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ABDAYONI.- Epíteto del dios Brahma*, “útero del cielo”.
ABDHIJA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “nacido del cielo”.
ABDVÂHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que viaja en las nubes”.
ABHASHVARA.- Una de las diferentes clases de gana* o huestes del ejército del dios Shiva*. Viven en el monte llamado Ganaparvata*, cerca del sagrado monte Kailâsa*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia. (Shivapurâna).
ABHAVA.- Voz sánscrita que significa “la no existencia”. Es el no ser como una categoría de las siete que se consideran en el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ABHAYA.- 1.- La ausencia de temor, una de las cualidades necesarias para emprender un camino de evolución espiritual. 2.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*, muerto por el príncipe Bhîma* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
ABHEDA.- La indiferenciación o inseparabilidad. Es un concepto correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ABHEDASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas. Sus seguidores se caracterizan porque no establecen diferencia entre el âtman* o alma individual y el Brahman* o alma suprema.
ABHIJIT.- Una de las múltiples clases de sacrificios védicos. (v. yajña).
ABHIJÑÂ.- La percepción directa. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ABHIMÂNA.- El engreimiento. Es uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ* y que impide el avance por el sendero espiritual. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ABHIMÂNI.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “el engreído”. 2.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
ABHIMANTRANA.- La purificación que se consigue mediante el empleo de un mantra* o fórmula invocatoria mágica.
ABHIMANYU.- Un caudillo del linaje de los Pândava*, hijo del príncipe Arjuna* y de Subhadrâ*, hermana de Krishna*. Se casó con Uttarâ* y fue padre de Parîkshit*. Se le considera una encarnación del hijo de Chandra*, dios de la luna. Fue un guerrero muy valiente que combatía en un carro de oro puro. Luchó en la batalla de Kurukshetra* hasta el treceavo día, en el que intentó romper la disposición estratégica del maestro Dronâchârya*, llamada chakravyûha o remolino. Tras grandes hazañas fue muerto por el príncipe Jayadratha*, aliado de los príncipes Kaurava*. (Mahâbhârata).
ABHIMUKHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ABHINAVAGUPTA.- Un filósofo shaiva* o shivaíta que fue vencido en un duelo retórico por Shankarâchârya*. Mediante la magia negra, causó a éste último una grave enfermedad. Escribió un comentario a la Bhagavadgîtâ*. Fue continuador de la doctrina de Vâsavagupta, así como autor del tratado titulado Paramânthasâra* y promotor del shivaísmo de Kashmîr (Cachemira).
ABHINAVAKLESHA.- Es una noción del sistema Yoga* de filosofía
que expresa la actitud mental que hace al sujeto no poder librarse de la rueda de los nacimientos y renacimientos, denominada samsâra*. (Yogasûtrabhâshya).
ABHINIVESHA.- La debilidad mental que provoca el apego a la vida y el miedo a la muerte. Se traduce en una excesiva importancia dada al yo mundano y que es una de las cinco clases de falso conocimiento, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
ABHIRATÂ.- Una yakshinî* o diablesa, que devora a los niños. (Kumâratantra).
ABHISHEKA.- La solemnidad en la cual los guerreros triunfantes son rociados con agua del sagrado río Gangâ*. Por extensión, la ceremonia de ablución o de derramamiento de agua, aceite, leche o mantequilla clarificada sobre una imagen u otro objeto de culto. No es correcto decir que sólo se hacía con reyes o personas de la familia real. Hay dos variedades, las llamadas aindramahâbhisheka y punarabhisheka. Son la continuación del sacrificio de coronación real o râjasûya*. Comienza con ofrecimientos a los dioses. A continuación se cantan siete mantra* o fórmulas sacrificiales mágicas. Tras el sacrificio el príncipe se sienta en una piel de tigre y los sacerdotes le bendicen, otorgándole la invencibilidad, súbditos obedientes y un poderoso reino, rociando sobre él agua del sagrado río Sarasvatî*. Acto seguido, el ya nombrado rey hace un juramento, ruega al sacerdote oficiante que le ayude en el desempeño de sus tareas y después le abraza. Se le unge con ungüentos, se le sienta en un trono de madera y se le afeita la cabeza. (v. yajña). (Aitareyabrâhmana).
ABHIVANDANA.- La acción de tocar los pies en adoración. Se emplea con maestros religiosos y en general con personas merecedoras de gran respeto, aunque hoy en día se hace también con personas mayores en edad.
ÂBHÛTI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
ABHYAGASNÂNA.- El baño de aceite. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ABHYÂROHA.- Voz sánscrita que significa “ascenso”. Es la invocación ritual ascendente o repetición en ascenso de los mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
ABHYÂSA.- Es la acción controlada, la aplicación perseverante del ejercicio continuo. Es una noción perteneciente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
ABHYÂSAYOGA.- Es la forma de Yoga* o técnica de evolución espiritual que se consigue mediante la práctica religiosa sistemática y continuada.
ABHYUDANA.- Término que define a la prosperidad o el bienestar en un sentido social.
ABHYUPAGAMASIDDHÂNTA.- Las teorías que son refutadas por otras escuelas de pensamiento. Es una de las cuatro clases de teorías según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ABJÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto”.
ABRAHMANYA.- Voz sánscrita que significa “no brahmánico”. Es todo aquello que por su naturaleza es inadecuado para los miembros de la casta de los brâhmana*.
ACHÂVÂKA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al hotra* u oficiante principal
durante los sacrificios védicos. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ACHALÂ.- 1.- Epíteto de Prithvî*, diosa de la tierra, “inmóvil”. 2.- Una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
ACHALA.- Un miembro del linaje del rey Kuru* y tío del príncipe Arjuna*. Participó en la batalla de Kurukshetra* y fue muerto por su sobrino. (Mahâbhârata).
ACHALÂSAPTAMÎ.- Un festival de adoración a Prithvî*, diosa de la tierra, que se celebra el día 22 del mes de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero).
ACHALESHA.- Voz sánscrita que significa “dios de la tierra”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ÂCHAMANA.- El acto ritual de injerir agua antes de un sacrificio religioso. Es una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂCHAMANÎYA.- Uno de los recipientes de agua que se emplean en una ceremonia religiosa. Contiene el agua que se ingiere durante la misma. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂCHAPALA.- La determinación. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ÂCHARIYAVÂDA.- El sistema de aprendizaje tradicional, mediante la enseñanza de un âchârya* o preceptor religioso.
ÂCHÂRYA.- El maestro religioso ideal, que es quien se comporta correctamente antes de empezar a enseñar y enseña con su propio ejemplo. El término designa también a cualquier maestro o anotador de los Veda*. En muchas ocasiones, como sufijo, se une al nombre propio y la persona pasa a ser más conocida con su título unido al nombre, como pueden ser los casos de Shankarâchârya*, Dronâchârya*, etc.
ACHÂRYAPUTRA.- Epíteto de Ashvatthâmâ*, caudillo del linaje del rey Kuru*, “hijo del maestro”. Este nombre se refiere al hecho de que era hijo de Dronâchârya*, maestro religioso y militar suyo y de sus hermanos. (Mahâbhârata).
ACHHÛTA.- Voz sánscrita que significa “intocable”. Este vocablo alude a los llamados descastados, parias o individuos segregados de las castas tradicionales. Pueden ser también miembros de una tribu no asimilada en la época en la que la sociedad se estratificó. En general, el origen de un descastado tenía lugar cuando una persona perteneciente a una casta cualquiera infringía las leyes de ésta de manera total y era rechazado totalmente por su comunidad. Posteriormente se consideró así a los descendientes de tales personas, que acabaron sufriendo una discriminación religiosa a causa de los errores de sus antepasados. No se les permite el acceso a los textos sagrados y raramente la mezcla de sangre con gentes de otras castas. Esta es una noción totalmente religiosa, sin ningún reconocimiento legal en la legislación de la India actual, que da trato de favor legal a estas comunidades.
ACHINTYA.- Término que denomina lo inconcebible. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ACHINTYABHEDÂBHEDÂ.- Un punto de vista filosófico, sustentado por Chaitanya*, el fundador de la secta homónima. La variedad de filosofía Vedânta* de la escuela de Chaitanya se caracteriza por una verdad que racionalmente es inconcebible, en cuanto que no es comprensible la simultánea identidad y la diferencia de Dios, de las almas y de lo material, porque esta verdad se halla colocada en un plano superior y fuera del alcance del pensamiento lógico. Consecuentemente se enfatiza menos el conocimiento y más los otros medios de acercamiento a la divinidad.
ACHIT.- Voz sánscrita que significa “no consciencia”. Se refiere a la materia, concebida metafóricamente como una cadena con la que Dios ata las almas.
ACHYUTA.- Epíteto del dios Vishnu*, “inmutable”. Se aplica como cualidad divina al mundo inmortal.
ADEHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “sin cuerpo”. Este nombre hace referencia a que el dios fue fulminado por la mirada del dios Shiva* por haber intentado interrumpir su meditación, quedando reducido a cenizas. (Shivapurâna).
ÂDESHA.- Término que hace referencia a cualquier tipo de enseñanza religiosa.
ADEVAYA.- Voz sánscrita que significa “sin dios”. Es un término arcaico que hace referencia a aquellos que no adoran a las divinidades védicas, los no arios.
ADHÂRA.- El vaso o recipiente, vehículo de la combinación entre lo mental, la vida y el cuerpo considerado, como un receptáculo para la consciencia y las fuerzas espirituales.
ADHARMA.- La acción indebida, la iniquidad, el demérito. Es la noción opuesta a la noción de dharma*.
ÂDHIBHAUTIKA.- Un dolor causado por otros seres. Una de las tres clases de dolor o aflicción, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
ADHIBHÛTA.- Lo manifestado o la naturaleza física. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ADHIBUTIKA.- Es una noción del sistema Yoga* de filosofía que se refiere a los accidentes provocados por otros hombres o animales. (Yogasûtrabhâshya).
ÂDHIDAIVIKA.- Un dolor causado por seres sobrenaturales. Una de las tres clases de dolor o aflicción, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
ADHIDEVA.- Los semidioses o deidades menores, custodios de diversos fenómenos naturales.
ADHIKARANASIDDHÂNTA.- La teoría que es aceptada pero de la cual otras escuelas deducen diferentes postulados. Una de las cuatro clases de teorías según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ADHIKÂRIBHEDA.- El concepto de la diferencia de derechos. Según esta noción, los que llevan a cabo sacrificios no son capaces de estudiar las Upanishad* y los que lo hacen, ya no necesitan llevar a cabo sacrificios para evolucionar espiritualmente.
ADHIRATHA.- Epíteto del sabio védico Kashyapa*, “auriga”. (Mahâbhârata).
ADHISHTHÂTÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “el que preside”.
ADHITIVIKA.- Los accidentes naturales propiamente dichos, como por ejemplo incendios, inundaciones, etc. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
ADHIYAJÑA.- Epíteto de Krishna*, “el que preside el sacrificio”.
ADHVARA.- Un sacrificio védico que tiene lugar en la primavera. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
ADHVARYU.- El sacerdote ejecutante en las ceremonias sacrificiales. Es el encargado de preparar y verter las oblaciones y recitar los mantra* o fórmulas invocatorias mágicas del Yajurveda*.
ADHYÂTMA.- 1.- Término que define al conocimiento espiritual de uno mismo. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ADHYÂTMANA.- Epíteto del Ser Supremo, “alma primera”.
ADHYÂTMARÂMÂYANA.- Un texto de carácter filosófico sobre la vida del príncipe Râma* y que armoniza los ideales de conocimiento o jñâna* y devoción o bhakti*. Pertenece al sistema Yoga* de filosofía.
ADHYÂTMAVIDYÂ.- La gnosis o ciencia del estudio del ser interior. En general el término designa al conocimiento espiritual.
ÂDHYÂTMIKA.- Un dolor causado por el cuerpo o la insatisfacción de la mente. Una de las tres clases de dolor o aflicción, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
ÂDI.- 1.- El comienzo. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad). 2.- Epíteto del Ser Supremo, “el primero”. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ÂDIBHÛTA.- Epíteto del dios Brahma*, “primer elemento”.
ÂDIDÂSA.- Voz sánscrita que significa “el esclavo primigenio”. Alude al más importante de los sirvientes del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ÂDIDEVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios primero”.
ÂDIKÂRANA.- Epíteto del dios Brahma*, “causa primera”.
ÂDIKAVI.- Epíteto del dios Brahma*, “primer poeta”.
ÂDIKÂVYA.- Voz sánscrita que significa “el primer poema”. Se refiere a la epopeya del Râmâyana*, compuesta por Vâlmîki*, sobre las aventuras del príncipe Râma*, la séptima encarnación del dios Vishnu*. A esta obra literaria se la considera el poema por antonomasia.
ÂDINÂTHA.- Un maestro religioso del siglo X, fundador de la secta shaiva* o shivaíta de los kânaphâta*. (v. shaiva).
ÂDIPURAM.- Un festival que se celebra en el mes de Âshârha* (24 de junio al 23 de julio). Tiene como objetivo propiciarse a la diosa Shaktidevî*, que encarnó ese día en el mundo para librarle de la miseria. Un santo vaishnava* o vishnuita llamado Periyâlvar* encontró un día a una niña recién nacida en el campo. Cuando creció fue aceptada como consorte por la deidad del santuario, Shrî Ranganâda, en la ciudad de Shrîrangam, en el estado de Tâmil Nâdû. Esta festividad se celebra especialmente en el sur de la India y la leyenda tiene su paralelismo claro con el nacimiento de la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
ÂDIPURUSHA.- Epíteto del Ser Supremo, “primera persona”.
ÂDISHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas. (v. shaiva).
ADITA.- v. âditya.
ADITI.- La madre de los dioses. Simboliza el espacio celeste, el infinito. Viene a ser considerada como la madre cósmica, hasta el punto de que sin ser una diosa propiamente dicha, algunos autores la colocan inmediatamente detrás del âtman* o alma individual, en importancia. Se la asocia con la inteligencia. Es dispensadora de bendiciones para las gentes y el ganado y uno de los símbolos de la naturaleza bondadosa. Es nieta del dios Brahma*, hija del rey Daksha* y esposa favorita del rishi* o sabio védico Kashyapa*. Es madre de los âditya* o personificaciones celestiales védicas, así como de los vasu* que, en número de ocho, presidían los elementos. (Maitrâyânîyasamhitâ).
ADITISUTA.- El nombre genérico de todos los hijos de Aditi*. Este término se refiere especialmente a los llamados âditya* o personificaciones celestiales védicas, pero por extensión engloba a cualquier deidad masculina.
ÂDITYA.- 1.- Las personificaciones celestiales védicas e incluso prevédicas. Son los hijos del sabio védico Kashyapa* y de Aditi* y se les considera enemigos de los demonios. El grupo de los âditya y su número ha variado a lo largo de los siglos. Originariamente constituía la categoría soberana y estaba compuesto esencialmente por la dualidad Mitra*–Varuna*. Con el tiempo el número de dioses en esta categoría fue aumentando, pero siempre por parejas. Los Brâhmana* indican que fueron ocho, pero en el período épico el número ascendió a doce e incluso este número puede verse aumentado en otros textos. Como grupo se les considera también una de las diferentes clases de gana* o huestes del ejército Shiva*. (v. agni, âryamâna, bhaga, bhânu, dhâtrî, gabhasta, indra, mitra, pûshana, sûrya, varuna, vedanî, vishnu, vishvakarma, yama). (Shivapurâna). 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias
ÂDITYAMÛRDHÂ.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ÂDRESHA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de la montaña”. Este nombre hace referencia al hecho de que el dios reside tradicionalmente en el monte Kailâsa*, en la cordillera de los montes Himâlaya*, donde se entrega a penitencias y ascetismos. (Shivapurâna).
ADRISHTA.- La ley con inteligencia, precognición y poder. Conoce y determina las consecuencias de un acto antes de que éste tenga lugar. Es un potencial mágico invisible que permanece tras efectuar el sacrificio, por el cual se consigue lo deseado. Este concepto pertenece al sistema Vedânta* de filosofía, preconizado por Shankarâchârya*. (Brahmasûtrabhâshya).
ADRITANAYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de la montaña”. El nombre le viene del hecho de ser hija de Himâlaya*, el sagrado monte.
ADVAITA.- Una escuela filosófica que cree en una única verdad absoluta (el Brahman* – âtman*), mientras que todo lo demás es pura apariencia. Es, en esencia un no dualismo (dvaita = dual, a–dvaita = no dual). El monismo panteísta y politeísta hindú tiene infinidad de formas, escuelas, preconizadores y tratados, aunque alcanzó su plenitud filosófica a fines del siglo VIII con Shankarâchârya* (788 – 820), quien negó rotundamente la dualidad entre el mundo y el Supremo y postuló que el único espíritu universal se nos aparece como multiplicado debido a la ilusión de mâyâ*. Su aportación fue de tal importancia que eclipsó cualquier texto anterior. El panteísmo indio como principio religioso y filosófico se basa primordialmente en dos conceptos: el del âtman o alma individual, el alma, única realidad de la que dependen todas las cosas, y el concepto cosmológico de un creador inmanente en su universo. Es un principio totalmente trascendentalista: el Espíritu Supremo o Brahman lo es todo, en diversos grados de sutileza, y no hay nada fuera de él; constituye todas las formas de la naturaleza y de los seres; nunca se destruye; parece dividido, pero no lo está. En la mutua influencia de estas ideas y su ajuste posterior se halla clave del pensamiento indio y la base de la teoría constructiva sobre el Universo y Dios.
ADVAITACHÂRYA.- Un maestro del sistema Vedânta* de filosofía.
ADVAITASIDDHI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Madhusûdana* Sarasvatî, en el siglo XVI.
ADVAITASIDDHISIDDHÂNTASÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Sadânandavyâsa*.
ADVAITAVÂDA.- La teoría filosófica del advaita*. Por extensión puede traducirse como unicismo, aunque el empleo común equivaldría a monoteísmo.
ADVAYATÂRAKA.- Uno de los textos sagrados denominados upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ÂDYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la primera”.
AGA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “inamovible”.
AGAHANA.- El noveno mes hindú (16 de noviembre al 15 de diciembre).
ÂGAMA.- Término que describe a las colecciones de textos filosóficos y de prácticas religiosas anteriores a la tradición védica. Son siempre de carácter shaiva* o shivaíta e incluyen diversas opiniones sobre la relación de las almas con el dios Shiva*, considerado aquí como el principio supremo. La tradición enumera doscientos y se dicen revelados por el dios Shiva mismo o por Pârvatî*, diosa de la energía. Son los verdaderos manuales del shivaísmo en lo que se refiere a creencias y ritual. No se sabe la fecha de su composición. Por extensión el término significa un medio de conocimiento que nos viene de la experiencia y de las investigaciones de otros y que aceptamos en autoridad. (v. âgeya, ajita, amshumâna, anila, arha, bhadra, burava, chintya, devî, dharmamottara, dîpta, karana, lalita, mâkuta, mrigendra, mukhabimba, parahita, parameshvara, paushaka, prodgîtâ, rauvara, sâhashraka, santa, sarvokta, shakta, siddha, sûkshma, suprabodha, svâyambhuva, vijaya, vimala).
AGAMA.- v. âgama.
ÂGAMANÎ.- Las colecciones de cantos litúrgicos en honor de Pârvatî*, diosa de la energía.
ÂGAMAVIDYÂ.- La ciencia de los Veda*.
ÂGÂMI.- Voz sánscrita que significa “lo venidero”. Son las acciones de las que se espera un fruto en una vida posterior. Una de las tres clases de karma* que considera el sistema Vedânta* de filosofía.
ÂGÂMYAKARMA.- v. âgâmi.
AGASAMAYA.- Término que describe a la religión interna de cada individuo.
AGASTI.- v. agastya.
AGASTYA.-
Un sabio védico de la India meridional, nacido de las semillas que derramaron Mitra*, dios de la amistad, y Varuna*, dios de las aguas. Fue padre de una rama de sacerdotes y se supone que desempeñó un papel muy importante en la colonización del país. Se le representa como un filósofo bondadoso, muy hábil en el manejo del arco. Entre otros hechos destacados se cuenta que fue él quien llevó a los hombres las formas sacerdotales del sabio védico Vasishtha* y acompañó al príncipe Râma* en su incursión sobre la ciudad de Lankâ*, para vencer a Râvana*, rey de los demonios. Agastya entregó al gran héroe el arco del dios Vishnu* y le ayudó a volver victorioso a la ciudad de Ayodhyâ*. (v. râmâyana). Los dioses Mitra y Varuna concedieron grandes poderes a su protegido. Se cuenta que Agastya se tragó el océano para vengar una ofensa y para ayudar a los dioses en una guerra contra unos demonios que habían buscado refugio en las aguas. En otra ocasión los montes Vindhyâ*, celosos del poder del monte Himâlaya*, exigieron a Sûrya*, dios del sol, que girase alrededor de ellos. Ante la negativa del dios, aumentaron tanto que llegaron a eclipsar al sol, obstaculizando su camino. Entonces Agastya los humilló con el poder de su voluntad, obligándoles a postrarse ante él y a recobrar su tamaño original. (Mahâbhâratha).
AGASTYAMATA.- Un texto de carácter filosófico, compuesto por el sabio védico Agastya*.
ÂGEYA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
AGHA.- v. aghâsura.
AGHÂRI.- Epíteto de Krishna*, “enemigo de Agha*”.
AGHÂSURA.- Un asura* o demonio que peleó a las órdenes del rey Kamsa*. Para acabar con Krishna* y sus compañeros se transformó en una enorme serpiente con una gran boca. Los amigos de Krishna la confundieron con una caverna y penetraron en su interior, por lo que Krishna tuvo que ir en su rescate y acabar con ella. (Mahâbhârata).
AGHORANÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de lo terrible”.
AGHORAPANTHA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
ÂGNEYA.- 1.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “surgido del fuego”. Este nombre hace referencia al hecho de que Agni*, dios del fuego, injirió el semen del dios Shiva*, del cual nació Kârttikeya. (Shivapurâna). 2.- El nombre genérico de los descendientes de Agni*, dios del fuego. 3.- Uno de los diez pequeños Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
AGNEYA.- El punto cardinal correspondiente al Sudeste, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
AGNEYÂ.- v. agneyî.
AGNEYÂSTRA.- El astra* o arma divina, asociada con Agni*, dios del fuego. Era un arma de grandes poderes. Fue entregada por un sabio a uno de sus discípulos, el rey Sagara*, quien con ella venció a las tribus que habían invadido su reino. (Vishnupurâna).
AGNEYÎ.- La diosa del fuego, del hogar y de la familia. Es hija del rey Daksha* y esposa de Agni*, dios del fuego. Representa al hotra*, es decir al sacrificio propiamente dicho, frente a toda la colección de actos litúrgicos. Bajo el nombre de Svâhâ* fue madre del mono Nîla*, uno de los jefes de las huestes que ayudaron al príncipe Râma* en su batalla contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
AGNI.- 1.- El dios del fuego, del hogar y de la familia. Pertenece al grupo de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales, bajo el nombre de Anala*. Es una de las deidades guardianas de los puntos cardinales y está encargado de la custodia del Sudeste. Se le considera uno de los cinco dioses principales, después de la trimûrti* o trinidad hindú. Es un veloz mensajero que viaja entre el cielo y la tierra, comisionado tanto por los dioses como por los hombres para mantener la comunicación, para cantar los himnos a los inmortales y hacerles llegar las ofrendas de sus adoradores. Acompaña a los dioses cuando éstos visitan la tierra y comparte la adoración y el respeto que ellos reciben. A veces se manifiesta con un carácter siniestro y devorador, quemando a sus enemigos hasta convertirles en cenizas. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Es esposo de Agneyî* y padre de Mâgha* y del mono Nîla*. Vive en el cielo, donde se traslada en su carro de oro tirado por siete corceles verdes llamados Harit*, conducidos por Aruna*, personificación del rayo de luz. Se alimenta del amrita* o ambrosía y del soma* o néctar de los dioses. Es siempre joven, ya que el fuego se alimenta a diario. Se le representa vestido de negro, con enseña y casco de humo, con el cuerpo pintado de rojo, tres piernas y siete brazos, con los ojos, cejas y cabellos oscuros, montado sobre una cabra o llevando puesta una cabeza de cabra con un halo de llamas. También viaja en un carro de ruedas de oro. Lleva un cordón brahmánico o upavîta* y una guirnalda de frutas. Normalmente suele presentar dos cabezas, siendo una de ellas la del fuego sacrificial y otra la del fuego doméstico. Sus atributos son una jabalina humeante, el hacha, la leña, el soplillo, la antorcha y un recipiente en forma de gran cucharón que contiene el amrita. (Agnipurâna). 2.- Uno de los dieciocho Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está dedicado a Agni, dios del fuego. Por su amplitud se le considera una especie de enciclopedia de la cultura india.
AGNIBÂHU.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AGNIDEVATÂ.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “deidad del fuego”.
AGNIDHÂRA.- El sacerdote encargado de encender el fuego para un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂGNÎDHÎYA.- Es el fuego colocado en el lugar donde se enciende el fuego sacrificial principal. Se halla ya consagrado y puede recibir las ofrendas. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂGNÎDHRA.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AGNÎDHRÎYA.- El fuego que se enciende al sur del fuego principal del sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂGNÎDRA.- Uno de los sabios del decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Indrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
AGNIDVÂRA.- Voz sánscrita que significa “la puerta del fuego”. En un templo hace referencia a la puerta que está orientada hacia el sudeste.
AGNIGARBHA.- El recipiente para el fuego sagrado.
AGNIHOTRA.- La ceremonia de oblaciones al fuego. Es el más común de todos los sacrificios y ceremonias védicos. (v. yajña). Consiste en un ritual de ofrenda de leche a Agni*, dios del fuego. Se lleva a cabo todos los días, antes de la salida del sol y tras su puesta. (Âshvalâyanashrautasûtra).
AGNIHOTRÎ.- El sacerdote encargado de efectuar el sacrificio al fuego.
AGNIKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
AGNIKETU.- Un râkshasa* o demonio del ejército de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
AGNIKULA.- Voz sánscrita que significa “la familia del fuego”. Hace referencia a un linaje que se dice surgido del fuego sacrificial.
AGNIKUMÂRA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “hijo del fuego”. Este nombre hace referencia al hecho de que Agni*, dios del fuego, injirió el semen del dios Shiva*, del cual nació Kârttikeya. (Shivapurâna).
AGNIKUNDA.- Término que describe al receptáculo del fuego en un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
AGNIPÛJÂ.- Término que hace alusión al culto al fuego en general. Específicamente designa al sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
AGNIPURUSHA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “persona de fuego”.
AGNISHÂLÂ.- La cámara o lugar destinado al fuego consagrado.
AGNISHTOMA.- La solemnidad de oblaciones al fuego, de varios días de duración, que se celebra en la primavera y que forma una parte esencial del sacrificio denominado jyotishtoma*. Incluye tres libaciones de soma* o néctar de los dioses. Se hace en honor de Agni*, dios del fuego.
AGNITÎRTHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en las orillas del sagrado río Sarasvatî*, dedicado a Agni*, dios del fuego.
AGNITRETÂ.- Los tres fuegos sagrados hindúes: el fuego celeste, el fuego solar y el fuego del sacrificio.
AGNIVESHA.- El discípulo del sabio védico Agastya* que, a su vez, fue maestro de Dronâchârya*. (Mahâbhârata).
ÂGNIVESHYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
AGNIYAJÑA.- Término que define al sacrificio del fuego.
AGOCHARA.- Epíteto del Ser Supremo, “imperceptible a los sentidos”.
AGRAGRÂSA.- Término que alude al primer trozo de comida ofrecida a los dioses en una ofrenda.
AGRAHÂYANA.- v. agahana.
AGRAJANMÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “primer nacido”. Por extensión este término se aplica a cualquier persona de la casta de los brâhmana*.
AGRAPÛJÂ.- Una solemnidad védica consistente en lavar los pies de la persona más importante que acude a una asamblea o celebración.
AGRÂSHANA.- La comida ofrecida a los dioses y que se bendice con su contacto. (v. prasâda). (Âshvalâyanashrautasûtra).
AGUNA.- Epíteto del Ser Supremo, “sin atributos”.
AGYÂRÎ.- El ritual de arrojar incienso al fuego sacrificial.
AHALYÂ.- Una hija del dios Brahma* y esposa del sabio védico Gautama*, a quien su padre entregó como regalo. A raíz de su matrimonio con Gautama tomó el nombre de Gautamî*. Fue seducida por Indra*, rey de los dioses, que adoptó la forma de su esposo. Cuando éste regresó, se descubrió el engaño y ella hubo de sufrir las consecuencias, pues su marido no creyó en su virtud. Inicialmente Gautama decidió convertirla en piedra. Después suavizó su maldición original diciendo que recobraría su forma primera cuando la tocasen los pies del príncipe Râma*. Cuando esto sucedió, ella volvió al lado de su esposo. (Râmâyana).
AHANKÂRA.- La consciencia del yo individual. Es el egotismo, el principio en virtud del cual se adquiere el sentimiento de la propia individualidad. En la filosofía Sânkhya* es uno de los tatva* o principios, derivados de la prakriti* o materia. Se presenta en tres formas: vaikrita, taijasa, y bhûrâdi. (Sânkhyakârikâ).
AHANKÂRAKÂRAKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ÂHAVANÎYA.- El segundo de los fuegos del sacrificio védico. Se sitúa al este del altar y se utiliza para consumir las ofrendas y hacerlas llegar a los dioses. (Chândogyopanishad).
AHI.- Uno de los principales nâga* o serpientes semidivinas. Aparecía en forma de nube y ocupó durante algún tiempo la máxima jerarquía entre ellas. Fue enemigo mortal de Indra*, rey de los dioses. Algunas veces tomaba el aspecto de las nubes benéficas que el dios enviaba a los hombres, pero se resistía a dejar caer la lluvia. Finalmente fue muerto por Indra. (Bhâgavatapurâna).
AHIMSÂ.- Voz sánscrita que significa “no violencia”. Consiste en el principio de respeto por toda criatura viviente. Es una de los yama* o restricciones que se deben seguir para purificarse, según el sistema Yoga* de filosofía y una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*. El término se ha popularizado en tiempos recientes debido a su aplicación a la doctrina política por parte del Mahâtmâ Gândhî*. (Yogasûtrabhâshya).
AHÎNA.- Término que hace alusión a cualquier sacrificio védico de más de un día de duración. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
AHINÂSHVATTHYA.- Un sabio que alcanzó la inmortalidad mediante su conocimiento intelectual. (Taittirîyabrâhmana).
AHIRABHRADHA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
AHIRBUDHANYA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
AHIROMAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
AHÎSHA.- Epíteto de la serpiente Ahi*, “dios de las serpientes”.
AHUKA.- Un monarca del linaje de los Yâdava*. Tuvo cien hijos que defendieron la ciudad de Dvârakâ* y prohibieron la manufactura de intoxicantes. (Mahâbhârata).
ÂHUTA.- El ritual que consiste en el ofrecimiento de oblaciones a una deidad en el fuego sagrado.
ÂHUTI.- v. âhuta.
ÂHVÂNA.- El ritual de invocación a los dioses mediante un mantra* o fórmula invocatoria mágica.
AIKSHVÂKA.- Término genérico para los descendientes del linaje de Ikshvâku*.
AIKYAVÂDASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
AILA.- Un monarca conocido como Purûravas*, hijo del rey Ila*. Según la leyenda dejó de comer carne durante el mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre) y mediante la intercesión de algunos miembros de la casta de los brâhmana* consiguió llegar al cielo. Se le considera símbolo de la evolución espiritual. (Mahâbhârata).
AINDRÎ.- Epíteto de Indrânî*, reina de los dioses, “consorte de Indra*”.
AIRÂVANA.- v. airâvata.
AIRÂVATA.- El elefante gigantesco que es cabalgadura de Indra*, rey de los dioses, y antepasado de todos los elefantes de la tierra. Es el arquetipo zoomórfico de las nubes portadoras de lluvia, por lo que su color es blanco. Es la deidad guardiana del Este y defiende ese punto cardinal. Surgió tras el batimiento del océano (v. manthana). Según otra leyenda, cuando nació el ave Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, en el instante en que rompió el huevo, el dios Brahma* cogió en sus manos las dos mitades de la cáscara y canto sobre ellas siete melodías celestiales. Airâvata nació entonces de la cáscara de huevo que Brahma tenía en la mano derecha. Le siguieron siete machos más. De la cáscara de la mano izquierda surgieron ocho hembras y así se formaron los antepasados de todos los elefantes de la tierra. Originariamente los elefantes podían volar, pero en una ocasión se posaron sobre las ramas de un árbol bajo el cual se encontraba el asceta Dîrghatapas* y sus seguidores. La rama se rompió y los elefantes aplastaron a algunos de los ascetas. Dîrghatapas les maldijo y desde ese día perdieron sus alas. (Vâyupurâna).
AIRÂVATÎ.- La consorte del elefante Airâvata*. (Vâyupurâna).
ÂISHVARYA.- Término que hace alusión a las facultades sobrenaturales desarrolladas con el ejercicio de la meditación.
AITAREYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Pertenece al ciclo del Rigveda*. Es una de las Upanishad antiguas más breves. Consta de tres lecciones sobre la creación del mundo y del hombre por el Brahman*, el único ser existente en el origen. Se habla en ella de la interdependencia y penetración de las fuerzas cósmicas en la persona y de las tres etapas de retorno al Ser Supremo. Expone también la teoría de los nacimientos del âtman* o alma individual y de su esencia.
ÂITREYA.- Uno de los sabios del decimosegundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Rudrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
AJA.- 1.- Epíteto del Ser Supremo, “no nacido”. 2.- Un monarca de la estirpe solar o sûryavamsha*, hijo de Raghu*. Se casó con Indumatî*, hija de un rey de Vidarbha, tras vencer en una ceremonia de svayamvara* o elección de esposo. Cuando se dirigía a tomar parte en ella fue atacado por un elefante furioso al que venció. Tras matarle, del elefante salió un ser semidivino que le agradeció el haberle hecho salir del cuerpo animal en el que se hallaba encerrado y, como recompensa, le dio unas flechas mágicas que le permitieron vencer en el torneo y obtener la mano de Indumatî. Fue padre del rey Dasharatha* y abuelo del príncipe Râma*. Tras su muerte física fue a residir al Indraloka* o cielo de Indra*, rey de los dioses. (Mahâbhârata).
ÂJAGÂRA.- El arco que es el arma de Varuna*, dios de las aguas.
ÂJAGÂRU.- Un sabio que enseñó al devoto Prahlâda* cómo mantenerse sano y fuerte sin alimentos, únicamente mediante la práctica de la meditación. (Bhâgavatapurâna).
AJAGAVA.- El arco que es una de las armas del dios Shiva*.
AJÂMILA.- Un brâhmana* del reino de Kanauja. Se dice que en el momento de la muerte no dejó de pronunciar el nombre del dios Vishnu*, por lo que Yama*, dios de la muerte, no se podía acercar a él para llevarse su alma. Finalmente se le concedió una larga vida y tiempo para llevar a cabo muchos sacrificios. (Bhâgavatapurâna).
AJANMA.- Epíteto del Ser Supremo, “sempiterno”.
AJARÂMARA.- Epíteto del Ser Supremo, “no sujeto a la muerte”.
AJÂTASHATRU.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “aquel cuyos enemigos no han nacido”. (Mahâbhârata).
AJÂTAVÂDA.- Voz sánscrita que significa “el no nacimiento”. Es la teoría del Vedânta* que niega la creación y afirma que el universo fenoménico se nos aparece como real por efecto de la ilusión, cuando la única realidad es el Brahman*. (Yogavasishtha).
AJAVAKTRA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
AJAYAKAPÂDA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza.
AJESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
AJITA.- 1.- Uno de los sabios del decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Indrasâvarni Manu*. (Shivapurâna). 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
ÂJIVIKA.- Una escuela filosófica, surgida al mismo tiempo que el budismo (siglo VI. a. C. ). Rechazó la fe brahmánica y su culto para fundar un nuevo sistema de teorías cósmicas de tipo determinista, que reconocía al destino como la única fuerza importante del universo y preconizaba una predestinación total. Aunque no pertenecen al jainismo, tienen con él muchos puntos de contacto. Preconizaron una actitud ascética ante la vida y dieron un énfasis desmedido a las penitencias. Se llegó a considerarles omniscientes y se les consultaba frecuentemente sobre sucesos futuros. Su maestro principal fue Makkhaligoshâla, contemporáneo de Gautama Buddha*. (Vishnupurâna).
ÂJÑÂ.- El sexto de los siete chakra* o centros vitales del cuerpo, en el tantra*. Está situado entre las cejas, a la altura de la glándula pineal. Es allí donde se unifican los tres nârî* o canales, desde donde ascienden juntos hasta la cabeza. Es de color blanco, de dos pétalos. (Tantrashâstra).
AJÑÂNA.- Voz sánscrita que significa “nesciencia”. Es la ignorancia, responsable de la no percepción de la realidad absoluta. Es uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ*.
AJÑÂNAVÂDA.- La teoría que defiende la imposibilidad de conocer el universo.
AJÑÂNAVÂDÎ.- El que confiesa la imposibilidad de llegar al conocimiento de este mundo.
AJÑÂNÎ.- El ignorante, que no ha percibido la realidad del Ser.
AJÑÂNIKA.- Término que describe a cualquier clase de agnóstico.
AKALMÂSA.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AKALYÂ.- Un personaje que, a causa de un karma* muy desfavorable, reencarnó como piedra.
AKAMPANÂ.- El râkshasa* o demonio que llevó a Râvana*, rey de los demonios, la noticia del desastre de la batalla de Janasthâna*. Durante la batalla de la ciudad de Lankâ* condujo un ala del ejército de los râkshasa. Murió a manos del dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
AKAMPANA.- Un rey que se apenó tanto al ver a su hijo muerto en el campo de batalla, que Nârada*, mensajero de los dioses, se le apareció para explicarle la ilusoriedad de la muerte. (Mahâbhârata).
AKARA.- El espacio no dimensional o éter. En el sistema de filosofía Vaisheshika* es una de las substancias. En el sistema Sânkhya* es uno de los cinco mahâbhûta* o elementos densos. (Vaisheshikasûtra).
AKÂRA.- El principio del sonido, inicio de la literatura védica.
AKARANA.- Epíteto del Ser Supremo, “sin causa”.
AKARMA.- Término que hace alusión a aquella acción que no sufre ninguna reacción.
AKÂRYA.- Término que alude a las actividades prohibidas o pecaminosas.
AKÂSHA.- El éter o espacio. El primero de los cinco elementos creados, la forma más sutil de la materia. Es una de las substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. Puede ser de tres tipos: bhûtakâsha*, el espacio material, chittakâsha*, el espacio mental, y chidakâsha*, el espacio de la consciencia. (Vaisheshikasûtra).
ÂKÂSHADÎPA.- Una lámpara que se coloca en el extremo de un palo, para los dioses, en el mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre).
ÂKÂSHAMUKHÎ.- Término que hace alusión a los ascetas que hacen penitencias de cara al cielo.
ÂKÂSHAVÂNÎ.- Voz sánscrita que significa “la voz del espacio”. Es la revelación de la palabra divina.
AKHANDÂNANDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIV.
AKHILESHVARA.- Epíteto del Ser Supremo, “Señor de todo”.
AKRITARANA.- Un discípulo de Parashurâma*, sexta encarnación del dios Vishnu*, que fue auriga del príncipe Yudhishthira*. (Mahâbhârata).
AKRODHA.- La ausencia de ira. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ* y uno de los indicios de sabiduría en el sistema Yoga* del filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
AKRÛRA.- Un príncipe del linaje de los Yâdava*, tío de Krishna*, que recibió a éste a su llegada a la ciudad de Dvârakâ*. (Vâyupurâna).
AKSHA.- Un râkshasa*, hijo de Râvana*, rey de los demonios, y de Mandodarî*. Fue muerto por el dios-mono Hanumân* en su campaña de reconocimiento de la ciudad de Lankâ*. (Râmâyana).
AKSHAMÂLÂ.- 1.- Un rosario que es atributo del dios Brahma* y que simboliza el poder del ritual. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
AKSHAPÂDA.- Un filósofo del sistema Nyâya*, considerado uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Vivió en el siglo II y fue famoso por su elocuencia. Se le considera prácticamente el fundador del sistema. Se le conoce también como Akshapâda Gautama.
AKSHARA.- Epíteto del dios Brahma*, “imperecedero”. Se emplea indistintamente para el dios Shiva* y Vishnu*. Es la última realidad como forma impersonal del dios.
AKSHARANYÂSA.- El acto ritual de tocar cada una de las partes del cuerpo mientras se pronuncian todas las sílabas de un mantra* o fórmula invocatoria mágica. (Âshvalâyanashrautasûtra).
AKSHATA.- Los granos de arroz crudo que se ofrecen en las ceremonias religiosas.
AKSHATVAT.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AKSHAYANAVAMÎ.- Un festival que se celebra el vigesimoctavo día del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre).
AKSHAYAPÂTRA.- El recipiente inexaustible, que Sûrya*, dios del sol, le dio al príncipe Yudhishthira* cuando éste, en su destierro en el bosque, era incapaz de alimentar a su familia. La maravilla siguió surtiendo efecto hasta que su esposa Draupadî* lo utilizó. (Mahâbhârata).
AKSHI.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
AKULI.- Uno de los sacerdotes de los râkshasa* o demonios. (Râmâyana).
ÂKÛTI.- Una de las hijas de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación. Es esposa de Ruchi*.
AKUTI.- Una divinidad que presidía la segunda fase de la luna. Tradicionalmente se describe a las fases de la luna como doncellas que interpretan un baile que simboliza la fecundación de la naturaleza.
ALAKÂ.- La ciudad de Kuvera*, dios de las riquezas, situada en un pico de los montes Himâlaya*. (v. meru). (Mahâbhârata).
ALAKHA.- Epíteto del Ser Supremo, “imperceptible”.
ALAMBUSHÂ.- Una apsarâ* o ninfa celestial que Indra*, rey de los dioses, envió para romper la penitencia del sabio Dadhîcha*, que había alcanzado tantos poderes con su ascetismo que amenazaba el poder de los mismos dioses. Ante la visión de la ninfa, el sabio dejó caer su semen en el sagrado río Sarasvatî*, del que surgió un hijo, que llevaría el nombre de Sârasvata*. Se la considera una de las diosas menores que acompañan al dios Shiva*, bailan ante él y le rinden honores absolutos. (Mahâbhârata).
ÂLANDA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación en el estado de Mahârâshtra.
ÂLAYA.- Epíteto del Ser Supremo, “la morada”.
ALÂYUDHA.- Un demonio que, para vengar la muerte de unos parientes, se alió con Duryodhana*, el mayor de los cien príncipes Kaurava*, y le prometió matar al príncipe Bhîma* y a sus hermanos, los Pândava*. Fue muerto por Ghatotkacha* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
ALEKHA.- Epíteto del Ser Supremo, “indescifrable”.
ALKÂ.- v. alakâ.
ALKÂPÂTA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “Señor de Alakâ*”.
ALOLUPTVA.- La ausencia de codicia. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
ÂLVÂR.- El nombre colectivo de un grupo de doce místicos vaishnava* o vishnuitas del estado de Tâmil Nâdû, que produjeron una literatura de inspiración religiosa y fueron los iniciadores del culto bhakti* o devocional. Cantaron las perfecciones divinas y las historias del dios, así como el dolor de la separación y el deseo del devoto de unirse de nuevo con él. Los más importantes fueron Tirujñânasambandhar (siglo VII), Appâr (siglo VII), Tirumular (siglo VIII), Ândâl (siglo VIII), Mânikâvasâgar (siglo IX), Nammâlvar (siglo IX), Nâthamuni (siglo XI), Yamunâchârya (siglo XI), Tirumangai (siglo XI) y Kulashekhara (siglo XII). Sus himnos devocionales se recogieron más tarde en un texto titulado Nâlâyirappirapantanam o “Los cuatro mil poemas”.
AMALÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “brillante”.
AMALÂNANDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIII.
AMANYABHAKTI.- Una de las tres devociones que el discípulo debe sentir. Enseña a reconocer a un sólo dios, al que se ve en todas partes. Es uno de los conceptos del sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
AMARA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “inmortal”.
AMARADÂSA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
AMARAKANTAKA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación en la cadena de los montes Mekhala, cerca de la ciudad de Nâgapura, cerca de las fuentes del sagrado río Narmadâ*, en el estado de Mahârâshtra.
AMARALOKA.- Voz sánscrita que significa “mundo eterno”. Hace referencia a los diversos paraísos que se atribuyen a los distintos dioses del panteón hindú.
AMARANÂTHA.- Un lugar de peregrinación shaiva* o shivaíta en los montes Himâlaya*. Se trata de una cueva de difícil acceso en la que existe un linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. En ella se supone que el dios le transmitió a su consorte Pârvatî*, diosa de la energía, una serie importante de doctrinas del tantra*. Se hace una importante peregrinación todos los años, de varios días de duración. (Shivapurâna).
AMARAPURA.- Voz sánscrita que significa “ciudad eterna”. Es la morada de los dioses.
AMARÂVATÎ.- 1.- La famosa ciudad de Indra*, rey de los dioses, situada en el divino monte Meru*, centro del universo. No es visible para aquellos que no practican austeridades. 2.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Se encuentra en las orillas del sagrado río Krishna, en el estado de Tâmil Nâdû.
AMARDAKA.- Un filósofo shaiva* o shivaíta.
AMARESHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “dios de la inmortalidad”.
AMARESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios eterno”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en la ciudad sagrada de Ujjayinî*. (Shivapurâna).
AMARÎ.- Epíteto de Indrânî*, reina de los dioses, “inmortal”.
AMÂVASYÂ.- Término que describe al último día de la quincena oscura de un mes.
AMBÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “madre”. Uno de los aspectos de la diosa, princesa de la ciudad sagrada de Kâshî* (Benarés). Una de las tres hermanas que representan los tres fuegos del sacrificio cósmico y de las tres madres que crearon los principios de la mente, la vida y la materia, junto con Ambikâ* y Ambâlikâ*. Es una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. Estaba prometida a un rey de Shâlva, que la repudió por haber vivido en la casa del patriarca Bhîshma*. Se retiró a un bosque y juró vengarse de éste último por haberle causado su desgracia. Tras arduas penitencias, el dios Shiva* se le apareció y le aseguró que acabaría con Bhîshma en su siguiente encarnación como Shikhandî*. (Shivapurâna).
AMBÂLIKÂ.- Una de las tres princesas de la ciudad sagrada de Kâshî* (Benarés), esposa de Vichitravîrya* y madre del rey Dhritarâshtra*. Es una de las tres hermanas que representan los tres fuegos del sacrificio cósmico y de las tres madres que crearon los principios de la mente, la vida y la materia. Se la considera un aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía, y una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. (Mahâbhâratha).
AMBARÎSHA.- 1.- Un rey, hijo de Nâbhâga, que venció al sabio Durvâsas* con quien estaba enemistado, gracias a los poderes adquiridos por su devoción al dios Vishnu*. (Vâyupurâna). 2.- Una de las serpientes divinas que, en el océano, recibieron a la serpiente que salió de la boca de Balarâma*, hermano de Krishna*. (Matsyapurâna).
AMBARVALA.- Una fiesta en honor de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Gaurî*. Hay en ella dos clases de misterios, correspondientes a las dos épocas agrícolas importantes: en el mes de la germinación y en el tiempo que media entre la recolección de la mies y la siembra otoñal. La duración de los primeros es de un día mientras que los segundos duran doce. Consisten en cuatro actos sucesivos: la purificación, los ritos y sacrificios, la iniciación y, por último, un cuarto acto, secreto, en lo más recóndito de los santuarios. Varios hombres lleva en hombros un gran árbol despojado de sus ramas. La meta de la procesión es siempre un templo a cuya entrada se deposita el árbol con la mayor reverencia. Pasado algún tiempo, los hombres cargan nuevamente con el árbol y lo plantan en un gran hoyo abierto por un brâhmana*, regándolo inmediatamente con agua sagrada. Luego coronan el árbol con guirnaldas de flores y le prenden fuego.
AMBIKÂ.- Una de las tres princesas de la ciudad sagrada de Kâshî* (Benarés), esposa de Vichitravîrya* y madre de Pându*. Es una de las tres hermanas que representan los tres fuegos del sacrificio cósmico y de las tres madres que crearon los principios de la mente, la vida y la materia. Se la considera un aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía, y una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. (Mahâbhârata).
AMBUPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor del océano”.
AMBURÂJA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “rey de las aguas”.
AMBUSHÂYÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “acostado sobre las aguas”. Según la tradición, el dios Vishnu descansa sobre la serpiente Shesha* en el océano primigenio.
AMIYAMÛRI.- Un elixir que devolvía la vida a los muertos.
AMMÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “madre”. En
este aspecto es una diosa protectora, aunque también temida por su eventual ira. Es característica del sur de la India y se la reverencia principalmente en las zonas rurales. Simboliza la selva, el peligro y el mundo primitivo de la violencia y el sacrificio. Sus templos suelen encontrarse en medio de la selva, junto a higueras y se la representa con una piedra semejante a un pequeño menhir. Es una aspecto especialmente venerado por las mujeres.
ÂMNÂYA.-
Término que hace alusión al estudio de los Veda*.
AMOGHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
AMRITA.- La ambrosía que surgió tras el batimiento del océano. (v. manthana). Tenía el poder de otorgar la inmortalidad, por lo que se la asocia también con el soma* o néctar de los dioses. Estos la consumieron y, tras hacerlo, la negaron a los demonios. Después se lo entregaron a Nara* para que la custodiara. (Vishnupurâna).
AMRITAHARANA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “el raptor de la ambrosía”.
AMRITAKARA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “el que posee la ambrosía”.
AMRITÂMBU.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “agua de amrita*”.
AMRITANÂDA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
AMRITÂNUBHAVA.- Un texto de carácter filosófico, compuesto por Jñâneshvara*, en el siglo XII.
AMRITESHA.- Voz sánscrita que significa “dios del amrita*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
AMSHÂVATÂRA.- La encarnación parcial de un dios, en las que éste delega en una parte de sí mismo. Así aparecen personajes menores alrededor de las grandes figuras, de los verdaderos avatâra*. Ejemplo de este proceso son las personalidades de Bhârata*, Lakshmana* o Shatrughna*, hermanos del príncipe Râma*, séptimo avatâra del dios Vishnu*, o también la de Balarâma*, hermano de Krishna*, el octavo avatâra.
AMSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el rayo”.
AMSHUMÂLÎ.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “guirnalda de rayos”.
AMSHUMÂNA.- 1.-
Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas. 2.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “poseedor de rayos de sol”.
AMVÂDHÂNA.- Término que denomina al rito consistente en arrojar aceite al fuego sacrificial.
ÂMVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
AMVÂHÂRYA.- El tercero de los fuegos del sacrificio. Está situado al sur del altar, entre los otros dos. Se emplea para cocinar las ofrendas de arroz que se hacen a los antepasados el día de luna nueva y también los alimentos de los oficiantes. Protege al sacrificio contra los efectos perniciosos del viento del sur. (Chândogyopanishad).
ÂMVÎKSHIKÎ.- La ciencia de probar el conocimiento perceptivo y de las escrituras para un escrutinio posterior.
ÂNABHIMLÂTA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
ANÂDI.- Epíteto del Ser Supremo, “sin principio”.
ANÂDISHAIVA.-
Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
ANAGHA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “impecable”.
ANÂHATA.- El cuarto de los siete chakra* o centros de energías sutiles del sistema Yoga* de filosofía. Concretamente es un término del hathayoga*. Está situado en el centro del corazón. Es de color verde y tiene doce pétalos. (Yogasûtrabhâshya).
ANALA.- El fuego. Uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Constituye una de las substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. En la filosofía Sânkhya* es uno de los cinco mahâbhûta* o elementos densos. (Vaisheshikasûtra).
ANALAMUKHA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “rostro de fuego”.
ÂNANDA.- La bienaventuranza trascendental. El estado de felicidad en el que la mente se concentra en el intelecto y obtiene placer del funcionamiento de los sentidos. Es uno de los cuatro estados de concentración según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
ÂNANDABODHABHATTÂRAKA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XII.
ÂNANDAGIRI.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIV.
ÂNANDAMÂÎ.- Epíteto de la diosa Parvatî*, “madre de la dicha”.
ÂNANDAMAYA.- El cuerpo que está lleno de bienaventuranza. Uno de los cinco kosha* o capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. (Taittirîyopanishad).
ÂNANDAVARDHANA.-
Una fiesta celebrada en honor de la trimûrti* o trinidad hindú, durante la víspera del plenilunio del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre), conmemorada por miles de fieles. En ella se adora a los dioses Brahma*, Vishnu* y Shiva*, representados en la figura de una serpiente de mil cabezas. La fiesta se celebra dentro de las casas y los que la solemnizan no hacen sino una colación en veinticuatro horas. El único cántaro del que se sirven en esta solemnidad es de cobre y está embadurnado con cal y tapado con un coco, sobre el cual se colocan dos hojas de hierba sagrada. Esta fiesta es de precepto y su observancia una sola vez obliga al que la celebra y a sus descendientes a seguir haciéndolo.
ANANGA.- 1.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “sin miembros”. 2.- Un mono que ayudó al príncipe Râma* en su guerra contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
ANANGÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Ananga*”.
ANANTÂ.- El cordón sagrado que los brâhmana* se atan al brazo derecho el día de la festividad de Anantachaturdashî*.
ANANTA.- Epíteto de la divina serpiente Shesha* sobre la que descansa el dios Vishnu*, “sin fin”. (Vishnupurâna).
ANANTACHATURDASHÎ.- Un festival que se celebra el decimocuarto día de la quincena brillante del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre).
ANANTADEVA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
ANANTARÛPA.- Término que hace alusión a la forma ilimitada de la divinidad.
ANANTAVIJAYA.- La caracola de guerra del príncipe Yudhishthira*. (Mahâbhârata).
ANANTAVRATA.- Un ayuno que se observa el catorceavo día de la quincena oscura del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Se hace en honor a Nârâyana*, un aspecto del dios Vishnu*. El objetivo de esta penitencia es liberarse de todas las tristezas. El que lo observa se ata a la muñeca derecha catorce cordones llamados anantadharma, que simbolizan todas las fuerzas.
ANANTESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios sin fin”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ANÂRANYA.- Un rey de la ciudad de Ayodhyâ*, descendiente de Ikshvâku*. Peleó con Râvana*, rey de los demonios, y le profetizó que sería destruido por el príncipe Râma*. Celebró cien sacrificios del caballo o ashvamedha*, con el sabio védico Bhrigu* como oficiante. Pero no acepto el rango de dios que se obtiene con tales ofrendas. (Râmâyana).
ANASÛYÂ.- La esposa del sabio védico Atri*, una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*. Es la madre de Chandra*, dios de la luna. Fue famosa por sus obras de caridad y por su capacidad de hacer milagros, que transmitió a su hijo Durvâsas*. Cuando el príncipe Râma* y la princesa Sîtâ* la visitaron en el bosque, dio a ésta última un ungüento que la mantendría siempre hermosa, lo que hace que se considere a Lakshmî*, diosa de la prosperidad y de quien Sîtâ es encarnación, como símbolo eterno de belleza. (Mahâbhârata).
ANAVAYOGA.- Es uno de los caminos del Yoga* que pretende desarrollar poderes divinos, meditando en todo cuanto rodea al sujeto como si todo fuera divino, con una actitud eminentemente panteísta. (Yogasûtrabhâshya).
ANAYA.- Un hijo del sabio védico Vasishtha* y uno de los sabios del decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Dharmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
ANDAJA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
ANDHAKA.- Un asura* o demonio de gran poder, hijo del sabio védico Kashyapa* y de Diti*. Tenía mil brazos, mil cabezas y dos mil ojos y pies. Su nombre se debe a que se movía como un ciego. Intentó robar el árbol sagrado pârijâta* del paraíso del dios Shiva*. Tuvo lugar una gran batalla entre él y el dios en el bosque de Avanti. Shiva le venció y el asura* murió en el combate. (Shivapurâna).
ANDHAKARANA.- Voz sánscrita que significa “tinieblas”. Se refiere a la ignorancia espiritual.
ANDHAKARIPU.- Epíteto del dios Shiva*, “matador de Andhaka*”.
ANDHAKESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Andhaka*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ANDHAKESHVARA.- v. andhakesha.
ANDHRA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
ANGADA.- Un príncipe de los monos que ayudó al príncipe Râma* a vencer a Râvana*, rey de los demonios. Es hijo del rey-mono Bâli* y de Tara*, aunque se le supone creado por el dios Rudra*. Gobernó en la ciudad de Kishkindhâ*. Fue enviado como embajador a la ciudad de Lankâ*, donde peleó contra Indrajit*, hijo de Râvana*. Se casó con la hermana de Dhruva* y estuvo presente en la coronación de Râma. (Râmâyana). 2.- Un sobrino de Krishna*, hijo de Gada* y Vrihati*. (Mahâbhârata).
ANGAHÎNA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “sin miembros”.
ANGAJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “producido del cuerpo”.
ANGANYÂSA.- La solemnidad religiosa en la que se tocan diferentes partes del cuerpo. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ANGÂRAKA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. En ocasiones se le asocia con Kârttikeya*, dios de la guerra, y con el planeta Marte. Es especialmente adorado por la casta de los shûdra*. (Matsyapurâna).
ANGARÂVANA.-
Un râkshasa* o demonio contra el que combatió el príncipe Arjuna*. (Mahâbhâratha).
ANGATÎ.- Epíteto del dios Brahma*, “inmóvil”.
ANGIRÂ.- v. angiras.
ANGIRAS.- Uno de los sabios del decimosegundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Rudrasâvarni Manu*. Es uno de los prajâpati* o dioses de la creación. Surgió de la boca del dios Brahma*. Su influencia es favorable sobre todo para las castas superiores. Se casó primero con Smriti* (la memoria) y luego con Svadhâ* (la oblación), ambas hijas del rey Daksha*. Sus descendientes tomaron el nombre genérico de Ângiras. Casó también con Shraddhâ*, hija de Kardama*. Fue padre de Brihaspati*, dios del sacrificio, que enseñó los Veda* a los sacerdotes. Chandra*, dios de la luna, raptó a su esposa, pero al cabo de algún tiempo le permitió volver con su esposo. Fue entonces cuando nació Brihaspati*, quien más tarde fue el preceptor de Buddha, príncipe de la estirpe lunar o chandravamsha*, es decir, descendiente del mismo Chandra. (Mânavadharmashâstra).
ANILA.- 1.- El viento. Uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Se le considera una de las nueve substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. En la filosofía Sânkhya* es uno de los cinco mahâbhûta* o elementos densos. (Shatapathabrâhmana). 2.- Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “viento”. 3.- Una de las nueve clases de tropas del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 4.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
ANILAKUMÂRA.- Epíteto del dios-mono Hanumân*, “príncipe del viento”.
ANILI.- Epíteto del dios-mono Hanumân*, “descendiente del viento”.
ANIMÂ.- La minuciosidad. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad y que hace a quien la practica infinitamente pequeño e invisible.
ANIRUDDHA.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “creador”. 2.- Un nieto de Krishna*, hijo de Pradyumna* y Rukmâvatî*. Se casó con Rochanâ, pero Ushâ, princesa de Sonitapura, se enamoró de él y le atrajo a su palacio mediante magias. A su llegada fue atacado por el padre de ésta, el demonio Bâna*, quien le cortó mil brazos, dejándole sólo dos y haciéndole prisionero. Pradyumna, Balarâma* y Krishna fueron en su rescate y hubieron de luchar con Bâna, a quien ayudaban el dios Shiva* y su hijo Kârttikeya*, dios de la guerra. La batalla finalizó con la victoria de los primeros. (Mahâbhârata). 3.- Un filósofo del sistema Sânkhya* de mediados del siglo XV. Escribió un interesante comentario a los Sânkhyasûtra*.
ANKUSHA.- El focino que es uno de los atributos y armas del dios Shiva*. Es una aguijada para acuciar a la montura y simboliza la acción.
ANNAKSHETRA.- El lugar donde se alberga y alimenta gratuitamente a los peregrinos, ascetas o devotos en general.
ANNAKÛTA.- Un festival que se celebra al día siguiente de Dîvâlî*, en que se ofrece comida al dios Vishnu*.
ANNAMAYA.- El cuerpo que se alimenta. Representa la esencia física del hombre. Es uno de los cinco kosha* o capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. (Taittirîyopanishad).
ANNAMBHATTA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
ANNAPRÂSHANA.- La solemnidad de alimentar a un niño por primera vez. Se lleva a cabo en los meses sexto, octavo, noveno o décimo, aunque el momento mejor es al inicio de la dentición. El alimento que se le suele ofrecer es arroz.
ANNAPÛRNÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “llena de alimento”. En esta manifestación se la representa hermosa, en pie sobre un loto o sentada sobre un trono. Tiene en la mano derecha un cazo de oro adornado con joyas y en la izquierda, un vaso con el que distribuye leche de arroz.
ANNAPÛRNA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ANTADRISHTI.- Término que hace alusión a la visión interior.
ANTAHKARANA.-
Es el órgano interno, compuesto por el buddhi*, el ahankâra* y el manas* considerados colectivamente. Su acción se extiende no solo al presente sino también al pasado y al futuro. Es una noción correspondiente al sistema Sânkhya* de filosofía.
ANTAKA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “el que pone fin”.
ANTARASHAIVA.-
Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
ANTARÂTMÂ.- Término que denomina al alma individual o ser interior.
ANTARJYOTIRMÂYÂ.- Voz sánscrita que significa “la luz interior”. Hace referencia al âtman* o alma individual.
ANTARYÂMÎ.- Epíteto del Ser Supremo, “omnisciente”.
ANTIMAKRIYÂ.-
Término que hace alusión a los ritos funerarios.
ANU.- Las partículas indivisibles que caracterizan a una sustancia, que están en continuo movimiento y equivalen a átomos. Es una noción correspondiente al sistema Vaisheshika* de filosofía. (Vaisheshikasûtra).
ANUÂTMÂ.- El alma diminuta, como opuesta al alma inconmensurable o vibhuâtmâ*. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Kathopanishad).
ANUBHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Bhaktisiddhânta* Sarasvatî.
ANUBHÂVASÛTRA.- Un texto de carácter filosófico shaiva* o shivaíta.
ANUGAMANA.- Voz sánscrita que significa “ir detrás”. Es la solemnidad de cremación de la esposa viuda que, metafóricamente, sigue al espíritu del marido.
ANUGRA.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
ANUGRAHA.- 1.- La aceptación del devoto. Uno de los pañchakriyâ* o cinco actividades de la energía eterna. 2.- Epíteto del dios Shiva*, “benefactor”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*. (Shivapurâna). 3.- Término que denomina a la bendición.
ANUMÂNA.- La inferencia. Uno de los cuatro pramâna* o fuentes de conocimiento, según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ANUMARANA.- Voz sánscrita que significa “seguir en la muerte”. Es la solemnidad de cremación de la esposa viuda.
ANUMATI.- Una divinidad que presidía el día siguiente a la luna llena, la primera fase de la luna. Tradicionalmente se describe a las fases de la luna como doncellas que interpretan un baile, que simboliza la fecundación de la naturaleza.
ANUPALABDHI.- Voz sánscrita que significa “no percepción”. Se equipara a no existencia.
ANURÛPÂ.- Un hija del rey Daksha*, casada con el sabio védico Atri*.
ANUSHAIVA.-
Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
ANUSHMAT.- Un hijo de Asamañjas y nieto del rey Sagara*. Fue el que volvió a traer a la tierra el caballo del sacrificio de ashvamedha* que llevaba a cabo su abuelo y que había sido robado por Indra*, rey de los dioses, que temía que el sacrificio diese demasiado poder a Sagara. En su viaje descubrió los restos de los sesenta mil hijos de Sagara, que habían sido destruidos en el fuego por la ira del sabio védico Kapila*. (Mahâbhârata).
ANUTTAMÂMBHAS.- El aumento de los deseos que conduce a mayores decepciones. Es uno de los cinco conceptos que llevan al hombre a la renunciación, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
ANUVACHANA.- El recital, invocación o elogio de los Veda*.
ANUVÂDA.- El atomismo. Es una de las teorías principales del sistema Vaisheshika* de filosofía, en la que el alma es un átomo.
ANUVÂKA.- Una colección de himnos que forman parte de los Veda*.
AÑJALI.- Un saludo respetuoso que consiste en inclinar la cabeza ligeramente, juntando las palmas de las manos y elevándolas hasta la mitad de la frente. Es una manera de reconocer la naturaleza divina de la persona a la que se saluda.
AÑJANÂ.- La madre del dios–mono Hanumân*. Hallándose sentada en la cumbre de una montaña, fue vista por Vâyu*, dios del viento, quien intentó poseerla. Ella se negó. Pero el dios la deseó con tal fuerza que concibió a Hanumân*.
AÑJANA.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. Es el guardián del Suroeste. (Mahâbhârata).
ÂÑJANEYA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “hijo de Âñjanâ*”.
AÑJANÎ.- v. añjanâ.
APA.- El agua. Una de las substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. En la filosofía Sânkhya* es uno de los cinco mahâbhûta* o elementos densos. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. (Shatapathabrâhmana).
APAMPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de las aguas”.
APÂNA.- El aliento que se mueve hacia abajo. Una de las cinco clases de aire en las que flota el alma individual, según el sistema Vedânta* de filosofía. Se las equipara a aberturas hechas por los dioses en el corazón. La meditación sobre ellas produce diversos efectos beneficiosos. En este caso se consigue el conocimiento. (Chândogyopanishad).
APARÂJITÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “inventada”.
APARÂJITA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
APARALOKA.- Término que define al otro mundo, la eternidad.
APARAPRAKRITI.- Término que hace alusión a la naturaleza inferior de la divinidad.
APARAVIDYÂ.- La forma de conocimiento inferior, según las Upanishad*.
APARIGRAHA.- La abstención de la acumulación de bienes y contentamiento con lo meramente necesario. Es una de las restricciones o yama* del sistema Yoga* de filosofía que permiten la purificación. (Yogasûtrabhâshya).
APARNÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Umâ*, “sin una hoja”. Hace referencia a sus austeridades y penitencias y al hecho de que podía sobrevivir sin nada. Se caracteriza por su poder de contemplación, su castidad y conocimiento trascendental.
APASARANA.- Término que hace alusión a cualquier actitud de retiro contemplativo.
APASMÂRA.- Voz sánscrita que significa “olvido”. Es el demonio sobre el cual el dios Shiva* baila su danza tândava* de movimiento del cosmos. Simboliza la ceguera de la vida y la ignorancia del hombre. (Shivapurâna).
APASNÂNA.- Término que designa a la ceremonia del baño tras la muerte de un pariente.
ÂPASTAMBHA.- Un sabio, fundador de una escuela ritual védica y autor de varias obras ritualísticas, que ascendió al cielo mediante ofrecimientos de semillas de sésamo a los dioses.
APAURUSHEYA.- Lo que es de origen no humano o no hecho por el hombre.
ÂPAVA.- v. virâja.
APAVARGA.- La liberación del alma del ciclo de transmigración o samsâra*. Es el desapego de todas las formas de placer o dolor, en el sistema Vedânta* de filosofía. Esta renuncia afecta no sólo a los bienes materiales sino también a los espirituales, porque si no se pretende nada se evita el deseo de poseer, que tan perjudicial es para la evolución espiritual. Este desapego constituye una huida de lo fenoménico. En la filosofía Nyâya* es la meta a la que se llega tras recorrer cuatro estados: vigilia, ensueño, sueño profundo y estado liberado del alma. (Brahmasûtrabhâshya).
ÂPOMÛRTI.- Uno de los Âtreya*, hijos del sabio védico Atri*.
APPÂR.- Uno de los maestros del misticismo shaiva* o shivaíta del sur de la India.
APPAYADÎKSHIT.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
APSARÂ.- Las ninfas celestiales, bailarinas y cantoras en la corte de Indra*, rey de los dioses. Estas damiselas eternamente jóvenes y encantadoras son siempre deseables, siempre amantes y complacen a las almas bienaventuradas. Son perfectas dispensadoras de placer sensual. Personifican un amor estrictamente supraterreno, un amor divino distinto al amor mundano. Representan la inocencia de la naturaleza. Son sacerdotisas que inician en el antiguo misterio de la atracción de los sexos. Inicialmente se las consideró personificación de los vapores que atraía el sol y convertía en nubes. También se las considera creación de los Manu* u hombres primigenios, pero siempre se les adjudica un origen relacionado de alguna forma con el océano. Existen muchas variedades, aunque se puede generalizar dividiéndolas en laukika o terrenales y daivika o divinas. Se las representa como seres de rara belleza, dotadas de todas las gracias y seducciones femeninas y del poder de cambiar a capricho sus facciones. Suelen ir ataviadas de color celeste y cubiertas de joyas. En la iconografía suelen aparecer en grupos. Son esposas de los gandharva* o músicos celestiales, pero con frecuencia bajan a la tierra para fascinar a los héroes o para seducir a los ascetas, pues los dioses no dudan en valerse de ellas cuando ven amenazado su poder. Viven en el lugar llamado Apsarâstîrtha*, situado dentro de las posesiones de Indra. Su número se eleva a cuarenta y cinco millones, aunque las principales son sólo mil. Fueron purificadas tras haber vivido en la mansión de los asura* o demonios. (v. alambushâ, bhringî, dandagaurî, devângana, grihîtâchî, menakâ, nimlopâ, premalochâ, rambhâ, svarnâ, urvashî). (Vâyupurâna).
APSARÂSTÎRTHA.- El lugar donde se venera a las apsarâ* o ninfas celestiales.
APYAYADÎKSHIT.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
ÂRADHYA.- Una secta religiosa shaiva* o shivaíta surgida de los lingâyat*.
