I'appel. Nul doutelgjld firent pour rendre hommage a sa
sagesse, mais cette compétition latente au sdan Témurti fait I'objet de nombreuses
|égendes. A mon opinion elles ont pour objet deefaeéfléchir sur I'essence desuga
(leur origine): des états d’humeur au sein d'unenenéonscience divine, ce qu'en
francais on appelle des états d'ame.

- avasth: les états de conscience, que sont l'évagafja), le réve (sapna), le sommelil
profond (sgupti), la conscience pure dans le yoga (turya)Blibadairanyaka dit du
réve: c'est cet état ou on sait que ce dont ort gmuile crée soi-méme. "Dans cette
condition entre la vie et la mort on est conscird deux états de la personne" (4-3.9)

e avatfira, ansa et vyiha: il est préférable de parler d'une manifestasioms une forme
(marti) que d'une incarnation proprement dite cardeafras de V§nu ne sont pas
évanescents. lls résident en des endroits de leoix,csouvent indéterminés mais
parfois bien définis comme Kyapa qui est dans leafgla. Dans le Rmayana, Rma
n‘abandonne pas son corps sur cette terre maigmetdans les spheres célestes sous
sa forme humaine. Paradoma continue a errer sur la terre aprés avoir actosep
exploits, jusqu'a ce qu'on lui intime de se terantjuille quelque part dans les monts
des Ghats. Chaque awmat de Vinu "passe dans" le cycle temporel (c'est le ser@@ro
du mot avatra, issu de ava =vers le bas et tri= traversecoawns d'un yuga bien défini
d'un manvantara précis. Ainsi le huitieme akeatde Vinu, Krispa, parait a l'orée du
kali-yuga durant le régne du Vaivasvata Manu. Sédonanon, les avatas sont des
formes passageres desmi, donc desmasa (des portions ou plus poétiguement des
rayons de ce Soleil) au méme titre que nous tousc da différence que leurs
enveloppes restent en permanerittrika (consciente de leur divinité). Les different
poémes racontant 'histoire du rairRa ne manquent jamais cependant de relater son
désespoir et son mouvement de colére lorsciv@nd lui enléve sa bien aiméatH
Contrairement aux av@afs qui ont une forme matérielle avec une tachecpéére a
accomplir pour régénérer le devoir moral (dharmay vyiha sont des formes
fondamentales, des modificationghé) qu'll adopte au cours de [|'évolution de
l'univers. Elles sont au nombre de quatre: Saakar Celui qui préserve, Pradyumna
Celui qui désire, Aniruddha Celui dont la volonté peut étre contrée, Vasudeva le
plus Excellent. Mais I'emploi des termes "forme éniatle” pour parler d'un avat est
peut étre méme contestable et serait-il préférdblgarler d'apparition car certains
s'offusquent a l'idée que le corps désifa ait pu étre matériel. Les autres divinités ont
aussi desmasas, comme nous le font savoir lanyana et le Mahbharata. Dans la
section 31 de Asramavisika Parva (livre 15 du Mabharata), Vyisa énumere les
principaux asa qui ont pris part & son histoire. Il est bienc#jg® qu'une moitié de la
divinité reste aux cieux tandis que l'autre entamsdle corps d'une créature pour
participer & un évenement dans le monde matérighrda en l'occurrence a deux
amsa dans le Maibharata: Vidura et YudRihira et dans la section 30 du méme livre
I'atman de Vidura quitte son corps, émacié par urusgjostéere dans la forésama-
vasika), pour entrer dans celui de son double Yatlina. Tout le monde sait de qui les
cing Pandava, leur frere Kara et leur grand pére Bima sont desmsas et il est aussi



évident que Dfistadyumna est unraa d'Agni, mais qui aurait deviné qu'Abhimanyu
est celui de Soma, Diia celui de Bhhaspati, Avattham celui de Rudra et
Dhritarastra celui de son homonyme le roi des Gandharvaasd/yeste silencieux
guant aux dames qui participent a l'histoire. Cledta qui dans le Svargarohanika
Parva (section 4) nous révéle que Draupadi estdaleSr1, ce qui explique l'attention
particuliere que lui porte sna et sa conception asexuée dans un feu, maistoelaeé
aussi un peu étant donné le symbole de la filleogaume des cinq sens (Pancala) aux
cing époux.

avyaya: autre facon de décrire par une négati@radbman et &tman, c'est ce qui ne
passe pas (a-vi-i), ne disparait pas, ne meurtdoas, I'impérissable, le permanent.
avyakta: autre négation exprimant que le Brahmanl'aiman n'est pas contenu,
saisissable, compréhensible, visible, orné d'unendp autrement dit manifeste.
"avyakto'yam acintyo'yam avikaryo'yam celui-ci (I'atman) est insaisissable,
impensable, intransformable & 2.25). L'association des trois caractéristiqueséell

— manifeste, descriptible, modifiable — expriméegleesloka est trés importante sur le
plan philosophique. C'est pourquoi on dit couramngeie le Brahman est "sat" si on le
congoit comme non manifeste et "asat" si on le angous la forme de ses
manifestations, qui sont multiples, qui apparaigss@ transforment et disparaissent,
devenant de ce fait successivement vraies puisvraas. Le sens premier du verbe
vyafij, ayant pour participe passé vyakta, offre padaite illustration de l'intérét de
connaitre l'origine des mots pour apprécier leursseen effet il signifie décorer,
embellir, oindre et on congoit que le corps (dedé&jore I'ame (déhina), ce qui la rend
manifeste.

Ayodhya: l'invincible, nom de la cité du roida, capitale de Kosala, située au nord
de I'Uttar Pradepres de la frontiere avec le Népal.

A
Agastya: fils du saptgirPulastya et de son épouse Havirpfille de Kardama. Détruit
par Maladeva, il renait au cours du présent manvantara aten® et Mitra: ceux-ci
ayant été excités par Uiiaauraient fertilisé un pot de ghe&gastya est ce sage
inébranlable qui digére tout et considere "les dsitgs des choses du méme ceil". Cela
signifie qu'il fait preuve de cette qualité esseligidu yogin qu'on nomme san&@(bu
tulya(dagana) et qui consiste a ne pas étre affecté aumsidair les aspects positifs de
ce gue le sort lui réserve que par les aspectdifeedaamasistosna-sukha-dikha' -
identique dans le froid et le chaud, le plaisilagbeine. Ce trait de caractére ne doit pas
étre interprété comme de l'apathie ou de la réB@namais comme la marque
extérieure du recul dont fait preuve I'hdéte du coddatman, clairvoyant qui ne
s'identifie pas au corps qu'il habite. Apres adigéré un ogre que son frére servait en
diner a ses hétes puis qui l'appelait pour gqu'itesale leur ventre en les faisant
exploser, il digéra I'océan a la demande de BeahbAimsi celui qui était né d'un pot
servi de récipient a I'océan! On s'en doute leildétst pas anodin: "un sageabmana
sert le méme propos que tous les Vedas" ditnld. Son nom provient de a-ga
(inamovible, qualificatif désignant une montagnsans doute en raison d'un autre
épisode de ses exploits: il obtint par la ruse lgumontagne Vindhya cesse de croitre
pour faire obstacle a la course du soleil. Suretdrrs'est employé a civiliser les
populations dravidiennes vivant au sud du mont kyad(la frontiére naturelle entre la
plaine Gangétique et le Sud de I'Inde).
akasa: le premier des éléments (mdihata), qui est identifié tantbt a I'espace et tantot
a l'atmosphere selon le contexte. En effet le akaa est ambigu car il peut étre dérivé



du verbe ka (frotter, heurter, faire résonner) ou du verlag goriller). A l'origine le
mot était sans doute employé exclusivement dassre de ciel, qui désigne ce vaste
espace lumineux au dessus de nos tétes, puisiitd®mnonyme de kha (voir cette
entrée). La confusion est telle pour ceux dontaleskrit est la langue maternelle que
dans le Taittiilyopanishad (1.6.1) le makasa est utilisé pour désigner la cavité dans le
coeur ol siége la personne. Le premier versatiropanishad dit aussi "ce qui est
creux est #kasa". Ainsi lakasa de vaste espace lumineux enveloppant tout deusti
bien un tambour produisant des sons. Un élémerg @anosmologie ankhya n'est
pas associé a un seul "principe subtil" ou "po&dhftannitra); c'est déja un produit
deérivé plus complexe. Les fonctions dé&dsa sont de permettre le "potentiel son" mais
également de contenir les créatures et de les gnpréBlagavata Puina 3.26.34).
Autrement dit, il possede déja une fonction deétrént air (gyu) qui lui succéde dans
la création. Le Garbhopanishad défirikdsa comme ce qui donne place aux choses
(avalasa), donc l'espace, tandis qusyw est ce qui se meut, agni ce qui est chapias

ce qui est fluide et iiivi ce qui est solide. Cependaniyu est avant tout le
mouvement de l'air, le vent, et est plus ou moymosyme de souffle (pna), tandis
que l'atmosphere (antariksha improprement nomiak&ea) est le milieu ou le vent se
meut librement (@a shloka 9.6) et la propriété sensorielle intringede I'atmosphére
est la sensation tactile (en particulier celle métément). Ainsi lakasa, qui a l'origine
était I'espace lumineux contenant tout, deviniuielé subtil que nous appellons gaz en
Francais, dont les particules se meuvent indépemaginles unes des autres —(le
physicien dit qu'elles ont trois degrés de libedés I'espace), qui peut pénétrer partout
et en ressortir sans avoir subi de transformatigaunpremier degré) de contamination,
ce qui fait de lui la chose dans cet univers réelest la plus comparable asyu.
L'activité a lieu dans I'atmosphére spirituelle \dignu mais le vent n'est pas cette
atmosphere spirituelle (@ 9.6).

apsaf ou apsaras: nymphe céleste, aux meceurs légéeres. Pownmaer que les plus
célebres Urv@a, Rambla, Tilotttama, Menak sont desapsafs. Dans certains textes
Mohint est aussi considérée comme l'une d'entre elleh(Ba-vaivarta Ksna-janma-
khanda section 31). C'est dans leur nature d'@seséductrices et on ne saurait leur en
tenir grief méme si elles constituent une vraieédigtion pour les sages en méditation
gu'elles viennent visiter pour les détourner de ttharma. Mais souvent les textes des
Pumnas les présentent comme "de mauvaises femmesogtim'bien-aimé ni ennemi,
connaissant seulement leur plaisir et plus dangeeegjue des meurtriers” (méme
source section 23). Certaines sont des victimesvemSakuntai, dont I'histoire fit
l'objet d'une belle piéce de théatre de Kalidamrigine de leur nom est plus
mystérieuse car il les apparente aux sirenes:scelle se meuvent rapidementi)s
dans les eaux (appas) ou avec fluidité.

arya: issu du verbei (agir correctement, s'élever, atteindre), sodigrar le préfixe
affirmatif a — donnant ainsi le nouveau verdrequi signife faire I'éloge, le norrya
(m) désigne une personne digne d'éloge; estaljte@ une personne juste, morale,
observant le dharma. Le mot est parfaitement ddfins le premiesioka prononcé par
Krisna dans la @a (2.2), pour fustiger Arjuna qui se lamente sur sestin qui le
condamne a se battre avec toute sa famill&kutas tv kasmalam ida: visame
samupasthitam adarya-jusram a-svargyam asiikaram arjuna", i.e. "d'ou te vient
cette faute (indignité) qui s'empare de toi surcleamp de bataille, propre a une
personne dont les pratiques ne sont pas conforrzemarale (argrya), ni célestes (a-
svargya - ne conduisant pas au paradis) et podalisdamie (a-kirti-kara - faisant sa
mauvaise réputation). Le contrair@rgla est dasa, terme issu du verbe das: apporter la
peine, fatiguer. Par exemple I'hnymne 1 du livreu2Rig Veda, désigne les Dasas ou



Dasyus comme les ennemis des/as @Aryens), "ceux qui vivent dans la lumiere
d'Indra". Les dasas sont donc les tribaux barbguegynorent la morale, les infidéles,
les impies, considérés comme de nature démoniatusju'a la rédaction de la
constitution de I'Etat moderne de I'Inde, ils cep@ndaient a deux catégories
d'habitants: (i) les aborigénes vivant dans |&tf@t ignorant la civilisation appelés
adivasis (, (ii) les hors-castes ou intouchables ami ban de la société parce que leurs
ancetres et leurs occupations traditionnelles avaauvaise réputation, appelés dallit
ou harijan. La contrée située entre la chaine desaldyas et celle des monts
Vindhyas, est nomméaryavarta car c'est le coceur du pays Aegas. Elle inclut en
particulier la plaine située entre les fleuvesi§aaet Yamum appelée doab (nom qui
lui aurait semble-t-il été donné par les envahiss®oghols puisqu'il vient du Perse).
asana: la position assise a une signification symbe| a savoir que le lieu ou I'on
s'assoit est celui ou I'on s'établit (voir entréreailes entrées Aya, yoga et upagad).
D'un point de vue plus pragmatique, on s'assoitlswol aprés l'avoir nettoyé et
eventuellement recouvert d'herba&wet d'un tapis. Les positions assises du yogih son
au nombre de huit ou neuf selon la source et imphdttoutes un port droit du corps,
de la nuque et de la téte. Elles different pardsitpn des chevilles par rapport aux
cuisses, a l'anus et au pubis. Le point médiaredas deux (le périnée) est appelé
upastha (ce sur quoi on s'asseoit), ou les spateslsituent le mMadhara cakra (le site
de la racine). Chaque cheville sous l@ladhara c'est siddh@sana, sous chaque fesse
c'est go-mukhasana, sous chaque cuisse c'est svastika, sur chaigse c'est padma
(pas facile), lI'une contre l'autre devant le selestcbhadrasana (encore plus
acrobatique). La pression exercée par les chewlleses parties du corps est supposéee
avoir un effet curatif. Presser son nombril avexcrtains est supposé effacer les maux.
Mais ce qui importe le plus est d'étre assis caoabbement (sukhasana). En aucun
cas on ne doit s'asseoir comme le prescriventiosmaanuels buddhiques par respect
pour ceux assis derriére soi dans un temple: auyeaeec les pieds d'un c6té du corps.
La position correcte pour s'asseoir est toujounsétsique avec les pieds ramenés sous
soi ou devant soi.

asramas: les modes de vie successifs que devraieptexd'étre humain qui sont le
célibat (brahmacarya), la vie de famille "dans orason” (@rhastya — I'état de celui
qui est gihastha), la retraite et la méditationaifaprastha), le renoncement a toute
activité (saanyasa ou sanraga).

atman @tma au nominatif): le propre de soi ("self" en anglagar essence immuable
et pur, divin et dépourvu de qualités, auquel cdpahon a tendance a attribuer celle
de bonté. Bien gu'on traduise le mot par soi ourft#rieur, atman n'appartient pas a
la personne, puisqu'il est son essence, la vraigende celle-la méme qui se fourvoie
dans l'individualisme et s'entiche de posséderucd'entoure. Autrement dit soi n'est
pas sien (qui se dit sva) et c'est une grossieeaired'assimiler ce qu'on appelle "soi" a
I'ego. Latman est le contraire de I'ego, qui est l'individgarésultant de la prise de
conscience d'une identité (ahardk voir ci-dessus). Pour enfoncer encore le clou,
I'atman n'a rien de personnel au sens qu'on donneadljeetif en général. &man (ou
ame) est selon la Bhagavaditdis (sloka 2.16 en particulier) la seule existence
permanente, que je qualifierai de subjective, paposition a l'ahantta qui est
I'existence objective de la personne, celle quiifeste sa présence et qu'on peut
décrire. Ceci demande a étre souligné parce queculture francaise prise
l'individualisme et l'objectivité et considere Eson comme le moyen de connaissance
supérieur a tous les autres: I'objectivité estdsitppn de saint Thomas et la réalité est
une apparence trompeuse. Lorsqu'il s'incarne, gigent pour se manifesteatrian
devient jva. Les deux mots sont du genre masculiitman est une parcellent@a) du



Paramaatman, un rayon de cet astre en quelque soria feka 15.7):mamaivimso
jiva-loke jiva-bhita sanatana L'étymologie du motmsa étaie le concept que I'ame
est une particule subtile imprégnant le corps puiisgst issu du verbesasignifiant
obtenir, parvenir a, pénétrer, imprégner. On neasatrop souligner que le concept
datman est assez éloigné de celui de psyche ou diasteims la culture Greco-romaine
méme si certains, influencés par les colonisatslaghols et Anglais, se sont efforces
de les faire coincider. Ainsi Monier-Williams pragde faire dériveitman d'un mot
hypothétique 'tman qui signifierait souffle vitag qui est la définition d'anima en latin
mais de pina en sanskrit. Il aurait pu le rapprocher de aroadgrive du verbe am
(aller) et qui signifie violence, force, pouvoirai est un autre nom deapa. En fait il
aurait surtout été beaucoup plus logique de sadearioter que dtman est qualifié
d'animan (infiniment petit) dans le Ghdogya (6.8.7) et autres Upsenils: sa ya eal
anima etadatmyam idarth Mais on sait que dans la culture latine I'anies& congue
comme matérielle puisque les animaux en sont dett@gpl'ils sont supposés ne pas
avoir d'ame (ni méme de sensations!). En fait damsilture védique ana (qui est un
mot masculin également) est un concept ambigudttanatériel lorsqu'il est question
des fluides corporels, tantot spirituel dans taritexte ou il est question de la vie qui
est de nature divine (voir entréeanya et Vayu). Les mots sont des outils congus par le
mental pour répondre a une définition, une degoripiet le motatman est tout aussi
ambigu car on peut le définir comme "l'image quaathe soi”. Aussi pour Descartes sa
définition est-elle la personne spirituelle, la soience ou la pensée, pour Adonis c'est
le corps, et pour certains méme le chapeau qufiterd porter ou tout autre signe
caractéristique auquel ils s'identifient (voir a stget un texte de I'Ari@sana Parva
dans le Mahbharata). En tant que deuxieme membre d'un mot compibsén ou
atmika signifie cela-méme, l'essence-méme, et gwuaprés équivalent a svaabh
(sa propre nature). Bien qu'en toute rigueur cé I$overse: dire d'un pot qu'il est
"mrita-atmika"” signifie que par essence ce pot est dedesglet le pot devient (bhla
manifestation (bfiva) de la glaise. A la question "gu'est-ce que tahBian?", le
Taittirya Upangsad section 2 et le Chandogya Upani section 1 répondent: c'est
I'essence atman) de l'espace parce que c'est sa sowtasngd-atmana akasa
samhitak) et I'espace est I'essence de l'air, qui esebessdu feu, puis de I'eau, de la
terre, de la nourriture, de la semence, du conpsodffle vital, de l'intelligence, de la
conscience, nous ramenant ainsi au départ. Le Bralast I'Existence qui se manifeste
par la ConscienceSfi Bhasya, commentaires de Ramanuja sur les Brahitrasy. Le
Brahman et Atman sont des concepts parfaitement interchangeablest ce qui seul
existe et la cause de toutes les causes (poinitedsair lequel je reviendrai plus loin).
Pour la plupart des personnes exister signifie étrgie (jvan), ce qui fait dire d'une
personne décédée: elle n'est plus. Pour en jugedriie si elle est animée d'un souffle
(prana) ou de battements cardiaques. Maisi€& dit: "Je suis la vie dans les créatures”
(Gita sloka 7.9) et tous les Upaiaids s'accordent a dire que c'esttrlan qui crée le
corps qu'il veut habiter puis qu'il I'impregne, com Visnu impregne le corps de
l'univers. La vie est donc bien un principe spelfiseul son véhicule est matérialal
littéralement celui qui vit, qui est synonyme déide l'incarné, celui qui a un corps
(deha), est dtman incarceré dans un corps et doté d'ceillereddanant une vision
erronée de ce qu'il est: il se congoit au traversalqu'il voit; il "s'identifie”. Ce corps
et méme ce mental, n'en déplaise a DescartdaspaKose les qualifier de yantra
(instrument de contréle tel les rénes d'un chelaljoug d'un animal attelé) pour
promouvoir l'activité de la créature, dansltegka 18.61 de la . Qu'est-ce donc alors
gue ce propre de soi qui n'est pas le corps, petsée, laguelle est une fonction du
corps selon la logiqueaskhya, ni méme un chapeauPat tvam asi nous dit le vers



6.9.4 du Chndogya Upanhad: tu es ce Brahman. Ce qui (n'ayons pas peue de
répéter une fois encore) signifie que cela-mémeeqtisoi n'est pas individuel, qu'on
ne peut le pointer du doigt dans la glace, et qué selui qui est capable de faire
abstraction de cette image qu'il peut pointer dgtdsait de quoi il s'agit. E&tman est le
Brahman, qui loin d'étre individuel est 'Essene€ldut. En fait I'aphorismelat tvam
asi' nécéssite un complément qui esbni Tat Sdt- Cela (Tat) qu'on invoque avec
Om est existence (Sat) et seul peut étre qualdééstant ce qui a toujours été et sera
toujours. Ce qui existe toujours est nécessairerapinituel et ce qui le concerne
s'appelle la vérité (satya). Selon laas1'atman et le Paramatman sont tous deux
présents en chaque corps et tous deux ne cess@ist jd'exister, avec ou sans corps.
Tous deux sont indestructibles, incorruptibles, esdiptibles, difficilement
concevables, non manifestes, immobiles et partdatfais (Gta slokas 2.24 et 2.25).
lIs ne sont ni l'un ni l'autre directement impligudans l'action (seul le corps I'est) mais
la parcelle vivante fya) ressent plus vivement les plaisirs et les sanffes, comme il
va de soi puisqu'elle s'identifie & ce dont elleoascience. Libre a tout un chacun de
concevoir [Atman ou Paramatman, ou encore I'AdlAayman (Brahman sva-Bia),
comme un fluide d'existence imprégnant tout (sgndiser insistent leslokas 9.4, 9.5
et 9.6 de la @a) et jiva comme un peu de ce fluide mis en bouteille, ien ble se
ranger aux cotés des dualistes purs et durs gstens sur le fait queatman n'est pas
un quanta indifférencié Atman, qu'ils sont distincts dans le corps et ditméin ne
peut se fondre enAtman que par la dévotion, ce qui en fait revientna@me a
condition d'étre capable d'abstraction. En effeican se congoit comme il lui convient
et appelle celatman, qu'il peut vouloir garder pour lui (objectivent suis-je tenté de
dire) ou partager avecAfman. C'est le principe méme qui conduit soit a la
transmigration soit a la libération. Le Brahma-eata Pufina (Krisna-janma-khanda
section 67%lokas 46-48), ainsi que le Brahma-bindu-upadi(vers 12) proposent une
description résolument plus moniste de l'indesitiigt “jiva est la réflexion (bimba) de
I'Atman sur le miroir du corps et quand le miroir estsé limage disparait". Puisqu'il
est question d'image, une qui vient a I'espritcefie du soleil se réflétant sur la mer,
chaque reflet sur une vague étant une parcelle dariére de I'astre du jour. Pas de
quoi en faire un Matbharata (une guerre de famille) ou un Jihad, puisqoege est
matérielle contrairement atfnan et que pour certains elle est illicite, nastpas?
D'ailleurs la Gta ne rejette pas le point de vue moniste, puisguj@dirle aussi d'une
"présence unique dans la diversité de ses martitesta sloka 18.20).

atmanepada — parasmaipada: littéralement positienrgdi ou positionné en autrui. Ce
terme grammatical constitue une subtilité spéciqua langue sanskrit, qui doit bien
étre distinguée des formes réfléchie ou passive damtres langues. Ainsi selon qu'on
dise karoti ou kurute: dans le premier cas (pargsada) il faut comprendre qu'il fait
quelque chose qui est généralement précisé paomplément d'objet direct, dans le
second dtmanepada) il faut comprendre qu'il est actif. Clagortant car certains
verbes apparaissent préférentiellement sous urdsetgs deux modes, impliquant que
I'action est introspective ou extravertie. Ainsivierbeiks qui estatmanepada signifie
voir au sens de concevoir tandis ques aignifie voir une forme physiquéksate
bhavam = il concoit I'existence {@ sloka 18.20), p&yati bhavatam = il voit celui qui
est ici présent (qui lui fait I'hnonneur de sa pn&sd. Des verbes tels que man (penser,
comme Descartes: cogito ergo sum) as (s'assoir) sont tout naturellement
atmanepada, tandis que cint (penser que, perceéfiéchir a, étre conscient de) est
parasmaipada.

ayurveda: "la science du vivant", médecine ancietom@ I'enseignement serait parait-
il une branche de l'atharva-veda, mais qui futagindéveloppée principalement dans le



sud de I'Inde, de méme que la chirurgie. Contrargma la médecine occidentale (qui
parce gu'elle est fondée sur une philosophie iddaliste) traite chaque maladie
séparément, I'ayurveda traite I'état du patiens dam ensemble (en conformité avec le
principe de base de la philosophie orientale). Oave des exposés d'ayurveda dans le
Garuda Puma (sections de L'Ac. Kh. 145-204: "Dhanvantari st~ du nom du
guru de l'ayurveda) et dans I'Agni Buat (section 279 et suivantes). Des traitements de
base sont: le jeline, surtout en cas de fievre;alineentation appropriée, a base de
diverses types de riz, de céréales, de produtterkichoisis selon le cas (comme le riz
entier et le yaourt en cas de désordre intestimal]'une vaste panoplie de fruits,
d'herbes et racines. Un souci constant est deléanapport entre le désordre observé et
le bon fonctionnement de celui des cingnais qui est concerné. Les épices plaisantes
au goUt des palais indiens ont I'avantage (ou dasna réputation) d'étre aussi bonnes
pour la santé.

B

Balamma: septieme fils de Vasudeva et Dayatansferré dans la matrice de Rahin
tandis que son frére cadetri¢ha, est confié apres la "naissance" (ou apparijam)
Vasudeva a Yashoda, épouse de Nanda, chef duevilagyivent Rohinet Balaima.
Les eux enfants etaient menacés de mort par letle dfansa. Bala décliné avec le
genre neutre est la force, la vigueur et le natd fdoté de force) décliné au masculin
désigne un jeune homme vigoureux et a priori mamigde la sagesse qui est supposee
venir avec I'age. Le nom Baiana, i.e. le charmant jeune homme vigoureux, egtaou
fait approprié pour celui qui personnifie la madété: le grand Nag&esa sur lequel
repose Nrayana. Ses autres noms sont: Baladeva ou Valadevajvin garcon
vigoureux; Balabhadra, le garcon vigoureux de haspee; Senkarsana, celui qui tire
vers lui, nom de la \oha du Purgottama qui résorbe I'univers, ou plus prosaiquement
celui du laboureur qui tire des sillons, d'ou letheyque Bala@ama se servait d'un soc
de charrue comme arme et son autre nom de Halayledhéros au soc de charrue. Au
cours de son séjour parmi les homrSesa se montra porté a l'intempérence et a la
violence (portant en lui lI'essence de l'asat).alttipipa a tous les combats deigha
contre Jatsandha et autres asuras qui avaient envahi la tesis curieusement il
refusa de participer a la bataille de Kuretka et préféra partir en pélerinage. Les
Pur@nas eux-mémes nous incitent a faire preuve d'imégmalans l'interprétation des
images, aussi ne puis-je m'empécher de rapproelierde Balatma portant un soc de
charrue de celle de Pamama, le pourfendeur de (la forét desptiyas portant une
hache. Celui-ci défrichait la terre et son sucaaskelabourait.

Bali: Daitya, fils de Virocana, qui régnait sur l&é®is mondes jusqu'a ce que
Trivikrama (Vamana) lui assigne pour seul domaine #3R, principalement afin de
lui enseigner I'humilité et de le préparer a dewvkmdra d'un temps futur. Le fréere de
Sugiva dans le Bmayana porte le méme nom et fait également l'objet dhétiment
(dont certains contestent le bien fondé) de lag@iisnu.

Bahuka : nom d’emprunt du roi Nala, signifiant gaila fonction d'un bras §bu) et
est donc un serviteur.

brih: je ne considérerai que la forme du verbe quigugue comme une racine di 1
groupe ( bmhati) et qui signifie étre épais, s'étendre ooitoe en force, dont sont
issus l'adjectif bhat (grand) et surtout le nom Brahman (ce ques®#t A ne pas
confondre avec ki) signifiant porter, supporter. Le but de cettdensur une racine
verbale par ailleurs peu utilisée n'est pas acaglémill me parait intéressant de
l'opposer a la racinerik (conjuguée comme rkatti), qui elle signifie entourer,



englober, renfermer. De cette derniere dérive d@dj kritsna signifiant tout, entier,
complet, mais aussi les eaux, par associationed@déliquide amniotique, ainsi qu'a
I'image de Nrayana flottant sur les eaux et procréant un ceufadiann lotus selon les
versions. En quoi ces deux idées s'opposent-ePes®e que ce qui estitsna est
circonscrit, défini et cela s'applique par exemplainivers: kritsnasya jagata" (Gita
sloka 7.6). Tout ce qui est matériel, réel, estridgéiable (a partir des gas selon la
théorie senkhya) et par conséquent est limité. Par contresibilnp Supréme, au dela de
Tout, qui est indéfinissable (avijieyam -ita8513.16), infini et nécessairement
indivisible (voir advaita), est volontairement éuégpar le nom de Brahman pour bien
exprimer que Cela n'est ni ceci, ni cela qu'on attnet qu'on peut désigner et aussi
définir (I'univers inclus), mais que Cela dépasseralginable (acintyam), toutes les
idées formulées et toutes celles qui ont été ctisées dans la création. Celui qui
prononce le mot Brahman est conscient que rien éemnger a cet Absolu, que l'idée
d'individualisme en tant que telle est symptomatiqllun égarement de I'esprit
(vimudhaatma). De plus il y a l'idée qu'étre situé dan8taehman c'est transcender
tout, que le Brahman est la connaissance et Isdeswlance. Transcender est donc le
sens religieux du verbeibh. Mais transcender tout ce qui est défini poufoselre dans
I'Absolu, unique et indivisible, nécessite de bérer de l'identité et de ses corollaires,
I'attraction ou l'aversion pour ces choses qui veusourent (en fonction de sa
personnalité), ainsi que la volonté de possédgutm juge attractif et celle de cueillir
le fruit de ses actions. Etre situé dans le Braho¥st donc étre libre, d'ou le concept
de Brahma nirama. Enfin le brahmacarya est un test d'aptitude #&alascendance
(célibat) en méme temps qu'une pratique (caryda @dennaissance. Ajoutons qu'il est
assez frustrant pour celui qui cherche la connaggsacelle qui compte (tattva-jfiana -
Gita 13.12), de se contenter de dire le Brahman cesbhnaissance, ce qui est a
connaitre et a approcher par la connaissantte §{l6ka 13.18), c'est la lumiere, ce qui
est et ce qui ne fait que paraitre transitoirenfsat — asat), c'est partout, dans tout,
pour finalement conclure que c'est indéfinissahles sages dans les Upgads ne
cessent de se réunir pour se défier I'un l'aume donner une définition. Yajnavalkya
(Brihadaranyaka 4.1.) utilise une formule assez plaisahwdit:" Untel m'a dit que le
Brahman est l'intelligence, tel autre qu'il estiks un autre encore qu'il est la vérité, ou
encore linfinité, la stabilité, la béatitude... M@scun ne m'a dit que chacune de ces
définitions n'est qu'un pied du Brahmaskd-pid va eta)). La legon a retenir est donc
qu'il faut accepter les conceptions partielles paer pas encourir le risque de
démissionner. Attention a ne pas confondre brahehdmihmana (voir cette entrée ci-
dessous) méme sirkna dit que l'intelligence d'un fiTmaa vaut la connaissance de
tout le contenu des vedasi{i=loka 2.46).

Brihadava: "Grand cheval", lgisi qui raconta I'histoire de Nala et Damaya@at
Yudhisthira.

Brihadratha: "Grand char", roi considéré comme led&eur de la lignée Magadha,
demi-frére de Satyavat

Brihaspati: le seigneur de piété, ou le chef denalfa des bihmanas puisque le mot a
comme Brahman pour origine le verbghb(signifiant croitre, s'étendre) suivi de pati
(le maitre de maison, le chef de famille). Il esfils durisi Angiras et deSraddis, une
des filles de Kardama, et il occupe pour foncti@lecde précepteur et prétre des
devas. L'hymne 23 du livre 2 dtig Veda le décrit comme "celui qui conduit le char
du sacrifice”, ce qui signifie qu'il lui apportetefligence et efficacité. D'autres
expriment gqu'il convient de l'avoir pour ami poéaussir. En réaction a ce respect teinté
de crainte qu'il inspire, les Pumas lui attribuent des aventures pas tres pieuses. A



firmament il se matérialise dans la planéte Jutel préside au quatrieme jour de la
semaine (guruvar) comme en occident.

brahmapa, un adjectif substantivé signifiant "du Brahmadtmme on dit un religieux
en francais. Il s'agit donc d'une personne appanteau Brahman ou résidant dans le
Brahman, de celle dont on dit qu'elle "connait tatBnan”, de la détentrice des valeurs
spirituelles. Les lihmayas constituent un des quatrenas (voir cette entrée plus loin
dans le lexique). Connaitre le Brahman revient @& dju'on maitrise Toute la
Connaissance, la Connaissance Supréme, exprimée ldanVedas. Ce nom de
brahmaya, désignant donc une catégorie de personnes (hesnau divines) dotées de
certaines qualités, a été transcrit dans l'alphkgtet sous la forme brahmin par les
Anglais car c'est ainsi que dans leur langue its/é&at ce qu'ils prononcent brabm
Mais personnellement je trouve regrettable cetitiquwe des colons occidentaux,
témoignant de leur mépris pour toute culture qur kest étrangére. Elle témoigne de
leur ignorance de la grammaire et de la phonétiquiegst essentielle pour comprendre
le sens des textes et la sociéte a laquelle ilsosé imposés. Si le mot existait en
sanskrit, un brahmin serait une personne pratiglearBrahman, comme un yogin
pratique le yoga ou un hastin (éléphant) se sartedmain (hasta) pour attraper sa
nourriture.

brahmacarya: littéralement la pratique du Brahndams le sens de pratique de la
connaissance. Les Vedas sont appelés la paroleaturBn. Dans la vie d'un homme
le brahmacarya est le premidrama aprés l'enfance, celui de I'étude des Vedagswu
d'un guru en pratiquant le célibat. Le mot estiautigsé dans le sens de restriction de
l'activité sexuelle dans le seul but de procréeecaon épouse pendant sa période de
fertilité.

buddhi: mot formé a partir du verbe budh (comprehdbuddhi est l'intelligence, la
compréhension, dont la nature fgd et I'objet (j&ina) présente des degrés: voir a ce
sujet les sections 248-250 danti Parva dans le Mabharata. Le degré supérieur
(sattvika) dépasse la simple capacité de raisonmiejuste, celle dont il est question
lorsqu'on parle d'intelligence artificielle, etdampréhension phénoménale de I'univers
ou l'on vit. On qualifie ce degré supérieur de dmmdantal. C'est un état de
conscience, une intuition. Selonikha (Gta sloka 18.30) la vraie intelligence est celle
qui discerne ce qu'est le devoir, ce qu'il y a lieufaire, en quoi consistent la crainte,
l'asservissement et la liberté. A coté de cetiligence sttvika il en est deux autres,
rajasa etamasa, qui interprétent tout en fonction de ce pseatherchent a justifier.
L'intelligence oriente la connaissancea(ja), qui elle est la fagcon de voir les choses
(slokas 18.20 a 18.22). Je serais tenté de dire guetrairement aux apparences,
I'intelligence est un filtre (ou un interprete) djanite la pleine conscience de ce qui est
vraiment, simplement parce qu'elle est liée ausbabité par la personne. C'est pour
cela que le détachement est la clé de la vraidliggiece. Les sens sont inféodés au
mental qui gere, mémorise les sensations et lagagie dans le réve, et le mental est
inféodé a l'intelligence qui oriente les penséds:ast I'aurige du char qui emmeéne la
personne dans le champ d'activités du réel tandidegmental est les rénes qui dirigent
les chevaux des sens (pour reprendre une imageusantkl Kéha Upanishad). Une
image plus moderne serait de dire que les sent lisg pages visitées sur internet, le
mental est les cookies et l'intelligence la motoatdes recherches. On est loin je
pense de la conception matérialiste moderne qut gere lintelligence soit une
propriété du mental. Qu'est-ce qui indique quetelligence reste cependant du
domaine du matériel? Elle se sert des mots du mpata concevoir les idées et elle
sert les desirs du mental (parce qu'elle s'idendifiui), beaucoup plus aisément qu'elle
ne les rejette pour se consacrer a la méditatiar?I° section de la @ explique que



buddhi doit étre guidée (yukta) par le propre de(snan) pour qu'elle soit dirigée
dans une direction unique au lieu de se dispeEseparticulier lesloka 2.63 exprime
une idée intéressante concernant sa relation &taoine des expériences vecues qui se
trouble (comme une étendue d'eau) quand elle esteagar les sensations et
sentiments. D'autres textes vont jusqu'a avandeéel' que l'abstraction de
I'individualité par immersion dans le Brahman prdes l'intelligence: lorsque "l'autre”
n'existe pas, il n'y a rien a comprendre. Qu'estere finalement que cette intelligence
qui n'est pas un organe matériel mais une facuit@ue peut avoir plusieurs
orientations? Du point de vue matérialiste il $'aginc de la capacité d'analyse de son
environnement (pra-ff) pour pouvoir le dominer et du point de vue c@dste de la
partie manifeste ou "émergée" de la consciencetelligence cosmique porte un nom
particulier (mahat): c'est en fait la "mémoire"ldedre des choses (mémoire est encore
une fois un lapsus dicté par la culture; le mot p@hension étant plus appropri€), la
génétique, le savoir faire de la création. Mahait ggre interprété comme la faute
originelle du Créateur, Celui qui ditbdhu syarh (soyons nombreux) et crée la
difféerence. Sur le plan grammatical, notons quentg buddhi, bien que féminin se
décline comme un mot masculin (sur le modéle djagmsi que le mot dh(l'idée, la
pensée) et le motae (la parole), étayant le principe énoncé entremaeses sous
I'entrée Agni du lexique.

Budha: le patriarche de la lignée royale lunainesde Blarata vasa. Il nait de I'union
illégitime de Candra (Soma) etrE, I'épouse de fhaspati. Ainsi I'enfant du péché est
appellé "le sage"! Est-il besoin d'ajouter que épause estd| individu transgenre de
la lignée de Manu et que son fils estiPavas, le premier homme a se languir d'amour
pour une apsaP Au firmament il est la planéte Mercure, une diéilmmineure, aussi
appelée Saumya, qui préside au troisieme jour deetaaine (budhvar) comme en
occident. Pour les amateurs d'horoscopes il est gel accomplit les désirs.

Bh
bhaj: un verbe qui mérite une explication détaitiéefait de la complexité du concept
qu'il exprime et de son importance puisqu'il s'afgtla dévotion. Au sens le plus
commun bhaj signifie diviser, distribuer, partager.le culte di aux divinités pour la
préservation du dharma et de I'ordre cosmique stnen un sacrifice au cours duquel
chaque deva invoqué recoit sa part en partageaitase dit bAga et celui qui en regoit
une est qualifié¢ de bhagavat (nominatif bhagdyi.e. digne d'une part du sacrifice.
Ainsi le verbe bhaj en vient a signifier vénéren'ebjet de la vénération, Celui qui
mérite de tout recevoir en partage de la part dotdéest appelé par ce dernier
Bhagavn (le Vénéré). Le sacrifice est un concept récipeo(fita slokas 3.10 a 3.16),
ce qui expliqgue que Bhagav utilise le verbe bhaj pour dire qu'il veille sas dévots
dans lesloka 4.11 de la @a: "ye yatla mam prapadyantedsstathaiva bhajmyaham
— Ceux qui ainsi se confient a moi (se réfugiemrasi de moi), en conséquence je leur
sers leur part (dans le sacrifice). C'est pourguoi'appelle aussi Bhaga: Celui qui
dispense les bienfaits. Notons qu'll ajoute danssldka 4.11: tfmama vartma-
anuvartante manghyai partah sarvaah” — les hommes suivent la voie que je leur ai
tracé, Partha, a tous égards. On l'appelle augsiaygui signifie le sacrifice, parce
gu'il a institué cette loi mais aussi qu'il en a® I'exemple. La nature de ce sacrifice
est par ailleurs ambigué. L'acte qui consiste ansétiplier ("bahu syarfy est un
partage et Bhaga pourrait étre traduit par Celusgipartage. Au sens premier du mot,
bhakti est le partage et réciproquement ce paitagéque l'unicité, car on partage
volontiers avec celui qu'on considére comme uné g&aisoi-méme (en particulier un
enfant) ou parce qu'on se considére soi-méme cofaisent partie de Lui. Dans ce



dernier cas, le partage est sans concession @il \acquiert le sens de servir sans
concession: celui qu'on donne au mot dévotion (hakes utilisateurs du sanskrit
cultivent volontiers le paradoxe, notamment en dommparfois au verbe bhaj un sens
voisin de celui de bhuj (voir cette entrée ci-des$pi.e. celui de jouir, en sous
entendant que cette jouissance est sans égoismmsi A jouissance se dit
généralement bhoga mais curieusement le mot bhsigaitiésé pour parler de la
passion amoureuse et pour désigner l'instrumenplaisir sexuel, sans doute parce
qu'il s'agit d'un plaisir partagé.

Bhagadatta: roi des ®jjyotisas, peuple des montagnes, résidant probablement en
Himachal Prad& Son nom signifie qu'il est une grace accordétgylpar Bhagaan.
Bhagratha: petit-fils du roi Sagara, de la lignée @/dku. Il obtint comme une gréace
que Gang coule sur terre. Elle porte le nom deaBinathi dans son cours supérieur
(soixante-dix premiers kilométres) en mémoire de som. Bhagin est un adjectif
désignant quelqu'un qui a recu beaucoup en partagesst heureux, fortuné et ratha
est un char. Il s'agit donc d'ussltriya fortuné.

Bharaddja: nom de deux personnes nées diddpati, le précepteur des Adityas et
prétre des dieux. L'un était I'enfant incestueuxi@dviamat violée par son beau-frére
Brihaspati, histoire honteuse racontée dans I'Advd&dsection 104). Il fut rejeté
immédiatement par sa mére s'écriant "bhar@jai emporte ceci né de nous deux.
Elevé par les Maruts, il fut ensuite donné comrseddoptif au roi Bharata, renommé
Vithata et devint le fondateur de la dynastie Paawr&dJn autre Bharadja serait aussi
le fils de Bihaspati mais loin de devenir un roi de la lignéealire, il aurait atteint le
statut deisi et son nom signifierait bharadja: emportant le prix, la valeur, I'énergie,
I'esprit. Plutdt que par un jeu de mots, le nonsale demi-frere homonyme peut tout
aussi bien étre traduit par: récompense du roi &hat erisi Bharaddja recut la visite
de Rima, Lalsmana et 8a au début de leur exil puis il devint le pere dedar Cette
histoire est une illustration: 1) de laisance awvaquelle on peut interpréter
différemment les noms composés de personnes ekrisa@t) des aspects complexes
d'une personnalité (ici celle de Bharaj@dvmais aussi de son pére). Bhamavest
avant tout le nom d'un clan deabmajas issus d'Angiras, comme 8ju est le nom de
ceux issus du prapati Bhrigu.

Bharata: roi dont on dit peu de chose dans le adlanata (Adi Parva section 69 et
Drona Parva section 68). Une section lui est consadeds le Bhgavata Puma
(section 9.20), mettant l'accent principalement lumombre de ses sacrifices et
I'histoire tourmentée de sa naissance et de seemfdmoce. |l était le fils du roi
Dusyanta, de la lignée lunaire, et dakuntah, fille du sage \dvamitra et de la
gandharva Menak Les malheurs d8akuntafi, abandonnée par sa mére puis par son
époux, inspirerent bien des poétes, dont le célgblidasa. Dyyanta, roi de la lignée
lunaire, ne voulait pas reconnaitre ce fils poursien en raison de l'ascendance
gandharva de sa mére (ils n'ont pas la méme ndtodharma que les humains et
s'unissent librement). Une voix divine lui dit quievait le faire et que ce fils devait
étre nommeé Bharata: "le chéri" selon une interpigdibre de ce participe dans les
Pumna (voir par exemple ¥hu Puéna 4.19) . En effet le participe passé passif bharta
issu du verbe ki) signifie supporté, maintenu, enduré volontairetmau sens littéral
mais aussi au sens figuré, comme par exemple w@amtertfe qui demande de I'amour.
Une interprétation moins poétique mais tout aussiohable de ce nom donne comme
traduction: celui qui ceuvre a maintenir le biere&on peuple (du participe présent
actif bharat: supportant) . Il est considéré comme ansa de Vinu (ce qui fait des
Bharatas un peuple élu! voir Brata vasa sous l'entrée vg). Quant au nhom de son
pere, Dyyanta, il lui fut sans doute donné en raison de mmportement envers



Sakuntali, puisqu'il signifie le pécheur, impur, corrompaufif (du verbe dg). Le
Bhagavata Puina (9.20.7) souléve un doute sur sa légitimité dafignée de Puru: "il
était considéré comme un fils de Sumati". La déstimime indubitablement a se
répéter, car le roi Bharata eut lui-méme des dostieda |égitimité de sa progéniture
male et mit & mort tous ses fils, avant d'adoptearBdja. Si I'histoire de sa vie est
intensément dramatique, celle de ses renaissaedé&shpas moins. Racontée dans de
nombreux Pumas (Blagavata Puima sections 5.7, 5.8 et 5.9,afdda Puina
Purvabhagasections 48 et 49), elle est une des plus ins#egtidu concept de
transmigration (sasara) et elle explique aussi que les liens affeabifié un prix a
payer. Dans le D@ Parva le jeune prince Bharata est dépeint commumpteur de
fauves.

Bharata n°2: fils du roi Baratha et de son épouse Kaikdgere de Rma de la lignée
d'lksvaku. Il désapprouva sa mere pour avoir exigé dubesaratha qu'il exile son fils
ainé Rima (né d'une autre épouse) pour donner le trésenaadet Bharata. Puis |l
administra le royaume en portant la sandale defreom ainé sur la téte pendant les 14
années de son exil.

bhava: Voir I'entrée as/lih pour le sens premier de ce mot. Dans cet alinea je
développerai plutét le sens étendu, en particeksrdifférents usages dans @t la
différence avec bhuva. Dans lédskas 1.8 et 2.5 de laiad par exemple le mot est
utilisé (avec l'orthographe bhava) dans le senspasence manifeste, personne
présente de quelgue importance, "vous Monsieyrésent”. Dans ledokas 2.7, 7.12,
7.13, 7.17, ou 10.5 il signifie nature propre, ctee, personnalité d'un individu.
Paradoxalement isna I'emploie aussi pour parler de sa condition tg@hle, non
manifeste et non affectée par des traits de caeactépara bhiva" - condition
supérieure - par exemple danssleka 7.24 ou 'mat blivam apnei " - tu atteindras
ma condition (par le yoga, la dévotion) , omdd-blava manasi jata " - dotés de mon
essence car nés de ma penseée - datakie 10.6. Les deux vers qui suivent permettent
de comprendre mieux que tous les commentairesfeaahce entre kiva et bhuva (ou
bhivana). Gta 18.20: 'sarvablitesu yainekam béivam avyayam #ate' — celui qui
voit dans toutes les créatures une méme présenkatha Upangad 2.2.9 and 2.2.10:
"agnir/vayur yathaiko bhuvanam praxe rizpam mpam pratiizpo babliva' — comme

le feu ou le vent (le souffle), étant entré datis ferme ou telle autre d'enveloppe (ou
de résidence) vivante, prend la méme forme...avBlest la présence dans la forme
alors qu'au contraire bhuvana est I'apparence. &8lauw genre masculin est un des
noms d'Agni et bhuvas au genre neutre est le nonadphere des énergies, de
I'atmosphére (voir entrée iilhbhuva sva)

Bhima: deuxieme fils dedAdu et Kurit, engendré par ayu. Son nom complet est
Bhimasena (terrible armée) et il est aussi couramaypelé Vrikodara (l'ogre).

Bhima n°2: roi des Vidarbhas, pére de Damayant

Bhisma: fils du roiSantanu et de la déesse Gang était I'incarnation de Dyu, I'ainé
des Vasus. Gangadatta (don de Ganga) est le noli dui donné a la naissance. Plus
tard il recut celui de Devavrata (celui qui obseuvevceu) et de Bkma pour avoir pris
la résolution terrible de ne pas se marier et regvair d'enfants pour que son pere
puisse convoler en secondes noces (Adi Parva selfii@®). Mais Bisma n'avait pas de
chance avec les femmes: il commit la faute d'eml@weba alors qu'elle était engagée
envers un autre pour la donner en mariage a saow jgare Vicitrawya. Elle devint
l'outil de sa perte sous le nom Sihandin. A noter que son séjour sur terre était
également le résultat d'une tentative d'enlévenmmiti de la vache sacrée Nandin
appartenant atisi Vasistha (Adi Parva section 49). Le comportement desfh vis-a-
vis du conflit qui oppose ses "petits-fils" les Kawvas et les Paavas peut se justifier



par son observance stricte des dharkaatras et des traditions. Aieul de la dynastie, il
ne saurait contester l'autorité royale.

Bhoja: voir aprés bhuj

Bhrigu : prappati, né de lI'organe mental de Brahmeéniteur du clan de &#rmapas du
méme nom et réputé comme juge des activités deg.dmn nom est supposé dériver
du verbe bl (briller) mais pourrait aussi bien provenir dejpi(rotir, griller) car le
nom de Blhigu est souvent associé au sacrifice et lesrbanas de ce clan sont réputés
pour l'utilisation du feu de leurs austérités (&p#ans des malédictions.

bhuj: cette racine verbale exprime un conceptrigest pas sans rapport avec bhaj,
puisque bhuj implique d'avoir recu quelque chospatage, mais le plus souvent bhuj
a une connotation péjorative contrairement a bBaj.effet bhuj signifie manger et
boire, jouir de quelque chose, le posséder, assaumvidésir (exprimé par le verbe
kam). Kam et bhuj sont les expressions fondamentiéd'individualisme (aharaka).
C'est parce qu'il s'identifie a un corps, dond gsti localisé dans un volume défini, que
l'incarné (jva) ressent le désir de posséder autrui ou de €évoe proie. C'est pour
cela que dans lerthadiranyaka Upaniad le processus de création est présenté comme
le fait de la Faim qui veut se mettre quelque chsses la dent. Le désir et la
possession sont l'aliénation, le contraire du partha Personne Supréme n'en est pas
moins qualifiée de bhoktdans de nombreux textes védiques.

Bhoja: nom d'une dynastie fondée par l'un desdfiisoi Sitvata nommé Maha-bhoja.
Satvata appartenait a la principale dynastie dadavas issue de Vidarbha. . Dérivé du
verbe bhuj, I'adjectif bhoja désigne quelqu'un guit de la vie. Le royaume de la
dynastie Bhoja se situait dans la région d'Indolams I'Etat moderne du Madhya
Prads.

Bhiminjaya: le jeune fils du roi Vita, aussi appelé Uttara, qui subit I'entrainement
d'Arjuna au dur métier desétriya.

Bharisravas: celui qui a beaucoup (oh de gloire §ravas), fils du roi Somadatta et
prince du royaume de Valhika (ou Balhika). Il étedrtainement I'un des meilleurs
guerriers de l'armée Kaurava, qui combattit su¢eesgent Bima et Satyaki dans le
Drona Parva, avant qu'Arjuna lui coupe un bras pouert#e son protégé Satyaki qui
était alors désarmé et exténué (fxdParva section 141). Lui et Satyaki étaient agpelé
a s'entretuer car SomadattaSeti, le grand pére de Satyaki, étaient des ennel@is
longue date.

Bhar Bhuvah Svéh: voir aussi l'entrée "as" concernant le verba bh l'entrée "su"
concernant l'origine du mot dvaCe sont les trois mondes (lokas) de la matésjalies
énergies et de la spiritualité. La matérialitéleshonde des hommes et autres créatures
matérielles (bfita) sur la terre (kimi), I'énergie est dans l'atmosphere (antarik
akasa), et la spiritualité est dans le monde non matéfelLe Bihadiranyaka (1.5.16)
nous dit que le bhuyiaest non seulement le monde d'Agni, dey/V (et ajouterais-je
personnellement celui d'Indra), mais aussi celaiatecétres (pis). En effet on accéde
au bhuh (dans une vie ultérieure) en produisant un fils,ascede au bhukgpar de
bonnes actions et on accede althgvar la connaissance. A noter qu'on prononagé "O
bhir bhuva svéh" parce que la liaison phonétique impose que largesh devient r
devant une consonne "voisée"/douce telle g, j, &, b ou |. Mais on peut trouver ces
trois mots écrits bikh, bhuvar, svar, voire méme bhuvas, dans d'autrgexies.

C
(prononcer le ¢ "a I'anglaise” tch, quelle que koitoyelle qui suit)



cakra: le cycle, qui peut étre celui de la nutnitet des devoirs mutuels tel que dans le
sloka 3.16 de la Bhagavadit@ ou celui du temps, matérialisé sous la forme de
Sudasana, lI'arme préférée deaikna et Vsnu. Nul doute que Sudana (celui qui est
beau a voir) est le cycle du temps car le tempbagistbut de Dieu seul. Mais ne peut-
on aussi y voir une galaxie enroulée autour de weagpire tout (un trou noir)?
Concernant les cakras du corps voir I'entr&h.n

Candra est un des noms du dieu lunaire (voir &@sia), signifiant celui qui luit (du
verbe cand: luire). La beauté n'est pas une exti@$eéminine, méme si pour vanter la
clarté de son teint et la rondeur de sa face orpaoensouvent le visage d'une femme a
la lune dans les Paras. Lorsque le dieu Lune est appelé de ce nom ptast
souligner sa beauté et son réle de séducteur dartadtoires. Candana est le nom du
santal dont ces messieurs et ces dames s'endu@bg@mamment le corps (ne nous en
laissant plus beaucoup pour faire des parfumsipass le coeur du bois de santal est
parfumé et donne une poudre banchatre qui a potu g@&claircir le teint (le curcuma
aussi). Il est encore utilisé par les femmes dasiémes faciales. Mais les marques a
base de santal ou de musc (ka}tsur le visage n'ont pas de signification religeu
contrairement a celles faites avec du vermillondsia) ou de la cendre (bhasma). Sur
le plan conceptuel les deux qualités associéeseauldine sont complémentaires: Il
est la séduction et le soutien de la vie. Tantlgwée vous séduit vous espérez renaitre,
alors, au moment de la mort, vous transitez pamea pour revenir sur terre. Les ames
de ceux qui se sont libérés de la tentation dévisc matérielle transitent par le soleil
avant d'atteindre les hautes sphéres (Bln®xah). Nombreux sont les dieux qui sont
associés a une fonction vitale, pour la simpleoraigu'ils personnifient un concept
actif et que le champ des activitésgka) est le corps. Agni entrant dans le corps
devient parole, Wyu devient souffle vitalAditya devient I'ceil, les Quartiers cardinaux
deviennent l'ouie... et Candra devient le mentalaiéya Upaniad 1.2.4 entre autres
textes). Il partage cette fonction avec Indra, leamental a de multiples fonctions:
concevoir de désirs et des volontés, gérer lesnrdbons des sens et les contréler...
Le Bhagavata Puina (section 4.1) dit qu'il naquit du sage Atri & sbon épouse
Anadiya, a la suite d'une intense méditation (personngait‘ancore procréé d'enfants
ou presque et Igsi voulait faire du bon travail), au cours de ladedldemanda un fils
du Seigneur de I'Univers. BralimVisnu et Siva répondirent tous trois présent avec
I'numour qui les caractérise et lui accorderentpeesvement trois fils Candra,
Dattatreya et Durdsas.

carana: barde itinérant (de cara le mouvement, le trajet, l'activité), étre selivin
vivant dans le karmalfdimi. )

Cedi: nom d'une dynastie issue du roi Vidarbha,d# Jyamagha, 7 descendant en
ligne directe de Kriogtl'ancétre ¥idava. Le royaume de Cedi était situé au nord de
I'actuel Madhya Prade dans la région vallonnée de Jhansi, Gwalior, iaagpgelée
Bhundelkhand.

Cekitana: roi des Kaikeyas, fils de Bkthaketu et petit-fils d&8isupala, tous deux rois
des Cedis.

cit: c'est avant tout une racine verbale signifipahser avec la nuance positive de
percevoir, se rappeler, avoir une idée. Les phidbes accordaient une plus grande
valeur a la révélation, la perception, la "visialifecte ou indirecte (yoga, méditation)
qu'a la réflection et & la déduction par le raigmment (exprimées par les racines
racines cint et man — voir ci-dessous). Pour siiepldisons que le verbe cit signifie
"avoir une lumiere” comme dans les bandes dessiggead une petite ampoule
s'allume. Ce qui est pensé (adjectif) se dit aogsiandis que la pensée se dit citi
(féminin) et le fait de penser cittaarieka-citta-vibhéntz..." (Gita sloka 16.16) — agités



par de multiples pensées... Il existe plusieursrapécifiques pour exprimer le concept
de conscience (cetas), I'état conscient (cetarla)sidge de la conscience (caitanya - le
mot est neutre comme cetas), mais ils sont le susent remplacés simplement par
cit comme dans l'expression classique pour tergedétrire Kisna ou le Brahman :
"sat cit ananda — pure existence conscience et béatitude. Laneawierbale cint
dérivée de la précédente, exprime un autre moadgud&tion de la connaissance plus
laborieux ( & rapprocher des deux modes de corgogailu verbe vid — voir entrée
jAiana) consistant a réfléchir, considérer les choses, tenir compte, sans
nécessairement réussir a se former une idée ckare fonctionner ses méninges se
dit man et se conjugue dans le madmanepada (manyate) contrairement a cint
(cintayati). De la racine man sont issus les matania pensée), manas (le cerveau) et
manu (I'homo sapiens). La section 7 dua@logya Upanishad explique trés bien la
progression de citta a samkalpa (la conception$, gumata, et enfin a naman (le nom):
citta est la pensée spirituelle, mata la pensé@&rimbsée. A mon opinion, mais je
pense que c'était aussi celle des philosophesmuwancu l'idée du kali-yuga, il faut
voir dans cette progression une modification aws gg#joratif de dégradation vers la
matérialité (a rapporcher aussi du sens péjoraif lgorca donnait au mot progres).
Mata est la forme (avec des mots) tandis que dtal'essence, de méme que
mahablata est I'élément matériel tandis que tatrn est I'essence qui a justifié la
nécessité de le créer. Il existe aussi un mot mablpour la pensée intelligente:1dh
(féminin), qu'on retrouve notamment tout au longlaesection 2 de la #& dans
I'expression stitha-dhayant des idées claires et fermement établies. din est aussi
un verbe, se conjugue selon le matmanepada (dhite) et exprime la nuance de
réfléchir, méditer, dont dérive le mot dima pour la méditation métaphysique. Si le
dhyana yoga est une voie du saahi, cependant c'est le verbe cit qui transcende la
pensée matérielle, mentale, réfléchie. Lorsquignid dit qu'il crée par la vertu de sa
yoga niiya, ces mots expriment sans doute un processus deienne instantanée de
I'existence des choses et de leur nature, l'aivalune synapse intuitive (synapse se
dit yoga en sanskrit). Sa conscience (cit) devient et cela: le godt de I'eau, I'odeur de
la terre, la splendeur du soleil et de la lunesda dans l'ether, la vie des créatures
(Slokas 7.8-7.9). Ce qui nous raméne au conceptciliffia accepter pour I'homme
moderne, imbu de ses succes scientifiques acquidepeaisonnement, la pensée
laborieuse (mata): I'homme ne crée rien, il neda# retrouver ce qui existe déja dans
la conscience universelle du Brahman (cit).

citta: ce qui vibre selon léloka 16.16, est une notion complexe, qualifiée e t
mental par Swami Vivekananda, comprenant le cer¢&sprit" ou mana), la volonté
et l'intelligence (buddhi), en quelque sorte llinstent complet de transmission entre le
self @tma) et les sens (indriya).

Citrakuta: excellent (citra) pic (ka), lieu ou se trouvait I'nermitage des sages éitri
Agastya, au sud ouest du confluent des rivieregg&at Yamuna (Prayag, nom ancien
d'Allahabad). Rma y rendit visite & Agastya et y séjourna quelgugps avant d'entrer
dans la dangereuse forét de Dandaka.

Citrangada: celui qui est décoré de bracelets, iprefils de Sarhtanu par Satyavat
frere cadet de Bkma et ainé de Vicitravirya. Il fut tué par un roa@harva du méme
nom, sans laisser d"héritiers.

Citrasena: celui qui vaut une excellente arméegaodharva, ami d’Arjuna, qui se bat
avec lui dans le ®ha parva. Ce nom devait étre donné assez courampaenes
ksatriyas a leurs enfants car c'était aussi le nam des fils de Dfitarastra (dans la
section 117 de I'Adi Parva qui donne la liste dastdeurs noms il est nommé
simplement Citra).



Ch
chanda: ce mot dérivé du verbe chad (plaire) dédigmétre poétique. La poésie, qui
fut dit-on découverte paraimiki avec l'aide de Brahimest un élément essentiel de la
culture védique, a considérer avec la musique comens contributions artitistiques
importantes au patrimoine de I'humanité. La magadiés écrits védiques sont en effets
en vers et I'un des Vedas (le Sama) est accompadgmdtes pour étre chanté. La
syllabe Aun elle-méme est une note soutenue et len@bgya Upanishad enseigne son
importance. Il existe 7 métres de base en poésisksde, qui se composent de 3 ou 4
pieds (pada) formés chacun de 8, 9, 10, 11 ou ll&bsg: le métre (8,8,8) s'appelle
gayatri et le métre (8,8,8,8) s'appelle stubbh ousloka. En plus l'alternance de syllabes
courtes (une consonne suivie d'une voyelle coyriewa tel ki dans ¥Imiki ) et de
syllabes longue @ ou ni dans \aImiki) est étudiée pour conférer un rythme a chaque
pied. Les vocalises des chevaux n'ont pas mangttéeat' I'attention des Aryens, aussi
sont ils appelés haya etsdu, dans l'un de se&wataras nommé Hayagriva, s'est doté
d'un cou de cheval pour réciter a Brahles Vedas avec la bonne intonation; ce détail
démontre si nécessaire que ce n'est pas un arumire char de @ya est tiré par 7
chevaux, nombre qui n'est par ailleurs pas considémme particulierement propice.
Pourquoi 7 donc? C'est le nombre des couleurs Hamsen-ciel et le nombre de
métres en poeésie. Sous tous les cieux le dieursa@at donc considéré invariablement
comme un poéte, faisant de l'art avec ses rayonsvisant les oiseaux a chanter
lorsqu'il apparait dans le ciel.

D
daks, dalsa, dakina et uttara: la racine verbale dagxprime l'idée d'agir de fagon
satisfaisante, i.e. de satisfaire les pantlhas (dharma, @mna, artha, mada). Pour cela
la personne qualifiée de dak doit étre capable, forte, experte, intelligente,
industrieuse, talentueuse. Le pronom dérivésidaka pour sens premier "a main
droite" et il convient de lui associer l'idée quequi est a-droite est correct (daket
ce qui est a-gauche (apadiala, apasavya) est impropre (apa-su). Il conviertbdmer
autour d'une personne en la gardant a main droite Ipi montrer du respect, comme
par exemple l'idole dans le caeur du temple, masidennemi méritant le combat sur
le champ de bataille (hombreux exemples dans leabtahata). Comment le pronom
daksina en est-il venu a signifier "au sud? Sans douteepgue c'est la direction qui se
trouve a main droite quand on fait face a celléaderiere (I'est). Le substantif féminin
corespondant Dalkna est le nom d'une déesse et il va de soi qu'etldéémuse de
Yajiia, car le nom commun daka désigne un don d'argent, de vaches ou autre aux
brahmajas et sanyasins. Celui qui ne fait pas un tel don a l'isdusn sacrifice est
incompétent (a-dak) dans la pratique du sacrifice. Mais l'idée diebipe est aussi
associée a Soma. La personne (iaémi incarnée: dehi) qui aspire a renaitre dans le
karma-blami, ou qui y est condamnée en raison de son indiisime, de son
expertise dans l'action en quelque sorte, se diege le domaine de Soma au moment
de la mort (prajna-kale —Gta 8.25). Par association d'idée, le sud est la titrewers
laquelle se dirigent les pi$ en instance de renaissance apres la mort,cieileyaume
de Yama. La direction opposée, le nord, n'est ppslée apadakia mais utira, car
c'est celle qu'un personne prend quand elle "passmavers" (utst) et est délivrée, la
direction vers laquelle se dirigent Igsis qui veulent voir [drayana dans les Pairas.
Les anciens accordaient une grande importance gmbadles, aussi étaient-ils
persuadés qu'il convenait de mourir dans la lumigagce que celle-ci est symbole
d'intelligence. Aussi dit Hsna (Gta sloka 8.24), qui considere qu'il ne faut pas



condamner les anciennes croyances mal comprisegearsonne qui aspire a atteindre
le Brahma loka prend soin de mourir dans la lumégrgour, celle du feu, celle de la
lune croissantes@kla) et pendant le semestre ou le soleil se diregs le nord (uttara-
ayana) parce qu'alors les jours croissent. C'egjuceetient Biisma de rendre I'ame
jusqu'au jour ou le soleil commence sa course keerord. Nous savons tous que ce
jour est le solstice d'hiver et cependant danslencrier hindu moderne la féte de la
fin de I'niver (uttakyana ou makar si&kranti: passage dans le signe du crocodile) est
célébrée le jour ou le soleil entre dans le capnieoqui vient souvent 1 mois apres le
solstice. Ce décalage pourrait étre un effet dinpim&ne astral appelé la "précession
du solstice”, dont on sait qu'elle dure 26000 ansaese une arrivée en avance des
solstices et équinoxes par rapport aux positiostiales. Le jour de makarisranti

on sort les cerfs volants.

Daksa: Celui qui est expert, adroit, qui satisfaitedit le prajpati qui s'acquitte de la
tache que Rudra refuse: générer les créaturesenaent dit celui sans lequel la
diversité dans la création n'existerait pas. It daipouce droit de Brahirau début de
chaque création (au cours du premier manvantarstg pprés les quatre sages Sanaka,
Sananda, Satana et Sanatkuima et Rudra. Selon certains Bwas son épouse serait
née du pouce gauche de Brahmais selon la plupart des autres, &akengendre par
sa propre volonté. Les épisodes de sa contrib@tiancréation en tant que patriarche
mangquent quelgque peu de corrélation dans lemBsiet sans doute faut-il comprendre
gue chacun se passe au cours d'une renaissararem#. Pour n'en référer qu'au seul
Bhagavata Puma, Dalga épouse Pras, fille de Svayambhuva Manu (vers 4.1.47),
qui lui donne 16 filles. Il en accorde 13 a Dharrha Agni, 1 aux Pits et 1 aSiva
(4.1.48 a 4.1.50). Ayant subi la coléreSiea pour avoir été la cause de la mort de sa
propre fille Una, Il renait des Pracetasas et derish et, suivant la consigne desyu,
engendre alors de nombreux enfants par voie sefsaétions 4.30 et 6.4). il épouse
alors Asikn, fille de l'asura Paficajana, qui lui donne 10 0130 lesquels comme les
Pracetasas avant eux choisissent la voie de I'dpas@mahamsa) et refusent donc de
procréer a leur tour (section 6.5). Rakengendre surtout 60 filles qui deviennent les
meres de toutes les tribus de créatures. Il enrdect® a Dharma, dont une nommée
Vasu qui engendre les 8 dieux Vasus (y compris Adhien accorde 13 a Kgapa
dont la progéniture est détaillée par ailleurs remitrée Kayapa). Il en accorde aussi
27 a Soma connues sous le nom deshlais. Enfin il accorde aussi 6 de ses filles aux
sages Biita, Angiras et Kisasva. C'est I'épouse de Ba qui donne naissance aux
Rudras. Svadhl'une des deux épouses d'Angiras donne naissamciits et I'autre
Saf est la mere symbolique de I'Atharva Veda. L'épmstatheux de la querelle entre
Daksa etSiva qui fut la cause du suicide de Brtaussi nommée Shtrefléte une
querelle entre deux écoles religieuses (pt@Ewivritti): celle des bthmaas suivant
scrupuleusement les rituels des Vedas et en platides rituels sociaux, pour acquérir
des mérites, contre celle des ascetes se souciains des rituels et préférant se
focaliser sur le détachement et l'abstraction oheliVidualisme. Au départSiva
s'abstient de montrer ostensiblement du respeonéeau-pere, en ne se levant pas
pour le saluer lorsque ce dernier arrive dans aaoaion, car Il considére qu'il fait aux
autres assistants I'nonneur d'y présider, au méreeqtie son voisin Brahimen tant
gue membres de la trimurti. Dakle prend trés mal car il ne reconnait pas I'éatde
Siva et se montre trés critique a propos de seslsittmacabresSiva aurait sans doute
pu le ménager mais il a préféré lui donner une siocade contréler sa vanité, ce dont
Daksa n'était visiblement pas capable. Comme son namdique Daka est le
prototype de la personne qui s'investit pleinenfprawit) dans l'activité matérielle et



qui recherche les trois objets de cette activiign&+artha+dharma. On peut le definir
comme un politicien car il est expert dans l'arpeevenir a son but personnel.

Daitya : nom des fils de Kgapa et Diti, fille de Daja. Les Daityas sont les grands
asuras ayant participé entre autres au barattatgerder de lait et dont les principaux
sont Bali, Bala, Bka, Namuchi, Jambha, Mayayiwa. Le Blagavata Puiha section
6.18 est une bonne référence pour retrouver léue @gnéalogique.

dama: la maitrise de soi.

Damayarit: fille du roi Bima de Vidarbha, épouse du roi Nala, qui restera tkzs
mémoires comme celle qui pleurait dans la foréandbonnée par son époux avec un
demi-vétement (Maibharata, Vana Parva sections 53-79).

Danu: fille de Daka et épouse de Kyapa, méere d'une lignée d'asuras nommés
Danavas.

Dandaka: la grande forét terrifiante au sud des momsiiyas ou vivent lesaksasas.
Le territoire desAryens @ryavarta) s'arrétait aux monts Vindhyas.

Daruka: I'aurige de Ksna.

Dasarha: roi de la lignée aava, appartenant a la dynastie deskroVidarbha et
Dhristi aussi appelé sni (le premier du nom). Parmi ses descendants digur
Satvata, \isni 2, et Mahabhoja, qui fonderent aussi des dyrasti@si que ksna.
Dasaratha: celui aux dix chars, roi de la lignée seldilksvaku, petit-fils de Raghu et
pére de Rma. Son royaume s'appelait Kosala et la capitalétaih Ayodhy. Le roi
Dasaratha avait trois épouses nommees, dans l'or@mciehneté, Kausalia (qui
comme son nom l'indique était originaire du mémgspaSumitra (princesse de pa

et Kaikey (princesse du royaume Kaikeya a I'ouest du fl&imelhu). Aucune n'avait
congu d'enfant jusqu'a ce qu'il pratique un saerifiar lequel il obtint un praga: un
caru, plat de riz au lait sucré, tel celui préppe¢ le sageRicika pour son €pouse
antérieurement, que Baratha donna lui aussi a manger a ses épouses. |Hile
donnerent 4 fils, tous avaibs de Vénu mais a des degrés variés selon la proportion du
caru qu'elles avaient consommeé: la moitié pour Kiasnere de Bna, un quart puis
un huitéme pour Sumitra mére de kmlana etSatrughna, un huitiéme pour Kaikey
meére de Bharata. Cette répartition du fdasexplique que Laknana soit le plus
proche de son frere ainéma tout au long I'histoire: entre autres évidenite&gouse

la demi-sceur deifd, puis il suit son frére en exil en laissant sonuse a Ayodhy.
Dasaratha était redevable a sa troisieme épouse davhir sauvé la vie et elle lui
rappella sa dette pour obtenir que son fils regmé<ssala a la place deaRa et que le
roi envoie son aimé en exil. Eratha s'éxécuta mais ne survécu pas au chageitequ’
lui avait causé.

Datfatreya: I'un des trois fils du saptarshi Atri pamsépouse Anasa, qui sont
considérés comme desga respectivement de Vishnu (Daiteya), Shiva (Durasa) et
Brahma (Soma) car Atri avait pratiqué l'austérité pendangtemps pour obtenir un
fils, sans adresser sa requéte a l'un d'eux ercylaat, aussi vinrent-ils tous les 3
exaucer son voeu. Daitreya fut donné (datta) a Atri (atreya). A notelede nom du
saptarshi se rapporte au nombre trois (tri), m&isgn sais pas la raison précise (sinon
d'avoir 3 fils); le verbe ad signifie manger et tedest généralement traduit par
dévoreur.

dana: le don, la générosité. Une des grandes veracopisée dans laia, Upansads

et PuBinas, qui bien qu'évidente mérite néanmoins une dahs ce lexique en raison
des modalités préconisés dans la plupart de césstedn don est considéré comme
sattvika s'il est effectué dans des circonstancesogpiges et a une personne le
méritant. Cependant I'histoire du roi Rantidevajtdés de Bharadg@ja, remet cette



notion en question. Il était si généreux, nousoditdans le Biigavata Puima (section
9.21), qu'il donnait sa part de nourriture aaxdalas et aux chiens.

Danava: une des deux lignées d'asuras, fils dgdfm et de Danu.

deva: étymologiqguement (issu du verbe div) devacesti qui joue librement, le
diurne. Le soleil, la lune, le précepteur, le péréa mére, ainsi que l'invité qui fait la
grace de sa présence sont deva. Le Tout Puidsad$yara ou Purgpttama) est deva
par excellence: Adhi-deva, De%s& ou tout simplement Deva-deva. Le deva est su
(propice), tout en étant asur (spirituel et vivanies devas sont les identités
(ahankara) de chaque concept individuel, les implicatideda conscience divine dans
l'univers. Ce sont des états de conscience padiethaque concept/entité congu par le
créateur, ce qui justifie l'affirmation de lait& et des Pdinas que les devas ne
connnaissent pas leur créateur. lls sont donc roFebreux et c'est un sujet de
plaisanterie dans les textes ®Rigues: en particulier la section 45 falya Parva dans
le Mahabharata. Leurs liens de parenté sont purements syques| les qualités
essentielles engendrant des qualités considéréaesemsecondaires et les sources de
souffrance majeures (comme la mort, le désir) ethgart des défauts de caractére: voir
par exemple Bfgavata Puina section 4.1, ¥hu Pufina section 1.7, ¥u PufBina
section 1.10 ... Les principaux d'entre eux présidamt sens. Tulsidas fait dire a
Kakabhiundi dans la conclusion d$riramacaritaninasa (Uttarakanda 117) que
"postés aux portes du corps (qui est notre unpersonnel), ils sont toujours avides de
jouissance et distraient l'intelligence de son topjas fondamental (la connaissance).
C'est pour cela que le préliminaire essentiel dgayest la fermeture des portes des
sens auxquelles les devas sont attentiéstrva dvarani s@éyamya..astitha yoga
dharanant' (Gita sloka 8.12). Cette remarque m'offre une occasiorfodmuler une
critique de la conception occidentale moderne dgayadécouvrir son corps, son
univers (dérive du tantrisme sans doute), ne peuueun cas conduire au sathi
(voir entrée diy dhyana) puisque cette découverte distrait desdfggel. Ce que
préconise I'enseignement des étapes du yagga{goga) est de concevoir I'essence
spirituelle de chaque partie de son corps, le dewachacune d'elle a titre de
préliminaire au saadhi. Celui-ci peut étre concu comme la concentratie chaque
concept dans son essence, comme des poupées gigtaileequ'elle est pratiquée par
le Purga a l'instant de la dissolution de l'univers (pyaja

Devak: fille de Devaka, qui était le frére du roi Ugraaepére de Kasa. Devaka et
Ugrasena étaient deux fils déhuka dans la brancheat8ata de la lignée Aava.
DevakK était une des sept épouses de Vasudeva, qui daissance a huit fils dont six
furent tué par Kasa tandis que les deux derniers, Bataa et Kisna furent épargnés
grace a des subterfuges.

Devavrata: fils d€antanu et Giaga, nom originel de Bisma.

Diti: fille de Daksa, épouse de Kgapa et mere des Daityas.

Drupada: fils de Rsata, roi de Bficala, ayant aussi pour nomajfiasena, pere de
Draupad. Son deuxieme nom peut étre traduit approximatergnpar armée de la
dévotion ou armée du sacrifice.

Draupad: fille de Drupada et épouse des cing frérasdRvas. Elle fut surnommée
Krisna par les bithmapas a la naissance et portait aussi pour noajisagef, la fille du

roi Yajilasena, et #icali, la princesse du royaume dafiEala (voir cette entrée pour
plus d'information). C'est pour venger son honmpuon se bat a Kurgktra et elle est
peu encline a pardonner.

Drona: fils du behmapa Bharadgja, né dans un pot (dia). Il fut le précepteur des
Pandavas et Kauravas. Vénéré par tous et surtout paélewve préféré Arjuna, il est
invincible dans la bataille et cause un grand g@nalais, lui qui avait été incité a



enseigner le métier des armes pour échapper askrenet se venger de Drupada, a
oublié le sva-dharma de sa caste. Il reconnaitniine servir Duryodhana par cupidité
et il est devenu cruel: il utilise des armes disirsdors que ce n'est pas nécéssaire
(Drona Parva section 191). Comme tous ces héros ilpdoit par ou il a fauté. Il est
donc tué par un mensonge.

Duhsasana: celui qui est difficile a contrdler, freraleade Duryodhana, qui essaie de
dévétir Draupatiau cours du SahhParva et que Bma déteste le plus. Son nhom est
souvent volontairement estropié dans le texte dbabtarata, sous la forme Rasana
ou parfois Dyadana: sobriquets signifiant mauvaise fleche etiagli n'est pas un
cadeau. Tous les fils de EMarastra ont un nom commencant parhdigur, dg, selon

ce qui suit pour raison phonétique), ce qui indigiagement qu'ils sont mauvais.
Duhsala: unique fille de Dtitarastra mariée a Jayadrathaar@lhart avait en fait rempli
101 petits pots de ghee avec les morceaux de gas.fae

Durmaana: fils de Dukasana et petit-fils de DRharastra, dont le nom signifie
l'insupportable.

Duryodhana: I'ainé des cent fils derlbdrastra. |l est parfois appelé Suyodhana, celui
qui aime la guerre. Son nom de naissance sigriffieilé a vaincre, mais si on appuie
sur le u il devient une insulte. En fait les préfixsu et du sont le contraire I'un de
l'autre.

Durvasa: Celui dont le séjour est difficile. Fils du s&aphi Atri, Dunasa est surtout
célebre pour ses acces de colere, ce qui expligeduiaccorder I'hospitalité n'est pas
sans danger. Les Pwmas, notamment le Brahmavaivarta rigga-janma-khanda
sections 24-26 et Prali-khanda section 36) et le Bhavata (section 9.4) racontent
comment: (i) il réduisit son épouse en cendres pguavoir mal parlé, (i) changea le
fils de Bali en ane pour l'avoir perturbé dans saditation par le bruit de ses ébats
amoureux, (iii) se mit en colere de facon injuégficontre le roi Ambaa pour ne
l'avoir pas attendu avant de rompre son jelne comséquence de quoi Dasa fut
poursuivi par Sudaana a travers les trois spheres pour s'en étreapuis dévot de
Visnu — (iv) maudit Indra pour avoir négligemment jet& la téte de son éléphant la
couronne de fleurs que Dasa lui avait donnée.

dva: nombre deux. Dviadva est le couple (male femelle par exemple) egéugyla
complémentarité. Dvaidha est ce qui est situé daox choses, la division. Bvest
I'hostilité et le verbe hair. Dualité est un terinempeur puisque selon les cas elle
divise ou unit.

Dvaitavana: lac et forét ou learfdavas passerent la majeure partie de leur exil.
dvapara: 'age numéro deux.

Dvaraka: la ville "aux nombreuses portes”, constrpée Krisna sur la cote du Guijar

et qui fut engloutie par les eaux aprés sa mortmbé dvara (porte) est issu du verbe
dvri qui signifie obstruer, a rapprocher dé qui signifie couvrir. Une porte est donc ce
qui sépare en deux et obstrue en méme temps. ddepias I'explication de
I'architecture curieuse des portes de templeslaispen Thailande et sur l'ile de Bali?
dvija: deux fois né, se dit principalement dahmana aprés la cérémonie d'initiation.
Le mot est dérivé de dva et du verbe jan, qui peutonjuguer sous la forme (1P)
janati, signifiant— procréer, ou (4Ajyjate signifiant étre né. Le mot masculin jana
désigne une personne matérielle, vivante, au plesegens.

dvipa: issu également du mot dva, ce terme désigeele. Il mérite d'étre cité d'une
part parce que \Aga s'appelle dvaipayana, celui qui est né sur lened'autre part
parce que la Terre est supposée étre divisée efip@sdentourées d'autant d'océans.
Mais qu'on ne s'y trompe pas: ces iles et ces scgamient concentriques. Les iles
portent des noms d'arbres fruitiers et les océans@mposés d'eau salée, ou de lait,



beurre, yaourt, vin, eau douce (on remarquera gsidndiens sont tres portés sur la
nourriture). Ceux qui cherchent a identifier ces4itontinents dans les pays voisins de
I'Inde ignorent tout du golt des Indiens pour Bges poétiques: gandharvas habitant
des nuages, nuages qui portent des messages d'atmuirparce qu'ils s'accrochent
aux montagnes sont leurs ailes, montagnes quinpaglequi donnent naissance a
Gauri- Parvati, mont Meru qui est le cordon ombilide Brahm .... Ces gens la
inventent des mots rien que pour les entendre sa@irdes étymologies pour faire des
jeux de mots. Il est notable par contre que lepatvisont imbriqués les uns dans les
autres comme les mabhiita (voir entrée tanatra) ou des poupées gigognes. Leur
conception reléve donc de l'idée maitresse d'iatiNité de I'univers.

Dh
dhanu: 'arc, arme de prédilection des guerriegeAs puisque c'est celle darRa et
d'Arjuna. Cela corroborerait leur origine presumiesie Centrale le long de la riviere
Amu Darya. Les Scythes, qui parlaient égalemeranguage proche du proto-sanskrit
et du proto-iranien, sont mieux connus en occigentr leurs talents de cavaliers et
d'archers. Le mot dhanu (masculin comme il se dt)probablement issu du verbe
dhan, signifiant déplacer rapidement, parce qropplse les fleches.
dhri: supporter au sens de tenir fermement et maingmplace. Cette racine verbale
(conjuguée comme dharati au présent) mérite uréertans ce lexique en raison de
I'importance des mots qui en dérive, dont: dhamharti, Dharani, tous 3 signifiant
cela, celui ou celle qui supporte, Mhrastra, dhiti (la fermeté) et Dhruva (le résolu).
Dharti est un des noms du Seigneur, a ne pas confomdoelatri qui lui est issu du
verbe di (poser, placer) et qui peut aussi étre traduitgadui qui supporte mais au
sens de celui sur lequel tout repose, sur lequdl ést fondé, le siege, la demeure
(dnama). Cependant les deux ne sont pas sans rapportpauvant presque étre
considéré comme une contraction da éh hi, au méme titre que bhqui lui aussi
signifie porter, avec la nuance de posséder, é&té de, étre en charge de (un
vétement, un royaume, mais aussi un fardeau). LeBharata est assez trompeur,
selon qu'on le considere comme le participe préSpattant” (bharata) ou une
déformation du participe passé passif porté (bhatea premier est pratiquement
synonyme de dhait
dharma: ce qui supporte l'ordre cosmique, a sdeodevoir moral, la religion, la
vertu. Nombre d'auteurs, notamment des Indienséntiés par les idées occidentales
(Shashi Tharoor entre autres), considerent quedediarma est intraduisible parce
gue dans leur esprit le devoir (surtout en anglaite mot "duty” signifie littéralement
la tache a accomplir), la morale et la religiontsies concepts distincts. En fait il n'en
est rien dans la majorité des civilisations asiefy Ainsi en Chine et dans les pays
voisins d'Asie du Sud-Est faire son devoir envarsdciété, agir moralement et honorer
ses ancétres sont une méme chose. La religioreagtbup plus qu'un culte rendu aux
ancétres ou aux dieux; c'est avant tout un étapute On entendait parfois dire en
France dans le passé: "cet homme a de la religcentui en fait signifiait qu'il était
respectable pour sa grande moralité. La locutibnl@genue surannée a n'‘en pas douter
parce que dans une société qui se veut résoluraigntel 'usage du mot religion est
devenu un blasphéme contre le bien-penser. Le dhdendevoir ou la morale, est
donc au sens littéral enmsskrit ce qui est conforme a l'ordre des chose® Qut est
juste ou vrai, c'est a dire le Sat qui n'est agtre le divin: la morale et la religion ne
font donc qu'un. Le dharma est ce qui supportavius, en maintient la cohésion,
aussi compare-t-on Dharma, la divinité du devoirahoa une vache, qui aurika
Yuga aurait 4 pattes, puis au Tetra Yuga 3 patief)vapara Yuga 2 pattes et enfin au



Kali Yuga 1 seule patte. Une caractéristique egdentu devoir, qui est bien souligné
dans la @&a, est d'agir sans penser a ses intéréts persomuels,le bien de tous:
« parasparam bhavayantaeya: param avipsyatha» (2.11) - vous les hommes et les
devas, en vous maintenant mutuellement en existeqmes obtiendrez le bien étre
supréme. Dans le méme état d'esprit semble-t-ifate Te Chin des Chinois dit que le
Tao est l'ordre, l'unité et la paix (vers 38-40ua@t a la notion élémentaire de la
morale qui s'énonce comme « ne fais pas a autrqueetu ne voudrais pas qu'on te
fasse », elle traduit un souci d'autoprotection egti a 'opposé du fondement de la
religion en orient, ou l'aliakara est I'ennemi. Le dharma semble méme parfois alle
I'encontre des principes altruistes fondamentaua deorale, qui proscrit la violence et
recommande la vérité, le respect, la générositéaisan de cela, a n'en pas douter, est
gue l'altruisme implique une conception individstdide l'univers alors que le dharma
est fondé sur une conception unitaire: le bien-@é®autres ne doit pas nuire a l'intérét
général. Il faut concevoir le dharma comme cemgaintient la vache dharma sur ses
guatre pattes, ou ce qui fait que la terre contideetourner rond. Le propos de la
création, la raya divine, doit étre préservé. On lit ainsi dans i@@u'il ne faut pas
détourner les personnes peu intelligentes de bairgités intéressées (bien qu'elles les
asservissent) et qu'il faut y participer pour sétrae leur portée et les diriger dans le
droit chemin (2.25, 2.26), querikna Lui-méme s'efforce de ne pas déstabiliser le
monde en maintenant l'ordre établi (2.24). Il exish fait une gradation dans la
religion. Le dharma est pour l'essentiel de la jpatmn l'observation des regles de
conduite fastra), qui a la base sont énoncées dans les \(guds). Plus tard les
philosophes Indiens (en particulier les adepte®dele Purva Miransa de Jaimini aux
39.1% sigcle avant JC) ont cherché & les rationaliseéa@ivant des dharmiastras,
aussi appelés gitis parce qu'ils sont ce qu'on se souvient (vedmai) de
I'enseignement des sages. Les plus fameux soMades-sniitis et les Yajnavalkya-
snritis (sacred books of the Hindus, volume 20, puldindra Nath Vasu, Allahabad,
1915) qui constituent la base du droit civil Indi€e sont des manuels pratiques de
morale et de culte religieux a observer dans liespaccéder a une sphere d'existence
supérieure dans sa vie future. Le propos en sooesh fait incompatible avec le degré
supérieur du dharma tel que le congoit une persoroyant dans le Brahman. Celle-ci
cherche a s'absorber dans le Brahman, a le samnvseelibérant (mala) de ses
préférences en tant que créature matérielle, deasessions et de ses intéréts
individuels. Pour elle avoir un propos personnetalpa), s'efforcer pour réussir
(arambha), s'impliquer dans le bon karma et évitembauvais karma, sont autant
d'idées incompatibles avec l'accession au niveprése d'existence transcendantale
(nirvana): ceci est répété a I'envie dans ia.Gselon la conception brahmanique de
I'ordre cosmique, le devoir particulier de chacsmaidharma — english duties) est
logiqguement de se conformer a sa « propre natysya-bhava: cette manifestation
matérielle temporaire composé d'un mélange paigicules 3 gnas de la théorie
samkhya), tout en faisant un effort pour purifier eethature, notamment par
acquisition de la connaissance. On sait que cetiem qui au premier degré signifie
"tenir sa place", sa couleur, son varna, a sejustfier bien des injustices (adharma)
en fin de compte. Notons qu'il en a été de mémes des sociétés occidentales
individualistes quand les personnes au statut agank ont oublié gu'elles étaient les
regles de conduite qui justifiait leur position ddiéchelle sociale. Les dharrpastras

ou snritis et autres tables des commandements sont édigig les sages pour étre
compréhensibles par une portion de I'humanité eiblé la base de sa culture et de sa
civilisation, et ils sont appelés a évoluer avesdaiété pour laquelle ils ont été écrits.
Pour en revenir a la gradation dans le dharma, pesonnes qui ignorent



l'individualisme et dont toute l'activité s'inscdans un état de conscience spirituel se
placent au dela des dharrsestras (cf. @a 18.66). C'est pourquoi mek est considere
comme le 4™ des buts (kratu ou varga, qui sont: kama, arthayrda, moka) de
I'humanité, séparément du dharma auquel aspirenfancin des mortels. "Les vertus
éternelles sont: la vérité, le contrdle de soustérité, la pureté, le contentement, la
tolérance, la simplicité, la connaissance, |'apaese des passions et la générosité” (i.e.
satyam, dama, tapassocam, sant@, ksama, arjavam, @nam, sama, dnam
respectivement - Garuda Rna Acara Khanda 221. 24). C'est a peu preés la niétae
qgu'on peut lire dans tous les Bhas et dans laf, a I'ordre prés. Le plus souvent la
priorité est donnée a la générosité ou a la vémitgs la connaissance est la clé de
I'émancipation (mada) des contraintes de la nature et de ses illus@ardorsqu'on la
possede les autres vertus deviennent évidentésesS'une phrase dans latiGqui
exprime merveilleusement bien ce qu'on entend pdreccosmique et dharma c'est
justement la profession de foi de ceux qui niemt existence (16.8): "Cet univers est
sans fondement, sans veérité, sans Dieu, concu g ni téte, sans autre raison
d'exister que la satisfaction des désirs, dissfitdila difficulté qu'éprouvent les esprits
modernes a traduire le mot dharma tient donc endgraartie a la portée du concept,
son manque de spécificité, tout en étant irrédlestient associé a cet autre concept, le
Brahman. J'ai dit dans l'introduction de ce lexique le dharma est le propre de
I'homme, son intérét irrationnel pour le beau,da bt le vrai, On peut aussi dire que le
dharma est I'expression concrete de sa spirityalit@artant du stade élémentaire de la
non-violence et en allant jusqu'a l'abstraction piete de toute forme d'intérét
personnel (de la part de celui qu'il est conveappeler la créature du Brahman). Ce
ne sont certes pas Sophocle, Platon ou Aristotenebre moins Darwin, avec leur
conception individualiste de I'existence qui noigesont a comprendre cela. Le propre
de 'homme ou de la personne? La est la questiopaa un Hindu toute créature
vivante est habitée et ce sont ces hétes des méajui animent/supportent l'univers:
"Jiva-bhitam dharyate jagat (Gita 7.5). L'homme en tant que créature peut seulement
étre crédité d'un plus haut degré de conscience.atleres eux-mémes sont des étres
vivants et Sanaka dans leadfdda Puina (Purvabhaga 12.25) fait cette déclaration
étonnante: "les arbres ne vivent-ils pas et ne mmment—ils pas I'exemple du don
désintéresseé par leurs racines et leurs fruits?"

Dhartarastras: ce nom est le génitif de Dhritetra et désigne les cent fils de ce roi et,
par extension, le clan des Kauravas au cours dadae. La liste complete des noms
des fréeres de Duryodhana est donnée dans I'AdiaPsaetion 117, celle des rois qui
devinrent leurs alliés durant la guerre dans I'YdyoParva section 19. Leur
antagonisme envers leurs cousirmdavas est, peut-on dire, inné car ils sont des
incarnationsasuras et les #davas des incarnations daivas. Dans le Mibirata
comme dans tout Paira, les asuras sont jaloux des devas parce qudetausourit.
Bhima, profondément blessé par I'outrage qu'ils fieebDraupada l'issue de la partie
de dés (Sabha Parva), promit de les tuer tousastuva sa rancoeur pendant 13 ans.
Mais, selon mon décompte, il n'en tua que 80, dunyodhana et Dhsasana, son
frere cadet Arjuna en tuant 20 au cours du KarmaaPa

Dhaumya: bihmana, prétre des#@davas.

dhi, dhyana: dhyina est la méditation, qui ne doit en aucun casa@néondue avec la
réflexion au sens usuel de raisonnemenim@nsa) car elle implique de fermer les
portes de son esprit a tout autre sujet que soian&iest plutdt une contemplation,
comme je I'expliquerai plus loin. D'ailleurs, ddesprit des Upagads, la Vérité ne se
déduit pas par raisonnement, elle ne se démonsieegpa’est pour cela qu'il est vain
d'essayer de convertir quelqu'un a la conceptidongen a. Le prosélytisme est une



tendance facheuse propre a I'état d'esprit degaed de la Bible. La vérité se voit en
soi (verbeiks) et lintelligence est lumiére: le Solellditya auquel le croyant rend
hommage a l'aube, a midi et au crépuscule est mbag, celui de l'intelligence. Le
mot dhyina trouve pourtant son origine dans la racine \erta (penser, réfléchir) ou
le substantif dhdésignant la pensée imprégnée de réflexion, dgpE@mansion et de
sagesse. Par extensioni dignifie la compréhension elle-méme, l'intelligendes
choses, tandis que buddhi est l'exercice de cet&dligence dans la perception de
l'univers extérieur; c'est pour cela que buddhaessi synonyme d'éveil car on percoit
le monde extérieur quand on est éveillé (éigara, participe:agrita). Mentionnons au
passage deux autres mots dérivés de sNadhi (sua-dhi) est le bonne pensée et
svadhyaya est I'étude des Vedas, qui consiste pratigueeretgur récitation. Quant a
stitha-dh, copieusement utilisé parrikna dans la section 2 de lat& il s'agit d'une
intelligence fermement ancrée dans le Sat ou le(&#ika) par le biais du yoga.
Donc dhyina est l'introspection avec concentration sur & smi, sans questionnement,
dissection ou autre analyse psychologique. On diil gconvient de respirer
profondément, précisément parce que cela mairlBamental occupé a se souvenir de
la vie en soi, sans quoi il est toujours prét aipan exploration. Le soi n'est en effet
par un sujet d'enquéte policiere ou d'étude sligmé, mais bel et bien de
contemplation et, pour le yo@ppliqué ou chanceux, de ravissement. L'étouedui c
qui manque de "profondeur spirituelle” (psa) se laissera aller plutdt & contempler les
objets des sens et des sentimeditsdyata: visayan punsah ... —Gta 2.62); mais la
encore qui oserait prétendre qu'il réfléchit? Lé ldtime de cette méditation est I'état
de sarmadhi, qu'il faut précisément ne pas chercher a déde dit sama-adhi est |'état
de transcendance: littéralement sur le méme nivgae ce qui est supérieur (adhi).
Patafjali le définit ainsi:rirvicara-vaisaradye ‘dhyitma-pragidas” (yoga-sitra 1.47) -la
sérénité du Soi supréme (adirra) dans la lucidité sans réflexion. C'est don@ta
d'existence pure (sat), de conscience (cit) etabex(ananda) puisque c'est ainsi qu'est
concu le divin (Brahmsamhita vers 1).

verbe dhi: voir plus haut avant I'entrée dharma

Dhristadyumna: Il nait du feu du sacrifice ordonné paroieDrupada pour se venger
de I'hnumiliation que lui a infligé Di@ avec l'aide des Kurus, tandis que Draipadt

de l'autel du méme sacrifice. Symboliqguement illesieu du sacrifice cosmique de
Kuruksetra, un avara d'Agni. A la naisssance il porte déja une arnatirdes armes et
est audacieux, intrépide et confiantieta — participe du verbe dk: oser), en majesté
(dyumna). Pour l'anecdote il eut 5 fils, tout comsaesceur Draupgdet tous les 10
furent tués par gvatthaman au cours de la nuit du massacre.

Dhristaketu: roi des Cedis, fils dfisupala. Mais c'est aussi le nom d'un fils de
Dhristadyumna selon le Miu Puéna (4.19).

Dhritarastra: fils du roi Vicitradrya et de son épouse Ambika, mais son pere bialegiq
est le sage Vasa. Son nom nous dit qu'il supportaitith) un empire ou une nation
(rashtra). Il était aveugle parce que sa mere avaitddes yeux pendant sa conception,
par dégout pour son géniteur. Mais cette cécité systbolique et l'auteur du
Mahabharata (Vyasa lui-méme) ne cesse de vanter sa claivoyanceléeion, tandis
que son écuyer et confident Safijjaya ne cesse deender sa partialité pour
Duryodhana. Lui-méme reconnait a plusieurs repiises le texte qu'on lui donne de
bons conseils et qu'il les suivrait bien mais gestcson destin de céder aux désirs de
son fils. Il est I'incarnation de la faiblesse deactere.



Trés peu de mots commencent par les voyelles e, aiy au en sanskrit et la lettre f
n'existe pas. Le mot airavata a été arbitrairerol@stsé sous la lettre a comme deux voyelles
conjuguées. En fait le e samskrit est grammaticateria conjugaison d'un i avec un a et doit

étre prononcé comme est un é fermé tandis que derjugaison d'un e avec un autre a est
prononcé comme un e plus ouvert. De méme le @esinjugaison d'un u avec un a et le au
celle d'un u avec deux a. C'est ce qu'on appealledgelles courtes (a, i, t), et longuesq, e,
) ai, 0, au).

« ekadasi: le 11°™°(jour lunaire), jour de jeine pour les dévots @deVi Voir I'entrée vi
+ vrata.

« Eklavya: fils du roi des Nadas, Hiranyabhanu. Les dddas étant un peuple de
chasseurs, ne faisant pas partie a proprementr ghrlggroupe ethnique Aryen, ils
étaient considérés comme des mlecchas ou dalitappelle aussi sada le fils d'un
péresudra et d'une merestriya, ne bénéficiant pas méme du statut socialudea
d'aprés les sritis. Eklavya osa assister en auditeur libre auxrsa'arts martiaux que
Drona donnait aux jeunes princednBavas et Kauravas et il devint un meilleur archer
qu'Arjuna. Le précepteur lui imposa de se coupeplece en paiement de ses lecons.

e es3, 6sana, raraca, $u (Gita sloka 2.4 par exemple),aha, rilika, pradarasalia, sara
(Gita sloka 1.46),sakti: mots les plus souvent utilisés pour désigmee fleche. Les
trois premiers noms désignent des fleches en &emat pour métal est ara, le fer se dit
adrisira ou ayas et "safyash sarah" désigne des fleches entierement en fer. Les
autres noms évoquent leur aptitude au mouvemeat laudestruction. Laatika et la
bana, faites en roseau sont légeres, rapides etdsarte pointues. La description des
fleches tient une place importante dans la littéemEpique et donne la jauge de la
cruauté des images poetiques. Il y a des fleche&teapointue ou large, coupante
(bhalla), en croissant, en forme de sabot de chewalforme d'oreille (karka) de
cochon ou de lapin, ou encore de dent de veau,dBesebarbes, équipées de plumes de
vautour, de paon ou de héron (kanka), ou d'ailesreempoisonnéedil@kta, lipta),
huilées (taila-dhauta), enflammées, courtes powolabat rapproché (vaitastika) ou
tres longues. Lorsqu'elles volent elles sont coégma des serpents, a la pluie ou a la
foudre et lorsqu'elles sont plantées en grand nerdans la téte d'un héros (encore
bien vivant), elles ressemblent aux fleurs d'umeatflamme de la forét" (voir entrée
suc), a des abeilles butinant un lotus ou aux raglinsoleil. Quant a la fleche afijalika,
une des favorites d'Arjuna qui servit notammenb@per la téte de Kaa, j'ai un doute
sur sa caractéristique, que j'explique sous l'erafgali.

G

« gada: la massue ou masse d'arme, a distinguerridin@ala barre de fer ou le gourdin
clouté.

e Gada: un des fils de Vasudeva, frére dsi@ (par une autre épouse que Devaki). Ce
n'est pas lui qui déguisé en femme prétend étreimecdans le Musala Parva et est
condamné a accoucher d'un pilon ou d'une massuer eaappelée musala, mais son
neveu @mba, fils de Kisna et Jambavat

« gandharva: le parfumé, barde céleste résidant Bensuages, souvent qualifié de
voyageur des cieux comme son lieu de résidencedgeunot sur abhra: nuage et
bhram: voyager, bhrama: voyageur — a ne pas cordankc Brahmal!). Sa circulation
dans l'atmosphére suggere une similitude de coeperit avec le vent, i.e. une
propension a l'activité et une tendance a étreupaf A noter que le mot parfum
(gandha) est lui méme issu du verbe gandh (peis@)tisignifiant se mouvoir. Mais
d'autres textes (¥nu Pufina 1.4) tentent par des jeux de mots de dériveoia des



gandharvas du verbe gai (chanter), puisque lewtifimau panthéon est de chanter des
hymnes aux devas. Une étymologie n'exclut pasd¢aen sanskrit tout du moins. Le
Garuda Puma dit que le gandharva ressemble a un chevaljicexgliquerait sa belle
Voix, et son godt pour les voyages. Les gandhamaasa réputation de faire du plaisir
l'objectif principal de leur vie et le lecteur de Gta ne peut manquer de faire le
rapprochement avec kKoka 15.8. qui évoque l'incarnéavg) butinant les objets des
sens et en emportant les parfums avec elle, comwent, lors de ses réincarnations.
Gandharadana: montagne célebre située dans le districtathv@l en Uttarkhand, au
pied de laquelle se trouve le temple de Bradrinh#ut lieu de pélerinage hindu en
raison du séjour desisis Nara et Mrayana en ces lieux et de la présence de
nombreuses tirthas (faisant I'objet notamment d'seetion dans le &ada Puina
Uttarablaga section 67). Le nom de leadirama, Vadarou Badat, et celui du temple,
dérive de badara, le nom de l'arbre jujube. Unbjejde tres grande taille poussait en
cet endroit, selon les Pmmas. La montagne Gandhadana marquait la limite entre
deux vasa (domaines fluviaux) du continent Jambudvipa dengéographie des
Pumnas. C'est sur cette montagne "au parfum envoutprd"résidait Kubera et son
peuple yaka. C'est la que Vilikena envoya Hanuam chercher des herbes pour sauver
la vie a Lakkman aprés que celui-ci eut recu une fleche empoé&mau cours de son
combat avec Indrajit. Hanuim ne parvenant pas a trouver I'herbe en questionipa
toutes les fleurs odorantes couvrant ce sommetrda ge 7000m) emporta tout le
sommet de la montagne a Lanka. C'est en ces lietore que plus tard il rencontra
son demi-frére Bima (Malabharata,Vana Parva, section 145).