ÂRAMBHAVÂDA.- La doctrina que enseña que los átomos eternos crean cosas nuevas cuando se unen. Es uno de los postulados del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ARANÎ.- Término que hace alusión a la madera de un árbol empleado para encender el fuego del sacrificio. Por extensión, los elementos necesarios para realizar un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
ÂRANYAKA.- Voz sánscrita que significa “tratados del bosque”. Son obras de la literatura antigua, incorporadas a los Brâhmana*, referentes a los cuatro estados de la vida de los miembros de la casta de los brâhmana*. El primer estado es el de estudiante, dedicado al aprendizaje de los Veda*. El segundo es el de padre de familia, cuando se aprenden los deberes contenidos en los Dharmasûtra*. El tercer estado es el de vanâprastha* o ermitaño en el bosque, de vida ascética y de meditación sobre la verdad y sobre el sacrificio. A esta etapa pertenecen los Âranyaka*. Son obras compuestas probablemente para hombres viejos que se habían retirado al bosque y no podían llevar a cabo los sacrificios, por no conseguir todos los elementos necesarios para éstos. En ellos la meditación sobre ciertos símbolos se hizo muy importante y acabó sustituyendo al sacrificio mismo. Contienen las especulaciones de estos ermitaños sobre Dios, el mundo y la humanidad, describiendo técnicas secretas e insistiendo en su peligrosidad para los no iniciados. El corolario de los Âranyaka* son las Upanishad* que contienen la doctrina de la unidad del alma universal y de la individual.
ÂRATÎ.- El ritual consistente en el movimiento circular de lamparillas ante la imagen de un dios. Se conoce también como nîrâjanâ y mangalarâtrika. Esta solemnidad, muy extendida, no se limita únicamente a los dioses, sino que se hace también ante animales, como caballos o elefantes. Es un rito de origen muy antiguo y simboliza el acto de pedir las bendiciones de los dioses. Puede representar también un acto de bienvenida, en el que se eliminan las posibles maldiciones o efectos negativos de la persona que llega.
ÂRATRIKÂ.- v. âratî.
ARBUDA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, donde existía un gran agujero en la tierra. Se encuentra en el actual Abu, en el estado de Râjasthân.
ARCHÂ.- Término que hace alusión a la forma externa de dios.
ARCHANÂ.- La adoración propiamente dicha. Uno de los ocho métodos empleados para rendir culto a una deidad.
ARCHIRÂDIMÂRGA.- Uno de los dos caminos que toma el alma tras la muerte. Este camino está asociado con las llamas y la luz. Se halla relacionado con el devayâna* o camino de los dioses y el uttarâyana* o camino de descenso del sol.
ARCHIS.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
ARDHAKETU.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Vishnupurâna).
ARDHAMANDAPA.-
Un pabellón semicircular frente a un templo o cualquier tipo de santuario. Conecta el santa
sanctorum del templo con la sala principal o mukhamandapa.
ARDHANÂRÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “mitad mujer”. Es una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva. En este aspecto se representa al dios con los dos sexos. Su mitad izquierda es la positiva y masculina, sus manos portan un tridente y una caracola, yendo acompañado por un carnero. Su mitad derecha es la maléfica y femenina, en la que lleva una espada y un disco, haciéndose acompañar por un tigre. Esta divinidad simboliza la fusión del dios Shiva y la diosa Pârvatî*, implicando que sólo cuando se combina con su shakti* o energía femenina puede el dios desempeñar sus funciones. Esta forma simboliza el proceso de creación mediante la unión sexual y sugiere el origen divino del hombre y de la mujer. El concepto es comparable a la doctrina del sistema Sânkhya* de filosofía relativa al purusha* u hombre supremo y a prakriti* o naturaleza, cuya unión produce todo lo contenido en el universo. (Mahâbhârata).
ARDHANÂRÎSHVARA.- v. ardhanârî.
ARDHANAYANA.- El tercer ojo de los dioses, situado en la frente y que simboliza la omnisciencia.
ARDHAVAKTRAKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ARGHÂ.- La base en la que se coloca el linga* o símbolo fálico del dios Shiva*.
ARGHA.- v. arghya.
ARGHYA.- El ofrecimiento de agua hecho a los dioses o personas venerables, compuesto de arroz, hierbas sagradas, flores y agua, que se sirve en una fuente con forma de barco. Es una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Por extensión se denomina así también a los recipientes que contienen el agua en dicha solemnidad.
ARHA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
ARISHTELÂ.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
ARISHTHENA.- Un sabio que alcanzó el grado de brâhmana* únicamente mediante la devoción, ya que no pudo dominar los Veda* ni ninguna otra ciencia, pese a muchos años de esfuerzos. Su peregrinaje a un tîrtha* o lugar sagrado le proporcionó la iluminación. A cambió dio al lugar tal poder que cualquiera que se bañara en sus aguas obtendría un mérito semejante al que proporciona el sacrificio del caballo o ashvamedha*. Además, el lugar se hallaría libre de serpientes y concedería grandes cosas con poco esfuerzo. Tras dar estos dones al sitio, Arishthena marchó al cielo de Indra*, rey de los dioses. (Mahâbhârata).
ÂRJAVA.- La simplicidad e igualdad de humor en el cumplimiento de los deberes prescritos y en la abstención de los actos prohibidos.
ARJUNA.- El tercero de los cinco príncipes Pândava* y el más importante de ellos por el relieve de sus hazañas en el transcurso de la gran guerra narrada en el poema épico Mahâbhârata*. Su nombre significa “blanco” o “brillante”. Es hijo de Pându* y de Kuntî*. La reina Kuntî, después de haber tenido dos hijos, Yudhishthira* y Bhîma*, por medio mágicos, quiso tener un tercer hijo por mediación de los dioses. Se dijo que Indra*, rey de los dioses, era el más importante de éstos, pues su fuerza y energía no tenían límite. Le hizo oblaciones e Indra se le manifestó, anunciándole que le daría el hijo deseado, por lo que se considera a Arjuna como la manifestación humana de Indra. Tras su nacimiento el dios le hizo entrega al príncipe de las armas materiales que necesitó en el combate. Su formación militar corrió a cargo del maestro Dronâchârya*, a quien en una ocasión salvó la vida, matando de cinco flechazos a un cocodrilo que le intentaba devorar. También aprendió de Parashurâma*. Se casó con la princesa Draupadî*, a quien había ganado en una competición, rompiendo el arco del rey Drupada*. Pero al llegar al hogar con ella su madre le rogó que compartiese lo que traía con todos sus hermanos, como así se hizo, casándose los cinco con ella. Se desposó luego con Subhadrâ*, hermana de su amigo Krishna*, con quien tuvo a Abhimanyu*. En la inminencia de la gran batalla que tuvo lugar contra sus primos, los cien príncipes Kaurava*, se sintió angustiado por la lucha fratricida y prefirió deponer las armas a tener que verse en la necesidad de matar amigos y parientes. Krishna, encarnación del dios Vishnu* y auriga suyo, le tranquilizó, recordándole que su deber como guerrero era combatir. Después se le reveló como el Ser Supremo, última meta a la que todo mortal ha de tender para conseguir la liberación del ciclo de las existencias o samsâra* mediante la identificación con lo Único existente. Todas estas enseñanzas son las que se contienen en el fragmento del Mahâbhârata* conocido como la Bhagavadgîtâ*. Tras recibir estas enseñanzas, el príncipe Arjuna combatió y venció a sus enemigos, recuperando el reino que le había sido arrebatado a su hermano Yudhishthira. (Mahâbhârata).
ARKA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “rayo de luz”.
ARKAJA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “nacido de Arka*”.
ARKAJÂ.- Una hija de Sûrya*, dios del sol.
ÂRSHA.- Término que hace alusión a todo lo relativo a los rishi* o sabios védicos.
ARSHAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el padre hace entrega de su hija al candidato que ha elegido y recibe a cambio una vaca o un toro, como símbolo de la posición de la familia del novio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
ÂRTESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ARTHA.- La riqueza, los objetos de los sentidos o los beneficios materiales. Es general este concepto designa a lo útil y engloba todas aquellas cosas que son provechosas para el hombre.
ÂRTVIJYA.- El oficio o función ritual de todo sacerdote oficiante.
ARULANANDÎ.- Un filósofo shaiva* o shivaíta.
ARUNA.- El auriga de Sûrya*, dios del sol. Es la personificación del rayo de luz. Nació de un huevo, como hijo del sabio védico Kashyapa* y de Vinatâ*, a quien maldijo por no haberse conseguido desarrollar plenamente. A causa de esto fue alejado de su hogar por Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, quien lo llevó al este. Finalmente el dios Brahma* le encargó la misión de conducir el carro del sol. (Mahâbhârata).
ARUNÂCHALA.- Un monte sagrado shaiva* o shivaíta que se encuentra al oeste del sagrado monte Kailâsa*. Su emplazamiento en la tierra se halla en la localidad de Tiruvannammalai, en el estado de Tâmil Nâdû. En este lugar vivió y enseñó en este siglo uno de los últimos maestros del sistema Vedânta* de filosofía, Ramana* Maharshi.
ARUNÂNUJA.- Epíteto del dios Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “hermano de Aruna*”. Este nombre se debe a ser ambos hijos de Vinatâ*.
ARUNDHATÎ.- Una hija de Kardama*, un prajâpati* o dios de la creación, esposa del sabio védico Vasishtha*. Se la conoce también con el nombre de Urjâ. Tuvo cien hijos, que fueron muertos por el sabio védico Vishvâmitra*, aunque según otra versión sólo fueron siete. La repetición de su nombre ciento ocho veces proporciona los beneficios del Yoga*. Se la considera ejemplo de excelencia y devoción conyugal, tras haberse mantenido firme ante los reiterados intentos de seducción de Agni*, dios del fuego. Se la considera una de las estrellas de la constelación de la Osa Mayor y su contemplación durante las solemnidades matrimoniales es muy auspiciosa. (Mahâbhârata).
ÂRUNI.- Un sabio, preceptor del sabio Yâjñavalkya*. Se le considera el filósofo más importante de las Upanishad*. Sus principales teorías afirman la fusión del yo con el âtman* o alma individual, durante el sueño y la muerte, la realidad de la substancia únicamente desde el ángulo cosmológico y la imposibilidad de la no existencia. (Chândogyopanishad).
ÂRUNIKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ARÛPALOKA.- Término que hace alusión al mundo inmaterial o sin forma.
ARVINDAGHOSHA.- (Aurobindo Ghose, 1872 – 1950). Un maestro religioso muy influyente, fundador de un âshrama* en la ciudad de Pondicherry, en el sur de la India. Predicó una vía de desarrollo espiritual basada en la tradición hindú, pero con modificaciones modernas. Defendió un monismo según el cual el Ser Supremo permea toda la realidad, desde los niveles materiales a los espirituales. Creyó en la posibilidad de mejorar el mundo mediante sus enseñanzas, basadas en el Yoga*, y en el surgimiento de una nueva humanidad formada por superhombres poderosos, sabios y compasivos.
ÂRYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la noble”.
ÂRYA.- Voz sánscrita que significa “noble”. Es el término con el que se designa a los arios, tribus que llegaron a la península indogangética desde el Asia central y occidental alrededor del 1500 a. C. En general designa a todas las razas (indopérsica, griega, romana, céltica o eslava) que hablaban variedades o derivados del indoeuropeo.
ÂRYAMÂNA.- El dios védico de la hospitalidad. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Preside las diversas formas de lazos que mantienen la cohesión de los hombres. Patrocina los matrimonios y protege los caminos, la libre circulación, la hospitalidad y la generosidad. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Vive en el Devaloka*, paraíso situado en el monte Kailâsa*.
ÂRYÂPUTRA.- Es un hijo del dios Vishnu*, en una de sus metamorfosis de mujer, bajo el nombre de Mohinî*, y del dios Shiva*. Es protector del mundo y de las buenas costumbres. Se le dedican pequeños templos en los bosques pero nunca en las ciudades. Sus ofrendas consisten en adoración a toscos caballos de barro cocido. También se le inmolan gallos y cabritos, pero no se le dedican fiestas públicas.
ÂRYASAMÂJA.- Un movimiento religioso iniciado hacia 1875 con la fundación de una sociedad del mismo nombre (Arya Samaj). Intenta un acercamiento a la pureza del primitivo culto védico por encima del brahmanismo y de otros cultos nacionales o extranjeros. Su fundador fue Dayânanda* Sarasvatî (1824 – 1883), pseudónimo de Mûlashankara, un brâhmana* de Kathiawar, que empezó como adepto de la Brahmosamâja* pero de la que se separó para formar su propia rama. Siendo muy joven huyó de su casa e hizo vida de asceta en el norte del país. En 1860 tomó como maestro a un brâhmana ciego que le lanzó de nuevo a la vida activa. Afirmó que el hinduismo no tiene otra verdad que los Veda*, que es monoteísta y no admite ídolos ni castas. Atacó a los matrimonios infantiles y a la poligamia. Calificó al Mahâbhârata* y al Râmâyana* exclusivamente como obras literarias, sin valor religioso ni filosófico. Combatió las abluciones, oraciones, peregrinaciones y penitencias. Su doctrina sólo sostenía la redención limitada, ya que el alma que ha disfrutado de varios siglos de felicidad tiene que volver a la tierra y seguir atada al samsâra* o rueda de los nacimientos. El objetivo primero del Âryasamâja es hacer el bien al mundo mejorando el estado físico, espiritual y social de la humanidad. Tras una ceremonia de purificación admite en su seno a gentes de todas creencias, consiguiendo así que muchos intocables que se habían apartado de la tradición hindú volcieran a ella.
ÂRYÂVARTA.- La zona de la India antigua que se hallaba comprendida entre los montes Himâlaya* y los montes Vindhyâ*.
ÂRYAVASU.- Un hombre que pagó por los pecados de su hermano Paravasu, que había matado a su padre, Raibha. Marchó a los bosques a hacer penitencia y los dioses, complacidos, devolvieron la vida a su padre y desterraron a su hermano. (Mahâbhârata).
ASAMAÑJAS.- Un hijo del rey Sagara* y Saibyâ*. Fue un ser cruel, que arrojaba al sagrado río Sharayû* a los niños. Sucedió a su padre en el gobierno del reino, aunque éste le había desterrado por sus actos. (Bhavishyapurâna).
ASAMASHARA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “de flecha desigual”.
ASAMAVÂYÎ.- Es el poder inherente de una causa que determina qué clase de efecto surgirá de ella. Es la causa inmaterial según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ASAMBHÛTI.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio védico Marîchi*.
ASAMPRAJÑÂTA.-
El estado superior de éxtasis mental, en el que la mente se halla perfectamente absorbida en el alma. En él se llega a perder hasta la consciencia de la propia individualidad y se unifica el alma, en inefable beatitud, con el yo supremo.
ASAMSHAKTI.- El desapego. Uno de los estadios que conducen a la iluminación, según el sistema Vedânta* de filosofía, y uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. (Yogavasishtha).
ÂSANA.- Voz sánscrita que significa “asiento” o postura específica y modo de sentarse para una actividad religiosa. Es la concentración del cuerpo en una postura, para conseguir su control. Una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. Estas posturas físicas estimulan los diversos órganos y facilitan la meditación. Las principales posturas son conocidas con los nombres de siddhâsana* y padmâsana*, que se describen en tratados especializados. Es también el ofrecimiento de asiento y una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Yogasûtrabhâshya).
ASAT.- Voz sánscrita que significa “lo no existente”. Es el mundo ilusorio, el de mâyâ*, es decir, el que no es real.
ASATKÂRYAVÂDA.- La doctrina que preconiza que la causa es un antecedente incondicional e invariable en relación con su efecto. La causa y el efecto están separados en el sentido de que son sucesos independientes que manifiestan entre sí una relación especifica de continuidad. El efecto no preexiste en la causa, sino que es un elemento nuevo.
ÂSHÂDHÎSHA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
ASHANI.- Una de las ocho formas del dios Shiva* que representan los ocho principios de la naturaleza. (Shatapathabrâhmana).
ÂSHÂRHA.- El cuarto mes hindú (24 de junio al 23 de julio).
ASHARÎRA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que no tiene cuerpo”.
ÂSHÎRVÂDA.- Término que hace alusión a la bendición que se otorga.
ÂSHMARATHYA.- Un filósofo del sistema Sânkhya* que admitió que las almas son divinas, pero no son idénticas con Dios.
ASHOKA.- 1.- La higuera Jonesia
asoka, un árbol sagrado desde tiempo inmemorial en la India. Se dice que en él florecen flores rojas cuando una mujer casta lo toca con el pie. Se le llama “árbol sin dolor” y “destructor del dolor”. Es uno de los árboles adorados como símbolo de vida. 2.- Una de las flores que son las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
ASHRADDHÂ.- Voz sánscrita que significa “carencia de fe”. Hace referencia a la incredulidad filosófica y a la falta de concentración.
ÂSHRAMA.- 1.- Término que hace alusión a cada uno de los diversos estadios ideales de la vida del hombre, especialmente de aquel que busca la evolución espiritual, según el sistema Vedânta* de filosofía y el Mânavadharmashâstra*. Estos son brahmachârî*, grihastha*, vanâprastha* y sanyâsî*. El primero de estos estadios está consagrado al estudio y a la ascesis. El segundo, en el mundo, enseña a enfrentarse con las dificultades de la vida diaria. En el tercer período se va uno desprendiendo de los lazos del mundo. El cuatro período es el de la renuncia más completa. (Brahmasûtrabhâshya). 2.- Una ermita o monasterio donde se acoge a los peregrinos. Puede ser también el lugar donde un maestro religioso reside e imparte sus enseñanzas y donde se establece una vida comunitaria y reglamentada para aquellos que desean dedicarse al progreso espiritual.
ASHTABHUJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de los ocho brazos”.
ASHTADRAVYA.- Los ocho artículos rituales usados en los sacrificios védicos.
ASHTAKA.- El hijo del sabio védico Vishvâmitra* y de Mahâdevî*. Su nombre se pronuncia al amanecer y al atardecer para conseguir mérito, en virtud de su alto nivel espiritual. (Mahâbhârata).
ASHTAKAMALA.-
Los ocho chakra* o centros de energías vitales del cuerpo, en forma de loto, según el hathayoga*. (Yogasûtrabhâshya).
ASHTAKULA.- Las ocho razas de serpientes, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ASHTALOKA.- Los ocho mundos, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ASHTAMÛRTI.- Epíteto del dios Shiva*, “el de las ocho formas”. Estas formas simbolizan los cinco elementos, los principios opuestos de frío y calor y el principio de la mente. Según la leyenda, cuando en el inicio se manifestó el principio de la vida, no tenía nombre y Prajâpati*, dios de la creación, le designó con los nombres de Rudra*, Sharva*, Pashupati*, Ugra*, Ashani*, Bhava*, Mahâdeva* e Ishana*. (Shatapathabrâhmana).
ASHTÂNGA.- Los ocho estadios que hay que atravesar para conseguir alcanzar la meta. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. Este procedimiento óctuple comprende las fases de yama*, niyama*, âsana*, prânâyâma*, pratyâhâra*, dhârana*, dhyâna* y samâdhi*. (Yogasûtrabhâshya).
ASHTÂNGAPRANÂMA.- La reverencia que se hace con las ocho partes del cuerpo: las dos manos, el pecho, la frente, los dos ojos, el cuello y la espalda.
ASHTAPADMA.- El loto de ocho pétalos que simboliza el loto del corazón, sobre el que meditan los ascetas.
ASHTASIDDHI.- Los ocho siddhi* o poderes de la naturaleza. (v. animâ, îshitva, laghimâ, mahimâ, prâkâmya, prâpti, sarvajñatva, vashitva).
ASHTÂVAKRASAMHITÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
ASHTAVAKTRA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ASHTAVIDHÂ.- Los ocho métodos empleados para la adoración: archanâ* (adoración), vandana* (salutación), smarana* (rememoración), pradakshinâ* (circunvalación), pâdasevana* (culto a los pies), stava* (himno) y shakya* (dedicación).
ASHTIKA.- Un asceta, hijo de Jagatkâru, que salvó la vida de la serpiente Takshaka*, cuando el rey Janamejaya* realizó el sacrificio de las serpientes para acabar con ellas. Este asceta, enviado por Indra*, rey de los dioses, detuvo el sacrificio en el que se estaba inmolando al fuego a toda la raza de nâga* o serpientes semidivinas y aseguró la paz entre esta raza y la de los hombres. (Mahâbhârata).
ÂSHU.- Epíteto del dios Shiva*, “el rápido”.
ASHUDDHAMÂYÂ.- Término que define a la mâyâ* o ilusión impura.
ASHUKLAKRISHNA.- Voz sánscrita que significa “ni blanco ni negro”. Se refiere a las acciones que no son ni virtuosas ni malvadas y que, consecuentemente, no crean una reacción positiva o negativa. Tales acciones incluirían los actos de renuncia o de meditación, que no se hacen esperando un fruto. Es una de las cuatro clases de acciones, según la ley del karma*. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Bhagavadgîtâ).
ASHVA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el caballo”. Este nombre alude a la rapidez con la que el sol se desplaza por el firmamento.
ASHVAMEDHA.- El sacrificio del caballo, uno de los más importantes y quizá el más elaborado de los tiempos védicos, celebrado por reyes o personalidades muy poderosas y cuyos beneficios eran innumerables. En un principio lo celebraban aquellos que deseaban descendencia. Después pasó a ser una forma de conseguir la supremacía política. Este rito poseía un valor cultural de gran importancia. Se solía hacer en honor de un rey que hubiera demostrado su supremacía militar sobre sus enemigos. Un soberano que practicaba este rito podía, incluso, destronar al mismo Indra*, rey de los dioses, y hacerse monarca universal. Los prolegómenos duraban un año e incluían a miles de sacerdotes. Durante este tiempo tanto el rey que auspiciaba el sacrificio como el semental que se empleaba debían permanecer célibes. Entonces se dejaba en libertad al caballo durante un año, siendo seguido éste por hombres del rey. Cuando el caballo entraba en un reino vecino, el rey debía conquistar este reino en el caso de que el soberano del lugar no se le sometiese de buen grado. Tras el regreso del caballo, se le ofrecía una yegua y cuando el caballo relinchaba de júbilo se le sacrificaba en medio de grandes fiestas. Se suponía que el caballo sacrificado se convertía en corcel celeste y se le identificaba con el Sol a causa de su rapidez. La solemnidad del sacrificio duraba tres días. El primero se pasaba entre rezos y oraciones a las divinidades. El segundo, tras haber sido ungido por las tres esposas principales del rey, el caballo debía ser atado a un poste, junto con otros animales que le acompañarían en su destino, y se le sacrificaba por asfixia, envolviéndole la cabeza en telas. Una vez muerto, la esposa principal se subía sobre él y le despedazaba, ofreciendo los trozos a Prajâpati*, dios de la creación. El tercer día era dedicado a festejos y celebraciones. (v. yajña). (Shatapathabrâhmana).
ASHVAMUKHA.- Epíteto de los kinnara* o
centauros, “cabeza de caballo”.
ASHVASENA.- Una serpiente que se convirtió en una de las flechas de Karna*, con la intención de vengar a su madre, matando al príncipe Arjuna*. Este fue avisado por Krishna* y acabó con ella. (Mahâbhârata).
ASHVATTHA.- La higuera sagrada, Ficus religiosa, adorada como símbolo de vida y que representa el universo.
ASHVATTHÂMÂ.- 1.- Uno de los caudillos que ayudaron a los cien príncipes Kaurava*. Es hijo del maestro Dronâchârya* y Saumadatti. Enterado de la derrota de su ejército, acudió al lado del moribundo príncipe Duryodhana*, al que prometió aniquilar a todo el ejército de los cinco príncipes Pândava*. Se dirigió al campamento de sus enemigos, del que se habían ausentado los cinco hermanos, junto con Krishna*. Invocó al dios Shiva* y, cuando todos los supervivientes del ejército de los Pândava* dormían, penetró en el campamento, incendiándolo. Los Pândava y Krishna le dieron alcance. Entonces él les arrojó un terrible proyectil, capaz de aniquilar al mundo, pero que fue detenido por el dios. Como el proyectil no podía ser lanzado en vano, Ashvatthâmâ lo desvió hacia los embriones que las mujeres del linaje de los cinco príncipes Pândava* llevaban en su seno. Krishna le condenó entonces a un exilio de tres mil años. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los sabios del séptimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Vaivasvata Manu*. (Shivapurâna).
ÂSHVINA.- El séptimo mes hindú (21 de septiembre al 20 de octubre).
ASHVINÎ.- v. ashvinîkumâra.
ASHVINÎKUMÂRA.- Los hijos gemelos de Sûrya*, dios del sol, y Sharanyu, hija de Vishvakarma*, el arquitecto celestial. Son hermanos de Ushâ*, la diosa de la aurora. Son los médicos de los dioses y divinidades benéficas que curan a los enfermos y ayudan a los que están en peligro. Presiden los crepúsculos matutino y vespertino. Son los padres de Nakula* y Sahadeva*, los menores de los cinco príncipes Pândava*. Se les asocia con la fecundidad, por lo que son venerados por las doncellas, a las que les dan un esposo cuando ya les es difícil encontrarlo. También conceden prosperidad, salud y longevidad. Son los salvadores de los navegantess. Representan la caridad divina y colaboran con Indra*, rey de los dioses. Viajan en un carro tirado por seis corceles y apoyado sobre cien ruedas. Aparecen como jóvenes afortunados, adornados con coronas de lotos, resplandecientes de belleza, diestros y robustos. (Shatapathabrâhmana).
ASIKNÎ.- La esposa del rey Daksha*. Le dio diez mil hijos, llamados haryâshva*. (Vishnupurâna).
ASITÂNGA.- Uno de los ocho aspectos terribles del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ASMITÂ.- El egoísmo o noción de que el yo no es una cosa separada de las percepciones y los conceptos. Una de las cinco clases de conocimiento falaz, según el sistema Sânkhya* de filosofía. El estado en el que la mente se concentra en la sustancia pura, aparte de toda modificación. Es uno de los cuatro estados de concentración según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
ASRAPÂS.- Los ayudantes de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto como Kâlî*, que se alimentan de sangre. (Shivapurâna).
ASTA.- Una montaña mítica situada en el oeste, por donde se pone el sol.
ASTEYA.- La abstención del hurto. Uno de los yama* o reglas que se deben seguir para purificarse, según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
ÂSTÎKA.- v. ashtika.
ÂSTIKA.- Voz sánscrita que significa “creyente”. Es el nombre genérico para referirse a la tradición ortodoxa brahmánica y para aquel que acepta la verdad de los Veda* o los transcendentalistas en general. Abarca seis sectas filosóficas o darshana*: el sistema Vedânta*, el sistema Mîmâmsâ*, el sistema Yoga*, el sistema Nyâya*, el sistema Vaisheshika* y el sistema Sânkhya*.
ASTRA.- Las armas divinas utilizadas en la guerra. Están dotadas de poderes sobrenaturales. Cada una de ellas está presidida por un dios, el cual penetra en ella cuando alguien la invoca. (v. agneyâstra, brahmashîrsha, brahmâstra, divyâstra, nâgâstra, nârâyanâstra, pâshupatâstra, vaishnavâstra, vâyavyâstra).
ASTRAPÛJÂ.- La adoración de las armas, llevada a cabo por los reyes y los kshatriya* o miembros de la casta guerrera en general y que consiste en la sacralización de las armas de guerra.
ASU.- Término que define al aliento vital.
ASURA.- Una clase demonios, hijos del sabio védico Kashyapa* y de Diti*. Están protegidos por Sukra*, el planeta Venus. Vivían en Tripûra*, una ciudad de hierro, plata y oro, que fue destruida por el dios Shiva* con flechas incendiarias. Los dioses y los asura son todos descendientes de Prajâpati*, dios de la creación, y obtuvieron como herencia la verdad y la falsedad, respectivamente. Este tipo de seres incluye de manera general a los entes demoníacos descendientes de Kashyapa*, incluyendo a los llamados dânava* y daitya*. Los asura se definen también como aquellos que no siguen los preceptos de las escrituras, por lo que se les supone una raza que no respetaba a los dioses arios, lo que les llevó a ser despreciados por éstos. Se cuenta que hacían grandes penitencias para adquirir poder. Muchas veces ofrecían en su sacrificio su carne y su sangre. Obtuvieron del dios Brahma* la promesa de que el rayo de Indra*, rey de los dioses, no podría exterminarles; entonces, enorgullecidos de su poder, diez mil de estos demonios se dirigieron a la región de Ânsumatî y allí comenzaron espantosas devastaciones. Indra fue enviado a combatirles. Al no poder utilizar sus rayos, lanzó contra ellos una de las dos ruedas del carro del astro solar. El caudillo de los asura fue vencido y arrastrado por los campos devastados. Numerosas fueron las luchas que mantuvieron contra los dioses, pero las más destacadas fueron contra Pârvatî*, diosa de la energía. Pese a ello no dudaron en aliarse con los dioses para la obtención del amrita*, la bebida de la inmortalidad, para conseguir la cual fue necesario batir el océano de leche, en cuyo seno se encontraba. (v. manthana). Según Shankarâchârya* los demonios son los sentidos inclinados desordenadamente al placer sensual, mientras que los dioses serían los sentidos controlados. (Mahâbhârata).
ASURÂRI.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de los demonios”.
ASURAVIDYÂ.- La ciencia de los asura* o demonios. Incluye técnicas bélicas y sobre todo lo considerado magia por los arios, lo que hace suponer que eran una raza muy civilizada. (Shatapathabrâhmana).
ASURAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el novio debe comprar a la novia por un precio estipulado. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
ÂSURÂYANA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
ÂSURI.- Un hijo del sabio védico Pulaha*. Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Se le menciona como discípulo de Bhâradvâja* y de Yâjñavalkya*. (Brihadâranyakopanishad). 2.- Un filósofo discípulo de Kapila*, del sistema Sânkhya*.
ATALA.- El segundo de los siete pâtâla* o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ATALALOKA.- v. atala.
ATANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que no tiene cuerpo”.
ÂTAPÎ.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el portador de calor”.
ATHARVAN.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Es un sabio de los Atharva, citados en el Rigveda*, patriarca de una familia de sacerdotes semidivinos que recibían los dones del árbol ashvattha*. En su origen esta palabra designaba al sacerdote del fuego y es sin duda el nombre hindú más antiguo para designar al sacerdote. El término alude en general a todo buen conocedor del Atharvaveda*. (Brihadâranyakopanishad).
ATHARVASHIKHÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ATHARVASHIRAS.- v. atharvashikhâ.
ATHARVAVEDA.- El cuarto Veda*. Este Veda*, que no forma parte de los tres principales Veda* ortodoxos, se refiere en gran parte a ritos domésticos. Es un conjunto de sentencias en las que prevalece la magia, sirve para propiciar y maldecir y no representa la religión de los sacerdotes sino la del pueblo. Su nombre significa Veda* del Atharvan* o ciencia de las fórmulas mágicas. El Atharvan* era en su origen el sacerdote del fuego; luego pasó a tener el significado de encantador y finalmente indicó la fórmula mágica positiva. El compendio consta de 731 himnos, con un conjunto de 6. 000 versos, y está dividido en veinte libros, de los cuales los dos últimos fueron añadidos posteriormente. Ha conservado antiguas supersticiones que datan de la época indoeuropea. Por su tema el Atharvaveda se relaciona con los Grihyasûtra* o Sûtra* domésticos y con los Dharmasûtra* o Sûtra de leyes. No hay en el Atharvaveda datos geográficos que permitan fijar dónde fueron compuestos los himnos. La lengua tiene un carácter más atrasado respecto a los Veda, pero es anterior a la de los Brâhmana*. El léxico abunda en palabras populares. Puede considerarse el documento más antiguo de la medicina hindú, pues son numerosos los conjuros contra las enfermedades. Se encuentran además poemas mágicos sobre la elección del rey, himnos cosmogónicos, etc.
ATIBÂHYA.- Uno de los sabios del decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Indrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
ATIKAMPANA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
ATIKÂYA.-
Un râkshasa* o demonio, hijo de Râvana*, rey de los demonios. Murió a manos del príncipe Lakshmana*. (Râmâyana).
ATIKRICHCHHA.- Un ayuno de seis días de duración.
ATITHISHÂLÂ.- Voz sánscrita que significa “sala de huéspedes”. Es el lugar donde se alberga y alimenta gratuitamente a los peregrinos, ascetas o devotos en general.
ÂTIVÂHIKA.- El cuerpo sutil que permanece tras la muerte del cuerpo físico y que lleva al alma individual a otros mundos o planos de existencia. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ÂTMÂ.- v. âtman.
ÂTMABHÛ.- Epíteto del dios Brahma*, “autoexistente”.
ÂTMABODHA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ÂTMAJÑÂNA.- El conocimiento del âtman* o alma individual. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ÂTMAJÑÂNÎ.- Término que define al que ha percibido la realidad del Ser.
ÂTMAN.- 1.- El alma individual, la mónada espiritual. Es una de las substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. Según el Advaita Vedânta* esta alma individual es uno con el Brahman* o Absoluto, y sólo nuestra errónea percepción nos hace considerarla aparte. En los sistemas filosóficos dualistas sí tiene una entidad separada. (Vaisheshikasûtra). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ÂTMÂNANDA.- La felicidad que se obtiene al identificarse con el Ser Supremo.
ÂTMARÛPA.- Término que hace alusión a la forma del alma.
ÂTMASHUDDHÎ.- La purificación de las almas.
ÂTMATATVAVIVEKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Udayana*.
ÂTMAVICHÂRA.- El proceso de reflexión sobre el Ser.
ÂTMAVIDYÂ.- El autoconocimiento. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
ÂTMODDHARA.- v. âtmonnati.
ÂTMONNATI.-
La comprensión final del universo que lleva a la liberación del alma.
ÂTRAIYA.- El nombre genérico de los descendientes del sabio védico Atri*. Este nombre corresponde a uno de los sabios del séptimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Vaivasvata Manu*. Es uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Fue discípulo del sabio Vâmadeva y habló con el patriarca Bhîshma* antes de su muerte en el campo de batalla de Kurukshetra*. (Brihadâranyakopanishad).
ÂTREYA.- v. âtraiya.
ATRI.- Uno de los siete grandes rishi* o
sabios
védicos, representados por la constelación de la Osa Mayor, y uno de los diez prajâpati* o dioses de la creación. Es uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. Es uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*, salido de sus ojos, y esposo de Anasûyâ*. Es padre de Chandra*, dios de la luna, y de Durvâsas*. Sus descendientes tomaron el nombre genérico de Âtraiya*. Los asura* o demonios se apoderaron de él y le encerraron en un pozo o cárcel que tenía cien puertas condenadas y cuyo tormento consistía en el exceso de calor. No obstante, Atri se vio milagrosamente aliviado por una lluvia bienhechora que Indra*, rey de los dioses, y los Ashvinî*, médicos celestiales, derramaron sobre él. (Shivapurâna).
 ATYÂSHRAMA.- El que está por encima de los cuatro âshrama* o estadios clasificados de la vida.
AUDDHÂLAKIÂRUNI.- v. gautama.
AUDUMBARA.- Un recipiente sacrificial construido con madera de higuera.
AUGHARA.- Una secta mendicante shaiva* o shivaíta, que se caracteriza porque ingiere todo tipo de alimentos.
AULÛKYA.- v. kanâda.
AUM.- El monosílabo sagrado, nombre místico de la divinidad, que se considera la sílaba que precedió al universo y de la que están hechos los dioses. Es la vibración cósmica que mantiene unidos el cielo y la tierra. (v. om).
AUPAHANDHANI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
AUPÂSANA.- Término que define al sacrificio del fuego, cuando se lleva a cabo en un hogar.
AURVA.- Un asceta, hijo de Urva* y nieto del sabio védico Bhrigu*. (Aitareyabrâhmana).
AUSHADHIPRASTHA.- La capital de Himâvat*, personificación de los montes Himâlaya*. El nombre indica que era un lugar donde se encontraban hierbas silvestres.
AUTTAMI.- El tercero de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
AVABHRITHA.- El ritual de ablución al final del sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
AVADHA.- La capital actual del antiguo reino de Ayodhyâ*, en el estado de Uttar Pradesh. (Râmâyana).
AVADHUTA.- Un santo que destacó por sus grandes renunciaciones. (Bhagavadgîtâ).
AVADHÛTA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
AVADHÛTESHVARA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
ÂVÂGAMANA.- Voz sánscrita que significa “movimiento hacia adelante”. Alude a la transmigración de las almas.
ÂVÂHANA.- La invocación. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
AVAIDIKA.-
Voz sánscrita
que
significa “no védico”. Hace referencia a todo aquello que es contrario a los Veda* y que no está aceptado por la ortodoxia.
AVANIMÛLAM.- Un festival celebrado en el sur de la India durante el mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Se dedica a Kârttikeya*, dios de la guerra.
AVANÎVAT.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AVANTIKÂ.- Una de las siete ciudades sagradas de los hindúes. (v. ujjainî). (Mârkandeyapurâna)
ÂVARTA.- Una de las nubes que aparecen en el momento del inicio o de la disolución del universo. Durante este momento es una de las preferidas por Indra*, rey de los dioses, y a la que con más frecuencia envía para dar a los mortales lluvia benefactora.
AVASTHÂTRAYA.- Los tres estados de consciencia: vigilia, sueño y sueño profundo. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
AVATÂRA.- Voz sánscrita que significa “descenso”. Son las encarnaciones de los dioses en la tierra, con el propósito de corregir algún mal. Aunque las más famosas son las diez del dios Vishnu*, otros dioses también encarnan a voluntad, total o parcialmente
AVAYAVA.- Las premisas. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
ÂVESHANA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
AVICHALITANITYA.- La doctrina de la inmovilidad de las cosas.
AVIDYÂ.- Voz sánscrita que significa “nesciencia”. Es la ignorancia cósmica, responsable de la no percepción de la realidad y que nos hace desconocer que el mundo es pura ilusión o mâyâ*. Nos hace creer en la existencia del mundo fenoménico y percibir la multiplicidad de las cosas, cuando existe únicamente la unidad. (v. ajñâna). Es una de las cinco clases de conocimiento falaz, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
AVIDYÂSHAKTI.- Término que hace alusión al poder de la ignorancia.
AVIMUKTAKSHETRA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación en la ciudad de Kâshî* (Benarés), llamada así porque en ella está instalado el linga* o símbolo fálico del dios Shiva* llamado Avimukteshvara*. (Shivapurâna).
AVIMUKTESHVARA.- v. avimuktakshetra.
ÂVRITTACHAKSHU.- Término que define a aquel que aparta sus sentidos de los objetos, purificándose así y percibiendo al ser interior.
AVYABHICHÂRINYA.- Las personas concentradas en la divinidad y que nunca desvían su atención a ninguna otra actividad.
AVYAKTA.- 1.- Epíteto del Ser Supremo, “imperceptible”. Aplícase indistintamente al dios Shiva* y al dios Vishnu*. Es la naturaleza indeterminada, lo que no se puede percibir con los sentidos. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
ÂYA.- Uno de los sabios del décimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Brahmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
AYAJVAN.- Voz sánscrita que significa “los que no sacrifican”. Hace alusión a los no arios.
AYAMPATI.-
Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de las aguas”.
AYASMAYA.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AYÂSYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
ÂYATANA.- Término que hace alusión a cualquier lugar de devoción.
ÂYATI.- Una de las hijas del divino monte Meru* y Dharanî*.
AYODHYÂ.-
Una de las siete ciudades sagradas de los hindúes, la moderna Avadh. Se encuentra en las orillas del río Sharayû*, en el distrito de Faizabad, en el estado de Uttar Pradesh. Es una voz sánscrita que significa “contra la que no se puede combatir”. En ella reinó Râma*, tras haber sido desterrado de ella durante catorce años. Consistía en ocho círculos y nueve entradas. En su interior había una cúpula de oro en la que siempre estaban encendidas las luces. (Râmâyana).
AYOMÛRTI.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
AYU.- v. manu.
ÂYUS.- Un período de vida. La edad, el tiempo.
AYYAPPAN.- Un aspecto de Kârttikeya*, dios de la guerra, especialmente adorado en el estado de Kerala. Simboliza el cambio, el desarrollo y el éxito, tanto en los asuntos terrenales como en los espirituales. Según la leyenda, la diablesa Mahishî, de cabeza de búfalo, consiguió de los dioses poderes sobrenaturales y sólo podía ser vencida por un hijo de dos machos. Para acabar con sus iniquidades los dioses Shiva* y Vishnu* se unieron, tomando éste último una forma femenina. De ellos nació Ayyappan, que fue encontrado por un rey en la orilla de un río. Vivió doce años como heredero suyo, pero el nacimiento del hijo legítimo del rey hizo que la reina quisiese deshacerse de él y le mandase a la selva, para que las fieras le devoraran. Allí Ayyappan encontró a Mahishî y la mató, volviendo luego al palacio montado sobre un tigre y acompañado de leopardos.
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BA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “agua”.
BABHRU.- Epíteto del dios Vishnu*, “fuego”.
BABHRUVÂHANA.- Un hijo de Arjuna* y Chitrângadâ*, princesa de Manipura. Tras la batalla de Kurukshetra* y la coronación del príncipe Yudhishthira*, éste organizó un ashvamedha* o sacrificio del caballo. Al caballo se le soltaba durante un año y si entraba en un reino, se debía conquistar dicho reino. El caballo entró en el reino de Babhruvâhana y éste se vio obligado a pelear contra su padre, al que mató de un flechazo, aunque luego fue resucitado mediante artes mágicas. (v. ulûpî). Después de dicha batalla, le acompañó a la ciudad de Hastinâpura*. (Mahâbhârata).
BADARAPÂCHANA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en el sagrado río Sarasvatî*.
BÂDARÂYANA.- El autor del Vedântasûtra*, que resume las enseñanzas de las Upanishad* en una serie de afoorismos. Se le sitúa entre los siglos I y VII.
BADARÎ.- v. badarînâtha.
BADARÎNÂRÂYANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el Nârâyana* de Badarî*”.
BADARÎNÂTHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en los montes Himâlaya*, donde hay un templo del dios Vishnu* en su forma dual de Nâra–Nârâyana*. Es una de las tres moradas del dios Vishnu en los montes. (Varâhapurâna).
BADAVÂ.- v. badavâmukha.
BADAVÂMUKHA.- El fuego submarino, representado por una llama con forma de cabeza de caballo. Según la mitología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias, devora todas las cosas en el momento de la disolución del universo. (Agnipurâna).
BADAVÂNALA.- v. badavâmukha.
BÂHA.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
BÂHARAJÂMÎ.- Término que hace alusión a cualquier encarnación de un dios.
BAHIRDHVAJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la que muestra la bandera”.
BAHIRYÂGA.- Término que define a los sacrificios externos.
BAHISHPAVAMÂNA.- Un himno que se canta mientras se extrae el soma* o néctar de los dioses, durante el último día de un sacrificio. (Chândogyopanishad).
BÂHU.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
BAHUBÂHU.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “de muchos brazos”.
BÂHUBHEDÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “de diversos brazos”.
BAHUBHUJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de muchas facetas”.
BAHUDEVAVÂDA.- Término que alude a la doctrina del politeísmo.
BAHUDHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de muchas cosas”.
BAHUDHÂTMAKA.- Epíteto del Ser Supremo, “el de las muchas formas”.
BÂHUKA.- El nombre que adoptó el príncipe Nala* cuando fue convertido en enano. (v. damayantî). (Mahâbhârata).
BÂHULEYA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “exuberante”.
BAHUPRADA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que da mucho”.
BAHURÛPA.- Epíteto del dios Shiva*, “de muchas formas”.
BÂHUSHÂLÎ.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*, que combatieron en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
BAHUSHRINGA.- Epíteto de Krishna*, “poseedor de muchas vacas”.
BAHVRICHA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BAISÂKHA.- v. vaishâkha.
BAJARANGABALÎ.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “fuerte”.
BAKA.- Un demonio muerto por el príncipe Bhîma*. Fue un furibundo destructor de gentes pertenecientes a la casta de los brâhmana*. (Mahâbhârata).
BAKAVAIRÎ.- Epíteto de Krishna*, “enemigo de infundios”.
BAKSHA.-
Epíteto de Agni*, dios del fuego, “devorador”.
BALÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la tierra”.
BÂLA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
BALABANDHU.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
BALABHADRA.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “fuerte”.
BALADEVA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVIII.
BÂLAKRISHNA.- Epíteto de Krishna*, “el pequeño Krishna”.
BÂLAMUKUNDA.- Epíteto de Krishna*, “Mukunda* niño”. Este nombre se refiere al dios, llamado también Mukunda, cuando era muchacho.
BALAPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de la fuerza”.
BALARÂMA.- El hermano mayor de Krishna*, hijo de Vasudeva* y Devakî*. Es una encarnación humana de Shesha*, la serpiente infinita sobre la que reposa el dios Vishnu*, y está asociado al culto pre-ario a la serpiente. Es una deidad agrícola, relacionada con la labranza y la fertilidad, y tiene como atributo un gran arado. Estando sentado al pie de un árbol, a la orilla del mar, una gran serpiente le salió de la boca, dejando exánime el cuerpo del héroe. Venció a varios demonios, como Dvivida. Cuando los cien príncipes Kaurava* hicieron prisionero a Sâmba*, hijo de Krishna, por haber intentado escapar con la princesa Lakshmanâ, Balarâma, con su arado, arrancó de cuajo la ciudad de Hastinâpura*, donde vivían los Kaurava, y la precipitó en el sagrado río Gangâ*. Sólo la volvió a su lugar cuando hubieron soltado a su sobrino. (Mahâbhârata).
BALÂRÂTI.- Epíteto del dios Vishnu*, “compañero nocturno de Balâ*”.
BALASÛDANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que acaba con la violencia”.
BALAVÎRA.- Epíteto de Krishna*, “muchacho valiente”.
BALÎ.- La oblación. Uno de los cinco grandes sacrificios en que se ofrece comida a todos los presentes. (v. yajña).
BALI.- Un asura* o demonio, regente de la ciudad de Mahâbalipûra. Es hijo de Virochana*. Tras grandes austeridades consiguió muchos poderes y humilló hasta a Indra*, rey de los dioses. Continuamente alardeaba de su poder sobre los tres mundos. Fue humillado por el dios Vishnu* en su encarnación como Vâmana*, el enano. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y Aditi* y hermano menor de Indra*, rey de los dioses. El dios obtuvo del demonio la promesa de posesión de la tierra que consiguiese abarcar en tres pasos. Entonces aumentó de tamaño y abarcó el cielo y la tierra, dejando a Bali el dominio de los mundos subterráneos. Como, pese a su soberbia, había sido un buen rey y querido por sus súbditos, el dios le concedió el privilegio de poder volver una vez al año a visitar su reino, acto que tradicionalmente se considera que lleva a cabo durante las festividades de Onam*. (v. vâmanâvatâra). (Vishnupurâna).
BÂLI.- Un rey de los monos, padre de Angada*. Era rey de la ciudad de Kishkindhâ*, trono que había arrebatado a su hermano Sugrîva* y que éste recuperó con la ayuda del príncipe Râma*. Se le consideraba muy poderoso, hasta el punto de que tuvo durante doce años a Râvana*, rey de los demonios, enredado en su cola y sin poder soltarse. Tenía además el poder de anular la fuerza de todo aquel que se le enfrentara, por lo que no se le podía vencer en la batalla. Râma le mató haciendo que Sugrîva luchara contra él cara a cara, mientras él, escondido tras un árbol, le lanzaba flechas. Antes de morir reconoció sus pecados, pidió perdón a su hermano y se reconcilió con Râma. (Râmâyana).
BALIBANDHANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “recogedor de la ofrenda”.
BALÎBHADRA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BALIDÂNA.- Término que hace alusión al ofrecimiento de un sacrificio.
BALIHAN.- Epíteto del dios Vishnu*, “aceptador del sacrificio”.
BÂLIHARANA.- La solemnidad individual en el culto brahmánico que consiste en ofrecer bollos de arroz cocido a los dioses, a los demonios, a los manes, a las almas de los condenados, a los cuervos y a los perros. Todos ellos se hallan reunidos simbólicamente en un círculo imaginario que el brâhmana* oficiante traza en el suelo con la punta del dedo mojada en agua bendita, al mismo tiempo que invoca a la tierra, a la atmósfera, a los relámpagos y al dios Vishnu*.
BALIMANDIRA.- Voz sánscrita que significa “el templo de los sacrificios”. Alude a los infiernos o mundos inferiores.
BALONMATTA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BAMSÎDHARA.- Epíteto de Krishna*, “el portador de la flauta”.
BÂNA.- 1.- Un flecha que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza los sentidos. 2.- Un asura* o demonio, hijo mayor de Bali* y regente de Tripûra*. Era descendiente de Hiranyakashipu*. Era poseedor de mil brazos. Peleó con Krishna*, pero no murió por la intercesión del dios Shiva*, de quien era muy devoto. (v. aniruddha). (Mahâbhârata).
BANALINGA.- Término que alude al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*.
BÂNAPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de las flechas”.
BÂNARENDRA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “rey de los monos”.
BANAVÂRÎ.- v. vanamâlî.
BANDHAKARTÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “hacedor de ligazones”.
BANDHANÎSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “el señor de la encadenación”.
BANIYÂ.- v. vaishya.
BANYÂNA.- El árbol Ficus indica o Ficus bengalensis. Es la higuera sagrada que, echando raíces con las ramas, renace una y otra vez y que es símbolo de la eternidad. Es objeto de culto en toda la India y se le supone poseído por una diosa de los árboles.
BÂRÂHÎ.- Una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
BARÂKA.- Epíteto del dios Shiva*, “pobre”.
BARAMHÂNA.- Una bendición pronunciada por un brâhmana*.
BARASÂITA.- Un festival que se celebra el último día de la quincena oscura del mes de Jetha* (26 de mayo al 23 de junio), cuando las mujeres adoran a la diosa de los árboles.
BASAVA.- 1.- Uno de los fundadores del culto shaiva* o shivaíta de los lingâyat*. Vivió en el siglo XII, en el distrito de Bijapur, en el estado de Karnâtaka. Se le considera encarnación de Nandî*, el toro que es cabalgadura del dios Shiva* y al que se le conoce también por este nombre. Según la tradición sus padres creyeron que había nacido ciego y mudo, pero un asceta que le visitó y recitó sobre el él nombre del dios Shiva les indicó que el muchacho se hallaba en estado de trance místico. A los dieciséis años tiró el cordón sagrado o upavîta*, que llevaba como símbolo de su casta brâhmana*. Tuvo diversas experiencias, según la tradición, que le afirmaron en su fe shaiva* o shivaíta y le llevaron a intentar hacer llegar el culto a todas las gentes, independientemente de su casta o sexo. Para romper con antiguas costumbres se casó con dos mujeres achhûta* o intocables. Fundó un foro de discusión espiritual, llamado Anubhava Mandapa, de fama en todo el país, donde se discutían abiertamente todo tipo de asuntos teológicos y donde se modernizaron muchas de las costumbres brahmánicas. Sus seguidores fueron perseguidos y Basava murió asesinado. 2.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es un texto shaiva o shivaíta, compuesto en lengua telugû por Somanâtha*. Trata de la vida de Basava.
BÂSAVA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el que reside en el viento”.
BÂSHKALA.- 1.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BAUDHÂYÂNA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo III a. C.
BÂULA.- Una de las principales sectas vaishnava* o vishnuitas.
BELA.- Un árbol cuyas hojas se emplean en las ofrendas al dios Shiva*.
BENARES.- v. kâshî.
BHABHÛTA.- Las cenizas del estiércol de vaca que los ascetas se ponen en la frente como símbolo de renuncia al mundo.
BHADRÂ.- La hija de Chandra*, dios de la luna. Su belleza atrajo la atención de Indra*, rey de los dioses, que la raptó. Su esposo, el asceta Utathya*, se indignó y se tragó el océano, el lago de Indra y el sagrado río Sarasvatî*, creando una gran sequía. Indra tuvo que devolver a Bhadrâ a su esposo. Se la considera una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî*, diosa de la energía. (Mahâbhârata).
BHADRA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
BHADRAKÂLÎ.- v. bhadrâ.
BHADRAKAPILA.- Epíteto del dios Shiva*, “fuego auspicioso”.
BHADRAKÂYA.- Uno de los hijos de Krishna*. (Mahâbhârata).
BHÂDRAPADA.- El sexto mes hindú (22 de agosto al 20 de septiembre).
BHADRASHASTHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la Shashti* auspiciosa”.
BHADRÂSHVA.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
BHADRASÎMÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “de límites auspiciosos”.
BHADRAVATÎ.- Una hija de Krishna*. (Mahâbhârata).
BHADRESHVARA.-
Voz sánscrita que significa “el dios de Bhadrâ*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHAGA.- Un dios secundario en la tradición védica, uno de los aditya* o personificaciones celestiales védicas . Su misión es la de proveedor. Tiene que velar por la buena distribución de los bienes dentro de la sociedad. Es el dios de la gracia divina que se reparte a los participantes después de un ritual bien hecho. No sólo se le atribuye la virtud de proporcionar alimentos sino también de dar protección al amor y al matrimonio. Se le relaciona con las divinidades de la fecundidad y de la abundancia. Bhaga simboliza también la suerte y el destino, por lo que se le representa con los ojos vendados. (Narasimhapurâna).
BHAGADATTA.- 1.- Uno de los guerreros que participaron en la batalla de Kurukshetra* en el bando de los cien príncipes Kaurava*. Era amigo de Indra*, rey de los dioses, y se le suponía invencible, porque poseía el vaishnavâstra* o arma divina, asociada con el dios Vishnu*. (Mahâbhârata). 2.- El hijo del asura* o demonio Narakâsura*, a quien el dios Vishnu cedió el trono de Prâgjyotisha tras vencer a su padre. (Bhâgavatapurâna).
BHAGAVAD.- Epíteto del Ser Supremo, “lleno de grandeza”.
BHAGAVADGÎTÂ.- La Bhagavadgîtâ*, suprema filosofía vedántica revelada al príncipe Arjuna* por el dios Krishna* en el campo de batalla de Kurukshetra*, es un poema místico–filosófico en forma de diálogo, inserto en el sexto libro del Mahâbhârata*, probablemente la última interpolación. Se desconoce la fecha exacta de su elaboración. Consta de dieciocho capítulos. Es el libro devocional más venerado y leído entre los hindúes, considerado el mejor consuelo de los dolores de la vida y la mejor preparación para la muerte. Las enseñanzas contenidas en él se ofrecen de la siguiente manera: Arjuna, el héroe de los príncipes Pândava*, ante la inminencia de la gran batalla contra sus primos los Kaurava*, se siente angustiado por esa lucha fratricida y prefiere deponer las armas antes de verse en la necesidad de matar a amigos y parientes. Krishna, la octava encarnación del dios Vishnu* y auriga de Arjuna, trata de eliminar del ánimo de éste toda duda, recordándole que su deber como guerrero es combatir. Por otra parte sólo a los cuerpos se les puede matar, porque el espíritu es invulnerable y eterno y, a través de sucesivas encarnaciones, se dirige hacia la fusión con el Absoluto. Le indica que hay que cumplir el deber sin temor, pues el sabio debe ser indiferente a los sucesos del mundo exterior. Tras esto, Krishna se le revela a Arjuna como el Ser Supremo y le indica el camino hacia la última meta a la que todo mortal ha de tender para conseguir, mediante la identificación con el Absoluto, la liberación del ciclo de las existencias o samsâra*. El poema se convierte así en una teofanía de Krishna. En este poema, se funden doctrinas filosóficas pertenecientes a diversos sistemas, como el Vedânta*, el Sânkhya* y el Yoga*, junto con las doctrinas de amor a Dios, propias del culto vaishnava* o vishnuita. Es una defensa filosófica de la acción y marca el punto de transición del hinduismo entre una etapa cerrada al culto védico y al control de los brâhmana* y una etapa posterior devocional y soteriológica, con adoración a la trimûrti* o trinidad hindú. Es un libro de edificación religiosa, igualmente apreciado por los creyentes de todas las distintas sectas y con influencia continuada en la India actual. Por su profundidad filosófica se le considera del nivel de los textos sagrados denominados upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*, y se le conoce también como Gîtopanishad.
BHAGAVÂN.- El Ser Supremo, la divinidad. Se refiere al dotado con los seis atributos: infinitud, fuerza, gloria, esplendor, conocimiento y renunciación.
BHÂGAVATA.- 1.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas. 2.- Uno de los ocho grandes Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Fue escrito en el siglo X. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu*, especialmente a su octava encarnación como Krishna*. Es el texto más importante de la tradición devocional vaishnava* o vishnuita y fuente de inspiración para muchas obras literarias.
BHAGAVATÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Kâlî*, “llena de grandeza”.
BHAGÎRATHA.- Un rey de la estirpe de Vaivasvata* Manu*. Cuando el sabio védico Agastya* se tragó el océano, él se propuso devolver el agua a la tierra, labor que no habían conseguido ni su abuelo, Sagara*, ni su padre, Dilîpa*. Durante mil años se entregó a duras penitencias en un centro de peregrinación consagrado al dios Shiva*. Finalmente el dios Brahma*, complacido, le concedió un deseo. El rey pidió que dejase que el sagrado río celestial, Gangâ*, bajase a la tierra. Para ello tuvo que congraciarse a Shiva ya que, al caer el sagrado río desde tal altura podía hendir la tierra y era necesario que el dios Shiva amortiguase la caída. Este lo hizo, recogiendo al sagrado río en su cabello. De ahí descendió a los montes Himâlaya* y al resto de la tierra. El mérito de esta acción se le otorga a Bhagîratha y a su devoción totalmente desinteresada, para beneficio del género humano. (Shivapurâna).
BHÂGÎRATHÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “hija de Bhagîratha*”. Con este nombre se designa a una de las siete corrientes del río.
BHÂGYASHALÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “providencial”.
BHÂÎDÛJA.- La festividad de reafirmación de lazos entre hermanos y hermanas que se celebra el segundo día de la quincena brillante del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre) y que es de importancia especial para éstos. Tiene semejanza con la festividad denominada Rakshabandhana*.
BHAIMÎ.- Epíteto de Damayantî*, “descendiente de Bhîma*”.
BHAIRAVA.- Los ocho aspectos terribles del dios Shiva*, tradicionalmente surgidos de la sangre del dios: Mahâsanhâra*, Asitânga*, Ruru*, Kâla*, Krodha*, Tâmachûda* o Kapâla*, Chandrachûda* y Rudra*. Con este nombre se conoce también a una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
BHAIRAVARTA.- El rey de los jabalíes, también conocido como Varâha*. Se le considera el tercer hijo varón del dios Shiva*, después de Ganesha* y de Kârttikeya*. Desposó a Bârâhî*, una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. A él se le atribuye el hecho de humillar al dios Brahma*, cortándole su quinta cabeza, cuando se proclamó como el más grande los dioses. Tras hacerlo, utilizó su cráneo para recibir la sangre de sus víctimas. Se le representa de color azul, con tres ojos y colmillos de jabalí. Alrededor de su cuello, lleva un collar de calaveras, el cinturón es una serpiente y su ondulante cabellera es de llamas. (Shivapurâna).
BHAIRAVESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Bhairavî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
BHAIRAVÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Bhairava*”.
BHAIRAVÎCHAKRA.- Término que define a una congregación de adoradores de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Bhairavî*.
BHAIYÂDÛJA.- v. bhâîdûja.
BHAJANA.- Término que define a los cantos devocionales.
BHAJANÂNDANA.- La dicha derivada de la interpretación de cánticos en adoración a Dios.
BHAKTA.- Voz sánscrita que significa “el que da su parte a la deidad”. Se refiere al devoto o seguidor de la senda de bhakti*, el adorador de un dios personal.
BHAKTAVATSALA.- Epíteto del dios Vishnu*, “amable con los devotos”.
BHAKTI.-
Voz sánscrita que significa “participación”. Es la noción de devoción. La religión no aparece como conocimiento de Dios o un simple culto rendido de una manera reglamentaria, sino como una participación en lo divino: el fiel llega a Dios por amor. Como movimiento religioso tuvo su momento de mayor esplendor en el siglo XV, con personajes como Vallabha*, Râmânuja*, Râmânanda*, etc. , aunque se había iniciado alrededor del siglo V. Se basaba en la unión emocional y el amor del devoto por su dios personal. Tuvo como objetivo regenerar el culto a las imágenes, que había sido grandemente denostado tras años de dominio musulmán, y se opuso al budismo y al jainismo. También tendió a abrir la religión a todas las castas, a reducir la importancia de la función del brâhmana* como mediador entre el hombre y Dios y a dar un camino que no necesitara de la interpretación de los textos, no al alcance de todos. Aceptó asimismo a sacerdotisas. Fue un movimiento que se extendió por toda la India, aunque su inicio estuvo en el sur. No consiguió una unidad hindú–musulmana total, pero afectó de otras formas a toda la sociedad, eliminando costumbres perniciosas del hinduismo antiguo, reduciendo en parte la excesiva estratificación del sistema de castas y ayudando al surgimiento de literaturas vernáculas.
BHAKTIMÂRGA.- El camino de la devoción ferviente. Presenta al dios elegido como a un amigo al que el devoto se somete. Se recomienda este camino como más sencillo para aquellos que no se sienten capaces de aprehender al Absoluto mediante la meditación pura. El principio es que el que se abandona en brazos de la divinidad será salvado por su gracia.
BHAKTIRASÂMRITASINDHU.- Un texto de carácter filosófico del movimiento bhakti* o devocional, compuesto por Shrîlarûpa* Gosvâmî en el siglo XVI.
BHAKTISIDDHÂNTASARASVATÎ.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
BHAKTISÛTRA.- Un texto de carácter filosófico del movimiento bhakti*, compuesto por Shândilya*.
BHAKTISÛTRA.- Un texto religioso de carácter devocional, relacionado con el culto bhakti* de tendencia vaishnava* o vishnuita.
BHAKTIVÂDÎ.- Término que alude a cualquier seguidor del movimiento bhakti* o devocional.
BHAKTIYOGA.- El camino de evolución espiritual a través de la devoción amorosa hacia la divinidad.
BHÂLACHANDRA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna en la frente”.
BHÂLAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHÂLALOCHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el del ojo en la frente”.
BHALÛNÂTHA.-
Epíteto de Jambâvant*, “Señor de los osos”.
BHALLAVÎ.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
BHÂMATÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Vâchaspatimishra*, en el siglo IX.
BHÂNDESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHÂNU.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el sol”. 2.- Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas, hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. 3.- Un hijo de Krishna* y Satyabhâmâ*. (Mahâbhârata).
BHÂNUJA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “nacido del sol”.
BHÂNUJÂ.- Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “nacida del sol”.
BHÂNUKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHÂNUMÂN.- El suegro del rey Dasharatha*. (Râmâyana).
BHÂNUMATI.- Una hija de Bhânu*, caudillo del linaje de los Yâdava*, nieta de Krishna* y Satyabhâmâ*. Fue raptada de la casa de su padre en la ciudad de Dvârakâ* por el demonio Nikumbha* para vengar la muerte de su hermano Vajranabha*, muerto por Pradyumna*, tío de Bhânumati. Aunque Pradyumna y el príncipe Arjuna* fueron a su rescate, no consiguieron su propósito por los poderes de invisibilidad del demonio. Finalmente Krishna llegó a la ciudad de Satpura, donde se hallaba la prisionera, y consiguió vencer a Nikumbha y rescatarla. Para evitar futuras agresiones se la desposó con el príncipe Sahadeva*, uno de los cinco príncipes Pândava*. (Mahâbhârata).
BHÂNUTANAYÂ.- v. bhânujâ.
BHÂNVARA.- El ritual de circunvalación del fuego sagrado que los novios hacen durante la solemnidad del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
BHÂRABHÂRÎ.- v. bhârabhrit.
BHÂRABHRIT.-
Epíteto del dios Vishnu*, “el que lleva el peso sobre sí”. Este nombre alude a la condición del dios de protector del mundo y a su responsabilidad para con los seres que habitan en él, que el dios cumple encarnando periódicamente para evitar diversas catástrofes o amenazas.
BHÂRABHÛTESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
BHÂRADVÂJA.- Uno de los siete principales rishi* o maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Se le supone autor de algunos de los himnos del Rigveda*. Es hijo de Brihaspatî*, dios del sacrificio, y padre del maestro Dronâchârya*. Los príncipes Râma* y Lakshmana* y la princesa Sîtâ* le visitaron durante su peregrinaje en su retiro de Prayâga*. Se le representa con vestimentas rojas, una corona, y cuatro brazos. Su vehículo es el carnero y siempre se le muestra con el rostro hacia el sol. (Râmâyana).
BHÂRADVÂJAVRITTI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, hoy perdido.
BHÂRADVÂJESHVARA.-
Voz sánscrita que significa “el dios de Bhâradvâja*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHÂRATA.- 1.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “descendiente de Bharata*”. (Mahâbhârata). 2.- La India o tierra de los descendientes de Bharata. El nombre deriva de Bharata*, el famoso rey, hijo de Dushyanta* y Shakuntalâ*. (Mahâbhârata). 3.- El segundo hermano del príncipe Râma*. Es hijo del rey Dasharatha* y Kaikeyî*. Se le considera la cuarta parte de esta encarnación del dios Vishnu*. Cuando su hermano Râma fue desterrado por las intrigas de Kaikeyî para que Bhârata pudiera reinar en su lugar, éste no aceptó en absoluto tal opción. Fue a buscar a su hermano al bosque, seguido de una gran comitiva de nobles, para pedirle que aceptara el trono de nuevo. Cuando Râma indicó su intención de cumplir los catorce años de destierro, Bhârata declaró que reinaría en nombre de Râma, por el que sentía gran respeto. De vuelta a la ciudad de Ayodhyâ*, colocó simbólicamente sobre el trono las sandalias de su hermano y gobernó en su nombre durante años. Al regreso triunfante de Râma, le devolvió el trono, tras haber regido con justicia y humildad. (Râmâyana).
BHARATA.- Un rey de la familia de Agnîdhra, mencionado en el Rigveda* y que dio su nombre a la India. Era descendiente de Svâyambhuva Manu*. Se le considera uno de los diez hijos físicos del dios Brahma*. Nació de Shakuntalâ* y del rey Dushyanta*. A temprana edad se retiró para cultivar la perfección espiritual, pero fracasó. Mas tarde, en otra encarnación fue reconocido como uno de los más grandes transcendentalistas.
BHARATARSHABHA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el mejor de los descendientes de Bharata*”.
BHÂRATAVARSHA.- Un nombre de la India. El país de los Bhârata o descendientes del rey Bharata*. Se hallaba dividido en nueve partes: Indradvîpa*, Kaserumat*, Tâmra*, Varna*, Gabhastimat*, Nâgadvîpa*, Saumya*, Gandharva* y Varuna*. Es una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está rodeada por océanos en el sur y con los montes Himâlaya* en el norte.
BHÂRATAYUDDHA.- La batalla de Kurukshetra*, entre los Kaurava* y los Pândava*, que se narra en el poema épico del Mahâbhârata*.
BHÂRATÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “elocuencia”. En este aspecto la diosa personifica la erudición.
BHARGA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la montaña”.
BHÂRGAVA.- 1.- Los descendientes del sabio védico Bhrigu*. 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Fue preceptor del príncipe Bhîma* en el manejo del arco. (Mahâbhârata).
BHÂRGAVA.- El nombre genérico de los descendientes de Bhrigu*.
BHÂRGAVESHA.- Epíteto de Parashurâma*, “dios de los Bhârgava*.
BHÂRGAVÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “descendiente de Bhrigu*”.
BHARTÂ.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor”.
BHASÂNA.- Término que hace alusión al acto ritual de cubrir el cuerpo de cenizas, como símbolo de renunciación al mundo.
BHÂSHÂPARICHCHHEDA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Vishvanâtha* en el siglo XVII.
BHÂSHYÂ.- Término que hace alusión a un comentario filosófico a un texto anterior. Existen varios comentarios al mismo Sûtra*.
BHÂSKARA.- 1.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “creador de luz”. 2.- Un filósofo del sistema Vedânta* de filosofía, del siglo XII.
BHÂSKARABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Bhâskara*, en el siglo XI.
BHÂSKARNA.-
Un general râkshasa* o demonio, a las órdenes de Râvana*, rey de los demonios. Fue muerto por el dios–mono Hanumân* en su campaña de reconocimiento de la ciudad de Lankâ*. (Râmâyana).
BHASMAJÂBÂLA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BHASMAPRIYA.- Epíteto del dios Shiva*, “amante de las cenizas”.
BHASMASNÂNA.- Término que define al acto de bañarse en cenizas.
BHATTACHINTÂMANI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Gâgabhatta*.
BHATTAPÂDA.- v. kumârilabhatta.
BHATTAPRAYÂGA.- v. prayâga.
BHAUMÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “de la tierra”. Este nombre alude al hecho de que fue encontrada nada más nacer en un surco de un campo. (Râmâyana).
BHAVA.- 1.- El agua. Una de las ocho formas del dios Shiva* que constituyen los elementos principales, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shatapathabrâhmana). 2.- La existencia. El continuo devenir como presuposición de una nueva existencia.
BHAVÂ.-
Epíteto del dios Shiva*, “progenitor”.
BHAVABHAÑJANA.- Epíteto del Ser Supremo, “destructor de la existencia”.
BHAVACHÂPA.- El arco que es una de las armas del dios Shiva*.
BHÂVAMUKHA.- El estado de experiencia espiritual en el cual se mantiene la mente en el límite entre lo absoluto y lo relativo. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
BHÂVANÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BHAVÂNÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “quien da el nacimiento”.
BHAVÂNÎSHA.-
Voz sánscrita que significa “el dios de Bhavânî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
BHAVÂNYUTPATTI.- Una festividad que se celebra el octavo día de la quincena brillante del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril), en honor de Durgâ*, aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía.
BHÂVÂRTHARÂMÂYANA.- Una versión en lengua marâthî del Râmâyana*, compuesta por Ekanâtha* en el siglo XVI.
BHAVASISHRUSHA.- El deber del discípulo de reverenciar al maestro. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
BHAVATÂRINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “salvadora del universo”.
BHAVAVÂMÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la mujer existente”.
BHÂVAVRITTA.- Epíteto del dios Brahma*, “perteneciente a la creación”.
BHAVESHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de la existencia”.
BHAVISHYA.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma*.
BHAYANÂSHANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “destructor del miedo”.
BHEDÂBHEDA.- La doctrina filosofía que preconiza la identidad en la diferencia.
BHEDABHEDAVÂDA.- La doctrina del sistema Vedânta* de filosofía, según la cual dios es la base original de la materia y de las almas.
BHEDADHIKKÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Nrisimhâshrama*.
BHEDASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
BHIKSHÂPÂTRA.- El cuenco de mendicantes, que es uno de los atributos del dios Shiva*.
BHIKSHÂTANA.- Epíteto del dios Shiva*, “mendigo”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva.
BHIKSHUKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BHIKSHUVARYA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
BHÎMA.- 1.- El éter. Una de las ocho formas del dios Shiva* que constituyen los elementos principales, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shivapurâna). 2.- El segundo de los cinco príncipes Pândava*, hijo de Pându* y de Kuntî*. Es la manifestación humana de Vâyu*, dios del viento. Cuando nació estaba ya dotado de una fuerza sin igual y sus hazañas fueron singulares, pues fue el único capaz de enfrentarse con su maza al príncipe Duryodhana*, el primogénito de los cien príncipes Kaurava*, al que mató durante la batalla de Kurukshetra*. Su fuerza le proviene del hecho de que fue envenenado y arrojado a las profundidades del sagrado río Gangâ*. Allí llegó al reino de los nâga* o serpientes semidivinas, que le revivieron y le dieron la fuerza de diez mil de ellos. Se le nombra también en el poema como Bhîmasena. (Mahâbhârata). 3.- Un rey de Vidharbha, padre de Damayantî*. (Mahâbhârata).
BHÎMÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “terrible”. 2.- Uno de los ríos sagrados de la India.
BHÎMABALA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
BHÎMASHANKARA.-
Voz sánscrita que significa “el Shankara* terrible”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en el distrito de Râjamundrî. (Shivapurâna).
BHÎMESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el dios terrible”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva. (Shivapurâna).
BHÎSHMA.- El tío–abuelo de los cinco príncipes Pândava*. Es hijo del sagrado río Gangâ* y del rey Shântanu*. Su primitivo nombre era Devavrata. Era tío de los príncipes Pându* y Dhritarâshtra*. Para satisfacer a su padre renunció a sus derechos al trono y se dedicó a proteger a sus hermanastros. Las circunstancias le obligaron a tomar el bando Kaurava* durante la batalla de Kurukshetra*, en la que fue comandante en jefe de su ejército. Murió el décimo día de la batalla a manos del príncipe Arjuna*, que se parapetó detrás de Shikhandî*. Completamente ensartado por multitud de flechas tardó cincuenta y dos días en morir y durante este tiempo habló con muchos de los participantes en la batalla y les dio muy útiles directrices de conducta. Se le considera un símbolo de generosidad y lealtad. (Mahâbhârata).
BHÎSHMAKA.- Un rey de Vidarbha, padre de Rukminî*, esposa de Krishna*. (Mahâbhârata).
BHÎTARIYA.-
Voz sánscrita que significa “los de dentro”. Alude a los devotos de un templo, especialmente los vaishnava* o vishnuitas.
BHÎTÎSHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
BHOGA.- 1.- La experiencia del mundo fenoménico. Por extensión, el goce de los sentidos. 2.- La comida ofrecida a una deidad.
BHOGAMANDALA.-
Término que define a la parte de un templo o santuario en el que se prepara comida para la deidad.
BHOGAMÛRTI.- Término que denomina a las imágenes para las celebraciones o festivales. Se sacan en procesión durante las fiestas o se colocan en estancias o galerías del templo.
BHOGAVATÎ.- La capital subterránea de los nâga* o serpientes semidivinas, situada en el Nâgaloka* o mundo de las serpientes. (Kathâsaritsâgara).
BHOJA.- 1.- Un filósofo del sistema Yoga*, del siglo X. 2.-
v. kritavarman.
BHOJAVRITTI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*, compuesto por Bhoja* en el siglo X.
BHOLÂNÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los buenos”.
BHRÂMARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “melosa”.
BHRIGÎ.- Uno de los acólito del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHRIGU.- El primero de los rishi* o sabios védicos y uno de los prajâpati* o dioses de la creación. Uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*, nacido de su brazo izquierdo. Tuvo muchos descendientes, llamados también Bhrigu, que desempeñaron un importante papel en la historia de la India. Bhrigu fue encargado por los sacerdotes de averiguar cuál de los tres dioses de la trimûrti* o trinidad hindú era más digno de adoración. Fue primero a ver al dios Brahma*, al que no saludó como era debido. Brahma le reprendió, pero aceptó las excusas del sabio, perdonándole después. Luego se encaminó a ver al dios Shiva*, comportándose de la misma forma. Shiva, indignado, estuvo a punto de reducirle a cenizas. Por fin fue a ver al dios Vishnu* que estaba durmiendo y al que despertó dándole una fuerte patada en el estómago. El dios, lejos de enfadarse, se incorporó y le preguntó si se había hecho daño en el pie, con lo que se puso de manifiesto quién era el más generoso de los dioses. En una ocasión se enamoró locamente de una joven, llamada Pûlomâ*, que estaba prometida a un demonio. Desafiando la peligrosa situación, Bhrigu se casó con ella en secreto según los ritos védicos y huyeron juntos. El demonio, por mediación de Agni*, dios del fuego, descubrió donde se había ocultado la pareja y raptó a la novia. Bhrigu, encolerizado, maldijo a Agni, diciéndole que, desde ese día en adelante, comería de todo. Agni le respondió que no había hecho más que cumplir con su deber, pues cuando a una persona se le hace una pregunta e intencionadamente responde con una mentira, es arrojado al infierno junto con las siete generaciones anteriores y las siete posteriores. Al oír esto Bhrigu reconoció su error y condescendió a modificar su maldición, que no podía anular, anunciando que Agni purificaría todo cuanto pasara a través de él.
BHRIGUKACHCHHA.- v. bhrigutîrtha.
BHRIGUMUKHYA.- Epíteto de Parashurâma*, “el principal de los Bhrigu*”.
BHRIGUNÂTHA.- Epíteto de Parashurâma*, “Señor de los Bhrigu*”.
BHRIGUREKHÂ.- La marca en el pecho del dios Vishnu* hecha por una patada que el sabio védico Bhrigu* le dio en una ocasión para despertarle.
BHRIGUTÎRTHA.-
Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, donde estuvo la ermita del sabio Bhrigu*. Se halla en la confluencia de los sagrados ríos Sharayû* y Gangâ*, en el estado de Uttar Pradesh.
BHRIGUTUNGA.- v. bhrigutîrtha.
BHRINGÎ.- Una de las apsarâ* o ninfas celestiales. Presidía los placeres y las alegrías.
BHRINGI.- v. bhringîsha.
BHRINGIRITI.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHRINGÎSHA.- Uno de los gana* o huestes del ejército Shiva*. Según se cuenta adoraba sólo al dios y no hacía caso al aspecto femenino de la deidad, Pârvatî*, diosa de la energía. El dios, para sacarle de su error y probar su devoción, adoptó la forma hermafrodita de Ardhanârî*, con la mitad del cuerpo de hombre y la mitad de mujer. El devoto se convirtió en abeja y se limitó a volar alrededor de la mitad masculina del dios. La diosa Pârvatî se enojó y maldijo a Bhringîsha con un debilitamiento progresivo. Shiva, para ayudar a su fiel devoto, le concedió una tercera pierna, con la que se le representa generalmente. (Varâhapurâna).
BHÛ.- v. prithvî.
BHÛCHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “ser viviente en la tierra”.
BHÛDEVA.- Epíteto del dios Brahma*, “dios de la tierra”.
BHÛDEVATA.-
Voz sánscrita que significa “dios en la tierra”. Es un término respetuoso que se emplea para denominar a la casta de los brâhmana*.
BHÛDHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor de la tierra”.
BHÛDHARESHVARA.-
Epíteto del monte Himâlaya*, “dios sostenedor de la tierra”.
BHÛGARBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “útero del mundo”.
BHÛHLOKA.- La tierra. Uno de los siete mundos superiores descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está habitado por los seres vivos y tradicionalmente dividido en nueve partes. (v. bhadrâshva, bhâratavarsha, hari, hiranmaya, ilârita, ketumâla, kinnara, kuru, ramyaka).
BHUJAGAPATI.- Epíteto de Vâsukî*, rey de las serpientes, “Señor de las serpientes”.
BHUJAGÂSHANA.- Epíteto del dios Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “destructor de las serpientes”.
BHÛLOKA.- Término que denomina al mundo terreno.
BHÛMA.- Epíteto del ser Supremo, “que lo abarca todo”.
BHÛMIDEVÎ.- v. prithvî.
BHÛMIJÂ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “nacida de la tierra”.
BHÛMIPUTRÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “hija de la tierra”.
BHÛMISUTÂ.- v. bhûmiputrî.
BHÛR.- Una de las siete sílabas místicas o vyahriti* que se pronuncian con gran reverencia al final de muchas invocaciones y que representan a diversos elementos de la naturaleza, en este caso la tierra.
BHÛRASÎDAKSHINA.- El dinero dado a los brâhmana* tras una solemnidad religiosa.
BHÛRIDYUMNA.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
BHÛRLOKA.- v. prithvî.
BHÛRUSHENA.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
BHUSHUNDA.- v. kâkabhushundî.
BHÛSUTÂ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “hija de la tierra”.
BHÛTA.- 1.- Los elementos físicos según el sistema Sânkhya de filosofía. (Sânkhyakârikâ). 2.- Una de las palabras que designan a los espíritus.
BHÛTABHARTÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los espectros”.
BHÛTABHÂVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “origen de todo”.
BHÛTABHÂVANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que atrae a los espectros”.
BHÛTABHAVYA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el gran elemento”.
BHÛTABHRIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “lleno de elementos”.
BHÛTADISARGA.- La creación de los elementos. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
BHÛTAKARTÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “hacedor de los elementos”.
BHÛTAKÂSHA.- Término que denomina al espacio material.
BHÛTAKRITA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hacedor de los elementos”.
BHÛTANÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los espectros”.
BHÛTAPÂLA.- Epíteto del dios Vishnu*, “conservador de los elementos”.
BHÛTAPATI.- v. bhûtanâtha.
BHÛTAPÛJÂ.- Término que denomina a la adoración de los espectros y, en general, a la demonología.
BHÛTASAMPLAVA.- La aniquilación final del universo.
BHÛTASHUDDHÎ.- La purificación del cuerpo, según el tantra*. (Tantrashâstra).
BHÛTÂTMÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “principio vital”.
BHÛTAVÂDA.- Término que hace alusión al materialismo.
BHÛTAVÂHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que cabalga sobre espectros”.
BHÛTAVIDYÂ.- Término que hace alusión a la demonología.
BHÛTAYAJÑA.- El sacrificio a diversos seres o elementos. Es uno de los cinco sacrificios diarios que debe realizar todo padre de familia, según la tradición.
BHÛTEJYA.- Término que alude a los adoradores de espíritus y fantasmas.
BHÛTESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de los espectros”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva. (Shivapurâna).
BHÛTI.- Término que hace alusión al bienestar general.
BHÛTIDA.- Epíteto del dios Shiva*, “lleno de cenizas”.
BHÛTIDÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “llena de cenizas”.
BHUVAHLOKA.- El mundo entre la tierra y el sol. Uno de los siete mundos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está habitado por los muni*, los siddha* y otros seres avanzados espiritualmente.
BHUVANA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Shivapurâna).
BHUVANAKOSHA.- Término que alude al globo cósmico.
BHUVANAPATI.- Epíteto del Ser Supremo, “Señor del mundo”.
BHUVANESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del mundo”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BHUVANESHVARA.- v. bhuvanesha.
BHUVÂR.- 1.-
Epíteto del dios Brahma*, “vigilante de los mundos”. 2.- Una de las siete sílabas místicas o vyahriti* que se pronuncian con gran reverencia al final de muchas invocaciones y que representan místicamente a diversos elementos de la naturaleza, en este caso el aire.
BIDHANÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “destino”.
BIHÂRÎ.- Epíteto de Krishna*, “paseante”.
BÎJAMANTRA.- Término que hace alusión al principal mantra* o fórmula invocatoria mágica.
BÎJAVÂHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “portador de la semilla”.
BILVESHAVARA.- v. vilveshvara.
BINDU.- El punto. Representa el aspecto movible del universo y también la shakti* o energía femenina de la deidad. De su unión con nada*, el sonido, surge el universo. (Shivapurâna).
BINDUMÂDHAVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “gota de primavera”.
BINDUSARA.- El lago que se forma a partir de las gotas de agua del sagrado río Gangâ*, cayendo desde el cabello del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BISAMBHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “descuidado”.
BODHA.- El conocimiento. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
BODHACHAKSHU.- Voz sánscrita que significa “el ojo del entendimiento”.
BODHAGAYÂ.- El lugar sagrado situado cerca de Gayâ*, donde Gautama Buddha* alcanzó la iluminación.
BODHANA.- Epíteto de Krishna*, “el que explica”. Este nombre alude al hecho de que fue Krishna quien explicó la doctrina de la Bhagavadgîtâ* al príncipe Arjuna* en el campo de batalla de Kurukshetra*. (Bhagavadgîtâ).
BODHIDRUMA.- La higuera sagrada que se encuentra en la ciudad de Bodhgayâ*. Bajo ella se sentó el Buddha* y decidió no moverse de debajo hasta alcanzar la iluminación. Este árbol representa el eje estable de la rueda del tiempo, la vida y la muerte, que está en perpetuo movimiento.
BODHITARU.- v. bodhidruma.
BRÂHAMANÎ.- v. brâhmî.
BRAHMA.- 1.- El dios creador del universo, la primera persona de la trimûrti* o trinidad hindú. Es el regulador del universo y el alma del mundo. Personifica a la inteligencia y es el maestro de todas las criaturas. Es el más antiguo de todos los dioses. Se le representa por la letra U de la sílaba mística Aum* (v. om). Es esposo de Sarasvatî*, diosa de la elocuencia, y padre de todos los dioses menores. Vive en el Brahmaloka* o Satyaloka*, paraíso situado en la cumbre del divino monte Meru*, en la cordillera Gandhamâdana, en los montes Himâlaya*. Durante mucho tiempo, antes de crear el mundo, Brahma estuvo sentado sobre una flor de loto, en actitud de meditación. Se traslada en el espacio y en el tiempo sobre un cisne divino. Se le representa con cuatro cabezas coronadas, que miran a los puntos cardinales y que se interpretan usualmente como la paternidad de los cuatro Veda*. Aparece como un hombre rojo, con cuatro brazos. Originariamente tenía cinco cabezas pero una mala pasión por su hija Sândhya* le llevó a perderla. Como ella se ocultaba, alargó el cuello de una de sus cabezas para verla y el dios Shiva* se la cercenó. Sus cuatro brazos sostienen los Veda*, un rosario o akshamâlâ*, una cucharilla de sacrificios, que representan la espiritualidad, y una concha o un recipiente con agua del sagrado río Gangâ*, que simboliza la prosperidad y la abundancia, llamada kamându*. Aparece con una barba, que le da la apariencia de un anciano sabio y compasivo. (Brahmapurâna). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma.
BRAHMÂ.- 1.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “consorte de Brahma*”. 2.- Término que designa al sacerdote encargado de mantener el ritual completamente puro. No interviene en el sacrificio mientras todo él se ajuste a la ortodoxia. Ha de interrumpir las solemnidades védicas cuando no se siguen las reglas. Restablece la esencia sacra mediante los mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
BRAHMABHÛTA.- El estado de liberación de la contaminación material, en el que ya no se desea la felicidad externa.
BRAHMABINDU.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BRAHMACHÂRÎ.- El estudiante religioso célibe, dedicado a la práctica de disciplinas espirituales. Es la primera de las cuatro etapas en que estaba dividida la vida india. (v. âshrama). Durante este tiempo el niño brâhmana* vive junto a su maestro y aprende los Veda* y la ciencia del sacrificio.
BRAHMACHÂRINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “célibe”.
BRAHMACHÂRYA.- La abstinencia sexual o celibato. Una de los yama* o reglas que se deben seguir para purificarse, según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
BRAHMADANDA.- El cetro del dios Brahma*.
BRAHMADEYA.-
Un donativo de tierras que se hacía a los sacerdotes versados en los Veda* y que estaban exentos de todo tipo de impuestos.
BRAHMAGATI.- Voz sánscrita que significa “movimiento hacia Brahma*”. Se refiere a la liberación.
BRAHMAGHOSHA.- Voz sánscrita que significa “el sonido de Brahma*”. Se refiere a los Veda*.
BRAHMAGÎTIKÂ.- Un canto religioso en honor del dios Brahma*.
BRAHMAGRANTHI.- El nudo en el cordón sagrado de los hindúes de casta alta. (v. upavîta).
BRAHMAHATYÂ.- El asesinato de un miembro de la casta de los brâhmana*. Se considera una de las ofensas mayores y la tradición cuenta que el que cometía este tipo de crimen era seguido por un espectro del que sólo se podía librar tras un gran número de sacrificios rituales.
BRAHMAIKYA.- Término que hace alusión a la unión con el Brahman*.
BRAHMAJANMA.- Voz sánscrita que significa “el nacimiento en Brahma*”. Es sinónimo de iniciación religiosa.
BRAHMAJIJÑÂSÂ.- Las preguntas o curiosidad acerca de la verdad suprema.
BRAHMAJÑA.- Epíteto del dios Vishnu*, “conocedor del Brahman*”.
BRAHMAJÑÂNA.- El conocimiento del Brahman*.
BRAHMAJYOTI.- La refulgencia impersonal del Ser Supremo.
BRAHMAKUMÂRÎ.- Un movimiento religioso de renovación, surgido en los años 1930 e impulsado por Dada Lekhraja. Tienen sus sede en el monte Abu, en el estado de Râjâsthâna. Recomiendan una dieta vegetariana, la abstinencia del alcohol y el tabaco, el celibato y, sobre todo, la participación en las actividades de la universidad espiritual de la secta.
BRAHMAKÛRCHA.- El ritual de penitencia religiosa en la que se ingieren los cinco productos de la vaca o pañchagavya*.
BRAHMALOKA.- El mundo del dios Brahma*, compuesto de veinte cielos. Sus habitantes no sienten la concupiscencia y sólo se renace en él como consecuencia de una vida de grandes virtudes. Se llama también Satyaloka* o mundo de la verdad.
BRAHMAN.- Es el principio cósmico absoluto transcendente. El principio neutro e impersonal, primera causa del universo, omnipotente, omnipresente y omnisciente. Es el espíritu único, que existe por sí. Hizo emanar las aguas de su substancia, colocó allí un huevo de oro del que salió el dios Brahma*, padre y creador de todos los seres. Es la vida que vive en todos los seres. Cuando es percibido introspectivamente como esencia de nuestra existencia individual se denomina âtman*. Es la suprema realidad, que transciende el universo de lo fenoménico. Es autocausado, autodependiente y autocontrolado.
BRÂHMANA.- 1.- La primera de las cuatro castas de la India, la casta sacerdotal, encargada del culto y la enseñanza. Se les supone surgidos de la boca del ser primigenio. Tienen el sobrenombre de dvija* (dos veces nacidos, haciendo alusión a que su solemnidad de iniciación a las enseñanzas védicas se considera como un segundo nacimiento). La educación del brâhmana ha de comenzar a los ocho años o, como muy pronto, a los cinco. La preeminencia entre los brâhmana está regulada por el saber. Son los que se ocupan de los actos litúrgicos y relacionados con el culto en los templos. También pueden tradicionalmente dedicarse a la enseñanza y a las artes. Al ser considerada la casta superior, las exigencias a sus miembros son mayores. Suelen ser vegetarianos y observan preceptos de higiene muy frecuentes. (Mânavadharmashâstra). 2.- Los comentarios litúrgicos de la antigua literatura védica. Cada escuela védica tenía sus Brâhmana, pero se perdieron en su mayor parte. Fueron, compuestos entre el año 1000 y el 800 a. C. Están escritos en prosa y explican el significado de los distintos rituales. Están llenos de aserciones dogmáticas, simbolismo y especulación muy imaginativa en el terreno de los sacrificios. Es una voz sánscrita que significa “lo que dicen los de la casta brâhmana” y consagran la preeminencia del sacerdote como intérprete de los Veda*. La síntesis de éstos es la identidad del universo con el sacrificio y cómo puede modificarse para mejor el primero mediante el segundo.
BRAHMANÂBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “que tiene a Brahma* en el ombligo”.
BRÂHMANÂCHCHAMSÎ.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al brâhmana* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
BRAHMÂNANDA.- La dicha de la unión con el Brahman*.
BRAHMANAPATHI.- El sendero espiritual.
BRAHMANÂTMANA.- El Yo universal.
BRÂHMANATVA.- Término que denomina a la calidad de brâhmana*.
BRAHMÂNDA.- 1.- Voz sánscrita que significa “el huevo de Brahma*”. Hace referencia al cosmos, constituido por veinticuatro tatva* o principios. En un comienzo era una materia muerta hasta que Brahma la activó penetrando en él y fisionándolo. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma.
BRAHMÂNDANA.- Un día del dios Brahma*, equivalente a cuatro mil trescientos veinte millones de años mortales. (v. kalpa).
BRAHMÂNÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “consorte de Brahma*”.
BRAHMANIRVÂNA.- La ausencia de las miserias materiales por hallarse sumergido en el Brahman*.
BRAHMANOSPATI.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “Señor de los brâhmana*”.
BRAHMAPÂSHA.- El lazo que es atributo del dios Brahma*.
BRAHMAPUTRA.- 1.- Voz sánscrita que significa “hijo de Brahma*”. Es el nombre genérico de los dioses menores y principales sabios. 2.- Uno de los ríos sagrados de la India.
BRAHMARÂKSHASA.- Los genios o demonios enemigos de los sacrificios.
BRAHMARANDHRA.- La abertura en la parte superior de la cabeza por donde la energía del yogî* fluye hacia Brahma*. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
BRAHMARÂTRI.- Voz sánscrita que significa “la noche del dios Brahma*”. Es el interregno entre los ciclos de la creación.
BRAHMARISHI.- Término que alude a un rishi* o sabio védico dotado del conocimiento del Brahman*. Su numero varía según diversos textos. También se denomina con este nombre a los prajâpati* o dioses de la creación. (Bhâgavatapurâna).
BRAHMASAMHITÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
BRAHMASAMPARSHA.- El contacto trascendental con el Ser Supremo.
BRAHMASARA.- Un lugar sagrado del que se supone que fluyen todos los ríos y en el que el dios Shiva*, en su forma de Mahâdeva*, está siempre presente. Allí celebraron los cinco príncipes Pândava* diversos sacrificios, entre ellos del de râjasûya* o coronación de Yudhishthira*, tras la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
BRAHMASATHA.- Término que alude a la sagradas escrituras, los Veda*.
BRAHMASÂVARNI.- El décimo de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa* o ciclo de la creación, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
BRAHMASHÎRSHA.- Un astra* o arma divina, la más poderosa de todas. Tenía el poder de destruir todo el mundo y fue entregada al príncipe Arjuna* por el maestro Dronâchârya*. (Mahâbhârata).
BRAHMASTHÂNA.- Un pabellón cubierto en mitad de las plazas del los pueblos, especialmente en el sur de la India. En él se reúnen los comités del lugar y se llevan a cabo sacrificios.
BRAHMÂSTRA.- El astra* o arma divina, asociada con el dios Brahma*, obtenida por el maestro Dronâchârya* y empleada por los príncipes Yâdava* y luego por los Pândava*. (Mahâbhârata).
BRAHMASÛTRA.- Voz sánscrita que significa “el cordón sagrado”. Un texto de carácter filosófico que contiene la exposición del Vedânta* o idealismo hindú. Expresa un sistema correcto de interpretación filosófica de los Veda*. Su redacción original se atribuye a Bâdarâyana* y su principal comentario, el Brahmasûtrabhâshya* a Shankarâchârya*.
BRAHMASÛTRABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Shankarâchârya* en el siglo IX.
BRAHMATVA.- Término que denomina al conocimiento del Ser Supremo.
BRAHMAVÂDA.- El brahmanismo o vedantismo. Es un monismo absoluto o teoría de un único dios.
BRAHMAVAIVARTA.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma*.
BRAHMAVID.- El que ha llegado a conocer al Brahman*.
BRAHMAVIDYÂ.- 1.- La ciencia divina o teosofía. El conocimiento sagrado enseñado en las Upanishad*. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BRAHMAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el padre entrega la mano de su hija a un candidato elegido por él de antemano, efectuando el rito llamado kanyâdâna*. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
BRAHMAVIVARTAVÂDA.- Teoría filosófica de Shankarâchârya* que preconiza que el Brahman* es la causa última de toda existencia y nada existe fuera de él.
BRAHMAVRISKSHA.- El árbol del Brahman*, simbolizado por la higuera sagrada. (v. banyâna).
BRAHMAYAJÑA.- El estudio y repetición sacrificial de textos védicos. Es uno de los cinco sacrificios diarios que debe realizar todo padre de familia, según la tradición.
BRAHMAYOGA.- La concentración en el Brahman*.
BRAHMESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Brahma*” Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
BRÂHMÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “consorte del dios Brahma*”. Es una de las siete mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
BRAHMODYA.- Voz sánscrita que significa “discusión sobre Brahma*”. Son los juegos verbales y certámenes teológicos que se celebran junto con los grandes sacrificios védicos.
BRAHMOSAMÂJA.- Voz sánscrita que significa “asamblea de brahmanistas”. Es una sociedad teísta creada en 1828 por el reformador del hinduismo Ram Mohan Roy (Râmamohana Ray, 1772 – 1833), un brâhmana* bengalí que estudió religiones comparadas y en 1820 publicó Los preceptos de Jesús. Combatió los matrimonios entre niños, así como la costumbre de satî* o cremación de las viudas, que Lord William Bentinck abolió a instancias suyas. Según la Brahmosamâja el hinduismo debe interpretarse sólo de acuerdo con los Veda* y las Upanishad*. Combatió la idolatría y concibió la idea de templos despropósitos de imágenes. Fue secundado en su actividad por otro organizador de la secta, Devendranath Thakura (1817 – 1905). Esta fue reformada posteriormente por Keshachandra Sen (1838 – 1884), quien se propuso fundar una religión universal que comprendiera todas las demás, a semejanza del teísmo europeo. Una de las principales repercusiones de esta escuela fue la fundación del Movimiento Teosófico. Los principios básicos de la Brahmosamâja son los siguientes: Dios es un Dios personal con sublimes atributos morales, que oye y responde a las oraciones y nunca ha sido encarnado. Sólo debe rendirse culto a Dios espiritualmente, sin que sean necesarios los templos, ni el ascetismo, ni el culto. La naturaleza y la intuición son fuentes de conocimiento de Dios y el dejar de pecar, junto con el arrepentimiento, es lo único que consigue el perdón y la liberación.
BRAHMYAHUTA.- Término que hace alusión a cualquier ofrenda a la divinidad.
BRIHADARANYAKA.- Voz sánscrita que significa “la Upanishad* del gran bosque”. Uno de los textos sagrados denominados Upanishad, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Es una de las más antiguas y se remonta al 600 a. C. Forma parte del ciclo del Yajurveda*. Junto con la Chândogyopanishad* es la más importante por su extensión y la riqueza de sus enseñanzas. Es una obra de recopilación, con diversos textos de diferente procedencia. Nos ha llegado en dos versiones. Se compone de tres secciones, cada una subdividida y con una lista de maestros que se transmitieron de unos a otros las enseñanzas. Comienza con disquisiciones acerca del ritual, pasa luego a consideraciones de orden cosmogónico y termina con especulaciones metafísicas o místicas acerca del Brahman* y del âtman* o alma individual. En el primer capítulo el autor identifica las fuerzas cósmicas con partes del cuerpo de un caballo simbólico. Medita acerca del origen de las cosas y deduce que el universo suscita un principio vital. Después se escinde en tres partes: fuego, sol y viento, se acopla con la palabra y engendra cuanto contiene. Habla del origen del hombre y de la mujer, que una vez formaron un solo ser y después se dividieron en dos. Trata asimismo de la composición del mundo, que consta de nombre, forma y acción. En el segundo capítulo, un docto brâhmana* explica a un rey de Kâshî* (Benarés), Ajâtashatru, en qué consiste el Brahman, que es sucesivamente identificado con los espíritus del sol, de la luna, de la atmósfera, del viento, etc. y qué es el espíritu del hombre (âtman* o alma individual). Ambos hablan de las dos formas del Brahman, la corpórea y la incorpórea. Los sabios Maitreyî* y Yâjñavalkya* sostienen un coloquio acerca de la inmortalidad y de cómo todo es âtman, aunque no se vea. En los capítulos tercero y cuarto el rey Janaka* promete un premio al brâhmana más docto. Yâjñavalkya se adelanta y expone su saber acerca de varias cuestiones: la doctrina del karma* o acción que condiciona el renacimiento, el concepto de âtman como principio supremo, etc. Siguen discusiones sutiles acerca del espíritu vital y sobre la inmortalidad. Los capítulos quinto y sexto tratan de cómo el espíritu reside en el corazón y es identificado con el rayo y con la palabra. También se trata de la creación del hombre y de la mujer por obra de Prajâpati*, dios de la creación. En todo el libro predomina el concepto de la identidad del âtman o alma individual y el Brahman o alma universal.
BRIHADASHVA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Narró al príncipe Yudhishthira* la historia de Nala* y Damayantî*. (Mahâbhârata).
BRIHADBALA.- Un rey de Kosâla que militó en el bando de los cien príncipes Kaurava*. Luchó en el primer encuentro de la batalla de Kurukshetra* contra Abhimanyu*, que le venció. (Mahâbhârata).
BRIHADEVÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “diosa poderosa”.
BRIHADRATHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “de cuerpo poderoso”.
BRIHAJJÂBÂLA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
BRIHANÂRADÎYA.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
BRIHANNALA.- El nombre falso que el príncipe Arjuna* empleó durante su estancia en la corte del rey Virâta*, durante el treceavo año de su exilio, donde se hizo pasar por maestra de baile. (Mahâbhârata).
BRIHASPATI.- La divinidad védica del sacrificio, relacionada con el fuego. Se le considera hijo del sabio Angiras* y hermano de Utathya* y Samvaritta. Se casó con Chandramasî, con quien tuvo seis hijos y una hija. Fue padre de Svâhâ* y de Kâsha*. Es la divinización del sacerdote, preceptor de los dioses y señor de la oración. Es el preceptor de las deidades e intercesor con la trimûrti* o trinidad hindú. Personifica la religión y la devoción y protege a los hombres piadosos, especialmente de los ataques de los impíos. Se le representa como un sacerdote doméstico y se le asocia con los cantantes. Su aura es dorada y pura y tiene una voz muy clara. Sus armas son una pequeña hacha dorada y un hacha grande de hierro, así como un arco. Viaja en un carro arrastrado por fuertes caballos. Se le identifica con el planeta Júpiter o con Agni*, dios del fuego. Se le ofrece la planta Ficus religiosa. Se le denomina también Brahmanospati*. Encarnó en la figura de Dronâchârya*, el principal de los maestros del Mahâbhârata*. (Rigveda).
BRIHASPATISAVA.- Una variedad de sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
BRIHASPATÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Brihaspati*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
BRIHATA.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
BRIHATASAMHITÂ.- Un texto del siglo VI que trata de la interpretación de los fenómenos naturales.
BRIHATÎ.- 1.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Prabhâkâra* en el siglo VII. 2.- Una planta empleada en la adoración y las ofrendas al dios Shiva*. (Shivapurâna).
BRINDE.- Una de las gopi* o vaqueras, compañeras de Krishna*.
BUDDHA.- La novena encarnación del dios Vishnu*, como el maestro religioso Gautama Buddha, fundador del budismo. Su inserción en la lista de encarnaciones del dios es una muestra del poder sincrético del hinduismo y su capacidad de absorción de culturas y filosofías. El fundador religioso indio Siddhartha Gautama vivió entre el 563 y el 483 a. C. en el noreste de la India. Era hijo de Suddhodhana, de la dinastía de los Sâkya, rey de Kapilavastu, lugar cercano a Nepal. Su padre le intentó apartar de los aspectos desagradables del mundo y el príncipe creció sin saber de la muerte ni de la enfermedad. Cuando a los veintinueve años llegó a descubrir estas realidades sufrió una intensa transformación interior; abandonó mujer, hijos y riquezas y se dedicó a la vida contemplativa y a meditar sobre el significado del Ser. Tras siete años de peregrinaje en calidad de asceta mendicante, hallándose debajo de una higuera en la localidad de Bodhgayâ, en el estado de Bihâr, obtuvo la iluminación y desde entonces se dedicó a la predicación con el sobrenombre de “Buddha*” (el iluminado), conociéndosele también por el apelativo de Sâkya Muni o “asceta de los Sâkya”. De sus enseñanzas y su modificación del hinduismo surge el budismo, que comparte con éste sus principales postulados filosóficos. Como encarnación del dios Vishnu* aparece como un personaje heroico. Se le presenta como hijo del dios Chandra*, dios de la luna, y de Tara*, mujer de Brihaspati*, dios del sacrificio, quien más tarde sería su preceptor. Es, por lo tanto, un príncipe de la estirpe lunar o chandravamsha*. Enseñó una doctrina basada en la superación del mundo fenoménico por la eliminación de las pasiones, con benevolencia y compasión hacia la humanidad. Sus propuestas estaban más centradas en un control psicoanalítico de los instintos que en una vida de mortificación y sufrimientos como proponían los brâhmana*. Su meta era la liberación del alma, pero transcendiendo el dolor físico, los deseos insatisfechos, las alegrías perdidas y los sueños inalcanzables.
BUDDHADHARMA.- El budismo. La doctrina de Buddha* es más psicológica que metafísica y en ella se habla de cuatro verdades: 1) la tristeza es inseparable de la vida. 2) tiene su origen en el ansia de posesiones materiales. 3) sólo se puede eliminar mediante la eliminación de dicha ansia. 4) para ello es imprescindible la meditación y la conducta disciplinada, lo que se conoce como Sendero medio, un equilibrio entre la comodidad y el ascetismo. Esto supone opiniones, aspiraciones, contemplación, conducta, actividad y atención justas, que conducen al nirvâna o eliminación del “yo” individual.
BUDDHÂVATÂRA.- v. buddha.
BUDDHESHA.-
Epíteto del dios Shiva*, “dios de los sabios”.
BUDDHI.- 1.- Una de las hijas de Vishvarûpa*, casada con Ganesha*, dios de la inteligencia. Es la madre de Lâbha*. Simboliza al intelecto, el primer producto de la evolución de la materia. En la filosofía Sânkhya*, es uno de los tatva o principios, derivados de la prakriti* o materia. Para el sistema Nyâya* de filosofía es la mente, que se diferencia del espíritu. Es también la cognición o facultad de discernimiento y uno de los cuatro órganos internos de percepción. (Nyâyasûtra). 2.- Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
BUDDHINDRIYA.- Los sentidos del conocimiento, por los que recibimos información del mundo.
BUDDHIYOGA.- La práctica del servicio devocional para la gratificación de Dios. (v. karmayoga).
BUDHA.- El término astronómico que se emplea para designar al planeta Mercurio. Se le hacen ofrendas de la hierba Achryranthes aspera. Como deidad es hijo de Chandra*, dios de la luna, y Târâ*, esposa de Brihaspati*, dios del sacrificio. Es padre de Purûravâ* y esposo de Ilâ*. (Mahâbhârata).
BUDHNA.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
BURAVA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
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CHAGARATHA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “el que viaja en un carnero”.
CHAITA.- 1.- El primer mes hindú (28 de marzo al 25 de abril). 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHAITANYA.- 1.- La consciencia espiritual. 2.- Un místico vaishnava* o vishnuita nacido en 1485 en la ciudad de Nadiya, en el estado de Bengala. También se le conoce como Krishna Chaitanya, Gauranga, Gaurachandra o Gorâ. Fue un enfatizador de la importancia del amor divino, uno de los más importantes místicos de la región y un gran devoto de Krishna*. Sustituyó la noción de devoción por la de completo abandono en Dios. Se le considera fundador de la secta vaishnava* o vishnuita denominada gaudîya*. Su principal método de enseñanza incluía kîrtana* o cantos devocionales, en mitad de los cuales y pronunciando el nombre de Hari* (Vishnu) es tradición que solía caer en trance. Preconizó la hermandad de los seres humanos, denunció el sistema de castas y los rituales brahmánicos y sostuvo que el abandono en Dios era medio suficiente para alcanzar la liberación. Tuvo muchos discípulos y sus enseñanzas se difundieron en monasterios con un guru* o maestro religioso que transmitía las enseñanzas a discípulos escogidos. Estos mantenían el estado de celibato y podían pertenecer originariamente a cualquier estrato social.
CHAITANYACHÂRITÂMRITA.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita, compuesto por Krishnadâsa* Kavirâja en el siglo XVII.
CHAITRARATHA.- El jardín de Kuvera*, dios de las riquezas.
CHAKHORÂ.- Una marca negra hecha sobre el rostro de un niño pequeño para preservarle de los malos espíritus.
CHAKRA.- 1.- Los ganglios del cuerpo según el hathayoga*. En el tantra* son los centros donde radican las energías sutiles. Son los siguientes: mûlâdhâra*, svâdhishthâna*, manipûra*, anâhata*, vishuddha* y âjñâ*. (Tantrashâstra). 2.- La rueda, que es arma arrojadiza y símbolo del dios Vishnu*. (v. sudarshana).
CHAKRABANDHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “ligado a la órbita”.
CHAKRABHRIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “dueño del disco”.
CHAKRADHARA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor del disco”. Este nombre hace referencia al arma arrojadiza del dios, llamada sudarshana*. Este aspecto del dios recibe especial culto en el estado de Kashmîr (Cachemira), donde hay un famoso templo dedicado a él. (Râjataranginî). 2.- Un santo vaishnava* o vishnuita del siglo XI, fundador de la secta denominada mahânubhâva*.
CHAKRAMUDRÂ.- Un tatuaje del disco del dios Vishnu* en el cuerpo de un devoto vaishnava* o vishnuita.
CHAKRÂNKA.- v. chakramudrâ.
CHAKRAPÂNI.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que tiene el disco en la mano”.
CHAKRAPÛJÂ.- Un sacrificio que se hace en el tantra*. (Tantrashâstra).
CHAKRATÎRTHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en la meseta del Dakkhan (Deccan), donde el río Tungabhadrâ* fluye del monte Rishyamûkha.
CHAKRÂYUDHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que guerrea con el disco”.
CHAKRÊSHVARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el dios del disco”. Este nombre hace referencia al arma arrojadiza del dios, llamada sudarshana*.
CHAKRÎ.-
Epíteto del dios Vishnu*, “el portador del disco”.
CHAKSHU.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*.
CHÂKSHUSHA.- El sexto de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
CHALA.- El enfrentamiento. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
CHALÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “relámpago”.
CHALADALA.- Término que denomina a la higuera sagrada de la India. (v. banyâna).
CHALAPATRA.- v. chaladala.
CHAMASA.- El vaso sacrificial que contenía el soma* o néctar de los dioses, en forma de cucharilla ritual.
CHÂMUNDÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “vencedora de los demonios Chandâ* y de Munda*. Una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî, diosa de la energía, surgida para acabar con ambos demonios. Se la representa con diez brazos, en los que lleva una lanza, una espada, un escudo, un arco, un lazo, una maza, un disco y otras armas. Tiene largos dientes y lengua, el pelo encrespado y un estómago contraído. Lleva en la mano las cabezas de sus dos víctimas. Monta sobre un cadáver y lleva una guirnalda de cráneos y multitud de serpientes enrolladas a su cuerpo. Es tradición el que una imagen de este aspecto de la diosa, colocada en mitad de la plaza de un pueblo, ayuda a aumentar la población del mismo. (Shivapurâna).
CHANDA.- 1.- Uno de los ángeles de Yama*, dios de la muerte. 2.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHANDADÎDHITI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “de fieros rayos”.
CHANDAKARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor de calor”.
CHANDAKAUSHIKA.- El nombre de un sabio védico.
CHANDÂLA.- Un hombre impuro, nacido de un shûdra* y una mujer brâhmana*. Por extensión hace referencia a los descastados o parias.
CHANDÂLIKÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto terrible de Kâlî*, “mujer chandâlâ*.
CHANDÂMSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “ de rayos violentos”.
CHANDANÂYIKÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “mujer fiera”.
CHANDAVATÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “fiera”.
CHANDERÎPATI.- Epíteto de Shishupâla*, “rey de Chanderî”.
CHANDESHA.- Uno de los gana* o huestes del ejército Shiva*. Se le considera el más importante de todos. Se le representa con dieciséis brazos. Su arma característica es el hacha. Según la historia, al descubrir que su padre había derramado la leche que guardaba para sus ofrendas al dios, le cortó las piernas, lleno de ira. (Periyapurâna).
CHANDESHVARAMMÂ.- Una divinidad local del estado de Karnâtaka. Es la diosa de la cólera y la peste.
CHANDÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “fiera”.
CHANDIDÂSA.- Un famoso santo vaishnava* o vishnuita.
CHANDIKÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “fiera”.
CHANDÎPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “esposo de Chandî*”.
CHANDIRA.- v. chandra.
CHANDÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Chandî*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHANDODARÎ.- Una de las râkshasî* o diablesa del gineceo de Râvana*, rey de los demonios. Su misión era la de vigilar a la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
CHÂNDOGYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Pertenece al ciclo del Sâmaveda* y se supone que se compuso entre los siglos VIII y VII a. C., siendo una de las más antiguas. Su contenido incluye la famosa fórmula del panteísmo hindú. Es una obra que reúne elementos heterogéneos. Contiene especulaciones acerca del ritual y doctrinas de carácter filosófico. Se divide en ocho lecciones. Analiza la importancia y partes del ritual y la doctrina del âtman* o alma individual. Su trama está compuesta por numerosas narraciones y diálogos en que se expresan doctrinas varias. La doctrina enseñada en esta Upanishad es el monismo idealista, pero el mundo es en ella considerado como real. Todo está penetrado por el Absoluto y el Absoluto no se identifica con ese universo, sino que le supera, le es inmanente y le transciende.
CHANDRA.- El dios de la luna y uno de los cinco dioses principales después de la trimûrti* o trinidad hindú. Es el maestro de los hombres piadosos y la fuente de la vida. Es hijo del sabio védico Atri* y de Anasûyâ*. Se casó con las hijas del rey Daksha*, pero se desinteresó de veintisiete de ellas por el amor de Rohinî*. Las hermanas de ésta, viendo su preferencia, se quejaron a su padre, quien condenó a su yerno a vivir en languidez y consunción. Sus mujeres imploraron clemencia a su padre y éste permitió que el período de consunción fuera periódico: durante catorce días declinaría y en los siguientes catorce se recuperaría, lo que explica las distintas fases de la luna. Es también conocido como Soma*. Se le asoció con el amrita*, el néctar que da a los dioses la inmortalidad. Luego personificó a la luna y entonces surgió la identificación entre la planta y el astro. Fue el depósito del soma* o néctar de los dioses; lo llenaba durante su quincena de crecimiento y era consumido por los dioses y los santos a partir de la luna llena, bebiendo todos los días una medida hasta que se acababa. Se le representa de color blanco, con dos discos de la luna en sus manos. Su cabalgadura es un cisne. (Vâyupurâna).
CHÂNDRA.- v. chândrayâna.
CHANDRABHÂLA.- Epíteto del dios Shiva*, “adornado con la luna”.
CHANDRABHÂNU.- Un hijo de Krishna* y Satyabhâmâ*. (Mahâbhârata).
CHANDRABHÛSHANA.-
Epíteto del dios Shiva*, “adornado con la luna”.
CHANDRACHÛDA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna en el moño”. Uno de los ocho aspectos terribles del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHANDRADHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de la luna”.
CHANDRAHÂSA.- La espada de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
CHANDRAKALÂDHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de la luz de la luna”.
CHANDRAKÂNTÂ.- La esposa de Chandra*, dios de la luna.
CHANDRAKETU.- Un hijo del príncipe Lakshmana*. (Râmâyana).
CHANDRAKUMÂRA.- El hijo de Chandra*, dios de la luna. Se refiere al planeta Mercurio.
CHANDRALOKA.- Término que denomina a la esfera lunar.
CHANDRAMÂ.- v. chandra.
CHANDRAMÂLALÂTA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna en la frente”.
CHANDRAMAULI.- Epíteto del dios Shiva* “el que tiene la luna por diadema”.
CHANDRÂPÎDA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna por tiara”.
CHANDRASHASHTHÎ.- Una festividad religiosa celebrada al día siguiente de la luna nueva del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre) y que dura hasta el séptimo día de la luna nueva. Se conmemora la derrota de un poderoso asura* o demonio a manos de Kârttikeya*, dios de la guerra, después de seis días de terrible lucha. (Skandapurâna).
CHANDRASHEKHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “coronado con la luna”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*.
CHANDRATÂPANA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHANDRÂVALÎ.- Una gopî* o vaquera, enamorada de Krishna*.
CHANDRAVALÎ.- Una hija del dios Vishnu* y de Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Es la esposa de Kârttikeya*, dios de la guerra. A raíz de su boda cambió su nombre por el de Tejavanî.
CHANDRAVAMSHA.- La estirpe lunar de los kshatriya* o casta guerrera.
CHANDRAVESHA.- Epíteto del dios Shiva*, “adornado con la luna”.
CHÂNDRÂYANA.- Una observancia religiosa de carácter expiatorio que se rige por la luna. La cantidad diaria de alimento, que consiste en quince bocados, se va reduciendo en un bocado diario y aumentando después, según las fases de la luna. (Shivapurâna).
CHANDRESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Chandra*”. Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHANDRESHVARA.- v. chandresha.
CHÂNDRÎ.- La esposa de Chandra*, dios de la luna.
CHANDRIKA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna”.
CHANDRIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Nârâyanatîrtha*.
CHANGADEVA.- Un místico del estado de Mahârâshtra, del siglo XIV.
CHAÑCHALÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “versátil”.
CHAÑCHVÂSYA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHÂPÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “arquero”.
CHAPLÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “frívola”.
CHARÂCHARAGURU.- Epíteto del Ser Supremo, “maestro de lo movible y lo inamovible”.
CHARAKA.- Un filósofo del sistema Vaisheshika*, del siglo I.
CHARAKASAMHITÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Charaka*.
CHARANA.- Un fragmento específico de los Veda* al que se halla asociada una familia.
CHARANÂMRITA.- Voz sánscrita que significa “ambrosía de los pies”. Es el agua con la que se le han lavado los pies o se ha bañado a la imagen de la deidad y que es considerada sagrada.
CHARANASEVÂ.- Voz sánscrita que significa “servicio de los pies”. Se refiere al servicio dado a un maestro religioso, implicando el hecho de recibir también enseñanzas de éste.
CHÂRAVAKA.- Un demonio, amigo del príncipe Duryodhana*, que juró vengar la muerte de éste. Disfrazado de brâhmana* pobre, atacó al príncipe Yudhishthira* cuando se dirigía a ser coronado a la ciudad de Hastinâpura*. Fue muerto por los acompañantes de éste. (Mahâbhârata).
CHARCHÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la que recita”.
CHARHÂVÂ.- Término que alude a un ofrecimiento a una deidad.
CHARMAMUNDÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “matadora del demonio Mundâ”.
CHARMAVASANA.- Epíteto del dios Shiva*, “vestido con pieles”.
CHARU.- La comida que se ofrece a una deidad.
CHÂRUCHITRA.- Un príncipe Kaurava*, hijo del rey Dhritarâshtra*. (Mahâbhârata).
CHÂRUDHÂRÂ.- Epíteto de la diosa Sachi*, consorte de Indra*, rey de los dioses, “torrente de elegancia”.
CHÂRVAKA.- Una escuela materialista de filosofía.
CHARYA.- Término que denomina al comportamiento individual.
CHASHATI.- Un festival que se celebra el 22 del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril), dedicado a Bhagavatî*, en el que es costumbre ofrecer limosnas.
CHATÂVANA.- La solemnidad de dar por primera vez comida sólida a un niño.
CHATURÂNANA.-
v. châturmâsya.
CHATURBHUJA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de cuatro brazos”.
CHATURBHUJÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de cuatro brazos”.
CHÂTURMÂSYA.- Un ayuno que se celebra al comienzo de las tres estaciones de cuatro meses cada una: vaishvadeva en el mes de Phalguna* (26 de febrero al 27 de marzo), varunapraghâsas en el mes de Âshârha* (24 de junio al 23 de julio) y shâkamedha en el mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre). Es una variedad de austeridad, relacionada con las fases de la luna. En ella el devoto no se afeita durante cuatro meses del año, no come ciertos alimentos ni lo hace dos veces al día, y no sale de su casa. Las celebraciones incluyen ofrendas a los elefantes y a los caballos, así como sacrificios a los espíritus protectores.
CHATURMUKHA.- Epíteto del dios Brahma*, “de cuatro caras”.
CHATURTHÂSHARMA.-
La cuarta etapa de la vida de un miembro de la casta de los brâhmana*, dedicada al ascetismo.
CHATURTHÎKARMANA.- Una solemnidad que se celebra el cuatro día tras una boda, en la casa de la novia. Tiene como propósito eliminar las malas influencias.
CHATURVAKTRA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
CHATURVARNYA.- Las cuatro divisiones de la sociedad humana.
CHATURVEDA.- Los cuatro Veda*.
CHATURVEDÎ.- Término que alude a un brâhmana* que conoce los cuatro Veda* de memoria.
CHATURVYÛHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “cuatro personas en una”. Este nombre hace referencia a su séptima encarnación.
CHATURYUGÎ.- Los cuatro yuga* o eras.
CHATUSHTOMA.- Una variedad de sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
CHAULA.- Término que denomina a la solemnidad de tonsura.
CHAUMUKHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de cuatro bocas”.
CHAURÂ.- La plataforma en la que se inmolaba a la viudas, en la antigua práctica de satî*.
CHAUTHÎ.- Una solemnidad que se lleva a cabo al cuarto día tras la boda.
CHÂYÂVYÂKHYÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*, compuesto por Nâgesha* en el siglo XVII.
CHEDI.- Una tribu que vivía en el reino de Chanderî, cuyo rey, Shishupâla*, fue muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
CHEDIRÂJA.- Epíteto del rey Shishupâla*, “rey de los Chedi*”.
CHELÂ.- Voz sánscrita que significa “discípulo”.
CHESHTA.- La actividad volitiva. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
CHETNÂ.- Término que hace alusión a la fuerza viviente, el conocimiento.
CHHATHÎ.- Una solemnidad celebrada al sexto día del nacimiento de un niño.
CHHÂYÂ.- Término que alude a la personificación de la sombra.
CHHÂYÂGRÂHINÎ.- Un demonio que atacó al dios–mono Hanumân* cuando cruzaba el océano para conseguir hierbas milagrosas que devolvieran la vida al príncipe Lakshmana*. (Râmâyana).
CHHINNAMASTÂ.- Una diosa del tantra* que se decapita a sí misma para nutrir a sus devotos con su propia sangre.
CHIDAKÂSHA.- El espacio del chita* o consciencia absoluta.
CHIDÂNANTA.- Epíteto del dios Brahma*, “el fin de la mente”.
CHIDÂTMÂ.- El alma como personificación de inteligencia y consciencia.
CHIDEKATATVAVÂDA.- El idealismo monístico.
CHIDKALA.- El estado de contemplación del sistema Yoga* de filosofía, donde el contemplador ve solamente una masa de luz. (Yogasûtrabhâshya).
CHIDVYOMAN.- Término que denomina a la expansión de la consciencia.
CHIKLÎTA.- La humedad. Junto con Kardama*, el barro, son los hijos simbólicos de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, en su aspecto deidad tutelar de la agricultura.
CHINMAYA.- Epíteto del Ser Supremo, “todo inteligencia”.
CHINTÂMANI.- Una gema fabulosa que tiene el poder de otorgar a su poseedor todo lo que puede desear.
CHINTYA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
CHÎRA.-
La túnica naranja o azafranada de un asceta.
CHIRÂD.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “de larga vida”.
CHIRAJÎVÎ.- Epíteto del sabio védico Mârkandeya*, “que vive por largo tiempo”.
CHÎRAVÂSÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “el que está sentado sobre la piel de un antílope”.
CHIT.- Voz sánscrita que significa “conocimiento puro”. Es la consciencia. Una de las tres características atribuidas al Ser Supremo, considerado como inteligencia.
CHITASHAKTI.- La noción del Ser Supremo como poder.
CHITI.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de la pira funeraria”.
CHITISHAKTI.- Término que hace alusión a la potencia mental o interna.
CHITRA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Murió durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
CHITRÂ.- Uno de los ríos sagrados de la India, en el estado de Tâmil Nâdû.
CHITRAGUPTA.- El archivero y secretario de Yama*, dios de la muerte. Es él quien lee las listas de las acciones terrestres a las almas que llegan al infierno, para que se dicte sentencia sobre ellas. Es hijo de Indra*, rey de los dioses, y de su consorte, Indrânî*, reina de los dioses. Se le representa con un pergamino en una mano y una pluma o estilo en la otra.
CHITRAKA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
CHITRAKÛTA.- El monte en el que el príncipe Râma* edificó su morada en el destierro, por consejo del sabio védico Bhâradvâja*. En ella habitó junto con su esposa, Sîtâ*, y su hermano Lakshmana*. Se encuentra en el estado de Madhya Pradesh. (Râmâyana).
CHITRÂNGADA.- El hijo mayor del rey Shântanu* y Satyâvatî*, hermano del patriarca Bhîshma*. Fue un rey arrogante y murió en un combate con un gandharva*. (Mahâbhârata).
CHITRÂNGADÂ.- La hija de Chitravâhana, rey de Manipura, casada con el príncipe Arjuna*. Fue madre de Babhruvâhana*. (Mahâbhârata).
CHITRAPÛRNAMÎ.- Un festival que se celebra en la luna llena del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril). En él se propicia a Chitragupta*, el secretario de Yama*, dios de la muerte, que en este día apareció en el río Chitrâ*, en el estado de Tâmil Nâdû, según la tradición. Bañarse en él tiene un mérito especial.
CHITRARATHA.- 1.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el carro del cielo”. 2.- Un gandharva* o músico celestial, considerado como uno de los mejores cantantes del cielo de Indra*, rey de los dioses.
CHITRARATHA.- El caudillo de los gandharva* o músicos celestiales.
CHITRASENA.- Uno de los guerreros Kaurava*, hijo del rey Dhritarâshtra*. Había cortejado sin éxito a la princesa Draupadî*. Combatió con el patriarca Bhîshma*, Abhimanyu* y Susharman. Fue muerto por el príncipe Bhîma* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
CHITSHAKTI.- La energía mental. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
CHITSHUKA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XII.
CHITTA.- Es la sustancia pensante, la inteligencia. Uno de los cuatro órganos internos de percepción.
CHITTABHUMI.- Los cinco aspectos de la mente según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
CHITTAKÂSHA.- El espacio mental. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
CHITTANIRODHA.- El control de la mente. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
CHITTAVRITTINIRODHA.- La supresión de los modos de consciencia. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
CHÛRA.- Término que alude al moño del dios Shiva*.
CHÛRAKARANA.- La solemnidad de tonsura.
CHÛRÂKARMA.- v. chûrâkarana.
CHÛTA.- Un árbol que se encuentra en el divino monte Meru* y que satisface todos los deseos. Sus hojas son de oro y plata.
CHYAVANA.- El último hijo del dios Brahma*. Está considerado como ejemplo típico de asceta que, mediante la penitencia alcanza una dignidad superior a la de los mismos dioses. En una ocasión se hallaba haciendo una severa penitencia a orillas de un estanque. Debido a su inmovilidad las hormigas cubrieron su cuerpo, dejándole solamente visibles los ojos. La princesa Sukanyâ* llegó al lugar donde se encontraba el asceta y le pinchó en los ojos. Chyavana montó en cólera e infligió todo tipo de enfermedades al ejército del rey Saryâti*, padre de Sukanyâ. Este, sabedor de la ofensa hecha al asceta, fue a verle inmediatamente para pedirle perdón y ofrecerle la mano de su hija para que, como esposa, pudiera remediar el daño que le había causado. En cuanto ella aceptó el enlace, las enfermedades que todos sufrían en la corte cesaron de inmediato. En otra ocasión, los Ashvinî* o médicos celestiales, seducidos por la visión de Sukanyâ que salía del baño, trataron de inducirla a renunciar a su viejo y desagradable consorte y escoger por marido a uno de ellos. Pero la virtuosa mujer se negó a ser infiel a su marido y los médicos celestiales, resistiéndose a darse por vencidos, le propusieron restituir a Chyavana la belleza y la juventud. (Mahâbhârata).
CHYETANASAMÂDHI.- El estado de comunión con Dios en el cual devoto retiene la consciencia de su yo.
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DÂBHA.- La hierba sagrada Kusha*, empleada en ofrendas y sacrificios.
DABHOLI.- El rayo que es arma de Indra*, rey de los dioses.
DADHÎCHA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Fue uno de los más fervientes devotos del dios Shiva*. Es hijo de Atharvan*. Indra*, rey de los dioses, le enseñó las ciencias. Había aprendido los misterios más profundos de la teología y se le había indicado que perdería la cabeza si los revelaba. Faltó a su promesa en favor de los Ashvinî*, médicos celestiales, y sufrió la pena que había merecido. Después, Indra, en un combate contra los râkshasa* o demonios, tuvo necesidad de los huesos de su cabeza para hacer con ellos varias armas y él consintió en morir para suministrárselos. (Mahâbhârata).
DADHIVÂHA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
DADYAÑCH.- v. dadhîcha.
DAINA.- Término que hace alusión a cualquier bruja o diablesa.
DAITYA.- Una raza de genios maléficos, hijos del sabio védico Kashyapa* y de Diti*. El más célebre de los daitya fue Mura*, muerto por el dios Vishnu*.
DAITYADEVA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “dios de los daitya*”.
DAITYAHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “matador de demonios”.
DAITYAMÂTÂ.- Epíteto de Diti*, “madre de los daitya*”.
DAITYANISHÛDANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “destructor de demonios”.
DAITYÂNTAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DAITYAPATI.- Epíteto del demonio Hiranyakashipu*, “Señor de los demonios”.
DAITYÂRI.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de los demonios”.
DAITYENDRA.- Epíteto del demonio Hiranyakashipu*, “dios de los demonios”.
DAIVA.- Voz sánscrita que significa “divino”. Es un ser celestial, un tipo de divinidades del aire a quien los brâhmana* ofrecían el sacrificio del fuego para purificar el interior de las habitaciones.
DAIVASRISHTI.- La creación divina efectuada por el dios Brahma*.
DAIVAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el padre hace entrega de su hija a un sacerdote, que lleva a cabo los ritos necesarios. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
DAIYÂNTAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DÂKINÎ.- 1.- Un lugar de peregrinación shaiva* o shivaíta en las orillas del sagrado río Bhîma*, cerca de la ciudad de Pûna, en el estado de Mahârâshtra. (Shivapurâna). 2.- Uno de los ayudantes de la diosa Kâlî*, que se alimenta de carne humana. (Shivapurâna).
DAKSHA.- Uno de los prajâpati* o dioses de la creación*, hijo primogénito del dios Brahma*, nacido del pulgar de su pie derecho. Es esposo de Prasûti*, una de las hijas de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación. Tuvo cincuenta hijas: las diez esposas de Yama*, dios de la muerte; las ocho esposas del sabio védico Kashyapa*; las esposas de Chandra*, dios de la luna; la esposa del dios Shiva* y tres jóvenes más que desposaron a Agni*, dios del fuego, y a los sabios védicos Angiras* y Pulaha*. Personifica la habilidad sacerdotal para que el ritual se ejecute correctamente. Se enojó con su yerno, el dios Shiva, por no haberse éste puesto en pie para saludarle durante la celebración de un sacrificio. Entonces le recriminó, insultó y maldijo delante de todos. Su hija, Satî*, no pudo aguantar las ofensas a su esposo y se inmoló, haciendo que su cuerpo ardiera en un fuego producido por ella misma, dando así origen a la práctica social del satî*. El dios Shiva hizo surgir una manifestación conocida como Vîrabhadra* que decapitó a Daksha. Las súplicas de los presentes hicieron que Shiva le volviera a la vida, pero reemplazando su cabeza por la de un carnero. (Bhâgavatapurâna).
DAKSHAKANYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija del rey Daksha*”. Este es un aspecto de la diosa como Satî*.
DAKSHAKUMÂRÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en forma de Satî*, “hija del rey Daksha*”.
DAKSHASÂVARNI.- El noveno de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DAKSHAYA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “descendiente de Daksha*”.
DÂKSHÂYANÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Satî*, “surgida de Daksha*”.
DAKSHINA.- 1.- El punto cardinal correspondiente al Sur, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. 2.- Los honorarios, regalo o pago al sacerdote por sus funciones en el sacrificio. Existe un código de remuneraciones prescritas, exagerado en los Brâhmana* y más flexible en las Upanishad*.
DAKSHINACHÂRIN.- Voz sánscrita que significa “los que siguen el sendero de la derecha”. Es una noción del tantra* que define las prácticas que no requieren estimulantes externos ni elementos sexuales. (v. dakshinamârga). (Tantrashâstra).
DAKSHINÂGNI.- Es el fuego colocado a la derecha del sacerdote, que se encuentra mirando hacia el este.
DAKSHINAMÂRGA.-
El sendero derecho o forma de adoración del tantra*. Es una escuela shaiva* o shivaíta que considera al mundo como una emanación de la energía femenina o shakti* del dios. Suelen denominarse ritos de la mano derecha los que se basan en la interpretación directa de los textos del tantra*. (v. vâmamârga). (Tantrashâstra).
DAKSHINAMÛRTI.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “imagen del sur”. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
DALBHI.- v. dabholi.
DAMA.- 1.- El control del los sentidos en el sistema Yoga* de filosofía. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*. Es una de las cualidades que precisa el aspirante a recorrer el camino del Vedânta*. Alude al autodominio que se alcanza cuando los órganos sensoriales se apartan de sus correspondientes objetos. (Yogasûtrabhâshya). 2.- Un rey de la estirpe solar o sûryavamsha*, hijo de Marutta. Se retiró a los bosques pero fue atacado repetidamente por sus enemigos, especialmente por Vapushmat, que acabó matando a Marutta. Dama acabó con Vapushmat y no sólo ofreció la sangre de éste en los ritos de cremación de su padre, sino que incluso sirvió su carne para que la comieran los invitados a la solemnidad. (Vishnupurâna).
DAMAGOSHA.-
El padre de Shishupâla*. Era esposo de la hermana de Vasudeva*. (Mahâbhârata).
DAMARÛ.- Un pequeño tambor en forma de reloj de arena que es atributo del dios Shiva*. Simboliza la revelación, el conjuro, la magia y la verdad divina.
DAMAYANTÎ.- Una hija del rey Bhîmasena de Vidarbha. Fue esposa de Nala*, rey de Nishâda, de quien se enamoró por intercesión de un cisne, que fue mensajero de sus amores. Cuando su esposo perdió su reino en el juego, vagó por el bosque con él, sufriendo grandes privaciones. (Mahâbhârata).
DAMBHA.- El orgullo. Es uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ*.
DÂMODARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “seno del mundo”.
DAMSHTRÂKURA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
DÂNA.- La caridad. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
DÂNAVA.- Unos genios maléficos, hijos del sabio védico Kashyapa* y de Danu*.
DÂNAVENDRA.- Epíteto del demonio Bâli*, “rey de los dânava*”.
DÂNAVÎ.- Una dânava* o genio maléfico hembra.
DANDADHÂRA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “dador de castigo”.
DANDAGAURÎ.- Una famosa apsarâ* o ninfa celestial.
DANDAKA.- v. dandakâranya.
DANDAKÂRANYA.- El bosque en el que vivió el príncipe Râma* en el exilio. Su situación en la India actual es incierta, aunque se cree que se refiere a Kalinga, en el estado de Orissa. (Râmâyana).
DANDAPÂNI.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “de mano castigadora”.
DANDAPRANÂMA.- v. ashtângapranâma.
DANDÎ.- 1.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “castigador”. 2.- Una secta de renunciantes que lleva siempre un callado.
DANTAVAKRA.- Un dânava* o genio maléfico, rey de Kârûsha. Fue muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
DANTÎ.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “elefante”.
DANTOGNI.- Un hijo del sabio védico Pulastya*.
DANU.- Una hija del rey Daksha*, casada con el sabio védico Kashyapa* y madre de los dânava* o genios maléficos. Es el símbolo de la perversión. Por haber desafiado a Indra*, rey de los dioses, éste la convirtió en un monstruo enorme sin cabeza ni pies, pero con una boca gigantesca en mitad del vientre y brazos desmesuradamente largos. Fue muerta por los príncipes Râma* y Lakshmana*, pero volvió a renacer de sus cenizas. (Mahâbhârata).
DÂNU.- v. dânava.
DANUJA.- Un demonio muerto por Pârvatî*, diosa de la energía. (Shivapurâna).
DANUJADALINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “vencedora de Danuja*”.
DANUJARÂJA.- Epíteto del demonio Hiranyakashipu*, “rey de los demonios”.
DANUJENDRA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “dios de los demonios”.
DANUJENNA.- v. râvana.
DÂRBHÂYANÎ.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DARPA.- 1.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “arrogante”. 2.- La arrogancia. Es uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ*.
DARSHA.- 1.- Un sacrificio védico que se hace el día de la luna nueva. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra). 2.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DARSHANA.- 1.- Voz sánscrita que significa “visión”, aunque puede interpretarse como “opiniones sobre la realidad”. Hace referencia a una escuela filosófica. Incluye los seis sistemas hindúes ortodoxos de conocimiento del universo y sus leyes. Son Mîmâmsâ*, (preconizado por el filósofo Jaiminî*), Vedânta* (Vyâsaveda*), Nyâya* (Akshapâda* Gautama), Vaisheshika* (Kanâda*), Sânkhya* (Kapila*) y Yoga* (Patañjali*). Tienen una base común, pero pueden llegar a tener perspectivas muy diferenciadas. 2.- El acto de contemplación de la imagen de la deidad o el hecho de aparecérsele dicha deidad a alguien, con la bendición que esto implica. Esta parte del ritual es muy esencial en el proceso de adoración. En algunos templos la visión de la imagen está limitada a un horario, lo que aumenta el valor del momento de contemplación.
DÂRUBRAHMA.- Epíteto del dios Vishnu* en su aspecto de Jagannâtha*, “dios en la madera”. Este nombre se refiere a que la imagen de Jagannatha* se talló en un leño que las olas del mar arrojaron a la orilla.
DÂRUKA.- El auriga de Krishna*. (Mahâbhârata).
DÂRUNA.- Epíteto del dios Shiva*, “horrible”.
DASARÂ.- v. durgâpûja.
DASARATHÎ.-
Epíteto del príncipe Râma*, “hijo de Dasharatha*”. (Râmâyana).
DASHABHUJA.-
Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de las diez manos”.
DASHAGÂTRA.- Una solemnidad que se celebra el décimo día tras una muerte.
DASHAGRÎVA.-
Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de los diez cuellos”.
DASHAHARÂ.- Es un festival celebrado en el décimo día de la quincena brillante del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre). Es una voz sánscrita que significa “diez días”. Es la culminación de nueve noches de celebraciones dedicadas a Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*. Según la tradición, el príncipe Râma* celebró las nueve noches sagradas para conseguir la victoria sobre Râvana*, rey de los demonios. (v. râmâyana). En el octavo día de penitencia, consiguió vencer al demonio. En el noveno hizo un sacrificio de agradecimiento y en el décimo inició el viaje de regreso a su ciudad de Ayodhyâ*. La fiesta celebra esta victoria y se queman públicamente efigies de Râvana y sus secuaces. Se considera a esta festividad un momento muy auspicioso para iniciar expediciones militares o para iniciar la educación escolar de un niño, por lo que también se adora a los libros en este día. Es una fiesta especialmente importante para la casta guerrera de los kshatriya* que solía hacer que se celebrara con todo esplendor, con desfiles de elefantes y caballos, regalos a los invitados, etc.
DASHAKANDHARA.- Epíteto demonio Râvana*, “el de los diez cuellos”.
DASHAKANTAJAHÂ.- Epíteto del príncipe Râma*, “vencedor de Dashakantha*”.
DASHAKANTHA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez gargantas”.
DASHAMÂTHA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez frentes”.
DASHAMUKHA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez bocas”.
DASHANÂMÎ.-
Una secta de ascetas, de orientación shaiva* o shivaíta, seguidores de Shankarâchârya*.
DASHÂNANA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez caras”.
DASHÂNGA.- Un tipo de incienso, compuesto de diez substancias, que se emplea en las ofrendas.
DASHARATHA.- Un rey de la ciudad de Ayodhyâ*, capital del reino de Koshala*, hijo del rey Aja* e Indumati*. Se casó con Kaushalya* y fue padre terrenal del dios Vishnu* en su encarnación como Râma*. Con Kaikeyî* tuvo al príncipe Bhârata*; y con Sumitrâ* a Lakshmana* y Shatrughna*. Tenía la habilidad de disparar flechas guiándose por el sonido del animal y así mató por error en una cacería al hijo de un muni* o asceta, creyéndole un ciervo que se movía entre los matorrales. Este muchacho cuidaba de sus dos padres, que era ciegos. Dasharatha imploró el perdón de ambos, pero el padre le maldijo con verse separado de su hijo y morir de dolor. Se casó tres veces sin tener descendencia y hubo de hacer un sacrificio a los dioses para conseguir sus cuatro hijos. En una ocasión Indra*, rey de los dioses, solicitó su ayuda en una guerra contra los asura* o demonios. Dasharatha fue herido y cuidado solícitamente por su esposa Kaikeyî, quien a cambio le pidió dos dones: que desterrara al príncipe Râma y que nombrase a Bhârata como su sucesor en el trono de Ayodhyâ. El mismo rey le narró la historia a su esposa Kaushalya, antes de morir de remordimiento y de tristeza en el sexto día del destierro de su hijo. (Râmâyana).
DÂSHARATHÎ.- El nombre genérico de los descendientes del rey Dasharatha*.
DASHÂSANA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez posturas”.
DASHASHÎSHA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez cabezas”.
DASHÂSHVAMEDHA.- Un lugar sagrado en la ciudad de Kâshî* (Benarés), que recibe este nombre porque en él se habían realizado más de diez sacrificios del caballo o ashvamedha*. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
DASHÂSYA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “el de las diez cabezas”.