Ganesa: fils de Rrvafi, qui se vit couper la téte p&iva pour lui avoir manqué de
respect, puis affubler d'une téte d'éléphanaséylui demanda d'étre son scribe pour
écrire le Mabbharata. Son nom signifie le seigneur desiag (littéralement les
troupeaux), qui sont la multitude des créaturearbés hantant la nature, goblins, lutins
et autres fantomes, g8éva accepte pour suite parce qu'il est le proteaeuoutes les
créatures. Or Ksna dit dans la @a: ce sont les personnedntasa (ignorantes,
matérialistes) qui vénerent les ancetres, les faesdet les gams; puisqu'elles ont une
préférence pour ceux-ci, aprés leur mort elles daomic vers leur domaine. Pour mieux
comprendre ce que représente Gané est intéressant d'écouter I'histoire de sa
naissance. C'esta®ati seule qui dans son bain prend I'écume flottard aukface,
composée des particules mortes de sa peau etc.ui etaglele un corps auquel elle
donne vie, sans la moindre intervention de sonxpBuis elle demande a son fils de
garder la porte de son palais et de ne laisseomeesentrer. Il se consacre tres
sérieusement a sa tache et n'hésite pas a intketineée du palais $iva, qui lui coupe

la téte pour cet affront. Il existe d'autres vamande I'histoire (notoirement dans le
Brahma-vaivarta Pana qui présente Gaige comme unmsa de Kisna) et cherche a
expliquer sa téte éléphantine par le geste irrégpex d'Indra qui s'était débarrassé de
la couronne de fleurs offerte par Durvasa en laapbsur la téte de son éléphant.
Nombreux sont ceux qui vénerent Gamet il est recommandé dans lesaRas de le
servir en premier lors des pujas et sacrificesctst un bon fils et un allié de poids
pour parvenir a ses fins dans toute entreprisééléphant fonce a travers la forét en
dévastant tout sur son passage, il peut porteouteés charges et malgré sa puissance
il est généralement plein d'égards pour les hum&u®i de plus logique que de le
vénérer pour protéger les aspects matériels disteexe, puisque c'est pour protéger
celle qui personnifie Praki qu'il s'oppose a son pére. On le présentenaibecomme
"Celui qui aplanit tous les obstacles” (Vighriasha), « Celusans qui rien ne vient »
(Vinayaka) Il représente aussi I'hospitalité, ce qui esttrait d’humour sans aucun



doute en référence au bon accuell fait a son aredépit de cette popularité, je ne
peux m'empécher de conclure que Gan@u Ganapati) est le dieu des petits riens,
qgu'on vénére en espérant qu'il va payer la noteétiphone. Sa féte est Gaae
Caturth a la fin du mois de Bidrapad (aolt- septembre).

Ganga: la riviere de la pureté, qui jaillit de l'ortele Visnu alors qu'il couvre l'univers
de trois pas (Bigavata Puma 5-17). Le mot Giega a pour origine le verbe gam (aller)
et sa répétition est la facon classique d'accertaetion exprimée par un verbe en
sanskrit. Gaga est donc celle qui va et va... , soit de plus leis pite soit encore et
encore. On ne saurait en douter apres avoir obsameécourant a l'arrivée dans la
plaine, a Haridvar. Cela inspire immanquablemeadéd' de jeunesse qui va de paire
avec la pureté. On ne sera donc pas étonné qudetaRsifinas Gaga soit une jeune
fille assez provocante, sensuelle mais innocenteppvoque I'émoi amoureux dans
son entourage. Elle est la fille ainée d'HimavaMena, donc la soeur dearvati, ce
qui signifie qu'elles émanent d'une méme persohse eonfondent bien souvent dans
les associations d'idées subconscientes. Aingig&aoule sur terre a travers la
chevelure deSiva (pour freiner son impétuosité), qui est I'épalex sa sceuraPvat.
Ganga recoit le semen d8iva qui a été émoustillé pamat et dérangé dans son
accouplement, semence qui doit donner naissander@d8. L'eau est la pureté mais
aussi la prospérité, ce qui inspire a l'auteur dratia Puina de l'identifier cette fois a
Laksmi (dans I'Uttarabiga section 43). On notera que, bien qu'étant déj@, elle est
purifiée deux fois: en lavant le pieds desili et en coulant a travers la chevelure de
Siva (dont le nom signifie pureté). Elle apporte giéret prospérité aux trois mondes:
Svarga-Gaga, Alakanand et Mandkini sont les noms de la @ga céleste, Bhu-
Ganga celui de la Gaga terrestre, Rtalagangi, Prablavathi et Vaitaram ceux de la
Ganga qui coule au royaume desnmst Alakanand est la riviere d'étoiles appelée voie
lactée en Francais, Maildni est la riviere qui arrose I'Indraloka (le damed'Indra).
Bhagirath, Alakanand et Mandakif sont aussi les noms des trois branches du fleuve
terrestre de leurs sources en Uttarkhand (prés atgy@ri, Badrinath et Kedarnath)
jusqu'aux deux confluents de Rudraprayag et Dewgrajais cela n'est pas tout,
chaque riviere du sous-continent prétendant éteeémmanation de Gga: entre autres
la Sarayu qui trouve sa source prés du lac Manesaeu pied du Kailash (sur cette
portion au Tibet puis au Népal jusqu'a son conflaaec la Sharda a la frontiére entre
Népal et Uttar Prade elle porte le nom de Ghaghara) ne saurait éthenquautre
manifestation de Gaa sous forme liquide puisqu'elle arrose la cité dm& (Ayodya)

et que le Manasarovar est le "SankRa Carita Manasa" de Tulsidas.i@aest appelée
Visnupad étant donné qu'elle nait de I'eau lavant les posld/isnu, Bhagiratht du
nom du roi (Bhagiratha) qui obtint qu'elle arroaddrre, Jahnawu nom de cet autre
roi de la lignée lunaire (Jahnu) qui la but pousiainondé son sacrifice puis la restitua
a la requete des dieux et, comme bien d'autrerewigacrées du Brata-varsha
(I'Inde), on l'appelle Birati. Gan@ s'incarne aussi sous forme humaine pour épouser le
roi Santanu et donner naissance asBima dans le Mabharata. Est-il besoin d'ajouter
qu'affubler le mot Gange du genre masculin est wte ale désacralisation,
probablement délibéré, de la part des puissandesmiates? Toutes les rivieres du
sous-continent Indien (a I'exception notable duhBraputra) personnalisent des
qualités et ont par conséquent des noms féminimgnuys, dont le nom est un
euphémisme évoquant le contrble de sens, esttda fariere de sentiments. Narnzad
dont le nom est un autre euphémisme (celle qui ot plaisir), est celle du
détachement. Sarasvast le flot abondant des paroles sacréesavamdest la riviere
de la dévotion, Kaveri (dont le nom n'est pas s@dé riviere de la sagesse.



Garuda: fils de @ya (ou de Kayapa, selon certaines sources dont lagakata
Pu@na section 6.6), géniteur de la tribu des aiglesvéhicule de \dnu. En
conséquence de ce role, il est appelé Hhewma, le porteur de Miu; ainsi que
Vaineteya, du nom de sa mére Vimatarksya, l'oiseau de proie; 2, I'ennemi des
serpents nagas. Son fréere incomplet eshArliaube et I'aurige du char derya.

Gaya: un démon qui commit I'erreur de s'approprier €@ gvait auparavant l'intention
d'offrir a Siva a titre d'offrande rituelle. ¥iu sous sa forme Gadhara I'assomma de
sa masse et son squelette constitua les fondatelesville de Gay (lieu de pélerinage
pour des rituels d'offrande dans I'Etat du Bihamele). Tout, notamment la nourriture,
doit étre offert rituellement avant d'en jouir: mange les restes du sacrifice, le pdas
purifié par I'offrande. Alors faire le contrairet &en entendu un sacrilege.

Gadhi: celui qui tient ferme, roi de la lignée lureagui eut pour fils le sage Samitra

et pour fille Satyavati, qu'il donna en mariagesageRicika, lequel donna naissance a
Jamadagni qui a son tour eut pour fils Rarana. Une histoire célebre d'inversion des
sva-dharma: voir les entréedrRa Bhargava et ¥vamitra.

Gandiva: l'arc d'Arjuna, qui lui fut transmis par Agm@iy nom de Vama, Soma et
Siva, avant le sacrifice de la forét deagdava. L'arme aurait précédement appartenu a
Brahma. Gindiva est considérée comme de nature divine dans hatMarata, ce qui
explique qu'Arjuna doit la rendre, non sans quelgectance, au moment de mourir
(Mahaprasthanika Parva). Est-il judicieux de rapgroque son nom suppose qu'elle
était faite de corne de rhinocerosar(di), a une époque ou l'espece est en voie
d'extinction?

Gandhara: royaume situé sur la rive ouest de l'Indiasns les environs de l'actuelle
Peshavar), plus au nord que le royaume des Sin@mnsnom est issu du mot gandha
(parfum) comme celui des gandharvas. Ses reprédens plus notables dans le
Mahabharata sont: Suval&§akuni, Citrasena, Vgaka et Bihadbala. On notera que la
région est montagneuse et a toujours été un reledbeigands. Elle est aussi voisine du
royaume des Scythes réputés comme de bons cava@iersait de plusieurs sources
que les Indaryens importaient des chevaux de Scythie ou peat®mplement de
Gandhara. Cela expliquerait la légende que les gamdbaressemblaient a des
chevaux. Les habitants dearm@lhara avaient probablement aussi des relations
commerciales avec les Parsis (ou Méedes ou Partjue®taient également de souche
aryenne et freres ennemis des Irilgens. Herodote parle de ces tribus dans le livre 3
sections 91 a 108 de son "enquéete historique", idéres comme le premier livre
d'histoire de I'humanité (Mahharata mis a part bien entendu).

Gandhart: fille de Suvala roi de Gandhara et épouse det@ygira. Elle joue un role
tres effacé dans le Mabharata, ayant peu d'influence sur son époux et gt se
souvient d'elle qu'elle décida de se bander leg gepuis le jour de son mariage pour
partager la vie en aveugle de son époux et quetiangjea des mots peu aimables avec
Krisna aprés qu'll eut tué tous ses fils.

Gargya: un bihmana a tournure d'esprit matérialiste dih&kranyaka Upanishad
(chapitre 2), discutant du Brahman avec le rat#&ptru.

gita, gana, gyatra: autant de mots issus du verbe gai et sagnithant. Un gyatra est
plus spécifiguement un hymne composé dans le myayar : 3 pieds de 8 syllabes
tandis qu'unsloka est lui composé de 4 pieds de 8 syllabes.

Gayatfi: personnification du mantra par excellence, que doit prononcer au lever du
soleil (ou aux trois "intervalles" - salhya - du lever, de I'apogé et du couchant) pour
affirmer sa foi. La @yatri exprime le voeu que la lumiere divine symbolisée lpa
soleil éveille notre intelligence a la compréhengie la Vérité. "Ce Savitexaltant et
désirable | Puissions-nous méditer sur sa splendigure | Puisse-t-Il inspirer nos



pensées”. Ou encore: "Hommage a Toi qui hous éciinous stimule. Puisse notre
contemplation de cette splendeur divine nous iesgle nobles pensées." Au premier
abord sa formulation parait antique au lecteur mualedu fait qu'il y soit rendu
hommage au soleil, a la lumiére du matin qui se &Vhorizon et rend I'espoir qu'on
va y voir clair et ne plus avoir a craindre l'igance de la nuit, hommage a cette
lumiére de Vinu "qui est dans I'ceil du soleil" et qui impregnddee et tout le reste
avec sa connaissance. Cependant ce mantra estlakxenagans son expression de la
foi en la connaissance, la vérité, la spirituatilnme les moteurs de toutes choses
dans cet univers. Ce sont la les aspects essewmhielBrahman, Ce qui exalte,
transcende tout: ladyatii est donc un hymne au Brahman. Cet hymne se conggose
trois fois huit pieds et constitue le prototypelaeersification typique dudna Veda.

Il est d'usage de prononcer en préliminairerik@ra (Aksara, Praava) "Aunt' et les
Vyahritis "Bhar Bhuvar Svar”, lesquels ont un sens mystique qui peut étreuwan
plusieurs degrés: (i) les trois spheres d'existafeda terre, de l'atmosphére et de
I'éther ou séjournent respectivement les hommesgadadharvas et les dieux; (ii) les
trois spheres de manifestation de @yandivine que sont la matiére, I'énergie et I'esprit
(auxquels correspondent aussi les troigagi.

go: la vache male ou femelle, le bétail. On ne aawénombrer les textes qui font
I'apologie de la vache et du don d'une vache arihmima, notamment dans Ranti
Parva et I'Angasana Parva. On dit que tous les dieux résidentldacteps de la vache
et Celle qui personnifie I'abondance ne dédaigrser@sider dans sa bouse (Brahma-
vaivarta Puina, Krishna-janma-khanda 21.93).

Gotama: surnom d'urishi de la lignée d'Angiras, signifiant le meillede la tribu
bovine, dont le patronyme était en fait RahuwagaOn doit donc en conclure qu'il
brillait particulierement par sa générosité. On dttribue de nombreux hymnes du
Rigveda. C'est sans doute lui qui maudit Indra pewoir séduit son épouse Ahalya
(histoire racontée dans le Brahmavaivartaafalr voir entrée Indra) et qui nourrit tous
lesrishis dans son ashram durant une longue diseti®ifia racontée a la fin dialya
Parva), sinon un de ses descendants car le noartlesgraphié Gautama. Il y eut de
nombreux sages du nom de Gautama, dont un qui @xj@aophilosophie rya
(logique), un qui fut disciple de Mahavira (le phape Jaina) et un nommé Siddharta
Gautama Buddha.

Govardhana: mot dérivé du verbgdh (augmenter) et du nom de la vache, désignant
ce lieu qui apporte le confort aux vaches, a sawwdr colline pres derihdavana ou se
déroula un épisode célebre de la jeunessergaakGogala. Il expliqua aux gopis qu'il
importait plus de faire une offrande aux présenuesifestes du divin sur terre, a
savoir les vaches et lesshmajas, qu'aux devas non manifestes, entre autresra. Ind
Cela attira la colere d'Indra, auquel il donna lewn d'humilité en protégeant les
gopis sous un parapluie constitué par la collin&deardhana.

graha: dérivé du verbe grah (forme faibléhgconjugué comme un verbe de classe 9:
grhnati, grihnite) signifiant saisir, le nom graha exprime au sgrpre la prise d'un
objet (pouvant accessoirement étre le manche ditih a poignée d'un arc), et par
extension la perception qu'on a d'une idée, lefnootila mélodie d'une musique, la
propriété, la maison, la planete. La @agyaha de Mohandas Kharamchand Gandhi
était son insistance a s'en tenir a la vérité danscomportement. Au sens de propriété
graha mérite plus ample commentaire, en raison'iagdrtance philosophique du
concept. Un gha-stha est le propriétaire d'une maison, le ctighe famille
(maisonnée). A propos de la relation entre les semsurs objets, le ithadaBnyaka
Upanishad (brahmana 3.2) enseigne que si les sete fonction de percevoir (ils sont
des percepteurs: graha), ce sont les objects gpreament possession (ils sont des



prédateurs: gha). Ne dit-on pas qu'un son, un parfum ou un spkch capturé notre
attention? Ou qu'un désir s'est emparé de notré2€§mn retrouve la méme conception
de l'initiateur de l'interaction dans I'emploi derve vit dans la @a (2.59): les objets
de sens (waya), leur godt (rasa) engagent (vartante) les sendriyini). Cette
distinction est importante pour comprendre aussaddon ambigué de domination-
tolérance (sah,adh, salhum) des agitations intempestives (vega) de nos gaita
5.23). On ne peut empécher qu'ils soient sollicésontroler ses sens ne signifie pas
forcément les oblitérer volontairement comme lasstrsinges. Ne pas réagir aux
sollicitations est une éducation qui rend cet ¢fifauttile: "le goQt disparait” dit Iéloka
2.59 de la @a.

grama: probablement corrélé au précédent, le mot désig ensemble, un groupe, une
collectivité et un village au sens originel. Il dg®it la communauté humaine le
constituant et non les toits, car ses membresnétdies éleveurs semi-nomades. La
notion de communauté villageoise, dirigée par wmgrparnicayat démocratiquement
élu, est restée culturellement importante en Intldegs quelques 250000 agna
paficayat de I'Inde continuent de jouer un role @amvgrnance et en politique. k&la-
grama est une pierre noire contenant un ammonite duéone principalement, pres du
village du méme nom, dans le lit de la riviere Gdadu Népal. Le verbgal signifie
louer etsal avoir de la valeur. Ce qui est intéressant estlgwaleur accordée a cette
pierre est due a la ressemblance du coquillage aenavec le cakra de Miu
(Brahma-vaivarta Pana, Prakriti Khanda chapitre 21) .

Guha: le HRmayana (Ayodhyikanda sections 50-52 et 85-86) et le1Sr
Ramacaritanminasa (Ayodhgkanda sections 87-90) nous parle d'un certain Guhet, ch
des Nsadas, vivant au bord de la riviere g en amont du confluent avec la Yaraun
(en un lieu situé aujourd’'hui entre Kanpur et Adlaad), qui fit traverser le fleuve aux
deux freres exilés et ats sur son bateau puis les recut dans son villagmaRe fit
asseoir aupres de lui et lI'appelait mon ami, bieit sfagissait d'un pécheur et que le
peuple Nsada, parce qu'il vivait soit de la chasse soit deéahe, était considéré
comme l'archétype du peupleasya (amoral, barbare). On a la un des nombreux
exemples, avec celui des singes, vautours et aes@sces mises en scéne dans ces
Pumnas, sans oublier le rgdsa Viblisana, que les préjugés sectaires n'affectaient pas
le jugement de Rna. Par contre, plus tard apres son retour a Ayadilyfera
condamner ukudra qui avait pratiqué des rituels qui lui étaieerdits et avait de ce
fait provoqué la mort d'un brahmea (Uttarakinda sections 74-76). Il se montra aussi
tres sévére enversty qu'il condamna a vivre loin de lui parce qu'elait vécu dans
la maison d'un autre homme, et envers son fréreuwétakmana suspecté d'avoir
manqué de respect @& Il considérait qu'en tant que roi, son devoiité&ta maintenir
l'ordre social avant tout.

guna: la qualité, I'essence, le mode de la natureséns propre le gia est un fil
unique, un brin (non tressé), tel la corde d'un @rcd'un instrument a vent. Par
extension c'est un parfum mais le mot est tresmané employé dans le sens de go(t
(rasa). Les modes de la nature sont, selon laithéoikhya au nombre de trois, qui
sont sattva, rajas et tamas et les adjectifs quoretants sontafivika, rajasa etamasa.
Concernant l'importance du nombre trois, voir féat"'nombres propices” a la fin du
lexique. C'est aussi le nombre: 1) des formes pofsva-rupa) de I'Eternel lorsqu'il a
manifesté I'univers qui sont BraBmVisnu et Siva; 2) des stades du devenir: début,
milieu et fin; 3) des lettres de l'udgitha AUM; d@s sphéres essentielles de ydhi
(Bhur Bhuvar Svar); des riviere sacrées se rejoigaa sengam; des formes d'action,
de péché et d'austérité nommément par la penspardie et le corps; des ennemis de
I'esprit qui sont &ma, krodha et lobha; des états de conscience; é&ed et sommeil



profond. En fait la plupart des concepts qui rehéwie I'existence temporaire dans le
monde réel vont par trois. Dans le systéeme "arplgti' (mkhya) qui est a la base de
tous les courants philosophiques Indiens, gagest un trait de caractere essentiel, une
essence de base du parfum de chaque entité matéaiginée ou inanimée). Le verbe
tam signifie se rigidifier, périr et par conséquent entitéeamasa est inanimée, ou
par extension ignorante, sans lumiere. Le mofsraf issu du verbe rafj signifiant
colorier, luire rougoyer. Or ensakrit la lumiere rouge est souvent associée aux idées
de passion et de peine, comme par exemple dansolssdérivés du verkeic (briller,
braler). Par conséquent une entité proactive (eadi s'engager dans la matérialité —
pravritti), énergique, entreprenante, passionredie, Brahna dont le trait fondamental
est de créer, esijasa. Le sat-tva, mot issu du participe présenétsdtl suffixe d'état
tva, est l'essence spirituelle; une entité "paunmdtspirituelle, pure, vraie, bénéfique,
divine, est sttvika. A noter que sattva signifie littéralementistence, mais il n'est
d'existence vraie que spirituelle, comme cela egilement discuté sous les entrées as
et sat du lexique. Cependant toute entitée mdetaelin parfum propre composé d'un
savant mélange de ces 3 essences de base.a8pahlest pur sattva; a I'état incarné
(jiva) il est "enrobé" de gias qui alterent son comportement. Méme lintellogena

foi, l'austérité, la charité, le devoir moral d'yrersonne sont imprégnés de son parfum
personnel{loka 17.2 et suivants de laitg. Dans I'ensemble ces qualités évoquent ce
qui est défini, identifiable, matériel et par comgént inspirent un peu de mépris a celui
qui s'estime spirituel. Pourtant le motnguest loin d'étre péjoratif, notamment dans
tout contexte ou il peut étre traduit par méritenfmme dans les sections des #as
comparant les mérites de diverses actions pieuség)ans les mots deérivésngu,
gunya: celui ou ce qui est doté de bonne qualité. lod guna est donc un terme
essentiel du vocabulairemsskrit, faisant référence a un concept philosophiqubate

et devenant difficile a traduire dans certains ewi®@s, comme par exemple en
grammaire: ajouter du ga a une racine verbale dans une forme conjuguédfisig
ouvrir un peu plus la bouche en prononcant la Jeygli en constitue le coeur, le a
devenant, le i devant &, le u devenant o rlelevenant ar (par exemple le verbaibh
devient bhava ou le verbei klevient kar). A quoi cela correspont-il sinonablier la
voyelle comme #tman s'habille d'un corps doté dengs, perdant ainsi de sa pureté a
I'état incarné. Comme quoi il est bon de toujowgenir a I'essence spirituelle des
choses dont on parle enisskrit pour bien comprendre de quoi il s'agit.

Dans le Chndogia Upanishad on apprend qu'aux troisagucorrespondent bhur
bhuvar et svar, les trois feux et les trois Ved&g.est pour le sacrifice, Yajur pour
l'action et les ancetres qui s'y sont consacrésiaSest pour la connaissance. Leur
correspondent aussi parmi les devas AgriyWet Sirya car la terre est un lieu de
sacrifice, l'air est le lieu ou s'agitent les vesttée soleil est la source de connaissance.
Enfin pour l'anecdote, I8vetasvatara Upaniad (4.5) associe a chacun desagiune
couleur: le rouge pour le rajas (voir entrég), le blanc pour le sattva parce qu'il est
pureté et le noir pour le tamas parcequ'il est widitgc

guru: le maitre, l'autorité morale. Etonnammenntd a la méme origine que graha ci-
dessus. Dans la liste des pseudonymesadeafPfigure Girija, Celle qui est née de la
montagne. Un guru est une montagne (giri) au siguséf énorme et insaisissable,
inspirant considération et respect, au pied dedbewn vient s'asseoir (upa-ni-sat)
pour recevoir un enseignement. Selon ces mémesiddpanil est essentiel d'aller
trouver un guru et de lui demander la faveur de esomeignement; il convient
néanmoins de se souvenir au kali-yuga ou nous sivue les gurus indignes de ce
nom sont Iégion et que la connaissance se trowss dans les livres.



Gh
Ghaotkaca: "le pot sans cheveux", fils deiBla et de Hidimb, femme #kshaa. Il
combattit vaillamment dans le campnBava a Kuruketra et fut sacrifié pour obliger
Kama a utiliser I'arme infaillible que lui avait donmédra contre son armure et ses
boucles d'oreille (Dnga Parva sections 173 et 179) et qu'il réservaitr patiliser
contre Arjuna.
ghrita: participe passé du verbergkmouiller) ce mot désigne le sacro-saint beurre
purifié, plus couramment appelé ghee, obtenu peardétion aprés avoir faire bouillir
le lait. Comme presque tout ce qu'on peut trouveBkarata-vasa il a été élevée au
rang de divinitéRig Veda 4.58 qui l'assimile a I'aita).

H
Hanunan: nominatif de Hanu-mat, signifie doté d'une maahoautrement dit celui
dont la machoire est remarquable, trés grande. DmriRamayana, Hanurin est
l'ava@ira du dieu \yu dans la tribu des singes. Il nait d’Anjana gvaar péere Kesari.
Hanunan présente Sugriva &Ra et joue ensuite le réle d'intermédiaire entm& et
la tribu des singes. Sugriva I'envoie a la recheid Sta vers le sud et c'est lui qui la
retrouve effectivement a Lanka. Il se fait recotmeapar elle comme I'émissaire de
Rama en lui donnant un anneau puis, ne parvenana pasonvaincre de partir avec
lui, il se fait volontairement capturer par lessadas pour provoqueratana et brile
Lanka avant de revenir Risyamukha annoncer aaRa qu'il a retrouvé son épouse.
Plus tard c'est Hanuin qui part chercher des herbes médicinales au sbrenéa
montagne Ghandaidana pour sauver Laan (Rimayana Yuddhakand chant 74).
Rama lui accorde comme grace de vivre aussi longteouys les hommes se
rappelleront son histoire et il vient encore, dit-¢tes écouter la raconter; pour cette
raison on lui laisse toujours une offrande a pratérmpour se rassasier. Les descendants
d'Hanunman sont les singes langur (semnopithecus entellus) l'gn peut rencontrer
partout en Inde et qui sont facilement reconnalssapar leur face et leurs mains
noires, leur allure gracieuse et leur longue queleur machoire n'est pas
particulierement remarquable et, étant d'un natwés doux, ils montrent beaucoup
plus rarement les dents que les macaques qui teardtil'autre espéce de primate
dominante dans le sous-continent.
Hastirapura: la ville du nom d'un éléphant, capitale desus. Son nom est devenu
Merat en hindi et Meerut en anglais aux temps nroaker
Hayagiva: forme de \inu a cou ou téte de cheval, qui récita les Vedagahri
aprés qu'ils eurent été perdus. Mais dans d'aPwésas un Daitya tué par |'adah
Matsya porte ce nom (Gar Pur. Acara Khanda 142.3).
Himavat: le roi des montagnes, personnification ldesalayas, pere de Parvatima
est le gel, la neige, I'hiver.iMa-laya est le domaine couvert de neiges et Himakac
état de I'Inde voisin du Kashmir et de I'Uttarkhnast la montagne inamovible (acala)
et enneigée. Parmi les qualificatifs, autres qualaacutilisés pour désigner une
montagne, on peut citer adri (rocheux), giri (pésatsaila (fait de pierres).
Hiranyagarbha: I'ceuf d'or. Le produit de la gestatie Nirayana allongé entre deux
eaux. On a la une image alternative ovipare a dellltus sortant de son nombril. Les
deux sont parfois combinées comme dans le KurmanRutle lotus terre flottant sur
les eaux est entouré d'une chaine de montagne amartgubord de la coquille”. Le
Visnu PuBna, quant a lui, évoque (11.7.22-30) une infinitéedfs univers flottant dans
'océan de la Nature indéterminée, comme autanbukes de particularité (voir
malt).



Hiranyaksa: "lI'ceil d'or”, I'un des deux fils les plus cékbrde Diti avec son frére
jumeau Hirayakaipu. Cet asura est tué par la manifestation dauwsous la forme
d'un sanglier, Vaiha.

Hiranyakasipu: fils de Kayapa et Diti, tué par la manifestation deni sous la forme
d'un homme-lion, Narasiha. Hiraayakaipu et son frére Hlaryaksa sont deux
réincarnations de Jaya et Vijaya, les gardiengddes de Vaikatha (voir ci-dessous).
C'est Hiranyakapu qui fit le voeu de ne pouvoir étre tué par aeceréature de
Brahni ni dans les airs, ni sur terre ni dans les eaour Bontourner cette grace que
lui avait accordé Brahi Visnu sous la forme de I'homme-lion le prit sur sesogsret

le déchira de ses griffes. Mis a part la tyrranigl gexercait sur les trois mondes,
Hiranyakaipu avait eu le grand tort de persécuter son fiisétgit un fervent dévét de
Visnu. Hiranyakaipu le déetestait par vanité et pour avoir tué piéogment son frere.
Toute I'histoire est amplement développée danS'lgpartie du BAgavata Puma.

homa: offrande aux dieux sous la forme de beuasfid dans le feu, que ledtmmana
doit effectuer au lever et au coucher du soleipagtextension tout sacrifice impliquant
systématiquement des offrandes dans un feu.

hri: cette racine verbale qui signifie aussi bien apmr qu'emporter ailleurs, a
I'exclusion de supporter (gl est intéressante parce qu'elle donne Hari, K@edui
qui emporte) mais aussi je penge et hid. Car qu'est-ce donc qui emporte le coeur
(hrid) sinon les passions qui I'excitent ou le réjserg (his)? Hridaya, lorsque du
genre masculin, est I'néte du cceur et, lorsque eslwegneutre, le coeur en tant que
siege, résidence. Le verbeishconvoit une idée qui n'est pas sans rapport avec i
(désirer) etis (dominer, posséder) etridhikesha (hishikaisa) est le Seigneur qui
réjouit les sens, i.e. ceux qui sont réjouitssfita). Le verbe tlui aussi n'est pas sans
rapport aveai (bouger et surtout aller vers quelque chose aetegtension atteindre).
Considérations qui ont pour but de suggérer qusa-de deux lettres un verbe a un
sens complexe.

I
Iksvaku: un des dix fils katriyas de Vaivasvata Manu, qui nait dey&, lksvaku est le
fondateur de la lignée solaire. Son nom est-iallé clairvoyance (verbesgkiksa) ou a
une douceur évoquant celle de la canne a sucté) (laquelle est originaire de I'lnde?
Indrajit: le fils de Rivana, qui était le plus redoutable guerrier de pere car il ne
pouvait étre vaincu s'il avait fait un homa sacéafavant le combat. Alors que le péere
était connu sous le nom de "rugissant”, le filsitavacu a la naissance celui de
Megharada, c'est-a-dire de "grondement des nuages"” (te)n&on surnom d'Indra-jit
signifie qu'il avait vaincu Indra. Il n'en péritgpanoins d'un fleche de Lgetkana, avec
l'aide d'un subterfuge des singes qui I'empéchéterfaire son sacrifice rituel. Mais
c'est lui aussi qui auparavant avait blessé mertelht le méme Laknapa, a la suite
de quoi Hanman avait dU voler jusqu'a l'un des plus hauts somrdets Himlayas
pour en ramener des herbes médicinales. Qui osaadre prétendre que la loi du
karma est une fable apres avoir entendu cela?
Indraprastha: la ville du nom d'Indra fondée padMgthira, un quartier de Delhi aux
temps modernes.
Indrasena: I'aurige de Yudktira.
Iravat: fils de Partha et de la fille du roi desgida Airavat (Bhima Parva 91). Vaincu
par le rakasa Alambsa



jagat: ce qui bouge (dérivé du verbe gam = allemrchmer), ce qui est mobile, le mot
désigne usuellement I'Univers et notamment ce qusdcet Univers effectue des
actions, autrement dit les créatures: Woka 7.5 dans @, par opposition a ses
composantes purement physiques énumérées dalukde7.4. Les créatures (i)
sont classées en cara (actives) ou acara (inactivagan-atha est un surnom de
Narayana le désignant comme le Seigneur de I'UnivelsstGous ce nom qu'il est
vénéré en @sa (état de l'est de I'Inde, dont le nom est dérieeelui d'un royaume
antérieurement nommeédi$a, , qui au temps des Mauryas s'appelait Kalifigagsi a
gu'en Indonésie. Ce nom assez neutre est un sujeetitilisé par les Indonésiens
Hindus pour vénérer le dieu de leur choix (enifaibccordent leur préférence plutot a
Siva, voire a Bali ainsi qu'aux i) tout en respectant la constitution de leur payis
interdit le polythéisme.

Jamba\an: le roi des ours dans leaRayana.

Janaka: ce nom, signifiant fondateur d'une dynast&é donné en premier au fils du
roi Nimi, qui était lui-méme l'un des fils di&aku, le fondateur de la lignée solaire.
Nimi hérita de territoires situés en partie a ldgtNépal et au nord du Bihar, tandis
que son frére Vikua, aliasSasada, hérita du royaume de Kosala, situé plus adtoete
ayant pour capitale Ayodhy ol devait voir le jour le roi ®na. Sasada est le
patriarche de la dynastie principale, tandis queiNist celui d'une branche latérale,
dite Videha parce que Nimi décida d'abandonnercsops (deha) avant d'avoir procréé
un héritier et que ce sont lgsis qui modeléerent le corps de Janaka en barattdni c
de son pere (Biyavata Puma 9.13.13). Ce procédé de transformation d'uneeneati
brute en produit fini est récurrent dans lesaRas, puisque le barratage de la mer de
lait fut aussi le moyen de production de merveilidies queSrT et I'amita. La capitale
de ce royaume de Videha, fondée par Janaka, recobrh Mithila en mémoire de
l'origine de son fondateur: le verbe math signiferatter et le verbe mith signifie
mettre ensemble, faire se rencontrer. Cependantrie Janaka évoque pour tout un
chacun un lointain descendant (1e*2}) cité pour exemple du roi vertueux qui
accomplit son sva-dharma dans l#aGet ayant eut l'insigne honneur d'étre le pére
adoptif de ®a. Cette fille miraculeusement trouvée dans un rsikm labourant un
champ lui valut le nom dei@dhvaja (slra est la charrue et dhvaja la bannidire
l'accorda pour épouseSii Rama, aprés qu'il eut passé avec succes le tegiilboikié
consistant a tendre l'arc Pinaka, confié a lui $i@a. En fait cette union entre deux
branches d'une mématij était on ne peu plus naturelle pour resserrer liens
familiaux. Il accorda son autre fille Urmila a Llsakana et ses deux nieces (les filles de
son frere Kgadhvaja) a Bharata et Shatrugna, devenant airsirénx beau-pere de
quatre incarnations de 3fu.

Janamejaya: fils du roi Pasik, petit-fils d’Abhimanyu et arriére petit-fils Arjuna. Le
fameux serpent naga Talka, ami d'Indra et ennemi mortel dead@aa, ayant mordu
son pére Parifit pour venger le sagS8amika auquel il avait manqué de respect,
Janamejaya décida a son tour de venger son pgratauant le sacrifice des serpents.
Ce sacrifice avait en fait été planifié de longated suite a la malédiction prononcée
par leur mere Kadru. L'hécatombe fut arrétée pasalge Astika, fils du Bhmaja
Jaratkaru et de la sceur du roi des serpeassiii. C'est Brahimqui avait suggéré a
Vasuki d'accorder la main de sa sceur a u@hrbma pour sauver sa tribu. Taka
échappa une fois de plus de justesse a la mortisgué du sacrifice Janamejaya
demanda a Vé&ampyana, disciple de \Aga, de lui raconter le Mabharata.
Jaasandha: roi de Magadha, beau-pére denkka et ennemi der§na, qui envahi le
territoire de Mathura 17 fois avec de nombreusesudkns (armées de 200.000
hommes) et fut vaincu a chaque fois pasia et son fréere Balama sans l'aide d'une



armée. Mais la 18°fois Krisna préféra emmener lesa¥avas au Gujarat et attendre
qgue Yudhsthira décide de faire un rajasuya pour devenir emyefa l'instigation de
Narada) pour lui dire que Jaraisdha avait la méme ambition et qu'il devait étre tue
d'abord. Mais en fait il s'en chargea pour lui av@de de Bima et Arjuna. (Sabha
Parva sections 12 a 24). dsandha était le fils de Bhadratha dans la lignée lunaire (a
ne pas confondre avec le roriBadratha dans la lignée solaire eMaku, issu de la
dynastie du roi Nimi et de son fils Janaka), legélit le fils de Uparicara Vasu,
fondateur de la dynastie Magadha. Cet Uparicarau\&ait lui-méme le fils de
Sudhanu, un des fils du roi Kuru. Le royaume de adlhg était situé au sud du Bihar
actuel et avait pour capitale Rajagriha (I'actud®lagir). Plus tard, a I'époquie de
I'empire Gupta, il s'étendit sur toute la plainen@&tique.

Jaayu: le roi des vautours qui se sacrifia pour sa$#ar "Une ame pieuse et vaillante
pratiquant la vertu”, dit de luida comme éloge funébre (Aranyakla 68-24). Une
créature peut avoir été destinée a une tache dagelat n'en étre pas moins vertueuse.
Lui et son frere Sanapx étaient les fils d'Arma. Lequel frere s'approcha trop prés du
soleil, dont Arma conduisait le char, et il se brila les ailessRard il indiqua a
Hanuman la direction dans laquellav@na avait emmenéats.

Jaya et Vijaya: les deux gardiens des portes deuxdia, la demeure derlkna, Visnu

ou Narayana. Leurs noms signifient victoire et on peut sugpapie leurs antécédants
étaient glorieux pour avoir accédé a cette fonctibaujours est-il qu'ils étaient
prédestinés a subir plusieurs renaissances moorgegtes avant de retrouver leur
poste. L'incident qui les fit chuter est la visdes Sanatkummas qu'ils refusérent
d'introduire dans la demeure de leur Maitre pancdsgétaient nus (du fait de leur
infantilité perpétuelle - Bigavata Puima sections 3.15, 3.16 et 7.1). lls durent subir
leur malédiction, avec pour pénitence de renaitis fois sous des noms célebres pour
les méfaits qui leurs sont associés. Une premiéig ifs furent les fils de Diti,
Hiranyaksa et Hirawyakasipu (voir ci-dessus). Puis ils furent les fils desMavan,
Ravana et Kumbhakaa. Enfin ils furenSSisupala et Dantavaktra, les fils de I'oncle de
Krisna, Damaghga. Tous furent tués par §fu et immédiatement réabsorbés en Lui,
car dit Narada (Blagavata Putha 7.1.24-28): "le Seigneur ne tue pas les vilams p
les punir mais pour leur bien. De plus, en lui mant une hostilité féroce et constante
pendant toute leur vie ils ont fait preuve de divot Sont condamnés a renaitre sous
des formes inférieures, ignorantes, ceux qui ambri§ que leur essence propiama)

est spirituelle. Les Bhmaas, devas, rajsis qui font I'objet d'une malédiction sont par
ailleurs nombreux dans les RBuas, mais ils sont condamnés a renaitreasds, yadas

ou nagas et leur peine est souvent écourtée pacdadamnateur apres réefléxion.
Jayadratha: "celui au char victorieux”, fils de ddihakshatra, roi des Sindhus et des
Sauviras, Jayadratha était le gendre det®hstra. Il tenta d’enlever Draupaet fut
sauvé de la colére de Bha par Yudhithira toujours porté a la clémence. Jayadratha
ayant été humilié au cours de cet épisode devimiree ennemi d'Arjuna et fut en
grande partie responsable de la mort de son filsianyu. Suite a une longue et
pénible austérité, Jayadratha recutSilea la grace de pouvoir tenir téte aux fréres
Pandava réunis (Arjuna excepté) dans la bataille. érdgibn de ce dernier étant
mobilisée par les sa&aptakas, Jayadratha put empécher les proches dlabiiu de le
suivre pour le protéger lorsque le jeune téméfiingne percée dans l'armée Kaurava.
Mais Jayadratha n'était pas un guerrier d'excegéitratha) car le combat entre Arjuna
et lui ne dure que quelquékkas (Drma Parva section 145). Bma partageait ce
jugement (Udyogha Parva section 166).

jiva: issu du verbay (vivre), ce mot désigne la personne vivanagnii incarné, I'n6te
d'un corps (dehi), en conséquence affecté d'ursppealité (ahakara).



jAana: la connaissance, dans un sens beaucoup pigsdae ce qui a été acquis par
I'étude et la raison et stoqué en mémoire, ditena@issance phénoménale (celle de
Kant). Elle trouve son extension au niveau trandartal en vijina, veda et vidy
voir & ce sujet en particulier dans le Maharata, Santi Parva section 237. Mais elle
inclut aussi tous les autres degrés depuis la s d'ensemble ($ajfiana), ce
qu'on appelle subconscient, la perception sento(iejfiana, sanspaka, pra-jfina), la
discrimination (autre sens du mot viifa), et finalement cette intelligence qui permet
d'y accéder et de la perfectionner (qu'on app@ie dussi pra-fgha puisque c'est une
faculté de perception du savoir). Concernant cdt@iere, en quoi elle consiste, ses
différentes formes et les différences de connatssajui en résultent, voir l'entrée
buddhi. Concernant la distinction qu'il convientfdae entre les verbesgfet vid, le
premier exprime principalement l'idée d'étre inférm'avoir présent a I'esprit tandis
que le second exprime celle de savoir ce qui estnent (sat). Hna est affecté par les
modes de la nature {3 18.20-18.22) tandis que veda est sanctifié pasosace:
parole divine ou des grands sages. Une personmaisgant le Brahman est qualifiee
de Brahmavid; paradoxalement le Seigneur qui sattdu monde réel et des personnes
vivantes qui I'nabitent est connu sous le nom deckajiia (entre autresit@ 13.3) Le
verbe vid présente deux modes de conjugaison gctimme un verbe de classe 2:
vetti a la 3™ personne du singulier du présent de l'indicatif,comme un verbe de
classe 6: vindati), le second étant employé plésiiguement dans le sens de trouver.
Il faut y voir une indication que vid implique unetion de réussite dans le savoir. Par
ailleurs, il est clair que la syllabe vi qui esilisée comme préfixe avec de nombreuse
racine verbales pour exprimer la dispersion, kpésement d'une action (comme dans
vi-jfia), est bel et bien présente dans vid (méme wagitde la racine du verbe et non
d'un préfixe) et confere subconsciemment a ce vambenuance d'universalité. Enfin le
mode passif (vidyate a |&"5 personne du singulier du présent) se traduit mpht
par "il y a", i.e. ceci est connu comme existabé mot vidya est souvent utilisé pour
désigner les branches scientifiques des Vedas (dentedarigas, au nombre de 6),
telles que grammaire, logique, médecine, art dubaim et j'aimerais utiliser pour le
traduire un mot qu'on a beaucoup galvaudé récemneerulture, la connaissance
éclairée. On peut ajouter au sujet de vigfie la distinction par rapport au verbe ji
est la méme qu'entre l'apprentissage scolaire,cpaur, de connaissances et leur
assimilation, leur "digestion”. C'est l'intelligen@u sens de com-préhension, comme
pra-jfa est l'intelligence au sens d'aptitude a la prébans

K

ka: premiére consonne de l'alphabet, a proposgielle il me semble intéressant de
tenter d'expliquer sa signification propre. En @oaque akshara de l'alphabet sanskrit
en a une et celle de ka est la plus simple a axglida exprime l'action, la violence.
C'est par elle que commencent les mots karraimak kalpa, kla, krodha. Mais ka
exprime aussi la lumiéere et la joie, qui ne sorg gans rapport avec la violence: les
verbes ka et las en attestent, puisque I'un signifie heurter etd&abriller. Aussi dit-on
gue Ka est le "nom-graine"i{d) de Brahm, Prajapati et de®ya. Dans l'esprit des
Upankads ce n'est sans doute pas trop s'avancer qutaeher aussi a cette syllabe
ka le mot arka - celui qui brille, le soleil, leufde rai de lumiere, et le verbe arc pour
faire briller, louer, honorer. Dans le deuxiémehomnapa du premier chapitre du
Brihadaranyaka Upaniad, la "Faim" (qui symbolise le désir de s'exprintgr la
Personne du Brahman) dit qu'en faisant brillergare i.e. en louant — dans son cas
Lui-méme puisqu'll est seul) Il produit de I'eauyetrouve du plaisir (ka). Vraiment,
conclut-ll, il y a de la joie dans ce qui brilléfdut y voir une image de la lumiere de la



connaissance, qui est le seul vrai plaisir (la bmsion aussi bien de Sanatkana que
de Bahma dans le Gimdogya Uparsad — sections 7 et 8).

Kadrt: fille de Dalga et épouse de Kyapa, mere des serpents.

Kaikeyas (Kekayas): peuple de pasteurs de la nsstode I'Indus au sud du royaume
Gandhara. Cing des princes Kaikeyas, qui étaienfilesle la sceur de Kuhet donc
cousins germains dedmlavas, combattirent avec eux a Kwetka. Les autres menés
par Cekiina combattirent pour les Kauravas.

Kaikeyi: deuxiéme épouse du roi zaatha, mere de Bharata (le frére denR). Elle
avait sauvé son époux alors qu'il était blessélesswhamp de bataille et il lui avait
promis d'accomplir le veeu de son choix. Plusieunséas aprées elle lui demanda
d'exiler son ainé #&na au bénéfice de son fils Bharata. Son époux earuhale
chagrin et son fils ne lui pardonna qu'aprés gared&fut rentré d'exil.

Kailasa: mont Kailas (souvent orthographié Kailash paeue) situé a la frontiere
tibétaine, ouSiva aime méditer. Le mot dérive du verbe kel etsdibstantif keli,
signifiant le jeu, le loisir, le "sport amoureuxt de kilas ayant le méme sens. Mais les
anciens se sont probablement délectés d'une artébiguec le verbe kil qui signifie
blanchir, geler. Quant au mot ke d'origine incertaine qui signifie crystal il éue
bien la forme anguleuse semblable a une pieriédailu mont Kails. La montagne est
relativement peu élevée (6600 m) par rapport angmorna et autres pics voisins
dépassant les 8000 m. )

kal: 1) compter, ayant pour forme conjuguée kafata 3™ personne du présent de
I'indicatif; 2) inciter, motiver, ayant pour forneenjuguée kalayati.

kali: 'age numéro 1, le perdant (comme au jeu ds)dle plus court, I'dge noir ou
I'age de fer. On considere que le mot dérive dalkak le sens de compter, le motkal
signifiant petite quantité. Mais il est tout aubgtn concevable qu'il dérive de celle
signifiant motiver, causer l'urgence. Kali estd&am la personne vivantav@) ne fait
que suivre ses motivations matérielles, ou ellen& qu'en ce qu'elle a acquis par
raisonnement. Par contre, si kali a la méme rakateque I'adjectif kla (noir - voir
cette entrée ci-dessous), il n'en dérive pas.

kalpa: une journée de Brahndurant 4300 000 000 années des humains. Le mot ne
dérive pas du verbe kal mais d'une autre racineupiésée (kkip) et au sens propre
I'adjectif kalpa signifie capable, possible; ernt tgqme nom commun c'est avant tout une
alternative, un projet ou une résolutionm®alpa est un veeu, une bonne résolution
qui doit étre prise le matin apres la toilette earda méme de pratiquer le rituel du
sandhya (les 3 jonctions des parties du jour). Brahpnend donc une bonne résolution
a l'aube de chaque jour, apres s'étre concentgtlelgoga, cela va de soi.

kamala: parmi les nombreux noms du lotus (voir iaqpadma ci-dessous) c'est celui
désignant plus spécifiguement le lotus rose, iyeopale, symbolisant ce qui est
désirable parce que c'est beau et par extensidimBreelui qui est assis sur le lotus.
Pour vanter la beauté deikpa et exprimer qu'il a un regard pénétrant, on ditui
gu'il est kamalksa: aux yeux de lotus. On lit souvent aussi danteldes que de beaux
yeux sont rouges. Le mot kamala dérive du verlm: kamer, désirer, commea
ci-dessous.

Kamsa: fils du roi Ugrasena dans la branchv&a/Bhoja de la lignée destfavas. Il
était le neveu de Devalelle était la sceur de son pére) et I'oncle matet® Krisna.
Kanika: brahmapa, conseiller politique deddharastra.

Kapila: Prototype du philosophe, comme a¥§ est celui du sage ayant une
connaissance compréhensive et exhaustive des tesatzés. On entend parler de
plusieurs Kapila dans les textes #ugues, dont un qui serait I'auteur d'une analyse
samkhya matérialiste de l'univers. S. Radhiahkan suppose qu'il aurait vécu au cours



du méme siecle que Buddha (Indian Philosophy, ¢chgedtion 3). Mais, pour tout
Hindu, Kapila est une incarnation desMi, née duisi Kardama et de Devali, fille

de Svyambhuva Manu. Il n'en reste pas moins connu paeranalyse logique des
éléments du réel, ayant pour principe de basederidiination des éléments et leur
énumeration, lequel principe est connu sous le mEmg&mkhya. Les éléments
fondamentaux de cette séparatioritfiak) du réel non manifeste en réel distinct sont
les trois guas, géneérés par lintelligence divine (mahat oiyap) et ces guas
constituent les sources de tous lesndt@@as. Le nom de Kapila ne fournit guére
d'information sur la personne qui le porte: il $iign'le rouquin” ou "de couleur fauve"
et il est attribué souvent a une catégorie de \®adba peut le rapprocher de kapi qui
signifie singe et les Paias se prétent volontiers a des conjectures sugiéisation

de chaque syllabe séparément.

Kardama: unisi né de Brahra qu'il convient de considérer comme un prajapatilca
est surtout connu pour avoir donné naissance al&Kainsi qu'a neuf filles, qui
chacune devint I'épouse d'un autre fils de Bmhdombre de ses petits fils sont des
amsas divins ou des prajapatis célebres.

karman (karma au nominatif): la causalité, du vebéfaire, exécuter une action). Au
sens premier karma est I'effet de I'action, I'odjetverbe en grammaire. Choisissons le
verbe ki pour donner un exemple de [l'utilisation des seffi (dits primaires) des
racines verbales en sanskrit: lriff) est l'idée générale d'action, kaaan) est I'action
en tant que moyenyiki (f) est l'activité telle qu'elle peut étre obsge (au méme titre
que gati issu de gam est le chemin, buddhi issbhudké est I'intelligence, mukti issue
de muc est la libération...)rikya (adjectif) est ce qui doit étre fait, karnominatif
karta) est I'acteur, #tin (adjectif) celui qui est actif. Le mot karmatesouvent employé
au sens d'action dont on espere tirer un profilaisir. Au contraire il désigne I'action
"positive" conforme au devoir moral, comme le da®iyajfia, quand il est opposé a
vikarma, l'action qui s'écarte (vi) du devoir morgleffet d'une action peut étre un
résultat tangible ou une conséquence moins didolerna court terme tel que la
modification de l'acteur. Le mot karma sous-entafats le destin que l'auteur de
I'action s'est forgé lui-méme. Il n'est jamais esgplau sens de hasard incontrdlable ou
volonté divine. Cette destinée-la s'appelle daiva.

karmablimi: la sphere du karma dans laquelle nous vivons.

Kama: le premier fils de Kuhtengendré pariBya avant qu'elle épouserfdu. Selon

le code civil hindu (Manu-sriti 9.172) il est cependant le fils dafdu et le frere des
Pandavas. Mais Kumtomit d'en informer &du quand elle lui fit part de son don
d'invoquer des dieux pour concevoir des enfants Paitva section 120). Kaa fut
abandonné par sa mére juste aprés sa naissandepét gar le ®a Adhiratha et son
épouse Rdha, d'oli ses noms de filsAdihirata, fils de &ta et Ridheyi. Adhiratha
descendait lui-méme d'un certain Anu, fils de Karhsa et petit fils de Madhu dans la
lignée de Visni. Vaswena, né avec l'abondance, est le nom quen&aecu a la
naissance. Kaa (l'oreille) est un surnom qui lui fut donné paceeéil était né revétu
d'une armure et de boucles d'oreilles en or. Sessanoms sont: Nsa, le taureau;
Vaikartana signifiant a la fois fils de Vikartanan(des noms #ya, lorsqu'il est
invoqué pour détruire les dangers, issu deriti-Hiviser, couper, détruire) et celui qui
a coupé son armure naturelle. En effet il arracitanEme son armure pour satisfaire
Indra. Mais celui qui lui colle a la peau qaund'dlgit de le remettre a sa place est fils
de gsita. Son infortune attire la sympathie de certagtdelurs modernes sensibles aux
injustices. Si c'est votre cas, relisez la sectidmlu Sabha Parva ou il se venge d'avoir
été écarté par Draupaet son dialogue avec l'onddalya (Kana Parva sections 36 a
45) ou il fait étalage de son golt prononcé posirdgots et de son racisme. Il a appris



par de multiples sources dont Indra et son péirgaS$ puis plus tard dans I'Udyoga
Parva par Kisna et par la confession de sa mére, quedadadvas sont ses fréres, mais
il refuse de les rejoindre en invoquant sa fidéété&elui qui I'a toujours soutenu,
Duryodhana et le texte du Malfharata dit a plusieurs reprises qu'il est fidele a la
vérité. Mais la veérité en ce qui le concerne esil g@st individualiste, rancunier et
fataliste.

Kasyapa : fils du saptairMarichi et de Kal, pere des Adityas, Daityas efifiavas par
ses épouses Aditi, Diti et Danu. Doncsiapa est le prapati des hotes célestes. Mais
il est aussi celui de nombreuses autres "tribusréatures”, excepté les étres humains,
par ses onze autres épouses filles des@akadi la mere des serpents, Viadd mere
des aigles, amra celle des autres oiseaux de proie, Pataeg plus petits oiseaux,
Yamini des sauterelles, Timi des animaux aquatig&esabhi des vaches et autres
ruminants a sabots fendus, Safiades grands carnivores, Surag®@u Khasa selon
d'autres textres) des yas et fiksasas, Muni des apsaras, Arishta des gandharvas sans
oublier Ira le mere des arbres et autres végétaug.serait la création sansdgapa!
kavaca: le mot le plus courant pour une armuret delle de Katia. Mais kavaca est
aussi tout ce qui couvre et protége tel qu'un vétegmune peau de tambour, une
syllabe magique résumant un mantra (considéré cosanrgraine: ija) et protégeant
comme une amulette. L'usage de telles syllabesas doute apparu au temps du
tantrisme, mais les Pafras leur accordent aussi une grande importance (eoemm
atteste par exemple le Brahma-vaivartaaRarGanapati-khanda 31 ou learfdda
Pumna sections 69-79). Les plus célébres sonmiraH(modestie), Srirh (beauté
splendide), Klin (humidité), pour invoquer ®iha, Lakshm ou Sirasval, ou Ksam
pour invoquer Narasiha (ksa est la destruction et&t signifie couper, disséquer la
viande, labourer, comme Narma$ia laboura de ses dents et de ses griffes
Hiranyakasipu). PrononcerHMrirn: Srir Klirn Radhayai Sviha" attire sans aucun doute
la bénédiction de Riha. Mais le kavaca par excellence en matiére de gtiotecontre
les armes est :Hum Phat S#ha". Il protége sans aucun doute aussi efficacement
qu'une armure et prononcer un mantra en armanaopour tirer une fléche en fait
tout aussi certainement une deva-astra. "Celuipgunonce dix mille fois un mantra
invoquant la divinité présidant a une arme en $aib esclave et devient I'égal de
Visnu" ose dire avec sérieux Sanatkumararg@ida Puraa 70.201-202). Il est inutile de
faire semblant d'ignorer la superstition des Ingj@ue le Mafibharata ne se prive pas
de caricaturer (voir I'entrée en matiere des sestiacontant des batailles). La
boulimie de kavacas et mantras qui s'est emparé&epigpulation peu cultivée au cours
des temps modernes n'est probablement pas étramgelie des moulins a prieres chez
les Buddhistes. Méme laagatii est devenue kavaca car I'Indien besogneux dU°21
siecle ne prend plus le temps de la réciter lermatallume une source de musique qui
la chante en boucle. Au cours du kali yuga le nastaka en est venu a désigner aussi
un talisman porté autour du cou ou du bras (vairggample Brahma-vaivarta Rua
Ganapati-khanda 38 vers 79-81 et autres). Aujourdehtradition est restée vivace du
rakhi (mot hindi dérivé de rak) qu'on lace autour du poignet droit pour les heset
gauche pour les femmes. Lors de la féte dgaddlandham, qui a lieu podravana
purnima (la pleine lune de fin aodt), une femmeéaié d'en nouer un autour du poignet
de ses freres, qui eux ont le devoir de la protégérau long de sa vie.

kala: Littéralement kla est ce qui motive, incite a (ce substantif esivé du verbe
kal), a quoi donc sinon a agir. Il est clair qa'dgit du temps qui nous est compté, ce
qui explique que le verbe kal signifie aussi compte Temps, Celui qui préside a ce
concept, est le Perturbateur de I'équilibre cosmgylinstant de la création (& Pur.
3.26.16, 3.30.37, 11.24.19) et le Grand Destructies mondes a linstant de la



dissolution (Gta 11.32). Il incite a agir en différenciant I'actelaction et son objet, Il
initie et emporte tout. Au sens commun le m@alest devenu hier et demain en hindi
et kah est une des divisions du temps, un digit vala®®®"® du jour soit 1,6 mn. Par
extension, kla est la mort, I'obscurité et la nuit, la coulewire. Enfin pour vous
dissuader d'apprendre le sanskrit ou I'hindi, let k@la désigne aussi l'art. La
description du temps dans les Upads et Putas est a la fois trés détaillée et ne
permet cependant pas de conclure s'il existe dalpsolu ou s'il n'est qu'une quantité
relative pour chaque espece vivante. Lorsqu'igestifié d'indestructible (alaya), ne
faut-il pas comprendre qu'il est inéluctable, gestdui qui détruit tout Ralo'smi loka-
kshaya-krit —Gita 11.32) ? Méme la vie de Brahma un terme tandis quatia est
éternel. La plus petite unité de temps est la paranu (Bligavata Puma 3.11) et il

en faut environ 1000 pour faire un ngai(un clin d'ceil), lequel dure environ 2
secondes de temps a nos horloges puisqu'il faud hdfisas pour faire un muinta
(environ 48 mn), trois muintas pour faire un ama (une période de veille), trente
muhartas, soit 8 ymas pour remplir une journée humaine. Quinze dgotgaées sont

le temps que dure une palunaire. Une journée et une nuit d'ura ftitri) durent une
paksha claire (shukla) et une paksha somhieng. Il y a six saisongi{u) dans une
année et deux ayanas (course, équinoxe — mot d#rivérbe i: aller): un uttara—ayana
et un dakshina—ayana, de l'astre solaire versri etovers le sud respectivement. Une
année est appelée vatsara parce que c'est apptioeiment l'intervalle de temps
nécessaire entre chaque nouveau-né (humain ou)bblrie journée divine dure un an
humain et une journée d'un Manu environ 1 milliGandées divines. En effet quatorze
Manus naissent au cours d'une journée de Baafum kalpa) et cette derniere dure
1000 catur-yugas (voir entrée yuga), chacun desglgle 12000 années divines, soit
4.320.000 années humaines. La durée d'un kalmioestde 4 milliards de nos années.
Chacun vit cent ans mais tout est relatif. Une ddumée de vie est appelée yydha et
c'est le temps qu'a déja vécu ce Bratyui nous a créé. Cela résume la description du
temps dans les Pamas. Quant a ce qu'il est vraiment il faut en cherdlexplication
dans I'exposéasnkhya de l'existence temporelle (cf. citations dudgvata Puma ci-
dessus). "La forme de la Personne Supréme quizidiéérenciation dans l'apparence
des choses est appelée le tempa dés lors qu'il se considére différent du Parama-
atma imprégnant tout et commence a s'identifier a gpaeence matérielle, prend peur
de la mort". C'est au travers de cette peur qreihg conscience du temps et c'est pour
cela que le mot #a est synonyme de mort. Les théories scientifigneslernes ne
rejoignent-elles pas indirectement cette définitean nous parlant de sa relativité a
I'espace et a la matiere auxquels il est intrinegwnt lié?

Kama: le désir (voir entrée artha). C'est un deva paissant également nommeé
Kandarpa (kam-darpa), I'insolent qui enflamme mémsalieux, et Pradyumna, le plus
puissant. Un des impairs de Brahpeut-on penser, car il naquit de son coeuisnid

dit de lui que c'est I'ennemi a vaincre, insatiadilsource de toutes les passions, pour
celui qui aspire a la paix et a une existencetspife §loka 3.37. Mais kma soumis

au dharma est aussi la pulsion naturelle motivameproduction de toutes les especes
(sloka 7.11).

Kamboja: peuple vivant au dela de I'Indus et faigmrtie de ces Vahlikas ayant des
affinités culturelles avec les Indo-Aryens. Danschs des Emboja, les éléments
d'information disponibles (langage, religion) ingt qu'ils faisaient partie de la
branche iranienne de la famille aryenne.

Kamyaka: une forét proche de celle de DvaitavanalesuRindavas passerent une
partie de leur exil. Comme son nom lindique ctéta lieu de séjour agréable.
Yudhisthira regretta bien souvent de l'avoir quitté paude.



Karttavirya Arjuna: roi des Haihayas, une branche de thatrfadava qui vivait sur les
bords de la riviere NarmadS'étant attiré la grace de Dateya, il fut doté de mille
paires de bras qui repoussaient au fur et a mestoa les coupait, d'ou son surnom de
Sahadgirjuna. Un de ses exploits est d'avoir donné unenlelp modestie aakana, le
raksasa aux dix tétes. Les monstres ne manquaientrpes &mps la. Arjuna commit
I'erreur de s'en prendre au sage Jamadagni doohvioitait la vache. Or le fils de ce
saint homme était l'irrascible Pangama, qui saisit sa hache et partit en guerre contre
Arjuna et toute sa descendance et les extermirtée Bistoire fait partie de la série de
sagas se déroulant au sud des monts Vindhyasautteadit dans les territoires non
civilisés pour la communauté (Aryenne, Bharata)godralors le sanskrit et de nos
jours I'hindi et vivant dans la plaine gangétigiake figure pourtant dans le Byavata
Puiana (section 9.15) ainsi que dans le Brahma-vaivRuwana (Ganapati khanda 25-
35). Le Viknu Pugna (livre 4 chapitre 11) chante la gloire daravirya, qui gouverna
toute la terre, accomplit 1000 sacrifices, humRavana et fut I'ancetre de Madhu,
Vrisni et surtout Kisna. Une section du Mada Puina (77) explique comment
l'invoquer comme protection (kavaca — voir cetteé®) contre les esprits, démons et
animaux sauvages. Le nonarta-virya n'est pas issu du verbg {signifiant faire et
dont dérive le mot karma: I'action) mais dé, kverbe signifiant détruire, couper (ce
qui explique que le participe comporte deux t) etvitya, exprimant la bravoure, la
vaillance, la vigueur virile au sens noble de brguverrier du mot vira. Kttavirya
n'‘est assurément pas un démon vaniteux comaaand, mais l'archétype du guerrier
hyperactif qui n'accepte pas qu'on le défie enpgisant a sa volonté. Kunti dit de son
fils Arjuna dans I'Udyoga Parva (section 90) gddit son nom de Savyashin au fait
qu'il peut tirer autant de fleches a la fois que $mmonyme (Arttavirya) avec
seulement deux bras.

Karttikeya: fils deSiva, général des armées célestes. Ce nom sigmeifii qui a pour
nourrices les Pléiades fitika, dont le nom dérive aussi du verh#)k la constellation
ayant parait-il la forme d'un couteau. Comme dll@st au nombre de six il a six tétes
pour les téter. Ses autres noms sont: Kamle prince (tout jeune enfant male est un
kumara); Guha, celui qui est caché; Skanda, celui guiesou jaillit (des bambous dans
lesquels il était cachéanmukha, aux six faces (voir Matsya Ruard58-159). On
donne aussi aux meéres nourricieres de Skanda le derivlatrikas et celle qu'on
appelleSastht est la mere nourriciere et protectrice par exoebe la personnification
du principe de maternité. On la vénére €°our de chaque quinzaine lunaire (d'ou
son nom de "sixieme") et lors de Chath puja, diewaprécisément pendant le mois de
Kartik (novembre). Krttikeya est parfois assimilé a une autre divigiié partage avec
lui d'étre fils de la terre nourriciere (n'oubliopas que la semence Géva faillit
tomber a terre avant d'étre saisie par Agni puissée par Gar). Ce fils de la déesse
Bhami, procréé par l'avata Vaiaha lorsqu'il la fit sortir du fond des eaux cosnasju
s'appelle Magala (bonheur) et porte aussi le sobriquet LoHgarguge) parce qu'il
préside a la planéte Mars (et au deuxieme jouadsinaine comme il se doit). Il fait
I'objet de cultes tantriques par les femmes quées mettre au monde un filsgidda
Pumana Purvabhagaection 69). Mais il s'appelle aussi Naraka (grégrsous ce nom,

il se rendit célébre comme auteur de larcins: unele d'oreille d'Aditi et I'éléphant
d'Indra, I'enlévement de 60.000 princesses quilriécluses a Rgjyotisa jusqu'a ce
que Krisna le tue et rende la liberté a ces damesttiKeya et Magala partagent aussi
d'étre tous deux supposés rester célibatairesddiitt que I'assimilation deaktikeya

a Mangala doit beaucoup aux échanges culturels aveerteRet la Grece car dans les
horoscopes hindus Mgala est aussi considéré comme un dieu guerriéwostile.
Karttikeya est prisé par les Buddhistes pour uneoraigue je n'ai pas cherché a



élucider: avec \4nu il est la seule divinité a partager les lieuxcddte de Buddha a
Lanka.

Kast: la cité splendide, nom ancien darshag (sanskrit et hindi) ou Bénares.
Kaumodak la masse (arme) de $du, dont le nom la désigne comme "celle de
Kumodaka, le dispensateur de plaisir".

Kaurava: génitif du nom du roi Kuru, désignant touembre de sa lignée, mais les
Kauravas sont aussi appelés plus simplement lessK@&ouvent dans le Mathharata

ce nom prend le sens plus restrictif de ceux gpagennent a la lignée de Biarastra

et leurs alliés pendant la guerre, par oppositiox @liés des #davas (voir entrée
Dhartarastras).

Kausaly: une des trois épouses du roisBxatha, mere deara.

Kesin: c'est un nom du cheval, celui aux beaux cheveaxdémon tué partfsna dans
son enfance avait pris l'aspect d'un cheval eomaige sa nature trés énergiqueisia
porte aussi le nom de Kava parce qu'il a de beaux cheveux bouclés.

kinnara et kinpurusa: les deux mots signifient littéralement "est-cehomme?" Nom
d'une tribu de montagnards d'apres le Abdhrata. Mais selon I'histoire racontée dans
le Matsya Punga ch 12, un kinnara est un androgyne, dantdlfils de Vaivasvata
Manu qui changeait de sexe est le prototype. LagBbata Puma (3.20.45) dit que
Brahng, qui comme chacun sait est sans honte, se pafeeuts et de bijoux puis
s'admira dans une glace. Ce corps Narcissiqualdh@a aux kin-naras.

Kiskindha: nom de la ville des singes dans lanfdyana. Elle est supposée se trouver
dans les environs de l'actuelle Mysore. La montagnda surplombe ne porte pas le
méme nom, contrairement a ce qu'on peut lire dartaines sources, mais Malaya.
Kicaka: commandant des armées du roktdiet frere de I'épouse du roi, Suge Il
tenta d'abuser de Draupadjui s'en plaignit a Bhima, toujours prét a défend
I'nonneur de son épouse. Bhima lui brisa les gerétendant étre un ghandarva, car lui
et ses fréres résidaient incognito a la cour dinaita.

kokila: koil ou koél, oiseau noir de la famille desculidae au chant tres mélodieux.
Les occidentaux l'appellent donc coucou indiergtihdiens rossignol.

Kosala: royaume des descendantssdiku, dont Daaratha et Bma.

Kotika: fils du roi Suratha d8ivi, beau parleur accompagnant Jayadratha lorsade s
tentative d’enlévement de Draupad

kripa: la pitié, la tendresse, la compassion. C'est dm&cpassion et en toute rigueur
on ne devrait pas utiliser le mot compassion praduireanrisamsa: la gentillesse, la
bienveillance. Ansamsa est une vertu.

Kripa: fils deSaradvat (Malabharata Adi Parva section 130) aussi nommé Satytdh
(rajasi de la lignée Bhcala - Garuda Pur. Acara. Kh. 140. 21). Il naquitndiwisson
de bruyere aprés quedai eut été sexuellement excité papsara Janapadi (autre nom
d'Urvasi). Adopté paSantanu, il fut nommé ainsi par pitié. Il devintdeécepteur des
Kauravas. Il était aussi appelé Gautama, du nosodayrand-pére Gotama (sans doute
du c6té maternel, si Satyatthétait un Rncala)

Kripi: sceur jumelle de Kpa, épouse de Dna.

krita: participe passé du verbe@ ket par extension accompli. Leita yuga est I'age
numéro quatre, le numéro gagnant au jeu de dgg dlér, le bon, 'age de vérité
(satya yuga).

Kritavarman: fils de Hidika et roi des Bhojas.

krodha: la colere, qui parce que c'est une passsinmasculin en sanskrit, comme
kama et Bga, mais pas icéhou kipa (sans doute parce que celles-ci sont ressenties
mais incitent moins a agir).



ksama: la patience, l'indulgence, la tolérance, lelgra C'est un nom féminin comme
celui de nombreuses qualités.

ksara etkaya: le verbe dar signifie couler, fondre, se dissiper et disgegaiDonc
I'adjectif ksara désigne au premier chef ce qui est périssabieup processus
d'écoulement ou de dissolution (tandis que le @pdiksarita signifie dissout). En tant
que nom kara désigne l'eau, le nuage ou le corps, parcé spi'décompose en
éléments. L'opposé sdkra désigne le plus souvent le Brahman, la sylabe une
lettre. Le Brahman et une lettre sont indivisiblegis n'aurait on pas pu aussi bien
utiliser les adjectifs aksaya, acyuta ou acchedya?erbe ki signifie gouverner
(conjugaison kayati) mais aussi résiders{kati) et blesser, tuer, détruire séyati,
ksinoti). L'adjectif ksina désigne ce qui est destruit en lui portant depgaandis que
ksaya n'est utilisé que comme substantif a la forsda sens de résidence et dans celui
de destruction. Le verbe cyu signifie enlever, dégt et cyuta ce qui a été supprimé
par déplacement. Alya et acyuta sont tous deux utilisés comme affjeddins le sens
d'impérissable, permanent et en tant que nomsrisisiva ou Krisna. Enfin le verbe
chid signife couper, amputer, et détruire par dwvischinna ce qui est coupé, divisé et
acchedya ce qui est insécable, indivisible, etemntitouve appliqués a l'illusion, au
doute, ou respectivement atithan.

ksetra: mot issu également du verbg¢ #ans le sens de gouverner, posséder, et qui
désigne la propriété terrienne, le champ. Pound'dncarnée iya) le champ
d'investigation est le corps et ses sensationspesequence elle est appeléetia-jia.
Dans le Sarvasa Upansad le lgetra-jiia est défini comme celui qui est éclairé lpar
conscience (caitanya).

ksatra: le pouvoir, la domination, le gouvernememt.f&t les trois mots dara, lsetra

et ksatra ont pour origine la méme racine verlia 8elon le mode de conjugaisorf'(1
ou 2™ groupe) il veut dire posséder, gouvernaagati) ou bien résider gkati). Un
ksatriya est donc une personne qui détient le poletajouverne la terre. Mais ce n'est
pas simplement un proprétaire terrien car uriygapossede aussi une propriété qui
peut étre une terre agricole ou un commerce. atrika a les qualités requises pour
regner sur les hommes.

Ksatradharman: fils de Ristadyumna et princeafcala.

Ksatradeva: fils d&ikhandin et prince Bacala.

Kubera (Kuvera): rada élevé au rang de divinité de la richesse, auppelé
Vaishravan, car il était le fils duisi Visravan (celui a la grande gloire) et le petit-fils de
Pulastya. Kubera serait né une premiére fois dérBranais se serait montré avare
lorsque Utathya, le frere deiBaspati et I'époux de Mamatui demanda son deaika
pour avoir été son guru. Il le réduisit en cendeete condamna a renaitre parmi les
raksas, et ainsi accomplir sa destinée puisque panitéfi les rakas sont associés a
ce qui se garde (le verbe sagignifiant garder): ils sont les gardiens de rgdes ou
bien, au contraire, ceux dont il faut se garder. €sst ainsi également que Kubera eut
le malheur d'étre le demi-frére dévi@na, Kumbhakara et Vibhsana. On sait que le
premier des trois lui vola son char aérieggaka. Mais ne convient-il pas de se garder
de Kubera qui a pour autre véhicule usuel le deshdenmes? Il s'agit bien entendu
d'une métaphore pour exprimer que la convoitifawrice sont des fardeaux pesants.
Kumbhakana: frere de Rvana qui avait fait le vceu de dormir lorsque Brahmi avait
proposeé de lui accorder une grace. D’ou son nosoded comme un pot. Chaque fois
gu'il se réveillait il avait un appétit féroce etvigna devait se démener pour le
rassasier. Ainsi les 3 fréeres étaient une parfhitstration des 3 guas: I'ainé Rvana
était débordant d'énergie, de passion pour les f&gneh pour le pouvoir, le second
Kumbhakana se livrait passivement aux plaisirs et le cadbtigana était vertueux.



Kumbhakana dévorait les singes au cours des combats ldssquirent d'assaut la
ville de Laika. Mais, mis a part cet appéttit d'ogre, il n'ayss un mauvais fond et
désapprouva son frere lorsqu'il enleve.S

kundala: la boucle d'oreille. Le mot peut paraitre alutiue sauf pour le lecteur du
Mahabharata qui garde en mémoire toutes ces tétes deigngecoupées, si belles avec
leurs boucles d'oreilles, flottant sur des riviedessang a Kuruletra. La beauté est loin
d'étre étrangére a la violence.

Kunti: fille de Sirasena et sceur utérine de Vasudeva, dans le c¢lsgi.\50n nom de
naissance étaitrha (voir cette entrée) et on la nommait Kupérce qu'elle avait été
adoptée par le cousin de son pere, Kuntibhojadesi Kuntis et des Bhojas. Les fils
divins de Kunti sont des incarnations d&y@, de Dharma, de ayu, d'Indra et des
Asvins (par délégation de pouvoir). La question queng pose est pourquoi n'en mit-
elle pas un au monde d'Agni? Peut-étre parce gaadad elle-méme nait du feu du
sacrifice et est 'amadou qui déclenche le coffdimilial. Kunt joue un role effacé
dans le Mahbharata et pourtant elle attire la curiosité par sgnié et le respect que
tous lui montrent. En fait elle est emblématiquelaigosition de la femme dans la
société indienne jusqu'au début di"Zkiécle et constitue un modeéle. Il est & noter
entre autres, qu'elle reste dans la maison de esam-fpere Vicitravirya lorsque ses fils
sont dépouillés de leur royaume par leur cousidogtent partir en exil, car c'est sa
place selon la tradition. Comme ditikha a ce propos "comme un lotus tu as été
repiquée de la mare d@rasena dans celle de Vicitravirya'rikha a un grand respect
pour elle et c'est le plus souvent sous le nomilglelé Kunt qu'il s'adresse a Arjuna.
C'est par sa priére que s'ouvre lagvata Puima. Kunt est avant tout une meére (réle
essentiel pour la femme Indienne), a laquelle B8sé montrent toujours obéissants
qguoi gu'elle leur ordonne (comme de partager Drdipat qui soude la famille.
L'histoire des Bhdavas est celle d'une famille soudée, jusqu'augedeur mort. Bien
gue ce ne soit pas dit explicitement a ma connmaigsaKuni est une émanation
d'Aditi, la mere des dieux, puisque chaque perspandu Mabhbharata est une
incarnation divine.

Kuntibhoja: cousin d&irasena, roi des Kuntis et des Bhojas, pére adbgtifunt.

Kuru: descendant de Puru et Bharata dans la liguégire, fils de Savaraa et
Tapati. On lui doit le nom de Kurgétra, endroit ou il fut le premier a labourerigk)

un champ (ketra) pour préparer le lieu d'un sacrifice (ou damsesprit de sacrifice).
Contribuant ainsi a la sédentarisation de I'esp@oeaine et valorisant le godt pour le
travail (le verbe K signifiant travailler se conjugue sous les foresyellisées" karoti
kurute et a la 2" personne de l'impératif: kuru), Kuru est le hédesla civilisation.
Avec lui 'hnomme commence a produire sa nourriaurdieu de la chercher au jour le
jour et il n'a plus faim.

Kuruksetra: le champ des Kurus sur lequel le roi Kurwfitgrand sacrifice, oudra
Partama (Paraurama) extermina lessktriyas une premiére fois et ou eurent lieu bien
d'autres événements majeurs dans l'histoire desaBls avant de devenir le champ de
bataille des Kauravas etikRlavas. C'est une ville aujourd'hui dans I'Etat dykle,
située sur le grand axe routier Calcutta-Delhi-lraho

kusa: herbe des prairies coupante et incitant au isogent, donc propice pour s’en
faire un tapis de méditation ou une litiere.

Kh
kha: Au sens strict c'est la cavité, celle qui @ @eusé et par extension ce lieu qui
avec le temps furent les premiers créés, pour gewnt lieu tous les événements du
monde réel et qui n'ont aucune raison d'existes sa@fa. Kha est I'élément dont la



propriété sensorielle intrinseque selon l'analygggue (amkhya) est de permettre la
propagation des sons, ce qui est faux pour la gbhgsmoderne: "Je suis le son dans
I'espace gabd khe)" dit Kisna dans lesloka 7.8 de la @a. La conquesamkha, ainsi
nommée parce qu'elle présente une cavité dont ab tper un son puissant, est
l'instrument musical emblématique de I'Hinduismdle Eervait jadis a alerter la
population et a rassembler les guerrier ou a lieayefr, mais depuis toujours elle sert
aussi a attirer l'attention de Celui auquel on fi@rain culte (notamment a la junction
du jour: sandhya). Dans lgloka 7.8 de la @a, "sabd khe" peut donc étre aussi traduit
par le son dans la cavité de la gorge, surtoutlegienots qui précedent soqtrdnava
sarva vedeu" (la syllabe Aum dans tous les Vedas). Pour eenigva la remarque
initiale sur la priorité de créer l'espace qui glapriété de propager les sons, dans le

Brihadaranyaka la Faim, qui symbolise le désir d'actiditéTout Puissant, commence
par dire "Je suis le sujet et il me faut un objehé mettre sous la dent" et l'idée de
manger ces mots qu'il vient de créer lui passégoi@te.

Khandava-prastha: lieu de résidence (prastha) alloué Qiaitamstra aux freres
Pandavas dans la forét de Kindava pour éviter les conflits avec son fils Duryattha
lIs y firent batir la ville d’'Indraprastha par llas Maya et y prospérerent bien trop au
golt de leur cousin. Ce qui est curieux est quaola de cette forét la prédestinait a
devenir un champ de canne a sucre puisquadihast le sucre et le verbe kida
signifie casser en morceaux.

L
Laksmana: fils du roi Daaratha et de son épouse Sumifrere de Rma de la lignée
d’lksvaku, incarnation partielle de Miu, qui choisit d'accompagner son frere ainé en
exil tandis que son jumediatrugna restait & Ayodhya avec Bharata.sbaa était
aussi le nom donné par Duryodhana a son fils. lpe de Lakmana, tout comme celui
de Lalksmi la compagne de iu, signifie qu'ils sont des signes de bonne audliest
Laksmana qui tue le plus terrible démon de Lanka, I'ogidrajit fils de Rivana.
Lanka: nom de l'lle desaksasas et de sa capitale. Ceylan est le nom fradealide.
Les Cinghalais (nom issu de sinha, le lion), oages de I'Assam, y émigrerent
guelques siecles plus tard et ne se sentent paero@s. Leur lieu d'origine explique
en grande partie leur religion actuelle: des moBlesddhistes partirent également du
Bengale et de I'Assam un siécle aprés leur migrgbimur les convertir et la grande
majorité des Cinghalais ont gardé cette religidorsaque leurs voisins Tamils sont de
préférence Hindus.
Lomasha: rishi qui rendit visite a Indra puis a ¥isththira dans le ha parva.

M
Madhu: son nom signifie le plaisant. Il était ldes mille fils du roi Arjuna de la lignée
de Yadu qui combattit Panarama et un des cing survivants. Madhu eut cent files
descendants sont lesalfthavas. Madhu était aussi le nom d'un asura gailesl Vedas
a Brahm. Dans ce mythe a la haute portée symboligue Madtarne la tendance
tamasa de la personne, lincitant a la paresse €akmndonner au plaisir. Il est
accompagné d'un autre démon nommédfdia (celui qui est agité comme un insecte,
un scorpion), qui lui incarne la tendance rajas#ant tout un chacun a s'activer a de
multiples taches, dont celle de combattre. llsqaeat Brahra alors assis sur sa feuille
de lotus et occupé a se remémorer les Vedas, que dette situation incarne la
personne sattvika. Les deux démons sont tués gauMie qui lui vaut le qualificatif
de Madhugdana. Puis, sous sa forme Hayegy avec la voie puissante d'un cheval, il
récite a Brahmles Vedas qui ont été perdus au fond de l'océan.



Madhava: nom de la lignée de Madhu, incluant iseias et les Wsnis.

Magadha: lignée secondaire des Kurus issue d'ufilslele Kuru nommé Sudhanu
Suhotra— Cyavana- Kriti — Uparicara Vasu (pére de Sayayat Brihadratha. Leur
royaume était situé dans l'actuel Bihar. Les memble cette lignée participant a la
bataille de Kuruktra sont Jayatsena et Jalasandha. Le royaume dadkiaglevint
célebre quelques 700 ans plus tard lorsque soA§oka (environ 300-230 BC) unifia
le Bharata-varsha et devint empereur, mais il ih'gés un descendant deilgadratha.
mahat (ou mahant): & l'origine participe présentvdtbe mah, signifiant exalter,
réjouir, grandir, ce mot est devenu le terme camspour désigner le grand principe de
la théorie amkhya dont dérivent tous les autres, a savoir lligece cosmique. Le
mot est masculin ou neutre, tandis que buddhiéstnin mais se décline comme un
mot masculin. Dans lai@ (14.3) Krisna décrit Mahat comme sa matrice de création et
un attribut du Brahmanniani yonir mahat brahma Dans le Vénu Puéina (1-2.33)
elle est définie plus techniquement comme linégdistribution des guas
(gurasamyat) dans Praiki, i.e. I'ordre cosmique inspiré par le Pgotiama en elle. La
tendance a l'ordre peut étre considérée commatfelgrrincipe du créationisme qui est
incompatible avec la théorie matérialiste Darwinerde I'évolution, qui préche au
contraire qu'il ne peut y avoir d'exception a lad@nce naturelle croissante au
désordre. Dans le Paindala Upaui, Mahat est appel@iksepasakti’, i.e. le pouvoir
de disperser, de discerner. Elle est I'évolutiggattoniste brahmanique. A la fin de sa
journée créative le méme Psottama involue tout ce qu'il a créé dans mahatffalce
'ardoise ou, oserais-je dire, il recycle. LeaBavata Puma (11.24.6) présente une
contribution originale a la théoriearskhya de I'évolution car elle suggéere une
prescience instinctive de I'ADN: le Créateur audtagibord tressé les trois s (fils)
en un §tra (toron, cordon filé) dont le tissage donna ahabl'autres textes, notamment
dans leSanti Parva, présentent mahat comme une prise diemce de Sakarsana,
vyiiha du Purgottama, lorsqu' au matin de ce qu'on peut appelerouveau jour pour
Lui, Il abandonne la religion de nitti pour pratiquer celle de praitti, i.e. I'existence
consciente et active. On peut dire quenisarsana est cette conscience, celle desagu
de I'ego et de la dualité.

mataratha: un guerrier de haut rang monté sur un char.

malitma (ou maktman): grande ame, i.e. celui doritrila s'affirme suffisamment
pour controler I'ahakara.

Mainaka: la montagne entre Inde et Lanka ou sat@nunan. Elle avait conserveé ses
ailes et se cachait d'Indra.

Maitreya: une personne ayant atteint a la perfectgiddha), qui dans le Bbavata
Pum@na (section 3) enseigne la sagesse a Vidura. D'gomesiom il serait le fils de
Mitra et son surnom (Kaarava) indique que son esperit est acéré commééHhasa.
Les Buddhistes font de lui un Bodhisattva, ce ganglleur langage signifie une
personne comprenant I'existence et sa vérité, il

makara: animal mythiqgue dont la forme s'inspireng@palement du crocodile des
estuaires, affublé d'une trompe d'éléphant. Ilibswmvent les pendants d'oreilles.
Malaya: la montagne surplombant la ville dekindha, ou médita Rma en attendant
gue les singes localisent I'endroit oavBha avait emportéis..

mala: la souillure, la poussiére, l'impureté, ertipaier celle qui s'attache atinan
jusqu'a purification au travers du karma. Je men&o ce mot dans un propos
sémantique, parce qu'il a de toute évidence donakismen Latin et parce qu'en
sanskrit le mal est un effet de lignoranceitrhan est intrinsequement pur et ses
erreurs sont dues au mode tamasa (obscurci) tiligeance du corps gu'il habite.



manas: le sixieme sens, celui qui gere les cinggautentre de la raison mais aussi des
désirs et des décisions. Les sens, le mentah&lliggence sont les trois instruments du
désir (Gta sloka 3.40). A noter que comme dans d'autres cudtleesiege du mental
n'était pas supposé étre la boite cranienne danéckéts védiques. Dans l'Aitareya
Upankad par exemple (2.4), lorsquétia crée la personne physique dotée de sens,
chacune des divinités des fonctions vitales (eetd essences comme la respiration, la
parole, la vue, 'ouie, le golt, le toucher, lagge) entre dans un orifice du corps : "le
Dieu Lunaire Candra devenant le mental entra daoavité du coeur”. La question que
je me pose est a quoi pouvait donc bien serviecatbstance grisatre dans la boite
cranienne selon eux? Lorsquktiha de I'Aitareya eut fini de créer les fonctioitsles
elles eurent besoin de nourriture atitha se demanda un instant par ou faire entrer les
divinités de la faim et de la soif, puis Il leurt dpartagez chacune des entrées des
sens". C'est pour cela que les sens (manas congwi®) toujours affamés de
sensations. Une autre idée intéressante sur lgpitosophique est émise dansSknti
Parva section 231: manas est la manifestation {(§yyad la conscience (cit or cetas),
au méme titre que les éléments (afdiata) sont les manifestations des taimas (voir
cette entrée). Il s'ensuit que l'idée que l'amarmee (jva) s'identifie a la pensée
devient aisément compréhensible puisque c'estaaersy d'elle qu'elle se manifeste.
Mais, tout comme les éléments sont des entités quugplexes que les taaimas, la
pensée n'est pas pur sattva, loin de la.

Manasa sarovara: le lac adlasa, situé au Tibet, a faible distance au sud dotm
Kailasa, prés des frontieres avec le Népal et I'Uttarth&'est le lac (sara-vara) des
pensées, celui au bord duqueiriyana et Nara, Kisna, Indra et autres firent des
sacrifices. La riviere Sindhu (Indus), son affludat Sutlej, le Brahmaputra et la
Karnali, affluent de la riviere Gaga (dit le Gange en francais), prennent leur source a
proximite.

Mandara: la montagne qui servit de baratte auxxdetuasuras pour confectionner
['anmrita.

mandala: avant de devenir le cercle magique qu'on @u¥mcantations et de
symboles, le malala était aux temps védiques le cercle, I'orbardaauréole autour
du soleil , de la lune ou de la téte des divingéses ornant (le verbe mé signifie
orner). Ce sont les Buddhistes puis les Tantrigigisen firent un objet de rituel
représentant une maison avec des chambres, unlarodiacces appeléithi et des
portes aux points cardinaux. Elle a la forme dujuaksterrestre dans les Buais et on

lui superpose souvent un lotus dans les textes @opatrticulier les sections 310-340
de I'Agni Pufina, consacrées aux rituels occultes, vaudous et aottileges). Cette
maison est celle d'une divinité dont on recherchppli, les chambres sont les
manifestations partielles de celle-ci et dans chacan trace unifa (onomatopée
résumant un mantra). L'Hindouisme étant par esssgnerétique, la tradition est
restée de tracer des madalas pour les sacrifices dans les villages.

mantra: littéralement "instrument de pensée”, urge formule, une incantation telle
gue: 'Om namo bhagavategsudeviya'. Le sujet est amplement discuté sous les
entrées adara, kavaca, tantra.

Manu: c'est le nom générique des géniteurs derilu"tdes hommes au cours de
chaque journée de BralamlLeur progéniture, i.e. les étres humains, sopeks les
manavas et aussi parfois maas. Le mot francais humain provient directement de
manava et on retrouve le mot manas pour désignetrarh@main chez les Kyrgiz. Les
Manus sont au hombre de 14 au cours de chaque &blplaacun regne pendant 71
mahayuga, ce qui en fait 994 au total (+ 6 au cdasgjuels Brahandoit bailler en se
réveillant); chaque regne est appelé un manvargardure 300 millions d'années



humaines. Le premier, Svayanilvh Manu, nait a I'aube de chaque kalpa par une sort
de parthénogenése de Brah(Bvayambh), ainsi que son épousatafipa, aprés que
Brahnmi ait congu les saptgs, prajipatis et Rudra. Svayamike Manu etSatafipa
initient la procréation par voie sexuée. Vaivas\wtnu est le 7"° de chaque série et
l'actuel; il nait de Vivasvat, i.e. Surya. A notpre dans la & (sloka 4.1) Kisna
enseigne la connaissance a Vivasvat qui personhifielligence, qui a son tour
I'enseigne a Manu qui personnifie la pensée, ommiement. En effet le mot Manu
provient du verbe man (penser). La pensée esilldttdu mental (manas) et le mot
manu est synonyme de migin, qui signifie celui qui pense, qui réfléchit,igaisonne
(pas forcément juste). Les "Manoush", aussi appEtéganes ou Roms, immigrés du
Gujarat et du Sindh, Inde, en Roumanie al™i5iécle (& la demande du roi de
Roumanie pour leurs talents de forgerons et orggvretamment les fameuses épées en
acier de Damas) sont littéralement des sages. tes mpropres des devasradis, a
commencer par leur roi Indra, changent a chaquevamaara: ceux dea&dityas, Vasus,
Rudras etrisis donnés en téte de ce lexique sont ceux aucowrd/alvasvata
manvantara (Bigavata Puma 8.13.4-5).

Marici: I'un des sept grandssis, issu du mental de BralamMarici est le pere de
Kasyapa et le grand péere des Maruts. A part cela ifreés peu question de lui dans les
Puf@nas et a ma connaissance jamais dans les Vedasomes son nom, qui comme
celui des Maruts évoque la mort puisqu'ils dérivauntverbe mi (mourir ou tuer), ou
d'une racine voisine exprimant la violence telleg gric (blesser ou faire du bruit),
mrird (écraser), marc (saisir), semble avoir inspi® Buddhistes et les Jains. On it
aussi parfois (notamment dans l'Aitareyopadi 1.1) que son nom signifie parcelle
intense de lumiére, mais la raison n'est pas étpgple: parmi les saptas qui au
firmament se matérialisent sous la forme de la dgapurse, Maci est leur leader,
I'étoile polaire. Les idées de briller et de heudent souvent associées dans le
vocabulaire sangsk (comme également dans les racifnds, tej, ka).

Maruts: les divinités représentant les aspectsentsl et terrifiants des vents ou des
éléments, au nombre de 49 soit 7 fois 7. C'esphelme de fois qu'Indra aurait coupé le
foetus d'un asura que portait Diti, alors qu'ilitéians sa matrice, parce qu'elle avait
formé le projet que son enfant tuerait Indra g@dvata Puma 6.18). Chacun des
morceaux étant né en dépit de ce traitement denincompagnon de combat pour
Indra, contrairement aux attentes de sa mere. 2'asls devinrent suras. Les Maruts
sont souvent évoqués dans les cantiques du Rig dauane de jeunes et puissants
guerriers accompagnant Indra a la guerre ou pousset lui les nuages de pluie
comme un troupeau de vaches, ou bien encore lubaleant sa cruauté. Loin de les
craindre, on loue leur dynamisme, leur générodaar héroisme comme le font
généralement les anciens pour les jeunes turbulebntsflamboyants de leur
communauté, dont ils ne sont pas peu fiers (vairegamples hymnes 5.52 a 5.55 du
Rig Veda). Leur course est comparée a celle du dadaineté appelé ruru. La raison
n'est pas sans rapport avec I'étymologie de lenr éoquant la violence: le gibier se
dit mriga (issu du verbe ng proche de m et nric et signifiant chasser) . On leur
associe souvent les Rudras qui sont aussi des tliguxents, émanant déva. En fait
Siva serait leur pére selon certains hymnes du RigaV(5.57 a 5.60) et leur mére ne
serait pas Diti mais une certain@dhi, i.e. la tachetée, sans doute en raison de la
comparaison au daim ruru. .

Maya: un Dinava ayant des talents en architecture qui cosgtri@ palais du roi
Yudhisthira (Sabh Parva). Il avait été sauvé par Arjuna de la dettbn lors de
I'incendie de la forét de Kihdava (derniere scéne de I'Adi Parva et premiereesdan
Sabha Parva).



Madri: Sceur du roiSalya roi de Madra et deuxiéme épouse dadB, mére des
jumeaux Nakula et Sahadeva.

Marica: (le ¢ se prononce ch méme devant un a) un &@deediete selon Mmiki
toujours plein d'humour (Aranyakhanda section 8®nt le nom rappelle que (aussi
curieux que cela puisse paraitre) les ogres santlegcendants du sage MarRavana

lui demanda de prendre la forme d'un daim au palagé pour exciter la convoitise de
Sita et attirer Rma a sa poursuite dans les bois pendant divenR enlevait &a.
Marica fit alors un portrait tres élogieux danka avant de s'exécuter et d'y laisser la
vie.

Markandeya: fils de Mikanda dont on sait peu de choses sinon qu'il étaitlao de
Bhrigu et que son nom évoque un ceuf de la destruétimn mri, mric sous l'entrée
mrityu). Durisi Markandeya on sait qu'il a vécu a la cour du ros&@atha, qu'il rendit
visite a Yudhgthira pour lui raconter les histoires danka et de 8vitri et qu'il est
l'orateur du Mrkandeya Puima qu'il raconte a cet autre sage du nom de Jaiiéni.
contenu et le plan de ce Rua different notamment de ceux des autres. Entresaut
caractéristiques, il rapporte des histoires quriaripsont originaires du sud de I'Inde,
dont celle de Durga Devi. #ifkandeya est le seul qui ait jamais survécu ana'fin
kalpa. Il assista au déluge et flotta sur les eméditant sur Brayana pendant toute la
nuit de Brahra. L'histoire est racontée a la fin du#favata Puma (section 12.10) et
dans le Nrada Puina section 1.5)

Matali: I'aurige d'Indra.

maya: le pouvoir divin de création, son art de lilloisi (voir yoga-maya), et par
extension le pouvoir d'illusion des devas et asurasmot naya dérive du verbe m
signifiant : (1) mesurer, limiter, définir (2) trsformer, causer une modification. Pour
dire qu'un objet est "fait de" par transformaticung matiére brute on utilise le suffixe
maya apposé a celui de la matiére en question: fBatya " ce qui est défini par des
gualités qu'on appelle les gas, ou plus prosaiquement par les éléments qui le
constituent (maibhatas), une forme, une couleur, un son, un goUt,ageeir. Comme
toujours en sanskrit le mot "voyelliséaga exprime un concept plus complexe et plus
personnel que maya. Bhagawest pure conscience et son oeuvre de créatigister
transformer ses idées en réalitésyMest le pouvoir de création desngs et, selon le
Bhagavata Puma (7.5.11-12), mya est ce pouvoir qui induit la personne a penser cec
est moi, celui-la en est un autre, ou encore ced@partient. Cette derniere définition
rappelle a la mémoire la déclaration de la Supr®mesonne: "Soyons nombreux!"
Dans la mythologie Maya est ce génie qui constlest chateaux de réve pour les dieux
et les démons. Pour reprendre un jeu de mots Badhakisna (dans l'introduction sur
'advaita de sa traduction avec commentaires deshfBa sutra”): @ya est ce qui
transforme le sat en asat et vice versa.

Meru: montagne mythique constituant l'axe de leeteque certains esprits rationnels
situent vers le Pamir, donc pas tres loin des Isedgel’Amu Darya ou les Aryens
auraient a l'origine fait paitre leurs troupeaurs lPuinas s'accordent a dire qu'il
traverse la Terre de part en part et s'étend siepits milliers de kms au dessus et au
dessous: il est le cordon ombilical sortant du ndindle Narayana et le reliant a I'ceuf-
univers , la tige du lotus dont la Terre est lailpjselui du lotus est un disque plat avec
des ilots) sur lequel siege BrafinVoir aussi l'entrée Hirgyagarbha.

Mithil a: ville du roi Janaka au sud du Népal actuel.

mlech ou mlecchas: les barbaresrgas.