DASHÂVATÂRA.- Las diez encarnaciones del dios Vishnu*. La rama vaishnava* o vishnuita adora al dios Vishnu como Ser Supremo. Se le considera el gran dios benefactor y restaurador de todo lo que existe y se cree que suele encarnar entre los hombres para remediar sus males, apareciendo como un joven de aspecto apuesto, vestido con atributos reales. Sus diez encarnaciones o avatâra* entre nosotros son: Matsya*, el pez que, durante un diluvio, salva la vida a Vaisvavat* Manu, el primer hombre de la era actual; Kûrma*, la tortuga, que presta su caparazón para que éste sirva de apoyo y los otros dioses puedan batir el océano de leche con el fin de extraer el amrita* o licor de la inmortalidad; Varâha*, el jabalí, que salva a la tierra exterminando a los demonios cuyo peso hacía que se hundiera en las aguas; Narasimha*, el hombre–león, que destruye al demonio Hiranyakashipu*; Vâmana*, el enano, que arrebató al demonio Mahâbâli* la tierra, los cielos y los mundos inferiores de los que se había apoderado; Parashurâma*, quien exterminó a casi toda la casta de los kshatriya* o guerreros, que había degenerado; el príncipe Râma*, símbolo del deber y protagonista de la epopeya del Râmâyana*, donde rescata a su esposa Sîtâ* y vence a Râvana*, rey de los demonios; Krishna*, el alegre vaquero y auriga del príncipe Arjuna* en el Mahâbhârata*, quien transmite a los hombres la sagrada escritura de la Bhagavadgîtâ* y que es quien más activamente contribuyó a desarrollar el culto vaishnava* o vishnuita; Buddha*, el iluminado, símbolo de la compasión y el entendimiento y renovador de un brahmanismo estancado;
y Kalki*, encarnación todavía por venir, representada por un príncipe sobre un hermoso caballo blanco y que aparecerá al final de la actual etapa del mundo para castigar y premiar antes de que finalice este ciclo del universo. (Vishnupurâna).
DASHENDRIYA.- Los diez órganos de los sentidos, oídos, ojos, lengua, nariz, piel, manos, piernas, habla, ano y genitales.
DÂSYABHAKTA.- El que se ocupa del servicio devocional como sirviente. Una de las cinco formas de ocupación de los bhaktiyogî*.
DASYU.- Este término hace referencia a las tribus aborígenes que se resistieron a la invasión de los arios. En los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias, significa “bárbaro” o “proscrito”. (Atharvaveda)
DATRA.- Epíteto del Ser Supremo, “riqueza”.
DATTAJAYANTÎ.-
Una festividad que tiene lugar el quinceavo día del mes de Mârgashîrsha* (19 de noviembre al 18 de diciembre). Se reverencia en este día al sabio Dattâtreya*, que simboliza a la trimûrti* o trinidad hindú, constituida por los dioses Brahma*, Vishnu* y Shiva*.
DATTÂTREYA.- 1.- Un sabio védico hijo de Atri* y Anasûyâ*, padre de Soma, Datta y Durvâsas*. Era reverenciado por Kârttikeya*, dios de la guerra, a quien le concedió mil brazos. Se le considera como un símbolo de la trimûrti* o trinidad hindú, y en su honor se celebra una fiesta menor denominada dattajayantî*, muy popular en los estados de Mahârâshtra y Ândhra Pradesh. (Mârkandeyapurâna). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
DATTAYA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el dador”.
DATTOPANISHAD.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
DÂÛ.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “hermano mayor”.
DAURGRAHA.- Término que denomina al caballo empleado en el sacrificio del ashvamedha*.
DAYÂ.- Término que alude a la compasión.
DAYÂMAYA.- Epíteto del Ser Supremo, “compasivo”.
DAYÂNANDASARASVATÎ.- Un reformador fundamentalista hindú (1842 – 1883) que buscó volver a una religión original hinduista, creando la Âryasamâja* (Arya Samaj) o “Sociedad de los arios”. Predicó la vuelta a las raíces védicas, rechazando las religiones extranjeras y restando importancia a las epopeyas y a los libros de tradiciones mitológicas indias.
DAYÂNIDHÂNA.- Epíteto del Ser Supremo, “muy generoso”.
DEHAKARTÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “hacedor del cuerpo”.
DEHAKRIT.- Epíteto del Ser Supremo, “creador del cuerpo”.
DEHAVÂSANA.- El apego al cuerpo físico, que produce el miedo a la muerte.
DESHA.- Voz sánscrita que significa “espacio dimensional”. En la filosofía Vaisheshika* es una de las substancias o padârtha*. (Vaisheshikasûtra).
DEVA.- Voz sánscrita que significa “luminoso”. Hace referencia a un dios, deidad o ser celestial, asociado con la idea de luz. Tradicionalmente se considera que su número es de trescientos treinta millones.
DEVABÂHU.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
DEVABHISHAK.- Epíteto de los Ashvinî*, médicos celestiales, “médicos de los dioses”.
DEVABHOJYA.- Voz sánscrita que significa “alimento de los dioses”. Hace referencia al amrita* o ambrosía.
DEVABHÛMI.- Voz sánscrita que significa “la tierra de los dioses”. Alude al cielo.
DEVABHUVANA.- v. devathâna.
DEVABRIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que está lleno de dioses”. Este nombre se refiere al momento en el que Vishnu se le mostró al príncipe Arjuna* en el campo de batalla de Kurukshetra* en su aspecto de Vishvarûpa* o señor de todas las formas. En él vio Arjuna a todos los dioses y supo de la unicidad del ser. (Bhagavadgîtâ).
DEVACHARYÂ.- Término que alude a los sacrificios en honor de un dios.
DEVADÂSÎ.- Voz sánscrita que significa “esclava de dios”. Se denomina así a las bailarinas sagradas que están al servicio del templo, especialmente en el sur de la India. Se las ha denominado incorrectamente “bayaderas”.
DEVADATTA.-
La caracola de guerra del príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata).
DEVÂDEVA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “dios de dioses”.
DEVADEVAPRIYA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DEVADHRINI.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “sostenida por un dios”. Este nombre refiere que el dios Shiva* la mantiene en su moño.
DEVADÛTA.- Término que denomina a un mensajero celestial.
DEVAGANA.-
Término que hace alusión a un grupo de dioses.
DEVAGARBHA.- Voz sánscrita que significa “surgido de los dioses”. Alude a los semidioses o héroes de origen divino.
DEVAGATI.- Voz sánscrita que significa “movimiento hacia los dioses”. Se refiere a la liberación.
DEVAGRIHA.- Término que denomina a la morada de los dioses.
DEVAGURU.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “maestro de los dioses”.
DEVÂHÂRA.- El amrita* o ambrosía, que es el alimento de los dioses.
DEVAHÛTI.- Una de las hijas de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación.
DEVAKA.- El padre de Devakî* y abuelo de Krishna*. (Mahâbhârata).
DEVAKANYÂ.- Voz sánscrita que significa “virgen celestial”. Se refiere a las apsarâ* o ninfas celestiales.
DEVAKÎ.- Una hija de Devaka*. Es la madre de Krishna* y esposa de Vasudeva*. Se la considera una encarnación de Aditi*, madre de los dioses. (Mahâbhârata).
DEVÂKÎKA.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DEVAKÎNANDANA.- Epíteto de Krishna*, “hijo de Devakî*”.
DEVAKÎPUTRA.- Epíteto de Krishna*, “hijo de Devakî*”.
DEVAKULA.- Voz sánscrita que significa “casa de dios”. Hace alusión al templo, en la medida que el templo es la copia terrena o símbolo de la morada de un ser celestial.
DEVAKULYÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “corriente de los dioses”.
DEVAKUTA.- Un lugar sagrado cerca de la ermita del sabio védico Vasishtha*.
DEVALA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DEVÂLAYA.- Voz sánscrita que significa “lugar de dioses”. Es un templo o lugar sacralizado.
DEVALOKA.- Término que denomina a la morada de los dioses. El paraíso situado en el monte Kailâsa*.
DEVAMANI.- Epíteto del dios Sûrya*, dios del sol, “joya de los dioses”.
DEVAMÂSA.- Un mes de los dioses, que tiene una duración de treinta años de los mortales.
DEVAMÂTÂ.- Epíteto de Aditi*, “madre de los dioses”.
DEVAMUNI.- Epíteto del sabio Nârada*, mensajero de los dioses, “el muni* de los dioses”.
DEVANADÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “río de los dioses”.
DEVANÂGARÎ.- Voz sánscrita que significa “la morada de los dioses”. Es el alfabeto de la lengua sánscrita, llamado así por su belleza y perfección.
DEVANÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los dioses”.
DEVANÂYAKA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “dirigente de los dioses”.
DEVÂNGANÂ.- Una apsarâ* o ninfa celestial.
DEVANÎ.- Una diosa menor que preside los matrimonios, espanta a los malos espíritus y a las enfermedades. Algunas tradiciones la presentan como esposa de Kârttikeya*, dios de la guerra. Otras la hacen hija de Indra*, rey de los dioses, y de Indrânî*, reina de los dioses, y otras la consideran prohijada por Indra, tras haberla defendido de un demonio.
DEVANIKÂYA.-
El cielo o morada de los dioses.
DEVÂNTAKA.-
Un râkshasa* o demonio, hijo de Râvana*, rey de los demonios. Murió a manos del dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
DEVAPADA.- El culto a los pies de las divinidades. Este rito se traduce en adoración de los pies de la imagen de la deidad o bien de su huella marcada en algún lugar sagrado.
DEVAPAKSHA.- Voz sánscrita que significa “el camino de los dioses”. Se refiere al firmamento.
DEVAPARVATA.- Voz sánscrita que significa “monte de los dioses”. Es uno de los nombres del divino monte Meru*, que es el centro del universo.
DEVAPASHU.- Un animal cautivo al que se le devuelve la libertad como ofrenda a los dioses y que se considera sagrado desde ese momento.
DEVAPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de los dioses”.
DEVÂPI.- El hermano mayor del rey Shântanu*. (Mahâbhârata).
DEVAPITRIKÂRYA.- Las obligaciones del hijo para con sus antepasados.
DEVAPÛJÂ.- La adoración de imágenes de dioses o idolatría.
DEVAPURA.- La ciudad de los dioses, capital del reino de Indra*, rey de los dioses. Esta situada cerca del divino monte Meru*.
DEVARÂJA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “rey de los dioses”.
DEVARÂJYA.- Voz sánscrita que significa “el reino de los dioses”. Alude al cielo.
DEVARAKSHITÂ.- La hermana de Devakî* y tía materna de Krishna*. (Mahâbhârata).
DEVARÂNÎ.- Epíteto de Indrânî*, reina de los dioses, “reina de Indra*”.
DEVARÂTA.- Un sabio de la estirpe solar o sûryavamsha*. Fue encargado de la custodia del arco del dios Shiva* hasta que el príncipe Râma* lo rompió. (Shatapathabrâhmana).
DEVARATHA.- El carro de Sûrya*, dios del sol.
DEVARINA.- Voz sánscrita que significa “deuda con los dioses”. Es el sacrificio que se hace para propiciarles o agradecerles algo.
DEVÂRPANA.- Término que denomina a un ofrecimiento a un dios.
DEVARSHI.- Una persona divina dotada de supremo conocimiento.
DEVASABHÂ.- La asamblea de los dioses.
DEVASAMÂJA.- Una sociedad religiosa, fundada por Shivanârâyana Agnihotrî (Shiv Narayan Agnihotri), que aunó doctrinas espiritistas con el devocionalismo (bhaktivâda) y que terminó negando toda divinidad que no fuese su propio fundador.
DEVASARGA.- La creación de los seres divinos. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DEVASARIT.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “corriente de los dioses”.
DEVASÂVARNI.- El decimotercero de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa* citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DEVASENÂ.- Una hija de Prajâpati*, dios de la creación.
DEVÂSHVA.- El caballo de Indra*, rey de los dioses.
DEVASTHÂNA.- Voz sánscrita que significa “lugar de los dioses”. Hace referencia a un templo o lugar consagrado.
DEVATÂ.- Cualquier deidad o dios menor. Son los seres divinos que emiten una luz que ilumina los cielos. Están divididos en tres categorías: samutideva (dioses reyes), visuddhi (seres puros) y upapattideva (dioses mayores). En esta categoría se incluyen también las cincuenta personificaciones de las cincuenta letras del alfabeto.
DEVATÂDHIPA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de los dioses”.
DEVATÂGANA.- El panteón de las divinidades.
DEVATÂGÂRA.- La morada de los dioses.
DEVATÂMANI.- Epíteto del dios Shiva*, “joya de los dioses”.
DEVATÂPRATIMÂ.- El ídolo o imagen de un dios.
DEVATARPANA.- La oblación de agua, ofrecida a los dioses.
DEVATARU.-
Voz sánscrita que significa “el árbol de los dioses”. Es la higuera sagrada de la India. (v. banyâna).
DEVATÂTA.- Epíteto del sabio védico Kashyapa*, “abuelo de los dioses”.
DEVATHÂNA.- v. devasthâna.
DEVATRAYÎ.- La trimûrti* o trinidad hindú, compuesta por los dioses Brahma*, Vishnu* y Shiva*.
DEVATVA.- La divinidad o calidad de divino.
DEVAVÂDA.- El teísmo o la creencia en los dioses.
DEVAVADHÛ.- Voz sánscrita que significa “novia de un dios”. Alude a las diosas consortes y a las hembras celestiales.
DEVAVÂSA.-
Voz sánscrita que significa “morada de los dioses”. Hace referencia al divino monte Meru*.
DEVÂVATÂRA.- La encarnación de un dios.
DEVAVIDYÂ.- El conocimiento sobre los dioses.
DEVAVRATA.- Un hijo del rey Shântanu* y del sagrado río Gangâ*. Hizo voto permanente de celibato y pasó a la historia con el nombre de Bhîshma*. (Mahâbhârata).
DEVAVRIDHA.- Uno de los hijos del rey Sâtvata*, antecesor de Krishna*.
DEVAYAJA.- Término que denomina a los adoradores de los dioses.
DEVAYAJÑA.- El fuego sacrificial. Uno de los cinco grandes sacrificios que se ofrecen a los dioses y que debe realizar todo padre de familia, según la tradición.
DEVAYÂNA.- El camino de los dioses. Uno de los dos caminos de acceso a los mundos superiores. Los que siguen este camino nunca retornan al mundo de los mortales y viven por largo tiempo en las mansiones celestiales.
DEVAYÂNÎ.- Una hija de Shukra*, el sabio preceptor de los asura*, casada con el sabio Yayâti*. Se enamoró de Kacha* e intercedió para que su padre le enseñara a éste el secreto de revivir a los muertos. (Mahâbhârata).
DEVAYUGA.- v. satyayuga.
DEVENDRA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “dios de dioses”.
DEVESHA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios de dioses”. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DEVESHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, ” diosa de los dioses”.
DEVESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de dioses”.
DEVÎ.- 1.- Cualquier diosa menor. 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas. 3.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
DEVI.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa”.
DEVIKÂ.- Una esposa del príncipe Yudhishthira*. (Mahâbhârata).
DEVÎMÂHÂTMYA.- Un texto de carácter filosófico del tantra*.
DEVODYÂNA.- Voz sánscrita que significa “jardín de los dioses”. Hace referencia a los jardines de Indra*, rey de los dioses.
DEVOTTHANA.- Una festividad que tiene lugar el onceavo día de la quincena brillante del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre), en el que se celebra el despertar del dios Vishnu* de su sueño cósmico.
DEVTADHIPA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “rey de los dioses”.
DHÂ.- Una letra que representa al dios Brahma*.
DHAIRYA.- La constancia. Una de las virtudes esenciales del sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
DHÂMANIDHI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “tesoro del cielo”.
DHAMVÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “arquero”.
DHAMVIN.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHANADA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “rico”.
DHANADÂNUJA.- El nombre genérico para denominar a Râvana*, rey de los demonios, y sus tres hermanos.
DHANADHÂRÎ.- Epíteto del dios Kuvera*, “sostenedor de riquezas”.
DHANÂDHIPA.- Epíteto del dios Kuvera*, “dios de la riqueza”.
DHANAKA.- El padre de Kritavîrya*.
DHANAÑJAYA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “conquistador de la riqueza”. Recibió este nombre por las riquezas que obtuvo durante el sacrificio de râjasûya*. (Mahâbhârata).
DHANAPATI.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “Señor de la riqueza”.
DHANASVÂMÎ.- v. dhanapati.
DHANATERASA.-
Un festival que se celebra el treceavo día de la quincena oscura del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre) y en el que se adora especialmente a Lakshmî*, diosa de la prosperidad.
DHANÂVAHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DHANESHA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “dios de las riquezas”.
DHANESHVARA.- v. dhanesha.
DHANURYAJÑA.- Un sacrificio en el que se bendicen los arcos de los guerreros y se hace una exhibición del arte de la arquería.
DHANUSHA.- El arco que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza el poder de la ilusión.
DHANUSHKOTI.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación en la parte sur de Râmeshvaram*, en el estado de Tâmil Nâdû.
DHANVANTARI.- El dios de la medicina y maestro del conocimiento universal. Aparece siempre acompañado de los dos Ashvinî* o médicos celestiales. Se le representa como un efebo negro que lleva en sus manos la copa de amrita* o ambrosía. Surgió tras el batimiento del océano (v. manthana). Se le supone creador del Âyurveda o ciencia india de la medicina.
DHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor”.
DHARÂ.- La tierra. Uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. (Skandapurâna).
DHARÂDHARA.- Epíteto de la divina serpiente Shesha*, “sostenedor de la tierra”.
DHÂRANA.- La concentración de la mente, fija y prolongada en un punto externo o interno. Precede a la meditación real y trata de reunir la energía psíquica necesaria mediante la concentración sobre una imagen externa. Es una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. (Bhagavadgîtâ).
DHARANÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la tierra”. En este aspecto fue la compañera simbólica del dios Vishnu* en su encarnación como brâhmana*. (v. parashurâma). (Vishnupurâna).
DHARANIDHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor de la tierra”.
DHARANÎSHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de la tierra”.
DHÂRÂTÎRTHA.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DHARMA.- 1.- Voz sánscrita que significa “deber”. Por extensión significa la religión. Es la ley que subyace al universo. Los objetos que lo componen poseen también su dharma particular. Es una de las cuatro finalidades que persigue la humanidad y engloba todos los deberes tanto morales como religiosos que tiene el hombre. El dharma es el problema de la acción en la vida, de lo que el hombre debe hacer, pero no solamente en sus relaciones con los demás, en el orden ético y moral de su comportamiento, sino también en todas aquellas acciones que el hombre debe llevar a cabo para alcanzar la liberación. 2.- El dios de la justicia. Es un aspecto de Yama*, dios de la muerte. Es uno de los diez hijos físicos del dios Brahma* y uno de los sostenedores del universo junto con Ananta*, Kâma*, Vasu*, Vâsukî* y Kapila*. Es el padre divino de Yudhishthira*, el mayor de los cinco príncipes Pândava*. (Mahâbhârata).
DHARMABUDDHA.- Término que denomina al que comprende la ley.
DHARMACHARYÂ.-
La conducta que está de acuerdo con los principios de la religión.
DHARMACHINTÂ.- Término que denomina a la meditación sobre un tema religioso.
DHARMADA.- Término que denomina a un maestro o preceptor religioso.
DHARMADHRITA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHARMADRAVÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “líquido del dharma*”.
DHARMAGRANTHA.- Una escritura o libro religioso.
DHARMAGUP.- Epíteto del dios Vishnu*, “protector del dharma*”. Este nombre se refiere a que Vishnu* es el dios que encarna en el mundo para proteger la religión.
DHARMAJANMÂ.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “nacido del dharma*”.
DHARMAJÑÂ.- El que conoce sus deberes.
DHARMAJÑÂNA.- Término que alude a la teología.
DHARMAKARMA.- Una acción religiosa.
DHARMAKSHETRA.- 1.- Un lugar donde se celebran rituales religiosos. 2.- El lugar sagrado de peregrinación, donde tuvo lugar la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
DHARMAMOTTARA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
DHARMAPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor del dharma*”.
DHARMAPRACHÂRA.- Voz sánscrita que significa “propagación de la religión”. Es el término que designa al proselitismo.
DHARMAPUTRA.- 1.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en la orilla norte del sagrado río Narmadâ. Se supone que allí se encontraba el âshrama* del sabio Dadhîchi*. (Shivapurâna). 2.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “hijo del deber”.
DHARMARÂJA.- 1.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “rey del deber”. Es el garante del orden en el dominio cósmico y en el dominio moral, juzgando a las almas que aparecen ante él tras la muerte. 2.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “rey del dharma*”. Este nombre se debe a que era hijo de Dharma*, aspecto de Yama, dios de la muerte. (Mahâbhârata).
DHARMARÂJÂDHVARÎNDRA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
DHARMARANYA.- 1.- Un lugar sagrado, de emplazamiento incierto. Según la leyenda es el mejor lugar de peregrinación. Tras acabar el dios Brahma* un ciclo de la creación, el dios Vishnu* estuvo satisfecho con él y le concedió un don. Brahma pidió un lugar que fuera digno de los dioses. Vishnu se lo encargó a Vishvakarma*, el arquitecto celestial, y éste creo Dharmaranya. 2.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DHARMASÂVARNI.- El onceavo de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DHARMASHÂLÂ.- Voz sánscrita que significa “edificio religioso”. Es un lugar descanso para peregrinos y viajeros en donde se les aloja y alimenta gratuitamente.
DHARMASHÂSTRA.- Un texto de carácter filosófico sobre las leyes. Este término incluye todo el corpus de las leyes hindúes, aunque se aplica más especialmente a las leyes de Manu*, Yâjñavalkya* y otros sabios que fueron los primeros en recoger la Smriti* o tradición de inspiración divina.
DHARMASHÂSTRÎ.- El que está versado en las escrituras sobre el dharma*.
DHARMASTHALA.- Un lugar donde se celebran ritos o ceremonias religiosas.
DHARMASUTA.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “hijo del dharma*”.
DHARMASÛTRA.- Una obra de carácter legal, escrita alrededor del 400 a. C. Contiene reglas en forma de aforismos sobre la vida diaria de los miembros de la casta de los brâhmana*, elaborados por diversos autores. Explicación de esta obra es el Dharmashâstra*, manual en verso.
DHARMATATVA.- Término que hace alusión a los principios religiosos.
DHARMAVÂHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “vehículo del dharma*”.
DHARMAVARDHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que hace crecer el dharma*”.
DHARMÂVATÂRA.- Epíteto del príncipe Yudhishthira*, “encarnación del deber”. En este aspecto se le considera como la justicia personificada.
DHARMAVATÎ.- Un río que fluye por el cielo.
DHARMAVITTAM.- Epíteto del dios Vishnu*, “rico en dharma*”.
DHARMAYUGA.- La Edad de Oro, cuando se respetan todos los preceptos religiosos. (v. kritayuga).
DHARMESHA.- 1.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “dios del dharma*”. De hecho, al dios Yama* se le considera el dharma* personificado. 2.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
DHARMODBHAVA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
DHARMOPADESHA.- Término que alude a las enseñanzas religiosas.
DHAROTTAMA.- Epíteto del dios Shiva*, “el sostenedor supremo”.
DHARTÎ.- v. prithvî.
DHARTUKESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DHÂTÂ.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “creador”. 2.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
DHATRA.-
Epíteto del dios Brahma*, “ordenador”.
DHÂTRÎ.- Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*.
DHAUMYA.- El sacerdote familiar o kulaguru* de los cinco príncipes Pândava*. Fue el sacerdote oficiante del sacrificio de râjasûya* del príncipe Yudhishthira* y les acompañó en su destierro. Intentó sin éxito defender a la princesa Draupadî* de Jayadratha* y visitó al patriarca Bhîshma* antes de que éste falleciera en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
DHAUTAPÂPESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DHAUTI.-
Un proceso de purificación interna empleado en el hathayoga*. (Yogasûtrabhâshya).
DHAYA.- El deber de ser bueno con todas las criaturas. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
DHENUKA.- Un demonio muerto por Balarâma*, hermano de Krishna*. Se apareció a los compañeros de Balarâma como un monstruoso asno pero él le cogió por las piernas y le mató, así como a los familiares del demonio que vinieron a ayudarle. Después arrojó su cadáver hacia arriba y éste quedó enganchado en lo alto de una palmera. (Vishnupurâna).
DHENUVATA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
DHÎMÂN.- 1.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “inteligente”. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DHÎRA.- Término que alude a aquel a quien la energía material no puede perturbar.
DHISHANA.- Epíteto del dios Brahma*, “sabio”.
DHISHANADHIPA.- v. brihaspati.
DHITIMAT.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHRISHTA.- Uno de los hijos de Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHRISHTADYUMNA.- Un hijo de Drupada*, rey de Pâñchâla, y hermano de la princesa Draupadî*, nacido tras un gran sacrificio. Fue el que arregló las falanges militares de los cinco príncipes Pândava* en el campo de batalla de Kurukshetra*. Durante la batalla mató al maestro Dronâchârya*, que había humillado en cierta ocasión a su padre, y fue muerto por el hijo de éste, Asvatthâmâ*. (Mahâbhârata).
DHRISHTAKETU.- 1.- El hijo de Shisupâla*, aliado de los cinco príncipes Pândava*. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHRISHTAKETU.- v. kaikeya.
DHRITARÂSHTRA.- El padre de los cien príncipes Kaurava* y señor de la ciudad de Hastinâpura*. Era hijo de Vichitravîrya* y Ambikâ*, hermano de Pându* y esposo de Gândharî*, de quien tuvo cien hijos, los llamados Kaurava*, que lucharon con los cinco príncipes Pândava* en la batalla de Kurukshetra*, aunque él nunca aprobó ese combate. Era ciego de nacimiento. Siguió los incidentes de la guerra a través de su secretario, Sañjaya*, que tenía el don de la visión a distancia y le iba narrando lo acaecido. (Mahâbhârata).
DHRITI.- 1.- La conservación firme y tranquila de la mente en el sistema Yoga* de filosofía. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*. 2.- Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
DHRITIMAT.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DHRUVA.- Un rey que simboliza a la estrella polar. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Es hijo de Aditi*. Reinó por la gracia del dios Vishnu*, a quien se había encomendado. Cuando el dios apareció ante él, no pudo hablar, por lo que Vishnu le colocó sobre el rostro su concha y desde ese momento se convirtió en vidente. Vishnu le bendijo diciendo que brillaría entre todos los seres, en forma de estrella. Tras su reinado, de seis mil años, fue transportado al cielo en un carro de oro. (Skandapurâna).
DHRUVADARSHANA.-
Una solemnidad en la que se muestra a los recién casados la estrella Polar.
DHRUVAGRIHA.- Un festival que se celebra el octavo día del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Este festival lo celebran especialmente las mujeres embarazadas y las que desean descendencia.
DHÛ.- Un rey, muy devoto del dios Vishnu*.
DHULERÎ.- v. holi.
DHUMA.- Un râkshasa* o demonio, hijo de Sumâlî* y Ketumatî*. Tras la liberación de los príncipes Râma* y Lakshmana* por el pájaro Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, durante la batalla de la ciudad de Lankâ*, Râvana*, rey de los demonios, envió a este general para ver lo que ocurría, pero fue muerto por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
DHÛMÂDIMÂRGA.- Uno de los dos caminos que toma el alma tras la muerte. Este camino está asociado con el humo y a la oscuridad. Se halla relacionado con el pitriyâna* o camino de los antepasados y el dakshinâyana, el camino de descenso del sol.
DHÛMAKETU.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “el que tiene el humo como enseña”.
DHÛMRA.- Epíteto del dios Shiva*, “de color de humo”.
DHÛMRALOHITA.- Epíteto del dios Shiva*, “ahumado”.
DHÛMRAVARNA.- Un rey de los nâga* o serpientes semidivinas, que capturó a Yadu* y le llevó a su ciudad, en donde le hizo casarse con sus cinco hijas. (Mahâbhârata).
DHUNDHAPÂNI.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “el de manos ladronas”. Este nombre alude a la costumbre del dios de robar dulces, a los que era muy aficionado.
DHUNDHIRÂJA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “rey de las armas”.
DHUNDHURESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DHÛNÎ.- Un asura* o demonio que luchó contra Indra*, rey de los dioses, y atacó al sabio
Gritsamada*, creyendo que se trataba del dios. Este se salvó recitando un versículo del Rigveda*.
DHÛPA.- El ofrecimiento de incienso. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DHUTPÂPA.- Uno de los ríos sagrados de la India.
DHVAJAGRÎVA.- Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
DHVAJÂROHANA.-
Una festividad que tiene lugar en el primer día del mes de
Chaita* (28 de marzo al 25 de abril). En él se consagran las banderas y se conmemora el momento en el que Indra*, rey de los dioses, dio un estandarte al rey Uparichara, para que le adorara. Se suele erigir un poste en el que se ata una prenda femenina y en cuyo extremo se coloca un recipiente de latón, que simboliza la buena suerte.
DHYÂNA.- Voz sánscrita que significa “concentración”. Es la meditación espiritual, la concentración de todos los pensamientos en un objeto. Es una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. Establece las diferencias más notables entre la componente mental y espiritual del ser humano y es el grado que permite dar el paso hacia la liberación. Según Shankarâchârya* es una corriente ininterrumpida de ideas sobre lo divino, sin interferencia de otros pensamientos. (Bhagavadgîtâ).
DHYÂNABINDU.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
DHYÂNAYAJÑA.- El sacrificio védico en forma de meditación. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
DHYÂNAYOGA.- Una de las variedades de Yoga*.
DIGAMBARA.- Epíteto del dios Shiva*, “desnudo”.
DIGAMBARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Digambara*”.
DIGGAJA.- Los ocho elefantes que sostienen el mundo sobre sus lomos y protegen los ocho puntos cardinales. Son Airâvata*, Pundarîka*, Vâmana*, Kumuda*, Añjana*, Pushpadanta*, Sarvabhauma* y Supratîka*. Están íntimamente relacionados con los dikpâla* o protectores de dichos puntos cardinales. Se les suele representar juntos, en sus lugares respectivos de un rectángulo que incluye en su centro cualquier símbolo de la tierra. (Mahâbhârata).
DIGVÂSA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que reside en todas las direcciones”.
DIK.- Término que designa al espacio relativo.
DIKKANYÂ.- Las vírgenes de los cuatro puntos cardinales.
DIKPÂLA.- Los dioses que protegen los puntos cardinales del mundo. Indra*, rey de los dioses, protege el este; Varuna*, dios de las aguas, el Oeste; Kuvera*, dios de las riqueza, el Norte; Yama*, dios de la muerte, el Sur; Agni*, dios del fuego, el Sureste; Nairrita*, el Suroeste; Sûrya*, dios del sol, el Noreste, Vâyu*, dios del viento, el Noroeste.
DÎKSHÂ.- La solemnidad de iniciación que permitía oficiar a los brâhmana*. La consagración del sacrificante védico.
DÎKSHÂGURU.- El oficiante de la consagración, que ha preparado al neófito.
DILÎPA.- Un rey de Hastinâpura*, antepasado del príncipe Râma*. Es hijo de Anshumata*. Se casó con Sidakshinâ. Por no reverenciar adecuadamente a la vaca sagrada Surabhî* fue castigado sin descendencia hasta que su esposa criara con toda dedicación a un ternero de Surabhî*. En una ocasión ofreció su esposa a Nandî*, cabalgadura del dios Shiva*, para salvarle de un león enviado por éste. Por este gran acto de heroísmo se le retiró la maldición y concibió a Raghu*. (v. khatvânga). (Mahâbhârata).
DÎNADÂNA.- El ofrecimiento de una lámpara encendida a un dios.
DÎNADAYÂLU.- Epíteto del Ser Supremo, “compasivo con los pobres”.
DINÂDHÎSHA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “dueño del día”.
DINAKARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor del día”.
DINAKARTÂ.- v. dinakara.
DINAMÂLÎ.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “jardinero del día”.
DINAMANI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “joya del día”.
DINANÂTHA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor del día”.
DÎNÂNÂTHA.- Epíteto del Ser Supremo, “Señor de los pobres”.
DINAPÂLA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “cuidador del día”.
DINAPATI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor del día”.
DINARÂJA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “rey del día”.
DINESHA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “dios del día”.
DINESHVARA.- v. danesa.
DINÎYARA.- v. sûrya.
DÎPA.- El prendimiento de lamparillas de aceite. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
DÎPALÎKOTSAVA.- v. dîvâlî.
DÎPÂMSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “rayo de esplendor”.
DÎPAVALÎ.- v. dîvâlî.
DÎPOTSAVA.- v. dîvâlî.
DÎPTA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
DÎPTAKETU.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DÎPTAMÛRTI.- Epíteto del dios Vishnu*, “imagen luminosa”.
DÎPTÂGNI.- Epíteto del sabio védico Agastya* “fuego esplendoroso”.
DÎPTÂTMÂ.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DÎPTIMAT.- Uno de los sabios del séptimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Vaivasvata Manu*. (Shivapurâna).
DÎRGHADAMSTRA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DÎRGHATAMAS.-
Un sabio que fue el sacerdote y preceptor de Bharata*, el rey que dio nombre a la India. Es hijo de Mamatâ y Auchatya, que fue rey de Kâshî* (manvantara* o ciclo). Se casó con Ushija y tuvo un hijo llamado Kakshivanta. Aunque nació ciego recuperó la vista mediante su devoción a Agni*, dios del fuego. Se le describe como cruel con sus sirvientes, que acabaron arrojándole a un río, de cuyas corrientes se salvó con dificultad.
DÎRGHATAPAS.- Un asceta que maldijo a los primeros elefantes, haciéndoles perder sus alas. La leyenda cuenta que originariamente los elefantes podían volar, pero en una ocasión se posaron sobre las ramas de un árbol bajo el cual se encontraba el asceta Dîrghatapas y sus seguidores. La rama se rompió y los elefantes aplastaron a algunos de los ascetas. Dîrghatapas se enojó y lanzó su maldición. (Mahâbhârata).
DÎRGHAYAJÑA.- Término que denomina a un sacrificio de gran duración.
DITI.- Una diosa védica que simboliza la naturaleza demoniaca y es la antítesis de Aditi*, madre de los dioses. Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*. Es hija del rey Daksha* y de Vîrinî. Es madre de los daitya* o genios maléficos y se la conoce por el sobrenombre de “La negra”. Es famosa por ser madre del demonio Hiranyakashipu*, a quien el dios Vishnu* venció en una encarnación. (v. narasimha). Tras haber perdido a todos sus hijos, rogó a su esposo que le diese un hijo capaz de vencer a Indra*, rey de los dioses. El lo hizo con la condición de que de ella debería permanecer pura de cuerpo y mente y llevar al niño en su vientre durante cien años. Durante noventa y nueve años Indra* no consiguió hacerla pecar, pero en el último año se retiró a dormir sin haberse lavado ritualmente los pies. Indra aprovechó la ocasión y cortó al embrión en diversas partes, que fueron conocidas como marut* y que se convirtieron en compañeros y subordinados del dios. (Vishnupurâna).
DITISUTA.- Epíteto de un demonio, “hijo de Diti*”.
DIVÂKARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor del día”.
DÎVÂLÎ.- Una festividad que se celebra en el quinceavo día de la quincena oscura del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre), aunque la serie de festividades puede durar cuatro o cinco jornadas. Es una voz sánscrita que significa “fila de lamparillas”. Es una de las fiestas más populares de la India y especialmente importante para los miembros de la casta de los vaishya*. Se celebra en honor de diversas divinidades, principalmente Lakshmî*. Conmemora la muerte del demonio Narakâsura* a manos de Krishna* y la liberación de dieciséis mil doncellas que éste tenía prisioneras. Celebra también el regreso a la ciudad de Ayodhyâ* del príncipe Râma* tras su victoria sobre Râvana*, rey de los demonios. Hay variaciones en el calendario por lo que se celebra en diferentes días en diversas partes de la India. Para aquellos que siguen la era Vikrama*, es el primer día del año. Son típicos de las fiestas la iluminación de las casas, los fuegos artificiales, los banquetes y el juego. Se dan limosnas a los pobres, se prenden maravillosas iluminaciones y se entonan cantos rituales acompañados de danzas. Es el momento para renovar los libros de cuentas, hacer limpieza general, renovar los enseres del hogar y pintarlo y decorarlo para el año entrante. Entre las costumbres asociadas al día se incluye la adoración de monedas de plata para conseguir riqueza, el dejar por la noche abiertas las ventanas de las casas para que la diosa Lakshmî* encuentre el camino y favorezca a la familia y el dedicarse durante algún tiempo a juegos de azar. Es tradición también lanzar barquillos hechos de papel o lamparillas encendidas al sagrado río. Cuanto más lejos vayan, mayor será la felicidad en el año venidero, según la tradición. El festejo dura toda la noche y antes de la salida del sol es de ritual lavarse la cabeza. Esta ablución tiene el mismo mérito que bañarse en el sagrado río Gangâ*.
DIVAMANI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “joya del día”.
DIVAPRISHTHA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “página del día”.
DIVARÂNA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “regente del cielo”.
DIVASPATI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor del día”.
DIVAUKA.- Voz sánscrita que significa, “el que vive en el cielo”. Alude a los dioses menores.
DIVAVASU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “fuego del día”.
DIVISHTI.-
Un tipo de sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
DIVYACHAKSHU.- Voz sánscrita que significa “el ojo divino”. Se refiere a la percepción profunda de la realidad.
DIVYADRISHTI.- v. divyachakshu.
DIVYANADÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “río celestial”.
DIVYANAGARA.- Voz sánscrita que significa “ciudad celestial”. Se refiere a la ciudad de Indra*, rey de los dioses.
DIVYANÂRÎ.- Término que alude a una mujer celestial o hada.
DIVYÂNGANÂ.- v. divyanârî.
DIVYARATHA.- El carro celestial que transporta a los dioses.
DIVYARATNA.- Una joya celestial que concede todos los deseos.
DIVYÂSTRA.- Un astra* o arma celestial, con poderes inigualables.
DIVYASTRÎ.- v. divyânganâ.
DOLAYÂTRÂ.- Un festival de la primavera, asociado con Krishna*, en donde se saca en procesión una imagen del dios.
DOLOTSAVA.- Un festival hindú vaishnava* o vishnuita que tiene lugar durante la luna llena del mes de Phalguna* (26 de febrero al 27 de marzo).
DOSHA.- Voz sánscrita que significa “defecto”. Se refiere a las pasiones o vicios que son la causa del karma*. (v. abhimâna, ajñâna, dambha, darpa, krodha, pârushya). (Bhagavadgîtâ).
DRAUNI.- v. ashvathâmâ.
DRAUPADEYA.-
El nombre patronímico de los cinco hijos de la princesa Draupadî*, denominados Pândava*: Yudhishthira*, Bhîma*, Arjuna*, Nakula* y Sahadeva*. (Mahâbhârata).
DRAUPADÎ.- La hija del rey Drupada* y esposa de los cinco príncipes Pândava*. Es la manifestación humana de Indrânî*, reina de los dioses y esposa de Indra*, rey de los dioses. Según la leyenda, aun siendo atractiva y perfecta en todos los aspectos, en su anterior encarnación, no encontraba esposo. Se entregó a severas austeridades con el fin de complacer al dios Shiva*. El dios se le apareció y ella le pidió un esposo dotado de todas las cualidades. Pero tuvo la desgracia, con objeto de hacerse entender mejor, de repetir cinco veces su súplica. El dios le respondió que tendría cinco maridos. La joven se alarmó y precisó que sólo quería uno y perfecto. Pero Shiva, inflexible, la dijo que ella lo había pedido cinco veces, por lo que tendría cinco maridos. Lo único que podía hacer era retrasar el don, no cumpliéndose hasta la siguiente encarnación, en la que nació como hija del rey Drupada. Draupadî eligió en su svayamvara* o ceremonia de elección de esposo, al príncipe Arjuna*, pero cuando él la llevo a su hogar, su madre, Kuntî*, le instó a que compartiera con sus hermanos lo que trajera. Así Draupadî contrajo matrimonio con los cinco príncipes Pândava (Yudhishthira*, Bhîma*, Arjuna, Nakula* y Sahadeva*) de quien tuvo cinco hijos: Prativindhya, Shrautasoma, Shrutakîrti, Shatânika y Shrutakarman, respectivamente, todos ellos muertos por Ashvatthâmâ* en la última noche de la batalla de Kurukshetra* en venganza por la muerte de su padre, el maestro Dronâchârya*. Acompañó a sus maridos en sus años de exilio. Los príncipes Kaurava* intentaron deshonrarla desvistiéndola en público tras ganarla en el juego de dados. Krishna* lo impidió haciendo que su ropaje no se acabara de desenrollar. (Mahâbhârata).
DRÂVIDA.- Los antiguos pobladores del sur de la India. Este término etnológico designa a las razas no arias de la India y se emplea para las lenguas del sur.
DRAVYA.- Voz sánscrita que significa “líquido”. Es el concepto filosófico de sustancia. En la filosofía Vaisheshika* se refiere a la sustancia, es una de las seis categorías. (Vaisheshikasûtra).
DRAVYAMAYAYAJÑA.- El sacrificio que consiste en el ejercitar la caridad mediante la fundación de instituciones caritativas.
DRIDHESHU.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
DRIK.- La consciencia. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
DRIKKESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la consciencia”: Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
DRIRHABHÛMI.- Un método de concentración de la mente, según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
DRIRHACHYUTA.- Un hijo del sabio védico Agastya*.
DRIRHAKSHETRA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
DRIRHANETRA.- Un hijo del sabio védico Vishvâmitra*.
DRISHÂNA.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “luz”.
DRISHTÂNTA. Los ejemplos ilustrativos. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
DRISHTIVÂDA.-
La teoría empírica según la cual únicamente existe aquello que puede ser visto.
DRISHYA.- Término que denomina a los objetos que puede aprehender la consciencia.
DRONA.- 1.- Voz sánscrita que significa “caldero”. Es un recipiente para el soma* o néctar de los dioses. 2.- Una de las nubes que aparecen al inicio o a la disolución del universo. 3.- Una montaña que posee hierbas capaces de devolver la vida a los muertos. Fue arrojada al océano por el asura* o demonio
Jâlandhara*, para evitar que los dioses la emplearan para ese fin. (Shivapurâna). 4.-
v. dronâchârya.
DRONÂCHÂRYA.- Uno de los grandes maestros marciales del Mahâbhârata*. Es hijo del sabio védico Bhâradvâja*, quien derramó su esperma en una vasija del tipo llamado dronî, al ver a una apsarâ* o ninfa celestial. Se le considera una encarnación de Brihaspati*, dios del sacrificio. Se casó con Kripî*, hermanastra del patriarca Bhîshma*, de quien tuvo a Ashvatthâmâ*. Fue instructor de los cinco príncipes Pândava* y los cien Kaurava*. Durante la batalla tomó partido por el bando de los Kaurava. Fue un famoso arquero, aunque su verdadera función fue la de ser preceptor de los jóvenes príncipes. Pese a su participación en la batalla de Kurukshetra* siguió siendo un brâhmana*. Tras la muerte del patriarca Bhîshma, Dronâchârya tomó la jefatura del ejército. Cuando oyó en medio de una batalla que su hijo Ashvatthâmâ había muerto, dejó las armas y fue fácilmente vencido por Dhrishtadyumna*, aunque el muerto no había sido su hijo sino un elefante del mismo nombre. (Mahâbhârata).
DRONÎ.- La esposa del maestro Dronâchârya*. (Mahâbhârata).
DRUMACHANDESHA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
DRUPADA.- Un rey de Pañchâla, hijo de Prishtha, muerto en la batalla de Kurukshetra*. Fue aliado de los cinco príncipes Pândava*. Fue padre de Draupadî*, Dhrishtadyumna* y Sikhandî*. Fue amigo del sabio Bhâradvâja* y llegó a ser discípulo del maestro Dronâchârya*, aunque luego su relación se estropeó por un punto de vanidad por parte de ambos. Dronâchârya decidió vengarse y como pago a sus enseñanzas a los cinco príncipes Pândava pidió que éstos conquistaran el reino de Drupada. Así se hizo y, tras humillarle, Dronâchârya le liberó, devolviéndola la mitad de su reino. Entonces Drupada llevó a cabo un gran sacrificio para tener un hijo que acabara con Dronâchârya. De tal sacrificio nació Dhrishtadyumna*, que le vengaría. (Mahâbhârata).
DRUVA.- Una hierba sagrada que crece en la morada de Agni*, dios del fuego, y que es utilizada en las purificaciones.
DÛDHÂBHÂTÎ.- Una solemnidad dentro del matrimonio, en la que los contrayentes han de darse de comer mutuamente. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
DUDRABHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DUHKÂLAYA.- Voz sánscrita que significa “lugar de miserias”. Se refiere a los mundos en donde se da el nacimiento y la muerte.
DUHKHA.- Término que hace alusión al sufrimiento.
DUHKHÂNTA.- Voz sánscrita que significa “fin de la pena”. Término equivalente a moksha* o liberación entre algunas sectas shaiva* o shivaítas.
DUHSHALÂ.- Una hija del rey Dhritarâshtra* y de Gândhârî*. (Mahâbhârata).
DULÂLÎ.- Epíteto de Râdhâ*, la amante de Krishna*, “amada”.
DUNDUBHI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DUNDUMA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DURATIKRAMA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DURDHARA.-
Un râkshasa* o demonio, consejero de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
DÛRESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DURGÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la inaccesible”. Tomó el nombre de Durgâ tras una lucha que mantuvo contra el gigante Durga*. Este había practicado muchas austeridades para propiciarse al dios Brahma* y conquistar los tres mundos, destronando a Indra*, rey de los dioses, quien acudió al dios Shiva* para pedirle ayuda. Pero fue Pârvatî* quien mandó un mensajero a Durga para que le instara a restablecer el orden. Sin embargo, el demonio, lleno de furor, respondió enviando grandes ejércitos. Pârvatî asumió una forma con mil brazos armados. El ejército disparó flechas y ella respondió con un arma que arrancó los brazos a muchos gigantes. Durga atacó directamente a la diosa, pero todas sus armas arrojadizas fueron inútiles. Pârvatî puso su pie sobre el pecho del gigante, pero éste consiguió soltarse y reanudó la lucha. Al final, la diosa acabó con él. En este aspecto se la representa generalmente con cuatro caras, cuatro brazos, con el lazo, el arco y el disco y aplastando a un demonio. Se denominan en general durgâ a los aspectos violentos de Pârvatî. Los más importantes son Bhadrâ*, Châmundâ*, Îshânî*, Kâtyâyanî*, Mundamardinî* y Tvaritâ*. (Shivapurâna).
DURGA.- Un gigante muerto por Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*. (Shivapurâna).
DURGAMA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DURGÂPÛJÂ.- El festival de mayor importancia en el estado de Bengala, de diez días de duración, ofrecido a la diosa Durgâ*, en el mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre). Simboliza una victoria del bien sobre el mal. En él se sacrifican cabras a la diosa, que simboliza la naturaleza, y se apilan las cabezas de ésta ante la imagen de la deidad. Se llevan enormes imágenes de Durgâ por las calles y se sumergen en el río.
DURGATI.- El mal final. Se refiere al retroceso negativo de un alma al desencarnarse. Equivaldría al concepto de condenación, aunque de modo temporal y limitado.
DURGOTSAVA.- v. durgâpûjâ.
DURHAMA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DURJÂRTHA.- Un general de los râkshasa* o demonios. Fue muerto por el dios–mono Hanumân* durante su campaña de reconocimiento de la ciudad de Lankâ*. (Râmâyana).
DURJAYA.- 1.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Un râkshasa* o demonio. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
DURMADA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
DURMARSHANA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el difícil de resistir”. 2.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
DURMUKHA.- 1.- Un mono del ejército del príncipe Râma*. (Râmâyana). 2.- Un râkshasa* o demonio del ejército de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana). 3.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata), 4.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
DURMUKHÎ.- El nombre de una râkshasî* o diablesa. (Râmâyana).
DÛRVÂ.- La planta Agrostis linearis, empleada en ritos sacrificiales védicos.
DURVÂRANA.- Epíteto del dios Shiva*, “difícil de obstruir”.
DURVÂSAS.- Hijo del sabio védico Atri* y de Anasûyâ*. Se le supone una encarnación del dios Shiva*. Era de temperamento irascible, célebre por su mal genio. Su aparición entronca con la historia de Kuntî*, primera de las esposas de Pându*. En una ocasión Kuntî se esmeró de tal manera en su servicio que el sabio le concedió en recompensa la fórmula con la cual podía obligar a cualquier dios a presentarse ante ella y a supeditarse a su poder. Kuntî quiso probarlo de inmediato e invocó al Sûrya*, dios del sol, que la hizo madre de Karna*. Posteriormente, durante su matrimonio con Pându*, volvió a utilizar el privilegio tres veces más. En otro momento, visitando a otros ermitaños, llegó un día a los campos de Kanva*, piadoso santo que cuidaba de Shakuntalâ*, hija del sabio védico Vishvâmitra* y de la ninfa Menakâ*. La joven, absorbida por el pensamiento de su amado, el príncipe Dushyanta*, olvidó rendir los debidos respetos al sabio que, irritado, la maldijo, diciendo que sería olvidada por su amado. No obstante, luego suavizó el castigo anunciándole que, a la vista del anillo real, Dushyanta la recordaría. (Mahâbhârata).
DURVISHA.- Epíteto del dios Shiva*, “inaguantable”.
DURYODHANA.- El primogénito de los cien príncipes Kaurava*. Es hijo del rey Dhritarâshtra* y de Gândharî*. Siempre tuvo especial rencor a su primo Bhîma*, que era superior a él en el manejo de la maza. Por esta razón trató de envenenarle y de ahogarle, aunque sin éxito. Fue él quien usurpó el trono de los cinco príncipes Pândava*, haciendo trampas en el juego y dando lugar así a la batalla de Kurukshetra* entre primos. En ella pereció a manos del príncipe Bhîma. Antes de morir pidió a su amigo Ashvatthâmâ* que vengase su muerte. (Mahâbhârata).
DÛSHANA.- Un râkshasa* o demonio, hermano de Râvana*, rey de los demonios. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
DÛSHANÂRI.- Epíteto del príncipe Râma*, “enemigo de Dushana*”.
DUSHÂSANA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Fue él quien intentó desvestir a la princesa Draupadî ante toda la corte, tras haberla ganado en un juego de dados. Murió en la batalla de Kurukshetra*, junto con sus hermanos. (Mahâbhârata).
DUSHKRITINA. Es una voz sánscrita que significa “malvado”. Se refiere este término a los ateos que no aceptan lo trascendental.
DUSHMANTA.- v. dushyanta.
DUSHYANTA.- Un rey de la estirpe lunar o chandravamsha*, descendiente de Puru*. Se casó con Shakuntalâ*, que vivía en la ermita del sabio Kanva*. Se separó de ella y, debido a una maldición, no la reconoció cuando ésta se presentó ante él. Finalmente se recuperó en el interior de un pez el anillo de casada que Shakuntalâ había perdido y el matrimonio se unió de nuevo. Fue padre de Bharata*, el rey que dio su nombre a la India. (Mahâbhârata).
DVADASHÂ.-
Una
solemnidad funeraria que se celebra el doceavo día tras una muerte.
DVADASHÂHA.- v. dvadashâ.
DVADASHÂKSHARA.- El mantra* o fórmula de invocación del dios Vishnu*, con doce letras.
DVÂDASHÂNTA.- El campo bioeléctrico que rodea todo el cuerpo a unos doce dedos de distancia. Se forma por la unión del prâna* y el apâna* que salen del cuerpo. (Yogavasishtha).
DVÂDASHÎ.- El doceavo día de cada quincena lunar, que se halla dedicado al dios Vishnu* y que se considera en extremo auspicioso.
DVAIMÂTURA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de dos madres”.
DVAITA.- Voz sánscrita que significa “dualidad”. Se emplea para referirse al dvaitavâda* o dualismo.
DVAITÂDVAITAVÂDA.- La doctrina filosófica del no dualismo dualístico, compuesta por el filósofo Nimbârka*.
DVAITAVÂDA.- v. dvaitavedânta.
DVAITAVANA.- Un bosque sagrado donde los cinco príncipes Pândava* se retiraron tras la pérdida de su reino. Se encuentra en el distrito de Saharampur, en el estado de Uttar Pradesh. (Mahâbhârata).
DVAITAVEDÂNTA.-
Una variedad del sistema Vedânta* de filosofía. Dvaita es una voz sánscrita que significa “dualidad”. Es un sistema dualista, debido a Madhya* (Kannara, 1199 – Badarikakrama, 1278), y apareció en una época muy avanzada respecto a los anteriores, con una fuerte influencia de la cultura cristiana e islámica que se iba desarrollando en la costa de Malabar, de donde era originario el filósofo. Este sistema tiene una base pluralista afirmando, de forma categórica, que la realidad completa incluye el mundo fenoménico con todas sus implicaciones, de manera que el conocimiento es un producto de la propia consciencia del hombre.
DVAPARA.- La tercera de las cuatro yuga* o edades hindúes, de 864. 000 años de duración. Durante este tiempo sólo dos de los cuatro pilares del dharma* se mantienen, por lo que la relajación de la moral es mayor que en las dos eras anteriores. Se ha perdido el sentido de jerarquía y comienza a notarse cierto grado de anarquía en la sociedad. Las gentes se vuelven mezquinas y codiciosas y dejan de cumplir sus deberes. El camino recto sólo puede seguirse con grandes dificultades. (Vishnupurâna).
DVAPARAYUGA.-
v. dvapara.
DVÂRAKÂ.- Es uno de los cuatro principales lugares sagrados de la India, junto con Kedâranâtha*, Purî* y Râmeshvara*, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. El nombre es una voz sánscrita que significa “la ciudad de muchas puertas”. Existen dos ciudades de este nombre asociadas con Krishna*. La primera se halla cerca de Kodinar, entre los ríos Somat y Singâvara. Krishna residió allí antes de trasladarse a la ciudad de Dvârakâ, en la región de Kathiavar. Esta última fue fundada por Krishna, debido a las constantes invasiones del demonio Jarâsandha*. (Mahâbhârata).
DVÂRAKÂDHÎSHA.- Epíteto de Krishna*, “rey de Dvârakâ*”.
DVARAKÂDHÎSHA.- Epíteto de Krishna*, “Señor de Dvârakâ*”.
DVÂRAPÂLA.- Voz sánscrita que significa “guardianes de las puertas”. Este nombre lo reciben los nâga* o serpientes semidivinas. Son los que aparecen guardando las puertas de los templos o santuarios. (Aitareyabrâhmana).
DVÂRAPÛJÂ.- Una ceremonia ritual que tiene lugar a las puertas de la casa de la novia.
DVÂRAVATÎ.- v. dvârakâ.
DVÂRIKÂ.- v. dvârakâ.
DVESHA.- La antipatía o manifestación de la mente que repele las cosas desagradables. Una de las cinco clases de conocimiento falaz, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
DVIDEHA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de dos cuerpos”.
DVIJA.- Voz sánscrita que significa “dos veces nacido”. Se refiere a cualquier persona de las tres primeras castas (brâhmana*, kshatriya* o vaishya) que ha pasado por la solemnidad de investidura del cordón sagrado (v. upavîta), lo que puede considerarse como un segundo nacimiento.
DVIJESHVARA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
DVIJIHVÂ.- Un râkshasa* o demonio del ejército de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
DVIMÂTRIJA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “nacido de dos madres”.
DVÎPA.- Voz sánscrita que significa “isla”. Es cada uno de los continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias: Jambu*, Plaksha*, Shâlmali*, Kusha*, Krauñcha*, Shâka* y Pushkara*. Su número es variable de acuerdo con diversos textos. Se hallan rodeados por los océanos de sal, caña de azúcar, vino, mantequilla, yogur, leche y agua. (Agnipurâna).
DVIPÂSYA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “elefante”.
DVIRÂGAMANA.- El ritual que se celebra cuando la esposa entra por segunda vez en casa de su marido.
DVISAHASTRAKSHA.- Epíteto de la serpiente Shesha*, “de dos mil ojos”.
DVISHIKHA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
DVIVIDHA.- Un mono de tamaño descomunal que ayudó al príncipe Râma* en su conquista de Lankâ*. Es hijo de los Ashvinî* o médicos celestiales. (Mahâbhârata).
DYAUS.- El dios padre védico que representa la tierra y el cielo. Es el padre de Ushâ*, la aurora. Es también el padre de los dioses, pero con un valor exclusivo de símbolo cósmico y no ejerce ninguna influencia sobre ellos. Se le denomina también Dyauspitar, “padre del cielo”. Finalmente, todas las nociones asociadas a este dios se traspasaron a Indra*, el posterior rey de los dioses. Se le representa como el toro, adorado como símbolo de la fertilidad, y se le asocia con Prithvî*, la tierra. (Shatapathabrâhmana).
DYU.- v. dyaus.
DYULOKA.- Voz sánscrita que significa “mundo de la luz”. Hace referencia al paraíso.
DYUMANI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “joya de la luz”.
DYUMATSENA.- El padre de Satyavâna* y suegro de Sâvitrî*. (Mahâbhârata).
DYUPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de la luz”.
DYUTI.- Uno de los sabios del decimosegundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Rudrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
DYUTIMAT.- Uno de los sabios del segundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Svârochisha Manu*. (Shivapurâna).
DYUTIPOTA.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
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E.- Una letra que representa al dios Vishnu*.
EKACHAKRA.- Voz sánscrita que significa “de una rueda”. Designa al carro de Sûrya*, dios del sol.
EKADANTA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de un solo diente”. Según la leyenda, Parashurâma*, sexta encarnación del dios Vishnu*, fue uno de los discípulos favoritos del dios Shiva* y en una ocasión se acercó al monte Kailâsa* para visitar a su maestro. Cuando llegó a los aposentos interiores, Ganesha le cerró el paso, puesto que su padre se encontraba durmiendo. Parashurâma* no aceptó la negativa y se enzarzaron en una discusión que acabó en una pelea. Al principio Ganesha llevaba las de ganar, pero Parashurâma le lanzó su hacha, que había sido un regalo de Shiva. Ganesha, al reconocer el arma de su padre, no quiso detenerla y la recibió con toda humildad sobre uno de sus colmillos, que se le partió. (Shivapurâna).
EKÂDASHÂHA.- Los ritos que se celebran en el undécimo día tras una muerte.
EKÂDASHÎ.- Un ayuno que tiene lugar en el undécimo día de una quincena lunar.
EKÂGRATÂ.- Término que alude a la concentración de la mente o fijación de la atención.
EKAHAMSA.- Epíteto del dios Brahma*, “cisne único”.
EKAJA.- Voz sánscrita que significa “una vez nacido”. Hace referencia a la casta de los shûdra*, que no tienen el rango de “dos veces nacidos” que se otorga a las castas superiores. (v. dvija).
EKAJÎVA.- Voz sánscrita que significa “de una única alma”. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
EKAKSHANA.- Una raza de seres de un único ojo, originarios de la costa de Vankhu. (Mârkandeyapurâna).
EKÂKSHARA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
EKALAVYA.- Un príncipe del reino de Nishâdha, hijo del rey Atithi. Fue descendiente del príncipe Râma* y padre de Nala*. Intentó aprender arquería del maestro Dronâchârya*, pero éste se negó a enseñarle debido a su origen. Entonces él practicó a solas en el bosque ante una efigie del maestro hecha de barro y llegó a dominar el arte de la arquería. Un día los cinco príncipes Pândava* le vieron manejar el arco y Dronâchârya le exigió, como recompensa por haber sido su maestro, aun en efigie, que le diera su dedo pulgar. Esto le imposibilitó a seguir manejando el arco. Tal medida la tomó el maestro para que Ekalavya no le pudiera hacer la competencia al príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata).
EKALINGA.- Epíteto del dios Shiva*, “un falo”.
EKÂMBARADÎKSHITA.- Un filósofo shaiva* o shivaíta, autor del texto filosófico Vîrabhadravijaya*.
EKAMUKHALINGA.- Voz sánscrita que significa “el linga* de una cara”. Es una representación del rostro del dios en su mismo linga o símbolo fálico. Es interesante por ser una mezcla de las formas icónica y abstracta de la divinidad.
EKANÂTHA.- Un santo vaishnava* o vishnuita nacido en Paithan, en el estado de Mahârâshtra (1533 – 1599). Fue uno de los maestros del movimiento bhakti* o devocional del siglo XVI. Se dedicó principalmente a explicar y verter los textos sagrados en lengua marâthî, por lo que fue continuamente criticado por los más ortodoxos. Fue autor del Bhâvârtha Râmâyana* y del Rukminî Svayamvara. Preparó también una edición comentada del Jñâneshvarî*, el comentario de la Bhagavadgîtâ* preparado por el santo Jñaneshvara*. Combatió la intocabilidad y la rigidez del sistema de castas.
EKÂNTA.- Un maestro religioso a quien se cree fundador de la secta shaiva* o shivaíta de los vîrashaiva*.
EKARADANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de un diente”.
EKÂRNAVA.- El estado del universo durante el período de disolución, cuando las unidades divididas se unen en una única masa líquida. (Mârkandeyapurâna).
EKARSHI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
EKÂSHTAKA.- El octavo día tras la luna llena. Es un día dedicado a la consagración de personas que intentan celebrar sacrificios de un año de duración. (Taittirîyasamhitâ).
EKATA.- Hijo de Gautama*. Envidioso de su hermano Trita, no le socorrió cuando cayó a un pozo, perseguido por un lobo. Trita hizo mentalmente un sacrificio a Chandra*, dios de la luna, y fue salvado.
ELLAMMÂ.- Una deidad rural del sur de la India, asociada a Ajaikapâda*, una de las formas de Rudra*.
ETASHA.- Un sabio que maldijo a sus hijos por interrumpirle en medio de un rito. (Kaushîtakibrâhmana).
EVÂTMAVÂDA.- El espiritualismo monístico según el cual el Ser Supremo ejerce toda actividad en el mundo.
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GA.- Una letra que representa al dios Ganesha*.
GABHASTA.- Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas, hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*.
GABHASTI.- v. svâhâ.
GABHASTIMÂN.- Uno de los infiernos citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
GABHASTIMAT.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
GADA.- El hermano menor de Krishna*. (Mahâbhârata).
GADÂ.- La maza que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza la inteligencia.
GADÂDHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “portador de una maza”.
GÂDHI.- Un rey de Kanauja, del linaje de los Kushika. Nieto del asceta Kusha* y bisnieto del dios Brahma*. Es hijo de Kushâmbha y padre del sabio védico Vishvâmitra* y de Satyavatî*. Se le considera una encarnación de Indra*, rey de los dioses, pues su padre deseó tener un hijo cuyo poder no fuese inferior al de Indra*, por lo que éste se dignó descender al mundo terrestre bajo el nombre de Gâdhi*. Fue fundador de la ciudad de Gâdhipura, en la margen izquierda del sagrado río Gangâ*. (Vishnupurâna).
GÂDHIJA.- Epíteto del sabio védico Vishvâmitra*, “surgido de Gâdhi*”.
GÂDHINANDANA.- Epíteto del sabio védico Vishvâmitra*, “hijo de Gâdhi*”.
GÂGÂBHATTA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
GAGANESHVARA.-
Epíteto del dios Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “dios de los cielos”.
GAJABADANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “cuerpo de elefante”.
GAJAINDRA.- El elefante de Indra*, rey de los dioses.
GAJALAKSHMÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “Lakshmî de los elefantes”. Este aspecto aparece de la siguiente manera: de un jarrón lleno de agua brotan cinco lotos, dos de los cuales sostienen a un par de elefantes a los lados. Estos, con sus trompas, derraman agua sobre la diosa mientras ésta levanta con su mano derecha sus pechos como símbolo de fertilidad.
GAJAMUKHA.- 1.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “cabeza de elefante”. 2.- La cabalgadura de Ganesha. Es un ratón tan alto como el monte Himâlaya*. Los dioses le habían dado el don de la inmortalidad, pero él había abusado de este privilegio. Ganesha le convirtió en su cabalgadura y con él dio la vuelta al mundo. (Shivapurâna).
GAJANANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “cabeza de elefante”.
GAJASAMHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor del elefante”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas de Shiva. El dios venció a un demonio que había adoptado la forma de elefante. Tras obligar a su adversario a danzar con él, Shiva siguió haciéndolo hasta que su víctima cayó muerta. Tras ello la desolló, se puso su piel y ejecutó una danza de victoria.
GAJENDRA.- El rey de los elefantes, gran devoto del dios Vishnu*, que le rescató de las garras de un monstruo marino que le había intentado arrastrar a las profundidades de las aguas, cogiéndole por las patas y de quien se intentó liberar durante siglos sin conseguirlo. (Bhâgavatapurâna).
GÂLAVA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. Será uno de los sabios del octavo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Sâvarni Manu*. En el ciclo presente de la creación fue uno de los discîpulos del sabio védico Vishvâmitra*. Al final de sus estudios su maestro le pidió ochocientos caballos blancos con una oreja negra, que el discípulo consiguió como dote de sus hijos. (Mahâbhârata).
GANA.- Voz sánscrita que significa “multitud”. Son las huestes o seguidores del dios Shiva*. (Shivapurâna).
GANADEVATÂ.- Los dioses de los gana* o huestes del ejército del dios Shiva*. Comprenden varias clases: âditya*, vishvadeva*, abhashvara*, mahârâjika*, sâdhya* y rudra*. Viven en el monte Ganaparvata*, cerca del sagrado monte Kailâsa*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia e hijo de Shiva.
GANÂDHIPA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “caudillo de los gana*”.
GANADHÎVA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “Señor de las multitudes”.
GANAGAURA.- Un festival que se celebra en el tercer día de la quincena brillante del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril).
GANANÂTHA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “Señor de los gana*”.
GANANÂYAKA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “dirigente de multitudes”.
GANAPARVATA.- Voz sánscrita que significa “el monte de los gana*”. Se refiere al monte Kailâsa*, morada del dios Shiva* y donde viven los ganadevatâ*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia. (Shivapurâna).
GÂNAPATA.- Una secta de adoradores de Ganesha*, dios de la inteligencia, que debió de cobrar fuerza entre los siglos V y VIII. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se adora. Entre ellos no existe la división de casta y se autoriza la promiscuidad así como el consumo de licor. Como distintivo llevaban un círculo rojo sobre la frente.
GANAPATI.- 1.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “Señor de los gana*”. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
GÂNAPATYA.- El nombre genérico que se emplea para las sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia. Existen seis sectas principales, que adoran al dios como única deidad y para las que éste simboliza todo el universo. (v. mahâganapati, haridraganapati, uchchishthaganapati, navanîta, santâna, svarna).
GANDAKI.- Un río sagrado que nace en los montes Himâlaya* y se une al sagrado río Gangâ* cerca de Sonapur, en el estado de Bihâr. (Mârkandeyapurâna).
GANDHA.- El ofrecimiento de perfumes. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Existen cinco fragancias especialmente recomendadas para este tipo de oblación. Son las siguientes: guvâka*, jâtophala*, karpûra*, kavaloka* y lavangapushpa*.
GANDHAMÂDANA.- 1.- Un mono que acompañó al príncipe Râma* en su expedición a la ciudad de Lankâ*. (Râmâyana). 2.- El monte Himâlaya* a donde fue el dios–mono Hanumân* para conseguir hierbas medicinales que revivieran al príncipe Lakshmana*, herido en la batalla contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
GÂNDHÂRÎ.- La esposa del rey Dhritarâshtra*, hija de Subala. Tuvo cien hijos, los Kaurava*, gracias a un don del dios Shiva*. Como su esposo era ciego, siempre llevaba una venda de seda en los ojos para compartir su suerte. En la batalla de Kurukshetra* tomó una posición neutral e intentó evitar el conflicto. Tras la muerte de sus hijos maldijo a Krishna*. Murió, junto con su esposo, en un fuego en el bosque. (Mahâbhârata).
GANDHARVA.- 1.- Los músicos del Indraloka*, la corte celestial de Indra*, rey de los dioses. Se les atribuye un claro poder sobre el mundo femenino, se les empareja con las apsarâ* o ninfas celestiales y son invocados durante las bodas. Su caudillo es Chitraratha*. 2.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
GÂNDHARVA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “resplandeciente”.
GANDHARVAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad sólo es preciso el consentimiento de los contrayentes y las familias no desempeñan papel alguno en la solemnidad. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
GANDHAVÂHANA.-
Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “el que transporta aromas”.
GANDHAVATÎ.- v. satyavatî.
GÂNDHÎ.- Mohandâs Karamchand Gândhî, (1869 – 1948). Sin ser considerado propiamente como un maestro religioso es reverenciado en muchos lugares como santo. Su concepto de la religión se basa en cuatro pilares: satya* (la verdad divina), ahimsâ* (no violencia), tapasyâ* (renunciación) y svarâja (autonomía).
GÂNDÎVA.- El arco del príncipe Arjuna*. Fue dado en primera instancia por el dios Brahma* al dios Prajâpati* y de él a Indra*, a Chandra* y a Varuna*, quien le entregó al príncipe Arjuna*. Era equivalente a cien mil arcos normales y estaba adornado con muchos colores. Arjuna lo empleó para destruir el bosque Khândava y después lo arrojó al mar para que volviera a la posesión de Varuna, dios de las aguas. (Mahâbhârata).
GANESHA.- El dios de la inteligencia. Es hijo del dios Shiva* y Pârvatî*, diosa de la energía. Esposo de Siddhi* y Buddhi*. Es el dios de los gana* o huestes del ejército de Shiva. Estando Pârvatî bañándose en sus habitaciones fue sorprendida por el dios Shiva y pensó buscar un guardián para su puerta. Con este fin tomó rocío de su cuerpo y barro y formó a Ganesha. Cuando Shiva quiso entrar, Ganesha se opuso con tanta violencia que hasta golpeó al dios. Furioso, Shiva llamó a los bhûtagana* o tropas de demonios a sus órdenes, para que le matasen. Pero Ganesha no solo les hizo frente y les detuvo, sino que arremetió contra los dioses que acudieron para ayudar a los demonios. Shiva se vio obligado a intervenir en persona y puso ante Ganesha a la bellísima Mâyâ*, la personificación de la ilusión. Mientras Ganesha la contemplaba embelesado, el dios le arrojó su tridente y le cortó la cabeza. Pârvatî montó en cólera y entró en liza con su esposo, devorando a gran parte del ejército del dios. Este envió a sus emisarios hacia el norte con la orden de traer la cabeza del primer animal que se encontrara, que resultó ser un paquidermo. Ganesha fue resucitado con la cabeza de elefante. Siempre tuvo cierto antagonismo con su hermano Kârttikeya*, dios de la guerra. En una ocasión su padre les había propuesto una prueba que consistía en dar la vuelta al mundo en el menor tiempo posible. Kârttikeya montó sobre Mayûra*, el pavo real que es su cabalgadura, y comenzó el viaje. Ganesha, con toda calma, montó sobre Gajamukha*, el ratón que es su cabalgadura, y dio la vuelta en torno a sus padres siete veces. Cuando Shiva le preguntó el motivo de su comportamiento Ganesha respondió que sus padres eran todo su mundo y que él había así cumplido lo pedido. Se le representa con cabeza de elefante. El cuerpo suele ser de color rojo y sus manos son portadoras de una maza, un loto, un nudo corredizo, una concha y un disco, además de un cuenco lleno de arroz, del que se alimenta, o de joyas y perlas que derrama sobre sus devotos. Lleva serpientes en los tobillos y en el pecho. Se le considera el eliminador de obstáculos y se le invoca antes de iniciarse cualquier tipo de solemnidad, actividad o viaje. Su imagen suele encontrarse en la entrada de las casas y los templos. (Shivapurâna).