Mohini: Comme son nom l'indique, elle est la sourceidXication des sens (moha),
la confusion des esprits, la perplexité, le pudpibde la mya de Visnu pour séduire



les asuras sous les traits de la plus belle desé=ret détourner leur attention de
I'amrita qu'll réservait aux devas.

mrityu: la mort dont le nom dérive du verbeiyqui est naturellemerttmanepada
puisqu'il exprime le fait de mourir tandis queierqui est parasmaipada exprime celui
de blesser. C'est dans I'un ou l'autre que les rmmglaici, Maruts et Markandeya
trouvent leur origine, sans oublier I'amrita, Xé&lid'immortalité.

mudi: le signe, le geste, a distinguer du symboledj lingam au nominatif), qui lui
par contre est proche la marque distinctives(ltaik car un symbole est aussi un signe
de reconnaissance. En fait les nagdrexécutés principalement avec les mains,
accessoirement la téte et par la position assg&mg) sont des pratiques diayoga

et des symboles magiques symbolisant une actieif&akiti dans le culte tantrique, une
activité du Buddha dans le culte buddhigque. Onatemonc peu, dans le sens général
de geste, dans les textes védiques. Nombre d'enkresont des gestes instinctifs tel
gue: lI'abhaya mudr(posture sans peur) qui consiste a imposer une@auverte avec
les doigts pointant vers le haut, de la main mssegdroite généralement), pour inciter
a l'apaisement et manifester son autorité; leadaymuda (posture de méditation)
exprimant la détente en superposant ses mainstesvelhorizontale (une variante des
mains croisées sur le ventre de celui qui se dantles lui); le cin mudr (posture de
recherche) consistant a joindre les extrémités alice et de l'indexe dans un signe
d'union (le yoga) et a laisser détendus les tnatisea doigts symbolisant lesmas. Les
mudia consistant a exercer une contraintetl{b@ sur le corps pour le renforcer et
obtenir des super-pouvoirs, ainsi que les pratiqassociées de bandha (presser un
cakra ou un @di) sont détaillés dans les upgads ésotériques consacres a ce sujet tel
gue le Dhyinabindu, Brahmavidya, Yogatattva ousikhi-brahmana.

mukti et moka: Le verbe mok (vouloir se libérer, se détacher, rejeter) edblane
grammaticale désidérative du verbe muc, signifiérer. La difféerence entre mukti et
moksa est donc que la premiére est un fait tandis guielixieme est un désir. Mak
est la quatrieme des aspirations humaines avea,ddma et dharma. Elle est la
délivrance des renaissancesn{s@a). Celui qui est libéré atteint le Brahma-aira
(de nis-a&: souffle écarté, parti), qui n‘est pas l'anéaatient mais un état de béatitude
(ananda) du Brahma-bta (cf. Gta section Slokas 24-26). Un point tres important a
souligner est que la liberté individuelle si chatex occidentaux (et reconnue dans la
constitution indienne) est en soi une fausse vapmur un Hindu. La liberté est
l'absence de lien ou attache (bandham dérivé chevmandh ou s@a dérivé du verbe
saij) qui ne s'obtient qu'en abandonnant les deuxs trearactéristigues de
l'individualisme: I'appropriation de ses acteseetalirs fruits, la distinction entre ce qui
est plaisant et déplaisant (dualisme). Comme diitesi Tagore (je pense dans son texte
“la religion de 'hnomme"): en abandonnant toutdéitdl de posséder et en se donnant
soi-méme au Tout, on ne perd rien puisqu'on devientout. Au risque de choquer
certains, la servitude et l'esclavage sont deuseahalistinctes. La premiére peut étre
volontaire et est dans ce cas qualifiée de yogdeobhakti en sanskrit, tandis que le
second est une chaine imposéaigai Ce sont les abus de pouvoir commis dans le
passé historique de la société humaine, et notain@draitement de peuples entiers
comme du bétail, qui nous ont amené a chérir krtébindividuelle comme un droit
essentiel. Cela s'inscrit dans la culture grecoaiom) si ce n'est dans les usages de ces
peuples. Mais nous devrions nous rappeler plusesduyue nous appartenons a une
communauté et que nous avons des devoirs enversPellir en revenir au paradoxe
enoncé par Tagore, il est peut étre plus aisé E@rdre pour un physicien qui dans
ses modélisations du monde attache des poids dierdes a des points de I'espace: au
premier degré ce qui n'est pas attaché a un poécispest "délocalisé”. Une créature



du Brahman (Brahma kta) embrasse tout l'univers manifeste et ausside n
manifeste. De nombreux Hindus, influencés par teyances occidentales et surtout
par leur ego, esperent néanmoins que leur délierdear permettra de jouir de la
béatitude a titre personnel. Le Miaka Upaniad (3.2.8) est trés clair a ce sujet:
Comme les rivieres déversant leurs flots dans diogé disparaissent en abandonnant
nom et forme, de méme celui qui sait, libéré de som et de sa forme, atteint la
divine Personne qui est supréme a tous les sommAatsement dit la liberté est
synonyme de transcendance.

marti: la forme le plus souvent corporelle, cellerdustatue, d'une idole, tandis que
rapa désigne la forme au sens général, I'appareate, & couleur. Dans ce lexique de
mots choisis pour leur portée philosophique oériire, cette entrée sert surtout de
prétexte pour donner la liste des objets symbotiogee portent les formes divines
(marti)dans l'iconographie. Ce ne sont pas des symsbd& la divinité elle-méme
comme le lhgam deSiva, ni des objets de culte (miala), bien qu'ils soient élevés au
rang de divinités subalternes quesni ou autre invoque en sa présence lorsqu'll en a
besoin. lls précisent simplement dans quelles ia&s$iva divinité est engagée dans
I'icone présentée au dévot. Les principaux objetsep par Winu sont: Bncajanya, la
conque famkha) qui appelle "les cing (pea) catégories de créatures vivantes
(janya)"; Sudatana, le disque (cakra) "qui est un beau spectélelgtiel sinon celui du
soleil?); Kaumodak la masse (gada) "qui donne du plaisir"; \ddhara, I'épée qui
"établit des divisions"Satacandra ou Jaivardhana, le bouclier "orné de lo@ets";
Sarfiga, I'arc "fait de corne'Sri-vatsa, la marque sans fin sur sa poitrine "olde&sit
Laksmi"; Kaustubha, le rubis dont le nom signifie sanatddfeu de la terre"; le lotus
(padma, kamala...)Siva est le plus souvent représenté sous la forme dscéte
absorbé dans la méditation et ne portant qu'uresegn guise de guirlande autour du
cou et des peaux de bétes sinon l'espace commmerd@iteles statues le représentant
sous cette forme assise@ana n'ont alors parfois que deux bras. Il est aggsesenté
sous sa forme Ardhansvara, le "Seigneur moitié femelle”, debout droitdans une
posture tribhanga (incurvée en trois points etfatiporter le poids sur un pied) comme
pour amorcer un pas de danse, quand ce n'est pasaite de Niaraja, exécutant sa
danse rituelle du destructeur des mondes. On lunaib principalement deux armes:
Pasupata, du nom de son propriétaireufeti, le Seigneur des troupeaux de créatures,
qui est son trident et qu'il utilise parfois comomee fleches sur l'arc Rika. Il porte
aussi souvent un petit tambour double apgafléarin (dont chaque peau est frappée
alternativement par une graine au bout d'un fdyfamment pour marquer le rythme de
sa danse. Quant a l'attribut dedfa sous sa forme humaine avec seulement deux bras,
a savoir la flute (murd), elle n'est probablement le symbole que de spacasudique
(rasa) et du gardien de troupeau (@a)p

N

Naciket (nominatif de Naciketas): Le verbe cit (voir cettetrée) se trouve souvent
sous sa forme dupliquée (cikit) et l'adjectif cilsignifie celui qui sait, qui a de
I'expérience. Naciketest donc "celui qui ne sait pas"”, nom d'un jeuomine qui se

voua a la mort pour obéir a l'injonction de sonep@ous I'effet de l'irritation il lui dit:

que la mort t'emporte!) puis qui posa au juge destsn Yama, une question fort
embarrassante a laquelle celui-ci essaya de séraoeisexiste-t-on aprés la mort?
(Katha Upansad). Ma foi, il en avait la preuve puisqu'il posaitcore des questions!
Auparavant il lui demanda aussi de lui parler dudevin (agni svargya) qui conduit a
l'immortalité. La réponse de Yama est énigmatiqueér e lecteur moderne (Katha 1.1.
14-15), mais partant du fait qu'il lui dit que ciple feu gardera a l'avenir le nom de



"feu de Naciketas", on peut gager qu'il s'agitelmde la connaissance. C'est un feu car
il est considéré comme un sacrifice (une activit@pjiatoire) et il est triple car il
procede de la révélation (intuitive ou par un gude) I'étude et de la pratique. En effet
le savoir n'est pas livresque nous diiska, il se compose de qualités qu'on cultive
(Gita 13.8-12). Le lthmapa le met aussi en pratique dans les rituels. Paus le
savoir purifie comme un feu en brdlant les consageg des actions et conduit donc a
I'immortalité. Naciket était en fait un grand sage.

nad: une riviere. Celles mentionnées dans les Vedasgpemple dans I'hymne du Rig
Veda 10.75) sont principalementga, Yamura, Sarayu, SarasvaiSindhu (Indus) et
les rivieres du Penjab alimentant I'Indus, au nend® sept dont 5 au Penjab Indien
(d'ot son nom de pays des 5 riviéres). Coulenhdadutudri (Sutlej), Rrusni (Ravi),
Asikni (Chenab), Vitastast(Jhelum), Marududha (probablement la Beas) et au
Pakistan I'Arjkiya (Haro) et la S4oma (Sohan). La mention de 5 ou 7 rivieres dans les
Vedas peut aussi parfois référer aux Pléiadestijik qui constituent une naltra et
sont donc associées a Soma, par association dadéfsrage du précieux liquide du
méme nom. si souvent loué pour ses vertus extatidars ces textes.

nadi: un rada est un tuyau et unedi est un organe tubulaire transportant les fluides
corporels. Les deux mots sont dérivés d¢anla roseau. Ne pas confond@linavec
nad, la riviere, qui elle doit son nom au rugissengurelle produit: a ce sujet voir Rig
Veda livre 10 hymne 75 louant le rugissement déviare Sindhu tandis qu'elle court.

Il existe des &di transportant la chaleur, I'air, la nourriturepesn entendu les signaux
nerveux. Leur description et leur utilisation fidbjet de la théorie du k@a-yoga et
des yoga @ras de Patafjali. lls sont aussi décrits dansiguus Upardads. Le
principal canal est la moelle épiniere appeléaisma (su-sumna: trées bénéfique, tres
bienveillant — que ceux qui en souffrent au Kalgsg le tiennent pour dit), décrit dans
le Sandikya Upaniad (4.8) et dans léldaladagana (4.10) comme : "partant de l'arriére
de l'anus et accédant a la boite cranienne pdertimédiaire du baton creux de la
colonne vertébrale, il imprégne tout". Il est aussiuvent question de Ilid
(rafraichissant) et du fpgak (couleur fauve), situés de part et d'autre dwrsma, qui
assurent le controle du passage du souffle vitbleele cakra situé au niveau du
nombril et les narines. Ce cakra ou kanda (buldead principal est appelé kdalini,
mot qui désigne autrement un anneau, en particaér fait par une corde ou un
bracelet (pour plus ample explication voir Yogdamani Upanksad vers 36). C'est un
nceud vital, qui est de huit natures selonalealddasana Uparnsad (4.11), incluant
I'égo, la sagesse et la pensée et c'est la queergamt tous les fluides vitaux appelés
vents. Sa position n'a rien d'étonnant puisque desa que part le cordon reliant le
lotus du monde a Mayana. Par contre certains pourraient s'étonner qusoitéa que
I'ida apporte l'air depuis la narine gauche ou le pindapuis la narine droite (air que
le yogin rejette par l'autre narine ensuite). M&ést la que brdle le feu intérieur appelé
Vaisvanara, qui consomme la nourritura@lb@@ladarshana Upagad 5.7). L'Uparsad
recommende de méditer sur ce feu entre inspiraioexpiration. Les centres vitaux
sont les "lieux de pélerinage intérieur" selon edd. Seul un spécialiste de sciences
ésotériques pourrait vous dire si lenalini cakra est différent du migoura cakra (le
joyau — mai - situé derriere le nombril — nabha). Le texteligée le plus précis a ce
sujet est le yogadamani-upansad qui dit que le premier a la forme d'un ceuf et le
second est triangulaire, I'un entre nombril et oo vertébrale, I'autre juste derriere
contre la colonne (vers 10, 14 et 36). En dépitee précisions on est tenté de les
identifier tous deux au plexus solaire, qui lui@stpeu plus haut dans I'abdomen.
Nahuwa: roi de la lignée lunaire, fils deyu et petit fils de Puiravas, pére de Yaii
(Bhagavata Puma 9.17). Son nom n'est pas des plus explicitess rpaurrait se



rapporter a l'aptitude a nouer des liens (verbg aaéc les autres. C'est cependant en
raison de sa vanité @na) et de son arrogance (darpa) qu'il devint célebeul avec
Yudhisthira a étre monté en Indra-loka avec son corpedeg, il se vit confier les
rénes du pouvoir aprés qu'lndra ait été obligé eleacher pour avoir commis un
braihmahatia (brahmanicide). Nafauprétendit remplacer Indra aussi dans le li§ale

et Brihaspati suggéra qu'elle lui demande qu'il fassgepseon palanquin par les grands
risis. Il n'hésita pas un instant et ils s'éxécutepenir I'aider a accomplir son destin. En
effet sur son chemin il manqua de respect a Dur(asghma-vaivarta Ksna-janma-
khanda 60 - d'autres disent a Agastya mais c'estsnpbdausible car celui-ci ne cede
pas a la colere) qui le condamna a renaitre sdiasrtee d'un serpent.

Nakula: fils de Bndu et Madri, engendré par un des jumeausvids. En tant que nom
commun nakula désigne la mangouste, qui paraiirimsunise contre le venin des
serpents en mangeant une plante (pippali, pipdra)h®r on sait que Nakula était fort
en meédecine (ayurveda).

Nala: dont le nom signifie roseau (nala oulajaétait le fils de Wasena, roi des
Nisadhas. Ce peuple vivait le long de la riviere Chamab pied des monts Vindhya, au
nord de I'Etat actuel du Madhya Pradé ne doit pas étre confondu avec lesadias,
peuple de chasseurs, I'archétypa (voir Eklavya et Guha). L'histoire romantique
de Nala et Damayangst racontée parrBBadava a Yudhsthira dans le ¥na Parva.

Nala et Nla: deux singes du#ayana.

nam, namas (narhp le verbe nam signifie se courber, s'incliner,tgarner vers
qguelqu'un pour lui présenter ses respediania:;, namo'stu te, namas‘teJe me
prosterne a tes pieds en signe d'obéissance.fill dafprononcer ces mots suivis du
nom de Celui que I'on vénére, lorsqu'on manqueglénce: @ nama Siva, On
namo Rima, Qn nama Krispa. Ou éloguent comme Arjunanama: purastid atha
prsthatas te namo'stu te sarvata eva sarvaSalutations a toi par devant, par derriere
et de tous cbtés a Toi qui es tout (et partoutha(€oka 11.40). Ceux qui le traduisent
par "hello!" sur leur page web n‘ont probablemeag pompris que la modestie est une
vertu cardinale en Inde.

nama: le nom, mot qui mérite d'étre mentionné bienl quaraisse évident, pour
rappeler ce que signifie donner un nom a une cHdsggine probable du mot est en
effet soit le verbe jiia soit le verbe man. Nommee chose consiste a dire qu'on la
connait. Nombreux sont les passages dans les ¢fjoisnjpar exemple Ghdogya 7.1)

et les Brahmaigras ou il est écrit qu'un chose consiste en som haffirmation n'est
pas gratuite car le nom est descriptif et sinonlgatescription de ses propriétes, elle
n'est rien d'autre qu'un ensemble de composantta(tere cuite pour une poterie).
Donner un nom a une chose implique de la créerlpgensée, idée de base du
créationisme. Dans lerBadiranyaka la "Faim" crée la Parole qui nomme les corscept
et pense s'en rassasier.

nanda: un des mots exprimant la joie, le plaidinanda est la béatitudelsVara
parama kispa sat-citananda-vigrahd ainsi commence le Brahmarishita, signifiant
que le Seigneur Supréme estigda dont les signes distinctifs sont existence
conscience et béatitude. Nandi, I'heureux est B rdenbreux noms de dMu et
Nandaka est I'épée desyu.

Nanda: Parent éloigné de Vasudeva, qui était aneflthge de Gokula dans la forét de
Vraja, a quelques 20 kms de Mathura. Le septierfenede Devakfut transféré par la
Maya divine de la matrice de Devialtans celle de Rohinl'‘épouse de Nanda, pour ne
pas subir le méme sort que ses freres ainés tégsatla naissance par leur oncle, le
frere de Devak Kamsa. Devakavait apparemment fait une fausse couche. Cebgnfa
qui fut nommé Balama, était I'incarnation d8esa, autrement nommé Ananta, le



réceptacle des gas (et autres alikaras ou codes génétiques) lors de la grande
dissolution de l'univers et de son créateur BrahPuis Vasudeva apporta a Nanda le
huitieme enfant de son épouse Day#k nuit de sa naissance, et I'échangea avec celui
de Yaoda, autre épouse de Nanda qui venait de mettre awlenone fille. Selon la
tradition ce bébé était I'incarnation de layil divine et, selon le Bigavata Puma elle
monta aux cieux sous les yeux derni&a apres qu'il I'eut projetée au sol, tandis que
selon le Brahma-vaivarta, dans I'ensemble plusuendux "happy-end”, elle fut
épargnée quand il apprit qui elle était. Celui i sa place dans les bras desd@
était Krisna. Tout a fait logiguement, puisque ceux qui accagngnt Kisna sur terre
sont des avatas de divers devas et devis et que lFaaatie Vinu parmi les devas est
Vamana, ce fils de kgapa et Aditi, qui alors qu'il n'est encore qu'urfaet, se
présente a Bali sous les traits d'uahibnana et lui demande de lui faire I'aumone de
I'étendue de l'univers qu'il peut couvrir de trpas, Vasudeva est considéré comme
l'avatira de Kayapa, Devak comme celle d'Aditi, tandis que Nanda serait celui
Vasu Draa et Yaoda celle de son épouse DhaAinsi les personnes qui constituent
la famille de Kisna sur terre sontitvika (exception faite de Kasa bien s(r).

Nandinn: la vache d'abondance de \&sa, aussi nommée akhadhenu (celle qui
satisfait le désir du lait), fille de Surabhi, eejui sent bon, mere de toutes les vaches.
Nandu: géniteur de la tribu des bovins, "les hexiteNandu est le véhicule diva.

Nara & Narayana: ces noms on ne peut plus propices se devaies¢rdeé de noms
génériques pour deux personnes de sexe male atirsdassociés etatvikas. En
particulier ce sont aussi les noms de deux sagesi@éharma et son épouse Mati.
Leurasrama (Vada situé quelque part au coeur de I'Himalaya, setaines sources
sur les berges du lac Manasarovar au Tibet, sedoMadtabharata au coeur de
I'Uttarkhand, est un lieu de pélerinage trés frétgigar tous les sages, déutka le

fils de Vyasa. La complicité entre les deux couginsina et Kisna en particulier sur

le champ de bataille de Kurgkra fait aussi d'eux des incarnations de Nara et
Narayana; on les appelle aussi les deuwsi{a. Ananta servant de litiere gfiyana,
absorbant en lui-méme la graine de l'univers, sale génétique, ce qui lui vaut le nom
de Sesa, pour la restituer lorsqueaNyana prononce a nouveau les mots fatidiques
"multiplions nous", est aussi Nara. Ananta s'ineaaussi parfois sous la forme de
Balamma ou de Lagmana. Alors? Qu'y a-t-il de sous entendu derrieeraNet
Narayana? Rien officiellement sinon qu'il y a deux persesmidans le cceur de chacun,
deux oiseaux sur Baattham, I'un s'activant et l'autre assistant erot@ a son activité.
naraka: un enfer qui semble-t-il, d'apres son nersu(ffixe ka exprime la similitude ou
l'origine), est un lieu de résidence spécifiqueéhanime. Il en existe une multitude
décrits avec délectation dans les@das comme des pots (ki) ou les serviteurs de
Yama vous font bouillir, rissoler, r6tir, piquergvbrer, empaler, déchirer... avec
grande imagination. Mais il est probable que l'imation de telles tortures est I'apport
des Chrétiens, Parsis et Musulmans. Un exemplded'dévgique et spécifiquement
hindu est le suivant: une femme qui regarde somépoec colére et lui profére des
insultes sera veuve pendant les sept vies quisuig@rahma-vaivarta Prak Khanda
chap. 31). Le Biigavata Puma dit que I'enfer est sur terre et consiste dansolde de
vie qu'on a choisi (vers 3.30.5 et 3.30.29 entteca

naga: membre de ['élite de la tribu des serpentsplga ou naja. Les plus éminents des
nagas sont leur roi ¥suki etSesa, appelé aussi Ananta. Leyas sont vénérés chaque
année le cinquiéme jour de la lune croissante dis o juillet (pancamiukla candra
sravapa). La raison de cette considération spéciale @#g$ glonnent la mort et aussi la
vie: lire a ce sujet l'histoire de Bha empoisonné par son cousin Duryodhana et sauvé
par les serpents.



Narada: fils de Brah@ né de son giron ou selon d'autresaRas de sa gorge.akada
est lerisi errant de par les trois mondes, la mémoire ctillecll attire la sympathie car

il est un fervent dévot et pourtant c'est un imperit qui a tendance a parler trop. On
raconte qu'a la naissance il reprocha a son peha dlaposer de s'impliquer dans les
activités mondaines alors qu'il avait permis afga®s ainés les 4 Kuiras (Sanata...)
de n'en rien faire. Brahinlui imposa la pénitence de naitre parmi les gandisaet
d'étre pour un temps un jouisseur impénitent eptale belles filles. La morale de
I'histoire est sans doute qu'il n'y a pas de tauipate et qu'il faut obéir a son pére sans
discuter.

Naimisa: nom d'une forét située dans le district @t@pdir, sur les berges de la riviere
Gomat, dans le sud-est de I'Uttar Pradee nom de cette forét dérive de celui de
Nimi, auquel fut accordé la grace de résider étenment sur la paupiére des créatures,
dans leur clignement d'ceil (verbe niginiOn dit que Vénu aurait détruit toute une
armée de démon en un clin d'ceil en cet endroituet Byahn I'aurait désigné lui-
méme aux sages pour s'y rassembler et y accompis husterités (tapas).

nivedya: I'offrande de la nourriture au Pyotiama ou aux devas est un culte (du verbe
vidh: adorer, rendre un culte) et toute nourritdo& étre préparée en tant que telle et
offerte avant d'étre consommeée. Ce sacrifice aglrii'adoration est une prescription
(vidhi) des écritures. Le mot ni-vedya est donc ocaguption de ni-vidhya (selon les
regles établies par les écritures, en conformit alles, selon le rituel). Ce qui a été
offert est naivedya.

nivritti: I'aspiration a la délivrance de l'activitgaides deux voies de la religion, celle
qui implique de renoncer a l'ego. Voir les entréesvrit et pravitti.

nyasa: procédé de meéditation consistant a placer des e divinités sur des parties
de son propre corps en le comparant a celui dut Vrawsa (voir par exemple les
sections 26 et 36 du Garuda #1&x Ac. Kh. ou les vers 25-30 de la section 8.20 du
Bhagavata Puha). Littéralement il s'agit de les faire siégercina verbales) en bas
dans (ni) une partie de l'univers du corps. L'indion de porter son regard au bout de
son nez, lors le la pratique du yoga, et a poggrdnsée sur le coeur semble a priori
"aller a I'opposé” en incitant a s'extraire du sorplais en fait les deux pratiques
renvoient I'une a l'autre. Le corps est un univeosit (typiguement dans la plupart des
descriptions) le Soleil est I'ceil, I'Espace (scuddrme des "Points Cardinaux") est
l'organe de l'ouie, Vana siége dans le palais, Agni dans la bouche, dgmé dans les
narines, le Jour et la Nuit sont les sourcils, lartMst son ombre. Dans un compliment
qu'il adresse a #sna, Siva compléte le tableau ainsi (Bfavata Puina 10.63.35-36):
Brahma est votre intelligence, moi-méme votre ego, Candiie cerveau, Dharma
votre cceur, Indra vos bras, I'eau votre liquideisailes cieux votre téte, la terre vos
pieds, les océans votre ventre, les plantes vds, pes nuages vos cheveux. Le but est
notamment de prendre conscience de l'omniprésemdésdu: a la fois dans la terre
qui nous supporte, dans la lune qui fait monteselée dans les plantes, dans la vie de
toutes les créatures, dans le feu de la digestiota ehaleur du corps, dans la
respiration et bien entendu dans le coeata(&ection 15lokas 12-16). En fait le raga

est une transposition de lintrospection spirieiellans l'univers matériel. Le seul
moyen d'accéder au Selfatthan) est lintrospection. Le moyen d'accéder au
Purwottama immatériel est de méditer sur les organééirmii

@)
Omkara: le son% qui est considéré a la fois comme une lettrgga et comme une

syllabe complexe composée de 3 Y2 mesures musicad&d): nommément A,U,M et
'anusvara " qui compte pour %2 son. On peut retrouver dangrgsle graphique lui-



méme 3 boucles et un point (bindu). Selon plusieugansads (Clndogya,
Dhyanabindu, Anmitanada, Jbaladasana et en régle générale tous ceux parlant de
yoga), A est pour BrahinU pour Vinu, M pourSiva et l'anusgra qui les couvre pour
la Personne du Brahmamsdn, Isvara, Pursottama, Kisna): une Personne et trois
ansa. Le nombre 3 ou 3 %2 est un symbole de grandéeaidns les Upagads et les
Puranas (voirs entrées "Tripura” et "nombres propicet in du lexique). Cherchant
une correspondance entrerikira et les états de conscience, lenlMikya Upansad

dit (vers 12): le quatrieme (fiya) ne correspond pas a une lettre mais a la gyllab
entiere: — bmkara atmaivd'. Cette syllabe est aussi appeléenpuah parce qu'elle
résonne (prau), mais on ne manguera pas de faire le rapproafteavec praam (se
prosterner en signe de respect et obéissancejret (ba respiration, le souffle de vie).
Elle est aussi appelée dtla parce que c'est un son qui monte (ut) du vemre la
téte et que tout chant de louang#a(ggitha, ama) commence par le mantranOOn
remarquera une inconsistance dans I'écriture, plaisd'écrit Qnkara et il est aussi
ecrit "Om-ity-eka-akaram brahma (Gita 8.13 et Dhyana-bindu-upaad 9) alors que
le son est un au clair et prolongé. Mais pour eeni a la portée spirituelle du mantra
Om, Krisna la définit parfaitement a la fin de la section(17.23 et 17.24) de lait:
"avant d'entreprendre tout acte de sacrifice, deémsité, d'austérité, tout rituel, de
réciter tout texte des Vedas, il est d'usage qudiEhmanas prononcent le mantrenO
parce que @ désigne le Brahman et que lesalBnajas sont ceux qui parlent du
Brahman (Brahmaadin). C'est ce qu'on appelle en francais "fairee at# foi". Gn
exprime avant tout I'approbation (Bjavata Puma 8.19.41), I'annonce d'une vérité (ce
pourquoi ce mantraia doit étre prononcé avant de réciter un text&quivalent pour
les Chrétiens est ainsi soit-il, sauf qu'ils lemqmoacent apres la priére.

P
pada et pda: un pied en général et dans un vers une cdsarqui est intéressant est
que par analogie avec les mammiferes qui sont [@opiupart quadrupédes, il y a
généralement 4 padas dans un vers. Chacun de das ga compose de groupes de
syllabes (2 ou 3) appelésmges. C'est le rythme des ganas qui constitue leemétr
(chanda). Le motgala désigne plus spécifiguement le pied de I'animal.
padma: un autre nom du lotus, ne faisant allusiamcine couleur mais au fait qu'il
repose (pad) ou sert a reposer comme un pied (padayymbole du lotus est
complexe. Non seulement il émerge de l'eau enmesex et propre, commatthan
qui s'est purifiee de son individualité, mais ausest un piédestal pour Brahm
Lorsque Brahra prend conscience juste aprés sa création, il degsous lui et voit le
lotus puis cherche a savoir ou en est la basst llesprit qui se pose la question: qui
suis-je? apparemment je suis capable de pensersoraigioi est-ce que je repose? La
réponse est: sur un lotus.
Pamp: nom d’un lac et d’'une forét dans larRayana.
pandita: désigne un lettré, qui n'est pas forcémenphitosophe (muni) ni un sage
(risi). Ainsi Javaharlal Nehru était couramment qudlifle padit car il était
indéniablement un homme trés cultivé, mais il nevait en aucun cas prétendre étre
un muni ni urrisi puisqu'il se disait athée.
para: cet adjectif, aussi utilisé comme préposjtioom ou adverbe (sous les formes
paras, pa), peut sembler anodin et ne pas mériter de faibget d'une entrée dans ce
lexique. Une note m'a cependant semblé intéressantaison de son emploi extensif
dans les textes védiques au sens de transcendémtalla réflexion suivante dans le
Katha Upamgad (2.1.1): parafici khani vyatipat-svayambias-tasnat-paran pasyati



nantaratman” — les sens ont leurs ouvertures tournées veigiienr (pafci) et par
conséquent ne voient qu'au loin @apas a lintérieur (antara) de saitngan).
L'adjectif para est dérivé du verbeg (@e la classe 3 donnant piprati a fd%personne
du singulier du présent de lindicatif) qui sigaeifécarter, sauver, protéger, aussi le
sens premier de l'adjectif para est inaccessiules d'atteinte, soit par éloignement
dans I'espace ou dans le temps, soit par manqgpetutie. En tant que préposition
para ajoute une nuance d'éloignement a un verlbr@:gpatum c'est aller au loin,
mourir. Mais para est souvent employé dans un sersn de adhi: supérieur.
"Param padam gantumou "param ganturh dans la @a signifie atteindre ['état
transcendental, ce qui est au dela de la conditatérielle. Parama en est le
superlatif, comme par exemple dans Paratm&; parama pura divya, ‘aksaram
brahma parama" (Gita sloka 8.3), et est souvent employé dans le sensideigal,
supérieur, le plus excellent. Par contre la lazufparas-para est plus proche du sens
premier d'autre, sépare, puisqu'elle signifie Fauatre. A noter aussi que le sens de la
préposition pari est parfois proche, parfois presopposé a paras, puisqu'elle signifie:
autour, au-dela, a l'extérieur, mais également &mibur, englobant, completement.
Sur le plan linguistique il est assez curieux geejei est le plus difficile a atteindre
soit précisément ce qui est a l'intérieur de ssuete plan philosophique la citation du
Katha Upanjad enseigne que la Vérité n'est pas palpable owmtéable; elle se
révele a qui bon lui semble et est percue comnieeselente.

- Paasara: fils durishi Sakti et petit-fils de Vastha, il est le pére de l'illustrerkna
Dvaipayana Vyisa. Il est lui-méme l'auteur de |'un des plus arscieusinas: le Vinu
Pur@na qu'il raconte a Maitreya. Plus tard Bara fut aussi le nom d'un des éleves du
risi Baskala qui avait été celui de Paila, lui-méme I'él@e Vyasa. Ce deuxieme
Pafsara nous transmit une partie du Rig Vedaa(@tvata Puma 12.6). Par-sri
signifie détruire completement et par conséquemispea est une personne qui a
éradiqué I'ego, la différence et I'implication déamsnatérialité.

« Pairksit: fils d’Abhimanyu et petit-fils d'Arjuna dans lagnée Kuru. Il succéda a
Yudhisthira sur le tréne puisque tous les fils de Draupadhient été tués par
Asvattraman. Lui-méme faillit étre tué par un Brafistra lancé contre lui par
Asvatthaman, alors qu'il était encore dans la matrice dad. Il fut sauvé parisna
qui ne voulait pas que s'éteigne le clan dasi®as. Paksit est aussi connu pour
avoir manqué de respect a uatmaia et en conséquence avoir été condamné a périr
mordu par un serpent. Celui qui le mordit étaifdmeux Takaka, qui éprouvait du
ressentiment envers Arjuna, suite a l'incendieadi®iét de Khndava. Plus tard son
fils Janamejaya voulu le venger en pratiquant ecfax sacrifice des serpents.

- Parjanya: dieu des nuages porteurs de pluie, sanfaisouvent deésirer et par
conséguent invoqué dans les hymnes des Vedas\(e/l@ livre 5 hymne 83), bien que
plus souvent ce soit a Indra et aux Maruts qu'anashele de pousser les nuages de
pluie et les faire verser leurs flots. Ne seraigoe pour cet hymne (Rig Veda 7.103)
dans lequel "les grenouilles combinent leurs voigaaversent avec éloquence sur les
eaux, inspirées par Parjanya, comme daékrbaas assis autour du pot de soma", il
mérite d'étre fété dans la joie le dieu Parjanya.

« pattra: plume, feuille, pétale, toute chose vokntvent au bout d'une tige, feuille de
papier. Kamala pattra est le pétale de lotus auggeemblent les yeux deikaa.

- Paurava: nom de la lignée dar®, fils de Yayti, incluant les Kurus et lesaRcilas.

« Pafala: nom d'une des branches de la dynastie lunbé®.Rificalas sont cing rois
(leur nom dérive du nombre cing: pafica donnantgentgrec) issus de deux des fils
d'Ajamidha, qui était lui-méme un des fils de Hastin dangynée Paurava (cf. Bh.
Pur. 9.22, Garuda Pur. Acara Kh. 104. 17-24)h&lisu, fils d'Ajanidha, est I'ancétre



de la lignée desa@Acalas du sud et Nalini, autre fils d'Ajadha, est celui desaRcalas

du nord. Une autre version plus logique (Agni PA#8.20-22, mais aussi Bi. Pur.
9.21.33) est que lesaicalas étaient cing freres issus de l'arriere pdttde Nalini,
nommé Bhyasva ou Bharmgsva, rapide comme un cheval. Parmi les rois deglzék
des Rfclas du nord figure Somaka, l'arriere-grand-péreDdagpada. Les #icalas
sont aussi nommésifjayas mais il n'y a aucun roi de ce nom dansgiak, ce qui
laisse a penser que legifffayas étaient en fait une famille alliée auxfié&las.
L'analyse du nom Pafila donnée par le Bigavata Puta (4.29) est intéressante a
noter: le verbe cal signifie aller vers et les Higaas seraient les objets de sens (plus
communément appelés indittha).

Paficajanya: la conqu&édmkha) de Vsnu, celle qui appelle les cing (jpza) catégories
ou tribus (jana) de créatures vivantes (jan= viv@grtains parlent de cing tribus
aryennes, auxquelles il est fait référence dansebegs sous le nom de pafigastayas
(du verbe ks: labourer, conduire une charrue ou une arméegstassimilent aux
descendants des cing fils de ¥aymais I'un d'eux n'eut pas de fils. D'autres ont
proposé que ces cing catégories de personnesesoqtiitres castes et lesadas (ou
mlecchas, dalits, harijans ou quelgu'autre nomngplaisse donner aux hors-castes),
mais comme le fait justement remarquer B.R. Ambed&éléebre politicien d'origine
dalit qui a écrit la constitution de I'Etat Indieg®tte interprétation est exclue puisque le
Rig Veda rend hommage aux cing tribus dans plusiaymnes, dont I'nymne 10.60
qui précise: les cing tribus qui sont dans lesxci®jautres ont donc proposé qu'il s'agit
des devas, asuras, sakas, pifis et gandharvas. Mais pourquoi pas simplement les
Adityas, Vasus, Rudras, Maruts eidByas (ou \dvedevas)? Le chapitre 3 du
Chandogya Upaniad parle de cing nectars consommés par cing gralgeésgvas, qui
sont précisément lesdityas, Vasus, Rudras, Maruts @tiByas.

Pandava: nom de la descendance du midR. Les Bndavas sont au premier chef ses
cing fils: Yudhkthira, BAimasena, Arjuna, Nakula et Sahadeva. Par extensiaorh
deésigne leurs alliés pendant la guerre. On ne paded'une lignéeaRdava car le seul
descendant survivant, Rait, fut I'néritier de toute la lignée Kuru apres daerre.
Mais pourquoi sont-ils cing? Dans la section 11Mduna Parva, alors qu'ils couvrent
Draupad pour la protéger d'un danger, ils sont comparé&scag sens couvrant leur
plaisir. La comparaison est réciproque: ils sostciaq plaisirs de Draupad

Pandu: fils d'Ambalika et Vysa, dont le nom signifie le pale. Maudit par Kindgrh

fit appel au don de son épouse Kyrdur qu'elle engendre des fils de différents dieux
Patala: la cité des #gas dans le monde souterrain.

Pinaka: a I'origine un baton ou un arc, le mot en estuva désigner uniqguement l'arc
deSiva et son trident (baton a trois dents).

pinda: offrande aux pits sous la forme d'une balle de riz.

pippala: pipal, I'arbre de la famille des ficus lifi@a juste titre de religiosa car on le
trouve devant chaque temple et, ou qu'il pousseaiflaurs, on trouvera a son pied une
idole ou amulette. Son port est droit, ses brandhessées vers le ciel et ses feuilles en
forme de cceurs.

pisaca: un fils de Krodha, la Colere. C'est une auéodhination desaksasas, faisant
allusion a leur goQt pour la chair fraiche.

pitris: les défunts, auxquels il convient de rendre image et faire des offrandes
(shiaddha, pinda).

Prithu: Son nom est issu du méme verhéhp(se répandre, augmenter) donnant
l'adverbe pithak, signifiant séparément, différemment, de renvariée, et il peut étre
traduit par le prolifique. Mais il est surtout cenoomme celui qui domestiqua la terre
(Drona Parva section 69). Ce roi mythique vécut au cdurs autre manvantara que le



notre, puisqu'il était l'arriére arriere petit fle Gksusa Manu. Il incarne l'idéal des
vertus du katriya, protégeant son peuple avec autorité, lgu@t la prospérité en
offrant des sacrifices et suivant les prescriptiales bihmapas avec respect. I
commenca a régner apres une longue période otrdafté sans roi et par conséquent
sans lois. Il entreprit de la pourchasser poumlaektiquer puis de la traire; c'est pour
cela gu'elle s'appellerikhivi (la prolifique). Cette action doit étre interptgmme le
premier sacrifice. Selon une version de la légetalaléesse Terre lui demanda de
lisser le sol avant de la traire, comme c'est djasde défricher et lisser une aire plane
pour tout sacrifice védique. Il aplanit les montegjet la terre, étant mieux irriguée par
les rivieres, produisit des récoltes. Le lait &sffriande de la vache, la récolte celle de
la terre. Selon le Bigyavata Puma (section 4.19), fhu aurait ensuite presidé a 99
asvamedhas (sacrifice du cheval), mais n'aurait momelir le 106™ car cela aurait
fait de lui I'égal d'Indra. Il y eut d'autresitRu au cours d'autres éres (manvantara),
notamment dans la lignée dVaku, car le nom était de bon auspice pour un roi.
Pritha: nom de naissance de Kunti, la mére dagi&vas, dont le nom comme celui de
Prithu signifie qu'elle est ample, prolifique. Ce nooomme bien d'autres dans le
Mahabharata, est prémonitoire puisqu'elle était destinéecavoir le don d'invoquer les
dieux pour obtenir de chacun d'eux un fils.

Prithivi: ce nom est plus souvent utilisé pour invoquetdasse Terre, que i qui
par ailleurs a la méme signification d'abondancesnest employé dans le sens
commun de sol ou territoire. Le karmasbfi est la sphére du karma. Bhou Bhih)

est le mot utilisé dans les invocations, pour désida sphére matérielle du devenir
(verbe bli) et on parle aussi souvent dutblioka. Rithivi est aussi assez souvent
appelée Go (la vache), puisqu'elle s'est faitarpar Fithu et que vache est un autre
nom pour l'abondance:akhadhenu. Un autre de ses noms est Dianaot dérivé du
verbe dhi et signifiant celle qui supporte. En tant que poyeuse des agréments de
I'existence elle est Priya-datt

pradga: littéralement lindication (pra) d'une directiod'un endroit (dg, mot
désignant communément un pays et toujours utibses @e sens en hindi. Il entre dans
le nom de plusieurs Etats de la fédération dedilnd Madhya Pradeest I'état du
milieu, I'Uttar Pradg celui du nord, I'Himichal Prade celui du manteau de neige,
'Andhra Prade le pays des Andhras. Tous ces noms provienneettdment du
sanskrit.

Pradyumna: nom formé a partir du verbe div (jobetler) devenant dyu ou dyut et de
la préposition pra (vers), généralement traduit 'arprédominant”, convenant a
merveille au désir. C'est le nom damka lorsqu'il est réincarné en tant que fils de
Krisna et Rukmit aprés avoir été foudroyé psiva. C'est aussi le nom d'un des quatre
vythas: celui de I'éveil, du désir d'agir, de la ppgimésence (Wa) dans la réalité. Son
fils Aniruddha, celui qui ne tolére pas d'obstrocti est le vigha de la brillance
insupportable (tejas), la volonté, l'autorité, Esgion et le réve. Que faut-il penser du
fait que ni Kisna, ni Pradyumna, ni Aniruddha ne sont élevés par laere
biologique? Je ne sais pas.

Prahkda: fils du Daitya Hirayakasipu, qui était un fervent dévot de sfu et en
chantant ses louanges s'attira la colére de s@n geérau contraire haissaitsvu et se
mogquait de lui. inu prit la forme de Narasiha pour le punir et protéger Pradhd,
dont le nom signifie joie, bonheur (sans douteecglli'on trouve dans la dévotion).
Prahhkda est le pére de Virocana (celui qui illumine tautour) qui lui-méme donna
naissance au célebre Bali, lequel était égalenrést gieux et néanmoins devint la
victime de Vinu sous la forme de I'enfantabmapa aux grandes enjambéegnana.
On voit que les Daityas sont portés a la spiritéatnais ils sont également trés



orgueilleux. Bali combattit Indra pour lui prendsen royaume et Praita préta
assistance a son petit-fils en "lui donnant la redléC'est pour lui apprendre la
modestie que “hu enleva a Bali son royaume. De méme, si Virocaggutr
I'enseignement des Vedas de Brahem compagnie d'Indra, il propagea ensuite une
doctrine erronée consistant précisément a confohelge avec le soi (aki&ara et
atman).

Prakiti: Il est d'usage de traduire Prék par Nature. Plus précisément dans la
cosmologie de la création elle est la Nature adeestadifférenciée, la matrice féecondée
par le Purga avec les guas, qui tels des génes lui donnent forme. Maiseas §ttéral
pra-kiti est "ce qui amene vers (préfixe pra) I'accosggiment (verber”, autrement

dit la réalité, l'effectif. Dans le Brahman non nfeste Prakiti est le potentiel des
choses. A linitiative du Pusa qui insémine en Elle lintelligence de l'ordra, |
différence, l'identité des choses, Ritalgénére le monde concret des actions, le champ
d'activité du Purgsa. (voir entrée Parvati pour plus ample développgnélle est
aussi souvent appelée Pradd, i.e. ce qui apporte la base, la matiere prirateddans
les textes ou la volonté est de mettre I'accentssur caractere matriciel (yoni),
indifférencié, non manifeste (avyakta), alors quakfti met I'accent sur son caractere
potentiel. La terre elle-méme, Prithivi, Go, la meest souvent qualifiée de karma-
bhimi: le champ des activités, la scéne sur laquebectéatures "en état de devenir”
s'agittent et interagissent. Ce serait tellemeud pimple de s'en tenir au sens littéral de
ces mots, si l'usage n'avait fait un massala deel@é et de la réalité, du style "une
histoire vraie tirée de faits réels". Alors mémes don sait trés bien que les livres
d'Histoire contiennent beaucoup de propagande mgase, qu'on ne sait jamais toute
la vérité des évenements du monde réel et qu'isteira inventée peut enseigner la
Vérité.

pralaya: la dissolution (aussi appeléeitijrest le complément nécessaire de prabhava,
la manifestation. Cette derniere comprend la aréafgisti) et I'évolution et la
dissolution put aussi étre considérée comme unaution. Les dvaitistes associent a
chacun de ces stades trois formes deudeva: Sakarsana (de samiks: tirer vers
soi) étant sa forme involutive, Pradyumna sa fordésidérative ou créative et
Aniruddha sa forme évolutive. On dit que dans lehBran non manifeste (avyakta) au
cours du stade involutif de la pulsation, les éstisont a devenir ou potentielles
(bhavia) et le Brahman ou asudeva sont qualifiés de causaldréika) pour l'univers
manifeste.

prapam: aucun rapport avec apa. Le mot est dérivé du verbe nam, signifiant
s'incliner. Salut respectueux et obéissant (tosjaur usage), sans doute plus encore
gue namas (narhanamas-tu te) utilisé en particulier envenssika par Arjuna dans le
Gita sloka 11.14 mais s'appliquant aussi a un ainé.

pragida: grace, faveur ou miséricorde divine. C'estidesaom que I'on donne a la
nourriture sanctifiée que redistribue le prétrecapqu'elle ait été offerte aux dieux.
Prativindhya: fils de Yudlthira et Draupag

prawvitti: I'engagement dans l'activité (du verbe vritoir plus loin- suivre une
direction, un cycle). Elle implique d'avoir consuie de soi-méme en tant qu'individu
('ego), et dans la majorité des cas la volont§id'@aour servir ses intéréts personnels.
C'est donc aussi faire le choix de renaitre pourguovre le cycle de la vie ($&ara).

Ce choix est légitime et constitue une des deursvde la religion, celle de l'activité
conforme au devoir (dharma). En ce sens on dit pya&itti est la voie des dieux,
l'autre voie, nivitti, étant celle de I'abandon de I'ego dans lehBran. Mais on dit
aussi que les dieux président aux sens.rRtiavest-il donc pas ce péché originel dont
parle la Bible?



prana: le souffle de la vie, I'énergie qui agitgkdsha (I'éther) ou l'avyakta (I'atome
indifférencié de Praiti) et lui confére la vibration. Le mot fara est souvent employé
au sens de respiration sans préciser s'il s'adiindpiration (fgiraka) ou de I'expiration
(recaka), alors qu'on devrait employer le matpr(de pra-ana) pour l'inspiration qui
fait avancer l'air dans le corps etaap (apa-ana) pour ce qui fait sortir l'air. Mais le
mot apna se préte a tant de jeux de mapsc'est obtenir, ajac'est le fluideana c'est
I'orifice de la bouche et du nez; si bien qu'onsagé comment le traduire. De plus le
concept de souffle vital fut ensuite étendu a desufluides corporels que lair, y
compris les calories, les décharges électriques ldasystéme nerveux et ménagniia.

On en vint a parler des cinqapes: péna, apna, sarana, vyana et udna (voir
Upankads Préna section 38andilya section 4, Yogadameni vers 22-32, T&ikhi-
brahmaa 2.77 — 2.88) pour ne citer que les principauxanadest le souffle vital
supérieur irriguant le cerveau qui conduit I'ameskau corps; c'est @da qui propage
la lumiére, I'énergie (tejas). Le souffle infériemmmna, est celui de la terre, de la
reproduction, de la matiere. Le souffle médian,@@mnest celui deakasa, qui pénétre
partout, impregne (permée) le corps, distribuedmburant et la chaleur et égalise
cette distribution. Le souffle dispersif,ana, est celui qui éparpille les sensations dans
d'innombrables canaux nerveux. Dans de nombreurgext notamment les Brahma
sutras, toutes les fonctions vitales sont appeléasapr y compris les sens. Leapi-
yama est le contrdle du souffle vital. Les sagesoraiant souvent par analogie, on peut
voir dans l'inspiration un "remplissage du pot dups" et le comparer a celui de la
mémoire par I'étude. Réciproquement I'expiratidrcemparable a une excrétion, voire
a un rejet d'une connaissance indigeste. La rétede la respiration se dit kumbhaka:
stabiliser le pot du corps. Faut-il y voir une iraggpur la méditation? Dans la pratique
(abhyasana) du @mayama il est d'usage d'inhaler pendant &ras (unité de temps de
l'ordre de la seconde), bloquer l'air pendant@ras puis expirer pendant 6atras;
plus tard on double puis on triple chaque inteevdlliais il n'est pas question de faire
une pause avec le kundalini vide d'air dit le Yagamani-upansad car lorsque pna
quitte le corps, alors on est mort. Concernansdaes spirituel de pna dans les
Upankads, son excellence parmi les fonctions vitalesaogt rapport étroit avec le
Brahman: voir I'entrée ayu. En résumé le souffle vital,ama, est considéré comme la
manifestation de la présence déntian dans le corps. Autrement difija est le souffle
divin.

Pulastya: Celui des saptarshis qui nait des osedle Brahra. Il est le pére du sage
imperturbable Agastya et de svavas (ou \Bravapa: celui a la grande gloire), lui
méme pere du tristement célebravaha.

Pumna: littéralement une histoire ancienne. Ce sontadasres volumineuses qui ont
pour fil conducteur des histoires se rapportanb@ divinité et se fixent pour objectif
de parler a la fois de la création, de l'ordre dgsmey de l'histoire de l'univers, de
l'origine des rites, de philosophie, de scienceses pandits considérent que le sujet
principal des Punas est la création (sarga), ou en d'autres teranegnnaissance des
origines (sisti vidya), ce qui justifie I'appelation de Rua. Sur cette base seulement
18 oeuvres de ce type sont considérés comme dea-paimas. Mais il s'agit la tout
simplement d'une sélection pour répondre au cridergperfection du nombre 18 car
chacun d'entre eux est aussi sensé étre compos8008 vers (en fait la plupart en
contiennent entre 10000 et 24000). Bien que gealifi'anciens, tous sont postérieurs
aux Upanjads, au Madibharata, aux dharméastras et contrairement a ces textes, les
puranas ont été souvent remaniés au cours des tempgmesdentre les®5®et 16™
siécles A.D. pour le Padma, le Rfavata, le \&nu, leVayu, jusqu'au 1%" siécle pour



le Brahmavaivarta et au T8 pour le Niradya. Ils sont écrits en saniskplus ou moins
évolué: une langue encore bien vivante.

purwa: on considere que ce mot dérive de la racinealerp signifiant emplir
(comme l'air emplit un récipient et I'ame emplitckps), donc il s'agit de la personne
et symboliguement de I'homme. A noter que l'adjgmtiru qui dérive de la méme
racine signifie nombreux et que mar désigne la terre au sens commun. Mais on peut
aussi envisager que pyau dérive de la racineripsignifiant délivrer, protéger,
préserver, garder en vie. Le psaiest la personne qui a choisi d'agir (pitdy en se
mariant a la réalité (praik) et le Purgottama est la Personne Supréme qui emplit la
Nature (Prafiti) lui servant a s'exprimer. Le mot pgaua une consonance plus
spirituelle que nara, qui lui désigne spécifiquetrarcréature de I'espece humaine (a
priori masculine comme dans toute sociéeté ancierireptteste narasdia qui associe
les caractéristiques physiques de I'étre humailu dibn dans le 4" avatara de \éhu,
ainsi que les mots pawan nrgu dans la @a exprimant l'aptitude a la spiritualité dans
I'espéce humaine. Il y a des exceptions notablesr@dans tout langage, ainsi dans le
Taittiiya Upansad 2.1. ou le mot pusa est employé de toute évidence au sens de
créature vivante: "de la terre les herbes, deseseld nourriture, de la nourriture le
semen et du semen le psmd Symboliqguement la personne a forme humaineeparc
gue c'est son expression la plus achevée surgelee/irat, Purgottama ou Narottama
s'exprime dans la société humaine. Les membresttiesociété se répartissent comme
suit: les bihmapas sont sa bouche, lesakiiyas ses bras, les ygas son ventre et les
sudras ses piedSiva est sa téte et Miu ses jambes dit-on aussi &va médite et
Visnu agit. Mais par extension d'usage paarest tout ce qui fait d'un homme un
homme et les machos pensent immédiatement a ldlitéviDans le Matsya Pana
chapitre 221 pausa est I'effort, la persévérance, la qualité deel@g@nne qui agit. Le
mot peut aussi étre utilisé dans le sens péjadatipersonnel, y compris dans 1&a
(sloka 18.25).

Puriravas (nominatif Pairava): "Celui qui pleurait beaucoup”, a ne pas confendr
avec Riru (voir ci-dessous). La nymphe Uivdomba sous son charme et I'épousa.
Mais celle qui personnifie la frivolité au paraditndra abandonna Ruravas apres un
an et il pleura (rava) beaucoup (puru). Elle lwimé pour une nuit et lui laissa deux
bodt de bois pour faire des sacrifices. Il lestr@nergiquement l'un contre l'autre et
obtint le feu du sacrifice. Mais cela ne lui rengéts Urvai. On peut considérer que
I'invention par Purravas du sacrifice inaugure le treta-yuga: I'erewte intéressé par
le profit.

Purochana: mauvais conseiller de Duryodhana, guti géns l'incendie de la maison
en bois résineux.

Puwpaka: nom du char aérien de Kubera, qui signiéel8uri”. Il lui fut dérobé par son
demi-frere Rvana et servit a enleveits. Rama le rendit a Kubera.

puja: vénération et, au sens plus limité, une prieexales offrandes.

Paru: fils cadet de Yaati, personnifiant le respect filial. Son nom réféens doute au
fait qu'il accomplit beaucoup de choses.

Ph,Ri

Trés peu de mots commencent par la consonne agpir@xcepté phala (le fruit). La lettre g
n'existe pas en sanskrit car c'est une langue tiqaeéet elle ferait double emploi avec le k.
Tres peu de mots commencent aussi par la voyiekxceptérisi (le sage), le verbs (aller
vers, atteindre) et le verbie (chanter les louangesg veda).

Ribhus: les talentueux, fils de $¥iakarma ou de Twai, celui des deux qui aurait un
excellent arc (su-dhanu-vat - Rig Veda 4.35). tlsoanpagnent souvent Indra dans les



hymnes des Vedas (Rig Veda hymnes 4.33 a 4.37 antres) et sont des grands
amateurs de soma.

risi; sage possédant la connaissance transcendagaltes VedasLe nomrisi est
issu du verbeis qui signifie se mouvoir rapidement, conduire lBupreau: unisabha
est un taureau. Cependant la fonction sociale dsulans la création de Bralnest
celle d'un patriarche éclairé, qui inspire ses lmginotamment en composant des
hymnes a la gloire divine (Vedas) et en les chdnila la vision divine, ce qui incite a
faire le rapprochement avec le verh&.dCertains dont l'intelligence est orientée vers
la recherche de super-pouvoirs vous diront queises se déplacent vite dans le ciel
entre la terre et le svar loka, d'autres qu'ilsrdrdans la forét d'une tirtha a une autre et
enseignent les Vedas aux mlecchas. mais ce neggentes fables.

Risyamikha: nom d’une colline dans le&aRayana ou séjournent Sdga et Hanuran.

R
Raghu: arriere-grand-pére du rdirRa dans la lignée dikaku.
ratha: un char et par extension un guerrier sur, ehssi appelé rathin.
Radha: mére adoptive de Kaa, a ne pas confondre avec son homonyme, la gop
mythique qui aurait été la seule bien-aimée denl4.
raja (nominatif de la racineajan déclinée commatman): un roi, né sous I'étoile de
l'action et de la passion (i.e. dungurajas). En fait ce mot rajas désigne une notion
subtile et si typiquement indienne puisqu'il esuislu verbe rafj (ou raj) signifiant
colorer, illuminer et en particulier faire rougdonnant aussi f@a (la couleur), rakta
(rouge jusqu'aux oreilles, enflammé), raga (la ipasde chant sentimental). Le rajas
donne de la couleur /4, il I'enflamme et lui fait perdre sa pureté inae (Gittvika).
Il faut étre de "caractere sanguingj@sa) pour faire un bon roi, surtout pas "comme un
veau" (Bmasa), caractére qu'on attend plutét de ses adrémisJn &a est a priori de
la caste (vara) ksatriya, a condition d'étre de religion hindue. Ciragupta Maurya et
ses descendants qui créérent un empire sur toptaitee gangétique a3 siecle BC
étaient soit des vajas soit desudras, et de religion jain ou buddhiste. LgaRthan
est le lieu de séjour degjas (stfa: se tenir, résider).
rajasiya: sacrifice du suzerain.
Rahu: le Daitya auquel ¥hu coupa la téte alors qu'il tentait de boire li#@a et qui
depuis poursuit@ya et Soma pour se venger de I'avoir dénoncé.
raksasa: celui qui a le sortilege dans sa nature, ngrsous I'étoile du tamas. Le nom
est aussi orthographié ral& ou iaksasi lorsque c'est une femme, ou tout simplement
raksas comme l'adjectif dont il est issu. Les soldaecohas servant de gardes dans les
palais étaient appelésksasas. Le verbe ralsignifie garder, protéger, notamment un
troupeau (go-rafya est la garde des vaches — sitta G8.44), aussi pourrait-on penser
gue le mot désignait a I'origine les membres duibe de gardiens de troupeaux. Il
aurait pu s'agir également d'une tribu montagnprdeégeant des mines de métaux et
pierres précieuses de l'avidité deyens, car dit-on Kubera, le seigneur des richesses
appartient au peuple rgds. D'autres préférent dire que Kubera est unayakot
désignant un étre surnaturel "qui va vite". Ce six tribus de créatures dotées de
pouvoirs surhumains (des "esprits", des fantdmes$ant souvent associées. Mais s'il
faut craindre de provoquer la colere d'unsgakl faut se garder d'un rgds. C'est le
deuxiéme emploi du verbe rakcraindre, se protéger. Un raki est un fétichéieuli.
On connait cependant un exemple littéraire ouakrasa est appointé pafirga a la
garde de I'honneur de la belle Draupadors qu'elle est harcelée par Kichaka, beau-
frere du roi Viata (Virat Parva section 15).



Rama Bhargava dit Pasarama: incarnation de ¥nu sous la forme du fils de
Jamadagni, hBhmaja du clan de Biigu. Ce bihmaa irrascible armé d'une hache
(parau) extermina 21 fois la presque totalité deatkyas en commencant par le
puissant Krtavirya Arjuna, roi de Haihayas (une branche daslavas). Il offrit la
terre a Kayapa. L'histoire de Panarama et celle de son oncle maternedwdmitra ne
peut manquer de susciter la reflexion sur le méates castes (u@-sankara) qui n'a

pu manquer de se produire lorsque la culture bralgqua s'est propagée vers le sud et
les débats que cela a pu engendrer de la partdégsea de la pureté. Selon le Skanda
Pumana, Bhigu aurait décidé de quitter s@rama dans les terres des Kurus (dans
l'actuel état de I'Haryana) pour en fonder un asiireles berges de la riviere Narmada,
qui comme chacun sait marque la limite des tervesudl au pied des monts Vindhyas.
Certains historiens, qui ne voient dans lesafag que des fables transmises de bouche
a oreille, considérent que le clan Bhargava (issuBhigu) était en fait originaire de
ces berges du cours inférieur de la Narmada, sitdaes I'Etat actuel du Gujarat, et
gu'il y eut de nombreux conflits armés entre eujestautres clanaryens du nord.
Faut-il voir dans les histoires de Pamama et de \dvamitra une trace de la
légitimisation du status de 3hhmapas pour des familles originaires du sud ou bien
encore celle des conflits de pouvoir entrghbmapas et katriyas qui n‘ont pu manquer
de se produire (comme celui du clergé catholiquecaes rois d'Europe). Je ne
pourrais le certifier, mais Kartavirya était lui-mé roi du peuple Haihaya vivant sur
les berges de la Narmada et de nombreux autresdégisle la saga de Panama se
situent dans "le sud" (au sud des Vindhyas).

Rama Raghava: incarnation des¥i en tant que fils de Baratha dans la lignée royale
issue d’'lisvaku. Son nom signifie le charmant, le plaisantpi@i et il le reste aprés
plus de 20 siécles si I'on en juge par la fervedit mpspire dans le nord de I'Inde. Il est
le héros du Rmayana, ceuvre attribuée aalhiki composée de 24000 vers
(principalement deslokas). S'il faut en croire l'auteur il composaplemier vers en
étant inspiré par la pitié pour un courlis (kraufités a mort par un chasseur, alors que
l'oiseau était en plein ébat amoureux avec sa cgngpéBilakanda chant 2 vers 14-
18). Mais si c'était le cas il faudrait admettre dgi poéme est antérieur aux Upads.
Quoi qu'il en soit il s'agit de I'ceuvre littéraleeplus connue de par le monde, si I'on en
juge par la popularité de I'histoire du rdirRa dans toute I'Asie du Sud est (Indonésie,
Thailande, Cambodge, Vietnam) et toutes les auasres littéraires qui s'en sont
inspiré. En bonne place parmi celles-ci figurent neagnifique poeme St
Ramacaritananasa” écrit par Tuladas au 16™ siécle et le "Raghuvamsan” écrit 11
siecles plus t6t par #idas. La version thailandaise appelédrtRikien, que je n'ai pas
lue, est sans doute beaucoup plus proche de ce gpfelle en occident une épopeée,
d'aprés ce que j'en ai entendu dire. Elle privild@inecdote et les rebondissements a
I'enseignement du devoir moral, alors que le bsem$el du Rmayana n'est bien
entendu pas de distraire ou d'étonner. C'est e gheien des Panas, celui dédié a
I'incarnation de Minu vers laquelle se tournent ceux pour qui la refigi'est avant tout

le dharma. Nul en ayant quelque connaissance maisaier que I' Hinduime est le
courant religieux le plus ouvert a toutes les cptioes de Dieu et de l'existence.
Vivekananda est le meilleur orateur pour en témmigrToutes les idées sont
acceptables, y compris le doute et le matérialisbrepeut se tourner vers la divinité
de son choix, en fonction de sa propre personretlitie ses antécédants ethniques. Les
divinités antérieures des peuples qui se sont ésuvers I'Hinduisme ont été acceptées
sans arriere-pensée au panthéon, en vertu degppsrauivants: (i) que toute personne
est une parcelle du Brahman, (ii) que la Persomupeésne est I'adlagma de toutes ces
divinités, (iii) qu'on ignore tout d'Elle et quergnséquent libre a chacun de s'en faire



une idée qui lui convient. Il est indéniable quiawm sens moral est le premier indice
de spiritualité et il est normal que les persorpes enclines a se poser des questions
compliquées ou trop occupées pour le faire se émirde préférence versama,
I'exemple du roi défenseur de la morale et de réobcial. Pour le commun des
mortels c'est la version aisément compréhensibla daigion puisqu'elle est basée sur
l'observance du devoir moral (dharma) dont on rédsebien fondé. Les textes anciens
disent que, outre la satisfaction qu'on y trouvelacdonne accés aux spheres
supérieures de l'univers (svar loka) aprés unepuigagée entre les 4 poles licites
d'intérét (dharma, amna, artha, mada). Cest aussi cette religion "tout public" qui
inspire les hymnes des Vedas, les rituels dekniaas et les quelques 18 dharma-
sastras dont le fameux Manu—sth Car il est bon pour que ce devoir soit
compréhensible qu'il soit codifié. C'est la voie Flurva Minansa pronée par lgsi
Jaimini (voir entrée dharma). L'histoire du rairka est notamment remarquable par le
respect qu'il montre a toute personne, que ceCaaita le rjada, Jgayu le vautour,
Vibhisana le rakasa ou la tribu des singes. Ne mésestimons pamledns des classes
laborieuses: ce comportement danfa est sans doute pour une part dans sa popularité
par rapport aux autres agats de Vinu. Parmi les rituels Hindus, il en est un qui peut
préter a sourire: célébrer I'anniversaire des dasn(il reste tout de méme quelques
jours qui ne sont pas fériés dans le calendriezlui@e Rima est le neuvieme jour de
lune croissantes@kla) du mois lunaire Caitra, le mois du printergpssuit Holi. Celui
d'Hanuman, le fidéle serviteur du roirRa, est célébré le jour de pleine lune du méme
mois.

Ravana: rakshasa (ogre) fils de $iavan (ou Viravas), dans la lignée disi Pulastya.
Son nom lintroduit comme "le rugissant” (participeesent du verbe ru). Mais ce
monstre de vanité se présenta a &imme celui qui glace d'effroi et impose le siEnc
“la ou je passe le vent se calme, le soleil devigié comme la lune, plus une feuille
d'arbre ne bouge ni I'eau des rivieres.AnfRyana Aranyakhanda section 48 vers 8-9).
N'ayant pas réussi a susciter son admiration,lévanSif et fut tué par Rma. La féte

de sa mise a mort (gkhara), qu'on fait coincider avec celle du démahdiasura par
Durga (vijaya-dasami), est considérée comme la victoire du BienlsuMal. Sans
aucun doute faut-il voir dans cette interprétatioe influence biblique, #ana jouant

le réle du malin. En effet la conception du Biendet Mal comme des principes
spirituels fondamentaux est l'apport particulier Idereligion de Zaratustra a la
théologie. Cette conception bipolaire de I'exiséenpirituelle (appelée manichéisme)
est contraire a l'advaita du Brahman et a la pungtiseque dedtma. Dans la religion
des Vedas bien et mal ne sont que des adjectififigoades actes ou plutdt le but
gu'ils servent: il suffit pour s'en convaincre ddire la conversation de risna et
Arjuna a propos du sva-dharma dsatiya. Il n'existe pas de lieu ou la Personne
Supréme ne soit pas présente et Elle est dit-oa daoceur de toutes les créatures, y
compris dans celui des démons (a leur plus granddibKrisna —Gta sloka 16.18). Il

n'y a donc pas de royaume du Mal, et le Mal abselse concoit pas. Tout au plus il y
a des asuras qui peuvent étre qualifiés d'aghae pgue leurs activités sont agha
(mauvaises, coupables, impures, sources de socéfrain fait il convient de se
rappeler que Rrana avait deux freres nommeés Vikdina et Kumbhakaa et qu'a eux
trois ils illustraient le concept des troisn@is : (voir alinea Kumbhakga du lexique) :
Ravana était passionné et hyperactif, Kumbhakaétait passif et n'aimait que dormir,
Vibhisana était un juste transcendant le matériel. Flaues Rivana et Kumbhakara
étaient des réincarnations de Jaya et Vijaya, aonda a renaitre sous des formes
hostiles a Vinu pour étre tués par Lui et réabsorbés en Lavaka ne peut donc étre
le Mal au sens des religions du moyen orient. Maiguestion qu'il convient de se



poser est: né sous d'autres cieux ou un peu pllisfiizana ne serait-il pas considéré
comme un héros? Car il y a en lui du Dom Juan ehé&fos grec bravant les dieux.
Alors bien et mal ne sont-ils tout compte fait gelkatifs ou devrions-nous reconsidérer
les valeurs des temps modernes? Une autre questinoclaste qu'on peut se poser
est: Vknu sous les traits deaRa avait-il le droit de tuer ®Rana? En effet ce démon,
comme nombre de ses congéneres, avait essayénd’otdée Brahm la grace de
I'immortalité en récompense de ses "tapas". Baalimayant fait la réponse habituelle
que nul, les devas y compris, n‘échappe a la iRavina lui avait alors demandé de ne
pas étre vaincu par aucun deva, asura ou gandhetremtte grace lui fut accordée.
Mais il avait commis l'erreur de faire peu de cas Hommes. Je le tuerai donc sous
forme humaine avait déclaré s aux devas venus lui demander de les libérer de so
oppression, et ainsi la promesse de Bralsara respectée. C'est sans doute pour
rappeler que Bna était avant tout un homme qu'il est souvent ioené dans les
textes racontant son histoire qu'il n'avait auconvenir de ses vies antérieures,
notamment lorsqu'il rencontra Pgswgama et lorsqu'il s'abandonna au désespoir d'avoir
perdu $ta.

Rituparna: roi d’Ayodhya qui accueillit Nala et €tan expert au jeu de dés.

Rohiri: mére de Balama et nourrice de isna. C'est aussi le nom d'une constellation
(Aldebaran), fille de Daja et épouse de Soma, celle qui préside a la nassda
Krisna durant la septiéeme nuit de lune décroissante @la de Bhadra (mois lunaire a
cheval sur aout-septembre)

Ruci: nom d'un ascete qui refusait de se maridiassumer son devoir de générer une
descendance, pensant que toute activité matéeigtilsource de misere. Il fut rappelé a
l'ordre par ses ancetres (g} qui lui expliquérent que tout un chacun datcquitter

du rituel de fidélité aux ancetresrgddha), qui alors sont apaisés et accordent leur
grace a leur descendance. (histoire racontée autres dans le Garuda Bwa Acara.
Kh. 88 et suivants)

Rudra: Celui qui criait comme un enfant quand Brahengendra de son front, en
proie a la colére. Il engendra a son tour les dRadras avant de se retirer sous les
eaux pour méditer, devenaitva. Ces onze Rudras sont les devas des sensifognit
(vue, ouie, toucher, goQt, odorat), ainsi que ctifna(préhension, marche,
alimentation, élimination, émission de semence)prigieme étant le cerveau. C'est
pour cela qu'Indra est aussi le porte-parole degsd@udans certains textes @@tdogya
Upankad 3.7).

Rukmirt: la premiere épouse derikna qui lui donna pour fils Pradyumna (et neuf
autres). Elle était la fille du roi B§maka des Vidarbhas (une des multiples branches de
la lignée Yadava) et avait cing freres dont l'ainé était leilleot Rukmin (nominatif
Rukni). Il voulait marier sa sceur $isupala, roi des Chedis. #sna enleva la belle
Rukmiri sous le nez de son pére, de ses fréres, du paéitsiglipala et du pére de ce
dernier. Elle en avait fait la demande éska par l'intermédiaire d'un messager nous
dit le Bhagavata Puma (chapitre 10.53) et cette pratique était fréqugrarmi les
ksatriyas, avec et parfois sans consentement daite jlle convoitée: le méme sort
était arrivé aAmba et a ses sceurs, les filles du roi dai Knlevées par Bbma.
Rukmin poursuivit le couple et mal lui en prit, s'en doute. Ksna se contenta de lui
tondre en partie la téte et les moustaches paunllker. Il s'en fit un ennemi soutenant
Sisupala et Kansa, et Bald@ma reprocha a son frére ce chatiment. Mais Ruknein n
accorda pas moins la main de sa fille Rukmavatia@yyimna par la suite pour faire
plaisir & sa sceur. Et c'est Balaa qui tuera Rukmin a la suite d'une querelle pgso
d'une partie de dés! Dans la méme famille on dsead le précédent du mari de la



belle Damayanti qui avait perdu son royaume aux &son y ajoute le cas de
Yudhisthira, I'addiction aux jeux de dés était un flédiépoque.

S

sa, sam: préfixe trés utilisé et signifiant aveaieapas confondre avec sama (méme,
egal) lorsqu'il est malencontreusement suivi deolgelle a.

Sagara: roi de la lignée cslkaku qui voulut faire un grand sacrifice&vamedha pour
affirmer sa suzeraineté et qui perdit tous sesafllactivité débordante, au cours de leur
quéte du cheval qui s'était égaré. lls furent foyéls par Kapila pour avoir fait
intrusion dans son antre et lui avoir manqué dpeesau cours de leur recherche. Son
arriere-arriere-petit-fils Bigiratha obtint de Gaja qu'elle coule sur terre pour remplir
l'océan, qui avait été asseché par Agastya, et lagecendres de ses ancétres, les fils
du roi Sagara. Il consacra le nouvel océan a cendiappelant ®jara, et depuis il
continua de porter ce nom (bien qu'il évoque unnmge empoisonné, gara, qu'aurait
bu la mére du roi).

Sahadeva: nom d'un des deux fils jumeauxabeliPet Madri, engendré par lessiins.

Le nom Sahadeva qui signifie puissant dieu a ladgdorce apparait précédemment
dans le Rig Veda (livre 4 hymne 15), associé laosnaux deux dieux cavaliers qui
semble-t-il allument un feu et sont qualifies emsEquence de pére d'Agni, qui ont le
sait est lui-méme souvent comparé a un cheval uepét fort et puissant.

sama: un adjectif qui signifie méme, égal, n'impdequel, indéniablement relié a la
préposition sam signifiant tout, ensemble, "dansmiéme panier", trés rarement
employé par contre dans le sens d'identique. Attergncore une fois au danger des
mots, qui au cours du temps et l'ignorance des gielasit, en viennent a dire une chose
au premier degré et son contraire au deuxieme dégménasitospasurkaduzkesu”
(Gita sloka 12.18) ne peut évidemment signifier que leudhet le froid, le bonheur et
la douleur sont ressentis de facon identique paadge (il serait insensible, en état de
mort cérébrale), mais que peu lui importe. Pouletdeur moderne la confusion est
bien entendu renforcée par la similitude avec lelenanglais "same". Remargquons
gu'en francais aussi il faut faire attention a res pconfondre identicité avec
indifférence: l'identicité (mot inusité pour I'étde ce qui est identique, uni-forme)
implique la comparaison a un modele qui défindekitité d'une chose, tandis que
l'indifférence signifie ne pas agir en fonction raédudifférence réelle, I'accepter avec
impartialité, parce qu'on n'est pas personnellero@ntcerné (uza gunau vartanta"—
Gita sloka 3.28). C'est le sens du mot samdimpartialité, "lI'équanimité" face aux
circonstances, voir d'un méme ceil les contrairassqot I'essence de ce monde. La
personne qui jouit de cette capacité est en étabhatva (@a sloka 2.48: Samatvam
yoga ucyatd ou de amya (Gta sloka 5.19: Yesam simye sthitam maréd). Et quelle
coincidence (en est-ce une en faitipan signifie la paix. Cette qualité, sama, differe
un peu de tulya (qu'on trouve par exemple dansidéas 14.24, 14.25 de lait®), qui
exprime la capacité a peser le pour et le contrehdgue chose pour arriver a la méme
indifférence. (voir aussi aline@gastya).

sanadhi (sama-adhi): I'état de transcendance, puisqutatduction littérale de ce mot
composé est "au méme niveau que ce qui domine't. IBqhilosophe hindu, cet état
de béatitude en communion avec la Personne Supe8inaccessible en renoncant
méme a penser, "immobile comme une flamme danseursans vent" (&, Narada
Pu@na Purvabhaga 33.143). Patafjali dans ses "YaigasS préconise de focaliser
dans un premier temps son esprit sur un objet pras de s'abstraire de cela méme



(.17, 1.18, 1.43, 1.46, 1.47, 1.51). Les philosspbccidentaux préferent pour la
plupart considérer que I'état transcendant estuiopie au dela des limites de la
conscience, inaccessible par l'expérience. La gerere d'opinion résulte
probablement de ce qu'on appelle conscience. Rmuplus ample discussion de ce
qu'est la méditation, considérée comme le moyenadgéder, voir I'entrée dh+
dhyana.

Sampati: vautour frere de Jayu, qui renseigna Hanuim sur le lieu de réclusion de
Sita dans le Rmayana.

sannyasa: la résolution de "ne pas étre avecih(saas) une activité, I'abstraction de la
mondanité. Mais dit Ksna (Gita slokas 5.2, 5.6, 18.2 principalement) le vrahsgasa
consiste a vouer son activité au Brahman ou ansoRee du Brahman, autrement dit a
la Lui abandonner (verbe tyaj — substantifgiy). L'inactivité complete est une preuve
d'ingratitude puisqu'on refuse d'accomplir les é&gbrescrites.

sansara: le cycle des renaissances, ou plus exactemgmbtessus de transmigration
qui est I'écoulement (substantif sara découlanvetbe si — voir entrée Sarasvat
avec ( sa) ses traits de personnalité d'un corps a un alitenvient de concevoir ce
processus comme un choix personnel, méme si pouoméreuses personnes ce choix
est inconscient. "Ce a quoi tu penses au momepade, cela tu seras " ditriéna a
Arjuna (Gta sloka 8.6). Parmi d'autres textes dressant un tabégencalyptique de
I'existence matérielle, de la vieillesse et de lartmla section 3.29 du Bbavata
Pum@na dit que: "jva est si bien induit en erreur par laym divine qu'il se trouve
satisfait d'étre en enfer, persiste a vouloir tesudu plaisir dans la souffrance et
n‘accepte pas de mourir, méme si on lui prometawtee vie. Il renait donc dans un
monde de souffrance auquel il aspire tant qu'teredans I'erreur.” On nous dit que: (i)
jiva fait un rétablissement d'une carcasse a une aatnme une chenille entre deux
feuilles; (ii) qu'il change d'enveloppe matérigdamme on change de vétements quand
ilIs sont sales et usés; (iii) que c'est lui quceastruit le corps auquel il aspire aprés
avoir pénétré dans la matrice appropriée. Alosoilffre énormément et regrette son
choix (Bhagavata Puina 3.31) ; mais dés qu'il est né il oublie touhidtbire des
renaissances du roi Bharata racontée dans de noxPu#inas (Blagavata Pumna
5.7, 5.8 et 5.9, Btada Puina Purvabhaga sections 48 et 49), est une des plus
instructives du concept de transmigration car etjglique tres bien comment la nature
sous laquelle on renait résulte d'un libre choix raament du passage. Cette
transmigration cesse avec l'abandon de l'individoed (ahenkara). "ll n'y a qu'une
seule Personne, O roi. Il est futile de demanderegttu ou qui suis-je?" @ada
Pumana Purvabhaga 48.82)

Sansaptaki: ceux qui ont fait un vceusgpta) ensemble, en l'occurence dans le
Mahabharata celui de ne jamais fuir face a Arjuna et deder. lls étaient 4000
guerriers du peuple Trigarta combattant sous lesesrde Starman, auxquels se
joignirent les 10000 "Brayanas" cédeés par fsna a Duryodhana (en compensation de
sa présence aupres d'Arjuna) au cours de la leatklKuruketra. Il nous est dit qu'ils
étaient tous des avahs de féroces asuras. Leur ténacité monopoliseeflests
d'Arjuna pendant de nombreux jours, en particyderdant que son fils Abhimanyu se
faisait tuer (Draa Parva sections 32 a 37).

Sanatkurara: les quatres freres Sanaka, Sanandanateda@net Sanatsitp, nés du
mental de Brahmm lls sont les premiers nés de Brahmerpétuellement (sanat) des
enfants (kurira) et de natureattvika, si bien qu'ils refusent de s'impliquer dans
l'oeuvre de création de leur pére. Leur perpétugignesse est bien entendu
symbolique de leur pureté.



Safjaya: fils de Gavalgana et Vidhula, de cadita,saurige et conseiller de
Dhritarastra. Il apparait dans le récit du Mddharata des la premiére section de I'Adi
Parva (c'est la qu'il est appelé fils de Gavalgamas on n'apprend rien de plus a son
sujet dans la suite du texte. Il joue cependantale central puisqu'il est choisi par
Vyasa pour nous rapporter les combats et surtoutdaersation de Ksna et Arjuna
sur le champ de bataille, connue sous le nhom dey®tzal Gta. Le fait est assez
typiqgue des Panas, suites d'histoires en vers récitées a la eeillont tous les
personnages étaient connus des auditeurs maigentéirstroduits formellement qu'a
condition que quelqu'un demande: de qui étaitdil$ect pourquoi fit-il cela?

sat, asat, satya, tattva et sattva: Le verbe asiiagarticipe présent sat, lequel peut étre
décliné comme un nom ou adjectif se terminant temasculin, féminin ou neutre au
choix. Voir I'entrée " as, kihet vid" concernant la signification du verbe aat &st ce
qui est, lI'indéniable, tandis que bhava est lagmés, ce qui est transitoirement. Mais |l
est plus courant d'employer le mot composé saddéé&drmation phonétique de sat-
asat) dans les textes Védiques pour désigner Iplealiopposés (dvanda) consistant
dans le spirituel et le matériel (par exemple dasslokas 9.19, 13.13 de laita), le
vrai et |'apparent, ce qui est juste et ce quinestivais (&a 13.22). Ainsi dans le
Katha Upaniad (vers 1.3.5 et 1.3.6) les sens sont comparés malivais chevaux
(dustasva) lorsqu'ils sont libres d'agir pour satisfaire t&sirs et a de bons chevaux
(sadava) lorsqu'ils sont contrdlés et utilisés sélectivamdans de bonnes actions.
Sous l'influence des auteurs deriis) (en particulier @nkhya et Nyiya) discutant de
ce qui est une cause (concept permanent et nfidarcausé par autre chose) et ce qui
est un effet, le couple sadasat est devenu synodgnoauses et effets. Satya est ce qui
se rapporte a ce qui existe (sat), i.e. ce guvmstpar nature, et non pas ce qui parait
(asat, bhava). Mitalara, commentateur des "Yajnavalkyarisi’, en donne cette
définition intéressante : ce qui reste inchangé& derpassé, le présent et le futur. Satya
est la vérité énoncée mais le vrai en tant queestl appelé tattva. Tat-tva est
littéralement I'état de (signification du suffixe} tat. Or ce qui est désigné par tat dans
les textes Védiques (cela par opposition a cedami ena — que je peux toucher) c'est
le Brahman, Ce qui transcende les apparences atitoenla Veérité. L'expression
“l'ordre des choses" exprime plus ou moins l'idéetat-tva. Ce qui par association
phonétique rappelle a la mémoire la fameuse foritae tvam asidans les vers 6.8.7
et 6.9.4 du Cindogya Upaniad : Cela (le Brahman) tu es. Autrement dit, t$ pas
contrairement aux apparences ce corps que tu balmiais une fraction mise en
bouteille de cette entité spirituelle qui est seude tout. On ne saurait citer cette
formule sans cette autre qui la compléet&g@7.23 et Chndogya): Om Tat Sat -
(J'ai foi en) Cet inaltérable gu'on invoque en prggant I'akara Om et qui (seul)
Existe. Le mot tattva est utilisé pour "ce qui esti par essence", parce que cela ne
sera pas invalidé par un changement demain, détat Bpirituel, I'état absolu par
opposition a I'état de devenir dans le réel. Dewsymonyme de grand principe dans les
textes 8mkhyas, le mot est aussi employé pour désigner llaments (malkbhita)
voire méme les tanftras dont ils sont issus ainsi que les sens. Orcanpte
généralement 25 en commencant par Praall{Prakiti) et Mahat, dont dérivent tous
les autres, mais comme ils sont inclusifs leur n@arie selon l'ordre dans lequel on
les nomme Et le sat-tva? En fait c'est la méme ehasais le mot est utilisé
principalement au sens de "ce qui a la qualitéatlvd, le gua de la spiritualité, qui
implique la bonté et la pureté entre autres. Avauoependant querkna Lui-méme
utilise le mot sattva au sens plus prosaique dénags spatio-temporelle dans au moins
unsloka de la Ga (10.41).



Sat. féminin du participe présent sat. En tant qu@djel désigne une femme
vertueuse, donc dévouée a son époux (selon la giimcerédique). En tant que nom
propre il désigne Uma, fille de Dsgkqui épous&iva puis se donne la mort par le feu
(du tapas) parce que son pére méprise son épdustdire est une illustration de cette
conception de la vertu féminine mentionnée ci-destwn prétexte a la destruction du
sacrifice intéressé par un bénéfice, tel que leeeait Daka, parSiva, le grand Yogin
adepte du renoncement aux intéréts personnelstekgs modernes, notamment suite
a l'invasion du sous-continent par les Moghols fé@smes de la castadriya et tout
particulierement les Rajput du Rajasthan mirenpaimt d'honneur a s'immoler par le
feu sur le bucher funéraire de leurs époux. C'étainoyen de se démarquer de I'élite
musulmane, dont par ailleurs ils adoptaient beguecbautres usages et qu'ils servaient
fidelement (nombre de rajputs servaient dans l'armm@ghole). Il faut y voir un
exemple de ce que la tradition pousse a faire Peeonnes ignorantes: la veuve était
sensée suivre son dieu dans la mort et le tapasrdt@prété comme un feu au sens
mateériel.

Satyawin: fil du roi Dyumatsena de Salva, époux deiti, dont I'histoire est racontée
dans le Vana Parva du Madharata.

Satyavat fille d'un roi de Chedi et d'ur@psara transformée en poisson, elle devint la
fille adoptive du chef d'un clan de pécheurs (Vdparicara). Le sage RPaara monta
sur son bateau pour traverser une riviere et loiadwla de s'accoupler avec lui, ce
gu'elle n'osa pas refuser. Il put ainsi engendrgis¥, le compilateur des Vedas et
l'auteur du Malibharata. En récompense de son sacrifice elle reqede sentir bon
(avant cela elle sentait le poisson). Puis ellarddiépouse du robamtanu et en eut
deux fils Citngada et Vicitrairya. Satyavatest en quelque sorte celle par qui tout
commence.

sadhu: voir entrée sidh

Sadhyas: (voir aussi entrée sidh) ce sont les 4d&élDharma ou de Bratanselon le
Pur@na auquel on se réfere, qui s'appellent Sanatkan$aatana, Sanaka, Sanadana.
Dotés d'une grande sagesse, aussitdt créés iseref d'emblée de prendre part au
processus de création de leur pere et en partiddieevenir des géniteurs (faetis).

Le verbe sadh signifie aller droit au but et adai est une personne humaine pure qui,
suivant I'exemple desaBhyas, rejette tout objet d'attachement matériair pge
consacrer uniquement au processus de purificationlee libération du self. En
conformité avec cet objectif lesadhyas auraient conservé un physique infantil
attestant de leur pureté. L'ainé (qui est auspotee-parole comme il se doit dans les
Pumnas) parle sans ménager son interlocuteur et ditHeses telles qu'elles sont. lls
sont parfois confondus avec less¥edevas et avec le siddhas (pour une raison
phonétique évidente). Si l'on fait abstraction duocpssus de perpétuel
recommencement et l'on s'en tient aux définitioostte confusion est pourtant
inexcusable car la perfection d'un étre accompdid{sa) est acquise en progressant
alors que celle des 4&hyas ou desadhus est innée ou le fait de la grace divine. Dans
certains hymnesahya devient un nom générique des habitants dunigrédka.

samkhya ou &nkhya: formé du verbe khya pour faire connaitrelepréfixe sam, qui
exprime le rassemblement, le matkhya est au sens originel I'énumération, la
discrimination et par extension l'analyse logiqDa.l'emploie souvent au sens restreint
d'analyse logique des principes du cosmos teltsaurit été enseignés paansda, le
sage divin né de Brahinaux fils de Daka ou par Kapila a sa mere DeutihParfois
aussi 8nkhya est un rassemblement humain, une bataillepdiat de départ de
I'analyse cosmologique de l'univers réel est l'idéd’urga insufflant une intelligence



dans l'univers non manifeste, informe, nommé Praall{la base). Cette intelligence
nommée mahat, qu'on peut assimiler au pouvoir dation par la conscience divine
(yoga-naya), provoque une différenciation, une distinctiont{yak) dans l'informe, sur

la base de laguelle les éléments de la créationieremt une identité distincte appelée
ahankara. Pradhna non manifeste devient Prakmanifeste, celle qui rend l'activité
possible en différenciant ses éléments. A la sdéequoi des parcellesa@a) du
Purwa s'identifient a des entités réelles dotées didaertité et appelées créatures
(bhata) pour agir dans Pre, mais en fait ce sont les éléments de FRtiakjui
interagissent sans que les parcelles de conscignatrialisées" (puda ou jva)
commettent une quelconque action §Bavata Pumma 3.27.1 et @Ga 3.28, 5.14 entre
autresslokas). Les trois éléments de base de la difféadioci en un univers manifeste
sont les guas (voir cette entrée): schématiquement ce somaigrialité ignorante,
I'action a titre individuel, la spiritualité éclae. Sur cette base la théorighkhya de
l'univers reconnait 24 éléments constitutifs dekRtisqui different quelque peu dans le
deétail selon I'exposé qui en est fait mais qui cortgnt les 5 tangtras, les 5 maha-
bhitas, les 11 sens, lintelligence, l'atkara. Le 25™° élément est le Pua ou
(variante intéressante du ®javata Puma — 3.26.16) Kla, le Temps: "ce pouvoir
divin qui placeijva sous le pouvoir de Pngik en l'incitant a s'identifier (aham-kartum)
a son enveloppe matérielle”, ou pour la Personmeéfe cette pulsion qui l'incite a
différentier l'univers par les gas. Pour conclure, ce qui précede est la verkigiste

de l'analyse logique de l'univers. Un courant despe &mkhya s'interrogeant sur le
méme sujet en écartant a priori toute considératipimituelle a aussi existé. |l
n'‘excluait pas l'existence du Pgmumais considérait que Pradla était la Cause
suffisante de toutes choses (tous les effets). dpgellé cause I'état non manifeste de
tous les effets observés." Pour les Vedantins las€aest le Brahman, qui est
inaltérable tandis que Praita (bien qu'éternelle au sein du Brahman) subit des
modifications en permanence. Pour lasahyas agnostiques la Cause suffisante est
Pradiana. Ces deux courants deidkhya doivent étre clairement distingués d'un autre
courant de pensée appelé&yy, dont les principaux écrits sont attribuésiedhatithi
Gautama ayant vécu aux alentours de 550 BC. kgangst la déduction logique, le
syllogisme d'Aristote. Ces philosophes, au senglental du terme, ne s'intéressaient
pas a la métaphysique (la Cause de tous les effietiicutaient uniqguement du moyen
d'atteindre a la connaissance par la percepti@tteir la déduction, la comparaison, la
parole d'autrui ou des preuves. Il est notableMeadhatithi Gautama vivait a la méme
époque que Siddharta Gautama Buddha (probabler20rb%0 BC) car tous deux se
désintéressaient apparemment de la Cause des efff@tstrouve des similitudes dans
leurs discours. On notera aussi que dans touteseliggons du monde la Personne
Supréme institue I'Ordre: au début régne le Chaes philosophes @nkhya
agnostigues pensaient que c'était la Nature elleem@ui instituait l'ordre cosmique,
mais qu'alors il fallait lui reconnaitre une inigéince. Par contre pour les adeptes du
Darwinisme c'est la sélection aléatoire des conditions viables qui fait la loi: quelle
pouvait bien étre la probabilité pour que la roedalfortune génere ce désastre, I'étre
humain?

Samba: fils de Kisna. Il fut a l'origine de la malédiction desidhis a la fin du
Mahabharata (Mausala Parva).

Sarana: fils de Vasudeva et frere dedfa.

Satvata: nom d'une dynastie dans la lignéadava, issue du roi aB/ata. Plus
précisément @vata fait partie de la principale dynastieddva issue de K@, fils de
Yadu et comprenant les rois Vidarbha,s&bha et Madhu (dont les descendants sont



aussi appelés Mihava). Le roi &tvata eut sept fils dont Andhaka (premier du nom),
Mahabhoja et \fisni (troisieme du nom), qui tous trois fondérent dgeasties. Parmi
les descendants d'Andhaka figurent Ugrasena et fé®nKamsa qui était une
réincarnation de Hiryakasipu, I'ennemi de Kspa. Parmi ceux de Néni figure
Krisna, ce qui justifie ses pseudonymasvata, Maidhava, et Vranaya.

Satyaki: voir Yuyudtana.

Savitrt: fille du roi Asvapati de Madra, archétype de I'épouse vertueustsetue, dont
I'histoire est racontée dans le Vana Parva (sectk91-300) et le Brahmavaivarta
Pumna (Prakiti Khanda sections 23-28). Yama n'a jamais conlagwersaire plus
tenace.

sidh, &dh, @idhya, siddha etaghu: Sidh etadh sont les formes "faible" et "forte” d'un
méme verbe signifiant aller droit au but, réussicomplir (8™ personne du singulier
au présent de l'indicatif:adhati) ou respectivement étre accompli (sidhyatiais la
nuance est souvent subtile car le succes d'unepeise se dit siddhi et si legdhyas
sont des étres qui ont atteint leur but, c'est viotire sur eux-méme qu'ils ont
remportée: autrement dit ils sont aussi siddha.sDes Vedas et Piras les 3dhyas
sont les fils d'une fille de Da&, elle-méme nommeéeadhya. Selon le Bigavata
Pumna, les $dhyas dépendent comme legipitdes offrandes (havya/kavya) pour leur
subsistance (3.20.43), tandis que les siddhis ssi@ment introvertis (antardha)
qu'ils sont invisibles. Lesadhus sont plus prosaiquement des étres humainpen
plus mortels que les étres divins) qui ont cholaller droit au but dans leur vie en
adoptant le mode de vie du vanaprasttid®3rama), se contentant de peu sur le plan
mateériel, juste assez pour subsister et progressée chemin de la purification (bhava
sansuddhi).

Sita: celle née dans un sillon, fille adoptive du randka, épouse deaRa de la lignée
d’lksvaku, incarnation deSri. Elle suscite généralement la compassion du lecteu
occidental féru de droits de la femme mais son artement lui reste
incompréhensible, quelle que soit la version dehsstoire qu'il ait lue, car la notion de
droits lui est étrangere.it® comme son épouxara, se préoccupe uniquement de
donner I'exemple du devoir. On peut lui reprochavair désiré la peau du daim d'or
(c'était le moindre blame qu'un Rua vieux de 3000 ans pour le moins pouvait
adresser a une personne du sexe "faible") et d'avousé son beau-frére Isakena de
concupiscence a son égard pour l'inciter a I'abameloet courir au secours de son
frere. Ceci étant, le dit Laknapa ne s'est pas trop fait prier pour s'exécutem bie
gu'ayant dit a sa belle sceur quelques instantgagra: "pourquoi te soucier de ce qui
pourrait arriver a Celui qui éteint I'univers delim d'ceil ?" (répliqgue admirable dui-
rama-carita-manasa de Tuidss, section 119: angakanda 27). N'avait-il abandonné
sa propre épouse pendant 13 ans pour suivre sendiaas la forét?

smyiti: ce qui a été dit par les sages, a distinguesrdti (voir ci-dessous les entrées
sruti, sruti etsastra). Souvent les sitis sont des codes de culte.

soma: boisson enivrante a base du jus d'une pf{aoie asclepias, cannabis, chanvre
indien) et de lait, qui a l'origine était consomnu@&guement au cours de rituels et dont
dit-on Siva et Indra sont friands. Certains hymnes du R&pld/ ressemblent a des
chansons a boire (livre 6 hymnes 41-44 par exempa) peut le comparer a
I'ambroisie des dieux grecs, mais il ne faut pasdafondre avec I'élixir de vie
(anrita). Quoi que? Certains vers (Rig Veda livre 6 hgnd4 vers 16) laissent planer
un doute qui ne manque pas de ramener en mémo&rdequdeux breuvages sont
laiteux et qu'un guerrier qui boirait du soma awd#mpartir au combat n'aurait pas peur
de la mort. La recette du soma ne s'est pas ttait perdue dans les villages. Ce qui



ressort des hymnes des Vedas a ce sujet (surtoliurd® du Rig Veda) est que la
plante est broyée entre deux pierres comme leg®gicque son jus, qui est vert, est
ensuite filtré au travers d'un tamis qui autrefti@t une peau de béte. Ce jus filtré est
appelé indu (goutte). Il est mélangé avec du Hiltéc

Soma: dieu masculin personnifiant la lune, qui &ao@7 des filles de Dsk, des
constellations (nafatras). A ce titre d'astre de la nuit, il est amssnmé Gndra, celui
qui luit, etSasin, Sasanka, celui qui porte la marque d'un liévre. Dagss Wpaniads
Soma préside au mental lorsque celui-ci désirajisagu’indra est le mental lorsque
celui-ci décide et gouverne les activités des di&nassociées aux sens (indriyas).
Soma et Indra sont indéniablement liés comme lag detés d'une piéce de monnaie,
ne serait-ce que parce que Soma Pawamla divinité qui personnifie la boisson
purifiée, réjouit le cceur d'Indra qui est un grasdsommateur du breuvage. Serait-ce
parce gue les boissons intoxicantes incitent atehaue plus d'hymnes sont adressés a
Soma Pavaana dans le 8na Veda? L'importance de la purification du breevgepr
filtrage dans la laine) avant qu'il soit offert adeux n'est-il pas pour une part a la
source de ce mythe de la phtysie de Soma quideldlise cacher la moitié du mois?
Probablement, mais aussi bien sir ce mythe sexpligeer le cycle asccndant puis
descendant de la taille de I'astre. On peut aupgicser un lien avec le cycle menstruel
des femmes auquel la tradition associe une pédiagureté et qui a la méme durée,
car Soma est le dieu des liquides vitaux: la skeveperme et le sang. On inventa pour
fustiger l'inconstance du mental tiraillé entre duiltiples désirs @neka-cita-
vibhranta", dit la Gita) I'histoire d'une préférence dar@ira pour une de ses épouses,
négligeant ses devoirs conjugaux envers les 2ésujui aurait entrainé la malédiction
de son beau-pere, Dak le condamnant a prendre des bains dans une fidar se
guérir de la "consomption", comme on disait auigefGette méme consomption serait
la cause des marques sur son visage. On peut weitogit se tient dans cette histoire
d'un dieu connu par ailleurs pour étre un coureujugons: on sait qu'il séduisifirg,
I'épouse de Bhaspati, et lui fit un enfant qui devait deven@labre sous le nom de
Budha comme l'ancétre de la dynastie lunaireagBliata Puima 9.14). On dit que
Budha (planéte Mercure) et Candra s'opposent ulafeastrologique, ce qui n'est pas
rare entre pere et fils, surtout s'il a déshonameére.

Somadatta: fils du roi Valhika (ou Balhika) et chi peuple du méme nom, séjournant
probablement en Bactriane au dela de I'Hinds ¢@gtuel Afghanistan) ou en Iran.
Somakas, f#ijayas: voir Rfcalas.

sruti, sruti et smiti: une sruti est au sens propre un flot (du veshe couler) et au
figuré une ligne d'écriture se rapportant aux wxtédiques. Unéruti (du verbesru:
entendre) est une parole entendue et pour toutuHoela implique qu'elle a été
prononcée par le Seigneur Lui-méme: @ngi est une parole des Vedas, une parole
révélée. Voila pour la version dévotionelle desktbire. Maintenant pour ce qui est de
la raison réelle d'appeler ces texiagis elle est qu'avant l'invention de l'orthograph
(probablement il y a 3000 ans pour le cunéiformejeesupports d'écriture autres que
la pierre, il fallait se rappeler les textes desdd& Aussi les récitait-on a l'envie
(patha), en incluant les accords de diction, ou enrs@pées mots 1 par 1, 2 par 2 puis
3 par 3, ou a l'envers, et l'auditeur comparaitj@d entendait a la mémoire qu'il en
avait. Le verbe ph (aller, suivre une route) n'en est venu a signlfre que plus tard.
Une sniti est une pensée remémorée (du verbg: 8@ souvenir) et par opposition a
la sruti il s'agit d'une pensée qu'ont eu les anciages une parole inspirée, qui a été
insérée dans un texte exposant la tradition (lerppara), tel qu'un Pama par
exemple. Certains Hindus, comme les adeptes de tesitautres religions, font grand
cas de distinguer la littérature révélée de calieegt inspirée, ce qui est étrange étant



donné la propension de $u a émettre desiga et avatras! Précisons cependant que
les Brahma &ras, bien qu'ils soient attribués aagg, sont des textes inspirés (gm
ou agama) et a fortiori les commentaires gpfa) d'unSankara ou d'un #nanuja. Qui
sinon Vyasa pourrait nous expliquer ce qu'il a incontestable voulu dire dans
chacun des Brahmaitsas? Sur le plan Iégal dans une cour de justiessnui prévaut
sur une smiti et une smiti prévaut sur la jurisprudence, parce qu'on toajours
bénéfice d'écouter ce qu'ont dit les anciens (Yajhavalkya).

stotra: dans le méme ordre d'idées le stotra ekynmme chanté, une ode (du verbe stu
exprimant la méme idée), comme on en trouve nolesEnt dans le #aVeda mais
aussi en conclusion de la plupart des histoirefsa@ties racontées dans les Rias. La
récitation psalmodiée duaRayana au cours des veillées de la semaine ainaRla,
ainsi que les bhajans, notamment dans les filmBallgwood, peuvent étre considérées
comme des résurgences de la tradition des stdftais. le plus fameux stotra a I'ere
actuelle n'est-il pas le refrainHare Krispa Hare Rimd' qui, moyennant sa
prononciation un million de fois (pour le moins)pnstitue la meilleure recette
proposée par I''SKOM pour ne pas oublierska?

su, sva, sur, svar, gsvrespectivement bon (préposition contraire de)dsoi-méme,
dominer ou resplendir (verbe), le domaine de ce dpmine, émettre un son. Ces
syllabes et les mots qui en dérivent sont indéaiakht reliés entre eux par leur
membre le plus simple: su. Celui qui brille et doeni(sur) est le sura (dieu) qui
indéniablement trouve sa supériorité dans sondpg&ction (sva-déan). "Aum Blar
Bhuva: Sva": sveh ou svar selon la liaison phonétique avec le motsgit est la
sphére qui domine celle des pouvoirs (blvaabitée par les yals, gandharvas et
asuras, et celle de la matérialité fhhhabitée par les créatures {itds) dotées d'un
corps matériel animé. Pour celui qui cherche asieger dans le cosmos, bhlvast
I'atmosphére tandis que &vast l'espace, au dela méme des astres précigtanse
pour étre sUr que les hommes ne tenteront padlefy@r qu'est-ce qui est la propriété
de l'espace selon la logiquaischya? Le son. Prononcer un son est la fagon otlgine
de manifester sa présence selon tous les écriggered (la Bible tout autant que les
Vedas), celle du bébé a la naissance, un cri deggpeut-étre de sa part, ou tout au
moins de colére. $v consiste donc a manifester sa supériorité, aebripour
l'assistance, de maniére concréte en émettantryrgatmn appelle svara. Le précis de
grammaire appelé Paimya siksa explique que c'est bel et bieattha qui a l'intention
de se manifester vocalement et met en branle ssigceesent l'intelligence, le mental,
le feu interne du corps, l'air dans les poumonssd@lefflet), le son de fond de gorge
(mandra) et finalement le son articulé (svara- Vemtrée akara pour plus de détail a
ce sujet), qui n'en est pas moins I'expressiorodesga). La grammaire (@karapa) est
considéréee comme une science noble car elle peeetcomprendre et la
compréhension est un pilier de la religion. Dansni&me registre il me parait donc
intéressant de souligner que su peut aisément leéweet de I&ubh,sudh ousuc qui
signifient tous plus ou moins faire briller, en bi@ubh, qui est presque su -&@h
spirituellement gudh, purifier), ou parfois en mal po&uc (enflammer comme une
fievre, souffrir). Ce qui brillegubh), ce qui est claiégkla), est bon (su).

Subhadi: celle qui est de trés bon auspice, fille de Vasadet Rohin) sceur utérine de
Balamma, demi-soeur deri§na (par le pére) et épouse d'Arjuna. A qui dautra g
Nara Nirayana aurait-il pu donner sa sceur en mariage? Bienygteggarder de plus
pres, n'étaient-ils pas trop proches cousins ptarrdaries ensemble? Elle lui donna
un fils intrépride, Abhimanyu, qui devait mouriofr jeune.



Sudasana: celui qui est un beau spectacle, le disquagrae Vinu, qu'on imagine
brillant comme un soleil et par conséquent beaai@a Bien que l'utilisation d'une telle
arme par une autre personne soit tres peu évoguésllpurs & ma connaissance et que
celle-ci en patrticulier soit I'apanage du seul Boftama, car Il est le Tempsikna
n'‘évoque pas son arme préférée dans la liste dplgedelles manifestations 1@
sloka 10.28): ayudha@m aham vajrarh— parmi les armes je suis la foudre.

Sugiva: frére cadet de ali, le roi des singes dans leaRayana. Rma prit son parti
dans la querelle qui opposait les deux freres depne méprise dans le passé, parce
que \ali s'était "approprié" I'épouse de son freraral Rama tua d'une fleche i et
rendit son royaume a Saga. En remerciement celui-ci se mit au service dmd&
pour l'aider a récupérer son épousa.S

Sumit@: une des trois épouse du roisd@etha, mére de Laana eSatrughna.

Surabhi: fille de Daga et épouse de Kyapa, mere des vaches.

Swarman: roi des Trigartas, peuple voisin des Matsyas.laA suggestion de
Duryodhana, les Trigartas et les Kauravas envahsgienultanément mais séparément
le royaume Matsya pendant les dernier jours del les fréres Bhdavas, avec le
vague espoir gue ces derniers se dévoileraiesar®an fut défait par le roi Vdta lui-
méme, avec l'assistance notable denizh) Yudhsthira et des jumeaux tous déguisés.
Pour sa part, Arjuna assista le jeune Uttara (fdsVirata) et en fit un héros en
vainquant a lui tout seul l'autre armée, celleKKiagravas.

Sutasoma: fils de Bma et Draupad

sukta: su-ukta "ce qui a été dit en bien", un dermet utilisé pour parler d'un hymne.
Puisque l'entrée A" (parole, voix, nom premier de Saragyast absente de ce
lexique, j'en profite pour mentionner au passagex derbes abondamment employés
dans la littérature vedique: 1) le verbe vac signtf dire (forme raccourcie dite
"faible" uc, participe passé ukta, passé simpleat®yet 2) le verbe vad signifiant
parler (forme raccourcie ud, participe udita, pasisgple udyate). Le plus connu des
suktas est le "Puma dikta", un des hymnes du Rig Veda composé de 24tuu
(sloka de 4*8 syllabes) et ttubh (vers de 4*11 syllabes) a la gloire du "Mahaugai’

(le Purgottama, la Personne du Brahman). L'hymne commeacésplécrire comme
ayant mille tétes, mille yeux, mille bras (on retre ici lesloka 13.14 de la T et la
description de \dva-rupa par Sgaya dans la section 11). Puis il y est dit quesdan
sacrifice de la création Il offre une partie de-m&me, qui tient lieu d'offrande, de
combustible, de feu et d'officiant dans ce "yajf@l retrouve lgloka 4.24 de la @a).