GANESHACHATURTHÎ.- Una festividad que se celebra en honor de Ganesha*, dios de la inteligencia. Tiene lugar el cuarto día lunar del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Se celebran desfiles por las calles de las ciudades y de los pueblos, que concluyen al arrojar imágenes del dios, hechas con barro o arcilla, a los ríos sagrados o al mar. Esto se hace en medio de cánticos y bailes. Tras la inmersión, una parte del material del que se han hecho las efigies se recupera y con él se marcan simbólicamente los graneros o aquellos lugares en los que se desea prosperidad. En este día se considera poco auspicioso el ver la luna, ya que, según el mito, Chandra*, dios de la luna, se burló de Ganesha y éste le maldijo.
GANESHVARA.- 1.- Voz sánscrita que significa “el dios de Ganesha*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna). 2.- Término que denomina a los jefes de las huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
GANGÂ.- 1.- Un río que nace en los montes Himâlaya* y desemboca en la Bahía de Bengala. Es el principal de los siete ríos sagrados de la India. Es especialmente santo en el mes de Mârgashîrsha* (19 de noviembre al 18 de diciembre) o cuando Brihaspati*, (Júpiter) entra en Makara (Capricornio). Surge de Vindu Sarovara, un lago en los montes Himâlaya*, y tiene siete brazos o corrientes: Sîtâ*, Chakshu*, Sindhu*, Bhâgîrathî*, Nâlinî*, Hrâdinî* y Pâvanî*. Existen muchos centros de peregrinación en sus orillas. Es el prototipo de los ríos de la India. Personifica la vitalidad, la salud, la abundancia y la dignidad. Sus aguas tienen el poder de purificar todos los pecados presentes, pasados y futuros. El que muere en sus orillas alcanza la liberación, según las más arraigadas creencias del país. 2.- La diosa de la pureza y personificación del sagrado río Gangâ. Es hija del dios Shiva* y de Pârvatî*, diosa de la energía. Es la esposa del rey Shântanu*, a quien hizo padre de ocho hijos. Se la representa joven y hermosa, vestida de blanco, con la frente enmarcada con una rica diadema. Tiene un bonito collar y un cinturón de joyas. Se halla de pie sobre un monstruo marino, Makara*, que le sirve de vehículo. Tiene una cabalgadura divina, Hamsa, mitad águila y mitad cisne. Estando un día Pârvatî jugando con Shiva, le tapó los ojos y el mundo quedó sumido en tinieblas. Aterrorizada, la diosa retiró las manos y de cada uno de sus dedos partió una gota de sudor que fue el origen de un río, cada uno de los cuales era capaz de anegar el mundo. Estos fueron contenidos por los dioses. Aquel que detuvo el dios Brahma* fue Gangâ. Otra tradición la hace surgir de un dedo del pie del dios Vishnu*. El contacto físico con el cuerpo de la diosa Gangâ tiene el efecto de transformar automáticamente al devoto, convirtiéndole en una personificación de la esencia divina. (Shivapurâna).
GANGÂDHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor del Gangâ*”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*.
GANGÂDVÂRA.- El lugar del descenso del sagrado río Gangâ* desde el cielo a la tierra. Es el nombre antiguo de la ciudad de Haradvâra*, lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
GANGÂJALA.- El agua del sagrado río Gangâ*. Se emplea como agua bendita y se administra a enfermos y moribundos. Es tradición que los que peregrinan al Gangâ la lleven como regalo a sus familiares, que la conservan en las casas con gran devoción.
GANGÂPUTRA.- Voz sánscrita que significa “hijo de Gangâ*”. Término que denomina a todo brâhmana* que hace solemnidades a orillas del sagrado río Gangâ.
GANGÂSÂGARA.- La boca del sagrado río Gangâ*, en la bahía de Bengala, considerada como lugar sagrado.
GANGÂVATARANA.- El lugar sagrado en donde el sagrado río Gangâ* emerge del Vindu Sarovara. (Shivapurâna).
GANGÂVATÂRÎ.- La zona superior del sagrado río Gangâ*.
GANGÂYÂTRÂ.- La solemnidad consistente en recoger las cenizas de los difuntos en el cuarto día tras su cremación y sumergirlas en el sagrado río Gangâ*.
GANGESHA.- 1.- Un brâhmana* de la ciudad de Mithilâ* que en el siglo XII fundó la escuela filosófica de la nueva lógica o navyanyâya*, variedad del sistema Nyâya* de filosofía. Desarrolló un sistema técnico muy perfeccionado de notación lingüística para especificar las relaciones entre conceptos. 2.- Voz sánscrita que significa “el dios del Gangâ*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
GÂNGEYA.- 1.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “surgido de Gangâ*”. Este nombre hace referencia al hecho de que Gangâ injirió el semen del dios Shiva* del cual nacería Kârttikeya. 2.- Epíteto del patriarca Bhîshma*, “surgido de Gangâ”. (Mahâbhârata).
GANGODAKA.- v. gangâjala.
GANGOTRÎ.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en las fuentes del sagrado río Gangâ*.
GANTHAJORA.- La ceremonia ritual de anudar los ropajes de los novios en una boda.
GARBHA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
GARBHÂDHÂNA.- La solemnidad que tiene lugar cuando una mujer concibe. Presupone un hogar establecido, deseo de descendencia y la noción de que los dioses ayudarán a ésta.
GARBHADVÂRA.- La puerta del sancta
sanctorum de un templo.
GARBHAGRIHA.- El sancta
sanctorum de un templo, donde se instala imagen de la deidad.
GARBHÂLAMBHANA.- v. garbhâdhâna.
GARBHODAKASHÂYÎVISHNU. El penetrador en todos los universos a fin de crear diversidades en cada uno de ellos. Es uno de los tres Vishnu* que llevan a cabo la creación material. (Bhagavadgîtâ).
GARGA.- Un sabio védico, discípulo del sabio védico Gautama*, que moraba a orillas del sagrado río Sarasvatî*. El dios Shiva* le reveló el conocimiento del tiempo. Tuvo mil hijos y su vida y la de sus hijos alcanzó los diez millones de años, por la gracia del dios. (Brihadâranyakopanishad). 2.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
GÂRGEYÎ.- Una de las esposas del sabio védico Yâjñavalkya*. Se la representa como una especialista védica que, en un debate, venció a otros especialistas. (Brihadâranyakopanishad).
GÂRGYA.- v. garga.
GÂRHAPATYA.- Es el fuego sacrificial del grihasta* o padre de familia. Este fuego sirve para prender los fuegos sacrificiales para todo tipo de solemnidades. Se transmite de padres a hijos.
GARIMÂ.- El poder de materializar los objetos, en el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
GARUDA.- 1.- El hijo del sabio védico Kashyapa* y de Vinatâ*, una de las hijas del rey Daksha*. Es esposo de Shyenî*, reina de las aves predadoras, que le hizo padre del gavilán Jatâyu*, y de Unnati*, de la que tuvo un hijo llamado Sampati*. Es el rey divino de los pájaros y vehículo del dios Vishnu*, a quien transporta sobre los hombros. Se le representa como un ave gigantesca, con cabeza, alas, pies y pico de pájaro y cuerpo y miembros de hombre. Su rostro es blanco, sus alas, rojas o marrones y su cuerpo, dorado. Su enemistad con las serpientes es famosa. La heredó de su madre, que había peleado con la otra esposa de su marido, Kadru*, madre de cien serpientes. Garuda, para vengar los malos tratos infligidos a su madre, juró alimentarse únicamente de serpientes en el futuro. Como exterminador de serpientes está asociado con un poder místico contra el veneno. En una ocasión, y por haber perdido su madre ante su madrastra un apuesta sobre el color del caballo que surgió del batimiento del océano de leche, (v. manthana), Garuda hubo de apoderarse del soma* contenido en la luna, lo que consiguió tras una serie de difíciles aventuras. Tras llevársela, los dioses le combatieron para recuperarla, pero no lo consiguieron. El dios Vishnu, impresionado por su fuerza y determinación, le convirtió en su cabalgadura. Durante la encarnación del dios como el príncipe Râma*, Garuda le ayudó, dándole armas que le sirvieron para combatir a las de sus enemigos. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 3.- Uno de los diez pequeños Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu.
GARUDASTAMBHA.- Una columna que tiene en su parte superior una estatua de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*. Estas columnas se encuentran generalmente en los templos vaishnava* o vishnuitas. (Matsyapurâna).
GARUDESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Garuda*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
GARURA.- v. garuda.
GARURADHVÂJA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que tiene a Garuda* como enseña”.
GARURAGÂMÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “montado en Garuda*”.
GARUTMAN.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “caudillo de los pájaros”.
GATHABANDHANA.- La solemnidad de atar los ropajes de los novios en la boda.
GATHÎN.- v. gâdhi.
GATI.- Voz sánscrita que significa “movimiento”. Hace referencia al destino. Es la meta final a donde vamos o el origen a donde retornamos.
GÂTRA.- Uno de los hijos del sabio védico Vasishtha*.
GAUDABRAHMÂNANDÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
GAUDAKÎ.- Uno de los ríos sagrados de la India.
GAUDAPÂDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, maestro de Shankarâchârya*, del siglo V.
GAUDÎYA.- Una secta devocional vaishnava* o vishnuita impulsada por el maestro Chaitanya* en el siglo XVI.
GAUPAVANA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
GAURÂ.- v. gaurî.
GAURÂNGA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sumido en meditación”.
GAURÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de tez clara”. En este aspecto se presenta como diosa de la abundancia. Se la representa coronada de espigas, cubierta de perlas y con una flor de loto en las manos.
GAURÎSHANKARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el Shankara* de Gaurî*”.
GAURÎTILAKA.- Una de las diferentes clases de diagramas circulares que indican la posición de las deidades a las que se invoca en un sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
GAURÎTRITIYA.- Un festival celebrado el tercer día del mes de Vaishâkha*
(26 de abril al 25 de mayo). Es un festival para mujeres en honor de Gaurî*, aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía.
GAUTAMA
ÂRUNI.- Uno de los más destacados maestros védicos. Es padre de Svetaketu* e hijo de Aruna* y fue maestro de Yajñâvalkya*. (Brihadâranyakopanishad).
GAUTAMA.- 1.- El hijo del sabio védico Gotama*, conocido también como Sharadvat. Es esposo de Ahalyâ*, hija del dios Brahma*. Es uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. Vivía en un paraje frondosísimo, de insuperable belleza, que le había sido otorgado por Varuna*, el dios de las aguas, complacido por la santa vida que llevaba el sabio. Sin embargo, todos los días, cuando sus discípulos se acercaban a la fuente, las mujeres de los brâhmana* les impedían coger agua antes de que ellas llenaran las suyas. Además se quejaron a sus maridos del tratamiento poco amable que les dispensaba la esposa del sabio. Así que éstos recurrieron a Ganesha*, dios de la inteligencia, para que animara a Gautama a abandonar aquel paraje. Ganesha tomó la apariencia de una vaca débil y escuálida que comenzó a comerse el grano de los campos. El sabio tomó su vara e intentó conducirla fuera de sus tierras, pero en el momento en que la vara tocó el lomo de la vaca ésta se desplomó muerta. Habiendo cometido el gran pecado de matar una vaca, tuvo que abandonar los alrededores. Así comenzó una peregrinación que le condujo hasta el sagrado río Gangâ*, donde la diosa del río hizo correr sobre él sus aguas purificadoras que pusieron de manifiesto que era realmente inocente del pecado que había cometido. 2.-
v. buddha. 3.-
v. akshapâda.
GAUTAMESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Gautama*”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se ignora su emplazamiento. (Shivapurâna).
GAUTAMÎ.- v. ahalyâ.
GAVANA.- La solemnidad de llevar a la esposa por vez primera a la casa del marido.
GAYÂ.- 1.- Un famoso lugar donde Gautama Buddha* se iluminó. Era ya un lugar sagrado, donde se hicieron numerosos sacrificios. Se halla en el estado de Bihâra, en el norte de la India. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
GÂYATRÎ.- 1.- El verso más sagrado del Rigveda*, que todo brâhmana* ha de repetir en sus oraciones diarias, pues tiene la propiedad de purificar de cualquier pecado a quien lo repite. Está dedicado al sol. Es la personificación divina de una oración mental pronunciada por el propio Brahma*. Se identifica con los tres mundos, los tres Veda* y los tres aires vitales. Su contenido es el siguiente: “Meditamos en la excelente luz del sol. ¡Que él ilumine nuestras mentes!”. 2.- Un nombre de Shatarûpâ*, hija y consorte del dios Brahma.
GAYÂVÂLA.- Término que denomina a cualquier sacerdote de la ciudad santa de Gayâ*.
GERUÂ.- Voz sánscrita que significa “ocre”. Hace referencia a la vestimenta de los monjes hindúes, que suele ser de ese color.
GHANASHYÂMA.- Epíteto de Krishna*, “nubes negras”.
GHANÂVAHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
GHANTA.- Un cántaro que se ata a la higuera sagrada para ciertos ritos funerarios. (v. banyâna).
GHARÎDIYÂ.- Una lámpara que se coloca en el patio cuando alguien muere.
GHÂTA.- Las escalinatas de un río, donde se hacen abluciones y se incinera a los muertos.
GHÂTABÂLA.- Un brâhmana* que dirige peregrinaciones en ciudades santas.
GHATAJA.- Epíteto del sabio védico Agastya*, “nacido de un cántaro”.
GHATASTHÂPANA.- La acción ritual de colocar un cántaro con agua frente a la imagen antes de la ofrenda.
GHATAYONI.- Epíteto del sabio védico Agastya*, “el que tiene un cántaro como origen”.
GHATIKÂ.- El reloj de agua que simboliza el tiempo que rige sobre todo el universo.
GHÂTIYÂ.- Un brâhmana* que cuida las ropas de otros a orillas del sagrado río Gangâ*.
GHATOTKACHA.- Un aliado de los cinco príncipes Pândava*
durante la batalla de Kurukshetra*. Es hijo del príncipe Bhîma* y de la diablesa Hidimbâ*. Fue muerto por Karna*, con la ayuda de la lanza de Indra*, rey de los dioses. (Mahâbhârata).
GHÎ.- La mantequilla licuada que se utiliza desde los tiempos védicos y que poco a poco substituyó al soma* o néctar de los dioses para las ofrendas al fuego.
GHORÂ.- Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
GHOSHÂ.- Una hija del sabio védico Kakshivat*. Estaba atacada por la lepra. Durante largo tiempo permaneció en casa de su padre sin que ningún médico pudiera curarla. Finalmente los Ashvinî* o médicos celestiales curaron su enfermedad. (Mahâbhârata).
GHRITA.- v. ghî.
GHRITAKAUSHIKA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
GHURACHARHÎ.- La solemnidad de ir el novio sobre una yegua a casarse.
GÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “el habla”.
GIDDHARÂJA.- Epíteto de Jatâyu*, “rey de los buitres”. (Râmâyana).
GIRÂ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “el habla”.
GIRÂPATI.- Epíteto del dios Brahma*, “esposo de Girâ*”.
GIRÂPITU.- El padre de Sarasvatî*, diosa de las artes.
GÎRDEVÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “diosa del habla”.
GIRIDHARA.- Epíteto de Krishna*, “sostenedor del monte”. Este nombre hace referencia al episodio en el que el dios sostuvo en alto el monte Govardhana* para proteger a las gopî* o vaqueras que estaban con él de la furia de Indra*, rey de los dioses, que mandó sobre ellas un diluvio. El enfado del dios se debía a los celos que sentía por la preferencia que por Krishna sentían las vaqueras. (Vishnupurâna).
GIRIJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “nacida de las montañas”.
GIRINANDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de las montañas”.
GIRINÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de las montañas”.
GIRÎNDRA.- Epíteto del dios Shiva*, “rey de las montañas”.
GIRIRÂJA.- Epíteto del monte Himâlaya*, “rey de las montañas”.
GIRIRÂNÎ.- Voz sánscrita que significa “reina de las montañas”. Es la consorte del rey Himâlaya* y madre de Pârvatî*, diosa de la energía.
GIRÎSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de las montañas”.
GIRISUTÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de las montañas”.
GÎTÂ.-
v. bhagavadgîtâ.
GÎTÂMÂHÂTMYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
GÎTOPANISHAD.- Término que alude a la Bhagavadgîtâ*, considerada como un texto filosófico de primer orden.
GO.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “el habla”.
GODÂNA.- La solemnidad de regalar una vaca a un brâhmana*.
GODÂVARÎ.- Uno de los principales ríos sagrados. Fluye por la meseta del Dakkhan (Deccan), en el estado de Karnâtaka. Las abluciones en este río hacen al devoto alcanzar las regiones del dios Shiva*.
GOKARNA.- 1.- Un lugar de peregrinación shaiva* o shivaíta en la costa occidental, cerca de la ciudad de Mangalur, en el estado de Karnâtaka. Tiene un templo del dios en su aspecto de Mahâdeva* que se supone que fue instaurado por Râvana*, rey de los demonios, que era su devoto. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
GOKARNESHVARA.- La deidad de la ciudad sagrada de Gokarna*, que residía en el monte Mahendra.
GOLOKA.- Voz sánscrita que significa “el mundo de las vacas”. Es una adición moderna a los catorce mundos originales. Es el paraíso del dios Vishnu* en su forma de Krishna*, donde reside con las gopî* o vaqueras. Se identifica con Gokula*, una zona pastoral cerca de la ciudad de Mathurâ*, donde Krishna pasó su juventud.
GOMATESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Gomatî*”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en las orillas del sagrado río Gomatî. (Shivapurâna).
GOMATÎ.- Un río sagrado cercano a Avadha, en el estado de Uttar Pradesh.
GOMEDA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
GOMEDADVÎPA.- El sexto continente de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Tiene dos montañas, una negra y otra dorada, así como dos reinos. Los habitantes son píos y adoran al dios Vishnu*. Su clima es en extremo agradable. (Matsyapurâna).
GOPA.- Epíteto de Krishna*, “criador de vacas”.
GOPÂLA.- Epíteto de Krishna*, “cuidador de vacas”.
GOPÂLAPÛRVATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
GOPÂLOTTARATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
GOPATIRISHABHA.- Un demonio muerto por Krishna*. (Mârkandeyapurâna).
GOPENDRA.- Epíteto de Krishna*, “dios de los vaqueros”.
GOPESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de las gopî*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
GOPÎ.- Las vaqueras y lecheras de la ciudad de Vrindâvana*, que fueron compañeras de juegos de Krishna* durante su niñez.
GOPÎCHANDANA.- Una variedad de tierra amarilla empleada por los devotos vaishnava* o vishnuitas para marcarse la frente con el símbolo vertical que les caracteriza.
GOPÎNÂTHA.- Epíteto de Krishna*, “Señor de las vaqueras”.
GOPÛJÂ.- La adoración de las vacas. Según la leyenda, tras el surgimiento del hombre, sus tejidos corporales comenzaron a desgastarse. Entonces el dios Brahma*, para beneficio de la humanidad, se transformó en una vaca y dio a los hombres el néctar en forma de leche. Por ello se considera a la vaca como padre y madre y su asesinato es reprobado.
GOPURA.- Las torres de forma piramidal de la parte exterior de un templo, donde las estatuas narran las gestas de los dioses. Es una voz sánscrita que significa “el ojo de la ciudad”.
GORAKHANÂTHA.- Un filósofo del sistema Yoga*, del siglo XI. Fue el fundador de la tradición del hathayoga*, o yoga de la fuerza, que es el prólogo indispensable para acceder al Yoga superior que permite recorrer el camino hacia la liberación. Se le atribuyen importantes libros sobre el tema, como el Gorakshashataka y el Siddhasiddhântapâddhati.
GORAKSHA.- El autor de dos tratados sobre la secta de los siddha*.
GOSVÂMÎ.- Una casta de sacerdotes vaishnava* o vishnuitas. Puede ser también la cabeza religiosa de un monasterio vaishnava*.
GOTAMA.- Un sabio védico cuyo nombre original era Ângiras Gotama.
GOTRA.- El concepto social de clan dentro del cual no se admiten los matrimonios. Muchos de estos gotra tomaban su nombre de los primeros sabios védicos.
GOTROCHCHÂRA.- La solemnidad que consiste en nombrar en voz alta, en el momento del matrimonio, el gotra* o subcasta y el pravara o principal antepasado de los cónyuges para que la gente reunida conozca el buen linaje de los contrayentes. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
GOVARDHANA.- 1.- La colina cercana a la ciudad sagrada de Vrindâvana* que Krishna* levantó con un dedo para proteger a sus conciudadanos de una gran tormenta. (Vishnupurâna). 2- El lugar sagrado junto al sagrado río Godâvarî*, donde el sabio védico Bhâradvâja* creó un jardín de placer para la princesa Sîtâ*, esposa del príncipe Râma*. (Mârkandeyapurâna).
GOVARDHANANÂTHA.- Epíteto de Krishna*, “Señor del Govardhana*”.
GOVINDA.- 1.- Epíteto de Krishna*, “pastor de vacas”. 2.- Un filósofo del sistema Vedânta*, maestro de Shankarâchârya*.
GOVINDABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Chaitanya*.
GOVINDÂNANDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
GRAHA.- 1.- Un planeta o cuerpo celeste. Los planetas del sistema solar son, en la astronomía hindú, los siguientes: Ravi* (el sol), Chandra* (la luna), Mangala* (Marte), Budha* (Mercurio), Brihaspati*, (Júpiter), Shukra* (Venus), Shani*, (Saturno), Râhu*, (el nodo descendente de la luna) y Ketu* (el nodo ascendente de la luna). En la astrología hindú no se considera al resto de los planetas. 2.- Voz sánscrita que significa “recipiente”. Alude a una vasija para las oblaciones del sacrificio.
GRAHAPATI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor de los planetas”.
GRÂMADEVATÂ.- Voz sánscrita que significa “dios del poblado”. Alude a las deidades rurales locales.
GRANTHIBANDHANA.- La solemnidad que consiste en atar las vestiduras del novio y la novia durante el matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
GRANTHIKA.- El nombre falso que el príncipe Nakula* empleó durante su estancia en la corte del rey Virâta*, en el decimotercer año de su exilio. (Mahâbhârata).
GRANTHINIRMOCHANA.- La solemnidad que consiste en desatar las vestiduras del novio y la novia, que han estado atadas durante la celebración del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
GRÂVA.- La piedra con que se extrae el jugo del soma* o néctar de los dioses.
GRÂVASTUT.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al hotra* o principal oficiante durante los sacrificios védicos. (Âshvalâyanashrautasûtra).
GRIHADEVATÂ.- Voz sánscrita que significa “el dios del hogar”. Es el dios lar al que una familia adora especialmente.
GRIHAPATI.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
GRIHAPRAVESHA.- La solemnidad de inauguración o primera entrada en una casa. En un momento adecuado se hace una oblación a Lakshmî*, diosa de la prosperidad, invocando también a otras deidades. Se alimenta a los brâhmana* y se ofrecen regalos a los invitados, tras la consagración del lugar.
GRIHASTA.- El segundo estado en la vida del brâhmana* ortodoxo. En esta etapa crea una familia y engendra hijos varones que le aseguran los honores fúnebres de ultratumba y estudia los Brâhmana*.
GRIHÎTÂCHÎ.- Una apsarâ* o ninfa celestial de gran belleza y poder de seducción. Es responsable de muchas de las castas mezcladas, como consecuencia de sus amores con el sabio védico Vishvâmitra*. (Brahmavaivartapurâna).
GRIHYASÛTRA.- Textos filosóficos sobre el ritual védico de tipo doméstico, en el que el oficiante es el padre de familia. Trata especialmente de los ritos domésticos y los deberes religiosos familiares.
GRITSAMADA.- Un sabio védico, hijo del rey Vîta de Haihaya, que en cierta ocasión asumió el aspecto de Indra*, rey de los dioses, permitiendo así a éste huir de los demonios que le atacaban. Se salvó recitando un himno por el que se entendía que él e Indra eran diferentes personas. Se le considera un guerrero kshatriya* de la estirpe lunar o chandravamsha*. (Vâyupurâna).
GUDAKESHA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “vencedor del sueño”.
GUHA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “el misterioso”. Recibe este nombre debido a su misterioso nacimiento. Según la leyenda es hijo del dios Shiva*, pero fue concebido sin la intervención de mujer. Shiva derramó su semen en el fuego, que luego fue absorbido por el sagrado río Gangâ*. Por ello se le denomina hijo de Agni*, dios del fuego, y de Gangâ. (Shivapurâna).
GUHÂVÂSÎ.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
GUHYAKA.- Los semidioses que guardan las grutas y las cavernas y son seguidores de Kuvera*, dios de las riquezas. Son hijos de Devajamani y Manivarâ. Son expertos en magia y devotos del dios Shiva*. Consiguieron llegar al cielo asociándose con hombres santos. Por su gran pureza y santidad, residen en los montes Himâlaya* y se dedican al servicio del dios Shiva. (Brahmândapurâna).
GUNA.- Las cualidades fundamentales que se encuentran en todas las manifestaciones del ser. En la filosofía Sânkhya* son los modos o cualidades, en número de tres: sattva*, la calidad de la luz y el bien, rajas*, la cualidad de la pasión y la energía, y tamas*, la cualidad de la oscuridad y la inercia. Los diferentes estados del ser tienen un guna predominante. Los colores que se asocian a estas tres cualidades son blanco, rojo y negro respectivamente. (Sânkhyakârikâ).
GUNARATNA.- Uno de los maestros del sistema Sânkhya* de filosofía, del siglo XIV.
GUNÂTITA.- El que ha trascendido los guna* o
cualidades
fundamentales*.
GUNÂVATÂRA.- Una de las diversas formas de avatâra* o encarnación. (Bhagavadgîtâ).
GUNAVATÎ.- Uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad.
GURAKESHA.- v. shiva.
GURU.- 1.- Término que denomina a los maestros en materias religiosas, espirituales e intelectuales, con capacidad para orientar al discípulo en el camino de búsqueda de moksha* (liberación). 2.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “maestro”.
GURUDAKSHINA.- El pago que el estudiante ofrece tradicionalmente a su maestro religioso, al acabarse el proceso de enseñanza. El maestro tiene el privilegio de pedir lo que le plazca.
GURUDÎKSHA.- La solemnidad del tantra* para la iniciación de un preceptor religioso o guru*. (Tantrashâstra).
GURUKULA.- Una escuela interna de enseñanza religiosa para jóvenes.
GURUKULAVÂSA.- La permanencia en casa del maestro espiritual, con fines de aprendizaje.
GURUSHRESHTHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
GURUVAYÛR.-
Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en el estado de Kerala, considerado el más importante de la zona. Está situado en la zona central de Palghat y es visitado por miles de peregrinos todos los días del año. Está dedicado a un aspecto del dios Vishnu*, llamado Guruvayûrappan. Es uno de los templos donde no se permite la entrada a personas no hindúes. Uno de los ritos más típicos es el paseo de la deidad dentro de los precintos del templo, transportada encima de elefantes decorados al efecto.
GUVÂKA.- Una de las cinco fragancias que se emplean en las ofrendas a los dioses.
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HA.- Una letra que representa al dios Shiva*.
HÂHÂ.- Un gandharva* o músico celestial dedicado especialmente al servicio de Kuvera*, dios de las riquezas. (Shivapurâna).
HAIMAVATÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la del monte Himâlaya*”.
HALADHARA.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “sostenedor del arado”. (Mahâbhârata).
HÂLÂHALA.- El veneno que surgió tras el batimiento del océano y que fue injerido por el dios Shiva* para que no envenenase al género humano. (v. manthana). (Shivapurâna).
HAMSA.- 1.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 2.- Epíteto del dios Brahma*, “cisne”. Es el símbolo de la libertad conseguida merced a una espiritualidad perfecta. Se personifica antropomórficamente en el dios Brahma. Se da este título a aquellos que se han liberado del ciclo de reencarnaciones. 3.- El cisne que es cabalgadura de Sarasvatî*, la diosa de la sabiduría.
HAMSAGÂTA.- Voz sánscrita que significa “movimiento del cisne”. Este término alude a la liberación final del alma.
HAMSASUTÂ.- Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “hija del cisne”.
HAMSAVÂHANA.- Epíteto del dios Brahma*, “montado en un cisne”.
HAMSAVÂHINÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “montada en un cisne”.
HANÂKASA.- v. hiranyakashipu.
HANUMÂN.- El dios–mono, hijo de Vâyu*, dios del viento, y de Añjanî*. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. Es la personificación de la bhakti* o devoción y la demostró desgarrando su pecho y mostrando que tenía a su dios en el corazón. Prestó gran ayuda al príncipe Râma*, de quien era ardiente devoto. Le acompañó en su expedición a la ciudad de Lankâ*, para vencer a Râvana*, rey de los demonios, que había raptado a su esposa, la princesa Sîtâ*. Para ello hizo construir un puente entre la ciudad de Lankâ y la India para que pudiera pasar todo el ejército. Es prototipo de la fuerza, el valor, la destreza y sobre todo el amor y la lealtad a su señor. Posee una fuerza física casi ilimitada que aumentaba con el paso de los años y la capacidad de metamorfosearse a placer. Franqueó de un salto el brazo de mar que separa a la India de la ciudad de Lankâ e incluso repitió este alarde llevando en brazos toda una montaña, pues fue enviado a los montes Himâlaya* a por una hierba milagrosa para hacer revivir al príncipe Lakshmana* y, por no poder distinguirla, optó por llevar todo el monte. También llegó a la ciudad de Lankâ, hundió las puertas de la ciudad, mató a cinco generales, a siete hijos del ministro del rey y al héroe Aksha*, aliado de Râvana, y pudo ver a la princesa Sîtâ, proporcionándole consuelo y esperanza en su cautividad. Luego incendió la ciudad de Lankâ, prendiendo fuego a su cola y saltando de palacio en palacio, aunque después lo apagó con agua de un río. Se le considera también de gran sabiduría y es el preceptor de los dioses. Además de guerrero es también poeta y se dice que narró las aventuras del príncipe Râma en un poema titulado Mahânâtaka. Se le atribuye asimismo la invención de un sistema musical. Fue recompensado con la eterna juventud por su devoción al príncipe Râma, pues pidió vivir tanto tiempo como se recordasen las gestas de Râma. Su culto aumentó con el movimiento devocional del siglo XIV y una de sus ramas, la creada por Ramânanda, le considera el dios supremo. (Râmâyana).
HANUMANTA.- v. hanumân.
HANÛMAT.- v. hanumân.
HARÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Hara*”.
HARA.- Epíteto del dios Shiva*; “destructor”. Es uno de los ocho nombres sagrados del dios y uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
HARADVÂRA.- v. haridvâra.
HARAHARI.- Un aspecto del dios Shiva* en conjunción con el dios Vishnu*. Se les representa juntos y de la luz que brotaba de ambos cuerpos nació Mahâmâyâ*. La imagen de Shankara–Nârâyana representa a un dios hermafrodita, compuesto por el dios Vishnu y Shiva. El primero es de color azul como reminiscencia de su encarnación como Krishna* y se encuentra a la izquierda y el segundo es de color blanco y se encuentra a la derecha. Este aspecto simboliza la unicidad de la divinidad y sirvió en un momento histórico para evitar posibles disensiones entre los shaiva* o shivaítas y los vaishnava* o vishnuitas.
HARANÂKA.- v. hiranyakashipu.
HARÂVATÂRA.- v. kalki.
HARI.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que disipa la ignorancia”. 2.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. 3.- Este término alude, por extensión, a los monos que ayudaron al príncipe Râma* en su batalla contra Râvana*. (Râmâyana).
HARIBHAKTI.- Término que alude a la devoción al dios Vishnu* en su aspecto de Hari*.
HARICHANDANA.- Uno de los cinco árboles del paraíso de Indra*, rey de los dioses, que conceden todos los deseos.
HARIDRAGANAPATI.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia. Su máximo exponente fue Ganapatikumâra. Le consideran el creador del universo, mientras que los otros dioses no son sino miembros del cuerpo de Ganesha. Los que pertenecen a esta secta se tatúan en una parte de su cuerpo la cabeza del dios.
HARIDVÂRA.- Voz sánscrita que significa “la puerta hacia Hari*”. Es un lugar de peregrinación muy antiguo situado en la parte alta del sagrado río Gangâ*, donde éste surge de los montes Himâlaya*. Es uno de los cuatro lugares en los que se detuvo Jayanta* tras haber recuperado el néctar de la inmortalidad o amrita*, robado por los demonios durante el batimiento del océano (v. manthana). Como conmemoración de este viaje, se celebra allí la Kumbhamelâ*. Se encuentra en el distrito de Saharampur, del estado de Uttar Pradesh.
HARIGHNA.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
HARIJANA.-
Término que hace alusión a los intocables o achhûta*, gentes que por algún motivo han sido repudiados por su casta o su clan. Es un vocablo de la lengua hindî que significa literalmente “hijos de Hari* (Vishnu)”. Fue popularizado por el Mahâtmâ Gândhî*, en sus esfuerzos por mejorar las condiciones de vida de este sector de la sociedad.
HARIKATHÂ.- Término que alude a la historia de las diez encarnaciones del dios Vishnu*. (v. dashâvatâra).
HARIKESESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
HARINÂKUSHA.- v. hiranyakashipu.
HARINÂMA.- Epíteto del dios Vishnu*, “nombre de Hari*”.
HARINÂTHA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “Señor de Hari*”.
HARIPADA.- Término que denomina a la morada del dios Vishnu*.
HARIPRIYÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “amada de Hari*”.
HARISHCHANDRA.- Un rey de la ciudad de Ayodhyâ*. Era de la estirpe solar o sûryavamsha*, hijo de Trishanku*. Es el prototipo de la verdad, la piedad y justicia. Ascendió al cielo por su generosidad y por haber realizado el sacrificio de râjasûya*. Fue famoso por su virtud íntegra y su paciencia ejemplar. Indra*, rey de los dioses, le elogió una vez ante los dioses. Dos de ellos, dudando de la opinión entusiasta del dios, bajaron a la tierra y sometieron al rey a una serie de pruebas para probar su virtud. En una ocasión, tras un altercado con el sabio védico Vishvâmitra*, incurrió en una deuda y se vio desposeído de su reino y de todas sus pertenencias. Tuvo incluso que vender a su mujer y a su hijo. Después se vendió a sí mismo a Dharma*, la personificación de la justicia, para quien trabajó como esclavo. Su devoción al dios Vishnu* le salvó de esta situación. (Mârkandeyapurâna).
HARIT.- Los caballos del carro de Sûrya*, dios del sol.
HÂRÎTA.- Un sabio, hijo de Yuvanâshva, de la estirpe solar o sûryavamsha*. Fue discípulo del asceta Kanva*. (Mahâbhârata).
HARITÂLIKÂ.- Una festividad que se celebra el tercer día de la quincena brillante del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre), en honor de Durgâ*, aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía. Es especialmente importante para las solteras que desean un buen marido o las casadas que piden por la buena salud de su esposo. El origen de esta festividad se refiere a la leyenda de que Pârvatî, diosa de la energía, iba a ser desposada con el dios Vishnu*, aunque ella deseaba hacerlo con el dios Shiva*. Se retiró a los bosques, donde hizo tres efigies de su amado, en las que se concentró, hasta que el mismo dios Shiva se le apareció y le dijo que accedería a sus deseos. (Bhavishyottarapurâna).
HÂRÎTI.- Una yakshinî* o genio maléfico, diosa de las viruelas y madre de quinientos demonios a los que alimentaba con carne humana.
HARIVALLABHÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “amada de Hari*”.
HARIVAMSHA.- Término que hace alusión al linaje de Krishna*.
HARSHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
HARYÂSHVA.- El nombre genérico de los diez mil hijos del rey Daksha* y Asiknî*, nacidos para poblar la tierra. El sabio Nârada*, mensajero de los dioses, les convenció de que no se reprodujeran y ellos se dispersaron por todo el mundo. (Vishnupurâna).
HASITA.- El arco de flores de Kâmadeva*, dios del amor.
HASTÂMALAKA.- Un filósofo del sistema Vedânta* que fue discípulo de Shankarâchârya*.
HASTAYÂYURVEDA.- Un tratado sobre elefantes que incluye muchas nociones e historias sobre estos animales.
HASTIMUKHA.-
Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
HASTIN.- El nombre genérico de los elefantes que, según la tradición, sostienen al mundo. Según una versión son ocho, aunque suelen mencionarse cuatro: Airâvata* (sostenedor del Este), Mahâpadma (sostenedor del Sur), Saumanasa (sostenedor del Oeste) y Viryapaksha (sostenedor del norte). Viven en la ciudad de Hastinâpura*.
HASTINÂPURA.- Voz sánscrita que significa “la ciudad de los elefantes”. Es la capital de los descendientes de Kuru*, situada a orillas del sagrado río Gangâ*, en el estado de Uttar Pradesh. Fue construida por el rey Hasti, que le dio nombre. (Vishnupurâna).
HÂTAKALOCHANA.- Epíteto del demonio Hiranyakashipu*, “ojo de oro”.
HÂTAKAPURA.- Voz sánscrita que significa “ciudad de oro”. Alude a la ciudad de Lankâ*.
HÂTAKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de oro”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
HATHAYOGA.- El Yoga* de la fuerza. Es una escuela de Yoga, desarrollada por los ascetas Nâtha a partir del siglo XI, en el que da primacía a las actividades físicas y particularmente al control de la respiración, con el fin de obtener determinados poderes sobrenaturales o siddhi*. Es la técnica preparatoria para poder iniciarse en todas las demás formas de Yoga, siendo el camino más físico de todas las variedades de Yoga. No hacen, sin embargo, distinción especial sobre el cuerpo y la mente, sino que consideran a ambos como manifestaciones de la misma fuerza vital. El texto más importante de explicación de esta vía del Yoga es el Hathayogapradîpikâ*, del siglo XIV.
HATHAYOGAPRADÎPIKÂ.- Un texto de explicacion del sistema Yoga* de filosofía, compuesto por Svâtmarâma en el siglo XIV. Es el más popular de los tratados de exposición del hathayoga*.
HAVANA.-
Término que denomina al sacrificio védico del fuego. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
HAVISHMANTA.- El nombre genérico de los hijos del sabio védico Angiras*.
HAVISHMAT.- Uno de los sabios del décimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Brahmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
HAVISHYÂNNA.- Una mezcla de arroz hervido con manteca derretida, considerado muy puro, y que se emplea en los sacrificios.
HAVYA.- 1.- Uno de los Âtreya*, hijos del sabio védico Atri*. 2.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
HAVYAKAVYA.- Término que denomina a las oblaciones a los dioses y a los antepasados.
HAVYAVÂHA.- Uno de los tres hijos de Shuchi*, nietos de Agni*, dios del fuego.
HAVYAVAT.- Uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
HAYA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “caballo”.
HAYAGRÎVA.- 1.- Se le considera el demonio de la fiebre. Robó los Veda* cuando éstos salían de la boca del dios Brahma*, mientras éste dormía al final de un ciclo de la creación. Fue muerto por el dios Vishnu* en su encarnación del pez o matsyâvatâra*. (Vishnupurâna). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda.
HAYAKÂRAKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
HAYAMEDHA.- El caballo que se emplea en el sacrificio del ashvamedha*.
HEMÂDRI.- v. hemagiri.
HEMAGIRI.- Voz sánscrita que significa “monte de oro”. Hace referencia al divino monte Meru*.
HEMAKUTA.- Un monte que es el hogar de los gandharva* o músicos celestiales. Se le supone emplazado cerca de la ciudad de Vijayanagara, en el estado de Ândhra Pradesh. (Vâyupurâna).
HEMÂMÂLINÎ. Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
HETVÂBHÂSA.- La falacia. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
HIDIMBA.- Un demonio, hermano de Hidimbî*. Vivía en el bosque al que se retiraron los cinco príncipes Pândava* después de que sus primos los Kaurava* les quemaran su hogar. Entabló un combate con el príncipe Bhîma*, quien acabó matándole, aunque luego se casó con su hermana. (Mahâbhârata).
HIDIMBÎ.- La diablesa que fue esposa del príncipe Bhîma*. Era la hermana de Hidimba*. (Mahâbhârata).
HIMÂCHALA.- v. himâlaya.
HIMÂDRI.- v. himâlaya.
HIMAKARA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
HIMÂLAYA.- El dios de las montañas, personificación de los montes del mismo nombre. Tiene ochenta y cuatro mil picos. Es el padre de Pârvatî*, diosa de la energía y consorte del dios Shiva*. (Shivapurâna).
HIMÂVAT.- v. himâlaya.
HIMÂVATÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de Himâvat*”.
HIMAVATPÛRA.- v. aushadiprastha.
HIMSÂ.- Término que alude a la violencia.
HIN.- La vocalización inicial del canto preliminar del sacerdote.
HINDA.-
Término que denomina al río Indo. Es uno de los ríos sagrados de la India y da nombre a sus habitantes y a su religión.
HINDOLÎ.- Un festival celebrado en el undécimo día del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril). Se hace una procesión con la imagen de Krishna* niño.
HINDÛ.- La forma irania de Sindhu. En un principio designaba a las tribus instaladas a orillas del sagrado río del mismo nombre (Indo o Hinda*). Las ideas religiosas de estas comunidades se difundieron por toda la península, perdiendo su significado primitivo. Designa un conjunto de creencias mucho más complejo de lo que los tratados permiten imaginar. Desde los inicios de las invasiones mogoles en la península indogangética pasó a designar a los que profesan el hinduismo o brahmanismo. Aunque antiguamente denominaba a las gentes nacidas en el estado, en su acepción actual no es correcto aplicarlo a aquellas personas de nacionalidad india que no profesan esta religión.
HINDÛDHARMA.- El hinduismo en general, abarcando desde el vedismo al brahmanismo.
HINDUTVA.- Término que denomina al hinduismo en general, como filosofía y forma de vida.
HINKÂRA.- La vocalización preliminar. Es una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
HIRANMAYA.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
HIRANYAGARBHA.- 1.- El alma del cosmos. Uno de los tres estados de evolución del Brahman*, según las Upanishad*. 2.- Epíteto del dios Brahma*, “útero de oro”. Este nombre se debe a ser Brahma el primer varón formado por la causa primigenia en el huevo dorado. Tras un año en él, Brahma lo dividió en dos partes y formó los cielos y la tierra.
HIRANYAGARBHESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Hiranyagarbha*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
HIRANYAKASHIPU.- Voz sánscrita que significa “de vestiduras doradas”. Un asura* o demonio, hermano y sucesor de Hiranyâksha* y padre de Prahlâda*. Tenía grandes poderes debido a su devoción por el dios Shiva*. Fue muerto por el dios Vishnu* en su encarnación como hombre–león. (v. narasimha). (Vishnupurâna).
HIRANYÂKSHA.- Un asura* o demonio, hermano de Hiranyakashipu*. Robó la tierra y la llevó a las profundidades del océano. El dios Vishnu* encarnó como jabalí, mató al demonio y devolvió la tierra a su lugar original. (v. vâraha). (Vishnupurâna).
HIRANYAMAYÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “hecha de oro”.
HIRANYANÂBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “ombligo de oro”.
HIRANYARETÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “cubierto de barro dorado”.
HIRANYAROMAN.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
HIRANYAVARNÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “matriz del oro”.
HOLÎ.- Una festividad que se celebra en el mes de Phalguna* (26 de febrero al 27 de marzo), durante los diez días anteriores a la luna llena. Este festival, de carácter dionisíaco, cuyo origen se pierde en el tiempo, ensalza y festeja la personalidad del dios Vishnu* en su encarnación como Krishna* y su victoria sobre la diablesa Pûtanâ*, que había pretendido devorar al dios en su niñez. En los atrios de las casas, con harina y polvos de colores, se trazan complicados dibujos geométricos. Las gentes, con polvos de colores, jeringas y pulverizadores llenos de agua coloreada, se rocían unos a otros, mientras se baila y se cantan canciones de tono jocoso y hasta obsceno. Es una fiesta en la que está permitido el consumo de todo tipo de substancias embriagadoras, principalmente la bebida denominada bhanga y que consiste en marihuana disuelta en leche caliente. Es especialmente importante para la casta de los shûdra*.
HOLIKÂ.-
Una festividad que se celebra el día anterior al festival de Holî*. Según la leyenda, un rey mandó quemar a su hijo por no obedecerle. Holikâ, la hermana del rey, se sentó junto al muchacho en la pira sacrificial y, por su devoción, consiguió que el muchacho saliera ileso, pero ella fue consumida por las llamas. En su recuerdo, en este día se encienden hogueras.
HOMA.- El sacrificio védico al fuego. La palabra deriva de soma* y designa al más corriente de los cinco sacrificios de la liturgia hindú. Se realiza en horas prefijadas en tres momentos al día: por la mañana, tarde y noche, lo que viene a indicar que el dominio de Agni*, dios del fuego, abarca los tres mundos. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
HOMADHENU.- Término que denomina a una vaca sacrificial.
HOTRA.- El sacerdote invitado en las solemnidades sacrificiales. Era el encargado de atraer a los dioses al ritual y recitar trozos selectos de los himnos rigvédicos.
HRÂDINÎ.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*.
HRANYANÂBHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
HRASVAKARMA.- Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
HRÎ.- La modestia. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
HRIDAYA.- Término que denomina al corazón, centro espiritual del cuerpo.
HRIDAYÂLAMBHANA.- La solemnidad que consiste, en medio del matrimonio, en que el novio toque el corazón de la novia colocando el brazo por encima del hombro derecho de ella. Simbólicamente indica que los sentimientos habrán de fluir del corazón y unir a ambos cónyuges. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
HRIDAYANIKETA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que reside en el corazón”.
HRISHIKESHA.- Epíteto de Krishna*, “dios de los sentidos”.
HRITAJÑÂNA.- Término que alude a los necios o desconocedores de la verdad.
HÛHÛ.- Un gandharva* o músico celestial dedicado especialmente al servicio de Kuvera*, dios de las riquezas. (Shivapurâna).
HUNKÂRESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
HUTA.- Término que hace alusión a la ofrenda en el sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
HUTÂSANA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “devorador de ofrendas”.
HUTÂSHA.- v. hutâsana.
ICHCHHA.- Término que hace alusión al deseo.
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IDÂ.- v. ilâ.
IKSHVÂKU.- Un hijo del patriarca Manu* y fundador de la ciudad de Ayodhyâ*. Surgió de un estornudo de su padre, fue el padre de cien hijos y fundó la estirpe solar o sûryavamsha*. Reinó al inicio de la segunda era de la creación. Fue quien recibió el conocimiento de la Bhagavadgîtâ* en el pasado.
ILÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la tierra”. 2.- Un personaje nacido de la ofrenda de manteca, nata y leche cuajada que había hecho Vaivasvata*, el primer Manu*, para obtener progenie, tras ser salvado milagrosamente por el dios Vishnu* del diluvio. (v. matsyâvatâra). Era, por lo tanto, antepasada de la gran rama de Ikshvâku*, que reinó en la ciudad de Ayodhyâ* durante muchos siglos y entre cuyos reyes se contó al príncipe Râma*. Fue una de las esposas del sabio védico Kashyapa*. Ilâ fue transformada en muchacho por el sabio védico Vasishtha*, a ruegos de Vaivasvata, pero recuperó su sexo cuando al pasar por un bosque, Buddha* quedó enamorado de ella. De nuevo deseó ser hombre y Vasishtha* le concedió que fuera durante un mes varón y durante otro, hembra. (Shatapathabrâhmana).
ILA.- El último hijo del patriarca Manu*, nacido de Putreshti. Hizo muchas penitencia y salió a conquistar el mundo. Al llegar a los jardines de Shrâvana, quedó convertido en mujer, según una maldición que impedía la entrada de mortales en aquel lugar. (Matsyapurâna).
ILÂVRITA.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
INDIRÂ.- v. lakshmî.
INDRA.- El rey de los dioses. En el Rigveda* es el primero en rango. En los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias, está subordinado a la trimûrti* o trinidad hindú, constituida por los dioses Brahma*, Vishnu* y Shiva*. Es el dios del cielo y de las estaciones. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas y uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Es también una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del Este. Simboliza la fuerza. Impera sobre las nubes cargadas de lluvia, truenos y rayos. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi* y esposo de Indrânî*, reina de los dioses. Vive en un paraíso situado cerca del sagrado monte Kailâsa*, llamado Indraloka* o Tridiva. Allí se encuentra el célebre palacio Traivishtapa y los jardines de Nandana*, donde crecen cinco árboles de exquisito aroma y que conceden todos los deseos. Su ciudad se llama Amarâvatî* y está situada en la comarca de Dandakâranya, que se extiende entre los montes Vindhyâ* y Satpura, a ambas márgenes del sagrado río Narmadâ*. Indra* se traslada por el aire en su carro, conducido por su auriga Mâtali*. Este carruaje tiene cuatro yugos, tres látigos, siete bridas y trece ruedas. Además tiene como cabalgadura a Airâvata*, uno de los hastin* o elefantes que sostienen al mundo. Entre sus pertenencias también destaca el caballo blanco llamado Uchchaihshravâ*, surgido del batimiento del océano de leche. (v. manthana). Es un dios antropomorfo, aunque a veces puede aparecer en forma de toro. Se le representa sentado en su trono, Indrâsana*, con los ojos vendados y cuatro brazos que sostienen cualquiera de sus tres rayos o vajra*. Tiene el cielo como casco y la tierra está en el hueco de su mano, por lo que la mueve a capricho. Además del rayo, su arma principal, tiene el disco, el ankusha o focino para elefante y el hacha, con la que hiende los montes para hacer correr ríos y fuentes. Como dios del cielo posee siete caballos que simbolizan el arco iris. Se embriaga con el amrita*, bebida de la inmortalidad, que le es ofrecida por las apsarâ* o ninfas celestiales que residen en su corte para su distracción. Sus ejércitos están, compuestos por los gândharva*, que son también arqueros terribles a las órdenes de Chitraratha*, y que en tiempos de paz le alegran con sus cánticos. Es el exterminador de los demonios y se le atribuye una fuerza inmensa. Se muestra bueno y liberal con sus fieles, multiplica sus ganados y les ayuda en los tiempos de guerra. 2.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva. (Shivapurâna).
INDRADVÂDASHÎ.- Un festival que tiene lugar el decimosegundo día del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Se celebra durante doce días y está dedicado a Indra*, rey de los dioses.
INDRADVÎPA.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
INDRADYUMNA.- Un rey de Utkala, en el estado de Orissa, que instauró el templo de Jagannâtha*.
INDRAJAVA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
INDRAJIT.- Voz sánscrita que significa “vencedor de Indra*”. Es el título por el que se conoce a Meghanâda*, hijo de Râvana*, rey de los demonios. Es hijo de Mandodarî*, la primera de las reinas râkshasî* o diablesas. Merced a sus muchos sacrificios y penitencias había alcanzado un don del dios Brahma* que le daba la facultad de hacerse invisible durante la batalla. De este modo proporcionó al bando de los râkshasa* el primero de sus triunfos cuando, valiéndose de este ardid, consiguió inmovilizar con sus dardos a los dos príncipes Râma* y Lakshmana*, que necesitaron de la intervención de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, para recuperarse. Gracias a sus conocimientos de brujería creó una imagen mágica de la princesa Sîtâ* que colocó en su carro y a la que fingió dar muerte, con objeto de descorazonar a los enemigos. Finalmente se dirigió al monte Nikumbhilâ con la intención de realizar un sacrificio cuyo logro le daría el triunfo completo, pero Lakshmana consiguió interrumpirlo y se enfrentó a él en singular combate hasta que, con la utilización del dardo de Indra, rey de los dioses, consiguió cercenarle la cabeza. (Râmâyana).
INDRAKARMA.- Epíteto del príncipe Râma*, “el de grandes gestas”.
INDRALOKA.- El mundo que es morada de Indra*, rey de los dioses. En él se hallan varios árboles sagrados que conceden todos los deseos: harichandana*, kalpadruma*, kalpatarû*, mandara*, pârijâta* y santâna*.
INDRÂNÎ.- La diosa del éter y del cielo, consorte de Indra*, rey de los dioses. Es una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo, creadas por el dios Brahma*. Vive en el Indraloka*, el paraíso de Indra. Sufrió una maldición de Pârvatî*, diosa de la energía, por la cual no podría tener hijos. Sin embargo, concibió a Chitragupta*. Tiene mil ojos y un aspecto agradable. Cabalga en un elefante, como su esposo. Tiene seis brazos, con los cuales hace los gestos de protección y bendición. porta el rayo, un recipiente, un loto y un lazo. (Shatapathabrâhmana).
INDRAPRASTHA.- La ciudad en la que gobernaron los cinco príncipes Pândava*. Es la moderna Indrapat, cerca de Delhi. Fue mandada construir por Indra*, rey de los dioses, que le dio nombre. (Mahâbhârata).
INDRÂSANA.- El trono de Indra*, rey de los dioses.
INDRASÂVARNI.- El decimocuarto de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
INDRASHATRU.- Epíteto de Indrajit*, “enemigo de Indra*”. (Râmâyana).
INDRAVÂRUNÎ.- La planta Cucumis colocynthis, la preferida de Indra*, rey de los dioses, y de Varuna*, dios de las aguas.
INDRÂYUDHA.- El trueno de Indra*, rey de los dioses.
INDRIYA.- Voz sánscrita que significa “sentido”. Son los órganos de los sentidos, que están divididos en dos grupos: los sentidos del conocimiento, buddhindriya, por los que recibimos información del mundo, y los sentidos de la acción, karmendriya, con los que actuamos sobre el mundo. En la filosofía Sânkhya*, pertenecen a los tatas o principios, derivados de la prakriti* o materia. (Sânkhyakârikâ).
INDRIYÂRTHA.- Término que hace alusión a los objetos de los sentidos.
INDROTSAVA.- La fiesta de la bandera de Indra*, rey de los dioses, que preside todas las representaciones teatrales, incluso las celebradas fuera de una festividad religiosa.
INDU.- v. chandra.
INDUMATÎ.- Una princesa de Vidarbha, esposa del rey Aja*. Fue madre del rey Dasharatha* y abuela del príncipe Râma*. (Râmâyana).
IRÂ.- Uno de los tres canales de unión de la energía femenina y masculina en el tantra*. Es el canal izquierdo o lunar. (Tantrashâstra).
IRAVAT.- Un hijo del príncipe Arjuna* y Ulûpi*, la esposa de la raza de los nâga* o serpientes semidivinas. Se le reverencia especialmente en el estado de Tâmil Nâdû. (Mahâbhârata).
IRÂVATÎ.- v. uttarâ.
ÎSHA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor supremo”. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Pertenece al Yajurveda* blanco. Es el último de los cuarenta capítulos de la colección titulada Vâjasaneyisamhitâ. Analiza al Brahman* en relación con el mundo y enfatiza la necesidad de la renuncia. Insiste en la ineficacia de las obras y en que lo único importante es el conocimiento del âtman* o alma individual.
ISHÂNA.- El sol. Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que constituyen los elementos principales, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta y que representan los ocho principios de la naturaleza. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Es el guardián del Noroeste. (Shatapathabrâhmana).
ÎSHÂNÎ.- Una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî*, diosa de la energía. Se la considera la protectora de las aguas. (Shivapurâna).
ÎSHITVA.- El señorío o poder, que da la capacidad de ordenar a los seres físicos, en el sistema Yoga* de filosofía. Es uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad. (Yogasûtrabhâshya).
ISHTA.- Término que alude a lo sacrificado o buscado con el sacrificio.
ISHTADEVA.- v. ishtadevatâ.
ISHTADEVATÂ.- La deidad escogida o preferida por el devoto, que debe ser entendida como una simbolización del núcleo divino de la existencia de éste. Se le adora como representación de la divinidad total.
ISHTÎ.- Un sacrificio védico especial para obtener primogenitura. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
ISHTINA.- Un brâhmana* encargado del cuidado de un fuego sacrificial.
ÎSHVARA.- 1.- El Brahman* autoconsciente. Es uno de los tres estados de evolución del Brahman, según las Upanishad*. 2.- Epíteto del dios Shiva*, “dios”. Es la personalización del Ser Supremo. Es uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Vishnupurâna).
ISHVARAKRISHNA.- Un filósofo del sistema Sânkhya*, del siglo IV, autor del Sânkhyakârikâ*.
ISHVARAPRANIDHÂNA.- Término que hace alusión a la meditación en Îshvara*.
ISITA.- v. îshitva.
ITIHÂSA.- Voz sánscrita que significa “historia”. Ha de entenderse en el terreno religioso como poemas heroicos.
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JA.- Epíteto del dios Vishnu*, “padre”.
JÂBÂLA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
JÂBÂLADARSHANA.- v. jâbâla.
JÂBÂLI.- El maestro preceptor del rey Dasharatha*. (Râmâyana).
JADATVA.- Término que denomina a la materialidad.
JAGA.- Término que denomina al mundo.
JAGÂCHCHAKSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “ojo del mundo”.
JAGADÂDI.- Epíteto del Ser Supremo, “inicio del mundo”.
JAGADAMBÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “madre del mundo”.
JAGADAMBIKÂ.- v. jagadambâ.
JAGADANTAKA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “terminador del mundo”.
JAGADARÂDHÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “sostenedor del mundo”.
JAGADDHÂTA.- Epíteto de la trimûrti* o trinidad hindú, “dadores del mundo”.
JAGADDHÂTRÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “sostenedora del universo”.
JAGADDHINÂSHA.- La aniquilación del mundo que tiene lugar al final de cada ciclo cósmico.
JAGADGAURÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de blanca tez en el mundo”.
JAGADGURU.- 1.- v. nârada. 2.- Epíteto del dios Shiva*, “maestro del mundo”.
JAGADÎSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor del universo”.
JAGADÎSHVARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios del universo”.
JAGADVINÂSHA.- v. jagaddhinâsha.
JAGADYONI.- Epíteto del Ser Supremo, “útero del mundo”.
JAGANMÂTÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “madre del mundo”.
JAGANMAYA.- Epíteto del Ser Supremo, “del que sale el mundo”.
JAGANMOHINÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “encantadora del universo”. Hace referencia a un aspecto femenino del dios. (v. mohinî).
JAGANNÂTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor del universo”. Este nombre surge de la historia de Indradyumna*, rey de Utkala, en el estado de Orissa, que deseaba construir una ciudad y envió a un docto brâhmana* para escoger el lugar adecuado. El brâhmana llegó a orillas del mar, a un lugar próximo a la ciudad de Purî* y vio a un cuervo que le dijo que, si permanecía algún tiempo allí, recibiría un mensaje. El rey decidió construir allí mismo su ciudad, a la que dotó de un templo, pero sin consagrarlo a ninguna divinidad en concreto. Una noche Indradyumna tuvo un sueño en el que se le mencionaba la aparición en el agua de un madero de madera sagrada de vata*, símbolo de la verdadera divinidad. El rey debía mantenerlo oculto en su casa durante siete días luego llevarlo al templo y adorarlo. Cuando le hubo hecho todo el mundo lo reconoció como Jagannâtha (Vishnu).
JAGANNIVÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “morada del mundo”.
JAGAT.- Término que hace alusión al mundo fenoménico.
JAGATNIVÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “morada del universo”.
JAGATSÂKSHÎ.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “testigo del mundo”.
JÂGRATA.- El estado de vigilia. Uno de los cuatro estados en que puede encontrarse el alma. En el sistema de filosofía Nyâya*, es el primer estado en el camino hacia la realización espiritual. Corresponde a la vigilia, cuando se está despierto y con los sentidos implicados en el mundo fenoménico.
JÂHNAVÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “hija de Jahnu*”.
JAHNU.- Un asceta que, hallándose en meditación junto al sagrado río Gangâ*, fue interrumpido por éste, quien apagó el fuego de su sacrificio. Por ello Jahnu se bebió sus aguas. Sólo la intercesión de Bhagîratha* y del dios Brahma* conmovió al asceta, que hizo fluir al río por sus oídos, haciendo posible su descenso a la tierra. (Shivapurâna).
JAIGÎSHAVYA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
JAIGÎSHAVYESHVARA.- v. jaigîshavya.
JAIMINI.- Uno de los cinco discípulos a los que Vyâsadeva* trasmitió las enseñanzas de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Se dice que también recibió el Sâmaveda* de su maestro. Es famoso como fundador del sistema Mîmâmsâ* de filosofía. Es uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
JAIMINÎYA.-
Un Brâhmana* o texto de comentarios litúrgicos de la antigua literatura védica
JAINDHARMA.- Término que hace alusión al jainísmo.
JAINÎ.- Término que denomina a un jaín o seguidor del jainísmo.
JAJALI.- Un brâhmana* que, mediante penitencias, adquirió el poder de moverse a voluntad en todas direcciones. (Mahâbhârata).
JALABINDU.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
JALADEVÎ.- Una náyade o diosa de las aguas.
JALADHARÎ.- El recipiente que se coloca sobre el linga* o símbolo fálico del dios Shiva* para que vaya cayendo agua sobre él.
JALADHÎJA.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “nacida de las aguas”.
JALÂDHIPA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de las aguas”.
JÂLAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
JÂLANDHARA.- Un asura* o demonio, hijo del océano y del sagrado río Gangâ*. Obtuvo del dios Brahma* el don de no poder ser vencido por los dioses. Consecuentemente le exigió a Indra*, rey de los dioses, que le diese todos los tesoros que surgieron del batimiento del océano. (v. manthana). Ante la negativa del dios, Jâlandhara levantó un ejército de bestias que asustaron a los dioses. Fue muerto por el dios Shiva* y por Vishnu*, en su aspecto de Mohinî* . (v. tulasî). (Padmapurâna).
JÂLANKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
JALAPARÎ.- Voz sánscrita que significa “doncella de las aguas”. Es un nombre genérico para las sirenas.
JALAPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de las aguas”.
JALASHÂYÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “acostado sobre el agua”.
JALESHA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “dios de las aguas”.
JALODBHAVA.- Un gigante que surgió de las aguas y vivía en el lago Sati, en el estado de Kashmîr (Cachemira). (Nîlapurâna).
JALPA.- Las disputas. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
JAMADAGNI.- Uno de los siete grandes rishi* o sabios védicos. Es hijo del sagrado río Gangâ* y del rey Shântanu*, hermano del patriarca Bhîshma*. Se casó con Renukâ*, con quien tuvo a Parashurâma*, encarnación del dios Vishnu*. Alcanzó la liberación por sus austeridades. (Vishnupurâna).
JÂMADAGNYA.- Epíteto de Parashurâma*, encarnación del dios Vishnu*, “hijo de Jamadagni*”.
JAMAKÂTA.- El cuchillo de Yama*, dios de la muerte.
JAMANÂ.- Un río sagrado que fluye por el estado de Uttar Pradesh. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones de Indra*, rey de los dioses.
JÂMBAVÂN.- v. jâmbavant.
JÂMBAVANT.- El rey de los osos, que ayudó al príncipe Râma* a luchar contra Râvana*, rey de los demonios. Se dice surgido de la boca del dios Vishnu*. Además de un gran guerrero era famoso por su sabiduría. Râma le concedió el don de la invulnerabilidad ante todos los seres, excepto ante su padre que, en su encarnación como Krishna*, acabó con él, por haberse apoderado de una joya que no le pertenecía. (v. syamantaka). (Râmâyana).
JÂMBAVATÎ.- Una de las esposas de Krishna*, hija de Jâmbavant*, rey de los osos. (Mahâbhârata).
JAMBHA.- Un demonio que se rebeló contra los dioses y fue vencido por Indra*, rey de los dioses.
JAMBHABHEDIN.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “vencedor de Jambha*”.
JAMBHAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “copulador”.
JAMBHAKA.- v. jambha.
JAMBHÂRI.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de Jambha*”.
JAMBU.- Uno de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es el continente mítico sobre el que se asienta la India. Se encuentra al sur del divino monte Meru*. Está dividido en las siguientes partes: Bhârata, Kimpurusha, Hari, Ilâvrita, Ramayaka, Hiranmaya, Uttarakuru, Bhadrâshva y Ketumâl. Tiene veintiuna mil ciudades, con parques, lagos, ríos e inaccesibles montañas. Recibe su nombre de un gran árbol que crece en su centro y cuyas ramas se extienden hasta una gran distancia. (Matsyapurâna).
JAMBUDVÎPA.- v. jambu.
JAMBUKESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Jambu*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
JAMBUMÂLINÎ.- Un râkshasa* o demonio, hijo de Prahasta*. Fue muerto por el dios–mono Hanumân* en su campaña de reconocimiento por la ciudad de Lankâ*. (Râmâyana).
JAMBUVÂN.- El ministro del rey–mono Sugrîva*. (Râmâyana).
JAMUNÂ.- v. jamanâ.
JANACHAKSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el ojo de la humanidad”.
JANAHLOKA.- Uno de los siete mundos superiores descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está habitado por Sanatkumâra*, hijo del dios Brahma*, y otros rishi* o sabios védicos.
JANAKA.- Un gran rey y filósofo de Mithilâ*, capital del reino de Videha, en el estado de Bihâr. Fue padre de la princesa Sîtâ*. Se hizo famoso por sus sacrificios y su patrocinio de la cultura y es uno de los reyes ideales de la India. Se le considera así por la manera en la que combinó el Yoga* con las actividades mundanas. Fue discípulo de Yâjñavalkya* y gobernó de manera ejemplar. (Râmâyana).
JANAKANANDINÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “hija de Janaka*.
JANAKAURA.- El linaje del rey Janaka* de Videha.
JÂNAKÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “hija de Janaka*. (Râmâyana).
JÂNAKÎJÎVANA.- Epíteto del príncipe Râma*, “vida de Jânakî*”.
JÂNAKÎNÂTHA.- Epíteto del príncipe Râma*, “Señor de Jânakî*”.
JÂNAKÎNÂTHABHATTÂCHÂRYA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
JANALOKA.- v. janahloka.
JANAMEJAYA.- Un rey, hijo de Parîkshit* y Madrâvatî, que reinó en Asandivant. Fue famoso por sus sacrificios, sobre todo por el de las serpientes o sarpasatra*, que llevó a cabo para vengar a su padre, que había sido muerto por la serpiente Takshaka*. En él se ofrecieron al fuego miles de serpientes, pero Indra*, rey de los dioses, protegió a Takshaka y envió al brâhmana* Ashtika* para detener el sacrificio. (Mahâbhârata).
JANANA.- Epíteto del Ser Supremo, “nacimiento”.
JANÂRDANA.- Epíteto de Krishna*, “sostenedor de la gente”.
JANASTHÂNA.- Una región en principio habitada por ascetas, pero que se hizo inhabitable a causa de las tropelías del demonio Khara*. Fue recuperada por el príncipe Râma*, que combatió contra catorce mil râkshasa*
o demonios, en una famosa batalla del mismo nombre. Comprendía la ciudad de Aurangabad y la zona entre los ríos Godavarî* y Krishna*. (Râmâyana).
JANAVÂSÂ.- El lugar en el que se acomoda a la comitiva del novio en casa de la novia antes de la boda.
JANEÛ.- La solemnidad de imposición del cordón brahmánico, como iniciación religiosa para la casta sacerdotal. (v. upavîta). (Âshvalâyanashrautasûtra).
JANGAMA.- Término que alude a cualquiera de la ramas en las que se dividen las sectas religiosas.
JÂNKÎ.- v. janakî.
JANMÂSHTAMÎ.- Una festividad que se celebra el octavo día de la quincena oscura del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre), para conmemorar el nacimiento de Krishna* en la ciudad de Mathurâ*. Es una fiesta importante para los adoradores del dios. Recibe también el nombre de Gokulâshtamî. En ella se construyen en las casas reproducciones del dios Krishna de niño, meciéndose en una cuna o jugando en su casa. Se decoran los suelos de las casas con dibujos geométricos hechos con polvos de colores.
JANYÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “vida”.
JANYA.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
JAPA.- El canto o repetición de una sílaba sagrada, de un nombre de Dios o de un mantra* o fórmula invocatoria mágica.
JAPAKARTÂ.- Término que denomina al que se dedica a la oración.
JAPAYAJÑA.- Un ritual sacrificial consistente en la repetición de oraciones.
JAPYESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la oración”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
JARA.- Voz sánscrita que significa “la vejez”. Denomina al arquero que hirió con una flecha el talón de Krishna*, único sitio donde el dios era vulnerable. (Vishnupurâna).
JARÂBHÎRU.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “de tímida vejez”.
JARÂSANDHA.-
Un hijo de Brihadratha, rey de Magadha, gran devoto del dios Shiva*. Se enfrentó a Krishna* cuando éste mató a su yerno, Kamsa*. Quiso convertirse en emperador y negó su acatamiento a Yudhishthira*, por lo que fue muerto por el príncipe Bhîma*. (Mahâbhârata).
JATÂ.- El sistema de repetición de los mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
JATACHÎRA.- Epíteto del dios Shiva*, “el del pelo enredado”.
JATADHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que lleva una trenza”.
JÂTAKARMA.- El conjunto de sacramentos esenciales para el desarrollo espiritual de un joven.
JATÂSURA.- Un demonio que, disfrazado de brâhmana*, raptó a los príncipes Yudhishthira*, Sahadeva*, Nakula* y a Draupadî*, la esposa de los cinco príncipes Pândava*. Fue muerto por el príncipe Bhîma*. (Mahâbhârata).
JÂTAVEDA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “cuasi omnisciente”.
JATÂYU.- El rey de los gavilanes. Es hijo de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, y de Shyenî* y hermano de Sampati*, el buitre. Intentó impedir el rapto de la princesa Sîtâ*, mientras los príncipes Râma* y Lakshmana* se encontraban ausentes, De hecho, destrozó el carro de Râvana*, rey de los demonios. Fue muerto por éste, pero no expiró hasta la llegada de Râma, a quien contó le sucedido. Su alma subió al cielo en un carro de fuego. (Padmapurâna).
JÂTI.- 1.- La subcasta o grupo hereditario de tipo socio–profesional, división del varna* o casta, de la que existen cuatro en la sociedad hindú. 2.- La refutación. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
JÂTOPHALA.- Una de las cinco fragancias que se emplean en las ofrendas a los dioses.
JÂTÛKARANYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
JAYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “victoriosa”.
JAYA.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
JAYADEVA.- Un famoso santo vaishnava* o vishnuita, del siglo XII, autor del Gîtâgovinda, poema lírico sobre la vida de Krishna*.
JAYÂDITYA.- Un comentarista del sistema Yoga* de filosofía, del siglo VII. Compuso el tratado titulado Kâshikavritti.
JAYADRATHA.- 1.- Un príncipe de la estirpe lunar o chandravamsha* y uno de los grandes guerreros que tomó parte en la batalla de Kurukshetra*. Era cuñado del príncipe Duryodhana*, por haberse casado con Duhshalâ*, hija del rey Dhritarâshtra*. Fue aliado de los cien príncipes Kaurava*. Antes de ello había visitado el retiro de los cinco príncipes Pândava* en el bosque y, seducido por el encanto de la princesa Draupadî*, la raptó. Los Pândava fueron a rescatarla y sólo la intervención del príncipe Yudhishthira* le salvo entonces de la muerte. Le afeitaron la cabeza, dejándole únicamente cinco cabellos, que simbolizaban a los cinco hermanos. También le hicieron reconocer públicamente que era un esclavo y ellos sus amos. Finalmente fue muerto por el príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
JAYADURGÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “Durgâ* victoriosa”. Se refiere al aspecto belicoso de la diosa conocido como Durgâ.
JAYAMÂLA.- La guirnalda de la victoria, que se pone al elegido en la solemnidad de svayamvara o elección de marido.
JAYANTA.- 1.- El ser celestial que recuperó el néctar de la inmortalidad, amrita*, robado por los demonios durante el batimiento del océano. (v. manthana). 2.- Un filósofo del sistema Nyâya*, del siglo IX. 3.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. Hijo de Rudra* y Prishni*. (Matsyapurâna).
JAYANTÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “victoriosa”.
JAYAPÂLA.- Epíteto del dios Vishnu*, “asegurador de la victoria”.
JAYASHRÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa de la victoria”.
JAYAVÂHINÎ.- Epíteto de Shachi*, consorte de Indra*, rey de los dioses, “portadora de la victoria”.
JAYAYAJÑA.- v. ashvamedha.
JESHTHA.- v. jetha.
JETÂ.- Epíteto del dios Vishnu*, “vencedor”.
JETHA.- El tercer mes hindú (26 de mayo al 23 de junio).
JHA.- Letra que designa a Brihaspati*, dios del sacrificio.
JHALANA.- Un festival del monzón en el que se columpia a las imágenes.
JHARJHARÂVATÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “llena de cascadas”.
JHASHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “pez”.
JHASHÂNKA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “parte de un pez”.
JIJÑÂSÂ.- La investigación consciente y sistemática sobre el Brahman*. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
JISHNU.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “sin miedo”.
JITANEMI.- Epíteto del dios Vishnu*, “vencedor de la ira”.
JITASHTAMÎ.- Un ayuno que las mujeres con hijos hacen el octavo día de la quincena oscura del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre).
JITÂTMANA.- El que ha conquistado su mente. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
JÎVA.- El alma individual. Es el principio vital. En él lo psíquico se mezcla con lo espiritual.
JÎVALANA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “quemador”.
JÎVANAMUKTA.- Es el hombre que, por su evolución espiritual, se ha liberado en vida de las ataduras del mundo y del ciclo de reencarnaciones o samsâra*, en virtud de sus méritos. Siente el mundo como un vacío y su sabiduría no se ve enturbiada por los sucesos exteriores.
JÎVANAMUKTIVIVEKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Vidyâranya*, en el siglo XIV.
JÎVÂNUJA.- v. garga.
JÎVÂTMÂ.- La entidad viviente. Es el espíritu individual encarnado en un ser.
JÎVESHA.- Epíteto del Ser Supremo, “dios de los seres vivos”.
JÑÂNA.- El conocimiento de Dios y de las verdades más altas de la religión: la naturaleza del ser individual y cómo puede reunirse con el Ser Supremo. Se logra mediante el razonamiento y el discernimiento.
JÑÂNABHOGA.- El goce que es resultado del conocimiento.
JÑÂNACHAKSHU.- Término que alude al ojo del conocimiento.
JÑÂNADEVA.- v. jñâneshvara.
JÑÂNÂGNI.- Término que denomina al fuego del conocimiento.
JÑÂNAKÂNDA.- Cada una de las partes filosóficas de los Veda*.
JÑÂNAMÂRGA.- El camino del conocimiento. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
JÑÂNASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas, que hace especial énfasis en la búsqueda del conocimiento en los textos sagrados.
JÑÂNASHAKTI.- La fuerza del intelecto que proporciona el verdadero conocimiento, en el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
JÑÂNAYAJÑA.- La búsqueda constante de sabiduría, que tiene el mismo valor que un sacrificio védico.
JÑÂNAYOGA.- El Yoga* que se dirige por la vía del conocimiento intelectual.
JÑÂNENDRIYA.- Los cinco sentidos del conocimiento según el sistema Sânkhya de filosofía: oído, tacto, vista, gusto y olfato. (Sânkhyakârikâ).
JÑÂNESHVARA.- Un santo del estado de Mahârâshtra (1271 – ¿1296?), a quien se atribuyen numerosos milagros y cuyo sepulcro en la ciudad de Alandi es todavía lugar de peregrinación. Fue un ardiente devoto shaiva* o shivaíta y compuso gran cantidad de obras religiosas, entre ellas el llamado Jñâneshvarî*. Aunque era partidario del Advaita Vedânta*, su obra está llena de influencias del movimiento bhakti* o devocional.
JÑÂNESHVARÎ.-
Un comentario en verso de la Bhagavadgîtâ* preparado por el santo Jñâneshvara*, en 1290. Es una exposición de la vía de bhakti* o sendero devocional de evolución espiritual.
JÑÂNÎ.- Término que denomina a aquel que se dedica al cultivo del conocimiento de la naturaleza de Dios.
JÑEYA.- El objeto del conocimiento. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
JOTINGA.- Epíteto del dios Shiva*, “iluminado”.
JVÂLÂDEVÎ.- v. jvâlamukhî.
JVÂLAKESHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
JVÂLÂMUKHÎ.- Voz sánscrita que significa “boca de fuego”. Es el nombre de una diosa local del estado del Panjâb, probablemente una representación de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto terrible de Kâlî*.
JVÂLÂVAKTRA.- Epíteto del dios Shiva*, “rostro de llamas”.
JYESHTHA.- v. jetha.
JYESHTHESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios principal”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
JYOTI.- 1. Epíteto del dios Shiva*, “luz”. 2.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
JYOTILINGA.- Epíteto del dios Shiva*, “columna de luz”.
JYOTIRLINGA.- El nombre que designa a los lugares de peregrinación de primera importancia, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (v. amareshvara, bhîmashankara, gautamesha, gomateshvara, mahâkaleshvara, mallikârjuna, onkareshvara, râmeshvara, somanâtha, vaidyanâtha, vishveshvara). (Shivapurâna).
JYOTISHA.- La astrología. Uno de los seis vedânga* o ciencias complementarias a los Veda*.
JYOTISHMAT.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
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KA.- Una letra que representa al dios Brahma*.
KABANDHA.- Un dânava* o genio maléfico que ayudó al príncipe Râma*. Según la leyenda espantaba a los ascetas retirados en el bosque. Un ermitaño le maldijo, haciendo que su forma exterior se viese alterada hasta que el príncipe Râma le cortara los brazos y lo quemara en un bosque solitario. Kabandha se congració con el dios Brahma*, que le concedió una larga vida. Entonces retó a Indra*, rey de los dioses, a un combate. Este le lanzó su rueda y le cortó las cuatro extremidades, pero se negó a rematarle, pues quería que se cumpliera la palabra de Brahma de que viviría muchos años. Para que se alimentara, Indra le dio unos brazos largos y adaptó al estómago una boca armada de puntiagudos dientes. Los príncipes Râma y Lakshmana* le encontraron y atacaron. Kabandha se ofreció a decirles cómo rescatar a la princesa Sîtâ* a cambio de que lo quemasen para liberarse de la maldición. Râma y Lakshmana así lo hicieron. Tras ser quemado, el dânava salió de la hoguera y dijo al príncipe Râma que la ayuda le vendría del mono Sugrîva*. (Râmâyana).
KABÎRA.- Un santo y reformador religioso, del estado de Uttar Pradesh, que intentó unir las fes hindú y musulmana. Parece ser que vivió en el siglo XV, aunque la fecha no es precisa. Se le considera discípulo de Râmânuja*. Condenó todas las distinciones sociales, de casta y religión. Su vía era la devocional, mezclando elementos del culto al dios Vishnu* en su encarnación como príncipe Râma* y también del sufismo musulmán. Estableció una secta de tipo ecléctico con monasterios, especialmente en Kâshî* (Benarés), de donde él era originario, y sus alrededores. Ha sido muy venerado por los vaishnava* o vishnuitas. Aunque sus enseñanzas fueron orales se le atribuyen tres colecciones de escritos de tipo devocional.
KACHA.- Un hijo de Brihaspati*, dios del sacrificio, que fue a la ermita del asura* o demonio Shukra* para aprender de él el secreto de revivir a los muertos. Fue muerto tres veces por éste y la tercera vez sus cenizas fueron mezcladas con vino y Shukra las bebió. Pero Devayânî*, la hija de Shukra, le rogó a su padre que le devolviese la vida. Kacha habló desde el estómago del asura y salió de él, siendo adoctrinado en el secreto que buscaba.
KACHCHAPA.- La tortuga que sostiene el universo sobre su caparazón, turnándose con la serpiente Shesha*.
KACHCHHAPÎ.- La lira de Sarasvatî*, diosa de la sabiduría.
KÂDAMBARÎ.- v. sarasvatî.
KADRU.- La madre de las serpientes, esposa del sabio védico Kashyapa*. Era una de las hijas del rey Daksha*. Dio nacimiento a mil serpientes. (Vishnupurâna).
KAHODA.- Un sabio brâhmana*, que fue ahogado en un río tras perder un debate filosófico. (Mahâbhârata).
KAIKASHÎ.- La hija del demonio Sumâli* y de Ketumatî*. Fue esposa de Vishravas* y madre de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KAIKEYA.- El suegro de Krishna*. Sus cinco hijos se aliaron con éste y combatieron en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
KAIKEYÎ.- Una princesa del reino de Kaikeya, que fue segunda esposa del rey Dasharatha*. Habiendo obtenido de su marido la promesa de la concesión de un deseo, le ordenó que desterrara al príncipe Râma* al bosque, para que su hijo Bhârata* pudiera reinar. (Râmâyana).
KAILÂSA.-
El monte que es la morada del dios Shiva*. Está situado en el pico central del Hemakûta, que es uno de los picos más bajos al norte de lago Mânasarovara*, en el centro del estado de los montes Himâlaya*. Está cerca de las fuentes del sagrado río Ghogrâ o Sharayû*. (Matsyapurâna).
KAILÂSANÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor del Kailâsa*”.
KAILÂSAPATI.- v. kailâsanâtha.
KAILÂSAVÂSA.-
Voz sánscrita que significa “morada en el Kailâsa*”. Hace referencia a la muerte física.
KAISHORYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
KAITABHA.- Un demonio que, junto con Madhu*, surgió de los oídos del dios Vishnu* cuando este dormía al final de un kalpa* o ciclo de la creación. Nada más nacer trató de matar al dios Brahma*, que yacía en el loto que surge del ombligo del dios Vishnu. Este despertó y le cercenó la cabeza. (Mârkandeyapurâna).
KAITABHAJIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “vencedor de Kaitabha*”.
KAITABHÂRI.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de Kaitabha*”.
KAIVALYA.- La unión con el Ser Supremo. Es un estado de completo aislamiento que permite al alma transferir su esfera de acción a un plano mucho más elevado y sin límites. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
KÂKABHUSHUNDÎ.- Un cuervo que vive en el árbol Chûta*, en el divino monte Meru*. Se halla liberado de la atracción por las cosas y vive en la paz perfecta. Se le considera una reencarnación del dios Brahma* en el Satyayuga*.
KÂKAPÂDA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂKAPÂDODARA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KAKSHÎVANT.- Un sabio védico, al que se le adjudican varios himnos del Rigveda*. Fue padre de Ghoshâ*, a quien los Ashvinî* o médicos celestiales curaron de la lepra.
KÂLA.- 1.- La deidad del tiempo, identificada con Yama*, dios de la muerte. Es el destructor inexorable de todas las cosas que existen, por lo que para las sectas vaishnava* o vishnuitas es todo lo contrario al dios Vishnu*, ya que se opone a la conservación, representada por esta divinidad. El tiempo se divide en cuatro períodos fundamentales: Satyayuga*, de cuatro mil días divinos de duración (1.728.000 años), caracterizado por la austeridad; el Tetrayuga*, de tres mil días divinos de duración (1.296.000 años), caracterizado por la ciencia divina; el Dvaparayuga*, de dos mil días divinos de duración (864.000 años), caracterizado por el cumplimiento del sacrificio; el Kaliyuga*, de mil días divinos de duración (432.000 años), caracterizado por el libertinaje. 2.- Epíteto del dios Shiva*, “el tiempo”. Uno de los ocho aspectos terribles del dios Shiva. (Shivapurâna). 3.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva. (Shivapurâna).
KÂLABHAIRAVA.- Uno de los ayudantes del dios Shiva*.
KÂLACHAKRA.- El disco arrojadizo que es arma de Yama*, dios de la muerte.
KÂLADANDA.- La vara de Yama*, dios de la muerte.
KALÂDHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “mantenedor de las artes”.
KÂLÂGNI.- Término que denomina al fuego de la destrucción final del mundo.
KÂLÂGNIRUDRA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
KÂLAHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “vencedor del tiempo”. Este nombre alude a la leyenda de cómo Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Kâla*, el tiempo, vino para llevarse al sabio védico Mârkandeya*, que era gran devoto del dios Shiva. El sabio se aferró a una imagen del dios, que apareció e hirió a Yama con su tridente, ahuyentándole. (Padmapurâna).
KALAKÂ.- La esposa del sabio védico Kashyapa* e hija del rey Daksha*. Junto con su hermana Pulomâ* le dio a su esposo sesenta mil hijos, que recibieron el nombre de kalakañja* y pauloma*, respectivamente. Por sus devociones y austeridades recibieron de los dioses el don de poder parir sin dolor. (Vishnupurâna).
KÂLAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂLAKANTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “garganta negra”.
KALAKAÑJA.- Los treinta mil descendientes del sabio védico Kashyapa* y Kalakâ*. (Vishnupurâna).
KÂLÂKÂRMUKA.- Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
KÂLAKEYA.- Los descendientes de Kalakâ*, esposa del sabio védico Kashyapa*. Se les considera demonios. Son los dueños de la ciudad submarina de Hiranyapuî. El príncipe Arjuna* luchó contra ellos por encargo de Indra*, rey de los dioses, y les venció. (Mahâbhârata).
KÂLAKHANDA.- Epíteto del Ser Supremo, “parte del tiempo”.
KÂLAMUKHA.- Una secta shaiva* o shivaíta que floreció en los estados de Tâmil Nâdû y Karnâtaka a partir del siglo VI. Eran muy semejantes a la secta de los kâpâlika*, salvo en que no adoraban al principio femenino de la divinidad.
KÂLÂNALA.- Término que alude al fuego de la muerte.
KÂLÂNANA.- Una secta shaiva* o shivaíta del sur de la India.
KÂLANEMI.- Un asura* o demonio, hijo de Virochana* y bisnieto de Hiranyakashipu*. Era tío de Râvana*, rey de los demonios. Se le prometió la mitad de la isla de Lankâ* si acababa con el dios–mono Hanumân*. Fue a buscarle al monte Gandhamâdhana*, en donde Hanumân* buscaba hierbas medicinales para revivir al príncipe Lakshmana*, y se presentó a él como un devoto. Sin embargo, algunas apsarâ* o ninfas celestiales avisaron al dios–mono de las intenciones del demonio. Entonces Hanumân le cogió por un pie y le lanzó al aire, yendo a caer en Lankâ, a los pies de su sobrino. En una vida posterior encarnó en el rey Kamsa* y fue muerto por Krishna*. (Râmâyana).
KÂLANISHÂ.- Voz sánscrita que significa “noche negra”. Es la noche de la festividad de Dîvâlî*.
KÂLANKARA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂLAÑJARA.- Una montaña sagrada situada en el distrito de Banda, en el estado de Uttar Pradesh, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KÂLAPÂSHA.- El lazo de Yama*, dios de la muerte, que fue entregado al príncipe Râma*. (Râmâyana).
KÂLAPURUSHA.- Un aspecto gigantesco de Yama*, dios de la muerte.
KÂLARÂTRI.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “noche negra”. Es uno de los nombres del aspecto terrible de la diosa. 2.- La hermana de Yama*, dios de la muerte.
KÂLASAMHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor del tiempo”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva.
KALASHA.- Un recipiente que se encuentra en el centro del sancta sanctorum de un templo y que simboliza la plenitud.
KALASHESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del kalasha*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KÂLÂTÎTA.- El lugar más allá del tiempo en el que el dios Shiva*, bajo el nombre de Chakreshvara, une todas las cosas con el tiempo.
KÂLESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del tiempo”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KÂLESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios del tiempo”.
KÂLÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “negra”. Bajo este aspecto es la diosa de la destrucción. Simboliza el poder destructor del tiempo. Aparece con los ojos centelleantes, expresión maligna tez negra, dientes largos y salientes y cabellos irisados como los de un pavo real, entrelazados con culebras. Viste con una piel de tigre. Tiene tres ojos y pendientes hechos con conchas. Se la muestra con la lengua sacada, con la que recoge los sacrificios que se le hacen. A veces se la representa con cuatro brazos y diez piernas. Lleva un tridente o una espada en una mano y en otra, una cabeza humana cortada o una copa que contiene sangre. Su vehículo es un búho. A ella se hallan dedicados los cultos del tantra* de los que es diosa propiciadora. La mayor parte de los sacrificios de animales que todavía se celebran van destinados a ella. Pârvatî la hizo surgir de sí cuando la diablesa Dârukâ acabó con los dioses y los brâhmana*. (Lingapurâna).
KÂLÎDÂSA.- El más célebre de los autores dramáticos y poetas clásicos indios (siglo V). Se le considera la cuarta encarnación del dios Brahma*.
KÂLIKÂTANTRA.- Un manual de tantra* de la secta de los shakta*, del estado de Bengala. Data probablemente del siglo XIV.
KÂLIN.- El nombre genérico de los hijos del sabio védico Vasishtha*.
KALINDAJÂ.- Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “nacido del monte Kalinda”.
KÂLINDÎ.- Una de las diosas del séquito de Sûrya*, dios del sol. Hizo severas penitencias para poder ser esposa de Krishna*. Al fin lo consiguió y se convirtió en una de sus ocho reinas principales. (Bhâgavatapurâna).
KALIPRIYA.- Epíteto del sabio Nârada*, mensajero de los dioses, “amante de la discordia”. Este mensajero divino gustaba de provocar conflictos entre los dioses.
KALISANTARANA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
KALIVARGYA.- Las acciones malas que deben evitarse especialmente durante la era presente, Kaliyuga*.
KÂLIYA.- Una poderosa serpiente negra que se ocultaba en el sagrado río Jamanâ*, en el bosque de Vrindâvana* y aterrorizaba a los lugareños. Solía envenenar a los rebaños y a las gentes de los pueblos cercanos. El dios Krishna* se sumergió en el sagrado río y bailó sobre la cabeza de la serpiente de manera tan cruel que ésta pidió perdón y prometió desaparecer de allí. (Vishnupurâna).
KALIYUGA.- La presente era hindú, cuarta de este kalpa* o ciclo de la creación, de 432. 000 años de duración. En esta era los elementos bajos y mezquinos triunfan de pleno. Es el peor momento del universo, en el que la degradación ha llegado al máximo. La mayoría de las gentes son de la casta de los shûdra*, viven en pecado y dominados por los vicios y la violencia. Abundan las guerras, el hambre y las catástrofes naturales. (Vishnupurâna).
KALIYUGÂDYÂ.- El viernes 18 de febrero del año 3102 a. C. , día de luna llena del mes de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero), en el que dio comienzo la era de Kaliyuga*.
KÂLKÂ.- Una hija del rey Daksha*, esposa del sabio védico Kashyapa*.
KALKI.- La décima última encarnación del dios Vishnu*, aún por venir. Cuando Sûta* (el sol) y Brihaspati*, (Júpiter) entren en la constelación de Pushya, comenzará el Kritayuga*. En esa era Kalki aparecerá como un héroe sobre un caballo blanco y armado de una espada. Nacerá como un brâhmana*, con el nombre de Kalkin Vishnuyashas, en la ciudad de Sambhala. Someterá a todas las fuerzas del mal y, tras llevar a cabo el ashvamedha* o sacrificio del caballo, restablecerá el dharma*. Esta encarnación coincidirá con el fin del mundo. Cuando el caballo de Kalki toque con sus patas delanteras la tierra, ésta se abrirá y en ese momento la divina serpiente Shesha*, sostenedora del dios Vishnu, colaborará en el aniquilamiento, vomitando fuego. Pero en medio de esta ruina general, la esencia de las cosas se recogerá en el loto, para que aparezca un mundo renovado. (Vâyupurâna).
KALKYÂVATÂRA.- v. kalki.
KALMÂSHAPÂDA.- Un rey que se convirtió en demonio a causa de una maldición del sabio Shakti*, hijo del sabio védico Vasishtha*. Tras cambiar de naturaleza devoró al propio Shakti* y a los otros noventa hijos de Vasishtha*. (Vishnupurâna).
KALPA.- 1.- Un día del dios Brahma*, equivalente a mil yuga* o eras y correspondiente a 4. 320. 000. 000 años mortales, que equivalen a la duración del universo. Un mes del dios Brahma tiene treinta kalpa; doce meses del dios Brahma constituyen su año y cien de tales años, su vida. El progreso de cada kalpa se encuentra marcado por acontecimientos mitológicos similares, como victorias de los dioses sobre los demonios, encarnaciones de los dioses, etc. El día actual de Brahma se llama Varâhakalpa, puesto que en él el dios Vishnu* encarnó como jabalí. (v. varâhâvatâra). (Vishnupurâna). 2.- Las injunciones ceremoniales. Uno de los seis vedânga* o ciencias complementarias a los Veda*.
KALPADRUMA.- Uno de los cinco árboles del paraíso de Indra*, rey de los dioses, que concede todos los deseos. De sus ramas se recogen joyas, vestidos y otros objetos de placer.
KALPAKSHAYA.- v. kalpânta.
KALPÂNTA.- La destrucción final del mundo, al fin de un kalpa* o ciclo de la creación.
KALPASÛTRA.- Un libro de aforismos relativos a los ciclos y las eras del mundo. Trata también del ritual védico, especialmente los ritos solemnes y las costumbres jurídico–religiosas.
KALPATARÛ.- 1.- El árbol que concede todos los deseos. Se refiere metafóricamente a Dios. 2.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Amalânanda*, en el siglo XIII.
KALPAVRIKSHA.- v. kalpadruma.
KÂLUKA.- v. kâlânana.
KALYÂNÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “otorgadora de prosperidad”.
KALLATA.- Un filósofo shaiva* o shivaíta del siglo IX, creador de la escuela spandashâstra*, de Kashmîr (Cachemira). Es autor del texto filosófico Spandakârika*, que fundamenta las bases de la escuela.
KÂMA.- 1.- El deseo. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre. 2.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “pasión”.
KÂMABÂNA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
KÂMACHARU.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “el que se mueve a voluntad”.
KÂMADAHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que quema a Kâmadeva*”.
KÂMADEVA.- El dios del amor. Es hijo del dios Vishnu* y de Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Es uno de los diez hijos físicos del dios Brahma* y uno de los sostenedores del universo junto con Ananta*, Dharma*, Vasu*, Vâsukî* y Kapila*. Está casado con Ratî*, diosa de la voluptuosidad, y con Prîti*, el afecto. Se le representa con los rasgos de un adolescente y con el arco y las flechas en la mano. Su cabalgadura es un papagayo hembra con aspecto de ánsar. Un gandharva* o músico celestial le sigue como portaestandarte. Su arco está hecho con un tallo de caña de azúcar. Las flechas, en número de cinco, una para cada sentido, tienen forma de flores y la cuerda de su arco está compuesta por numerosas abejas. Reside en el Kâmaloka*, la más inferior de las tres esferas de la existencia, donde crece el kâmatarû o árbol del amor. En una ocasión fue el dios Shiva* la víctima de sus flechas. Durante uno de los largos períodos de ascetismo del dios Shiva, Pârvatî*, diosa de la energía, aburrida, recurrió a los servicios de Kâmadeva que, provisto de sus flechas, se dispuso a disparar una contra Shiva. Este, antes de que pudiera actuar, le fulminó con la mirada dejándole convertido en cenizas. Su esposa, Ratî, transida de dolor, suplicó a Pârvatî que intercediera ante Shiva para que le devolviera la vida. La diosa le anunció que Kâmadeva volvería a nacer, pero como hijo de Krishna* y de Rukminî*. (Shivapurâna).
KÂMADHENU.- La vaca de la abundancia, tomada como símbolo de Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Surgió del batimiento del océano (v. manthana). Tenía el poder de conceder todos los deseos. Se la representa alada y con tres rabos. Perteneció durante algún tiempo al sabio Vasishtha*, a quien se le dio como recompensa por haber sido el sacerdote oficiante de la solemnidad del batimiento del océano. Fue codiciada por el sabio védico Vishvâmitra*, quien peleó con el primero por su posesión. Más tarde fue posesión de Jamadagni* y fue secuestrada por Kârtavîrya* y recuperada por Parashurâma*. Finalmente, y tras otras aventuras, permanece con los siete principales rishi* o sabios védicos. (Mahâbhârata).
KÂMAJIT.- Epíteto del dios Shiva*, “vencedor de la pasión”.
KÂMAKALÂ.- Epíteto de Ratî*, diosa de la voluptuosidad, “arte de la pasión”.
KAMAKANDARA.- Epíteto del príncipe Râma*, “destructor del arco del dios Shiva*”.
KÂMÂKHYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la que cambia de apariencia a voluntad”.
KÂMÂKSHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de ojos pasionales”.
KÂMÂKSHI.- Epíteto del dios Shiva*, “de ojos pasionales”. Es una de las formas del dios Shiva adoradas en el estado de Assam y en el sur de la India.
KAMALÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto”.
KAMALAJA.- Epíteto del dios Brahma*, “nacido del loto”.
KAMALÂKSHA.- Uno de los tres asura* o demonios que, tras severas penitencias, recibieron del dios Brahma* el permiso para construir Tripûra*, tres ciudades amuralladas: una de cobre en la tierra, una de plata en el cielo y una de oro en los mundos divinos. Estas ciudades fueron destruidas por el dios Shiva*. (Shivapurâna).
KAMALÂLAYÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “otorgadora de riquezas”.
KAMALANÂBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el del loto en el ombligo”.
KAMALÂPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “esposo de Kamalâ*”.
KAMALAPATRÂKSHA.- Epíteto de Krishna*, “ojos de loto”.
KAMALÂSANA.- Epíteto del dios Brahma*, “sentado sobre el loto”.
KAMALAYONI.- Epíteto del dios Brahma*, “útero del loto”.
KÂMALOKA.- Término que alude al mundo de los deseos y que constituye la morada de Kâmadeva*, dios del amor.
KAMÂNA.- El arco que es atributo del dios Shiva*. Simboliza la mente que lanza flechas, las cinco facultades de los sentidos.
KAMANDALU.- El jarro de agua, típico del asceta mendicante y que es uno de los atributos del dios Brahma*. Está lleno de agua del sagrado río Gangâ* y simboliza la prosperidad y la abundancia.
KÂMARIPU.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Kâmadeva*”.
KÂMÂYUS.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “el que mora donde le place”.
KÂMESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del amor”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂMESHVARA.- v. kâmesha.
KAMHAIYÂ.- Epíteto de Krishna*, “amado”.
KÂMHOPÂTRÂ.- Una santa vaishnava* o vishnuita del estado de Mahârâshtra, que vivió en el siglo XIV.
KAMPANA.- 1.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Un râkshasa* o demonio del ejército de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KAMSA.- Un rey de Mathurâ*, hijo de Ugrasena* y tío de Krishna*, considerado como una encarnación del demonio Kâlanemi*. Una predicción le dijo que un hijo de su hermana Devakî* le mataría, por lo que confinó a Vasudeva* y a Devakî y se dedicó a perseguir a la progenie de ésta. Mató a los seis primeros, pero no lo consiguió con el séptimo, Balarâma*, a quien se extrajo del seno de Devakî y se transfirió al de Rohinî*; tampoco pudo matar al octavo, Krishna*, a quien sacaron de la prisión al poco de nacer y quien, ya mayor, finalmente acabó con él. (Mahâbhârata).
KÂMYA.- Término que denomina a los ritos especiales para el logro de los deseos.
KÂMYAKA.- El bosque en el que los cinco príncipes Pândava* pasaron sus largos años de exilio. (Mahâbhârata).
KÂMYESHTI.- Un sacrificio védico para un propósito concreto. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
KANACHHEDANA.- La solemnidad ritual de perforación de las orejas de un muchacho.
KANÂDA.- Un filósofo, fundador del sistema Vaisheshika* de filosofía. Uno de los siete filósofos principales de la India y uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Se cree que vivió en el siglo I. Es autor de los Vaisheshikasûtra*.
KANÂDARAHASYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Shankaramishra* en el siglo XV.
KANADHÛMA.- Una clase de penitencia en la que el asceta se alimenta únicamente con granos de cereales.
KANAKÂCHALA.- v. meru.
KANAKADÂSA.- Un santo, del siglo XVI del estado de Karnâtaka. Fue un gran devoto del dios Vishnu* y compuso gran cantidad de himnos en honor de la deidad.
KANAKHALA. Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, situado cerca de Haradvâra*, en el sagrado río Gangâ*, en donde el rey Daksha* celebró el sacrificio donde su hija Satî* se inmoló. (Shivapurâna).
KÂNAPHÂTA.- Una secta shaiva* o shivaíta. Sus miembros portan pendientes en las orejas. Se encuentran principalmente en el norte de la India. Son seguidores de las doctrinas de las Upanishad*. Su primer maestro fue el guru* Gorakhanâtha, del siglo X. Fueron los que popularizaron el hathayoga*.
KANÂUTA.- Un festival en el que se llevan a cabo diversas solemnidades en honor de los antepasados, celebrado en el mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre).
KANDA.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es una obra de Kachchiyappavâchâriyâr, compuesta en lengua tâmil en el siglo XII, sobre la vida y aventuras de Kârttikeya*, dios de la guerra.
KANDARPA.- El deseo sexual que conduce a la procreación de buenos hijos.
KANDU.- Un sabio cuyas severas penitencias y austeridades hacían peligrar el trono de Indra*, rey de los dioses, con la fuerza de sus penitencias. El dios envió a la apsarâ* o ninfa celestial Premalochâ* para romper su penitencia. El sabio vivió con ella durante años y tuvo una hija. Finalmente renunció a la vida marital. (Mahâbhârata).
KANDUKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KANDUKESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Kanduka*”: Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KANKA.- 1.- El nombre falso que el príncipe Yudhishthira* empleó durante su estancia en la corte del rey Virâta*, durante el decimotercer año de su exilio. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
KANKÂLA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KANNAPPA.- Un santo shaiva* o shivaíta. En una ocasión, se arrancó un ojo para colocarlo en una imagen del dios que carecía de él.
KÂNTA.- Epíteto del dios Vishnu*, “esposo”.
KANTAKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de las espinas”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KANTÂYA.- Un árbol espinoso del que se fabrican recipientes para los sacrificios védicos.
KANVA.- Un asceta que prohijó a Shakuntalâ* y la crió en su ermita hasta el matrimonio de ésta con el rey Dushyanta*. Fue el sacerdote y maestro de su hijo Bharata*, el rey que dio nombre a la India. (Mahâbhârata).
KANYÂ.- Un río sagrado. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones de Indra*, rey de los dioses.
KANYÂDÂNA.-
La solemnidad ritual de entregar a la novia en la solemnidad de la boda. Tradicionalmente la hace el padre de ésta o el pariente masculino más cercano.
KÂNYAKUBJA.- Las cien hijas de Kushanabha*, a las que Vâyu*, dios del viento, convirtió en jorobadas por no hacer caso de sus insinuaciones amorosas.
KÂÑCHÎ.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es una de las siete ciudades sagradas de los hindúes y cuenta con más de ciento cincuenta templos importantes. Se encuentra en el estado de Tâmil Nâdû, al suroeste de Madrâs. Desde ella surge una elaborada peregrinación shaiva* o shivaíta que visita cinco templos del dios en cinco ciudades de los estados de Tâmil Nâdû y Ândhra Pradesh.
KÂÑCHÎPURAM.- v. kâñchî.
KAÑJA.- Epíteto del dios Brahma*, “loto”.
KAPÂLA.- Voz sánscrita que significa “calavera”. Es una pequeña calavera que el dios Shiva* lleva entre el cabello.
KAPÂLAKRIYÂ.- La solemnidad ritual de partir el cráneo de un cadáver durante la cremación.
KÂPÂLAMUKHA.- Una secta shaiva* o shivaíta cuyos miembros consideran que puede alcanzarse la liberación bebiendo en un cráneo, untándose con cenizas tomas de una pira funeraria y portando un bastón y una vasija de licor.
KAPÂLESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del cráneo”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. Se encuentra en Kambay, el campo de batalla donde Kârttikeya*, dios de la guerra, venció al asura* o demonio Târaka*. (Shivapurâna).
KAPÂLÎ.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el de los cráneos”. 2.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Vishnupurâna).
KÂPÂLÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la calavera”.
KAPÂLIKÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de las calaveras”. Hace referencia a su aspecto terrible de Kâlî*.
KÂPÂLIKA.- Una secta shaiva* o shivaíta cuyos miembros llevan collares de cráneos (Kapâla) o mendigan con uno a guisa de cuenco para limosnas. Adoran al dios y a su consorte Pârvatî*, diosa de la energía. Creen en la capacidad de obtener la liberación mediante la concentración en el yoni* o símbolo de la matriz. Esta secta data del siglo VI.
KAPÂLINÎ.- v. kapâlikâ.
KAPÂLÎSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KAPARDA.- Los largos rizos del cabello del dios Shiva*.
KAPARDÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el de larga cabellera”.
KAPARDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de larga cabellera”.
KAPARDÎSHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la larga cabellera”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KAPIDHVAJA.- Voz sánscrita que significa “la bandera del mono”. Es la enseña que tenía la bandera del príncipe Arjuna* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
KAPILA.- 1.- Un sabio védico, fundador del sistema Sânkhya* de filosofía. Es hijo de Devahûti* y Kardama*. Es uno de los siete filósofos principales de la India y uno de los sostenedores del universo junto con Ananta*, Dharma*, Kâma*, Vasu* y Vâsukî*. Es también uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Fue el causante de la destrucción de los cien mil hijos del rey Sagara*, a los que fulminó con una mirada airada. En ocasiones se le identifica con el dios Vishnu*. Es uno de los hijos mentales del dios Brahma*. Se le representa como un hombre de color dorado, sosteniendo un recipiente para el agua, una concha y un disco. Se considera que sigue residiendo en el fondo del océano. (Bhâgavatapurâna). 2.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KAPILÂ.- Una de las hijas del rey Daksha*.
KAPILADHÂRÂ.- Epíteto de sagrado río Gangâ*, “corriente gentil”.
KAPILESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Kapila*”: Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KAPÎNAKA.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
KAPÎSHA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “dios de los monos”.
KAPÎSHÂ.- La madre de todos los pishâcha* o vampiros.
KAPÎVAT.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
KARALÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “horrible”.
KARÂLÂKSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KARÂLI.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “terrible”. 2.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “terrible”. Es una de las manifestaciones de la diosa como Durgâ*. Se la representa con ocho brazos. (Mahâbhârata).
KARANA.- 1.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂRANA.- La causa. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
KARAPÛJÂ.- La adoración que se lleva a cabo con las ofrendas en la palma de la mano
KARDAMA.- 1.- Uno de los prajâpati* o dioses de la creación, que surgieron del dios Brahma*. Es hijo del sabio védico Pulaha* y esposo de Devahûti*. (Mahâbhârata). 2.- El barro. Junto con Chiclîta*, la humedad, son los hijos simbólicos de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, en su aspecto deidad tutelar de la agricultura.
KARDAMESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Kardama*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KARINDA.- v. airâvata.
KARÎSHA.- Epíteto de Airâvata*, cabalgadura de Indra*, “el rey de los elefantes”.
KARÎSHINÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del estiércol”. Este nombre hace alusión a su carácter de deidad tutelar de la agricultura.
KARIVADANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “rostro de elefante”.
KARIVARADA.- Epíteto del dios Vishnu*, “protector de los elefantes”. Este nombre se debe a que el dios rescató a Gajendra*, rey de los elefantes y gran devoto suyo, de las garras de un monstruo marino que le había intentado arrastrar a las profundidades de las aguas, cogiéndole por las patas y de quien se intentó liberar durante siglos sin conseguirlo. (Bhâgavatapurâna).
KARKOTARA.- Un nâga* o serpiente semidivina, a quien Nala* salvó de un fuego en el bosque. (Mahâbhârata).
KARMA.- La acción material que ha de atraer una reacción subsecuente. La ley de causa y efecto, la causalidad, consecuencia de toda acción tanto en el plano físico como en el moral y el intelectual, que actúa sobre el destino de una forma lógica y racional, estrictamente acomodado al mérito o demérito de cada uno. Metafísicamente significa los efectos de la acción, aunque puede ser también las actividades fruitivas concretas. Los deseos, aspiraciones, pensamientos y actos del individuo, son los que según la ley kármica le vuelven a traer repetidas veces a la vida terrestre determinando la naturaleza de su renacimiento.
KARMABANDHA.- La atadura causada por las acciones anteriores o karma*.
KARMABHOGA.- Término que alude al goce que es resultado de la actividad.
KARMABHÛMI.- Voz sánscrita que significa “tierra de trabajo”. Hace referencia a la India.
KARMAKÂNDA.- Término que hace alusión a las actividades fruitivas.
KARMÂKRITA.- Término que denomina a la obra no hecha o rito no cumplido.
KARMÂLI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “lleno de rayos”.
KARMAMÂRGA.- El camino de la actividad ritual y vocacional. La vía de la acción.
KARMAMÂSA.- El mes de Shrâvana* (24 julio al 21 de agosto).
KARMÂNI.- Las obras o acciones que se deben hacer o cumplir.
KARMAPHALA.- El resultado de las acciones que pasa de vida en vida afectado al alma que le ha provocado. Los frutos de las acciones pasadas.
KARMASHÂKSHÎ.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “testigo del karma*”.
KARMASHARÎRA.- El cuerpo que sufre los efectos de las acciones pasadas.
KARMATRAYA.- Las tres clases de karma*: sañchita*, âgâmi* y prârabdha*.
KARMAVÂDA.- Una escuela del sistema Mîmâmsâ* de filosofía, que da suprema importancia a la acción.
KARMAYAJÑA.- Una forma de sacrificio consistente en llevar a cabo acciones meritorias.
KARMAYOGA.- La actividad religiosa para purificación de la mente. Es una vía del Yoga* que se basa en la acción desinteresada, que hace que el adepto no se beneficie de las consecuencias de sus actos. En este camino espiritual el aspirante busca alcanzar a Dios mediante el trabajo sin apego a los frutos.
KARMAYUGA.- Término que denomina a la era de la acción.
KARMENDRIYA.- Los cinco sentidos u órganos de la acción, según el sistema Sânkhya de filosofía, con los que actuamos sobre el mundo. Son: lenguaje, manipulación, locomoción, evacuación y reproducción. (Sânkhyakârikâ).
KARMÎ.- Término que alude al trabajador fruitivo.
KARNA.- Un hijo de Sûrya*, dios del sol, y Kuntî*. Abandonado por su madre a orillas del sagrado río Jamanâ*, fue hallado por Adhiratha*, el auriga del rey Dhritarâshtra*, quien le crió. Peleó en la batalla de Kurukshetra* al lado de los cien príncipes Kaurava* sin saber que era hermano mayor por parte de madre de los cinco príncipes Pândava*. Finalmente su madre le reveló su origen pero no pudo evitar el tener que seguir combatiendo. Venció en batalla a los príncipes Yudhishthira* y Bhîma*, a quienes les perdonó su vida por una promesa hecha a su madre. Fue muerto por el príncipe Arjuna*, su hermano y más rígido enemigo, cuando olvidó usar el brahmâstra* a causa de una maldición de Parashurâma*. Su carro se atascó en el barro y el príncipe Arjuna le decapitó. (Mahâbhârata).
KARNAVEDHA.- La solemnidad ritual de perforar las orejas de un niño.
KARNIKÂCHALA.- Uno de los nombres del divino monte Meru*, que es el centro del universo.
KARPÛRA.- El alcanfor. Una de las cinco fragancias que se emplean en las ofrendas a los dioses.
KARPÛRAPÛTANA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KARPÛRÂRATI.- El rito consistente en encender alcanfor durante el sacrificio.
KARTÂRA.- Epíteto del Ser Supremo, “hacedor”.
KÂRTAVÎRYA.- Un hijo del rey Kritavîrya*. Su devoción a los dioses le proporcionó mil brazos, un carro de oro que podía transportarle donde quisiera, la capacidad de deshacer entuertos y de ser prácticamente invencible. Gobernó la tierra durante ochenta y cinco mil años. Finalmente fue muerto por Parashurâma*, una encarnación del dios Vishnu*, por haber robado la vaca de la abundancia, Kâmadhenu*. (Mahâbhârata).
KÂRTTIKA.- El octavo mes hindú (21 de octubre al 18 de noviembre).
KÂRTTIKEYA.- Un hijo del dios Shiva* y de Pârvatî*, diosa de la energía. Es hermano de Ganesha* y de Gangâ*. Se casó con Chandravalî*, hija del dios Vishnu*, y también con Devanî*, hija de Indra*, rey de los dioses. Es el dios de la guerra. Es el comandante en caudillo el ejército del dios Shiva. Algunos rishi* o sabios védicos a quienes un asura* o demonio gigantesco molestaba, pidieron al dios Shiva que les diese un defensor. El dios, abriendo su tercer ojo, hundió su poderosa mirada en un lago, del que surgieron seis niños, que fueron criados por las krittika* o Pléyades, de donde le viene el nombre. Pârvatî, queriendo abrazar a los seis, apretó tanto en un abrazo que los conglomeró, formando un cuerpo con seis cabezas. Kârttikeya venció al gigante, partiéndole en dos. De una de las partes sacó un pavo real, Mayûra*, al que convirtió en su montura y de la otra, un gallo que colocó en su estandarte. Se le representa como un hombre amarillo, con seis cabezas y montado sobre su pavo real. Algunas veces es portador en su mano izquierda de un estandarte de victoria que lleva como emblema un gallo. En otras ocasiones lleva un arco en su mano derecha y una flecha en la izquierda. (Shivapurâna).
KÂRUNA.- La compasión. Una de las virtudes esenciales del sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
KARÛSHA.- Uno de los hijos de Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KARVÂCHAUTHA.- Una festividad que se celebra anualmente en honor del marido. Antes de que la neblina de la noche haya desaparecido las mujeres casadas del norte de la India se levantan y rezan pidiendo al cielo que conceda salud y larga vida a sus maridos. Cuando ya ha salido el sol, preparan dátiles, almendras y pasas que regalan a su suegra en agradecimiento por haberles concedido a su hijo. A partir de ese momento se dedicarán a las faenas domésticas hasta el mediodía. Por la tarde llega el momento de engalanarse, igual que hicieron el día de su boda. Se reúnen las amigas y preparan botes con trigo o lentejas crudas, un vaso de agua, un pastel y un coco. Así van al templo a escuchar textos sagrados. Al ponerse el sol las mujeres salen a la calle y contemplan la luna recién aparecido, no directamente, pues esto se considera de mal augurio, sino reflejada en el agua o en las bandejas en las que llevan las ofrendas. Tras esto rompen el ayuno.
KÂRYA.- Voz sánscrita que significa “acción”. Este concepto se refiere al deber.
KASERUMAT.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KASHÂYA.- Una túnica de color naranja o azafrán que es distintivo de aquellos que han renunciado al mundo. Su color simboliza que han sido lavados en la sangre de Pârvatî*, diosa de la energía.
KÂSHÎ.-
La ciudad santa de Vârânasî* o Benarés, situada en la orilla izquierda del sagrado río Gangâ* y considerada la más importante de las ciudades santas hindúes. Su etimología deriva de los nombres de los ríos Varând y Âsî, en el norte y el este de la ciudad respectivamente. Es una de las siete ciudades sagradas de los hindúes, cuya visita otorga la liberación. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. El morir en Kâshî implica la liberación para los hindúes creyentes. Además esta ciudad ha sido siempre un foco de cultura y de enseñanzas espirituales, aparte del valor ritual que se le atribuye. (Shivapurâna).
KÂSHIKÂ.- 1.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Sucharitamishra*. 2.-
v. kâshî.
KÂSHIKA.- Un comandante del ejército del rey Virâta*. Murió a manos del príncipe Bhîma* por haber intentado ultrajar a Draupadî*. (Mahâbhârata).
KÂSHÎYÂTRA.- La peregrinación a la ciudad santa de Vârânasî*.
KÂSHTÂRÛDHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KÂSHTHÂGÛDHA.- v. kâshtharudhha.
KASHYAPA.- Uno de los siete principales rishi* o sabios védicos que transmiten las enseñanzas del dios Brahma* a los hombres. Es padre de los dioses y personificación del espacio. Es nieto del dios Brahma*. Fue en un principio una tortuga que trajo la vida a toda la creación. Se casó con trece de las hijas del rey Daksha*. Fue padre de los dânava* o genios maléficos, que fueron muertos por el príncipe Arjuna* en número de sesenta mil. Fue el sacerdote de Parashurâma* y del príncipe Râma*, encarnaciones sexta y séptima del dios Vishnu*. (Shatapathabrâhmana).
KÂTAKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Ocupa un lugar intermedio entre los más antiguos en prosa arcaica y los modernos en prosa más artificiosa (800 – 500 a. C.). Empieza con una narración en la que se relata cómo un muchacho, Nachiketha, viendo a su padre dar todo lo que posee para un sacrificio, duda del valor de éste. En la oposición entre padre e hijo se enfrentan dos corrientes de pensamiento religioso: la litúrgica tradicional, para la cual las obras lo son todo, y la nueva filosofía, para la que todo es la gnosis o intuición intelectiva. El padre, furioso por el desprecio de los dones ofrecidos, maldice a su hijo. Este, por efecto de la maldición paterna, desciende al submundo, pero el dios no está y tiene que esperar tres días y tres noches sin recibir los dones de la hospitalidad. Cuando Yama*, dios de la muerte, regresa le promete tres dones en compensación por hacerle esperar. Nachiketha elige regresar vivo a casa de su padre y que éste haya dejado de estar enojado. Como segundo don quiere conocer la manera de hacer inagotables los sacrificios y las buenas obras; y como tercero, quiere saber la manera de evitar la muerte. El dios le concede los dos primeros pero en cuanto al tercero intenta disuadirle. Le ofrece a cambio todos los placeres de la vida, que el joven rechaza. El dios alaba a Nachiketha por haber elegido el saber y no los placeres y le enseña la doctrina de la inmortalidad del alma.
KATHA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Pertenece al Yajurveda* negro y data entre los siglos V y VI a. C. Afirma que el fuego, centro ritual del sacrificio es el más importante de los elementos. Establece la diferencia entre el conocimiento y la sabiduría, así como sus consecuencias.
KATHAKA.- Voz sánscrita que significa “narrador”. Se refiere al narrador específico de historias mitológicas.
KATHARUDRA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
KATIBANDHANA.- El acto ritual de atarse el cinturón en una solemnidad religiosa.
KÂTYÂYANA.- Un sabio, descendiente de Kâtyâ y consejero del rey Dasharatha*. (Râmâyana).
KÂTYÂYANÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Kâtyâyana*”. En este aspecto se la describe con cuatro brazos, con la concha y el disco en los superiores, mientras que con las manos de los inferiores hace los gestos de protección y dispensación de presentes. Es una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî. (Shivapurâna).
KAULA.- Una secta shaiva* o shivaíta de adoradores de Kâlî*, el aspecto destructor de Pârvatî*, diosa de la energía. Son los seguidores de los ritos denominados “de la mano izquierda” del tantra*. (v. vamamârgî). (Tantrashâstra).
KAUMÂRASARGA.- La creación primaria y la secundaria. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KAUMÂRÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “primera esposa”.
KAUMODAKA.- La clava maza de hierro que porta el dios Vishnu*. Le fue regalada por Agni*, dios del fuego, para que luchara contra Indra*, rey de los dioses. (Mahâbhârata).
KAUNDINYA.- Un sabio, discípulo de Shândilya*. Según la leyenda, ofendió al dios Shiva* y tuvo que ser rescatado por el dios Vishnu*, por lo que se le conoció como Vishnugupta, “el oculto por el dios Vishnu”. Es uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
KAUNTEYA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “descendiente de Kuntî*”. Es también patronímico de Karna* y de los príncipes Yudhishthira* y Bhîma*. (Mahâbhârata).
KAURAVA.- Término que denomina a los descendiente del rey Kuru*, aunque se emplea más como nombre genérico de los cien hijos del rey Dhritarâshtra* y la reina Gândhârî*. Personifican la envidia y el orgullo. Nacieron de un montón de carne que fue dividido en cien partes. Lucharon contra los cinco príncipes Pândava* en la batalla de Kurukshetra*, siendo vencidos por éstos. (v. abhaya, achala, bâhushâlî, bhagadatta, bhîmabala, châruchitra, chitra, chitraka, chitrasena, drirhakshetra, durmada, durmarshana, durmukha, duryodhana, dushâsana, ketumâna, kritavarman, saindhava, satyadeva, subâhu, sudarshana, sukradeva, vikarna, yuyutsu). (Mahâbhârata).
KAURAVAPATI.- Epíteto del príncipe Duryodhana*, “Señor de los Kaurava*”.
KAUSHALEYA.- Epíteto del príncipe Râma*, “hijo de Kaushalyâ*”.
KAUSHALYÂ.- La primera esposa del rey Dasharatha*. Tomó parte en un ashvamedha* o sacrificio del caballo, porque era la destinada a darle al rey un heredero. Fue madre del príncipe Râma*. (Râmâyana).
KAUSHALYA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KAUSHIKA.- 1.- Epíteto del sabio védico Vishvâmitra*, “tesoro”. Es uno de los gotra* o linajes descendientes de un sabio. Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad). 2.- Los descendientes del sabio védico Kushika*.
KAUSHÎTAKI.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Forma parte del ciclo del Rigveda*. Es una obra de recopilación. Pertenece al grupo de las Upanishad más antiguas. Tiene cuatro secciones. Trata del destino del hombre después de la muerte y del Brahman*. Contiene diversos ritos y prescripciones destinados a obtener determinados bienes materiales. Expone la doctrina del âtman* o alma individual identificado con el aliento. Al final contiene un diálogo entre un brâhmana* y Ajâtashatru*.
KAUSTUBHA.- El rubí que adorna el pecho del dios Vishnu* y que surgió del batimiento del océano. (v. manthana). (Vishnupurâna)
KAUTSA.- Un filósofo ateo que desautorizó a los Veda* y condenó toda la tradición ortodoxa.
KAVACHA.- La armadura pectoral que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza a las almas. Fue entregada por Sûrya*, dios del sol, a su hijo Karna*. (Mahâbhârata).
KAVALOKA.- Una de las cinco fragancias que se emplean en las ofrendas a los dioses.
KAVASHA.- Un sabio de grandes poderes. Fue rechazado por muchos otros, que le consideraban indigno de tocar las aguas sagradas. Suplicó a los dioses el que le redimieran de esta condición y ellos le rodearon con las aguas del sagrado río Sarasvatî*. Los otros sabios, viendo esto, le aceptaron de nuevo en su compañía. (Aitareyabrâhmana).
KÂVERÎ.- Uno de los siete principales ríos sagrados. Nace en los montes Sahya y fluye por los estados de Ândhra Pradesh y Karnâtaka, desembocando en el distrito de Tanjavur, en el estado de Tâmil Nadû.. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones de los dioses Vishnu* y Brahma*.
KAVI.- Epíteto del dios Brahma*, “poeta”.
KAVYAVÂHA.- Uno de los tres hijos de Shuchi*, nietos de Agni*, dios del fuego.
KEDÂRA.- v. kedâranâtha.
KEDÂRANÂTHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en los montes Himâlaya* de la zona de Garhval, con un templo del dios Shiva*. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KEDÂRESHVARA.- v. kedâranâtha.
KEKARÂKSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KEKAYA.- El padre de Kekayî*, segunda esposa del rey Dasharatha*. Tomó este nombre de su reino. Pertenece a la dinastía de los Vrishni*. Es hijo de Sâtyaka* y hermano de Satyakî. (Mahâbhârata).
KELI.- El nombre de la vîna* de Sarasvatî*.
KELIKILA.- Uno de los acólitos del dios Shiva*.
KENA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Está vinculada al Sâmaveda*. Su nombre antiguo es Talavakâropanishad*, por pertenecer a la escuela Talavakâra o Jaiminîya*. Es breve pero sumamente valiosa. Muy probablemente es también una obra de recopilación. Parte está escrita en verso y parte en prosa. Trata de la doctrina del Brahman* y de la incognoscibilidad del Ser Supremo, incluyendo una parábola que narra cómo los dioses se mostraron impotentes ante el Brahman y no pudieron conocerlo.
KESHA.-1.- Epíteto del dios Vishnu*, “cabello”. 2.- La cabellera del dios Shiva*. Es larga, espesa, en parte suelta y en parte recogida en forma de pirámide. Está llena generalmente de pequeñas figuras simbólicas: el sagrado río Gangâ*, al que el dios recogió en su cabello, flores de dhatûra (la planta del estramonio), una calavera que es símbolo de la muerte y una luna creciente llamada shishu*.
KESHÂNTA.- La solemnidad religiosa de la tonsura. Esta solemnidad consiste en afeitar toda la cabeza a excepción de la parte alta, en la que se deja un mechón de cabello.
KESHAVA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “de fino cabello”. 2.- Un filósofo del sistema Nyâya*, del siglo XIII.
KESHAVACHANDRA SENA.- (Keshab Chandra Sen, 1838 – 1884). Un reformador hindú de la Sadhâranasamâja, una variedad de la Devasamâja*. Es el creador de una nueva religión de tipo cristiano, la denominada Nava Vidhâna o “Nuevo orden”, en la que Sena se autonombró papa.
KESHÎ.- Un daitya* o genio maléfico muerto por Krishna*. Se transformó en un caballo y atacó al dios, pero éste le mató rompiéndole las mandíbulas. (Mahâbhârata).
KESHINÎ.- La madre de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KESHÎNISHÛDANA.- Epíteto de Krishna*, “destructor de Keshî*”.
KETU.- 1.- El hijo de Brihaspati*, dios del sacrificio, y Sinhikâ*. Tiene un feo rostro y su vehículo es un buitre. En una de sus manos lleva una maza y con la otra hace el gesto de bendición. Es la cola del dragón y se le representa como un serpiente de hierro. (v. râhu). Es el término astronómico que se emplea para designar al nodo descendente de la luna. 2.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “esplendoroso”.
KETUMÂLA.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KETUMÂNA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. Fue uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación (Mahâbhârata).
KETUMATÎ.- La esposa del gigante Sumâli*, abuela de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KETUSHRINGA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KEVALÂDVAITA.- La doctrina del monismo absoluto de Shankarâchârya*. Una teoría del sistema Vedânta* de filosofía.
KEVALÂTMÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “sólo alma”.
KHADGIN.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KHAGAPATI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor de los astros”.
KHAN.- Epíteto del dios Brahma*, “espacio vacío”.
KHANDAKA.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KHANDANAKHANDAKHÂDYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Shrîharsa* en el siglo XII.
KHANDAPARASHU.- Epíteto del dios Shiva*, “el del arco partido”.
KHAPURA.- La ciudad de los gandharva* o músicos celestiales.
KHARA.- Un demonio, hermano menor de Râvana*, rey de los demonios. Era bisnieto del dios Brahma*, nieto de Paulastya* e hijo de Vishrava*. Se alimentaba de carne humana. Fue muerto durante la batalla de Janasthâna*, junto con catorce mil râkshasa*. Este hecho fue la causa de la cólera de Shûrpanakhâ* que motivó definitivamente la guerra entre el príncipe Râma* y Râvana. (Râmâyana).
KHARADÛSHANA.- El nombre de los dos gigantes, hermanos de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KHARÂRI.- Epíteto del príncipe Râma*, “enemigo de Khara*”.
KHARPARA.- El recipiente en que se ofrece a una deidad la sangre de la víctima.
KHÂSÂ.- Una hija del rey Daksha* y esposa del sabio védico Kashyapa*. Fue madre de los yaksha* y los râkshasa* o demonios.
KHÂSÂTMYA.- Epíteto de los râkshasa* o demonio, “hijos de Khâsâ*”.
KHATVÂNGA.- 1.- Un príncipe de la estirpe solar o sûryavamsha*, que ayudó a los dioses en sus batallas contra los asura* o demonios. Como don por esta ayuda se le dijo que su vida sólo duraría una hora en la tierra. Esta hora la empleó en la concentración en el dios Vishnu*. (Vishnupurâna). 2.- La maza que es arma del dios Shiva*.
KHICHARAVÂRA.- Un festival que se celebra en el día de Makara Sankrânti, cuando el sol entra en Makara (Capricornio).
KHYÂTI.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio védico Bhrigu*.
KÎCHAKA.- El cuñado y general del rey Virâta*. Fue muerto por el príncipe Bhîma*. Intentó seducir a la princesa Draupadî*, que se hallaba allí oculta bajo el nombre de Sairandhrî*, pero el príncipe Bhîma fingió concertar una cita secreta en su nombre con éste y le mató. (Mahâbhârata).
KIMPURUSHA.- v. kinnara.
KINKIDA.- v. khatvânga.
KINNARA.- 1.- Una especie de seres semidivinos, de gran pureza y santidad, que residen en los montes Himâlaya* junto con los santos terrenales que han alcanzado la perfección. Se dedican al servicio del dios Shiva* y de Kuvera*, dios de las riquezas. Se les representa como centauros o con cuerpo de hombre y cabeza de caballo. (Shivapurâna). 2.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KIRANA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
KIRANÂVALÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Udayana* en el siglo X.
KIRANÂVALÎBHÂSKARA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Padmanâbhamishra*.
KIRÂTA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
KIRÂTÂRJUNIYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Bhâravî*.
KIRÎTÎ.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “portador de una diadema”. Alude a una corona que le regaló Indra*, rey de los dioses. (Mahâbhârata).
KIRMIRA.- Un demonio que impidió la entrada de los cinco príncipes Pândava* en el bosque de Kâmyaka* y amenazó con devorarles. El príncipe Bhîma* le estranguló y partió sus huesos. (Mahâbhârata).
KIRNA.-
Uno de los ríos sagrados de la India.
KÎRTANA.- Una canción en honor a dios, generalmente acompañada de baile. Es una de las tres clases principales devoción: la devoción de glorificar.
KÎRTI.- La fama. Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
KÎRTTIMUKHA.- Voz sánscrita que significa “rostro de gloria”. Es una máscara demoníaca ornamental que se encuentra corrientemente en los santuarios del dios Shiva* y sobre las puertas de sus templos. Es uno de los dirigentes de las huestes del ejército, que se representa por una cabeza sin tronco, como una manifestación del aspecto terrible del dios. Su función es alejar a los malos espíritus y proteger a los devotos.
KÎSHADHVAJA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el que lleva al sol como emblema”.
KISHKINDHÂ.- La capital del reino de los monos que ayudaron al príncipe Râma*. Estuvo gobernada por Bâli* y más tarde por su hermano Sugrîva*. El lugar se ha identificado con las colinas que se hallan cerca de las ciudades de Kupal, Mudgal y Raichur, en la frontera entre los estados de Karnâtaka y Ândhra Pradesh. (Mârkandeyapurâna).
KOKA.- Epíteto del dios Vishnu*, “cuclillo”.
KOKAMUKHASHRITA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
KOKILA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KOSHA.- Las cinco capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. De acuerdo con el sistema Vedânta* de filosofía son las coberturas que, una dentro de la otra, cubren el alma. Son cinco: annamaya* o cobertura física densa, mantenida por el alimento; prânamaya* o cobertura constituida por las cinco fuerzas vitales; manomaya* o cobertura mental; vigjñânamaya* o cobertura de la inteligencia y ânandamaya* o cobertura de la dicha. (Taittirîyopanishad).
KOSHALA.- v. ayodhyâ.
KOSHAPÂNA.- Término que alude al acto ritual que consiste en beber tres veces del agua con la que se lavado una imagen sagrada.
KOTARÎ.- La diosa mística de los daitya* o genios maléficos, representada por una mujer desnuda. Fue la madre del demonio Bana*.
KOTAVÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “desnuda”. Uno de los aspectos terribles de la diosa. (Shivapurâna).
KOTIKUNDA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KOTIRUDRESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KOTÎSHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KOTÎSHVARA.- v. kotîsha.
KOTIVATA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
KOTVÎ.- v. kotarî.
KRÂMA.- Un símbolo del tantra* para expresar la mente humana que traspasa los límites ordinarios de lo visible y así examina lo invisible. (Tantrashâstra).
KRAMAMUKTI.- La liberación del alma de manera gradual y evolutiva.
KRATU.- 1.- Uno de los diez prajâpati* o
dioses
de
la
creación. Es la divinización de la inteligencia, uno de los diez hijos mentales del dios Brahma* y uno de los siete sabios védicos, representados por la constelación de la Osa Mayor. Se casó con Sannatî* y tuvo sesenta mil hijos, llamados vâlakhilya*. Una tradición le hace inventor de un rito, al que dio nombre, y que le asocia al fuego, por lo que a veces con este nombre se designa a Agni*, dios del fuego. (Vishnupurâna). 2.- Epíteto del dios Vishnu*, “vida”.
KRATUDHVAMSÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor de la vida”.
KRATUPASHU.- Término que denomina a un animal sacrificial.
KRATUPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de la vida”.
KRAUÑCHA.- 1.- Una colina que es parte del sagrado monte Kailâsa*, donde está situado el lago Mânasarovara*. Este monte es uno de los hijos de Himâlaya* y Menâ*. 2.- El cuarto de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Tiene ríos que son afluentes del sagrado Gangâ* y sus habitantes son de color blanco. Adoran a Janârdana*. (Matsyapurâna). 3.- Un demonio que ayudó a Târaka* en su batalla contra los dioses. Fue muerto por Kârttikeya*, dios de la guerra. (Vâyupurâna).
KRAUÑCHÂRANYA.-
Un bosque que recorrieron los príncipes Râma* y Lakshmana* buscando a la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
KRAVYÂDA.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “carnívoro”. Aparece aquí con un aspecto maléfico, de una forma alegórica, expresando la condición del fuego que abrasa y destruye. Afila sus colmillos de hierro, se mete a los enemigos en la boca y los devora sin compasión. Se le presenta devorando al bosque Khandavâ, en su lucha contra Indra*, rey de los dioses, misión en la que fue ayudado por Krishna* y por el príncipe Arjuna*. 2.- Término que hace alusión al fuego de la pira funeraria.
KRIPA.- Uno de los sabios del octavo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Sâvarni Manu*. Junto con Kripî*, es un hijo nacido del semen del asceta Sharadhvan, ante la contemplación de la apsarâ* o ninfa celestial que Indra*, rey de los dioses, mandó para romper su meditación. Fue recogido y criado por Shântanu*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. Se le considera una encarnación de Rudra* y aparece como un extraordinario arquero, encargado de dar la primera educación a los cinco príncipes Pândava* y a los cien príncipes Kaurava*. (Mahâbhârata).
KRIPÂNIDHÂNA.- Epíteto del Ser Supremo, “morada de compasión”.
KRIPÂSIDDHA.- El que alcanza la perfección por medio de la gracia divina y sin esfuerzo alguno.
KRIPÎ.- La hermana melliza de Kripa*, esposa del maestro Dronâchârya* y madre de Asvatthâmâ*. (Mahâbhârata).
KRIRA.- v. lîlâ.
KRÎRÂBRAHMAVÂDA.- Una doctrina que considera todos los fenómenos del universos como un juego del dios Brahma*.
KRISHNA.- 1.- La octava encarnación del dios Vishnu*. Es un personaje atrayente, lleno de astucia y habilidad, diestro en el manejo de las armas, sagaz y valeroso, que compartió igualmente la vida con los hombres y con los dioses. En la ciudad de Mathurâ* vivía el cruel rey Kamsa*, a quien un astrólogo predijo que un hijo de su hermana Devakî*, casada con Vasudeva*, del linaje de los Vrishni*, le destruiría y se apoderaría de su reino. Para evitar esto, Kamsa dispuso unas habitaciones de su palacio en las que albergó a su hermana y a su cuñado. Allí Devakî dio a luz a seis hijos que fueron asesinados. El séptimo fue salvado por los dioses, que le hicieron aparecer como hijo de otra mujer, y al que pusieron de nombre Balarâma*. Posteriormente dio a luz a un octavo hijo que, a causa del tono oscuro de su piel, tomó el nombre de Krishna, “el negro”. En el momento de su nacimiento apareció con cuatro brazos en los que portaba todos los atributos del dios Vishnu: maza, concha, disco y loto. Todos los dioses acudieron a adorarle, pero luego borró la memoria de esta visión de las mentes de sus padres, apareciendo como mortal. Los dioses le protegieron, durmiendo a los guardianes y descorriendo los cerrojos para que Vasudeva huyese con el niño, atravesando el sagrado río Jamanâ* y llegase a la cabaña del pastor Nanda*, cuya esposa, Yashodâ*, había dado a luz aquella misma noche a una niña. Descubierto el engaño, Kamsa mandó matar a todos los niños varones. Nanda y Yashodâ huyeron junto con Krishna a Gokula, territorio eminentemente ganadero. Desde muy pequeño, Krishna demostró un poder extraordinario. En una ocasión, en que se comió toda la manteca que había guardada, fue atado a un poste como castigo. Pero haciendo uso de su fuerza, lo levantó y lo colocó sobre las copas de dos árboles; después los arrancó de cuajo y en su lugar aparecieron dos bellos jóvenes, hijos de Kuvera*, dios de las riquezas, a quienes el sabio Nârada*, mensajero de los dioses, había convertido en árboles hasta que Krishna los libertase. Allí creció con los pastores y entre sus compañeros de juego estaban las gopî*, bellas vaqueras, de entre las que eligió como compañera a la bella Râdhâ*, personificación del amor absoluto hacia lo divino. También sometió a la serpiente Kâliya*, de cinco cabezas, que vivía en el río y hacía mermar los rebaños. Krishna colocó su pie sobre la cabeza principal de la serpiente y la obligó a pedir clemencia, pero no llegó a matarla, atendiendo a los ruegos de las cien esposas de la serpiente. Llegados los rumores de estas hazañas a la corte de Kamsa, éste pensó que podía tratarse del hijo de Devakî e intentó deshacerse de él. Krishna marchó a Mathurâ para emprender una campaña contra su tío, quien tenía prisioneros a sus padres. Tuvo que vencer a varios demonios que el rey azuzó contra él y después le retó públicamente y le mató, cumpliendo así la profecía. La intervención más importante de Krishna tuvo lugar en la batalla de Kurukshetra*, entre los príncipes Pândava* y Kaurava*. Al tener relación con ambas ramas de la familia, Krishna dio la posibilidad de elegirle a él o a su ejército. El príncipe Arjuna* pidió a su fiel amigo Krishna que le sirviera de auriga y Duryodhana* eligió al grueso de las tropas de Krishna. El dios sirvió a Arjuna y le animó a continuar la batalla cuando éste no se sintió capaz de luchar contra su familia. Krishna se le reveló en su naturaleza divina, dando a su amigo las enseñanzas vedánticas que se contienen en la Bhagavadgîtâ*. Después de esta guerra Krishna marchó a las costas del estado de Gujarât y construyó la ciudad de Dvârakâ*. (Vishnupurâna). 2.- Voz sánscrita que significa “negro”. Se refiere a la acción totalmente malvada. Una de las cuatro clases de acciones, según la ley del karma*. 3.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 4.- Uno de los ríos sagrados de la India. Nace en los Ghats Occidentales, cerca de Mahâbaleshvar, y desemboca en el estado de Tâmil Nâdû. Se le denomina también Kirshnavenâ.
KRISHNÂ.- Epíteto de la princesa Draupadî*, “negra”.
KRISHNACHANDRA.- Epíteto de Krishna*, “luna negra”.
KRISHNADARSHANA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
KRISHNADÂSA
KAVIRÂJA.- Un filósofo vaishnava* o vishnuita del siglo XVII.
KRISHNADVAIPÂYANA.- El nombre propio del sabio Vyâsadeva*, compilador de los Veda*.
KRISHNALOKA.- El mundo de Krishna*, conocido como goloka*.
KRISHNAMURÂRÎ.- Epíteto de Krishna*, “loto negro”.
KRISHNÂSHTAMÎ.- El octavo día de la quincena oscura del mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre), cuando nació Krishna*.
KRISHNÂVATÂRA.- v. krishna.
KRISHNÂVENI.- Un río sagrado que nace en los montes Sahya. Las abluciones en este río destruyen todos los pecados y hacen al devoto alcanzar las regiones del dios Vishnu*.
KRISHNAYAJVAN.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
KRISHNAYÂTRÂ.- Voz sánscrita que significa “viaje de Krishna*”. Es una representación teatral de carácter popular sobre la vida del dios Krishna*.
KRISHNESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Krishna*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
KRITÂNTA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “hacedor del fin”.
KRITAVARMAN.- Uno de los últimos guerreros que ayudaron a los cien príncipes Kaurava* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
KRITAVÎRYA.- Un rey, hijo de Dhanaka* y padre de Kârtavîrya*. Gobernó con acierto e hizo diez mil sacrificios de varios tipos. Se le consideraba un ejemplo a seguir entre las gentes disciplinadas. (Mahâbhârata).