Il'y est dit aussi que cette partie de Lui-mémeleestirat, dont la bouche, les bras, le
ventre et les pieds sont les quatrenaar Bien que le Mudgala Upaad dans son éloge
de ce poéme dise que c'est le plus secret destsdciaguhyan guhyadapi
guhyataran), il n'est pas si difficle a comprendre pour cuilu la Gta et le
Brihadiranyaka sinon que le sanskrit est ancien. Certsraent tentés de croire qu'y
soit évoqué un sacrifice humain, mais la Persommme @ corps est l'univers peut aussi
présenter les traits d'un cheval (premieshbrapa du Bihadaranyaka) et puis le Christ
ne s'offre-t-il pas en sacrifice?

sita: l'aurige et palefrenier dusétriya, qui occupe aussi les fonctions , de contick

de cuisinier pour la cuisson des viandes (que Isekslatriya est habilité a consommer
pour satisfaire sa natur@jasa). Traditionnellement c'était la tache réseragefils
d'une femme lhmani par un gatriya (un pratiloma, le produit d'un meélange des
castes —valasankara — voir I'entrée vaa pour plus ample information). C'était aussi
souvent lui qui racontait des histoires a la veillies katriyas comme Yudkihira



adoraient cela. Leisi Lomahasana (ou Romahaena: les deux orthographes se
coingoivent tres bien car le r duen sanskrit et en hindi n'est jamais aussi gugyuan
francais.) raconte dans leayt Puina (1.1.28-32) que lors d'un sacrifice il mélangea
les offrandes dédiées aiBaspati et a Indra et que pour cette raison ifuteplus
habilité a réciter les Vedas, prérogative dihbmapa. Il devint de caste mixte et se vit
attribuer les fonctions énoncées ci-dessus.
Sata: surnom donné donc a Romalaaa pour ses talents de conteur, ainsi qu'a son fils
Ugrasrava. Romahaena était par ailleurs un disciple de 3@, ce qui le prédisposait
a raconter de longues histoires. Son nom, Romsatasignifie "faisant hérisser les
poils”, i.e. provoquant la chair de poule, et ontpipposer que dans son cas c'était de
délice a entendre ses histoires L'autre nom duUiggasrava, le désigne comme une
personne parlant fort ou disant des paroles pussa@'est souvent a I'un de ces deux
bardes talentueux que les sages rassemblés dansriana au sein de la forét sacrée
de Naimsa demandent de leur raconter des histoires édiatdns les Parras. Dans
I'introduction du Kurma Pd@na, duBrahmanda Pdna (1.1.14) et du %u Pufina
(1.1.13)c'est le pére, , qui est appelés Balaima résout le dilemme d'identifier le
conteur dans le Bigavata Puima (10.79.36) en disant d'Ugrava: "qu'il prenne la
place de son pére a partir d'aujourd’hui comme tohates Pumas puisqu'il a été
déclaré dans les Vedas qu'un fils n'est autre quen@&me.”" &ta est donc un nom
générigue comme \Aga, Gautama, Kgapa, celui d'un bon conteur d'histoires, de
l'orateur principal de nombreux Ruas, dont le Biigavata et leSiva ou Skanda-
Pumna qu'il raconte a son hétedisi Saunaka, porte-parole de I'assemblée des sages.
C'est Sauti, fils deia qui raconte le Brahma-vaivarta Pna aSaunaka. C'est aussi
Sita qui rapporte 8aunaka les propos tenus par les @raatde Vinu dans le Matsya
et le Kurma Puma. Dans le Garuda Pama il rapporte des propos que Brahatenu a
Vyasa et dans I'Agni Pama les propos d'Agni au makaVasistha. Quelle mémoire
impressionnante pour un seul homme!

satra: (issu du verbe siv, participe passétaycoudre) le brin, le cordon, le maillon
des Vedas et de toutes les compilations de réggddias par la suite, dont celles de
grammaire sanskrite pagmtni. Typiqguement unigra est un aphorisme hermétique par
sa concision et difficile a comprendre pour un mutié. Les plus célebres sont les
Brahma gtras, aussi appelés Vada ditras, qui ont donné lieu a différentes
interprétations, notamment par deux philosophesidyen-age nommé$ankascarya
(650-700 AD) et Rmanuja (1000-1050 AD). Dans les siecles qui ont sussiont
méme donné lieu a des interprétations présentannatie influence islamisante, telle
celle de Madhva (1197-1273) qui croyait a la damonaéternelle. Chacun peut en tirer
sujet de réflexion personnelle en analysant bisndemes et leur contexte, soit dans
l'optique advaitiste d8ankaficarya soit dans I'optique dévotionelle dannuja, ou
mieux encore en combinant les deux. Les philosophaomplaisent a décortiquer les
textes (ce qu'ils appellent eux-méme la casuistigutont alors preuve d'une étroitesse
d'esprit étonnante.

svastika: la décomposition du mot s'énonce sukasti.e. propre a (ka) ce qui est
(asti) propice, bon (su). Ce substantif (qui estutis) désigne un quelconque objet ou
signe propice et plus particulierement cette crqii,devint un symbole de barbarie au
cours du troisieme reich en Allemagne, parce que nazis étaient fascinés par
I'aryanité. En Inde ce symbole religieux est afficji@quement en haut des portes des
maisons, des temples ou des villes, sur les péatsst aux offrandes ou sur les cartes
de voeux. Il n'a aucun rapport avec une quelcomrtiuge, dans un pays grand comme
I'Europe avec autant de langages différents ebotes les religions sont bienvenues.
On a voulu voir en cette croix un symbole solaiteaque branche serait un rayon de la



roue. Or les symboles solaires sculptés sur leplesnde Konark ou Bhubahar en
QOdisa, ont 3 rayons (typiguement 3 jambes pliées aeahgiit au niveau des genoux et
rayonnant a partir du haut des cuisses) tandidegclear dAditya décrit dans les textes
Puiniques a 1 roue avec 3 moyeux et 6 (6 saisons) qdZlfhois solaires) rayons. Je
n‘ai pas d'explication alternative a proposer albrahches de la croix svastika sinon
peut-étre les 4 pusa-arthas, les 4seamas, les 4 vaas ou pourquoi pas les 4 pieds de
Dharma, les 4 ages de la roue du temps.
svayamvara: le libre choix d'un époux par une jefilhe Il semblerait que cette
tradition était suivie principalement par les meeshde la casteséitriya et que le choix
ait été fait plus sur la base d'un tournoi cheesigue que par la fille "elle-méme" (sens
de l'adjectif sva et de l'adverbe svayam). Le svaxaa de la belle Draupadst resté
célebre, méme chez les dieux qui s'y presseremiasse. |l n'‘est pas étranger au conflit
armé qui opposa lesaRlavas aux Kauravas car elle se montra blessanteseiaea,
qui voyait déja en Arjuna son principal adversalans la vie et aurait bien voulu
emporter le tournoi, si on ne lui avait fait valqu'il n'avait pas le droit d'y participer
car il n'était qu'uniga.
svaha, svadia: Svaha (su-4aha, de su signifiant bon et du verbe ah signifiané diien a
Voir avec sva signifiant soi-méme) signifie c'eshjpc'est bien! quelle chance! Svadh
est au choix ce qui est bien placé (sa)dbu la portion propre a chacun (svagdiOn
prononce le mantra 3ka (ou un mantra dont le dernier mot esit&y en faisant des
libations de beurre clarifié dans le feu pour lesug et le mantra svadlfou un mantra
dont le dernier mot est svatjhen faisant une offrande aux ancétresrifpiCeci est
bien spécifié par exemple dans les commentaires Yhgeavalkya smitis par
Ballambatta (chapitre 2 vers 29). La devialsv est I'épouse d'Agni. Le Brahma-
vaivarta Puina (Prakiti Khanda chap 41) dit que sans elle Agni n'a [pastinct de
brdler : elle est ssakti.
Svetta: fils du roi Viita, frére ainé d'Uttara. Il fut le commandant eefales armées
Pandavas au début de la guerre de Kyrifa et la deuxieme victime (aprés son frere
cadet), tué par Bkma.
S

Tres peu de mots commencent par I'autre siffl@ntpii est plus une transformation

phonétique du S en fonction de la consonne quiggigéqu'une consonne différente.
Sakuni: (nom issu du verbgak, présentsaknoti: étre capable) "celui qui a des
compétences”, fils du roi dea@dhara nommé Suvala (ou Subala) et frére dadbari,
I'épouse de Diitarastra. Il était le mauvais conseiller de Duryodhanaretricheur au
jeu de dés. Plusieurs asuras portérent le méme nom.
Salya: roi de Madra, frére deadri la seconde épouse danBu. Il faisait preuve d'une
grande sagesse et combattit a contrecceur contiraréavas.
Santanu ouSantanu (selon les textes): ce nom, dérivé du véde signifiant apaiser,
désigne le fils du roi Prggta, descendant de Kuru, pére desBfa, Vicitravrya et
Citrangada, par ses deux épousesiaaet Satyavat Hormi son histoire romantique
avec Ganga, I'histoire du rBantanu préte a réflexion sur le sens du mot justaesda
société védique. Son frére ainé, By qui aurait d( régner, abdiqua pour se consacrer
a la méditation dans la forét. Mais lorsque se gt une longue période de
sécheresse, lesamnanas dirent Santanu que c'était di au fait qu'il usurpait le trdiee
son frere et ils proposerent pour y remédier unletiso peu morale: ils iraient
enseigner a Dapi des doctrines contraires a I'enseignement desd/gour qu'il ne
soit plus digne de régner @u Puina 4.20). L'épisode dgantanu acceptant de son
fils Bhisma qu'il reste célibataire toute sa vie pour que pére puisse epouser



Satyavat préte aussi a réflexion sur la relation péredilsette époque. Elle rappelle
I'histoire de Yaigti et de ses fils.

Sani: nom d'une divinité mineure président essdatignt a la planéte Saturne et au
sixieme jour de la semaingafivara). C'est a ce titre qu'il trouve sa place dans ce
lexique pour compléter la liste des planetes (grahastres visibles qui donnent leurs
noms aux jours de la semaine et dont l'influenteasulée dans les horoscopes. Dans
l'ordre de lundi a dimanche elles sont Soma (Canddangal (Karttikeya), Budha,
Guru (Brihaspati),Sukra, Sani et Ravi (Srya). Les deux autres planétes Uranus et
Pluton étaient aussi connues puisqu'elles matsgialiVarna et Mitra. Mais ces deux
divinités ne figurent pas dans les temples déedigsnava-graha (9 planetes), ou elles
sont remplacées paRu et Ketu, les nodes solaires. Je n'ai trouvéme deSani dans
aucun texte antérieur a la période tantrique. thisde demi-fréere de Yama et
probablement son double. Le miaini est probablement dérivé gema (le calme, le
contrdle spirituel) et doit référer a la lenteurladeotation de la planete autour du soleil
(29 ans), a moins que ce soit a I'aspect pacificate baton de Yama.

sataghi: sata (participe passe du verbe) signifie acéré et ghni est une forme du
verbe han (tuer, qui au présent se conjugue hdati3d™ personne du singulier mais
ghnanti au lieu de hananti au pluriel), d'ou le ndome sorte d’arme a pointes. Les
plus petites étaient des masses cloutées et |lesleagades troncs d’'arbre armés de
pointes que I'on jetait du haut des remparts.

Saftanika: fils de Nakula et DraupadContrairement au mot précédent, il faut le faire
dériver du nonsata désignant une centaine et il fait valoir qugaeon en valait 100
("dont la qualité est d'étre comme 100").

Satrughna: "le tueur d'ennemis”, fils du rois@eatha et de son épouse Sumifrére

de Rima, Lakmana et Bharata dans learRayana. Il joue un rble mineur dans
I'histoire, accompagnant souvent Bharata dans sgsités tandis que son jumeau
Laksmana accompagne l'ainérRRa. Cela vaut entre autres pour les mariages, ohacu
des jumeaux épousant le méme jour une sceur dedéplun autre frére. Il administra
pour son frére ainéda les terres autour de la ville de Mathura.

Saunaka: fils de celui qui est de bon auspic@d), en I'occurrence drinaka dont on
sait qu'il était prétre officiant (Angirirasa) eh wlescendant de BHgu. Saunaka est
surtout connu comme le porte-parole deshbranas qui se réunissaient dans la forét de
Naimisa et qui demandaient a celui nommétaSde leur raconter des histoires
édifiantes connue sous le nom générique den@ar

sala ou sla: arbre a feuilles caduques communément répaads tutes les foréts du
nord du sous-continent indien (shorea robustayasérde comparaison pour faire
valoir la grande taille d'un héros ou celle de beas (ce qui laisse a penser que
l'origine du mot est le verbal: étre digne de louange, valorisé).

sali: le riz. Il est possible que le mot ait un rappavecsala qui désigne non seulement
une espece d'arbre utilisé en menuiserie maisdeujui est constitué de pieus ou
poteaux de bois, comme un enclos, une maisoralesst dérivaalin désignant une
personne établie, possédant un domicile et des higcluant sans doute une grange ou
un silo a grain. Il existe d'autres noms du rizzanoment vihi qui désigne le grain
couvert de sa balle et le paddy (riz dans le chagpmot est probablement dérivé du
verbe wi = couvrir), et réciproquementdula qui désigne le grain de céréale de
guelconque nature débarassé de cette balle (leestadérivé du verbe da= battre,
frapper). Le vers 6 du Skandopanishad dit qua gst a #itman ce que ¥hi est a
tandula.



sastra: on a aussi tendance a confondre les sruti,et snriti avec lessastras, partant
du principe que les textes sacrés énoncent des andements. Ukastra (masculin)
est un outil coupant tel qu'une épée (du vedse couper, tuer) et au sens figuré un
outil pour punir; par extension ufastra (neutre) est une loi. Pour amplifier la
confusion des esprits les mdtsta etastra dérivés du verbams (réciter) désignent
un vers des Vedas récité a haute voix, plus pégreument ceux exprimant la louange
et I'approbation. On compte environ 18 recueils'dlearmasastra” dont les fameux
Yajnavalkya-smiti et Manu-smiti. Ces derniers qui compilent toutes les régles d
droit civil et pénal hindu depuis 2500 ans ne setamtent pas d'énoncer déstras
mais rappellent aussi brievement leurs fondem&ggains dharmaastras compilent
des régles de purification et de pénitence qusdaispour le moins réveur le lecteur le
plus tolérant et ne peuvent manquer de faire bdeslidéfenseurs de principes éthiques
plus modernes. On ne saurait omettre de mentianees fameux arth&astra de
Kautilya, dont le nom est a n‘en point douter uaup®nyme puisqu'il signifie le retors,
le politique. C'est le premier recueil de précemtesbonne gouvernance écrit par ce
conseiller du roi Candragupta (321-297 BCE) fondlaide la dynastie Maurya. Ce
n'‘est pas un détail anodin a préciser, quand g@sstion de codes et de lois impliquant
le respect de la morale, que le roi Candragupia @isadepte du Jainisme et que son
petit fils Ashoka (268-232 BCE) était lui adepteRBluddhisme. La lecture de ces artha-
sastras ("régles de réussite") est d'un grand ingwéiblogique et historique. Le texte
est a n‘en pas douter plus respectueux de I'éthigyeince, dont le rdle dans la société
est de protéger et d'administrer au mieux pour tQus prospérent, que celui de
Machiavel. On y parle entre autres d'écologie. N@ans il y est aussi beaucoup
question de principes chers aux politiciens tels diviser pour régner (qui n'est donc
pas une invention Anglaise), notamment en répamdtfausses nouvelles, ou acheter
des alliés.

Sikhandn: réincarnation de la fille ainée du roi dasik Amba, en enfant trans-sexuel
du roi Drupada, dont I'histoire est racontée enitidans I'Udyoga Parva (sections 174-
195). Son nom signifie celui qui porte une toufte cheveux sur la téte, ou un créte
comme un coq, ce qui laisse entendre qu'il se doanaenre féroce pour tromper son
monde. Le changement de genre est un sujet abdaigé @ans le Maikbharata sous 3
aspects différents: I'exploration des plaisirs diesx sexes par lla, une pénitence dans
le cas d'Arjuna, imposée par Ugv@our son insolence et servant un propos burlesque,
une néceéssité pour se venger désiBla dans le cas d'Ambla raison pour laquelle
Siva imposa a Amide renaitre sous la forme d'une fille puis de geade genre pour
accomplir son veeu, ainsi qu'a Drupada qui lui adeinandé un enfant male de
travestir une fille en garcon pendant des annéel ehentir a son entourage, est un
sujet de réflexion a explorer car il y en a prokai@nt une. L'androgynie &éva sous

sa formeArdhanai$vara et sous celle duitiam n'y est sans doute pas étrangére, mais
ce n'est pas la justification. Par contre si l@actést une vertu male, la résolution ou
fermeté (dhti) est une vertu femelle qui définit bien Amb

Sesa: "ce qui reste" (du verbigs), le raga sur lequel reposeaiiyana, et en lequel se
résorbe Sa conscience de l'univers entre les onéatil est aussi nommé Ananta, celui
qui est sans fin, puisque ce qui peut étre considémme une mémoire résiduelle du
réel, une sorte de banque de données, est éteBallmanifestation sous la forme d'un
naga a plusieurs explications: 1) un serpent a upsc@ui parait sans fin; 2) les
serpents sont les gardiens des trésors dans l@logit. Il s'incarne dans les freres de
Rama ou Kisna (Balaima). Sesa est a [Hrayana ce que Praki est au Purgpttama,
allusion sexuelle mise a part.

Sini: roi de la lignée Visni, grand-pére de Yuyudhana.



Sivi ou Sibi: nom de deux rois, dont I'un régnait a Aristemualans la vallée de I'Ilndus
et l'autre a Ksh. Ce dernier, aussi nommé&idara (homme volontaire ou zélé) et
Vrisadarbha (taureau effrayant), était renommé poumgrsamde sagesse. La plus
édifiante des histoires racontée a son sujet dst ae pigeon poursuivi par un faucon
(incarnation d'Indra) qui cherche refuge aupréduilell lui accorde sa protection
comme lui dicte son devoir de roi et propose aedawde lui donner un animal de son
bétail & manger. Le faucon refusant cette pitaresubstitutionSivi lui donne son
propre corps a manger.

Sisupala: roi des Chedis, fils du roi Damagoet de Kiriti née Bhoja (ou de
Srutasrava soeur utérine de Kunt Garuda Pana, Acara. Kh. 139.57), donc cousin de
Krisna du coté paternel et d'Arjuna du coté materndbrSle Bhigavata Puma et le
Mahabharata (Sabh Parva sections 36-44%isupala et un certain roi de Kalinga
nommé Kirusa seraient les troisiemes incarnations des garddas portes de
Vaikuntha nommés Jaya et Vijaya, les premieres étantnyhkasipu et son frére
Hiranyaksa et les deuxiemesaRana et son frere Kumbhakg. Selon d'autres textes
l'un d'eux serait Ki&asa. Au moins quatre d'entre eux, Hiyakaipu, Ravana, Sisupala

et Karusa se montrent insolents envers leur créateur dtjusqu'a I'abreuver d'injures.
C'est une forme de dévotion nous dit-on et c'estqumi Visnu les absorbe en Lui. Les
accusations dé&isupala envers Kisna sont particulierement virulentes et il met en
particulier en doute sa légitimité a participer rie Lassemblée de rois, leadévas
ayant un statut a part dans la société sans daute pu'ils étaient restés des pasteurs
nomades. En atteste entre autre une réplique dmiRukBalaima dans le Bigavata
Pumana (10.61.35): "Vous qui n'étes aprés tout pas aissmais seulement des pasteurs
errant dans la forét, ne devriez pas jouer aux.dg&sdarama le prit tres mal et tua
Rukmin avec une barre de fer. Mais c'est lors§jgapala s'en prend a I'honneur de
Rukmini que Krisna décide qu'il a passé les bornes et le décapde swn disque
fétiche.

sraddha: la foi, la fidélité ¢rad-dia: installé dans la vérité, la fidélité) tandis que
I'adjectif correspondaritaddha est souvent utilisé comme substantif daners plus
spécifique d'acte de fidélité envers les ancettetagit du rituel de fidélité envers ses
ancetres que tout un chacun se doit d'accomplir pEsusatisfaire et obtenir leurs
bonnes graces et qui consiste en une offrandeladasme d'eau et d'un gateau de riz
appelé pida, qu'il convient de faire a des heures et desdgipropriées. Gay(ville

de I'Etat du Bihar) est un lieu approprié ou s&remour honorer ses ancetres.

Srutakarman (nominatiSrutakarna): fils d'Arjuna et Draupad Il est aussi appelé
Srutakirt. Il était donc celui dont les hauts faits (kamnat la gloire (kti) sont
entenduess(uta).

Srutasena: fils de Sahadeva et Dradpgdi était donc celui dont I'armée (sena) a fait
parler d'elle ou dont on parle comme s'il était amaée a lui tout seul. Comme ses 4
freres, les fils de Draupa@t ses cousins les fils de fdtadyumna, il périt massacré
dans son sommeil pars@atthaman.

suc, suka, soka: comme quoi il faut souffrir pour étre beau Eawverbe sources(c)
signifie briller, suka est un perroquet ébka la souffrance. On lit & de nombreuses
reprises dans le récit des combats du Mbidrata: "les guerriers percés de fleches et
couverts de sang brillaient (étaient beaux) comasekilhrsukas en fleurs". Le kiduka

est I'arbre flamme de la forét qui se couvre denifi@ges fleurs rouges au printemps.
Suka: fils durisi Vyasa, renommé pour son intelligence supérieure dienandes
textes spirituels (Vedas, Upaads et Vednta). Ses conversations avec d'autres sages
dans la forét de Naiga et autresisramas des Himalayas sont I'objet de nombreux



Pumnas. Les derniéres sections $anti Parva nous racontent la formation spirituelle
deSuka suivie de son pélerinage a I'lle Blanche (jpdiel?) au milieu de la mer de lait
ou il eut I'exclusivité d'une vision deaNiyana.

Sukra: fils de Bhigu, aussi nommé dara. Il est le prétre des ddavas et le pére de
Davayani, la premiere épouse de Yaiy Au firmament il est la planéte Vénus et |l
préside au cinquieme jour de la semakuki@avara) comme en occident.rikna dit de

lui gqu'il est inspiré (kavi), comme un poéte oumassager divin. Le qualificatif peut
aussi étre un jeu de mots car selon certainese®(Bhag. Pur. 5.22.12) il est rené fils
du roi Kavi et le petit fils du rajarrRisabha, descendant direct deaggsmbhuva Manu.
Les nomsSuka etSukra dérivent tous deux du verige signifiant briller, s'enflammer,
braler, souffrir. Les contraires souvent se ressentbest-on tenté de penser car le
verbe sukh signifie plaire, réjouir, rendre heuree lui dérive le mot sukha: le
bonheur au sens matériel de plaisir, ayant poutraio@ dihkha: la souffrance, le
chagrin. Cependant le vrai bonheur est spirituebsttassocié a la paix de l'esprit.
Sukha n'est donc pas vraiment le contrairéuk@ ousukra, car le plaisir n'est pas le
bonheur: en fait il est la matrice de la souffraf@#a 5.22). Ce qui est brillant et clair,
sukra, désigne aussi le sperme en sanskrit, qubiest entendu associe a l'idée de
plaisir mais qui ne doit pas étre répandu en vain.

Stirasena: roi ¥dava, pére notamment de Vasudeva et deiK8on nom est souvent
abrégé ersira. Sa lignée est bien exposée dans le Garudm#section Acara Kh.
139. et brille autant par ses 5 filles que parfikes

Sturpanakh: "celle aux grands ongles", la sceur dedra, a laquelle Lajmana coupa

le bout du nez pour avoir osé faire des propostiodécentes a son frere. Est-il besoin
de dire gu'elle chercha a se venger en excitast ¢eux de sa race, lezkgasas, a
combattre les deux freres?rRa en tua 14000 dans la forét denflaka avant que
Ravana n'enléve son épous#asS

T
Taksaka: roi Naga dont le nom signifie celui qui coupevait I'nabitude de résider
dans la forét de Kimdava, qui se trouvait dans le domaine attribué pait&astra a
Yudhisthira, pour laisser le champ libre a son fils Dhulyoa a Hastinapura (quelque
100 kms au nord-est).rikna et Arjuna décidérent de défricher ce terrain potaire
pousser des cultures et construire une ville du démdraprastha (actuellement Delhi).

lls brdlérent la forét de Kimdava dans un sacrifice offert a Agni. Faka, qui se
trouvait alors a Kurujetra, échappa au massacre des créatures vivantiadémet,
mais pas son épouse. Plus tard, son filga8ena tenta de venger sa mére au cours de
la bataille de Kurughetra. Puis Tadaka se vengea du meurtre de son épouse et son fils
en mordant le roi Parit et il faillit succomber a la vendetta du roi darejaya, mais

fut sauvé par un Bhmapa parent du roi des serpentasuki. Il est probable qu'une
tribu Naga vivait plus au nord qu'Hastinapura dangllée de la riviere Ga@a et que

le peuple Kuru fut souvent en conflit avec eux leaMatabharata parle aussi: (i) d'un

roi Naga du nom dryaka (le Juste) qui sauva i apres gu'il eut été empoisonné
par son cousin Dhuryodhana au cours d'un picnie@d d'Hastinapura; (i) d'une
princesse Naga du nom digh, qui épousa Arjuna et lui donna un fils, Iravan.

tala: un palmier de l'espéce borasus flabellifesuvent mentionné dans les
descriptions bucoliques du Madharata. Les fruits sont utilises soit verts soit murs
dans de nombreuses recettes de cuisine dans ‘thsiee du Sud Est et la séve est une
alternative a la cane comme source de sucre (jpgger d'alcool (toddy) aprés
fermentation.



tanmatra: "une quantité de cela",atna étant l'unité de mesure dans tous les domaines
et en particulier du temps. Ce qu'on appelle lesri@ra sont les cing éléments subtils
des choses sensibles, qu'on peut aussi qualifipptatiels: le sonsébda), le toucher
(spasa), la forme (@pa — qui inclut lumiére et couleur), le golt (rasd) l'odeur
(gandha). Les cing éléments "grossiers" (fdaliita = mahat biita) sont leurs
manifestations matérielles, déja teintés d'uneac®rtcomplexité car chacun a une
gualité supplémentaire par rapport a celui quirkc@de dans la création. Revenons au
sens premier du mot bta pour comprendre la différence entre élémentsilsudt
grossiers: le participe passéibhsignifie devenu, c'est-a-dire transformé, mactufé

et manifeste. Une idée de base commune a toutd#sdleses philosophiques indiennes
est que tout ce qui est la conséquence d'une daasaun effet) est le fait d'une
transformation et est impermanent (asat). Danadeecde la théorie Vadta seuls sont
permanents (sat) le Pgeuet Prakti. Les philosophes matérialistes du courant de
pensée Snhkhya considerent quant a eux que seuleRrakiste en permanence sous
sa forme potentielle non manifeste (qu'il est pligoureux d'appeler Pragha),
consistant dans le mélange des troimagu Les tanatras sont les effets de
I'intelligence cosmique (Mahat) sur la composaateasa de Pradha mais ils ne
peuvent étre considérés comme destdh car ils ne sont pas manifestes (accessibles
aux sens), tandis que les rabhatas sont des effets secondaires manifestes. Lagrem
malibhita est I'espacekasa qui contient les choses et qui véhicule le siedecond
est l'air (\yu) qui est gazeux et est capable de véhiculeehaation de contact mais
aussi les sons, le troisieme est le feu (agnivgbicule la lumiére et la forme (aspect)
mais aussi les deux précédents, le quatriemeeast (apapas) qui est liquide et qui
véhicule le godt, le cinquieme est la terreitfyivi) , qui est solide et qui véhicule
I'odeur mais qui a aussi un gout, une chaleur,consistence et un volume. Soulignons
au passage que l'espace n'existe pas tant que klahads encore perturbé I'équilibre
de Pradhna. L'idée d'un espace vide préexistant a la omtatst matérialiste. Par
ailleurs celle de tanatra n'est pas un pur formalisme: elle exprime qogenmental
congoit un objet aussi simple que la terre ou laatravers de cing sensations a la fois.
L'eau n'est pas seulement un liquide, elle faitbomt apaisant en s'écoulant, elle
rafraichit, elle étanche la soif et purifie le sehsgolt... Le réel n'existe pas en soi
mais seulement par la perception qu'on en a. Chsenelui confere une dimension et
le mental en fait la synthése: pour une personeeaméugle ou sourde l'univers a une
dimension de moins et pour une mouche, un aiglairmthumain l'univers a trois
aspects visibles tout a fait difféerents. Certaimsmansads (Paingala entre autres)
suggerent que les tanmatras ne sont pas purefnessd, que leur composante sattvika
est le deva associé a la sensation matériellergpliesente et les sens leur composante
rajasa.

tantra: le tissage, la chaine, la toile et parresita la formule magique considérée
comme la trame (tantu) de ce qui est étendu (veEabg Le tantrisme est un culte
décadent issu en partie du Buddhisme (au moins|payodt prononcé de la récitation
de mantras) et de la pratique du yoga avec le grofacquérir des pouvoirs divins
(magiques). Le trantrisme présente sans doute dasgpoints communs avec le culte
Vaudou. Il semble avoir vu le jour en Assam, auatoye des rois mlecchas et étre
basé sur des mythes impliquant l'interventiorStl&, ce qui m'inspire la pensée que
Siva assume le lourd fardeau de tout ce quiasasa, y compris semble-t-il de ce qui
constitue le pur naufrage de la religion dans €abentisme. Dieu est en toute chose, y
compris en cela! Ceux dont la foi est fondée sueleoir moral se tournent versarmRa,
ceux pour qui elle est fondée sur l'intelligencesvi€risna et ceux qui croient en la
magie versSiva. Les mantras sont souvent remplacés par [gar(dgraine) consistant



en une syllabe symbolique (voir les entrées kaaea&a du lexique), ce qui permet de
les répéter plusieurs milliers de fois pour arrigeses fins, i.e. I'obtention d'une gréace
divine, bien souvent en en ignorant complétemensigmification. Les yantras, a
l'origine des outils tels que les rénes d'un atelau le harnais d'un cheval (sens de ce
mot dans leloka 18.61 de la ) sont des moyens mnémotechniques sous la forme
de figures géométriques pour se souvenir de maagaieriques dont les syllabes ne
forment pas des mots compréhensibles mais sont d@®s. Le
Ramagpirvatapinyupansad offre une collection de yantragjas et mantras voués a
Rama.

tapas et tejas: Tapas est l'austérité physiqude @t mentale, nécessaire a la
concentration de l'esprit sur ce qui importe. Ellemprend l'ascese physique et la
récitation de textes sacrés, sans oublier lesgalfebase du dharma. Le mot tapas est
souvent traduit par pénitence, bien qu'il ne sai$ puestion de s'auto-punir d'une
guelconque faute, sans doute parce qu'au sengllittéest un feu intérieur qui
consume. Au sens propre le verbe tap exprime diaalie chauffer, détruire par la
chaleur. Tapa est la source de chaleur, tapaa estaleur en tant que tel (mot neutre)
et le mot dérivéapa (masculin) I'élévation de température, le rougeant et la brllure
qui en résultent, la fiévre, la peine. La défimtibndamentale du tapas est donnée
dans le Bhagavadi@ section 17slokas 14-19. V§sa le définit comme la volonté de
détacher I'esprit des objets des sens. La sourchaleur par excellence est le Feu ou
le Soleil, que I'on appelle donc Tapa, Tapaka goaha; tapana est aussi I'été. L'autre
propriété du feu et du soleil est de briller, alquerespondent les verbesabét tej:
bha exprime plus précisément le fait d'éclairer etieeheurter par son acuité. Tejas est
la flamme pointue qui pique comme une épée, landplar. Il est évidemment difficile
de distinguer les deux propriétés du feu qui senttthuffer et d'éclairer. Ainsi Arjuna,
ébloui et effrayé par la vision de la forme unieflies de la Personne Supréme, dit a
Krisna (Gta sloka 11.30): "bhsas tava ugh pratapanti wWno" — tes rayons terribles
nous brdlent, \Wnu. Dans les Pé@nas l'ascete qui accomplit une austérité prolongée
(ressemblant & s'y méprendre a une pénitence atmméti pour celui qui ignore
l'intention de l'ascéte) se transforme en boiséld®s mangé par les termites (voir par
exemple Brahma-vaivartarkna-janma-khanda 31 a propos du r@j&@ucandra) ou
bien son corps est digéré de lintérieur (méme csodittéraire dans la section
précédente a propos du sage Devala). Soit il esiura la vie par Brahi#nou Siva qui
l'arrose d'un peu d'eau et lui propose une gradeil send I'ame au passage dedfa

ou de Rma et celle-ci, sous la forme d'un trait de lumiémetre dans les pieds du
Seigneur. En se consumant l'ascete devient pureldensynonyme de spiritualité et de
sagesse. La chaleur dégagée peut étre incomforfahle son entourage, ce qui
explique que Brahmou Siva essaie d'éteindre l'incendie. La pénitence coraplir
pour se purifier d'une faute commise se dilyps-citta (pensée de quitter la vie) et la
purification rituelle apres avoir été en contact@une impureté s'appeladdhi. Les
prayas-cittas appropriées pour chaque faute sont abondsnrdécrits dans les
dharmasastras, et leurs appellations sont intelligibles heat qu'ils consistent
généralement en un jelne partiel pouvant se prelosigr un mois (voir par exemple
Atri smriti 112-130). Par exemple lemdrayana consiste a se nourrir d'une bouchée de
nourriture supplémentaire chaque jour de la lunéssante ukla, avant la pleine lune

- parnima), puis a réduire sa nourriture d'une bouchée dahgqur de la lune
décroissante (ksna), pour jeuner complétement le jour sans luneyasa).

tattva: la condition de Cela (tat) qui est (sat)qg@ lorsqu'on I'énonce avec des mots
constitue la vérité. Voir I'entrée sat + satya.



Tara: I'épouse de ¥li dans le Rmayana; I'épouse de Brihaspati en Indraloka. Leur
nom dérive de l'adjectifita, qui lui-méme dérive du verbe signifiant traverser, aller
au dela. Tra est le sauveur, le protecteur qui fait travelsdieuve de I'existence sans
dommage. Mais ara est aussi une étoile, ce qui brille et est dswelLes étoiles au
firmament sont les manifestations visibles de cessqgnnes qui ont atteint la
perfection. Par exemple I'étoile polaire est cdideDhruva et la grande ourse est celle
des saptars.

Taraka: un asura, celui qui brille comme une étdNe.moins deux personnes portent
ce nom dans les Pamas: 1) I'un des trois maitres de Tripura; 2) letyzalifils de
Vajranga et petit fils de Diti, qui se mutilait a titréadstérité et qui fut tué par
Kartikkeya. Son pere Vainga était un démon sympathique qui demanda comnee gra
a Brahm de perdre sa nature surique. Brahm tint pas parole (histoire racontée dans
le Matsya Puina).

tirtha: a l'origine ce mot qui dérive du verhe (traverser) signifie un passage, une
route, pouvant entre autres constituer un moyeoncé& a l'eau. Au coté de la
connaissance, la pureté est primordiale dans igiaelhindue. Aussi ce mot en est
venu a désigner essentiellement un lieu ou I'oocasaa une eau pure, sainte, un lieu
propice pour un bain rituel et un sacrifice. Lesriteé associés a chaquetha du
Bharata vaga constituent un sujet important desdas et du Madbharata, qui leur
consacre plusieurs centaines de pages. itHg|s ne sont pas nécéssairement des
sources et il est souvent question de leur congirucomme un acte meritoire
accompli par un roi dans les temps anciens.itimat peut étre entre autres un ghat sur
une riviere sacrée telle que iga ou Sarasvat Mais en sanskrit le mot ghata désigne
le pot en terre que les femmes allaient remplip@iat d'eau.

tomara: la lance.

treta (yuga): 'dge numéro trois, I'age d’argent, celi@ la causalité, i.e. celui ou les
gens apprennent a faire des sacrifices avec ltedfai tirer un bénéfice, alors qu'au
cours de l'age précédentrif yuga , I'age d'or, le numéro quatre) toute ketivité
n'était que pure dévotion.

tri: trois, le plus propice de tous les nombresir(leur liste en fin de lexique).

Trijata: celle qui porte trois tresses, la bonne ogresseréconforte 8a dans le
Ramayana.

Tripura: les trois villes construites pour les fds Daitya Braka. "Maya, cet autre
Daitya a la grande intelligence, construisit poux &ois cités dont l'une était faite d'or,
l'autre d'argent et la troisieme de fer noir. L& @'or fut placée dans I'éther, la cité
d'argent dans le ciel et la cité de fer sur laetefles trois sphéres Sva, Bhuva etiBh
respectivement — texte de la section 33 dunKaParva). Elles ne se rencontraient
qu'une fois tous les mille ans et, a cette occasiniuemensiva pouvait les détruire
avec une seule fleche. En fait le Garudaakar(Ac. Kh. 236.4) donne une
interprétation intéressante du mythe de Tripuraseraient les trois états dans lesquels
s'égare la conscience, a savoir I'éveijdra, figrat), le réve (svapna) et le sommeil
profond (sgupta). C'est assez fin car ce qu'on appelle laierese est le lieu de
résidence des démons. D'autre part I'éveil estdige: on dit qu'on a les pieds sur terre
quand vit dans le réel. On dit aussi qu'on a ke d@ns les nuages quand on réve. L'état
de conscience pure est appelé&yar(pour caturiya: le quatrieme): en bref c'esticel
dans lequel on est conscient dgéntan. La question est amplement discutée dans de
nombreux Upanseads: Préna 4, Bihad 2-1, Bihad 3-2, Bihad 4-3 et 4-4, Brahmo 20-
23, Kauika 4-19 et 4-20, Parabrahma 2. ... LarMikya Upansad (vers 3 a 7) donne
une explication trés claire de ces états de comseiedans le premier état (celui d'éveil)



on connait les choses de l'extérieur (bgimgjiia), on jouit de leur aspect grossier
(sthala-bhuk); dans I'état de réve on connait l'intériées choses (antgrajfia) et on
jouit de leur aspect subtil (pravivvikta-bhuk); dahétat de sommeil profond on
connait l'unicité des choses Td¥iatah prajiia et on jouit de la béatitudenénda-
bhuk). Tulya est I'état de conscience pure, au-dela de laatssance, celle qui est
sans sujet et sans objet (vers 7). En exceptagtaetiétaché de la réalité (Pt on
retrouve dans les trois autres la trinité desagudes vahriti (bhah, bhuva, sva) et

de la syllabe Aum. Voir I'entrée "nombres propica44 fin du lexique.

Tvastri: I'un des douzeé\dityas, qu'on a tendance a confondre aveévakarma parce
qu'il exerce ses talents en produisant des artetachme lui. Il épouse une fille de Diti
nommée Racan qui lui donne pour fils notamment aripa, lequel fut choisi
comme précepteur par les devas lorsque Brihasgatsemitant insulté par Indra
abandonna son poste (histoire racontée entre addes le Bhgavata Puiha 6.6 et
6.7). Mais Vivaripa, lors des sacrifices, donna a boire du somasaoseles les
Daityas par affection pour sa mere, ce qui dépliidaa qui décida de le tuer. A la
suite de quoi Tvari éxecuta un sacrifice en faisant le voeu que paissdémon qui
tuerait Indra pour venger son fils. Du feu jailfititra.

tyaga: le renoncement, l'abandon (du verbe tyaj),omrémployé dans le sens de
délaisser comme smyasa mais plus souvent suivi d'un objet et d'un dat.
I'abandon du bénéfice d'un acte a autrui, ainsidguelroit d'auteur des bonnes actions.
La différence entre figa et seanyasa est trés bien expliquée dansita,Gotamment
dans les premierslokas de la section 18. Lermsayasa est I'abandon des activités
personnelles (celles qu'on considéere come sienneerg on cherche le bénéfice),
tandis que le §ga est I'offrande du résultat d'une activité pigedle que l'austerité, la
générosité, le sacrifice ou le rituel. Voir augsntréelsa.

U
Ucchahsrava: celui qu'on entend fort, le roi des chevauxpelage d'un blanc éclatant,
qui fut la part de Bali dans le partage du butsuidu barattage de la mer de lait pour
obtenir l'anita
Ugrasena: fils de Ahuka dans la lignée desi/Satvata/Bhoja et frere de Devaka. Son
fils ainé Kansa le détrona sous un prétexte contestable mhisriégstauré sur le trone
apres que Ksna ait tué Kansa.
Upankad: c'est un texte souvent court et rédigé en dersiature plus philosophique
que les autres textes des Vedas dont il est extvait entrée Veda). Certains
Upankads posent une question d'apparence simple tele "guqui appartient tout
cela?" {sa) "Comment tout cela fonctionne-t-il?"(Kena) "G@immes nous? Qu'est-ce
que la mort?" (Kéna) "Qu'est-ce que la renonciation?" (Mundaka) éQute que le
souffle vital, la conscience et son univers?" {Rax "Qu'est-ce queAtman?" (Aitarya,
Tejo Bindu..) "Qu'est-ce que le Brahnmais¥dtasvatara entre autres) "Quels sont les
éléments de base de la pratique du yogbalddasana entre autres). La réponse est
exprimée en termes imagés pour susciter la réthegiErsonnelle (dans savoir il y a
voir et lorsqu'on voit par I'esprit on emploie lerbe il en sanskrit). D'autres sont des
textes plus substantiels discutant de plus vastgetss en s‘appuyant sur un concept
récurrent tel que la syllabe Aum dans lea@togya, pina et I'essence des choses dans
le Brihadaranyaka. Ces enseignements plus complets qui étammgés avoir été
prodigués par des sages installés dans la foréappelés anyaka. La distinction est
assez formelle car comme leur nom lindique leseautypaniads sont aussi des
enseignements recus en s'asseyant (sad) auprgsef{uguax pieds (ni) d'un sage. Les
principaux sont au nombre de douze et leur nondied st de cent huit (11*12), les



deux nombres étant de bon augure. Le Bhagavade& considéré comme |'un d'entre
eux: le Gto-Upansad. Krisna dit dans la section 2 vers 42, 43 et 45 de #a: G
"traigunya visaya veda | nir traiguya bhava'rjund et "yam inum pupitam vacam|
pravadanti avipacitah|... kkmatmanag..." ce qui veut dire que les hymnes des Vedas et
les textes appelésahmanas s'adressent aux personnes qui cherchent a delends
intéréts matériels (traigya visaya) lorsqu'ils prient ou font un sacrifice; n'ayan
I'esprit que leur plaisir @ima-atmanah) ils prononcent des paroles fleuries gpitam
vacam) pour encenser les dieux et atteindre leur betsbis pas matérialiste comme
eux Arjuna (nir-trai-ggya bhava Arjuna). Les Vedas s'adressent en effetitas les
personnes dotées d'un sens moigya) et reconnaissant l'existence de dieux, avec
lesquels ils ont des échanges de bons procédéslgbign-étre de tous. Chacun est
rétribué selon ses mérites et en tenant comptesigalts: il y a d'innombrables svar-
lokas, peuplés d'anges ailés, avec des oasis dentales rivieres de miel et avec des
apsaras, et tout ce qu'il faut d'autre pour lesplaie chacun. Mais parmi ces justes peu
sont encluns a réfléchir sur le sens de I'existehed¢traper des maux de téte en pensant
aux concepts d'Advaita, de Brahman, de Battama... L'élite constituée par ceux qui
en sont capables lisent les Upsaois.

Urvast: la plus célebre des nymphes célestes (apsarappgge par Indra a la tache de
séduction des sages accumulant trop de méritei@seeN'ayons pas peur des mots:
Urvasi est la premiére parmi les femmes aux moeurs |égArgma fait preuve de
beaucoup d'humour en l'appelant mere pour repogsseavances (s'appuyant sur le
fait qu'elle avait épousé l'ancétre de la lignémite Puiiravas). Il ne faut pas lui jeter
la pierre car, comme Mohinelle est le pur produit de laaya de Vinu (dixit
Bhagavata Puma).

Usa: I'Aube, est la fille de Dyu, le Ciel, dans lesdds (Rig Veda livre 5 hymne 79 par
exemple). Les hymnes parlent d'elle comme de ldigame des troupeaux et elle
apporte la prospérité. Etant donné le nombre inapod'hymnes qui lui sont consacrés
et des déclarations telles que "les prétres dellgmappelés Vasihas, sont les
premiers réveillés pour accueillirsiJavec leurs chants et prieres" (livre 7 hymne 80),
elle a sans doute pour autre noray&r. Mais Wsa est aussi le nom de la fille de
l'asura Bina, lui-méme fils de Bali, qui fut séduite par Arddha dans un réve et le fit
enlever. Elle fut la cause de la mort de son pese par Kisna lorsqu'il vint délivrer
son petit-fils (Blagavata Puma 10.62).

Uttamaujas et Yudhamanyu: deux princa@dlas, mentionnés dans I'Udyoga Parva et
le Drona Parva. lls étaient les amis d'Arjuna et les gaslides roues de son char
durant la guerre.

Uttara: sobriquet du fils cadet du roi &, autrement nommé Bminjaya
(conquérant de la terre). Le mot commun uttaraifs&gplus haut, plus au nord,
supérieur. Il fit ses premieres armes au c6té difrjdans un combat qu'ils menérent a
eux seuls contre toute une armée Kaurava venue Moleétail de Viita. Plus tard,
Uttara fut aussi la premiére victime de la batailee Kurulgetra et son frere ainé la
seconde. Sa sceur, nommée Uftarétait pas indifféerente au charme d'Arjuna, bien
qu'alors il fut déguisé en eunuque travesti en fedonnom de Bhannala. Lorsque le
roi Virata finit par apprendre qui était cetteitannala, il lui proposa sa fille en
mariage pour le remercier d'avoir sauvé son bégilina avait déja plusieurs épouses
et la polygamie ne l'aurait pas arrété, mais iitaxécu dans le sérail en traitant Ustar
comme sa fille. Aussi proposa-t-il de marier Uttarson propre fils Abhimanyu. Ainsi
Uttara devint la mere du seul héritier dem®avas quand tous les autres eurent été tués
par Asvatthaman.



V
va: comme il a été rapporté a propos de la sykabehaque syllabe a une signification
en soi qui se veut implicite. Celle de va est lef® que I'on sent parfaitement passer
sur les levres en la prononcgant, celui day donc, et elle était utilisée comme
raccourci d'invocation a ayu ou a Vargwa. Le verbe ¥ signifie souffler, ¥ja est
I'énergie, vac parler, vad dire @tcva parole est en soi un souffle.
Vahlika: nom générique donné aux peuples vivaribdest de la vallée de I'Indus,
ayant des liens culturels avec ceux duarmBta-vasa, mais considérés comme des
mlecchas. C'était aussi le nom d'un des fils duPratipa, lequel avait pour autre fils
Santanu (ils n'avaient pas la méme meére). En faltlikea est une déformation
phonétique de valhika ou balhika qui désigne lgasakt I'asafoetida. Ces épices
étaient sans doute alors importées du pays deskdalbar on croit aujourd"hui que le
safran est originaire de Perse.
Vaikuntha: c'est le domaine de résidence dea, dont un des épithéte est wikia,
mot dérivé du préfixe privatif vi: et du verbe kb signifiant cacher, ignorer.
Vaikuntha est le domaine de Celui qui n'est pas affeatdigaorance ou l'illusion et
toutes leurs conséquences, ainsi que celui degélsont autorisés a l'y rejoindre. Les
Pumanas le situent quelque part vers le p6le nord.
Vaisampyana: le disciple de \Adga qui raconte le Mabharata a Janamejaya et est
aussi un des auteurs du Taifta-aranyaka.
van, vana: le verbe van, qui est peu employé semwrtant que substantif dans la
conclusion du Kena Upatad (vers 4.6), est synonyme de kam: désirer, aiaveg la
méme nuance agressive de conquérir, prendre passesstaquer. Dans le Kena
I'objet de ce désir n'est autre que le Brahmarst G&mble-t-il cette racine verbale qui
donne le mot vana (neutre): la forét. On ne congate les évocations de la forét
cachant mille périls dans laquelle erre I'ame inéar Et bien, les périls dont il est
question sont précisément ses désirs. Citons fwogds célebres pour avoir servi de
lieu de résidence a d'illustres personnes: Nairtuoir cette entrée) ouia raconte de
belles histoires, Dvaitavana ou se retirerent tese§ Padava la premiére année de
leur exil, et \findavana ou Kisna passa son enfance.
Varaha: Il est sans doute l'aded le plus mystérieux de ¥iu, celui dont on peut
seulement dire avec certitude qu'il personnifieséerifice. On n'obtient rien sans
sacrifice et chacun se doit de participer au Saeriie cesse de nous rappeler t&:G
"Adhiyajifia aharh(8.4), "aham kratur aham yajié (9.16).... Le nom de Vaha lui-
méme est mystérieux: on sait que vara est le roalij qui choisit une épouse #&ta
évogue le commandement, l'agression. Dans ledn&yr Vaiha se matérialise au
cours de la vie du Svayambhuva Manu (le premiety pelever la terre qui a sombré
au fond de I'océan cosmique. La Terre est I'épetibépoux veut la faire fructifier. La
procréation peut étre considérée comme un sacefideest souvent rappelé que c'est
le premier devoir a accomplir. Le sanglier Maa laboure le fond de I'océan, geste qui
symbolise peut-étre le labour indispensable deel@i sacrifice védique, le labour des
champs qu'arroseront les pluies et qui fourniranmidurriture, perpétuant ainsi le cycle
de la vie, comme le rappelle aussi l#aGll faut bien entendu aussi reconnaitre dans
I'apparition de ce sanglier incandescent qui feddl terre et tue le démon Hisaiksa
(I'oeil d'or) un symbole cosmique de la terre gairtble, des éruptions volcaniques et
des raz de marée. La religion hindue est un sytishré de toutes les croyances
ancestrales: exclure est contraire au concept dbnBan et toute croyance religieuse
est une approche de la vérité.
vama: (mot masculin issu du verbg wu de son corolaire le verbe wawoir entrée v
ci-apres ) est ce qui désigne, décrit, donc ldetwunais aussi la lettre. Au sens figuré



cette couleur est la caste. D'apres les Vedas (@@ardu livre 10 dRig Veda), cette
spécificité de tout membre de la société humairreespond a la partie du corps du
Virat a laquelle cette créature matérielle appartiece#, qui fait qu'elle est
particulierement dotée d'une des trois qualitéagpule toute entité matérielle &
sloka 18.41). En fait les vaas sont au nombre de quatre et leur orthographeater
est bahmana, ksatriya, via etsudra. Tandis que le Bihmaja a un comportement
sattvika (pur, vertueux, spirituel) et qu'il est ap&i maitre de lui-méme, tolérant,
bienveillant, sage sloka 18.42 de la ®a) le ksatriya est Zasa (porté a agir,
individualiste et passionné) mais aussi généreukxéebique, lesidra est amasa
(ignorant, matériel, passif) et lesai est en partie actif et ignorant (voir discusgion
sens du mot wa ci-dessous). Le dhadiranyaka Upaniad (1.4.11-13) propose l'idée
qu'il y a des varas aussi parmi les devas: le role datka est de regner, celui duai
est d'appartenir a une corporation accomplissaattéaiche spécifique, d'ou I'existence
de classes parmi eux tels que fedityas, les Maruts, les Rudras etc.. et le role des
sudras est de nourrir (putel que Rsan (la divinité solaire gardienne des troupeaux)
ou Rithivi (la Terre dans son rble de vache traite pah®). On peut en déduire que le
vama est donc plus associé a une activité qu'a unédigarentale. Ajoutons a cela
gu'avec le mélange inévitable desna (vana sankara) au cours des ages, on en est
venu a différentier ceux qui appartiennent a umeavpar la naissanceaf) et ceux qui

en occupent les fonctions mais dont la naissantenede. Selon lesyajiiavalkya
sniti, (4.94 a 4.96) il faut distinguer parmi cesmiers les pratiiomas nés d'une mére
de caste supérieure a celle du pére et les anuloésad'une mere de caste inférieure.
Les nbadas, cadalas, vaidehikas, igas, dont il est souvent question dans le
Mahabharata et le Rmayana, sont des pratilomas. L'Afagana Parva section 48 donne
une longue liste de ces parias issus d'un g&he pour la plupart {gas exceptés) et
précise leurs attributions. R et Dhitarastra étaient des anulomas puisque leur pére
était un bihmapa et leur mére datriya. Au bout de six générations dans la méme
profession, la caste devient par naissance celleesgpndant a la profession.
(Yajhavalkya 4.96). Une lignée deabhmayas peut éventuellement naitre d'yatkiya

si on se réfere aux exemples dadgya ou de \Avamitra (dans son cas légitimeée par le
subterfuge d'un fils Bhargava adopté). Pour eenm@au sens propre du mot wvar
parmi les lettres il est plus souvent utilisé pdésigner la consonne tandis que la
voyelle est appelée svara (voir entrée su). Swvarauessi la note de musique ( sa re ga
ma pa dha ni). Svara sonne, résonne (comme A eans AUM), tandis que la
consonne donne a la syllabe une forme, donc la ptusl spécifique (la désigne, la
colore). Svara résulte de l'effet de la forme dmsds sur le passage de l'air qui est
expiré pour parler et vaa est défini par la position de la langue et dedevocales.
Cette conception du langage est, je crois, towitaéfrangere aux langues sémitiques
du moyen orient et le célébre Albiruni (né en Uzbigh et de culture Perse), qui visita
I'Inde vers I'an 1000 de notre ere, avouait ne c@mnprendre au systeme complexe des
consonnes, aux syllabes sans consonnes et awnBgionétiques en sanskrit.

varsa: le verbe w signifie pleuvoir et vaa est avant tout la pluie (dans ce sens le mot
est plus souvent utilisé au pluriel :¥@c Mais vasa est aussi une contrée, un sous-
continent (voir entrée dvipa), sans doute parcesglan les Panas les continents sont
divisés en plusieurs v@@s par des chaines de montagnes qui sont des lignesrtage
des eaux. Ces va@s sont souvent au nombre de 7 dans chaque cdnteequi en fait
7x7 au total comme le nombre des vents sa¥iPuina ou Vayu Pufina), mais parfois

ils sont aussi au nombre de 9 (Bhg. Pur. 5.16.%)dk est le Birata vasa, qui est la
partie la plus méridionale du continent centrala@plamb-dvipa. Ce Bhrata vasa

est bordé au nord par les Himalayas (ou peut-&réniite est elle les premiers



contreforts connus sous le nom de Shivalik), degriésquelles se trouve le Kimpsau
varsa (Nepal ou Tibet selon la limite du 8hata vasa), puis le Hari vaa, avant de
pénétrer dans leaNrta vaga ou se trouve le mont Meru. Selon la traditionriRas) le
Bharata vaga est la contrée ou I'on doit renaitre pour puréien ame de l'association
aux activités (de l'intérét personnel) et de I'mdssement aux passions. Méme les
devas le savent et souhaitent y renaitre poumdtteile but final. Les autres contrées
sont habitées soit par les devas (centre et nordathbu dvipa) soit par des créatures
qui jouissent d'une vie plus longue et plus fadist-ce a dire que la vie au pays des
Bharatas est difficile? On peut effectivement se pdaequestion. Mais je suis mal
placé pour en juger, étant affligé d'addiction esaette contrée-la.