KRITAYUGA.- La primera de las edades o yuga*, de 1.725.000 años de duración. Es la más perfecta. El dharma* u orden moral del mundo está durante este período firme sobre sus cuatro patas, como una vaca sagrada. Es un cien por cien eficaz como elemento estructural omnipresente en el organismo del universo. Durante este yuga o era los hombres nacen virtuosos, consagran su vida al cumplimiento de sus tareas. Los brâhmana* alcanzan la santidad, los reyes actúan según altos ideales de conducta, los campesinos se dedican felizmente a la agricultura y las clases inferiores viven legalmente sometidas, respetando el orden sagrado de la vida. (Vishnupurâna).
KRITTIKÂ.- Las pléyades, que son las seis madres de Kârttikeya*, dios de la guerra.
KRITTIVÂSA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que reside en las estrellas”.
KRITTIVÂSESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios que reside en las estrellas”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KRIYÂ.- 1.- Voz sánscrita que significa “acción, actividad”. En la filosofía Yoga* se refiere a los procesos de limpieza, tanto externos como internos y está constituido por una serie de reglas higiénicas. (Yogasûtrabhâshya). 2.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*. 3.- Término que denomina a cualquier tipo de ritual religioso. (v. abhivandana, abhyagasnâna, âchamana, agrapûjâ, agyârî, âhuta, âhvâna, aksharanyâsa, amvâdhâna, anganyâsa, annaprâshana, antimakriyâ, apasnâna, âratî, arghya, âsana, avabritha, bâliharana, bhânvara, bhasâna, brahmakûrcha, chatâvana, chaturthikarmana, chaula, chauthî, chhathî, chûrâkarana, dashagâtra, devacharyâ, devapûjâ, devatarpana, dhruvadarshana, dhupa, dîkshâ, dînadâna, dîpa, dûdhâbhâtî, dvadashâ, dvârapûjâ, dvirâgamana, ekâdashâha, gangâyâtrâ, ganthajora, garbhâdhâna, gathabandhana, gavana, gatasthâpana, ghuracharhî, godâna, gotrochchâra, granthibandhana, granthinirmochana, grihapravesha, gurudîksha, havyakavya, hridayâlambhana, janeû, japayajña, kanachhedana, kanyâdâna, kapâlakriyâ, karnavedha, karpûrârati, katibandhana, keshânta, koshapâna, kriyâkrama, kshamâpana, lotapatâ, mangalâcharana, mangalasnâna, manushayajña, mûrdhâbhisheka, naivedya, nâmakarana, nândîmukha, nyâsa, pânigraha, pânipîdana, pâñchavâsa, parachhana, pârvana, paryukshana, pradakshinâ, prânaprathisthâ, prâyashchchitta, pretavidhi, puramsavana, rakshâmangala, samâvartana, sampratti, sandhyâ, sankîrtanayajña, sapindîkarana, saptâha, sâshtânga, satî, sattarahâna, shântikarma, shrâddha, sîmantonnayana, sthâlipâka, svayamvara, tarpana, telavâî, tulâpurusha, udakakriyâ, udyâpana, upanayana, upasada, upasarpana, visheshadîksha, ).
KRIYÂKRAMA.- Término que denomina a los ritos funerarios.
KRIYÂMÂNA.- Las acciones presentes que aguardan un resultado en el futuro. Es una de las tres clases de acciones humanas.
KRIYÂSHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
KRIYÂYOGA.- Una modalidad del Yoga* externo, que se ocupa de las acciones preliminares que permiten pasar a grados superiores de concentración.
KRODHA.- 1.- La ira. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre y uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ*. 2.- Uno de los diez hijos físicos del dios Brahma* y de los ocho aspectos terribles del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KRODHÂ.- Una de las hijas del rey Daksha*, madre de todos los pájaros.
KRODHAVASHÂ.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
KRÛRÂDRISHYA.- Epíteto de Shani* (Saturno), “de mirada cruel”. Este nombre hace referencia a que Pârvatî*, diosa de la energía, pidió a Shani que mirara a Ganesha*, dios de la inteligencia. Este lo hizo y la cabeza de Ganesha quedó reducida a cenizas. Luego fue sustituida por una de elefante. (Shivapurâna).
KSHAMÂ.- 1.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la tierra”. 2.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio védico Pulaha*.
KSHAMÂPANA.- El acto ritual de solicitar el perdón de la deidad por los pecados cometidos.
KSHATRATVA.- La condición de kshatriya* o miembro de la casta guerrera.
KSHATRAVRIDDHAKA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KSHATRIYA.- 1.- El décimo Manu*, fundador de la casta de los kshatriya o guerreros. Es hijo del dios Brahma*, nacido de su brazo derecho. Se casó con Kshatriyanî y fue padre de los kshatriya, cuyo deber era reinar y gobernar, así como administrar. Se le representa con un cinturón de perlas. (Mânavadharmadshâstra). 2.- La casta guerrera, segunda en importancia después de los brâhmana*. Están considerados como dvija* o dos veces nacidos. Se les supone nacidos de los hombros y brazos del dios Brahma*. La educación de un kshatriya ha de comenzar a los once años de edad o, como muy pronto, a los seis. Los kshatriya han de recibir el sacramento de investidura por Savitrî*, aspecto del sol, antes de los veinticuatro años. Tradicionalmente es la casta de los guerreros y militares, así como administradores y funcionarios de la corte.
KSHAYAKÂLA.- Término que denomina al tiempo de la aniquilación del universo.
KSHEMA.- Un hijo de Siddhi* y de Ganesha*, dios de la inteligencia. (Shivapurâna).
KSHEMAGAURÎSHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el dios que protege a Gaurî*”.
KSHEMAKA.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KSHETRA.- Voz sánscrita que significa “campo”. Se refiere a la materia, el cuerpo o vehículo en el que reside el alma.
KSHETRAJÑA.- 1.- Voz sánscrita que significa “el conocedor del cuerpo”. Alude al que entiende el funcionamiento de los seres en el universo. El cuerpo es la naturaleza. 2.- Epíteto del Ser Supremo, “cultivador”.
KSHETRAPÂLA.- Las deidades tutelares que guardan las fronteras. Su número es de cuarenta y nueve. (Shivapurâna).
KSHÎRAJÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “nacida de la leche”. Este nombre alude al hecho de que Lakshmî* surgió del batimiento del océano de leche, en los comienzos del universo. (v. manthana). (Vishnupurâna).
KSHÎRASÂGARA.- El océano de leche u océano primigenio, el sexto de los siete océanos del mundo, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KSHIRODA.- v. kshîrasâgara.
KSHÎRODAKASHÂYÎVISHNU.- El alma suprema que penetra en todos los universos y está presente aun dentro de los átomos. Uno de los tres Vishnu* que lleva a cabo la creación material. (Bhagavadgîtâ).
KSHÎRODATANAYÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “hija del mar de leche”. Este nombre alude al hecho de que Lakshmî surgió del batimiento del océano de leche, en los comienzos del universo. (v. manthana). (Vishnupurâna).
KSHIRVRATA.- Un ayuno en que el que no se toman productos derivados de la leche.
KSHITIJA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “nacido de la tierra”.
KSHMÂ.- v. prithvî.
KSHOBHA.-
En la filosofía Sânkhya* es la vibración o el impulso original que da lugar a que la materia inmanifestada se manifieste. (Sânkhyakârikâ).
KSHONI.- v. prithvî.
KSHURIKÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Pertenece al Yajurveda*
KUÂRA.- v. âshvina.
KUBANDHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUBERA.- v. kuvera.
KUBJÂ.- Una muker jorobada, que era sirviente de la reina Kaikeyî*, segunda esposa del rey Dasharatha*. (Râmâyana).
KUCHELA.- Un amigo de la infancia de Krishna*, que acudió a él al verse en la pobreza. Le llevó un recipiente con arroz como regalo, que Krishna consumió con deleite. A su vuelta al hogar descubrió una gran mansión con toda la prosperidad deseable. Dedicó sus últimos años a la meditación en Dios. (Padmapurâna).
KUHU.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
KUJA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “Marte”.
KULÂCHÂRYA.- El preceptor religioso específico de un clan o una familia.
KULADEVA.- El dios lar o preferido por una familia, que puede ser distinto del elegido por el resto del clan y también del dios personal.
KULADHARMA.- Término que hace alusión a las tradiciones familiares o ritos hereditarios de una familia.
KULAGURU.- v. kulâchârya.
KULIKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KULÎSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KULÛTA.- Uno de los sacerdotes de los râkshasa* o demonios.
KUMÂRA.- Epíteto de Kârttikeya* dios de la guerra, “príncipe”. (Skandapurâna).
KUMÂRAHÂRITA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
KUMÂRATANTRA.- Un tratado demonológico sobre las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo, atribuido a Râvana*, rey de los demonios.
KUMÂRESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Kumâra*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. Está en Kambay, en el campo de batalla donde Kârttikeya*, el, dios de la guerra, venció al asura* o demonio Târaka*. (Shivapurâna).
KUMÂRÎ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “princesa”. 2.- Una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. Se la representa con seis caras y doce brazos y su vehículo es el pavo real. (Shivapurâna).
KUMÂRILABHATTA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*, del siglo VII. Fue maestro de Shankarâchârya*.
KUMÂRÎPUJÂ.- Voz sánscrita que significa “adoración de la virgen”. Es un culto ritualista prescrito por el tantra*, en el cual se adora a una virgen como la manifestación de la divina madre del universo. (Tantrashâstra).
KUMBHA.- Un râkshasa*, consejero de Râvana*, rey de los demonios. Fue muerto por Sugrîva*, rey de los monos. (Râmâyana).
KUMBHAHANU.- Un general râkshasa* o demonio a las órdenes de Prahasta*. (Râmâyana).
KUMBHAJA.- Epíteto del sabio védico Agastya*, “nacido de un recipiente”.
KUMBHAKA.- En las técnicas del hathayoga* es la retención del aliento.
KUMBHAKARNA.- Un famoso râkshasa* o demonio. Es hijo de Vishrava* y hermano de Râvana*, rey de los demonios. Se le describe con una respiración rugiente; de su boca salían llamas y brasas. Su característica más sobresaliente era su hambre atroz. Ya al nacer había devorado quinientas ninfas, doscientas vacas y mil corderos. El dios Brahma* le pidió que moderara su apetito y Kumbhakarna le prometió que no comería en diez mil años, pero no cumplió su promesa. Las criaturas pidieron ayuda a Indra*, rey de los dioses. Este lanzó contra el gigante su dardo. En su cólera, Kumbhakarna arrancó un colmillo al elefante Airâvata*, cabalgadura del dios, y se lo clavó al propio Indra en el pecho. El dios Brahma condenó al râkshasa a dormir seis meses por cada día que estuviera despierto. Durante el sitio de la ciudad de Lankâ* fue despertado para que combatiera al príncipe Râma*. Su carro, tirado por cien asnos, arrolló a millares de monos, que luego devoró. Finalmente fue vencido por Râma, que le decapitó. (Râmâyana).
KUMBHAMELÂ.- Un festival antiguo de gran santidad que se celebra cada tres años en las ciudades de Haradvâra*, Allâhabâd, Ujjayinî* y Nâsika*.
KUMBHASAMBHAVA.- Epíteto del sabio védico Agastya*, “nacido en un recipiente”.
KUMBHESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del estanque”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. Se encuentra en la ciudad de Kumbhakonam, en el estado de Tâmil Nâdû. (Shivapurâna).
KUMBHESHVARA.- v. kumbhesha.
KUMBHINASÎ.-
Una râkshasî* o diablesa, hermana de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
KUMUDA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “lirio acuático”. 2.- Un rey de las serpientes, hijo de la serpiente Shesha*, cuya hermana, Kumudvatî* se desposó con Kusha*, hijo del príncipe Râma*. Sufrió los ataques de un asura* o demonio que fue muerto por Kârttikeya*. (Râmâyana). 3.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata). 4.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUMUDVATÎ.- La hermana del rey de las serpientes, que se desposó con Kusha*, hijo del príncipe Râma*. (Râmâyana).
KUNDA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “loto”. 2.- Un recipiente para oblaciones.
KUNDAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUNDALA.- Los pendientes que, junto con el kavacha* o coraza, hacían invulnerable a Karna*. (Mahâbhârata).
KUNDALINÎ.- Un sistema de Yoga* dedicado a despertar la energía interna del cuerpo mediante la concentración en los diferentes puntos de energía. Es la gran energía primordial que existe en el fondo de toda materia, según el tantra*. Este Yoga busca la sublimación por un procedimiento que consiste en la purificación de todos los chakra* o centros energéticos del cuerpo humano, para llegar a conseguir la comunión entre kundalinî, (término aplicado a la materia o las bajas pasiones, que simbólicamente se asimila a una serpiente enrollada en le más bajo de la columna vertebral) y la divinidad. La finalidad es hacer ascender a esta energía primordial a le largo de la columna vertebral hasta alcanzar la divinidad que reside en el cerebro. (Tantrashâstra).
KUNDARA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUNDÎ.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUNDIKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
KUNETRAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUNI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUNIBÂHU.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUNKUMA.- El polvo de color rojo empleado en las ofrendas.
KUNTÎ.- Una hermana de Vasudeva*, esposa de Pându* y madre de los tres primeros príncipes Pândava*: Yudhishthira*, Bhîma* y Arjuna*. Fue también amante de Sûrya*, dios del sol, de quien tuvo a Karna*. Es la tía paterna de Krishna*. (Mahâbhârata).
KUÑJABIHÂRÎ.- v. krishna.
KÛRMA.- 1.- v. kûrmavatâra. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
KÛRMÂVATÂRA.- La segunda encarnación del dios Vishnu*, en forma de tortuga. Hubo un tiempo en que los dioses y los asura* o demonios quisieron llegar a ser inmortales. Recurrieron al dios Brahma*, que les dijo que se inclinasen ante el mejor de los dioses para que éste dijera lo que debían hacer. Los dioses se postraron ante el dios Vishnu, que les recomendó hacer la paz entre ellos y unir sus esfuerzos a fin de obtener el amrita* o alimento de la inmortalidad, que se había perdido durante un diluvio. Todos entonces se prepararon para batir el océano de leche y así hacer subir a la superficie todo lo que de sólido hubiese en el fondo, entre ello el amrita divino. Para este fin utilizaron a la serpiente Vâsukî* como cuerda y a un monte como piedra de molino. El dios, en su encarnación como de tortuga, sirvió como base de fricción para el batimiento. (v. manthana). Cuando surgió la copa del amrita, los asura se apoderaron de ella a toda prisa. Al ver que los demonios pensaban huir, Vishnu se metamorfoseó en mujer tomando el nombre de Mohinî*, cautivando de tal modo a los asura que éstos abandonaron el amrita para admirar a la nueva diosa. Al ver que los seres demoniacos abandonaban su precioso botín, los nâga* o serpientes semidivinas trataron de poseerlo, pero le impidió Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu, quien transportó al amrita a la luna. (Vishnupurâna).
KURU.- 1.- Un rey de la estirpe solar o sûryavamsha*, hijo de Samvarana* y Tâptî*. Fue el antepasado de los cien príncipes Kaurava* y los cinco Pândava*, que combatieron entre sí en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata). 2.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Se la considera el lugar de procedencia de los arios.
KURUKSHETRA.- Voz sánscrita que significa “la tierra de Kuru*”. Es el territorio entre los ríos Sarasvatî* y Drishadvatî. En él tuvo lugar la célebre batalla descrita en el Mahâbhârata* entre los príncipes Pândava* y los Kaurava*. Era un antiguo tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación y allí Krishna* dio las enseñanzas de la Bhagavadgîtâ*. Se halla en el estado de Haryâna, cerca de Delhi.
KURUNANDANA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “descendiente de Kuru*”.
KURUPRAVÎRA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el más valiente de los descendientes de Kuru*”.
KURUSHRESHTA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el mejor de los descendientes de Kuru*”.
KUSHA.- 1.. Un sabio asceta, progenitor de una gran estirpe real. Fue padre de Kushika*, abuelo de Gâdhi* y bisabuelo de Vishvâmitra*. 2.- Un hijo del príncipe Râma* y de la princesa Sîtâ*, hermano de Lava*. Nacieron en el bosque, cuando su madre fue repudiada por el príncipe Râma. Lucharon contra su padre sin conocerle y luego le acompañaron a la ciudad de Ayodhyâ*. (Râmâyana). 3.- El tercero de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Tiene siete montañas con joyas, frutos, plantas olorosas y cereales. Abarca siete reinos e innumerables ríos. Sus habitantes son adoradores de Janârdana*. (Matsyapurâna). 4.- La hierba sagrada Poa cynosuroides, utilizada en las solemnidades religiosas y especialmente durante los ritos funerarios. El carácter sagrado de la hierba se debe a que sobre ella se depositó durante un tiempo el cuenco que contenía el amrita* o ambrosía, surgido del batimiento del océano de leche. (v. manthana). (Vishnupurâna).
KUSHADHVAJA.- Un hermano menor del rey Janaka*, de Mithilâ*. Era tío de la princesa Sîtâ*. Fue un sabio ilustre y valeroso. Tuvo dos hijas, Mândavî* y Shrutakîrtî*, casadas con los príncipes Bhârata* y Shatrughna* respectivamente. (Râmâyana).
KUSHAKANDHARA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUSHAMBA.- Un hijo de Kusha* y nieto del príncipe Râma*. Se dedicó a grandes austeridades para conseguir un hijo que fuese igual a Indra*, rey de los dioses. Este dios encarnó en su hijo Gâdhi*. (Vishnupurâna).
KUSHANABHA.- Un rey de Kanauja. Tuvo cien hijas a las que Vâyu*, dios del viento, tornó jorobadas por no haber querido ceder a sus deseos. El rey las casó con Brahmadatta y en el momento de la solemnidad recuperaron su belleza.
KUSHARÎRA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUSHÂSANA.- Una esterilla hecha con la hierba sagrada kusha*, usada en solemnidades religiosas.
KUSHIKA.- 1.- El bisabuelo de Bharata* por línea materna. (Mahâbhârata). 2.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, llamado también Kanyâkubja.
KUSHUMESHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “dios de las flores”.
KUSMANDA.- Una especie de semidioses a las órdenes del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUSUMABÂNA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “flecha de flores”.
KUSUMÂÑJALI.- 1.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Udayana*. 2.- Una ofrenda a la divinidad hecha con flores.
KUSUMASHARA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “flecha de flores”.
KUSUMAYUDHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “armado de flores”.
KUTAJA.-Epíteto del sabio védico Agastya*, “nacido de un cántaro”.
KUTHUMI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
KUTÎKARA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
KUTSA.- Un sabio védico que sufrió persecuciones por parte de Indra*, rey de los dioses, de quien había sido amigo. El dios le transportó en su carro durante su enfrentamiento con el gigante Sambhâra*. En esta aventura Indra llegó tan cerca del Sol que recogió dos de sus ruedas y reservándose una para sí, entregó la otra a Kutsa.
KUVALAYAKUPÎRA.- El elefante del rey Kamsa*, muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
KUVÂRA.- v. âshvina.
KUVÂSANA.- Término que denomina a una mala tendencia, que impide la evolución espiritual.
KUVERA.- El dios de las riquezas. Uno de los ocho vasu*
o personificaciones de los elementos naturales. Se le asocia principalmente con la tierra, las montañas y los tesoros de piedras y metales preciosos del submundo. Es el protector de los viajeros y una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del norte. Es bisnieto del dios Brahma*, nieto de Paulastya* e hijo de Vishrava*. Es esposo de Kinnarî y fue padre de Mînakshî. Tuvo también otros hijos que fueron convertidos en árboles por Nârada*, mensajero de los dioses, hasta que Krishna* los liberó. Para premiar su piedad el dios Brahma* le hizo señor de la ciudad de Lankâ*, en la isla de Sri Lanka. Esta ciudad estaba situada sobre el monte Trikûta. Tenía 2.524 mts. de altura. Los caminos de su residencia estaban sembrados de polvo de oro. Tras su expulsión de la ciudad de Lankâ por su hermano Râvana*, rey de los demonios, se refugió en el monte Kailâsa*, donde hizo construir una ciudad llamada Alakâ*, que adornó con espléndidos palacios decorados suntuosamente, que fueron visitados por las divinidades. Se trasladaba en el pushpaka*, un carruaje aéreo que le había regalado el dios Brahma o en un caballo blanco. Se le representa de color oro y ventrudo, con tres piernas, ocho dientes y un único ojo. Porta en sus manos un limón y una mangosta. Se representa frecuentemente en pie sobre un hombre agachado. (Râmâyana).
KUVERESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Kuvera*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
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LA.- Una letra que representa a Indra*, rey de los dioses.
LÂBHA.- Un hijo de Ganesha*, dios de la inteligencia, y de Buddhi*. (Shivapurâna).
LACHCHHINIVÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “morada de Lakshmî*”.
LACHCHHA.- v. lakshmî.
LAGHIMÂ.- La ligereza. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
LAGNA.-
Término que alude a un momento auspicioso para llevar a cabo cualquier solemnidad religiosa, especialmente la del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
LAJJÂ.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
LAKSHMANA.- 1.- Un hijo del rey Dashratha* y Sumitrâ*, tercer hermano del príncipe Râma*. Se casó con Ûrmilâ. Se le considera una encarnación de la serpiente Shesha*. Acompañó a su hermano al destierro y le ayudó en todas sus aventuras. Fue muerto en combate y revivido por unas hierbas mágicas que el dios–mono Hanumân* trajo para él desde los montes Himâlaya*. Es el prototipo del amor y la devoción fraternal. (Râmâyana). 2.- Un hijo del príncipe Duryodhana*. Fue muerto durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
LAKSHMÎ.- 1.- La diosa de la riqueza y del amor. Simboliza la abundancia, la prosperidad y, en general, todas las cosas buenas de la vida terrena. Nació de la espuma del océano de leche, que había sido batido por los dioses y los demonios para conseguir el amrita* o ambrosía. (v. manthana). Es la esposa del dios Vishnu* y madre de Kâmadeva*, dios del amor. Siempre aparece como una joven muy hermosa y seductora. Lleva una diadema en la cabeza, un niño en el halda y una flor de loto en la mano, así como una bella guirnalda de flores que el mar le regaló. De su mano extendida caen monedas de oro. Cuando el dios Vishnu encarna entre los hombres para vencer a algún demonio, Lakshmî también encarna para acompañarle. (v. padmâ, dharanî, sîtâ, rukminî). (Vishnupurâna). 2.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
LAKSHMÎDHARA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor de Lakshmî*”. 2.- Un filósofo shaiva* o shivaíta de la secta de los shakta*, de finales del siglo XIII.
LAKSHMÎPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de Lakshmî*”.
LAKSHMÎPUTRA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “hijo de Lakshmî*”.
LAKULÎSHA.- 1.- Una secta shaiva* o shivaíta que es una variedad de los pâshupata*. Su fundador fue Lakulî y consta de cuatro ramas. Según la leyenda el dios Shiva* se encarnó en un lugar cercano a la ciudad de Udaipur en el estado de Râjasthân como un hombre portador de un bastón o lakula*, para proclamar él mismo su doctrina. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva. (Shivapurâna).
LAKULÎSHVARA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
LÂLA.- Epíteto de Krishna*, “querido”.
LÂLAMANA.- Epíteto de Krishna*, “amoroso”.
LALÂTIKÂ.- Término que denomina a una marca de secta en la frente.
LALITA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
LALITESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la elegancia”, Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
LAMBA.- 1.- Un demonio muerto por Krishna*. 2.-
v. lambakeshaka.
LAMBAKESHAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
LAMBATMAN.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
LAMBODARA.- 1.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “tripudo”. 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
LÂNGALÎ.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “el del arado”.
LÂNGALÎSHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Lângalî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
LÂNGULIN.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
LANKÂ.- La ciudad de Râvana*, rey de los demonios, que antes había pertenecido a su hermano Kuvera*, dios de las riquezas. Estaba en la isla de Sri Lanka, situada sobre el monte Trikûta. Tenía 2.524 mts. de altura. Los caminos estaban sembrados de polvo de oro. El dios–mono Hanumân* la quemó durante un viaje de reconocimiento y tras la guerra entre el príncipe Râma* y Râvana, quedó totalmente destrozada. (Râmâyana).
LANKÂPATI.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “Señor de Lankâ*”.
LANKÂVATÂRASÛTRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*.
LANKESHA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “dios de Lankâ*”.
LANKESHVARA.- v. lankesha.
LAUGÂKSHI.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
LAUKIKA.- Término que alude al orden mundano.
LAVA.- Uno de los hijos del príncipe Râma* y Sîtâ*, hermano gemelo de Kusha*. Nacieron en el bosque, cuando su madre fue repudiada por el príncipe Râma. Lucharon contra su padre sin conocerle y luego le acompañaron a la ciudad de la ciudad de Ayodhyâ*. (Râmâyana).
LAVANA.- Un asura* o demonio, rey de la ciudad de Mathurâ*, hijo de Madhu* y Kumbhinasî*. Heredó de su padre un tridente otorgado por el dios Shiva*. Fue muerto por el príncipe Shatrughna*. (Râmâyana).
LAVANGAPUSHPA.- Una de las cinco fragancias que se emplean en las ofrendas a los dioses.
LAYA.- Término que denomina a la disolución final del universo.
LAYAYOGA.- El procedimiento de evolución espiritual que consiste en purificar el cuerpo de todos los elementos impuros.
LESHYÂ.- La coloración producida por el karma* acumulado en el alma y que marca el carácter de ésta.
LÎLÂ.- El juego cósmico de dios, la creación. Es una de las grandes metáforas empleadas para definir la actividad del saguna Brahman*, el Absoluto con atributos, que es el dios demiúrgico que interviene en la creación. Este concepto introduce elementos de espontaneidad y de libertad en el universo. Está especialmente asociado a Krishna*, octava encarnación del dios Vishnu*, que se dedicaba al ocio y a los juegos en su Vrindâvana natal.
LÎLÂMÛRTI.- Las quince manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*. Son Anugraha*, Ardhanârî*, Bhikshâtana*, Chandrashekhara*, Gajasamhâra*, Gangâdhâra*, Kâlasamhâra*, Mahesha*, Nritta*, Pashupati*, Samhâra*, Shankara*, Shikhareshvara*, Somâskanda* y Vaidyanâtha*. (Shivapurâna).
LÎLÂPURUSHA.- Epíteto de Krishna*, “el hombre del juego”. Hace referencia al lîlâ* o juego cósmico que es la creación y mantenimiento del universo.
LÎLÂVATÂRA.- Una de las diversas formas de avatâra* o encarnación. (Bhagavadgîtâ).
LÎLÂVATÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Shrîvatsâchârya.
LINGA.- 1.- El linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. Denota la energía creadora masculina del dios. Es adorado también como símbolo de energía sexual. Se mantiene siempre erecto, aunque no otorga su semen, quedando rebosante de creatividad potencial. Para su culto, aunque se fabrican en piedra y metal, se aprecian más los meteoritos que ya han adquirido de por sí la forma deseada. Estos se denominan svayambhû o surgidos de sí mismos. Se les adora derramando sobre ellos leche, mantequilla licuada, agua, frutas, dulces y flores. 2.- Uno de los diez pequeños Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Shiva.
LINGASHARÎRA.- v. sukshmasharîra.
LINGATOBHADRA.- Una de las diferentes clases de diagramas circulares que indican la posición de las deidades a las que se invoca en un sacrificio.
LINGÂYATA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas, extendida principalmente por el oeste y el sur de la India. Sus seguidores consideran a Shiva* el único dios venerable y rechazan la autoridad de los Veda*. Llevan siempre encima el símbolo fálico o linga*, de madera, plata u oro, al que adoran separadamente del yoni* o símbolo de la energía femenina.
No aceptan el sistema de castas y tienen multitud de matha* o monasterios. Sus fundadores fueron Ekorâma, Panditarâdhya, Revana, Marula y Vishvârâdhya, a quienes se considera sabios emanados de las cinco cabezas del dios Shiva. No obstante se sabe que todos ellos fueron contemporáneos de Basava*, del siglo XII, quien fue su principal promotor. (v. vîrashaiva).
LINGODBHAVA.- Voz sánscrita que significa “origen del linga*”. Hace referencia al mito del origen del linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. No existía aún el universo y en medio del agua el dios Vishnu* y el dios Brahma* discutían sobre quién de ambos era más poderoso. Una columna de energía fluyó en medio de los dos y para descubrir el origen de ésta, los dos dioses se dirigieron uno a cada extremo. Vishnu tomó la forma de un jabalí y se sumergió en las aguas y Brahma se convirtió en cisne y voló hacia la parte superior. Ninguno encontró el final, pero cuando se reunieron Vishnu lo manifestó así, mientras que Brahma afirmó haber llegado al final. La columna de energía –Shiva– se manifestó como tal y maldijo a Brahma por su mentira con que no tendría culto entre los hombres. A Vishnu, por su integridad, le concedió el mismo status que él tenía. (Shivapurâna).
LOBHA.- La avaricia. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre.
LOKA.- Término que hace alusión a un mundo o esfera de existencia.
LOKAJITA.- Epíteto del Buddha*, “vencedor del mundo”.
LOKÂKSHI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
LOKAMÂTÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “madre del mundo”.
LOKAMÂYÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “mâyâ* del mundo”.
LOKANÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor del mundo”.
LOKÂNTAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
LOKAPÂLA.- Las deidades guardianas de los puntos cardinales. Son las siguientes: Indra*, rey de los dioses, del Este; Agni*, dios del fuego, del Sureste; Yama*, dios de la muerte, del Sur; Sûrya*, dios del sol, del Suroeste; Varuna*, dios del océano, del Oeste; Vâyu*, dios del viento, del Noroeste; Kuvera*, dios de las riquezas, del Norte; Chandra*, dios de la luna, del Noreste.
LOKAPATI.- Epíteto del dios Brahma*, “Señor del mundo”.
LOKATRAYA.- Término que denomina a los tres mundos.
LOKÂYATA.- Voz sánscrita que significa “mundano”. Se denomina así a una rama de los filósofos materialistas que creen que el cuerpo es sólo una combinación de elementos y que el alma es una manifestación temporal que surge de la configuración especial de la persona. De manera general designa a toda doctrina que se ocupa únicamente de este mundo. Esta escuela data del siglo I y sólo la conocemos por las críticas de sus oponentes.
LOKESHA.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “dios del mundo”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
LOKOTTARA.- Término que alude al orden transmutado.
LOMAHARSHANA.- v. romaharshana.
LOPÂMUDRÂ.- La esposa del sabio védico Agastya*, creada por él uniendo las partes más hermosas de los animales. Se introdujo en el palacio del rey de Vidarbha y pasó por hija de éste durante la época en que Agastya estuvo considerado como un gran conquistador, venciendo y sometiendo a los râkshasa* o demonios. Indra*, rey de los dioses, y otras divinidades se disputaron sus ofrendas pero fue su esposa, la propia Lopâmudrâ, quien consiguió obtener sus caricias. Se instalaron en un paraíso del monte Kuñjara. (Râmâyana).
LOTAPATÂ.- El rito que consiste en que el novio y la novia intercambien sus asientos durante la solemnidad del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
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MÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “madre”.
MADA.- 1.- El orgullo. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre. 2.- Uno de los diez hijos físicos del dios Brahma*.
MADÂLASESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MADANA.- 1.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “amor”. 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
MADANAGOPALA.- Epíteto de Krishna*, “vaquero apasionado”.
MADANAKRANDANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que gritó a Madana*”.
MADANAMAHOTSAVA.- Un festival en honor de Kâmadeva*, dios del amor, en su aspecto de Madana*, que se celebra del duodécimo al decimocuarto día de la quincena brillante de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril).
MADANAMOHANA.- Epíteto de Krishna*, “el que encanta con su amor”.
MADANÂNTAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor de Madana*”.
MADANÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Madana*”.
MADANÂYUDHA.- El arco que es arma de Kâmadeva*, dios del amor.
MADANOTSAVA.- v. madanamahotsava.
MÂDHANDINÂYANASHRUTI.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
MÂDHAVA.- 1.- Un filósofo del sistema Vedânta* (1199 – 1278), del sur de la India. Fue de orientación dualista y preconizó el denominado dvaita* vedânta. Defendió la dualidad entre el alma y Dios y mantuvo que existen tres realidades eternas y distintas: el Brahman*, las almas y la materia. La liberación se obtiene por la gracia de dios e incluso en medio de esa liberación las almas habitan junto a Dios pero no se funden en él. Afirmó la inexistencia de la ilusión o mâyâ* y preconizó que el universo fenoménico era real, aunque transitorio. Fue de orientación vaishnava* o vishnuita y repartió su devoción entre las encarnaciones de Râma* y Krishna. Fue fundador de la secta vaishnava del mismo nombre. 2.- Uno de los hijos de Uttama Manu*, nacidos durante el tercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna). 3.- Epíteto del dios Vishnu*, “primavera”.
MÂDHAVADEVA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
MÂDHAVESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Mâdhava*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MÂDHAVÎ.- 1.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “como la miel”. 2.- Una hija del rey Yayâti*.
MÂDHO.- v. mâdhava.
MADHU.- 1.- Un demonio que, junto con Kaitabha*, surgió de los oídos del dios Vishnu* cuando éste dormía al final de un kalpa* o ciclo de la creación. Nada más nacer trató de matar al dios Brahma*, que yacía en el loto que surge del ombligo del dios Vishnu. Este despertó y le cercenó la cabeza. (Mârkandeyapurâna). 2.- Uno de los hijos de Uttama Manu*, nacidos durante el tercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
MADHUHAN.- Epíteto del dios Vishnu*, “matador de Madhu*”.
MADHUJIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “vencedor de Madhu*”.
MADHUKAITABHA.- El nombre conjunto de dos demonios muertos por el dios Vishnu*. (v. madhu, kaitabha). (Mârkandeyapurâna).
MADHUMÂSA.- Voz sánscrita que significa “el mes de miel”. Hace referencia al mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril), de muy agradable clima.
MADHUMATÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “llena de dulzura”.
MADHUPARKA.- Una mezcla de miel, mantequilla, azúcar, yogur y agua que se ofrece a los huéspedes cuando llegan por primera vez a una casa. Puede ofrecerse también en ofrenda a una deidad.
MADHUPATI.- Epíteto de Krishna*, “Señor de la dulzura”.
MADHUPINGA.- 1.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
MADHURA.- Una de las cinco actitudes adoptadas por los devotos vaishnava* o vishnuitas hacia la deidad elegida. Es la actitud dulce de la amada hacia el amado.
MADHURIPU.- Epíteto del dios Vishnu*, “matador de Madhu*”.
MÂDHÛRYA.- El amor conyugal. Una de las forma de bhakti* o devoción consideradas por los vaishnava* o vishnuitas.
MÂDHURYABHAKTA.- El que se ocupa en el servicio devocional como amante. Una de las cinco formas de ocupación de los bhaktiyogî*.
MADHUSAHÂYA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “dulce ayuda”.
MADHUSAKHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “dulce amigo”.
MADHUSÛDANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “matador de Madhu*”.
MADHUSÛDANASARASVATÎ.- Un filósofo del sistema Vedânta* del siglo XVI.
MADHUSUHRIDA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que endulza el corazón”.
MADHUVANA.- Un bosque cercano a la ciudad de Mathurâ*, donde Krishna* pasó su juventud y que se parangona a un paraíso en la tierra.
MADHVA.- v. mâdhava.
MADHYADESHA.- El punto cardinal correspondiente al estado central según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MADHYALOKA.- v. manushyaloka.
MADHYAMESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Madhya”, haciendo referencia a la región de Madhya Pradesh, en la India central. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MADHYATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MÂDRÎ.- La segunda esposa de Pându*, madre de los príncipes gemelos Nakula* y Sahadeva*, los más jóvenes de los Pândava*. (Mahâbhârata).
MÂDURÎ.-
v. mâdrî.
MÂGA.- Término que hace alusión a los pertenecientes a la secta saurya* de adoradores del sol.
MÂGADHA.- Uno de los sabios del decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Indrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
MÂGHA.- El undécimo mes hindú (28 de enero al 26 de febrero).
MAGHÂ.- Un hijo de Agni*, dios del fuego. Fue un gran hechicero que encantó la lanza de Râvana*, rey de los demonios, entre otras hazañas. Queriendo Sâmba* dedicar una estatua a Sûrya*, dios del sol, raptó a Maghâ utilizando un águila blanca que le había prestado el dios Vishnu* y le llevó su ciudad, en donde Maghâ inició el culto solar.
MAGHAVAN.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “rico en tesoros”.
MAGHAVANA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el que distribuye riquezas”.
MAHÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MAHÂBÂHU.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el de poderosos brazos”.
MAHÂBALA.- Epíteto del dios Shiva*, “de gran fuerza”. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
MAHÂBALI.- v. bali.
MAHÂBHÂRATA.- El poema épico de la “Gran India”. El Mahâbhârata (del sáns. mahâ = gran, y Bhârata = Bhârata, los descendientes de un rey de la India a la que antiguamente dio nombre) y que podría llamarse también “Los grandes descendientes de Bharata”, es una de las obras más importantes y definitivamente la más extensa de la literatura universal. Su título original fue Aja, que significa “victoria”. Consta de ciento veinte mil estrofas, debió redactarse entre el siglo IV a. C. y el IV d. C., en que se hicieron las últimas correcciones e interpolaciones. Sin embargo, hay pasajes de la obra que se remontan desde el 7016 a. C. hasta el 2604 a. C., si hemos de fijarnos en la descripción astronómica del cielo que se hace en sendos pasajes de la gran guerra. Su autoría se atribuye a Vyâsadeva*, recopilador de los Veda*, aunque es evidentemente fruto de una labor de diversos autores que trabajaron durante siglos, en los que se acumuló el saber sacro y profano. Según la tradición el mismo Ganesha*, dios de la inteligencia, fue quien la escribió, al dictado de Vyâsadeva, al que impuso la condición de que debía contar toda la historia sin detenerse. Como se le rompiese una pluma, Ganesha se arrancó un colmillo de su cabeza de elefante y siguió escribiendo con él, para no interrumpir el flujo de palabras dictadas. El mismo Vyâsadeva aparece en el relato y es padre de algunos de los personajes más importantes. La epopeya está escrita en dísticos y dividida en dieciocho partes. Su argumento trata de las batallas entre dos ramas de la misma familia (los cinco príncipes Pândava* y los cien Kaurava*) por la posesión de un reino en la India del norte. Ambos eran descendientes de los Bhârata*, una familia que es la que da nombre al país. (v. bharata). Parece ser que la guerra tuvo realmente lugar, aunque no es cierta la existencia de muchos personajes que en ella aparecen. Entremezclado con larga sucesión de luchas entre dos ramas de la familia reinante se encuentra la composición religiosa Bhagavadgîtâ* o “Canto del Supremo”, uno de los textos filosóficos hindúes más importantes y, sin duda, el más difundido entre los indios. También se incluyen en la obra toda suerte de tradiciones populares, relatos y mitos que han servido de inspiración a autores indios posteriores. Todas estas leyendas, insertadas en el tema central de la obra como meras divagaciones, nos presentan una serie de valiosísimos testimonios sobre la vida y las costumbres de la India antigua. El motivo de la lucha que da lugar al poema surgió a raíz de la muerte del rey de la ciudad de Hastinâpura*, Vichitravîrya*, que dejó dos hijos: Dhritarâshtra* y Pându*. El primero era el mayor y, por tanto, el sucesor legítimo, pero como era ciego de nacimiento el trono lo ocupó el segundo. La relación entre los dos hermanos fue buena hasta que los cien hijos de Dhritarâshtra, llamados Kaurava, persuadieron a su padre para la recuperación del trono y comenzó una intriga para que destronara a Pându, quien había tenido solamente cinco hijos: Yudhishthira*, Bhîma*, Arjuna*, Sahadeva* y Nakula*. Los Kaurava encontraron la ocasión propicia un día en que los cinco príncipes Pândava, que habían salido de cacería, se refugiaron en una cabaña preparada al efecto por el hijo mayor de Dhritarâshtra, llamado Duryodhana*. Este y sus hermanos prendieron fuego a la cabaña y corrieron a la ciudad a hacerse cargo del trono. Los hijos de Pându consiguieron escapar y decidieron recobrar sus posesiones por medio de las armas. Los Kaurava invitaron entonces a sus primos a un juego de dados, donde éstos perdieron su reino y hasta a su esposa común, Draupadî*; pero el rey Dhritarâshtra, avergonzado de la conducta de su hijo Duryodhana, se lo devolvió. Las relaciones se hicieron más tirantes y la guerra se evitó en el último momento, llegando al acuerdo de que la soberanía la ostentarían alternativamente cada uno de los bandos. Durante un tiempo los Kaurava reinaron y los Pândava permanecieron desterrados junto con su esposa común, Draupadî, en la corte del rey Virâta*. Pero al terminar el período de soberanía Kaurava éstos se negaron a dejar el trono y estalló la terrible guerra. Los mismos dioses dieron armas a los guerreros y miles de guerreros murieron en la batalla de Kurukshetra*, donde se decidió el combate a favor de los cinco príncipes Pândava, que contaron con la ayuda de Krishna*, octava encarnación del dios Vishnu*.
MAHÂBHÂSYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*, compuesto por Patañjali* en el siglo II a. C. Está escrito en forma de diálogo. Un escolar plantea una pregunta y un maestro ocasional da la respuesta, casi siempre superficial; interviene entonces el verdadero maestro y explica claramente la cuestión. Es una fuente importante para el estudio de la vida en la India antigua.
MAHÂBHAVA.- Término que denomina al más intenso grado de amor a Dios.
MAHÂBHISHAK.- Epíteto del rey Shântanu*, “gran físico”.
MAHÂBHÛTA.- Los cinco grandes elementos materiales: prithvî* (tierra), apa* (agua), anala* (fuego), anila* (aire) y akara* (éter). Son el germen de los orígenes. Surgieron de la unión del Brahman* con mâyâ*. En la filosofía Sânkhya*, pertenecen a los tatva* o principios, derivados de la prakriti* o materia. En número de cinco corresponden a los elementos groseros o, compuestos. (Sânkhyakârikâ).
MAHÂBRAHMA.- Epíteto del Ser Supremo, “gran Brahma*”.
MAHÂCHITTA.- Voz sánscrita que significa “la gran inteligencia”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHÂDÂNA.-
Término que denomina a un donativo que se hace a los intocables durante los eclipses y que concede grandes beneficios espirituales al que lo hace.
MAHÂDANDADHÂRÎ.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “gran castigador”.
MAHÂDEVA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “gran dios”. Es uno de los ocho nombres sagrados del dios Shiva y una de las ocho formas del dios que constituyen los elementos principales de la naturaleza, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shatapathabrâhmana). 2.- Uno de los lugares de culto shaiva o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MAHÂDEVÎ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran diosa”. 2.- La esposa del sabio védico Vishvâmitra*.
MAHÂDRISHTI.- Voz sánscrita que significa “la gran visión”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHÂGANAPATI.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia. Le consideran el dios creador y la única deidad que perdurará tras la disolución del universo. Para ellos la repetición y adoración del nombre del dios es suficiente para alcanzar la liberación.
MAHÂGAURÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran Gaurî*”.
MAHÂHANU.- Epíteto del dios Shiva*, “de grandes mandíbulas”.
MAHAHLOKA.- Un mundo situado más allá de la estrella polar. Es uno de los siete mundos superiores descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está habitado por el sabio védico Bhrigu* y los santos que sobrevivieron a la destrucción de los tres mundos.
MAHÂJÑÂNA.- Voz sánscrita que significa “gran sabiduría”. Es un título que se otorga a los que han profundizado en las verdades espirituales del universo.
MAHÂJVARA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂKÂLA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “gran tiempo”. Shiva es el devorador del tiempo, de los ciclos y las eras. Disuelve todo en el océano de la eternidad. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna). 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
MAHÂKÂLESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del gran tiempo”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂKÂLÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran Kâlî*”. Se la representa con piel negra, con aspecto horrible, rodeada de serpientes, con calaveras y cabezas humanas colgando de su cuello. (v. kâlî), (Shivapurâna).
MAHÂKÂLIKÂ.- v. mahâkâla.
MAHÂKALPA.- Una era de cien años en la vida del dios Brahma*, considerados como un parpadeo del dios Vishnu*. Su duración es de 315.360.000.000.000 años de los mortales.
MAHÂKAMBU.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la gran concha”.
MAHÂKAPÂLA.- Uno de los acólitos del dios Shiva*.
MAHÂKAPÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del gran Kapîsha*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂKÂRANA.- Epíteto del Ser Supremo, “gran causa”.
MAHÂKASHA.- Término que hace alusión al espacio infinito.
MAHÂKESHA.- Voz sánscrita que significa “de grandes cabellos”. Es uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂKETU.- Epíteto del dios Shiva*, “de gran esplendor”.
MAHÂKRIYÂ.- Voz sánscrita que significa “el gran rito”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHÂKUMBHAMELÂ.- Un festival que se celebra cada doce años y rememora el batimiento del océano. (v. manthana). En tal ocasión los demonios robaron el recipiente en el que se contenía el néctar de la inmortalidad o amrita*. Jayanta* consiguió arrebatárselo y devolverlo al cielo. En su viaje de vuelta, de doce días de duración, se detuvo en cuatro lugares: Prayâga*, Haridvâra*, Nâsika* y Ujjayinî*. La fiesta se celebra alternativamente en esos cuatro sitios y en ella destaca la inmersión en el sagrado río de varios millones de personas, encabezadas por ascetas de diversas órdenes. (v. kumbhamelâ). (Vishnupurâna).
MAHÂLAKSHMÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la gran Lakshmî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MAHÂLAYA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MAHÂLINGA.- Voz sánscrita que significa “el gran falo”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂMÂÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran madre”.
MAHÂMÂLINÎ.- Voz sánscrita que significa “gran matadora”. Es una râkshasî* o diablesa, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
MAHÂMANTRA.- Voz sánscrita que significa “la gran oración”. Cada secta denomina con este nombre a la repetición del nombre del dios al que más se reverencia.
MAHAMÂYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran mâyâ*”. En este aspecto es una especie de diosa madre de la naturaleza, simbolizando el mundo fenoménico.
MAHÂMOHA.- Término que denomina al deseo de obtener y de conservar bienes materiales.
MAHÂMRITYUÑJAYA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran vencedor de la muerte”.
MAHÂNÂMA.- Voz sánscrita que significa “gran nombre”. Es una variedad de mantra* o fórmula invocatoria mágica que anula el poder de los enemigos.
MAHÂNARAKA.- Uno de los veintiún infiernos principales de la mitología india. (Mânavadharmashâstra).
MAHÂNÂTMA.- Epíteto del dios Brahma*, “gran alma”.
MAHÂNAVAMÎ.- La fiesta de las armas. Comienza al día siguiente al novilunio del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre), durando nueve días. Se celebran procesiones y los estudiantes, guiados por sus maestros, recitan poesías alusivas y reciben regalos del público.
MAHÂNETRA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran ojo”.
MAHÂNILA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
MAHÂNIRVÂNA.- Un tratado fundamental de tantra*.
MAHÂNTAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran fin”.
MAHÂNUBHÂVA.- Una secta vaishnava* o vishnuita fundada por Chakradhara, en el siglo XI. Se extendió principalmente por el estado de Mahârâshtra. Únicamente reconocen la divinidad de Krishna*. Visten con ropajes oscuros, como forma de respeto al nombre de su dios.
MAHÂPARSHVA.- Un râkshasa* o demonio, consejero de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
MAHÂPÂTAKA.- Voz sánscrita que significa “gran caída”. Se refiere a los cinco grandes pecados de la sociedad védica: asesinato de un brâhmana*, consumo de bebidas intoxicantes, adulterio con la esposa del maestro, robo y asociación con los que cometen cualquiera de los pecados citados.
MAHÂPRABHU.- Epíteto del Ser Supremo, “gran dios”.
MAHÂPRALAYA.- El fin de la creación y destrucción final del cosmos al acabarse el kalpa* o ciclo divino. Se le representa como un gran demonio que devora al mundo.
MAHÂPRASÂDA.- La comida ofrecida a una deidad en una ofrenda.
MAHÂPRASHTHÂNA.- Voz sánscrita que significa “gran viaje”. Hace referencia a la costumbre de viajar a lugares de peregrinación en los montes Himâlaya* con el fin de expirar allí.
MAHÂRÂJIKA.- Una de las diferentes clases de dioses de los gana* o huestes del ejército Shiva*. Vivían en el monte Ganaparvata*, cerca del sagrado monte Kailâsa*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia. (Shivapurâna).
MAHÂRÂTRI.- Voz sánscrita que significa “la gran noche”. Alude a una noche dedicada al dios Shiva*. Es una de las tres noches sagradas del tantra*. (v. shivarâtri). (Shivapurâna).
MAHÂRAURAVA.- Uno de los múltiples infiernos a los que son enviados los pecadores. (Shivapurâna).
MAHÂRÂVANA.- El râkshasa* Râvana*, rey de los demonios, en su aspecto poseedor de mil cabezas y dos mil brazos. (Râmâyana).
MAHARETÎ.- v. râdhâ.
MAHARLOKA.- El cuarto de los mundos superiores, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MAHARSHI.- El título dado a un gran rishi* o sabio védico. Tradicionalmente se considera que el número de estos sabios era siete
MAHÂRUDRA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran Rudra*”.
MAHÂSAMHÂRA.- Uno de los ocho aspectos terribles del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂSÂTTÂ.- Voz sánscrita que significa “la gran existencia”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHÂSATYA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “gran verdad”.
MAHÂSHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
MAHÂSHAKTI.- Voz sánscrita que significa “el gran poder”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHÂSHIVARÂTRI.- v. shivarâtri.
MAHÂSHVETÂ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “de gran blancura”.
MAHÂSIDDHESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de los grandes poderes”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂSIDDHI.- Voz sánscrita que significa “el gran poder”. Hace referencia a la liberación o moksha*.
MAHÂSPANDÂ.- Voz sánscrita que significa “la gran vibración”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAHAT.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “eminente”. 2.- Una expresión que se refiere exactamente al buddhi*, el intelecto, en la filosofía Sânkhya*. Es la mente cósmica, que indica la segunda categoría en la evolución del universo. (Sânkhyakârikâ). 3.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
MAHÂTALA.- Una de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MAHÂTEJAS.- Epíteto del dios Shiva*, “gran fuego”.
MAHÂTMA.- Voz sánscrita que significa “alma grande”. Se da este título a los santos.
MAHÂTMYA.- Las colecciones de leyendas vinculadas a un lugar santo, en relación con las peregrinaciones y que describen los méritos del lugar. También pueden estar dedicados a una deidad particular.
MAHATSARGA.- La creación del intelecto. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MAHÂVAISHÂKHÎ.- v. vaishâkhî.
MAHÂVÂKYA.- 1.- Las cuatro frases principales, una tomada de cada Veda*, que proclaman la verdad del Brahman*. Son aforismos que recalcan la identidad del ser individual con el Ser Supremo.- 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda.
MAHÂVÂRUNÎ.- Una conjunción de planetas considerada sagrada.
MAHÂVAYU.- Voz sánscrita que significa “el gran viento”. Es la consciencia cósmica.
MAHÂVEDÎ.- Término que denomina al gran altar de un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
MAHÂVESHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MAHÂVIDYÂ.- Término que denomina a las diez diosas según el tantra*: Kâlî*, Târâ* , Shodshî, Bhuvaneshvarî, Bhairavî*, Chhinnamastâ*, Dhûmâvatî, Bagalâmukhî, Mâtangî y Kamalâtmikâ.
MAHÂVÎRA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran héroe”.
MÂHÂVISHNU.- El creador de la energía material total. Uno de los tres Vishnu* que lleva a cabo la creación material. (Bhagavadgîtâ).
MAHÂVRATADHARA.- Una secta shaiva* o shivaíta que se caracteriza por sus grandes ayunos, que consideran en extremo meritorios.
MAHÂYAJÑA.- Voz sánscrita que significa “gran sacrificio”. Una clase de sacrificio védico. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
MAHÂYOGÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “gran asceta”. Este aspecto del dios representa la suprema perfección que se consigue con la meditación y la penitencia.
MAHÂYUGA.- La conjunción de los cuatro yuga* o eras: Satyayuga*, Tretayuga*, Dvaparayuga* y Kaliyuga*.
MAHENDRA.- 1.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “gran Indra”. 2.- Un monte en cuya cima se encuentra el dios Shiva* practicando el ascetismo. Se encuentra en los Ghats Orientales.
MAHENDRÎ.- Una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
MAHESHA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran dios”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
MAHESHÂSURA.- Es el caudillo de los asura* o demonios. Se le representa con una cabeza de búfalo, investido de regio poder. Atacó repetidas veces a los dioses y les obligó a vivir en la tierra como mendigos hasta que los dioses Vishnu* y Shiva*, tras ser varias veces burlados por las diversas transformaciones del demonio, consiguieron matarle y llevar su cabeza de búfalo ensangrentada al Brahmaloka*.
MAHESHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Mahesha*”.
MAHESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran dios”. Este nombre se le atribuye cuando se le considera personificación de la plenitud del Ser Supremo. Es uno de los ocho nombres sagrados del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MÂHESHVARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “gran diosa”.
MAHI.- v. prithvî.
MAHÎDHARA.- Epíteto de la serpiente Shesha*, sobre la que reposa el dios Vishnu*, “sostenedora de la tierra”.
MAHIMÂ.- La grandeza. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
MAHIMNA.- Un famoso himno en honor del dios Shiva*.
MAHIRÂVANA.- Un hijo de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
MAHÎSHA.- Término que denomina a un rey que ha sido consagrado por ritos védicos.
MAHISHA.- Un asura* o demonio, que obtuvo de los dioses un poder casi infinito. Adoptó la forma de un búfalo y embistió a las puertas del cielo. Fue muerto por Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Chandikâ*, que acabó con el demonio colocándole un pie sobre el cuello y decapitándole. (Durgâcharitra).
MAHISHÂMARDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “matadora de Mahisha*”. A este aspecto se le representa con un gran número de brazos, que van desde cuatro a dieciséis. (Durgâcharitra).
MAHODARA.- 1.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Un râkshasa* o demonio, caudillo de los espías de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
MAHODBHAVA.- Voz sánscrita que significa “la gran naturaleza”. Uno de los aspectos que integran la shakti* o energía femenina de la divinidad. (Yogavasishtha).
MAINÂKA.- Una de las hijas del monte Himâlaya* y Menâ*.
MAITHILÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “nacida en Mithilâ*”. (Râmâyana).
MAITRÂVARUNA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al hotra* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
MAITRÂYANÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MAITREYA.- Un sabio védico que aparece como interlocutor en diversas Upanishad* o coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MAITREYÎ.- 1.- v. ahalyâ. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MAKARA.- El monstruo marino, mitad cocodrilo y mitad pez sobre el cual se yergue la personificación del río Gangâ*. Es también la cabalgadura de Varuna*, dios de las aguas. Se le describe en ocasiones con cabeza de ciervo, piernas de antílope y cola de pescado.
MAKARADHVAJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que tiene un cocodrilo como emblema”.
MAKARAKETANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que vive sobre un cocodrilo*”.
MAKARÂKSHA.- Un râkshasa*, primo de Râvana*, rey de los demonios, muerto por el príncipe Râma*. (Râmâyana).
MAKARÂNANA.- Uno de los acólitos del dios Shiva*.
MAKARANDA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Ruchidatta*, en el siglo XIII.
MAKARÂNGA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “una parte de Makara*.
MAKHADHÂRÎ.-
Término que denomina a todo aquel que celebra un sacrificio.
MAKHAMITRA.- Epíteto del dios Vishnu*, “amigo del sacrificio”.
MÂKHANACHORA.- Epíteto de Krishna*, “ladrón de mantequilla”. Este nombre recuerda las travesuras infantiles del dios, con su nodriza Yashodâ*.
MAKHANÂTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor del sacrificio”.
MAKHASHÂLÂ.- Término que hace alusión al lugar donde se celebran los sacrificios.
MÂKUTA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
MÂLÂ.- Un rosario que es atributo del dios Brahma* y que simboliza el tiempo. Por extensiñón define a todos los rosarios empleados para la oración, que pueden variar en número de cuentas según el dios adorado. Los rosarios dedicados al dios Vishnu* se hacen con semillas de la planta tulasî*, mientras que los de Shiva están elaborados con rudrâksha*. Suelen tener 108 cuentas.
MÂLATÎ.- La flor del jazmín, nacida de la semilla dada por Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Está prohibida en el culto al dios Vishnu*.
MALAYA.- El jardín del Indraloka* o paraíso de Indra*, rey de los dioses.
MÂLINA.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “jardinera”.
MÂLYAVÂN.- Un râkshasa* o demonio, abuelo materno de Râvana*, rey de los demonios. Le aconsejó que estableciera la paz con el príncipe Râma*. (Râmâyana).
MALLIKÂRJUNA.- Uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en un monte, cerca del sagrado río Krishna*. (Shivapurâna).
MALLINÂTHA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
MANAHPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de la mente”.
MANAJÂTA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “nacido del corazón”.
MANAMALLIKÂ.- El jazmín. Una de las flores que son las flechas del amor de Kâmadeva*, dios del amor.
MANAMOHANA.- Epíteto de Krishna*, “encantador”.
MANANA.- El entendimiento racional. Es una de las tres clases principales de devoción: la que consiste en racionalizar sobre los atributos de la divinidad.
MANAS.- Voz sánscrita que significa “mente”. Puede emplearse en el sentido de “alma”. Uno de los cuatro órganos internos de percepción. Es una de las substancias o padârtha* de las que está, compuesto el universo, según el sistema de filosofía Vaisheshika*. En la filosofía Sânkhya* es uno de los tatva* o principios, derivados de prakriti* o materia. (Vaisheshikasûtra).
MÂNASA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “ surgido de la mente”.
MANASÂ.- Es la reina de las serpientes y se la considera como protectora de los hombres ante los reptiles. Es hermana de Vâsukî*, rey de los nâga* o serpientes semidivinas. Se la representa como una mujer vestida con serpientes, sentada sobre un loto o en pie sobre una serpiente. Se casó con el sabio asceta Jagatkaru. (Mahâbhârata).
MÂNASAPUTRA.- Voz sánscrita que significa “hijos de la mente”. Son los sabios nacidos de la mente del dios Brahma*: Mârîchi*, Atri*, Angirâ*, Kashyapa*, Pulastya*, Pulaha* y Kratu*.
MÂNASAROVARA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Es el lago sagrado de los montes Himâlaya*, junto al que se encuentra el Kailâsa*, que es la morada del dios Shiva*. Está situado en Hûnadesha, en la zona del Tíbet occidental. Todos los años hay una peregrinación de más de un mes de duración, que cubre trescientos kilómetros.
MÂNASÎ.- La adoración de una deidad en la mente del devoto.
MANASIJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “nacido en la mente”.
MANASYU.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
MANAUTÎ.- La promesa de ofrecimientos a una deidad a cambio de una gracia recibida de ésta.
MÂNAVADHARMASHÂSTRA.- El libro denominado Leyes de Manu o Código de Manu, compendio de reglas sociales indias. Está dividido en diez libros con un total de 2.685 estrofas. Se atribuye a Manu*, progenitor de la raza humana y fundador de todo orden social. Esta obra es la más importante y significativa sobre usos y costumbres de la India antigua, sobre la ley religiosa y los deberes sociales. La fecha de redacción se sitúa entre los siglos II a. C. y II d. C. Los principales asuntos tratados en los cinco primeros libros son solemnidades y ritos relacionados con los dos primeros períodos (preparación y condiciones del cabeza de familia), en los cuales suele dividirse la vida: alimentos permitidos y prohibidos; impureza y purificación y normas concernientes a la mujer. El sexto libro trata de los dos últimos estados (el de eremita y el de asceta). El séptimo está consagrado a los deberes del rey. En los dos libros siguientes (octavo y noveno) hallamos desarrollada la parte jurídica, penal y civil. El libro décimo se ocupa de las castas mixtas, de los deberes y tareas de las cuatro castas y de las normas jurídicas en caso de calamidad pública. El undécimo trata de las reglas concernientes a la penitencia, las ofrendas y sacrificios y da una clasificación de los pecados. El duodécimo expone la doctrina de la recompensa de las buenas o malas acciones realizadas en la vida presente, con observaciones sobre la transmigración y la liberación.
MANDA.- Término que denomina a una persona perezosa, sin comprensión de los temas espirituales.
MANDÂKINÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “río de la galaxia”.
MANDALA.- Voz sánscrita que significa “círculo”. Hace referencia a los cosmogramas indios o representaciones en diagramas geométricos del universo, empleadas para la meditación y como parte de los rituales sagrados. Suelen ser pintados, aunque pueden tener forma arquitectónica. Contienen el espacio sagrado que simbólicamente es un microcosmos del universo. Se emplean como ayuda para la concentración y la meditación. Si se consigue la suficiente concentración en ellos, interiorizándolos, se pueden controlar las fuerzas sutiles de la naturaleza. Suelen incluir un punto central, que representa al divino monte Meru*, alrededor del cual gira el cosmos, y una serie de triángulos o cuadrados que representan a la shakti* o energía de la diosa. En el centro pueden hallarse símbolos diversos, según la doctrina o el grado de evolución del que lo emplea.
MANDALABRÂHMANA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MANDALASÛTRA.- Un cordón bendecido que las mujeres casadas llevan al cuello como símbolo de su condición de esposas.
MANDANAMISHRA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ* del siglo IX.
MANDAPA.- Término que denomina a un pabellón erigido para celebrar bajo él una solemnidad religiosa.
MANDAPAKSHETRA.- Término que denomina a cualquier lugar de peregrinación.
MANDAPESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios del pabellón”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MANDARA.- El monte, hijo de Meru* y Dharanî*, que los dioses y los demonios emplearon para el batimiento del océano (v. manthana). Se le considera el monte particular de Pârvatî*, diosa de la energía. (Skandapurâna).
MANDÂRA.- Uno de los cinco árboles del paraíso de Indra*, rey de los dioses, que, según la tradición, conceden todos los deseos.
MÂNDAVÎ.- La hija de Kushadhvaja*, casada con Bhârata*, hermano del príncipe Râma*. (Râmâyana).
MÂNDAVYA.- Un sabio que maldijo a Yama*, dios de la muerte.
MÂNDHÂTÂ.- Un rey de la estirpe solar o sûryavamsha*. Nació cuando su padre, próximo a morir sin descendencia, ofreció cierto sacrificio a Indra*, rey de los dioses, para que le concediera un hijo.
MANDIRA.- Término que denomina al templo hindú. Estos son la residencia de dioses y diosas y están construidos según las reglas uniformes de la arquitectura sagrada. Se les considera mandala* tridimensionales y representaciones microcósmicas del universo. A causa de su función sagrada como hogar de los dioses el templo necesita ser protegido de las fuerzas negativas, por lo que sus puertas tienen siempre figuras armadas o símbolos de protección mágica.(v. agnidvâra, agnishâlâ, ardhamandapa, bhogamandapa, devakula, devâlaya, devasthâna, garbhadvâra, garbhagriha, gopura, kalasha, mukhamandapa, nâtamandira, navaranga, surâlaya).
MANDODARÎ.- La esposa de Râvana*, rey de los demonios, hija de Mâyâ*. Fue madre de Aksha*. (Râmâyana).
MÂNDÛKYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Fue compuesto entre los siglos IV y II a.C. En él se explica el sentido y significado de la sílaba mística Aum* (v. om).
MÂNDÛKYAKÂRIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Gaudapâda* en el siglo VIII.
MANGALA.- 1.- El término astronómico que se emplea para designar al planeta Marte. Es sagrada para él la hierba Mimosa katechu. 2.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “auspicioso”.
MANGALÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “auspiciosa”.
MANGALACHANDIKÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “luz de luna auspiciosa”.
MANGALÂCHARANA.- La solemnidad ritual de adoración a Ganesha*, dios de la inteligencia, al comienzo de cualquier tarea o actividad, especialmente las de tipo intelectual o artístico.
MANGALASNÂNA.- Término que hace alusión a un baño ritual.
MANGALESHA.- Voz sánscrita que significa “dios auspicioso”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MANIBHADRA.- 1.- Uno de los acólitos del dios Shiva*. 2.- La deidad tutelar de los viajantes y los mercaderes. Es el hermano de Kuvera*, dios de las riquezas.
MANIGRÎVA.- Uno de los hijos de Kuvera*, dios de las riquezas. Fue convertido en árbol por el sabio Nârada* y liberado por Krishna*.
MANIKARANA.-
Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, que se encuentra cerca de Kulu, en el estado de Himâchal Pradesh, donde se ambientan muchas de las historias del dios Shiva*. Según la leyenda, tras haber pasado diez mil años haciendo el amor con su esposa Pârvatî*, diosa de la energía, el dios Shiva pasó otro tiempo igual en el valle de Manikaran meditando. A causa de ello las rocas del lugar se conservan calientes y permiten a los ascetas sentarse en un sitio cómodo. El nombre alude al hecho de que la diosa perdió allí una joya o mani*, que le fue devuelta de las profundidades de la tierra por Yama*, dios de la muerte, a través de un surtidor de agua caliente.
MANIKARNIKÂ.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación en la ciudad de Kâshî* (Benarés).
MÂNIKKAVÂCHARYA.- Uno de los maestros del misticismo shaiva* o shivaíta.
MÂNIKYA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
MANIPRABHÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Amaradâsa*.
MANIPÛRA.- El tercero de los siete chakra* o centros de energías sutiles del tantra*. Se encuentra a la altura del plexo solar. Es de color rojo, de forma triangular, con ocho pétalos. (Tantrashâstra).
MANIPUSHPAKA.- La caracola de guerra del príncipe Sahadeva*. (Mahâbhârata).
MANÎSHÂ.- Término que alude a la sabiduría.
MÂNMADÂ.-
Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que agita la mente”.
MANMATHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que cautiva el corazón”.
MANOGATA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “fijo en la mente”.
MANOJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “surgido del corazón”.
MANOJAVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de mente rápida”.
MANOLAYA.- La disolución de la mente individual en el Ser Supremo.
MANOMAYA.- El cuerpo que piensa. Uno de los cinco kosha* o capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. (Taittirîyopanishad).
MANORÂ.- Término que denomina a unos dibujos hechos en las paredes y que se adoran durante el festival de Dîvâlî*.
MANORAMÂ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “atractiva”.
MANOYAMA
ÂTMAN.- El hombre entendido como voluntad. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
MANTHANA.- El batimiento del océano que los dioses llevaron a cabo y del que salieron mil tesoros y seres maravillosos. El sabio védico Durvâsas* recibió de una apsarâ* o ninfa celestial una guirnalda de flores que entregó a Indra*, rey de los dioses. Este la despreció y el sabio le maldijo con un progresivo decaimiento de sus fuerzas vitales. Indra y los demás dioses comenzaron a debilitarse y a perder interés por la existencia, por lo que fueron repetidamente vencidos por los asura* o demonios y tuvieron que retirarse hasta la morada del dios Brahma*. Este les indicó que pidieran ayuda al dios Vishnu*, quien les aconsejó pactar con sus enemigos y batir el océano de leche para obtener el amrita* o néctar de la inmortalidad. Se dispusieron a hacerlo utilizando al monte Mandara* y a Vâsukî*, rey de los nâga* o serpientes semidivinas. Como el monte se hundiera por el frotamiento, la tortuga Kûrma*, una encarnación del propio Vishnu, se colocó debajo para impedirlo. (v. kûrmâvatâra). Del océano surgió en primer lugar un veneno llamado hâlâhala* que el dios Shiva* bebió para que no afectara al género humano. (v. nîlakantha). A continuación surgieron otros seres: Airâvata*, el elefante que pasaría a ser cabalgadura de Indra, rey de los dioses; Kâmadhenu*, la vaca de la abundancia; el caballo blanco Uchchaihshravâ*; el árbol pârijâta*, que concede todos los deseos; diversas apsarâ* o ninfas celestiales; la diosa Varunî*; Dhanvantari*, dios de la medicina; Lakshmî*, diosa de la prosperidad, que contrajo matrimonio allí mismo con el dios Vishnu; y finalmente el amrita. Este fue robado por los demonios y recuperado por Jayanta*. El dios Vishnu apareció entonces en una encarnación menor como Mohinî* y, tras servir la ambrosía a los dioses, desapareció, privando de ella a los demonios. Tuvo lugar a continuación una terrible batalla entre ambas facciones en la que los dioses, recuperada su energía, salieron victoriosos. (Vishnupurâna).
MANTHARÂ.- Una criada de la reina Kaikeyî*. Era una sirvienta jorobada que predispuso a Kaikeyî contra el príncipe Râma*. (Râmâyana).
MÂNTI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
MANTRA.- Término que denomina originariamente a cualquier fragmento de texto de los Veda* y que más tarde acaba equivaliendo a una fórmula invocatoria mágica. Es una voz sánscrita que significa “instrumento de control”. Es el sonido o vibración que ayuda a entrar en sintonía con el universo y que contiene formas particulares del poder cósmico. Sirve para librar a la mente de la concentración en el mundo material. Su extensión puede variar desde una sílaba a todo un himno.
MANTRAKÂRA.- Término que alude a aquel que es diestro en el empleo de mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
MANTRAMÛRTI.- Epíteto del dios Shiva*, “imagen del mantra*”.
MANTRAVIDHYÂ.- La ciencia del empleo de los mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
MANTRAYOGA.- Un sistema de perfeccionamiento espiritual que consiste en meditar sobre algunos sonidos mágicos. Esta vía se basa en la repetición de fórmulas sagradas con el nombre esencial de la divinidad.
MÂNTRIKA.- Término que hace alusión a las personas versadas en el empleo de mantra* o fórmulas invocatorias mágicas.
MANU.- El hombre primigenio. Es el guía y legislador indio de la antigüedad, considerado autor del Mânavadharmashâshtra*. En torno a él se elabora la leyenda del diluvio. Una mañana, al lavarse, Manu halló entre sus manos un pez, quien le instó a que le conservase la vida a cambio de que un día le salvaría a él del diluvio que iba a acontecer. El pez le aconsejó construir una embarcación. Manu hizo cuanto el pez le había indicado; llegado el diluvio, se embarcó y ató la amarra de su nave al cuerpo del pez, que le llevó hasta un monte. El diluvio acabó con la vida de todos los seres y tan sólo Manu se salvó. (Mahâbhârata).
MANUJA.- Un hijo de Manu*.
MANURÂJA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “rey de los Manu*”.
MANUSAMHITÂ.- v. mânavadharmashâstra.
MANUSHRESHTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el principal de los Manu*”.