Vasistha: le saptar né du cerveau de Bralaprdont le nom (dérivé de Vasu) ne signifie
rien de moins que le superbe, le meilleur. Il esisale plus riche car sa vache Namdin
(fille de Surabhi, la mére des vaches) est la vaidisondance, d'ou ce nom de Nandin
signifiant la bienheureuse et son autre pseudonkdmadhenu signifiant celle qui
comble les désirs. Voir la section 177 de I'AdivRaracontant le conflit entre Vasia

et Visvamitra qui voulait s'approprier cette vache. Mslisest un trait de caractéere
remarquable chez Vagha, d'aprés la lecture de ses discours, c'est rdier paujours
avec les mots justes et de ne dire que la vérité.

Vasudeva: fils d&irasena, de la lignée dei et de Gttvata, par son épouseakika.

Il avait cinq sceurs dontrtha (plus tard renommée Kuit On I'appelait aussi
Anakadundubhi, sans doute pour rendre hommage aiseinDundubhi, ou parce que
lui-méme avait un point commun avec un gros tamison de la voix, ventre)?
Vasudeva était loin d'étre monogame puisqu'il égdas sept filles de Devaka qui
étaient ses cousines, ainsi que Pauravi, RoNladira et quelques autres. Devaka
premiére épouse lui donna 8 fils dont Bahaa et Kisna. Les 6 premiers (ikimat,
Swena, Bhadrasen®ijudasa, Sammardana et Bhadra) furent tués par le roisKa
qui était un lointain cousin et auquel on avaitdirgu'il serait lui-méme tué par un fils
de Vasudeva et DevakBalatma fut transferré dans la matrice de Rolpiour qu'il ne
subisse pas le méme sort etsa naquit bien de Devaknais fut emporté aussitét par
son pere dans un village qui lui appartenait powe @ourri par Yéoda. Celle-ci venait
d'accoucher d'une petite fille nomméeayd qui fut échangée avecrikna et subit le
courrou de Keisa a sa place (I'histoire est racontée dans taus’Udnas). Il ne
convient pas de s'apitoyer sur son sort car comimdigue son nom elle était une
manifestation (un avata) de la mya divine et regagna immédiatement les cieux.
Vasuki: le roi des serpents. Les dieux se servirentud comme d'une corde pour
baratter la mer de lait.

Vali (ou Vali, Bali): roi des singes dans leaRayana.

Valmiki: ascéte, inventeur de la poésie puisqu'il prgade premiegloka, ce qu'il mit

a profit en composant ensuite lamyana. Selon certaines sources il aurait commencé
sa vie en menant une carriere de voleur de gramelmias, peut étre méme était-il un
mleccha converti car ses descendants fikis font parti des "scheduled castes”.
Vamana: l'avaira de Vinu parmi les devas, en tant que fils de&yéga et d’Aditi, qui

a l'apparence d'un enfant ou d'un nain portantatra@au (kamalalu), comme c'était
la coutume pour un Binmapa ascétique. Il obtint de Bali qu'il lui donne tdespace
qu'il pourrait couvrir de trois pas: ce pourquoil@ppelle aussi Trivikrama. L'origine
du mot Amana est incertaine mais je pense que c'est sireptefa lette va, qui
désigne ce qui imprégne et pénétre partout: ladlul'air ou I'eau; le suffixe mana



exprime que la racine verbale qui précede caraetdei comportement de ce qui est
ainsi désigné.

Veda (masculin): La connaissance par excellencpalale de Celui qui sait et ce qui
est a apprendre, ce qu'exprime le verbe vid (sapeicevoir, comprendre, et au mode
passif exister), transcendant le savoir phénom@fi@a — voir cette entrée pour plus
ample discussion de la différence entre vid &}.jhes Vedas sont au hombre de trois
ou de 3 %2 selon les textes qui en parlent, ce gunliée mérite un rapprochement
avec I'Gnkara. Etymologiquementic est associé au concept de louange, yajur au
sacrifice et ama au chant. Il est d'usage de différencier leis ttedas portant ces
noms respectifs en correlation avec le prétre egiipgrononce au cours des sacrifices.
Les hymnes du Rig Vedas sont prononcées par lafticprincipal qui verse les
offrandes dans le feu (h9tet celles du @ma Veda sont chantées par I'aiig(udgitha

est le son qui va vers le haut, la syllabe Aum cemlaxplique le Céndogya
Upankad). Le Yajur Veda contient des textes récités twsituels spécifiques (par
l'adhvaryu) et qui ne sont pas directement descavons. Cependant le @idogya
(chapitre 2) exprime un point de vue sensiblemefiérdnt, associant chacun des
Vedas a une étape dans l'interaction avec le dimirgue comme un chantisan, Gta,
chandas): lintroduction, l'accomplissement et &ciproque (rétribution). Selon
certains, ces trois Vedas principaux contiennestn®&mes mantras dans un ordre
différent et avec différents accents de pronormiatichoisis pour suggérer une
interprétation plus précise. Il est clair que lgesae mots pour exprimer ce dont on est
conscient est en soi un mensonge, une trahisoradeatt du mental (de nature
matérielle) dans son expression de l'idée concutapeersonne intelligente. L'auditeur
l'interprete lui aussi en fonction de son caracteee de sa forme d'intelligence, et de
I'intonation de celui qui a prononcé ces mots. &hdhacun des Vedas se compose de
ces hymnes ou mantras, ainsi que de textes phitiapogs appelés Upaaids et de
courts préceptes (expliguant les mantras) appelsBnas. Le Kena et le Ghdogya
Upankad font partie du @na Veda, 143, le Kaha, le Taittitya et le Bihadaranyaka

du Yajur Veda (ce qui expliqgue qu'il y soit souveniestion du rituel du sacrifice) et
I'Aitareya duRig Veda. La distinction entre Upaad et Behmaja est assez formelle
puisque le Bhadaranyaka (le grand enseignement dans la forét) esniabiement
d'une haute portée philosophique et ses subdigssont intitulées Bhmajas. Quant
aux hymnes ("ces paroles fleuries" comme dit@) il ne faut pas leur faire dire ce
gu'elles ne disent pas. C'est ce qu'ont tendantaré les traducteurs modernes
soucieux de faire valoir leur intensité spiritugke particulier a un auditoire étranger,
au point parfois de leur 6ter toute religiosité pse mettre a la portée des agnostiques:
c'est facile car les divinités personnifient desspances, des concepts fondamentaux,
et toute invocation est a double entendement. Nette pratiqgue est malhonnéte. Ce
sont avant tout des poémes de louanges a Celaugtqui leur sont supérieurs dans la
hiérarchie de la création, prononcés a l'aubehidire par des hommes émerveillés
par le monde qui les entoure, conscients qu'il lappartient de transcender la
matérialité mais soucieux également de faire vdeirs désirs, avec modestie et ce
sens de la flatterie propre aux orientaux. "Rep®tsgs nos ennemis, O Indra, ceux de
I'est et ceux de l'ouest, du nord et du sud, Ospnisconquérant, O héro, que nous
puissions nous réjouir sous ta protectidiig(Veda 10.131). On y trouve aussi parfois
I'embryon du questionnement, plus amplement dépélajans les Upagads, comme
dans I'hymne précédent dig Veda (10.129): "Qui peut dire l'origine et guste
l'auteur de cette création? Qui connait Celui qoi @n premier, avant les devas? Lui
qui était la a l'origine, qu'll en soit la cause prut-étre pas, qui voit tout du haut des
cieux, Seul Il le sait, ou peut-étre ne le safids.” A ces trois Vedas "éternels"”, en cela



que selon la tradition ils sont révélés par la Ditéi Supréme a Brahinil faut ajouter
I'Atharva Veda composé par tisi Angiras, qui traite de sujets indépendants dais tr
autres et sans rapport avec les sacrifices. Jeosappe l'ayant pas lu, que c'est ce
qguatrieme Veda qui rassemble les textes se rappartdes sciences spécifiques telle
que la grammaire, la récitation des textes sate#t,du combat... En fait il y a un
certain nombre d'évidences qu'au départ il n'ytapgun seul Veda, telle que I'histoire
que Vyasa ayant trié dans la grande abondance de texdasmirés par Hayamya, en
sélectionna une partie et la compila en 3 sectiBnpropos de ce qui est considéré
comme un enseignement révélé ou inspiré voir dessiée sruti-smiti.

Vibhisana: fréere de ®ana. Vibhsana, en dépit de son nom le présentant comme
"l'effrayant”, était unaksasa vertueux qui rejoignit les rangs de I'arméRafea.
Vicitravirya: deuxiéme fils d8antanu par Satyavat

Videha: le royaume du roi Janaka, pere @&, $ondé par le roi Nimi et ayant pour
capitale Mithik. Il était voisin du royaume Kosala du roidaeatha.

Vidarbha: nom d'un roi, petit fils de Yadu par s Krosta, qui est devenu celui de la
branche principale de la lignéeadava, celle-la méme qui donna naissance aux rois
Madhu, Stvata et \fisni, les ancetres de Vasudeva. Le royaume de Vidhasgba
mentionné a plusieurs reprises dans learfagret le Malibharata: un roi de Vidarbha
donna naissance a la belle Damanyani pleura si longtemps dans la forét lorsque
son époux, Nala, I'abandonna aprés avoir perdusg@ume aux dés. Ce royaume était
situé a l'est de I'Etat moderne du Maharashtra girincipale cité de la région est
aujourd’hui Nagpur (mais celle-ci n'existait pas smps vediques).

Vidura: frére de Dfitarastra et Bndu, né de Vgsa et d'une femmidra dont on ne dit
pas le nom. Il était une réincarnation de Dharmaudit par un sage. Il est souvent
nommé Kattri, du nom de sa sous-caste qui devait avoir pawctfon attitrée celle de
portier: ksad signifie diviser.

Vikarna: un des freres de Duryodhana, qui seul défeadipbint de vue de Draupad
lorsqu’elle contesta avoir été perdue au jeu papoux devant 'assemblée des Kurus
(Sabha Parva section 67).1Bta regretta d'avoir eu a le tuer pour accomplir \amu

de tuer tous les fils de Ditarastra (Drapa Parva section 136). Un autre Vikarna était
un fils de Somadatta roi des Valhikas.

Vinata: fille de Dalsa et épouse de Kygapa, mére d'Aruna et de Garuda, donc de la
tribu des aigles et autres oiseaux de proie.

Vinda et Anuvinda: deux freres de la tribtadéva, princes de la ville d'Avanti,
aujourd’hui Ujjain en Madhya PradeDeux fréres Kaikeyas portaient aussi le méme
nom, ainsi que deux fréres de Duryodhana, maiootles deux ¥davas qui firent
principalement parler d'eux.

Vindhya: la montagne qui voulait étre plus haute dg mont Meru, ramenée a la
raison par le sage Agastya. Elle a donné son nonea&haine de collines (altitude max
750m) s'étendant d'est en ouest depuis le Chratliggsqu'au Gujarat entre la plaine
Gangétique et la riviere Narm@ad_'autre rive de cette riviere est bordée par aurtee
chaine de collines appelées Satpura (altitude r88Qrh), dont on oublie généralement
de parler. Au dela s'étend le plateau du Deccagréégent incliné vers l'est et toutes
les rivieres de la péninsule s'écoulent vers lastirairement a la NarmadSelon la
tradition, Vindhya et Satpura forment la frontiergre la "terre des Justes" (Aryavarta)
au nord et la jungle des tribus Dravidiennes et rdésasas. Une borne pres de la
source de la Narmadndique la frontiére: de ce coté se trouve I'lnldenord et de
l'autre I'lnde du sud. Elle entérine un clivage sgiiveut culturel, mais qui n'a que peu
de fondement sinon dans les langues parlées detpdigutre (restées plus proches du



sanskrit au nord en dépit des contributions turgigsersanes). En fait on trouve des
peuples Dravidiens jusqu'a I'Hindu Kush car ildegtales premiers occupants de tout
le sous-continent.

Virata: roi Matsya, contrée située dans le canton deudau Rijasttan, dont la
capitale s'appelait Bairat. Il accueillit legn@avas au cours de la treizieme année de
leur exil.

vi§, vis et visa: les verbes viet vis ne doivent pas étre confondus, ont des modes de
conjugaison différents (sati, vivesti) et cependant partagent un méme infinitif
(vestum). Le premier signifie entrer dans et par extansésider, étre établi, avoir du
bien, et il donne entre autresswa (partout), Vvedeva (tous les dieux), sviarupa
(forme universelle), mais aussisfu. C'est tout le probleme d'une langue qu'on écrit
comme on la prononce. Le deuxieme verbe signifie &ttif, travailler, servir, et on
peut raisonnablement supposer que l'idée d'utilsesyllabe W avec cette derniere
nuance est venue d'une locution similaire a "&tvesti d'une tache" en Francais. En
fait Visnu s'investit bel et bien d'une tadche en imprégeartdréation pour maintenir sa
cohésion et la préserver du chaos, si bien qu'anrgid également dériver son nom de
cette racine verbale. Par contre gageons que dgavalapprécie guere de lire dans les
discussions (k#3as) des textes anciens que son role social estrdie & ksatriya et le
brahmapa, sous le prétexte qu'il accomplit une tache moaotde. Celui qui sert est le
sudra. Servir n'est pas en soi péjoratif comme aut pe juger de I'utilisation du verbe
sev (sevate, sevitum): servir une cause, servgui (I'honorer, l'assister, lui obéir et
aussi le fréquenter, subir sa bonne influence)fiquar une discipline, le yoga,
l'isolement et la méditation, et pour boucler lecke en revenir a résider dans la
méditation, I'entourage d'un guru. Il n'en reste pwins que, la perversion humaine
aidant, lesudra est bien devenu un esclave au cours des sietleste aujourd’hui
misérable nobnobstant la démocratisation de laésdciD'ailleurs W a un sens
péjoratif par rapport ark(le verbe transitif faire) ou car (agir, se mouyoainsi que
par rapport & sev. On le réalise en particulielalrase de mots dérivéssaiest aussi

le poison, lI'agent actif toxique,svien tant que substantif féminin) est l'ordureighya
(masculin) est la sphere d'activité, notammentecads sens, le domaine, le royaume
(rajyam est plus noble), sayin un matérialiste. C'est pourquoi les termeaigtnya-
visaya veda" prononceés parrkna (Gta 2.45) sont indéniablement péjoratifs.

Visvakarma: I'artisant divin qui entre autres construisit Amhati, la ville d’'Indra et
forgea pour lui vajra, la foudre, a partir des ossage Dadhyan (Bbgavata Puina
6.10.13). Selon certains textes il est crée dineetd par Brahmet selon d'autres il est
Tvastri fils d'Aditi. Mais cette deuxiéme version de sassance est peu compatible
avec son role dans la mort du démaitrd.

Visvaripa: fils de Tvatri et de Racai) elle-méme fille de Diti, \dvaripa remplaca
Brihaspati lorsque ce dernier cessa pour un terepemiplir la fonction de prétre des
devas parce que Indra lui avait manqué de respechéme Indra coupa ensuite la téte
de Visvaripa parce qu'il accordait une part des offrandessdreres Daityas lors des
sacrifices.

Visravas: fils du saptgirPulastya et de Havirlah fréere d'Agastya. \dravas est surtout
connu en tant que pere de Kuberaydha, Kumbhakarna et Vibiana.

Visvamitra: fils du roi Gidhi et petit-fils de Ksika dans la dynastie lunaire. Il naquit
par erreur fils d'un roi car il aurait d0 naitre bidhmaja Ridka et de son épouse
Satyavat a la place de Jamadagni, si Satyawtsa meére, |'épouse du roadhi,
n‘avaient échangé leurs padas. Ceux-ci consistaient en des portions de ritagu



(caru) cuites par Rika et offertes aux dieux en récitant des mantrgso@pi€s pour
gu'elles deviennent meres de fils dotés de toetevértus propices dans leurs castes
respectives. L'histoire est racontée entre autias HAngasana Parva section 4. Aprés
bien des péripéties, au cours desquelles il fut Beuvent en conflit avec Vasia,
Visvamitra, qui était donc shtriya par la naissance maisatimapa par son
comportement, fut reconnu par ses pairs commeiginll eut une descendance
brahmapa par l'intermédiaire d'un fils adoptif de cettstea

Visvavasu: roi gandharva, fils de &apa.

Visvedevas: Littéralement I'ensemble des dieux. Maimdt apparait souvent dans les
textes a la suite des noms des Adityas, Vasus, tslaRudras, Avins. Il désigne alors
tous ceux qui n‘ont pas encore été nommés pouieoutien omettre: visvedevii
sabhi-sada" tous les dieux siégeant dans I'assemblée (Bhaig.92.28). Dans les
descriptions des actes de féraddhas) sous la forme de sacrifices ils incluensiaus
Vayu, Agni, Varwa... (Yajiiavalkya spitis 10.229 et Rig Veda 2.4.41).

vina: instrument de musique a cordes pincées dowtdstrl’ancétre. "Arjuna joue-moi
de ta wpa " dit Uttara dans I'Udyoga Parva.

vri et wit: deux racines verbales chargées de sens. Le werlest employé dans les
deux sens de couvrir et de choisir (avec la ménmgugaison), qui ont un rapport
certain si on songe au geste puéril de couvrir aaex bras ce qu'on cherche a
s'approprier. Il donne entre autres: vara au sensedqui enveloppe, Vara Celui
enveloppant tout, ainsi que warce qui couvre le corps et par extension l'apgarda
couleur; mais aussifitra le nom du démon des nuées sombres qui coulgeritl.
Dans le sens de choisir il donne vara celui quisthfe marié) et vangya ce qui est
digne de choix tat savitur var@ayant' —Gayatfi mantra). Le verberit signifie tourner
autour et par association d'idée s'engager damsourvement, le principal étant la vie.
Vrit donne: vartman le chemin;ritta le cycle de la vie, le mode de vie, la
transformation; praitti poursuivre le mouvement des naissances, |gagent dans la
vie active et nivtti refuser cet engagement, mettre un terme alecydais le mot
vrata signifiant le service, la conduite, la maaide vivre, la pratique, et par extension
le vceu a titre d'austérité ou de pénitence, bienrgprésentant un engagement que I'on
prend, a pour origine la racing ¢ar c'est le choix de celui qu'on sert. Le miearnu
des vratas est celui daasi (onzieme jour de la lune croissante ainsi que
décroissante), au cours duquel le dévét denVise doit de jelner depuis l'aube
jusqu'au lendemain. L'observation des consignesPdenas concernant le moment
exact de rupture du jelne demandent des connagssapprofondies en astronomie et
on peut suspecter qu'elles aient été inspirées agtieppar la fréquentation des
musulmans, car le texte des #1as est susceptible d'étre mis a jour contraireraent
celui des Upanads. Le verbe nt prend un sens un peu particulier lorsqu'il est
appligué a la relation entre les sens et leurst@ibje sont les objects qui engagent les
sens (Vishayz vartante"dit le sloka 2.59 de |&ita — voir aussi I'entrée graha). Mais en
fait on dit aussi que le cycle tournecakra vartatg, et qu'une personne fait continuer
la rotation du cycle (en utilisant la forme causatdu verbe : vartaya) pour signifier
qu'elle suit ce cycle:évain pravartitam cakran na-anuvartayati-iha y&' — "celui qui

ne suit pas ce cycle pré-établi"i{&3.16).

vriksa: ce mot dont l'origine n'a rien a voir avat au wit mais avec la racinerib
(croitre, prendre racine) désigne un arbre. Daesque toutes les cultures l'arbre est un
symbole puissant et dans la culture védique onepenmédiatement a I'arborescence
des activités et des renaissances: voir I'entréeattha. L'arbre est un étre vivant,
mobile en cela qu'il a la capacité de pousser et@gser pour chercher sa nourriture. Il



est envisageable de renaitre sous la forme d'ue adbon les Panas et cet arbre qui
nait au bord d'une des riviéres sacrées de |'lsidieéni.

Vrindavana: le mot sinda qui signifie multitude ou troupeau serait dérdu verbe n

et winda-vana est la forét ou abondent les troupeaux, en & forét de Rlha qui
s'occupe des troupeaux. Elle était située prés dnva et aujourd'hui s'y trouve un
des principaux lieux de pélerinage (et de résideleseveuves), ou malheureusement la
riviere Yamun est bien sale et ou il n'y a plus d'arbres.

Vrisni: On compte de nombreux rois nommésski dans la descendance de Yadu. Le
premier dans la lignée desadavas issue de Sahasrajit, un des quatre fils dii.Ya
Sahasrajit eut pour filSatajit, lequel donna naissance a Haihaya qui éshidateur de
la lignée du méme nom. Dans cette lignée naquita¥irya (8M° descendant de
Haihaya), lequel était le pere du fameux Arjunat&arya, qui avait recu de Bralam
de se voir pousser 1000 bras dans la bataille (8@upseudonyme de Sahasihtb
Arjuna). Ce fut un grand roi trés vertueux, quineait Ravana et fut tué par
Pargurama. Sa nombreuse descendance fut également exéérpar Pagarama, a
I'exception de cing fils dont un certain Madhu, don des fils s'appelaitriéni. Tous
deux n'ont rien a voir avec la lignée principals dadavas, dont est issurikna. Un
autre Misni, auusi appelé Disti, naquit de Kunti I'arriere petit fils de Vidarhhidn
troisieme \fisni faisait partie des sept fils du roit8ata dans cette lignée principale et
un quatrieme était le petit fils du précédent mar épouse Madri et son fils Yudhajit.
Vrisni troisieme du nom eut aussi pour fils Citrarathant naquit Vidiratha, qui eut
lui-méme pour filsSara (premier du nom), lequel eut pour fils le $ai, célébre pour
son grands sens mordlini eut pour fils Svayam-bhoja (qui ne fait pastjgade la
lignée des Bhojas), qui lui-méme eut pour filsidika. Hridika eut quatre fils:
Stirasena, Kritavarman, Satadhanu et Devamifd@asena ("Brave force armée")
épousa Mrisa et en eut 10 fils qui sont: Vasudeva, Devagay Devasrava, Anaka,
Srifijaya, Symaka, Kaika, Smaika, Vatsaka,rika. Ils eurent aussi 5 fillesiriha (qui
épousa Bhdu), Srutadeva, Kiriti et Suta (qui épousa Damaghaoi de Cedi, et eut
pour fils Sisupala).

Vrisasena: fils ainé de Kga.

Vritra: fils de Diti ou, selon le Bigavata Puma (6.9.11-12), asura né du feu d'un
sacrifice accompli par Tgai pour venger le meurtre de son filssvVaripa par Indra,

ce qui fait alors de lui le petit fils de Diti paa mere nourriciéresitra est celui qui
couvre (voir racine verbalerivdans la liste de noms communs), qui retient lesges

de pluie et cause la sécheresse. C'est pour celd/igau se partage entre Indra, la
foudre et la terre pour tuer cet orage. Commenvreatl? Il accomplit des tapas, qui
brulent le ciel (d'ou I'expression un ciel de plgmidais c'est aussi un #mapa qui

fait de I'ombre a undatriya nommé Indra. Leshtriya est vainqueur mais doit payer le
blasphéme commis (Bf. Pur. 6.13). Yitra est souvent dépeint comme un serpent
pithon, nommé Ahi parce qu'il étrangle (significati du verbe i) et retient
prisonniéres les rivieres du ciel (hymnes du Rigld/d.17, 4.18 et 4.19 par exemple).
Le Bhagavata Puina fait de lui une réincarnation du roi Citraketui avait eu le
malheur d'irriter Brvafi, et un dévét de Whu. C'est donc avec soulagement qu'il meurt
de la main d'Indra. Mais la guerre de Diti avec seweu Indra ne s'arréte pas la.
Outrée qu'il ait tué ses deux petits fils, elle dade a son époux Kgapa de lui donner
un fils immortel. Indra sort encore une fois vaiaqudu combat en coupant le feetus en
49 morceaux qui deviennent les Maruts.

vyahriti: parole, déclaration, nom prononcé comme ungadation de foi en le faisant
précéder de l'alara Qn. Les sept vahritis sont les noms des sphéres spirituelles:



bhih, bhuvé, sva, maha, jand, tapa, satyam. Les trois premieres sont la terre,
I'atmosphére et les cieux ou dans un sens plusa#bist matérialité, I'énergie et la
spiritualité (voir entrée "bir bhuva sva"). Maha est le pouvoir, la gloire, la
grandeur. Jamaest la naissance, la race. Tagat la chaleur, l'austérité. Satyam est la
Vérité, ce qui contient ce qui existe.

Vyasa: auteur du Maibharata, dit Kisna-Dvaigyana ( le noir - né sur l'ile). C'est un
risi divin, né sur terre en tant que fils de Satyaeatlu bihmaa Pa#isara pour écrire

la grande histoire des Bfatas. A ce titre, il intervient a tous les momeésisifs dans
son propre récit pour en infléchir le cours (ausseropre et au figuré). Mais le définir
ainsi ne rend pas suffisament hommage au persondageon dit qu'il est un avaa

de Visnu. En effet il est &tma d'un concept, celui de I'encyclopédie des scierdes
nom dérivé de vi-as (séparer) signifie qu'il compd connaissance en faisant un tri
pour la rendre intelligible. On lui attribue doracdompilation de tous les Vedas et de
leurs branches, des Brahnmdras, et comme dit son éléve Vaingyana de "cette
ceuvre qui contient tout ce qui mérite d'étre confe'Malabharata). Comme je l'ai
déja dit a propos de Suta, Gautama, et Indras&est en fait un nom générique, celuiji
d'une fonction, et le \¥hu Putina le confirme dans la section 3.3: una¥g nait au
cours de chaque dvapara yuga pour compiler less/aldas que le dharma décline.

Y

Les consonnes W et Z n'existent pas en sanskeit,du'on trouve souvent des v remplacés
par des w dans les transcriptions pour les lecteugphones. Les consonnes conjuguées ji
sont prononcés z en Hindi, mais il faut considésta comme une dégénérescence de la
langue car i est bien une nasale, associée phoaét@nt aux consonnes Voisées j et c.

yaksa: créature semi-divine au service de Kubera, t&niaée par la capacité a se
déplacer vite (verbe yaket la propension a jouir ou manger. Pour l'oegiles yaas,
raksasas, et du mot malin lire I'histoire savoureusenmtée par Agastya aaRa dans
I'Uttar-kanda. Le concept de ya#t est un reliquat de I'animisme: une puissanceade |
nature, ni bonne ni mauvaise.

yajfia: sacrifice (du verbe yaj) consistant en ndrtg quelle activité exécutée au
bénéfice du Brahman. Lai fait la distinction entre le vrai sacrificeatvika) fait
sans rechercher a en tirer un bénéfice personaedadrifice égoiste Fjasa) et le
sacrifice exécuté dans l'ignorance des regles au ptirer le malheur sur autrui
(tamasa). Dans un sacrifice védique autour d'un fey & généralement quatre
officiants: le Brahman qui préside, le hogui récite des hymnes du Rig veda et
comme son nom lindique (dérivé du verbe hu: Jffgrocéde effectivement aux
offrandes dans le feu, l'uglgi qui chante les hymnes du Sama Veda, I'adhvaryu qu
effectue les préparatifs, récite les mantras dwivdpda et éventuellement procede a
la mise a mort. Le sacrifice au sens dans legeenot est utilisé couramment en
francais doit étre coinsidéré comme une activitgistg puisqu'on parle le plus souvent
de se sacrifier pour les siens (sa famille, sag)atcte sens étymologique (faire sacre)
était pourtant proche du sens du mot sanskrit yajfia

Yajilavalkya: littéralement celui qui parle du shce (entre autres dans
Brihadiranyaka Upaniad chapitres 2 et 4, dans lgbdla aussi et le Yajiiavalkya-
upaniad). Fils du roi Devata, il devient un grand sage dépositaire de lansei@les
Vedas dont il recoit I'enseignement par Sdan@yana, lui-méme un éleve de 35a.
Vaisampyana est un grand connaisseur du Rig Veda et dur X&da, et il est doté
d'une mémoire étonnante puisqu'il est aussi l'orgiéncipal du Mahbharata. On dit
gue Vasampmyana, mécontent du manque d'humilité de Yajhavalkyademanda de



régurgiter (vomir comme les perdrix tittiras) c€ilgavait appris de lui. Yajfiavalkya
s'exécuta et se tourna vers le soleil pour qulihikx sa lanterne (comme dans la
Gayatfi) et lui dispense un enseignement plus satisfai&maly. Pur X11.6.62). L'idée
est simple et étroitement liée a celle de i Gection 2. Le Yajurveda enseigne la
science des sacrifices, des lois établies pasrigs des Vedas et par les$tis de la
tradition dans le but de prospérer et d'atteindrpdradis. Yajfiavalkya préfere faire
appel a son intelligence pour comprendre le seasraas sacrifice et devoir. L'histoire
des perdrix qui régurgitent leur nourriture sigmiflonc que Yajfiavalkya a digéré
I'enseignement de \i@mpyana et ensuite enseigné a ses propres élevedé dppe
taittiryas de faire de méme. Ce qui ne I'empeéechsedaas le Garuda Paa de faire un
exposé des regles de conduite traditionelles, atpntes aux Manu-atitis.

Yadu: fils ainé de Yaai, désavoué par son pére. De ses cinq fils nagfutreis
dynasties: les ¥avas, les NMdhavas et les Chedis.

Yadavas: Les descendants de Yadu. L'ainé Kriass fils de Yadu laissa une
descendance, qui échappa au grand massacre sdasyds par Pagarama. lIs
constituent la branche principale dead#vas. Elle bifurque aprés le roi Vidarbha, qui
eut plusieurs fils dont I'un engendra la lignée @bedis, puis apres le roi Madhu qui
engendra les BMihavas.

yam et yat: Le verbe yam a pour signification peitenir, lever (une arme), ou tout
simplement se tenir dans le chemin, s'opposer, epé&nsion se montrer ferme,
restreindre, soumettre. C'est un verbe qui se garjdans le mode parasmaipadd'{3
personne du présent au singulier: yamati) tandéslewerbe yat se conjugue avec des
terminaisonsattmanepada (yatate). En fait c'est plus ou moinsé@ene verbe puisque
yat est utilisé le plus souvent dans le sens amsgoler, faire un effort sur soi, suivre
une ligne de conduite. Mais le sens premier deegatplus proche de celui de yuj,
puisqu'il s'agit de joindre, corréler, garder egnd de mire. Il n'est pas non plus
étranger au verbe i (eti) o yyati), signifiant aller. En fait I'idée de base ddostes
ces racines verbales est I'association d'un chammeffort.

yama, damasama (ou yati, &hti, santi) expriment différentes formes de contrble de
soi. Yama (masculin) est un réne, une bride, aplutient les rénes et au sens figuré le
contrdle, la restrictions. Yama, niyama eirayama sont trois étapes daja-yoga ou
asthanga-yoga, visant a purifier I'esprianya est ce qui est destiné ou ce qui S'y
rapporte au yama etyama est un contrble strict, un blocage, donc pratige
pranayama consiste a bloquer a la fois l'inspirationestdiration. Dans ce systeme de
yoga, il importe au préalable de purifier le cogpsfaisant sa toilette et en mangeant
sainement, ni trop ni trop peu. Yama constitueaiét suivante consistant dans le
contréle du comportement: (i) la non-violence (adajn aussi bien physique, verbale
que par la pensée; (ii) le respect de la véritéygdacorrélé a la regle précédente et
dans tout son comportement également; (iii) la tet@saussi bien physique, que
verbale ou mentale, donc principalement I'abstiaesexuelle (constituant le pilier du
brahmacarya pour I'étudiant védique); (iv) I'abstende la convoitise (aparigraha), du
vol (asteya) ainsi que de toute dépendance enverbianfaiteur (I'acceptation de
cadeaux), qui viennent compléter la regle d'abstin. Le niyama est I'étape suivante,
consistant dans la restreinte des actions motiyg@skalpa-ja) par le profit ou le
plaisir personnel. Pour bien comprendre ces réjlésut garder en ligne de mire
l'objectif de perfection du yogi: étre indifféreatix contraires et ne pas s'attribuer le
bénéfice de ses actes (samatva, nirdvanva, a-sanfjaonvient donc de se satisfaire
de ce qu'on obtient (sdusti ou santosa), bon ou mauvais, sans le rejeter pour le
principe de refuser le fruit de I'action, ainsi gilee pratiquer l'austérité (tapas), I'étude
des textes religieux (svadhyaya), le culte religi§pranidhaya, pija). Ce sont la les



régles edictées par Patafjali dans ses yofgass Le sujet est développé ci-dessous
sous l'entrée yoga. Le verbe dam signifie domptextter, domestiquer (un cheval) et
dama (masculin) est devenu a la fois le domicile elomestication de ses impulsions.
Le verbesam signifie se fatiguer, se calmersama (masculin) est la tranquillité. L'un
(dama) désigne plus particulierement la domestinaties sens et l'autréama)
I'apaisement des sentiments (qui ne sont autrelepusensations mentales), projets
(arambha, artha) et passions (raga)améd (masculin comme yama) est
grammaticalement I'exercice du verbe yam et la gt du yama, i.e. la restreinte,
l'interdiction,; mais @man (neutre) est un outil tel qu'une corde tandise gman
saman (neutre) est le tranquilisant ou la conciliatikes mots yati, @hti, santi
(féminins) sont les qualités de domination, resteeiou patience, et paix. On utilise
aussi les participes passés yatta, santa (plutét que dantaanta, particularité de
conjugaison de ces verbes) s'appliquant a celusguiontrdle et qui a trouvé la paix
des sens et de l'esprit. Attentionita, yati, yatri (le marcheur, le voyageur) eitya (la
progression, la marche, le voyage) proviennent elbes i signifiant aller et yma
ainsi que §gman ont aussi le sens de mouvement tandis @jee gst le voyage au sens
d'odyssée (comme danarRayana). Enfin il me semble intéressant de mentionmer u
dérive intéressante du sens du verbe yam dansapmagui littéralement signifie
présenter en signe de soumission, mais qu'on extéun traduire le plus souvent par
offrir comme dans léloka 9.26 de la @a: "celui qui m'offre une feuille, une fleur, un
fruit...."

Yama: un des loka&as, le seigneur du domaine des morts, fils deyés par son
épouse Pralah(la venue de la lumiere, i.e. l'aurore) . Il esiiveent assimilé a tort avec
Kala, le Temps, et Mtyu, la Mort. Son autre nom Dharnaga est par contre pertinent,
étant donné le sens du verbe yam.

Yamurs, sceur jumelle de Yama, riviere dont la sourcer@save a Yamunotri dans
I'Uttarkhand, qui arrose entre autres Indrapradiiehi) et Mathura, avant de rejoindre
Gang au confluent (sdagam) de Prayag (aujourd’hui un quartier de la ville
d'Allahabad). Parmi les rivieres sacrées persamtifdes vertus, GamgYamura et
Sarasvatforment une triade dont la réunion a Prayag syméadielle des "faces” de
Sakti. Gang est traditionnellement associé&isia, Sarasvata Brahm et Yamuna a
Krisna: ses berges arividavana sont le sites de lasa ila de Krisna avec les gap.
Yasoda: mere nourriciere detfigna. Epouse de Nanda, elle donna naissance a une fill
incarnation de Mya, que Vasudeva eéchangea avec son fils la nuit daisaance.

Yayati: roi ancestral de la lignée lunaire, aussi nontaga et fils de Nhusa. Toute
son histoire est emblématique des devoirs envergdeents et les ancétresigit Les

fils de Yayti par sa premiere épouse Devayéataient Yadu et Turvasu et ses fils par
sa deuxieme épouse Sasthi étaient Drahyu, Anu etiu . Puru donna a Yai sa
jeunesse (Adi Parva sections 82-85). Sa fille Madise laissa marier quatre fois
temporairement pour donner des fils a des roigenir une dot et ces quatres fils
donnerent a leur grand-pére leur mérite pour guigse retourner au paradis (Udyoga
parva 121-122). Les descendants deulBont les Pauravas, ceux de Yadu ledavas,
ceux de Drahyu les Bhojas et ceux d'Anu les Mleschaurvasu, du fait de la
malédiction jetée sur lui par son pére pour awefiugé de lui donner sa jeunesse, n'eut
pas de fils. Ce dernier fait exclut la possibilidyvisagée par certains historiens, que
les cing tribus évoquées dans les hymnes des \(pdésa kistayas - par exemple Rig
Veda 5.35, 10.60), et auxquelles s'adressent leslsage la conque Parficajanya soient
les descendants de ces 5 fréres.

yoga: ayant pour racine le verbe yuj (atteler,do®), le yoga est_l'attelagBune béte
de somme a une charrue ou un char de combat dlesgat d'une personne a I'Esprit



Divin. Au deuxieme degré le mot est utilisé dansdms d'annexation, de prise de
possession. Au sens spirituel il s'agit donc d'wn@on avec une nuance
d'asujetissement (semblable a celle du beeuf ateléhariot), d'une_connexiantre
I'atman et Dieu, qui est le Paratman et le Maitre du yoga, et par extension le chem
qui conduit a la communion avec Dieu. Pour utili$fanage classique du char,
constitué par le corps, ou siegerian, dont l'intelligence est le conducteur, le taken
les rénes et les sens les chevauxtlffdJpandad 1.3.3) le yoga est le contrble de
l'attelage. Du point de vue comportemental, sebomadture de lindividu, il existe
plusieurs aspects ou étapes du yoga, dont lesigainc sont le karma-yoga, leajia-
yoga, le dhgna-yoga et le bhakti-yoga. Du point de vue teamaitps huits membres
du yoga (sta-anga yoga Ou dja-yoga sont yama, niyamasana, praayama,
pratyahara, dharana, dhyina et sarmdhi. Le sujet est exposé en détail dans le
Jabaladasana-uparsad et le Sindilya-upansad entre autres et comme référence plus
moderne on ne peut que recommender la lecture idesuds de Vivekananda sur le
sujet (publiés par I'Advaita shama, Kolkata). Le contréle de soi (yama) est ce qu
Krisna appelle l'austérité du corps, de la parole endatal dans la T8 (17.14, 17.15

et 17.16: non-violence (ahimsa), observation deédté sous tous respects (satya),
non-convoitise (asteya), abstinence sexuelle (baghnya), générosité (dgy droiture
(arjava), indulgence (kshaaj) détermination (dfiti), frugalité (mitahara) et propreté
morale aussi bien que physiquayca). Par rapport aux précédents le ni-yama est
l'observation de régles contraignantes dans semacjelne, satisfaction de ce qu'on a
(santga), modestie (h), actions pieusedgtika), lecture et récitation des textes sacrés,
voeux (vrata). La postur@gana — voir cette entrée pour complément d'infaonpet

le contrdle de la respiration (p&@ama) sont des préliminaires a la concentration
(dharana). Pratyihara est l'abstraction au sens propre de déconrsmbegsprit des sens
et de leurs objets. Enfin sadhi est la transcendance consistant a se plaedaj
dans l'union (sam), i.e. dans l'unité indivisible Brahman. En tout état de cause,
méme si une étape daja-yoga consiste a se concentrer sur des partiesmhs et une
technique de méditation a assigner des noms deitdivia ces parties du corps 18g),

le yoga n'est pas la "communion du mental aveoipst comme on l'entend trop
souvent aujourd’hui: le mental est corporel etn&ist pas en état de yoga permanent
avec le corps, c'est un disfonctionnement de sh qaar c'est sa tache principale.
Certains pratiquent aussi letha yoga consistant dans le blocage de la respiratio
(pranayana avec kumbhaka), I'exercice de pressions (mudtaaadha) sur les centrcs
nerveux appelés cakras, sur certains muscles (gicytiar de la région génitale) ou
sur les vaisseaux d'énergies appelédisn Leur but est généralement d'acquérir de
super-pouvoirs tels que la lévitation (voir yogtMa upargad vers 55). Je ne nierai
pas que cela puisse cependant contribuer au cerdrblmental (prafjhara) et a la
concentration (dirana). Mais il convient de garder a l'esprit que lepms de totues
ces pratiques est le yoga derian avec le parantman, antarymin, le brahman ou

le purgottama, comme il vous conviendra de l'appelerslaka 2.50 de la @a a entre
autres mérites celui d'étre trés didactique corsegries nuances d'emploi du verbe yuj
(présent yunakti, yunkte, impératif passii"2 personne yujyasva, participe passé
yukta) et du substantif yoga désignant 'actiorceleverbe. En supprimant les liaisons
phonétiques, il s'énoncebudhhi-yukta jahati iha ubhe sukta-duskrite| tasnat
yogiya yujyasva yogakarmasu katalam” —"Celui dont l'intelligence est guidée (par
I'atman) abandonne ici-bas autant les (fruits deshé®mctions que les mauvaises. Par
conséquent attele-toi au yoga. Le yoga est I'agidte facon appropriée.” Maintenant
gu'en est-il de ce yogaaya dont on entend parler dans l@&aet les Puinas? C'est le
pouvoir de Celui qui contrble les choses de l'ietér(antargmin) de créer l'illusion de




I'individualité, de la différence, de diriger learhde l'intelligence et du mental dans
cette voie. Du point de vue cosmologique, || comoeed exercer ce pouvoir en
inspirant une intelligence a l'informe non révée le différenciant par desgas. C'est
sans doute alors gu'il prononce les mots fatidighabu sym" (Chandogya 6.2-3).
yojana: unité de distance correspondant a celleopaue d'une traite par un cheval
sans dételer, soit environ 15 km.

Yudhamanyu: prince#@cala frere d'Uttamaujas.

Yudhisthira: "celui qui est ferme (fort, résolu) dans ambat", fils ainé de #du et
Kunti, engendré par Dharma. Ses autres noms courarttsAgatasatru, celui qui n'a
pas d’ennemis; Dharm@a, le roi juste. On peut étre le digne fils du cievmoral et
n'‘en avoir pas moins des faiblesses. La siennéessten tenir scrupuleusement aux
regles de ce devoir telles qu'elles sont édictées tes dharmsaastras. Or, a ce qu'en
disent cesastras, un roi se doit de relever tous les défita Cautorise semble-t-il &
miser ses fréres et son épouse au jeu de dés (Palnven sections 57 et 75). S'il peut
tuer ceux qui l'offensent du regard, comme se gl@ire son entourage, il ne brille ni
par la force ni par la virtuosité au combat, cantraent a ses freres cadets. Alors qu'il
vient d'essuyer une correction cuisante de la ¢g@rKana, Krisna dit de lui (Kana
Parva section 60): "Le roi est émacié par ses gdha la force (morale) du #itrmana
mais pas la puissance dsakiya."

yugas: les ages de la création qui dans l'ordrdede succession sont krita, @&et
dvapara et kali. Un caturyuga ou naajuga dure 12000 années divines
(4000+3000++2000+1000+ 4 intervalles appelés sandayant 1/5™ de I'age qu'il
précede) et une journée divine dure un an humamdgi§ pour le jour et 6 mois pour
la nuit). Le kali yuga dure donc 432 000 ans, lapdva deux fois plus et ainsi de suite,
faisant qu'un mahyuga, qui est la somme des quatre, dure 4320 A80La journée
de Brahm (kalpa) dure 1000 caturyuga, soit 4,32 milliardandées humaines et au
cours de chacune se succedent 14 Manus pour gdedpmce sapiens amusa). La
transition difficile a concevoir entre les miayugas est racontée dans le Matsyafaur
chapitre 144. La description du kalpa et du temp<ghiaos qui lui fait suite est bien
expose par le sage Markandeya, le spécialiste gedstion puisqu'il y a survécu, dans
le Vana Parva section 187. Il y fait aussi une detoen du kali yuga plus vraie que
nature: "ce temps ou les monarques accrochés asomgsm gouvernent leurs sujets
selon des principes faux". Pour plus de détail eomant le temps: voir I'entréall. La
signification symbolique de ces cycles de quatresagst claire et abondamment
développée dans les Ruas. L'intervention de 14 Manus au cours d'un malayuga
I'est moins: peut étre refléte-elle le cycle lueaimais ce n'est qu'une hypothése
personnelle. Il serait intéressant de trouver ugeification astronomique aux unités
choisies car leur ordre de grandeur est celui geles du soleil a travers la galaxie et
des eres glaciaires. Mais la encore la relatiote ragprouver. Les astronomes Indiens
ont beaucoup contribué a notre connaissance duocsoshtes mathématiques (voir par
exemples les ceuvres d'Aryabhata).

Yuyudhana: roi des Visnis. Les Misnis sont un clan des adhavas, qui sont eux-
mémes les membres d'une branche de la lignélava. Yuyudhna (le guerrier) avait
pour autre nom @yaki (voué a la vertu ou a la vérité). Il étaitfils de Satyaka et le
petit-fils de Sini. Mais il n'était pas un #vata comme Ksna. Il était aussi I'éléve
d'Arjuna dans les arts martiaux et un ami proche.cAurs de la longue journée de
combat d'Arjuna contre Jayadratha (Rad?arva), Yuyudina partit a I'aide de son ami
et c'est pour sauver Yuyudhana qu'Arjuna tuarBravas (Draa Parva section 141).
Yuyutsu: frére des Kauravas, né derifidnastra et d'une servante. Il combattit avec les
Pandavas contres ses freres durant la bataille de Kattek



nombres propices

Trois (tri) est le nombre des gas, des sphéres invoquéesafyiti : bhuh, bhuva,
svah) en préliminaire a la &atfi, des pieds de ladgatii (3 vers de 8 syllabes), des
"rbles" endossés paraMiyana dans le monde matériel qu'il a créé (trimurtiHbng,
Visnu etSiva), des lettres de I' uttha, des rivieres composant la trivétrois tresses)

a Prayag (Gega, Yamura et Sarasvat, des sources de &g (Bhagirath,
Alakanand, Mandikini), des Vedas (Atharva exclus), des dvi-ja (varnasohables
pratiquant des rites religieux, i&idras exclus), des feux domestiques ... Trois en un:
le nombre de l'advaita. Trois est aussi le nomle® rdanifestations dans cet univers
matériel (le bbh): un nom, une forme et une activitérifiadaéinyaka 1.6.1), le
nombre des activités propres a chacun des troislesopina, manas, ak (respiration,
pensée, parole) (adiranyaka 1.5). Trois est le nombre des états de camseie
eveil, réve et sommeil profond (voir I'entrée Trigu

Les multiples de six sont particulierement propie¢ parmi eux le nombre dix-huit
symbolise la completude: c'est le nombre des clthnBhagavad &, de parvas dans
le Mahabharata, de Maf-Puranas, de jours de bataille a Kusekra. D'autres multiples
de six notables sont le nombre de saisons (6),als de I'année et d'Adityas (12), de
composants de Prald (18 ou 24 selon qu'on compte a la fois les fdras et les
matabhitas ou non), de syllabes dans By&tr (24), des noms dsiva (108=6*18).
D'autres nombres impairs premiers sont aussi soywepices.

Cing (pafica) est le nombre des délices divins @afia) et des dons de la vache
paficagavya). Mais cinq est avant tout le nombreigunagdes composantes de la
nature: le nombre des sens, celui des souffleaxjitdes éléments, des rivieres sacrées
et des rivieres du Penjab. Quand une chose a ainétés, cherchez quel rapport elle a
avec le plaisir et la nature.

Le nombre sept (sapta) est associé a l'idée dtéctsans que cela soit aisé a définir
(voir par exemple dans le Mdaka Upargad 2.1.8). C'est le nombre des chevaux attelé
au char de ®ya, qui sans équivoque symbolisent sept senséattli char de la
personne conduit par l'intelligence, sauf qu'ilsrdent étre au nombre de cinqg mais
dans la face nous avons 2 yeux, deux oreilles, dewxes et une bouche. Un autre
décompte consiste a ajouter les cing sens cognligifsnental et l'intelligence, cette
derniere étant la vertu de Surya. Sept est aussirfibre des métres en versification et
on dit que les roues du char dery& ont sept rayons ou que le char du temps a sept
roues a six rayons (Rrsa Upanjad 1.11). On parle de sept flammes et de sept
combustibles a propos d'Agni qui, s'll n'est pastibn (mais I'énergie), lui est
étroitement associé en particulier dans le saetife parole et la digestion. Sept est le
nombre des continents et des océans, des spheuésesues (bhu bhuvah sveh
maha jana tapas satya) et inférieures (atala vitalalautahtala malatala ragtala
patala) ou s'activent des créatures. Quarante neu¥s@iest aussi le nombre des vents.

Quant au nombre quatre (catur), il semble devog &ssocié au concept de dharma.
Le dharma a quatre pieds qui sont widydana, tapas et satya: connaissance
compréhensive, générosité, austérité et veritétr@est le nombre désramas (stages
de la vie) et des sva-dharmas ou varnas.