MÂNUSHYA.- Uno de los principales sacrificios, que consiste en practicar la hospitalidad y honrar a los hombres de manera especial.
MANUSHYALOKA.- El mundo de los seres humanos, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MANUSHYAYAJÑA.- Los ritos sacrificiales en forma de presentes a brâhmana*, etc.
MANUSMRITI.- v. mânavadharmashâstra.
MANVANTARA.- Los catorce hijos del dios Brahma*, sucesivos progenitores o monarcas de la tierra, descendientes de Manu* y que corresponden a los catorce intervalos en los que se divide un kalpa* o día del dios Brahma. Cada manvantara* recibe el nombre de su manifestación especial del héroe del diluvio. Son: 1) Svâyambhuva*, 2) Svârochisha*, 3) Uttama* o Auttami, 4) Tâmasa*, 5) Raivata*, 6) Châkshusha*, 7) Vaivasvata*, 8) Sâvarni*, 9) Rauchya* o Dakshasâvarni*, 10) Brahmasâvarni*, 11) Dharmasâvarni*, 12) Rudrasâvarni*, 13) Devasâvarni* o Rauchyadaivasâvarni, 14) Indrasâvarni*.
MAÑJU.- Una de las deidades alegóricas de la India védica que personifica la ira y la cólera.
MAÑJUKESHÎ.- Epíteto de Krishna*, “de hermoso cabello”.
MÂRA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “veneno”.
MARAGHATA.- Término que denomina a cualquier lugar de cremación.
MARAKATA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
MÂRANA.- 1.- Un asesinato del tantra* mediante mantra* o fórmulas invocatorias mágicas. (Tantrashâstra). 2.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
MÂRDAVA.- La mansedumbre. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
MÂRGA.- Voz sánscrita que significa “camino”. Se aplica a las diversas técnicas de evolución y perfeccionamiento espiritual.
MÂRGASHÎRSHA.- El noveno mes hindú (19 de noviembre al 18 de diciembre).
MÂRÎCHA.- Un demonio que, bajo la forma de ciervo dorado, apartó al príncipe Râma* de la princesa Sîtâ* en el bosque. Fue reducido a la condición de râkshasa* o demonio por el sabio védico Agastya* a causa de sus maldades. En virtud de su poder mágico, recorría la tierra sembrando el pánico y alimentándose de la carne de los ascetas. El sabio védico Vishvâmitra* fue a la corte del rey Dasharatha* y le pidió que le dejara instruir al príncipe Râma. Mientras Vishvâmitra se entregaba a las solemnidades litúrgicas, Mârîcha entró en la ermita. Apenas le vio, Râma armó su arco y disparó un dardo que lanzó al demonio a mucha distancia y le dejó privado de sentido. Cuando éste se recuperó, regresó a la ciudad de Lankâ*, donde algunos años después Râvana*, rey de los demonios, solicitó su ayuda para raptar a la princesa Sîtâ. Mârîcha, conocedor de la fuerza de su enemigo, intentó hacer desistir a Râvana sin conseguirlo. Ante su terquedad, tuvo que acceder, no sin antes anunciarle que esa locura sería el final de los râkshasa sobre la tierra. Mârîcha se transformó en una maravillosa gacela y se presentó ante la ermita en la que vivía Sîtâ con su esposo y su cuñado Lakshmana*, hasta captar su atención. La princesa pidió a su esposo que se la consiguiera y el príncipe Râma, a pesar de estar convencido de que era un engaño, tomó su arco y la persiguió a través del bosque hasta lanzar una flecha que la hirió de muerte. Mârîcha lanzó un grito de auxilio imitando la voz de Râma con objeto de atraer la atención de su hermano Lakshmana y alejarle de la ermita para que se pudiera llevar a cabo el rapto. (Râmâyana).
MARÎCHI.- Uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*, creado de sus ojos. Es uno de los diez prajâpati* o dioses de la creación y uno de los siete sabios védicos, representados por la constelación de la Osa Mayor. Fue padre del sabio védico Kashyapa*.
MÂRKANDEYA.- 1.- Un sabio védico, hijo de Mârkanda y gran devoto del dios Shiva*. Cuando Yama*, dios de la muerte, vino para llevárselo, el sabio se aferró a una imagen del dios, que apareció e hirió a Yama con su tridente, ahuyentándole y concediéndole al sabio el don de la eterna juventud y la apariencia propia de los dieciséis años. Fue famoso por sus austeridades y avanzada edad. Es una de las siete personas consideradas inmortales por la mitología. Narró a los cinco príncipes Pândava* muchas de las historias que les hicieron más agradable la vida en el destierro. (Padmapurâna). 2.- Uno de los ocho grandes Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma*.
MARTÂNDA.-
Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “nacido del huevo muerto”. En este aspecto fue abandonado por su madre y estaba condenado a recorrer diariamente el vasto cielo en un carro tirado por siete caballos blancos.
MARTYALOKA.- Término que denomina al mundo de los muertos.
MARUT.- Los dioses del viento, nacidos de Diti*, fieles compañeros de Indra*, rey de los dioses, y de Rudra*, dios védico de las tormentas. Son tres veces sesenta o tres veces siete y se les considera el aliento del mundo. Se representan cabalgando sobre las nubes, rompiendo montañas y destrozando bosques. La lluvia no es sino la incontinencia de sus caballos. Tienen el relámpago como arma y están a las órdenes de Vâyu*, dios del viento. (v. dita). (Rigveda).
MÂRUTAPUTRA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “hijo del viento”.
MARUTESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de los Marut*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MÂRUTI.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “descendiente del viento”.
MARUTPÂLA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “protector de los Marut*”.
MARUTPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de los Marut*”.
MARUTPUTRA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “hijo del viento”.
MARUTSUTA.- v. marutputra.
MARUTVÂN.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “viajero en el viento”.
MASÂNÎ.- Un tipo de diablesas que se supone que residen en los lugares de cremación.
MASAUPADA.- Un ayuno que observan algunas tribus hindúes desde el 31 de octubre hasta el 10 de diciembre. Los que lo practican se alimentan solamente de leche e higos y deben circunvalar treinta veces el templo del dios Vishnu*. Durante este período no se puede contraer matrimonio. El que hace doce de estos ayunos queda dispensado de ellos para toda la vida.
MÂSOPAVÂSA.- Un ayuno de un mes de duración.
MÂTALI.- El auriga y palafrenero de Indra*, rey de los dioses. Actuó también como auriga del príncipe Râma* en su lucha personal contra Râvana*, rey de los demonios. Era el conductor del vinama, el carro de Indra. Junto con Aruna* constituye el prototipo de auriga hindú. (Râmâyana).
MATANGA.- Un sabio mencionado en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Se le considera una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
MÂTANGA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
MATANGESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Matanga*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MÂTARISHVÂ.- Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “el que cruza el firmamento”.
MATHA.- Un monasterio o lugar de aprendizaje religioso.
MATHADHÂRÎ.- La cabeza religiosa de un monasterio.
MATHURÂ.-
Una de las siete ciudades sagradas de los hindúes. Está asociada a Krishna* y se encuentra en el estado de Uttar Pradesh.
MATHURESHA.- Epíteto de Krishna*, “Señor de Mathurâ*”.
MÂTRI.- v. mâtrikâ.
MÂTRIKÂ.- Las madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo o energías personificadas de las principales deidades. Su número difiere según los textos. Son también las diosas del tantra*: Achala*, Ambâ*, Ambâlikâ*, Ambikâ*, Bârâhî*, Brâhmî*, Indrânî*, Kumârî*, Mahendrî*, Mâheshvarî*, Pârvatî*, Sarasvatî*, Shashti* y Vaishnavî*.
MÂTRIPÛJÂ.- La adoración ritual de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
MATSARA.- La envidia. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre.
MATSYA.- 1.- v. matsyâvatâra. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MATSYAGANDHÂ.- v. satyavatî.
MATSYÂNGANÂ.- Voz sánscrita que significa “de extremidad de pez”. Es el nombre que designa a las sirenas.
MATSYASHILA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu* en su encarnación como pez. (v. matsyâvatâra). (Varâhapurâna).
MATSYÂVATÂRA.- La primera encarnación del dios Vishnu*, como pez. Se le representa de color dorado, con un cuerno y un tamaño gigantesco. Anunció al patriarca Manu* la inminencia del diluvio y le mostró cómo construir un barco, con lo que determinó la liberación del género humano. Nirriti*, dios de los genios maléficos, había enviado al râkshasa* o demonio Hayagrîva* para que robase los Veda*, aprovechando el sueño del dios Brahma*. Las gentes de la tierra, al encontrarse sin la ayuda de la palabra sagrada, olvidaron las buenas costumbres y se dieron al desenfreno. Los dioses trataron de buscar una solución al problema y el dios Vishnu dijo que enviando un diluvio sobre la tierra, ésta se purificaría. Desaparecería todo el genero humano, menos un hombre al que él mismo salvaría. El hombre elegido fue el virtuoso rey Satyavratâ*, el cual una mañana, en la palangana que le presentaron para lavarse, encontró un pez que no era sino una encarnación del dios. Este le dijo que le conservase la vida y él le salvaría a su vez del diluvio venidero. Satyavratâ obedeció y el pez le anunció que comenzaría un diluvio como jamás se había visto. Le dijo que hiciera una nave y se metiera en ella. Al empezar las aguas a crecer ató su nave a la cola del pez por medio de la serpiente divina Vâsukî* y se dejó arrastrar hasta los montes septentrionales. Allí el pez le habló de nuevo diciéndole que atase su nave al tronco de un árbol de modo que la corriente no la arrastrase. Luego, cuando descendieran las aguas, él bajaría con ellas. Ocurrió tal como estaba anunciado y al cabo de algún tiempo el rey pudo pisar tierra firme. Preparó un improvisado altar y ofreció al dios Vishnu una ofrenda de leche cuajada, manteca y miel. El dios se le volvió a presentar bajo su divina forma, llevando los libros sagrados que le había arrebatado a Hayagrîva. Entregándoselos, le dijo que sería Manu* (el primer hombre), llamado Vaivasvata*. Le dio los libros sagrados, que debían conocer él y sus descendientes. En ese momento, de las ofrendas preparadas para el sacrificio surgió milagrosamente una mujer, que tomó el nombre de Ilâ*. Según la tradición Vaivasvata se transformó en caballo e Ilâ en yegua; luego él en toro y ella en vaca, y así sucesivamente para dar lugar a todo el reino animal. Finalmente tuvieron un hijo humano, Ikshvâku*, fundador de la noble estirpe de Raghu* a la que perteneció el príncipe Râma*. (Shatapathabrâhmana).
MATTA.- Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
MATTUPONGAL.- Un festival que se celebra principalmente en el estado de Tâmil Nâdû, en el sur de la India, en el que se adora a las vacas.
MAULIKA.- Voz sánscrita que significa “original”. Una de las dos sectas del sistema Sânkhya* de filosofía.
MAUNÎ.- Término que denomina a un asceta que hace voto de silencio.
MAURYA.- El nombre genérico de los demonios descendientes del asura* o demonio Mura*.
MÂYÂ.- 1.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “ilusión”. Es uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad. 2.- La diosa de la naturaleza, hija del dios Brahma*. Es la madre de los dioses de segundo orden. De ella manó el océano de leche, origen de todas las cosas hermosas. (v. manthana). Se la representa como una joven hermosa y dulce. Aparece cubierta por un velo en el que se encuentran presas todas las cosas existentes. 3.- La ilusión. El término mâyâ (del sáns. mâ = desplegar, mostrar) es medición, creación o despliegue de formas, cualquier ilusión o engaño de la vista. Constituye el término aplicado a la ilusión de multiplicidad del universo empírico. Los mundos, los diferentes planos de lugar y tiempo en que éstos existen y las criaturas que en los pueblan son manifestaciones de la misma realidad y aparecen diferenciados por el juego de mâyâ, que sería el aspecto dinámico del Ser Supremo. Esta percepción de diversidad la produce la ignorancia, pues la realidad es sólo una (el Brahman – âtman) y esta ilusión oculta la realidad divina. Mâyâ, pues, es la existencia, el mundo tal y como le vemos, el aspecto dinámico de Ser. Con esta noción de ilusoriedad nos estamos refiriendo al Vedânta*, pues en otros sistemas filosóficos indios, como el Shankyâ*, el mundo fenoménico es real. En el sistema Vedânta de filosofía queda definida como “ilusión cósmica”. Esta interpretación es una superación de las filosofías concretas y dualistas que existían en el primer milenio a. C. Tal interpretación incluye connotaciones negativas, por ser mâyâ producto de la maldad, que se origina a su vez del mal puro y de la violencia (himsâ) tal y como se especifica en el Agnipurâna*. Esta energía divina negativa ilusiona a la entidad viviente, haciéndo que olvide al Señor Supremo. Sus aspectos positivos serían principalmente el asociarla con la shakti* o fuerza femenina del cosmos. Sería la personificación de lado protector del mundo y representaría la aceptación de las realidades de la vida. Al coexistir con el Brahman*, como manifestación suya, mâyâ revaloriza todas las cosas perecederas del universo y es adorada como la diosa suprema, fuente de la energía vital de los dioses. (Shvetâshvaropanishad).
MÂYÂDVÂRA.- v. gangâdvâra.
MÂYÂMOHA.- Un aspecto del dios Vishnu* que creó un Mâyâshâstra o tratado ilusorio de 1.600.000 shloka o versículos para confundir a los asura* o demonios. (Padmapurâna).
MÂYANA.- El día en que tiene lugar la adoración de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
MAYANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “afecto”.
MÂYÂPURA.- Una de las siete ciudades sagradas de los hindúes. v. haradvâra.
MAYASUTÂ.- Epíteto de Mandodarî*, “hija de Mâyâ*”.
MÂYÂVÂDA.- El ilusionismo, la teoría de la ilusoriedad del mundo material. Es una noción del sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
MÂYÂVÂDÎ.- Los seguidores de la teoría de mâyâ* del Vedânta* según el cual el mundo de nombres y formas es ilusorio como un sueño.
MÂYÂVATÎ.- Epíteto de Ratî*, diosa de la voluptuosidad, “llena de ilusión”.
MAYU.- v. kinnara.
MAYÛKHAMÂLIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ* , compuesto por Somanâtha*.
MAYÛRA.- El pavo real que es la cabalgadura de Kârttikeya*, el dios de la guerra.
MÊDHA.- Término que denomina al intelecto o la inteligencia.
MEDHÂ.- Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
MEDHÂTITHI.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
MEGHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
MEGHAMANYU.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MEGHANÂDA.- Un hijo de Râvana*, rey de los demonios. v. indrajit.
MEGHAPUSHPA.- Voz sánscrita que significa “flor de las nubes”. Es el caballo de Indra*, rey de los dioses.
MEGHARÂJA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “rey de las nubes”.
MEGHASHYÂMA.- Epíteto de Krishna*, “negro como las nubes”.
MEGHAVÂHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
MEGHAVÂHANA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “jinete de las nubes”.
MEGHSHYÂMA.- Epíteto de Krishna*, “negro como las nubes”.
MELÂ.- Voz sánscrita que significa “feria”. Hace referencia a fiestas religiosas que implican gran afluencia de peregrinos a un lugar específico y, consecuentemente, los preparativos necesarios para atenderles.
MENÂ.- Una hija del pitri* o dios de los antepasados Agnishvâttas*. Esposa del monte Himâlaya* y madre de Pârvatî*, diosa de la energía, del sagrado río Gangâ* y de Mainâka*. (Shivapurâna).
MENAKÂ.- Una apsarâ* o ninfa celestial que fue madre de Shakuntalâ*. Residía normalmente en el palacio de Aditi*, pero en ocasiones bajaba a la tierra. En una de estas ocasiones conoció al sabio védico Vishvâmitra*, quien practicaba severas penitencias a orillas de lago Pushkara* con objeto de alcanzar el grado de brâhmana* al que aspiraba. Juntos pasaron diez años, tras los cuales él la rechazó, por ser ella un obstáculo para su evolución espiritual. No obstante, el fruto de esta unión fue Shakuntalâ* quien, casada con el rey Dushyanta* a su vez sería madre de Bharata*, el rey que dio nombre a la India. (Mahâbhârata).
MERU.- Un monte divino, famoso por ser fuente de riquezas naturales. Está situado en el centro de la tierra, en el centro del continente de Jambudvîpa*. Se le adjudica una altura de 160.000 leguas. Se describe como una esvástica de cuatro brazos, cada uno de ellos apuntando en una dirección. Todos los planetas giran a su alrededor. El sagrado río Gangâ* cae desde el cielo a su cumbre y los regentes de los cuatro puntos cardinales se encuentran en los cuatro flancos de la montaña. Su falda del lado este es blanca; la del oeste, negra; la del sur, amarilla y la del norte, roja. Está formado de oro y piedras preciosas. Es la residencia del dios Brahma* y lugar de encuentro de los otros dioses, rishi* o sabios védicos y gandharva* o músicos celestiales. (Shivapurâna).
MERUDEVÎ.- Una hija del divino monte Meru*.
MERUDHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de Meru*”.
MIHIRA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el que deshace las nubes”.
MILANÎ.- La solemnidad ritual del abrazo de los que asisten a un matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
MÎMÂMSÂ.- Voz sánscrita que significa “investigación”. Es uno de los seis sistemas de filosofía hindú o darshana* (puntos de vista). Se le llama a veces Purvamîmâmsâ* por oposición al Uttaramîmâmsâ* o Vedânta*. Este escuela es una tradición de pensamiento atribuida a Jaiminî*, autor del Mîmâmsâsûtra*. Aunque es imposible establecer una relación cronológica de los darshana*, el Mîmâmsâ se considera la primera de estas escuelas porque es la que está más cerca de los Veda* y tiene una función meramente interpretativa de su significado. Su finalidad primordial es interpretar los textos sagrados y dar una versión de su contenido lo más desarrollada posible que muestre al hombre cuáles son los medios a través de los que debe buscar su propia perfección, con objeto de librarse del continuo ciclo de reencarnaciones o samsâra*. Busca un camino para la liberación de las almas a través de las obras religiosas indicadas en el dharma* o ley prescrita en los Veda. Su concepto del Ser Supremo es pluralista. Está fundado únicamente sobre la parte ritualística de la revelación. La filosofía del Mîmâmsâ se compone de un método de discusión dividido en cinco partes: la determinación del tema que se ha de discutir (vishaya); las objeciones al mismo y dudas que se puedan presentar (samsaya); las opiniones contrarias (pûrvapaksa), las reputaciones y opiniones auténticas definitivas (siddhânta) y la relación entre las conclusiones a que se ha llegado y el texto mirado en su conjunto así como en sus diversas partes (sangati).
MÎMÂMSÂBÂLAPRAKÂSHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Shankarabhatta*.
MÎMÂMSAKA.- Término que denomina a los seguidores del Mîmâmsâ*, uno de los seis darshana* o sistemas principales de filosofía hindú ortodoxa.
MÎMÂMSÂNUKRAMANÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Mandanamishra* en el siglo IX.
MÎMÂMSÂNYÂYAPRAKÂSHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Anantadeva*.
MÎMÂMSÂPARIBHÂSHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Krishnayajvan*.
MÎMÂMSÂSÛTRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Jaimini*, en el siglo III a. C. Es un conjunto de reglas para la explicación de las solemnidades sagradas contenidas en los textos védicos. Se convirtió después‚ en un sistema de filosofía que enseñaba el camino de la liberación de las almas. Contiene reglas para la interpretación de los textos. Según este sistema no hay más camino de liberación que el estudio y aplicación de las obras religiosas. Es muy importante su estructura y el método de discusión, dividido en varias partes: determinación del tema que se ha de discutir, objeciones al mismo, duda, opiniones de contradictores, reputaciones, enlace con preposiciones de tema semejante, etc.
MÎNADHANDHÂ.- v. satyavatî.
MÎNAKETANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que mora en un pez”.
MITHILÂ.-
La capital del reino de los Videha. (Râmâyana).
MITHILESHA.- Epíteto del rey Janaka*, “dios de Mithilâ*”.
MITRÂ.- La esposa de Mitra*, dios de la amistad.
MITRA.- Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es el dios de la amistad y los contratos. Aparece junto a Varuna*, dios de las aguas, y a ambos se les considera como dos formas del día astronómico. A Mitra se le identifica con el Sol durante el día y a Varuna con el Sol durante la noche. Es enemigo de todo mal y tiene por colaboradores a los espíritus de luz, reflejo de la esencia divina, lo que le confiere un carácter brillante que se desarrolló con el tiempo para convertirle en dios del día. Es un dios tranquilizador, bondadoso, protector de las relaciones y de los actos honrados y regulares. Durante la época védica figuró entre los dioses más prominentes, pero durante el período brahmánico su importancia disminuyó. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Junto con Varuna derramó unas semillas de las que nació Agastya*, un prajâpati* o dios de la creación.
MITRABÂHU.- Uno de los hijos de Krishna*. (Mahâbhârata).
MITRAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
MITRÂVARUNA.- Un nombre grupal para Mitra*, dios de la amistad, y Varuna*, dios de las aguas, considerados conjuntamente por lo general.
MLECHCHA.- Una tribu no aria violenta y carnívora que asoló el país en tiempos antiguos y no tenía reino propio. Se la supone compuesta por los descendientes de Anu, cuarto hijo del rey Yayâti*, de la estirpe lunar o chandravamsha*. Esta comunidad está considerada bárbara y poco refinada. Actualmente el término se emplea para designar a algunos elementos étnicos no arios.
MOHA.- Uno de los diez hijos físicos del dios Brahma*. La ilusión falsa. Una de las seis shadvikâra* o causas de perturbación para el hombre.
MOHANA.- Epíteto de Krishna*, “encantador”. Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
MOHARÂTRI.- Una de las tres noches sagradas del tantra*. Corresponde a la noche de la festividad de Janmâshtamî*. (Shivapurâna).
MOHINÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “encantadora”. Es uno de los aspectos más importantes del dios. Encarnó en una mujer que, junto con el dios Shiva* tuvo un hijo llamado Âryâputra*. Durante el batimiento del océano de leche fue la encargada de repartir por igual el amrita* o ambrosía a dioses y a demonios. Pero sólo lo dio a los primeros, desapareciendo inmediatamente. (v. manthana). Se la representa con un bello rostro y escasos ropajes. (Vishnupurâna).
MOKSHA
DHARMA.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
MOKSHA.- La liberación final del samsâra* o rueda de renacimientos y muertes a la que están sujetas las almas individuales en el mundo fenoménico. Mediante el desapego de todo vínculo terreno y la ejecución de actos meritorios y acordes con los deberes específicos de cada casta se llega a la liberación del ciclo de las reencarnaciones y, por último, a la fusión con el Ser Supremo.
MOKSHADHARMA.- Término que alude a la doctrina soteriológica.
MOKSHADVÂRA.- v. gangâdvâra.
MOKSHAVÂDA.- v. mokshadharma.
MOKSHAVIDYÂ.- Voz sánscrita que significa “la sabiduría de la liberación”. Se refiere al sistema Vedânta* de filosofía.
MOKSHESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la liberación”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
MRIGENDRA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
MRITASAÑJIVANÎ.- 1.- Una planta prodigiosa del estado de los montes Himâlaya* que tenía la propiedad de sanar las heridas de la batalla. Con esta planta fue revivido el príncipe Lakshmana*, tras haber sido herido en su combate contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana). 2.- La técnica del tantra* devolver la vida a los muertos. (Tantrashâstra).
MRITYU.- 1.- Epíteto de Yama*, “muerte”. Es uno de los diez hijos físicos del dios Brahma* y uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Vishnupurâna). 2.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
MRITYUÑJAYA.- Epíteto del dios Shiva*, “vencedor de la muerte”.
MUDGALA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MUDRA.- Los gestos simbólicos realizados con las manos y codificados en baile e iconografía, algunos característicos de dioses concretos. Se emplean en diversas formas de adoración y en la meditación del tantra*.
MÛKA.- Un demonio muerto por el dios Shiva* en su encarnación como Kirâta*. (Shivapurâna).
MUKHABIMBA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
MUKHAMANDAPA.- Término que hace alusión a la sala principal de un templo.
MUKHAVÂSINÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “la que reside en la boca”. Este nombre alude a que es también la diosa de la elocuencia.
MUKHYASARGA.- La creación de los objetos insensibles. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
MUKTÂ.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
MUKTA.- Una persona que ha alcanzado la liberación o mukti*.
MUKTACHETÂ.-
Término que denomina a aquel que está deseoso de alcanzar la liberación.
MUKTAVENÎ.- Epíteto de la princesa Draupadî*, “la del pelo suelto”. Este nombre alude al episodio en el que Draupadî fue arrastrada por los cabellos por el príncipe Kaurava* Dushâsana* delante de toda la corte, para desnudarla y ofenderla, puesto que había sido ganada en un juego de dados. Tras este incidente Draupadî juró no volver a atar su cabello hasta que Dushâsana no hubiera pagado por su ofensa. (Mahâbhârata).
MUKTI.- 1.- La liberación de las ligaduras del mundo y meta de evolución espiritual. 2.- Uno de los sabios del décimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Brahmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
MUKTIKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MUKTINÂTHA.- Voz sánscrita que significa “Señor de la liberación”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
MUKUNDA.-
Epíteto de Krishna*, “enemigo de los lentos”.
MUKUNDA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el liberador”.
MÛLÂDHÂRA.- El primero de los siete chakra* o centros vitales del cuerpo, en la filosofía Yoga*. Está situado en el estado intermedia entre el ano y los genitales. Es el lugar en el que se concentra la fuerza o shakti* que se supone enroscada en reposo y cuya forma es la serpiente kundalinî*. Es de color amarillo, de forma cuadrada y con cuatro pétalos. (Yogasûtrabhâshya).
MÛLAKÂRANA.- Epíteto del Ser Supremo, “causa primera”.
MÛLAMANTRA.- El mantra* o fórmula invocatoria mágica básica del dios Shiva*: “Namah Shivâya”. (v. pañchârna). (Shivapurâna).
MÛLAPRAKRITI.- Voz sánscrita que significa “la naturaleza originaria”. Es una noción del sistema Yoga* de filosofía que designa al estado caótico, a la materia primordial, esencia o raíz de la materia informe, indiferencia, de la que surgen todas las formas materiales del universo. (Yogasûtrabhâshya).
MÛLAVIGRAHA.- Voz sánscrita que significa “la forma fundamental”. Es la representación del Ser Supremo.
MUMUKSHÂ.-
Término que denomina al deseo de liberación.
MUMUKSHU.- Aquel que desea la liberación.
MUNA.- Término que hace alusión al silencio que permite la meditación. (Yogavasishtha).
MUNDA.- Un demonio muerto por Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*. Se le asocia con el planeta Râhu*, el nodo descendente de la luna.
MUNDAKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
MUNDAMÂLÂ.- Una guirnalda de cabezas cortadas que lleva Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto terrible de Kâlî*. También la lleva el dios Shiva*.
MUNDAMÂLÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la guirnalda de cabezas”.
MUNDAMÂLINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto terrible de Kâlî, “matadora de Munda*”.
MUNDAMARDINÎ.- Una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî*, diosa de la energía. (Shivapurâna).
MUNDÎSHA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
MUNI.- 1.- Voz sánscrita que significa “silencioso”. Este término designa a un asceta vagabundo dedicado a la soledad y a la contemplación como técnicas para conseguir la liberación. 2.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
MUNÎSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios de los muni*”.
MUNÎSHVARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios de los ascetas”.
MURA.- Un asura* o demonio, aliado de Narakâsura*, quien gobernaba la ciudad de Prâgjyotisha. Fue muerto por el dios Vishnu*. (v. narakâsura). (Bhâgavatapurâna).
MURADARA.- Epíteto del dios Vishnu*. “el temido por Mura*.
MURAHÂ.- Epíteto de Krishna*, “travieso”.
MURAHÂRÎ.- v. murahâ.
MURALÎDHARA.- Epíteto de Krishna*, “portador de una flauta”.
MURÂRI.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de Mura*”.
MURÂRIPU.- v. murâri.
MÛRCHHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
MÛRDHÂBHISHEKA.- La solemnidad ritual de asperjer agua sobre la cabeza del futuro rey, durante la coronación.
MURUGAN.- Un aspecto de Kârttikeya*, dios de la guerra, adorado en el sur de la India, especialmente en el estado de Tâmil Nâdû. Se le representa armado con una lanza o tridente.
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NA.- La letra que simboliza a Gautama Buddha*.
NABHA.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NÂBHÂGA.- El abuelo del rey Dasharatha* y bisabuelo del príncipe Râma*. (Râmâyana).
NABHAGA.- Uno de los hijos de Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NABHAHSARIT.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “el río del cielo”.
NABHAHSTHITA.- El nombre de los infiernos, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NABHÂKA.- Epíteto de Râhu*, el nodo descendente de la luna, “oscuridad”.
NABHASTHALA.- Epíteto del dios Shiva*, “puntal del firmamento”.
NABHASYA.- v. bhâdrapada.
NABHONADÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, río del cielo”.
NABHOYONI.- Epíteto del dios Shiva*, “útero del cielo”.
NACHIKETÂ.- El estudiante védico al que se dirige la enseñanza del Kathopanishad*.
NÂDA.- El sonido primigenio, que representa la energía primaria que mantiene unido al mundo material. Se le asocia con el estado de poder. Es el que experimenta el yogi* cuando se sumerge en sí mismo. De su unión con bindu*, el punto, surge el universo. (Shivapurâna).
NÂDABINDU.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NÂDABRAHMAN.- v. pranava.
NÂDESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del sonido”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
NADÎ.- Término que denomina a cualquier río o afluente. En la India existen multitud de ríos considerados sagrados, por su carácter beneficioso. (v. bhîmâ, brahmaputra, chitra, dharmavatî, dhutpâpa, gandakî, gangâ, godavarî, gomatî, hinda, jamanâ, kanyâ, kâverî, kedâragangâ, kirna, krishna, krishnâveni, narmadâ, pampâ, phalku, revâ, sarasvatî, sharayû, shonabhadrâ, shvetanadî, tâmraparnî, tungabhadrâ, vegavatî).
NADÎDHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor del río”.
NÂDIYÂ.- v. nandî.
NÂGA.- Una especie de serpientes semidivinas con una triple personalidad: divina, humana y animal. Son hijos del sabio védico Kashyapa* y de Kadru*. Están gobernados por Vâsukî*. Pueblan los paraísos subacuáticos y el fondo de los lagos, ríos y mares, en palacios suntuosos. Son los guardianes de la energía que se almacena en las aguas, así como de las riquezas del fondo del mar. Son los guardianes de las puertas de los santuarios. Vive en el Bhogavatî*. Según la leyenda Kadru pidió tener mil hijos, mientras que Vinatâ*, otra de las esposas del sabio védico Kashyapa, pidió solamente dos más fuertes que los de Kadru. Ambas pusieron sus huevos y al cabo de varios centenares de años nacieron los mil hijos de Kadru, que fueron unas serpientes que recibieron el nombre de nâga. (v. ahi, ambarîsha, ashvasena, kâliya, karkotara, shesha, takshaka, ulûpî, uraga, vâsukî, vishvarûpa).
NÂGÂ.-
Una secta de ascetas mendicantes, que van desnudos.
NÂGABALA.- Epíteto del príncipe Bhîma*, “fuerte como una serpiente”.
NÂGABHÛSHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “adornado con serpientes”.
NÂGACHÛ.- Epíteto del dios Shiva*, “el de las serpientes”.
NAGADANTÎ.- La esposa del râkshasa* o demonio Vibhîshana*, hermano de Râvana*. (Râmâyana).
NÂGADHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que lleva serpientes”.
NAGADHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor de la montaña”. Este nombre hace referencia al hecho de que en su encarnación como Krishna* sostuvo el monte Govardhana* para evitar que se mojasen sus amigos durante una tormenta. (Vishnupurâna).
NÂGADVÎPA.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NAGAJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “nacida de la montaña”.
NÂGALOKA.- El mundo de las serpientes, según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NÂGAMÂTÂ.- Epíteto de Kadru*, “madre de las serpientes”.
NÂGAMUKHA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “rostro de serpiente”.
NAGANANDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de la montaña”.
NÂGANÂTHA.- v. vaidyanâtha.
NÂGÂNTAKA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “matador de serpientes”.
NÂGAPAÑCHAMÎ.- Un festival de adoración de serpientes, de gran popularidad en la India meridional.
NÂGAPÂSHA.- Un mortífero lazo empleado por Varuna*, dios de las aguas, para castigar a los transgresores de la ley.
NAGAPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de las montañas”.
NÂGARÂJA.- Voz sánscrita que significa “rey de las serpientes”. Alude a Vâsukî*, rey de los nâga* o serpientes semidivinas.
NAGÂRI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “enemigo de la montaña”.
NÂGÂSHANA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “destructor de serpientes”.
NÂGÂSTRA.- El astra* o arma divina, asociada con los nâga* o serpientes semidivinas.
NÂGESHA.- 1.- Voz sánscrita que significa “dios de las serpientes”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- Un filósofo del sistema Yoga*, del siglo XVII.
NÂGESHVARA.- v. nâgesha.
NAGÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “montañesa”.
NAHUSHA.- Un príncipe de la estirpe lunar o chandravamsha*, rey de Prathishthana en el siglo XIX a. C. Habiendo perdido Indra*, rey de los dioses, el trono del cielo, Nahusha fue colocado en su lugar por el mérito adquirido al haber hecho cien veces el sacrificio del caballo. (v. ashvamedha). Deseoso de gozar de todas las prerrogativas divinas, quiso adueñarse de la mujer del dios. Ella consintió en recibirle si su pompa era superior a la de Indra*. Nahusha decidió hacerse llevar en hombros por varios brâhmana*. Como le llevaban lentamente, golpeó en la cabeza al sabio Agastya*, mientras le decía unas palabras que, pronunciadas diferentemente, significaban “serpiente”. Agastya convirtió a Nahusha en serpiente en ese momento.
NAHUSHA.- v. vishnu.
NAIGAMA.- v. kârttikeya.
NAIGAMEYA.- v. naigama.
NAIMISHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Es el bosque donde se recitó por primera vez el Mahâbhârata*.
NAIMITTIKA.- Los actos de piedad o devoción que se llevan a cabo de manera eventual.
NAIRMALYA.- La pureza. Es una noción del sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
NAIRRITA.- La divinidad protectora del punto cardinal correspondiente al Suroeste, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NAISHADA.- Epíteto de Nala*, “el del reino de Nishada”.
NAISHKARMA.- Término que denomina a la acción que no sufre ninguna reacción.
NAISHKARMYASIDDHI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Sureshvara*, en el siglo XIV.
NAIVEDYA.- La solemnidad ritual de ofrecimiento de alimento a una deidad.
NAIYÂYIKA.- Término que alude a los seguidores del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
NÂKAPÂNTHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el que viaja por el cielo”.
NÂKESHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “dios del cielo”.
NÂKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios del cielo”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NÂKINÂTHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor del cielo”.
NAKSHATRARÂJA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “rey de los planetas”.
NAKTA.- Epíteto del dios Shiva*, “noche”. Bajo este aspecto el dios otorga el beneficio del descanso.
NAKTAÑCHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “merodeador nocturno”.
NAKULA.- Uno de los cinco príncipes Pândava*, cuarto hijo de Pându* y de Mâdrî*, hermano del príncipe Arjuna*. Es, junto con su hermano gemelo Sahadeva*, la manifestación humana de los Ashvinî* o médicos celestiales. (Mahâbhârata).
NAKULÎSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NALA.- 1.- Un mono del ejército del príncipe Râma*. Es hijo de Vishvakarma*, el arquitecto celestial. Fue él quien proyectó el puente que sirvió al ejército de simios para cruzar desde la península india a la isla de Lankâ*, para efectuar el rescate de la princesa Sîtâ*, raptada por Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana). 2.- Un rey de Nishâda. Se enamoró de Damayantî*, hija del rey de Vidharba, aunque nunca la había visto. La fama de la belleza de ambos protagonistas había llegado a cautivarles a distancia. Un cisne dorado había servido de intermediario a sus amores, viajando de un reino a otro y llevando mensajes. Nala venció en las pruebas que habían de pasar los pretendientes a la princesa y ambos contrajeron matrimonio tras la solemnidad de elección de esposo o svayamvara* a la que habían asistido Agni*, dios del fuego, Varuna*, dios de las aguas, y Yama*, dios de la muerte, intentando en vano conseguir su mano. Pero su felicidad no fue duradera, pues Nala tenía un gran defecto: su irrefrenable pasión por el juego, que le llevó a perder incluso su reino ante su rival, Pushkara. Nala se retiró al bosque, junto con su esposa, pero no pudo soportar la idea de que ella sufriera por su culpa la soledad y el destierro, por lo que la abandonó. A partir de ese momento fueron numerosas las aventuras del matrimonio por separado, hasta que finalmente consiguieron reunirse. (Mahâbhârata).
NALAKÛBARA.- Un hijo de Kuvera*, dios de las riquezas. Tras ser convertido en árbol por un encantamiento hecho por el sabio Nârada*, fue liberado por Krishna*.
NÂLÂYIRAPRABANDHAM.- Un conjunto de cuatro mil himnos, compuestos por Nâthamuni* en el siglo X, en honor del dios Vishnu*.
NÂLINÎ.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*.
NALINÎRUHA.- Epíteto del dios Brahma*, “loto”.
NÂLUPÂDA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
NÂMADEVA.- Uno de los maestros del movimiento bhakti* o devocional del siglo XVI. Difundió esta doctrina especialmente en el estado de Mahârâshtra. Preconizó la adoración de la divinidad sin la intervención de imágenes.
NÂMAJAPA.- Término que hace alusión a la repetición del nombre de Dios.
NÂMAKARANA.- La solemnidad de otorgar un nombre a un niño. Se suele celebrar en un día auspicioso desde el sexto mes hasta los dos años. Para la elección del nombre suelen consultarse las posiciones de los planetas en el momento del nacimiento, que indican una inicial auspiciosa para el nombre.
NÂMAKÎRTANA.- La actividad devocional consistente en la constante repetición del nombre de Dios.
NÂMARÛPA.- Voz sánscrita que significa “nombre y forma”. Son los principios de diversificación e individualización, la diversificación fenomenológica del ser primigenio.
NAMASKÂRA.- La postración delante de Dios o de un maestro. El saludo como símbolo de obediencia. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NÂMASMARANA.- Término que alude al recuerdo constante de la divinidad.
NAMUCHI.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que no suelta”.
NÂNÂ.- Término que denomina a la diversidad.
NÂNASAMBANDAR.- Un santo del siglo VI, muy venerado en su región natal de Tâmil Nâdû. Fue autor de una parte del texto shaiva* o shivaíta titulado Tirumukai*.
NANDÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “alegradora”. 2.- Uno de los afluentes del sagrado río Gangâ*.
NANDA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “alegría”. 2.- El esposo de Yashodâ*, nodriza de Krishna*. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NANDAKA.- La espada de Krishna*.
NANDAKUMÂRA.- Epíteto de Krishna*, “príncipe de la alegría”.
NANDALÂLA.- Epíteto de Krishna*, “querido”.
NANDANA.- 1.-
El jardín celestial de Indra*, rey de los dioses, donde las almas se asocian con las apsarâ* o ninfas celestiales. 2.- Epíteto del dios Vishnu*, “agradable”.
NANDANAJA.- Epíteto de Krishna*, “nacido de la felicidad”.
NANDANANDANA.- Epíteto de Krishna*, “hijo de la felicidad”.
NANDANANDINÎ.- Una hija de Yashodâ*, la nodriza de Krishna*.
NANDANAVANA.- v. nandana.
NANDAPÂLA.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “mantenedor de la felicidad”.
NANDAPRAYÂGA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, cercano a Badarînâtha*.
NANDARÂNÎ.- Epíteto de Yashodâ*, nodriza de Krishna*, “la reina de Nanda*”.
NANDESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la felicidad”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NANDÎ.- El toro que es cabalgadura del dios Shiva*. Simboliza el ascetismo y la rigidez religiosa. Su imagen se encuentra siempre en la parte exterior de los templos shaiva* o shivaítas, como deidad protectora. Comparte con Shiva muchas características, como la fuerza, la ferocidad y la potencia sexual. Fue un regalo hecho a Shiva por su suegro, el rey Daksha*. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shivaítas. (Shivapurâna).
NANDI.- v. nandî.
NANDÎGANA.- Los acólitos de Nandî*, cabalgadura del dios Shiva*.
NANDIGHOSHA.- El carro del príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata).
NANDIKÂ.- Un recipiente de barro empleado en los sacrificios védicos.
NANDIKA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NANDIKESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Nandî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
NANDIKESHVARA.- v. nandikesha.
NANDIMUKHA.- Epíteto del dios Shiva*, “rostro de Nandî*.
NÂNDÎMUKHA.- La solemnidad funeraria ritual celebrada en honor de los antepasados, preliminar a solemnidades tales como el matrimonio.
NANDINÎ.- La vaca del sabio védico Vasishtha*. De acuerdo con la leyenda, los vasu*, personificaciones de los elementos naturales, fueron un día a la montaña con sus esposas y vieron por el camino la ermita de Vasishtha. Uno de ellos observó a la sagrada vaca Nandinî. Atraída por su divina belleza, una de las esposas pidió a su marido que la obtuviese para ella. El esposo cedió y entre todos, cogieron a la vaca y se la llevaron. Vasishtha, usando el poder del yoga*, vio lo que había pasado. La ira se apoderó de él y pronunció una maldición contra los vasu, condenándoles a que nacieran en el mundo de los hombres. Cuando éstos supieron que habían sido objeto de maldición se arrepintieron e imploraron perdón. El sabio les contestó que la maldición había de seguir su curso, pero que aquel de ellos que había decidido coger a la vaca viviría en el mundo durante más tiempo; los demás serían liberados de la maldición tan pronto nacieran. Los vasu se sintieron aliviados y se dirigieron al sagrado río Gangâ* para que fuera su madre en el mundo de los mortales. Ella descendió a la tierra para engendrarles con la ayuda del rey Shântanu*. En cuanto nacieron los siete primeros, fueron arrojados al sagrado río. El octavo vivió con el nombre de Bhîshma*. (Mahâbhârata).
NANDÎPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de Nandî*”.
NANDIRUDRA.- Epíteto del dios Shiva*, “el Rudra* de Nandî*”.
NANDÎSHA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de Nandî*. 2.- Uno de los gana* o huestes del ejército Shiva. Fue originariamente un asceta, pero el dios le dio su misma forma y le hizo caudillo de sus huestes. (Varâhapurâna).
NANDÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios de Nandî*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NANDIVARDHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “dador de felicidad”.
NARA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre supremo”. 2.- Un sabio que realizó grandes penitencias y que se considera que reencarnó en el mundo como el príncipe Arjuna*. Se le considera uno de los aspectos del dios Vishnu. (Mahâbhârata).
NARABALI.- Término que hace alusión al sacrificio de un ser humano.
NÂRADA.- Uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*. Uno de los siete grandes rishi* o sabios védicos y de los diez prajâpati* o dioses de la creación. Es el maestro espiritual de Vyâsadeva*. Fue quien narró a Vâlmîki* la historia del Râmâyana*. Es también el narrador de varios Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Se le considera el mayor devoto del universo. Se le representa como el mensajero entre los dioses y los hombres, aunque encuentra satisfacción en causar disputas entre ellos. Para este fin viaja entre la tierra y el cielo incesantemente.
NÂRADAPAÑCHARÂTRA.- Un texto de carácter filosófico del movimiento bhakti* o devocional vaishnava* o vishnuita.
NÂRADAPARIVRÂJAKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NÂRADASÛTRA.- Un texto de carácter filosófico del movimiento bhakti* , supuestamente compuesto por Nârada*, mensajero de los dioses.
NÂRADÎYA.- Uno de los ocho grandes Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu*.
NARAHARI.- v. narasimha.
NARAKA.- 1.- El infierno. El número de infiernos varios que, según las tradiciones mitológicas, asciende a ochenta y ocho mil. Recibe este nombre también uno de los círculos del yamaloka* o mundo de Yama*, dios de la muerte. (Vishnupurâna). 2.-
v. narakâsura.
NARAKÂRI.- Epíteto de Krishna*, “enemigo de Naraka*”
NARAKÂSURA.- Un asura* muerto por Krishna*. Era hijo de la tierra y se complacía en aterrorizar a los habitantes de los tres mundos. Raptaba a las doncellas y robaba los elefantes de reyes y dioses. Indra*, rey de los dioses, solicitó la ayuda del dios Vishnu* después de que Narakâsura asaltara su palacio y robara el quitasol de Varuna*, dios de las aguas, y los pendientes de Aditi*, madre de los dioses. Vishnu, acompañado de su esposa Satyabhâmâ*, montó en Garuda, su cabalgadura, y atacó el palacio del demonio. Primero venció a Mura*, aliado de Narakâsura, quien defendía la ciudad de Prâgjyotisha. Después venció al demonio, recuperó los objetos robados y cedió el trono de la ciudad a Bhagadatta, hijo de Narakâsura. (Bhâgavatapurâna).
NARAKESARÎ.- v. narasimha.
NARALOKA.- v. narapura.
NARANÂHARA.- v. narasimha.
NARÂNTAKA.- Un general râkshasa* o demonio, a las órdenes de Prahasta*. Era hijo de Râvana*, rey de los demonios. Su palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. Murió a manos de Angada*. (Râmâyana).
NARAPURA.- Voz sánscrita que significa “ciudad del hombre”. Es un término que designa al mundo de los humanos.
NARÂSHVA.- Término que denomina a la raza de los centauros.
NÂRASIMHA.- 1.- v. nârasimhâvatâra. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NARASIMHÂVATÂRA.- La cuarta encarnación del dios Vishnu*, en la forma de un hombre con cabeza de león. El demonio Hiranyakashipu* gracias a sus austeridades había conseguido destronar a los dioses y exigía todo el culto para sí. Había conseguido del dios Brahma* la facultad de no poder ser vencido ni por dioses, hombres ni bestias. No podía morir ni de día ni de noche, ni dentro ni fuera de su palacio. Entonces comenzó a negar el poder divino del dios Vishnu. Su hijo, Prahlâda*, devoto del dios, concentró sus oraciones en el divino Vishnu*, lo que excitó la cólera de su padre, que no dudó en someter a su hijo a torturas para alejarle de su devoción. Como no conseguía ningún resultado dio orden de que le mataran, pero no lo pudo conseguir, por estar el muchacho protegido por la divinidad. Prahlâda afirmó que el dios se encontraba en todas partes e Hiranyakashipu, para comprobarlo, golpeó una de las columnas del atrio su palacio, que se abrió, saliendo de ella Vishnu bajo la forma de un hombre con cabeza de león. Era entonces el momento del crepúsculo. Aprovechando la circunstancia, el dios, que no era entonces ni dios ni hombre por su carácter mixto, tomó al demonio sobre sus rodillas y le desgarró las entrañas, evitando así el don otorgado por Brahma. Prahlâda sucedió a su padre y reinó con justicia y buen juicio. (Vishnupurâna).
NARAVÂHANA.-
Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “el que monta en un hombre”. Este nombre se debe a que se le representa frecuentemente en pie sobre un hombre agachado.
NÂRÂYANA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que mora en el agua”. Hace referencia al aspecto del dios que reposa sobre el océano eterno, sobre la serpiente Shesha*. (Vishnupurâna). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NÂRÂYANÂSTRA.-
El astra* o arma divina, asociada con el dios Vishnu* en su aspecto de Nârâyana*.
NÂRÂYANATÎRTHA.- Un filósofo del sistema Sânkhya*.
NÂRÂYANÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “consorte de Nârâyana*”.
NÂRÂYANÎYA.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
NÂRÎ.- En el tantra* los tres canales de unión en el cuerpo entre el principio femenino (shakti) y el masculino (Shiva), localizados en la parte inferior del tronco y en el extremo de la cabeza respectivamente. (Tantrashâstra).
NÂRI.- Una de las esposas del príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata).
NÂRISHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Nâri*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
NARISHYANTA.- Uno de los hijos del patriarca Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NARMADÂ.- Un río sagrado asociado con el culto al dios Shiva*. Nace en los montes Vindhyâ* y discurre por el estado de Madhya Pradesh. Se le conoce también con el nombre de Revâ. Las abluciones en este río hacen al devoto alcanzar las regiones del dios Shiva. (Shivapurâna).
NARMADESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios del Narmadâ*”. 2.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. Se encuentra en las orillas del sagrado río Narmadâ*. (Shivapurâna).
NAROTTAMA.- Epíteto del Ser Supremo, “hombre supremo”.
NARTAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “bailarín”.
NÂSIKA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, junto al río Godavarî*, en el estado de Mahârâshtra. Es uno de los cuatro lugares en los que se detuvo Jayanta* tras haber recuperado el néctar de la inmortalidad, amrita*, robado por los demonios durante el batimiento del océano (v. manthana). Como conmemoración de este viaje, se celebra allí la Kumbhamelâ*.
NÂSTIKA.- El nombre genérico para referirse a la tradición no ortodoxa brahmánica. Dícese de aquellos que no aceptan la verdad de los Veda*. Se emplea generalizadamente como “ateo” y es el término opuesto a âstika, “creyente”.
NÂTAMANDIRA.- Voz sánscrita que significa “templo de danza”. Es el atrio con columnas delante de un templo, destinado a música devocional, danza y reuniones religiosas.
NATARÂJA.- Epíteto del dios Shiva*, “rey de los danzarines”. Este nombre hace referencia a la danza cósmica del dios Shiva o tândava*. Según la leyenda, en un bosque del sur de la India vivían cien sâdhu* o santos, muy orgullosos. Un día el dios Shiva salió de su residencia en el monte Kailâsa* dispuesto a castigar su soberbia. Los santos, al ver aparecer al dios, emplearon su magia y lanzaron contra él un tigre; lejos de asustarse Shiva le mató, le desolló y con su piel cubrió su cuerpo. Después le enviaron una serpiente venenosa, pero el dios se la enrolló al cuello a modo de collar. Por fin reunieron toda su sapiencia para crear un demonio llamado Apasmâra*, que salió al encuentro del dios. Este montó sobre el demonio y comenzó una danza llamada tândava con tanta perfección que los cielos se abrieron y todos los dioses se asomaron para contemplar el magnífico espectáculo. Los sâdhu se postraron reverentes ante el dios y le aclamaron como Natarâja. Todo esto tuvo lugar en la ciudad de Chidambaram, en el actual estado de Tâmil Nâdû. La forma presenta al dios danzando, con el pie derecho sobre el demonio, dentro de un círculo de llamas redondo, llamado prabhâvalî, que simbolizan el fuego sacrificial. Toca su tambor damarû*, que marca el ritmo del tiempo cósmico. (Shivapurâna).
NATAVARA.- Epíteto de Krishna*, “actor”.
NATESHA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de la danza”.
NATESHVARA.- v. natesha.
NÂTHA.- v. kanphata
NÂTHAMUNI.- Un maestro espiritual vaishnava* o vishnuita del siglo X.
NÂTYAPRIYA.- Epíteto del dios Shiva*, “aficionado a la danza”.
NAVADHÂBHAKTI.- Término que denomina a las nueve formas principales de devoción.
NAVADURGÂ.- Las nueve durgâ* o aspectos violentos de Pârvatî*, diosa de la energía.
NAVÂHA.- El ritual consistente en la lectura devota del Râmâyana*, efectuada en nueve días.
NAVAKHANDA.- Las nueve partes del mundo, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NAVALAKISHORA.- Epíteto de Krishna*, “joven mancebo”.
NAVANIDHI.- Los nueve tesoros de Kuvera*, dios de las riquezas.
NAVANÎTA.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia.
NAVARANGA.- La sala que se halla enfrente del sancta
sanctorum de un templo y desde donde los devotos hacen las ofrendas.
NAVARÂTRI.- Voz sánscrita que significa “las nueve noches”. Hace referencia al festival de Dashahâra*.
NAVYANYÂYA.- La nueva lógica, variedad del sistema Nyâya* de filosofía, creada por Gangesha* en el siglo XII.
NAYA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NAYANAPRASÂDINÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Pratyagrûpa*.
NÂYANMÂR.- Un nombre colectivo de un grupo de devotos del dios Shiva*, del estado de Tâmil Nâdû. Compusieron himnos en honor del dios, recopilados en varios libros, como Tirumurai, Tevâram, Tiruvâchakam y Tirukkovaiyâr. Los más importantes de estos místicos son Tirunânachampantar, Tirunâvukkaraku y Kuntarar. (Periyapurâna).
NAYAPÂLA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación emplazado en los montes Himâlaya* donde el dios Shiva* explicó el pashupatayoga*. Es una región sagrada para los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
NESTRA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al adhvaryu* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
NETI.- La forma negativa de la lengua sánscrita que indica el método negativo definir al Ser Supremo: “No es eso, no es eso”.
NIDHANA.- El canto final o conclusión. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
NIDHÂNA.- Término que alude al último reposo, la muerte.
NIDHINÂTHA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “Señor del tesoro”.
NIDHIPATI.- v. nidhinâtha.
NIDHU.- Un jardín sagrado de Vrindâvana*, donde Krishna* jugaba en su niñez.
NIDHUVANA.- v. nidhu.
NIDIDHYÂSANA.- La meditación profunda o contemplación ininterrumpida. Es el último de los tres estados de realización según el sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
NIDRÂ.- El sueño sin ensueños. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
NIGAMÂGAMA.- Término que hace alusión a las escrituras hindúes.
NIGRAHASTHÂNA.- La derrota del oponente. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
NIHSHREYASA.- La liberación espiritual, supremo bien que se consigue con el conocimiento. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
NIKALANKÎ.- v. kalki.
NIKASHÂ.- La madre de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
NIKUMBHA.- 1.- Un râkshasa*, consejero de Râvana*, rey de los demonios. Era hijo de Kumbhakarna*. Fue muerto por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana). 2.- Un asura* o demonio, hermano de Vajranabha* que, para vengar la muerte de éste, raptó a Bhânumati*, nieta de Krishna*, muriendo a manos de éste. (Mahâbhârata).
NIKUMBHÎ.- Una hija del demonio Kumbhakarna*. (Râmâyana).
NÎLA.- 1.- Un mono que tuvo un puesto de honor como caudillo de las huestes de monos de las que se sirvió el príncipe Râma* para combatir a Râvana*, rey de los demonios, y rescatar a su esposa, la princesa Sîtâ*. Su cometido especial consistía en proveer de centinelas y proteger a las fuerzas del rey de los monos, Sugrîva*, de los ataques improvisados del enemigo. Su padre, Agni*, dios del fuego, le concedió el poder de ver claramente y con ello prestó un gran servicio en la batalla. (Râmâyana). 2.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses. 3.- Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NÎLAKANTÂ.- Epíteto del dios Vishnu*, “zafiro”.
NÎLAKANTHA.- 1.- Un aspecto del dios Shiva*, “garganta azul”. Su garganta es de color azul debido a un suceso que tuvo lugar durante el batimiento del océano. (v. manthana). Vâsukî*, rey de las serpientes, con quien se efectuaba el batimiento, se mareó y comenzó a vomitar una cantidad de veneno suficiente para cubrir el mar. Las criaturas aterradas ante semejante diluvio acudieron al dios Shiva y éste recibió el veneno en el cuenco de su mano y se lo tragó. Pârvatî*, diosa de la energía, temerosa de las consecuencias de la ingestión del poderoso veneno, le sujetó la parte inferior de la garganta con objeto de que no llegar a su estómago, e Indra*, rey de los dioses, pensando que Shiva podría vomitar nuevamente el veneno, le sujetó la garganta por la parte superior. El veneno, allí retenido, le produjo una quemadura en la garganta que desde entonces se lo quedó azul. (Shivapurâna). 2.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
NÎLAMÂDHAVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “primavera azul”.
NÎLAVASTRA.- Epíteto de Parashurâma*, “de ropaje azul”.
NÎLOTPALA.- El loto azul. Una de las flores que son las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
NÎMA.- El árbol Azadirachta indica, cuyas hojas se emplean en las ofrendas al dios Shiva*. (Shivapurâna).
NIMBÂRKA.- Un filósofo del sistema Vedânta* de filosofía, del siglo XII, en su rama dualista. Fue el que propuso la teoría de sanakasampradaya*.
NIMI.- Un hijo de Ikshvâku*, primer rey de Videha. (Râmâyana).
NIMIRÂJA.- v. janaka.
NIMITTA.- La causa eficiente, según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
NIMLOPÂ.- Una famosa apsarâ* o ninfa celestial.
NIPATÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor”.
NIRÂJANA.- El movimiento de luces. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NIRÂKÂRA.- Epíteto del Ser Supremo, “sin forma”.
NIRÂKRITI.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NIRÂLAMBA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NIRÂMITRA.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NIRANKÂRA.- Epíteto del Ser Supremo, “sin forma”.
NIRAÑJANÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “inmaculada”.
NIRAÑJANA.- Epíteto del dios Shiva*, “inmaculado”.
NÎRAPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de las aguas”.
NIRBHAYA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
NIRDEHA.- Uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
NIRGUNA.- Voz sánscrita que significa “sin atributos”. Se refiere a las formas de Dios no manifestado, según la interpretación de Shankarâchârya*. Es el dios pasivo del sistema Vedânta* de filosofía. Se le define como eterno, infinito e inmutable.
NIRGUNABRAHMANA.- Epíteto del Ser Supremo, “Brahman* sin atributos”.
NIRGUNASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
NIRÎSHVARAVÂDA.- Voz sánscrita que significa “sin dios”. Este término alude a cualquier tipo de agnosticismo.
NIRJALÂ.- El undécimo día de la quincena brillante del mes de Jetha* (26 de mayo al 23 de junio), en que no se toma agua.
NIRNAYA.- El ascernimiento. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
NIRODHA.- La técnica de detención de los pensamientos. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
NIRRITA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza según el Vishnupurâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NIRRITI.- El dios de los genios maléficos. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Es uno de los dioses protectores de los ocho puntos cardinales, guardián del Suroeste. (Yajurveda).
NIRUKTA.- Un glosario de términos védicos. Uno de los seis vedânga* o ciencias complementarias a los Veda*.
NIRUKTI.- v. nirukta.
NIRUTSAVA.- Uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
NIRVÂNA.- 1.- La absorción final en el Ser Supremo mediante la aniquilación del ego individual. Es el estado alcanzado por el ser cuando se ha liberado del samsâra* o ciclo de reencarnaciones. Este término se ha utilizado de manera más genérica en el budismo, donde el alma individual se funde en la nada. El concepto hindú más equivalente sería samâdhi*. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NIRVICHÂRA.- La intuición de la meditación, merced a la cual aparecen en la mente lo presente y lo pasado, los antecedentes y consecuentes de un fenómeno presente.
NIRVIKAKALPA.- El conocimiento puro, desprovisto de condicionamientos mentales. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. Es el más elevado estado de samâdhi*, en el cual aspirante experimenta su total unión con el Ser Supremo. (Yogasûtrabhâshya).
NIRVISHESHA.- Epíteto del Ser Supremo, “sin atributos”.
NIRVITARKA.- La intuición sin palabras. Es el estado de lucidez mental en el que las verdades de la naturaleza brillan por sí mismas sin intervención de palabras.
NIRVRITTASHATRU.- Epíteto del dios Vishnu*, “enemigo de los ociosos”.
NISHÂCHÂRÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la noche”.
NISHÂDA.- Término que denomina a cualquier miembro de una casta impura.
NISHADA.- Un nieto de Kusha* y bisnieto del príncipe Râma*.
NISHÂMAYA.- Epíteto del dios Shiva*, “lleno de noche”.
NISHÂNÂTHA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “Señor de la noche”.
NISHEDA.- La prohibición de algo. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
NISHINÂTHA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “Señor de la noche”
NISHIPÂLA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “guardián de la noche”.
NISHKALA.- Voz sánscrita que significa “sin partes”. Se refiere al Ser Supremo, a la esencia divina, más allá de manifestaciones.
NISHKÂMA.- Voz sánscrita que significa “sin deseos”. Se refiere al devoto puro.
NISHKAMBHA.- Un hijo de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
NISHKANTAKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Mallinâtha*.
NISHPRAPAÑCHA.- Uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
NISHTHÂ.- Término que denomina a la fe.
NISHUMBHA.- Un asura* o demonio, muerto por Pârvatî*, diosa de la energía. (Mârkandeyapurâna).
NISHUMBHAMARDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “matadora de Nishumbha*”.
NITALÂKSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “el del ojo en la cabeza”.
NÎTI.- Término que hace alusión a la moralidad o reglas de conducta.
NITYÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “eterna”.
NITYA.- Las solemnidades religiosas que han de cumplirse a diario.
NITYABHOGA.- Término que alude al goce eterno.
NITYAMUKTA.- Epíteto del Supremo, “libertad eterna”.
NITYAMUKTI.- Es una noción del sistema Yoga* de filosofía que alude al que está libre para siempre de la cadena de renacimientos o samsâra*. (Yogasûtrabhâshya).
NITYATVA.- Epíteto del dios Brahma*, “eternidad.
NIVÂSESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la morada”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
NIVEDANA. El ofrecimiento de alimentos. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
NIVID.- La invocación a las divinidades del sacrificio.
NIVRITTIMÂRGA.- Término que denomina al camino de la renunciación.
NIYAMA.- Voz sánscrita que significa “observancia”. Son los deberes piadosos. Una disciplina entre la que se cuentan la pureza, la serenidad, el estudio de las escrituras, la devoción y la ascesis. Una de las ocho etapas del Yoga*, según la escuela de Patañjali*. Se refiere a actitudes como pureza mental y corporal, contento y alegría, estudio de textos y libros sagrados, devoción y sumisión a la divinidad. (Yogasûtrabhâshya).
NIYANTÂ.- Epíteto del dios Vishnu*, “maestro”.
NIYATAMÂNASA.- La mente regulada o controlada. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
NIYATI.- Una de las hijas del divino monte Meru* y Dharanî*.
NIYUT.- Los caballos del carro de Vâyu*, dios del viento.
NRIKESARÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre–león”. Este nombre alude a su encarnación como Narasimha*.
NRISIMHA.- v. narasimha.
NRISIMHÂSHRAMA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
NRISIMHOTTARATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
NRITTA.- Epíteto del dios Shiva*, “bailarín”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*.
NRITYAPRIYA.- Epíteto del dios Shiva*, “aficionado a la danza”.
NRIYAJÑA.- Uno de los cinco sacrificios diarios que debe realizar todo padre de familia, según la tradición. Consiste en honrar a los huéspedes, que representan a la divinidad.
NYÂSA.- 1.- La solemnidad de asignar diversas partes del cuerpo a la deidad. Es una parte esencial del karmayajña* o ritual sacrificial. 2.- Los diagramas particulares asociados a las divinas madres. Son la energía personificada de la shakti* o energía femenina de la deidad, relacionadas con la adoración del dios Shiva*. A veces se mencionan siete, ocho, nueve o dieciséis. (Shivapurâna).
NYÂYA.- Uno de los seis darshana* (puntos de vista) o sistemas filosóficos. Fue expuesto por Gautama, autor de los Nyâyasûtra*. La palabra Nyâya quiere decir regla, forma de interpretación, normas correctas del pensamiento. Suele traducirse como lógica y el sistema tiene por finalidad establecer las normas del recto pensar y del adecuado conocimiento, basándose en una exposición lógica del mundo. Los lógicos distinguen dieciséis fases del raciocinio: el medio de prueba, el objeto de la misma, la duda, la intención, el ejemplo, la tesis, las premisas, la refutación por el absurdo, la determinación, la discusión, la disputa, la sutileza, el sofisma, los juegos de palabras, la objeción fútil, el punto débil. La finalidad es el bien supremo, es decir, la liberación del espíritu del error; desaparecidos los defectos del raciocinio, desaparece la tentación de cometer malas acciones y la posibilidad de acumular karma* negativo. Los seguidores del Nyâya admiten cuatro principios de la verdad: la percepción, la inducción, la analogía y el testimonio. La tendencia del Nyâya es empírica; sostiene al brahmanismo frente al budismo y combatió intensamente al materialismo. Es un sistema pluralista que no considera la existencia de una realidad absoluta de la cual emana todo, sino que supone que la materia primordial tiene una realidad en sí misma con periodos de manifestación y de no manifestación.
NYÂYABHÂSHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Kapila*.
NYÂYABHÂSHYA.- Un comentario sobre el sistema Nyâya* de filosofía, compuesto por Vâtsyâyana* en el siglo V.
NYÂYAKANDALÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Shrîdhara.
NYÂYAKANIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Vâchaspatimishra*.
NYÂYAMAKARANDA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Ânandabodhabhattâraka* en el siglo XII.
NYÂYAMÂLÂVISTARA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Mâdhava*.
NYÂYAMAÑJARÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Jayanta*.
NYÂYAMAÑJARÎSÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Yâdavâchârya*.
NYÂYANIBANDHAPRAKÂSHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Varddhamâna*, en el siglo XIII.
NYÂYANIRNAYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Ânandgiri*.
NYÂYAPRADÎPA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Shivâditya* en el siglo XI.
NYÂYARATNAMÂLÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Pârthasâratimishra*.
NYÂYASÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Mâdhava*.
NYÂYASIDDHÂNTADÎPA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Shashadhara*.
NYÂYASIDDHÂNTAMAÑJARÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Jânakînâtha* Bhattâchârya.
NYÂYASUCHI.- Una colección de textos del sistema Nyâya* de filosofía hecha por Vâchaspati.
NYÂYASUDHÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Someshvara*.
NYÂYASÛTRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Akshapâda* Gautama, redactado en el siglo IV d. C., aunque algunos fragmentos son mucho más antiguos. Es el primero de los tratados de lógica brahmánica.
NYÂYASÛTRODDHÂRA.- Una colección de textos del sistema Nyâya* del filosofía hecha por Vâchaspati.
NYÂYATÂTPARYAMANDANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Shankaramishra*.
NYÂYAVÂRTTIKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Udyotakara en el siglo VII.
NYÂYAVÂRTTIKATÂTPARYATÎKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Vâchaspatimishra* en el siglo IX.
NYÂYAVIDYÂ.- La sabiduría. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
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O.- Una letra que representa al dios Brahma*.
OKAPATI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “Señor de los planetas”.
OM.- El monosílabo sagrado, nombre místico de la divinidad. Es la sílaba mística “Aum”, empleada para invocaciones, afirmaciones, bendiciones y consentimientos. Se llama pranava*. Es el sonido primigenio, que se emplea al comienzo de las oraciones y de los libros sagrados. Se ha relacionado cada una de las letras componentes con la representación simbólica de los dioses de la trimûrti* o trinidad hindú: la A es el nombre del dios Vishnu*, la U, del dios Shiva* y la M, del dios Brahma*. Unidos los tres forman un pictograma sobre el que se halla un punto sobre una luna creciente y que simboliza el Brahman* impersonal, el Señor Supremo que reside en los tres dioses. (Chândogyopanishad).
ONAM.-
Un festival de diez días de duración, muy popular en la costa de Malabar, que se celebra en el mes de Bhâdrapada* (22 de agosto al 20 de septiembre). Conmemora la vuelta anual del demonio Bali* a su reino, tras haber sido desterrado de él por el dios Vishnu* que, no obstante, le concedió el poder visitarlo periódicamente. (v. vâmanâvatâra). Las casas se decoran con diseños florales y las mujeres bailan en los patios.
ONKÂR.- v. om.
ONKÂRA.- v. onkareshvara.
ONKÂRAKSHETRA.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ONKÂRANATHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de Onkâra*”.
ONKARESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de la sílaba Om*”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva. Se encuentra en Onkara Mândhâtâ, en el sagrado río Narmadâ*. (Shivapurâna).
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PADÂRTHA.- Las sustancias de las que está compuesto el universo: akâsha* (éter), anala* (fuego), anila* (aire), apa* (agua), âtman* (alma), desha* (espacio), manas* (mente) y prithvî* (tierra). Son también cada una de las seis categorías del sistema Vaisheshika* de filosofía. (Vaisheshikasûtra).
PADÂRTHABHÂVA.- La cesación de la objetividad. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. (Yogavasishtha).
PADÂRTHÂBHÂVINÎ.- La absoluta no percepción de los objetos. Uno de los estadios de iluminación. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
PADÂRTHADHARMASANGRAHA.- Un texto de carácter filosófico, compuesto por Prashastapâda.
PÂDASEVANA.- El culto a los pies. Uno de los ocho métodos empleados para la adoración.
PADMA.- El loto. Es el símbolo más usado para significar el progreso espiritual. Cuando la sustancia divina de la vida está a punto de aparecer en el universo, brota de las aguas cósmicas un loto de mil pétalos de oro puro. Es la abertura de la matriz del universo. De él surge el dios Brahma*, el creador, y después todo lo creado.
PADMÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto”. En este aspecto fue la compañera simbólica del dios Vishnu* en su encarnación como enano (v. vâmanâvatâra). (Vishnupurâna).
PÂDMA.- Uno de los ocho grandes Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu*.
PADMABHÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “loto esplendoroso”.
PADMÂDHÎSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de Padmâ*”.
PADMAGARBHA.- Epíteto del dios Brahma*, “útero del loto”.
PADMAGUNA.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la de las cualidades del loto”.
PADMAHASTÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto en la mano”.
PADMAJA.- Epíteto del dios Brahma*, “surgido del loto”.
PADMAKARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “creador del loto”.
PADMAKETANA.- Un hijo de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
PADMÂKSHÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “de ojos de loto”.
PADMÂLAYA.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto”.
PADMAMÂLÎNI.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “adornada con guirnaldas de loto”.
PADMANÂBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el del loto en el ombligo”.
PADMANÂBHAMISHRA.- Un filósofo del sistema Vaisheshika*.
PADMAPÂDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo IX.
PADMAPÂNÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto en la mano”.
PADMAPRIYÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la amada del loto”.
PADMAPURUSHA.-
Epíteto del dios Vishnu*, “el hombre del loto”.
PADMARÂGA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
PADMASAMBHAVÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “nacida del loto”.
PADMAÛRÛ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “de muslos de loto”.
PADMAVARNA.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “del color del loto”.
PADMAVÂSÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la que reside en el loto”.
PADMÂVATÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la del loto”.
PADMAYONI.- Epíteto del dios Brahma*, “útero del loto”.
PADMESTHITÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la que se alza sobre un loto”.
PADMINÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “semejante al loto”.
PADMOTBHAVA.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “el que existe en el loto”. 2.- El padre del rey Dasharatha*. (Mahâbhârata).
PÂDUKÂPAÑCHAKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*.
PÂDYA.- El acto ritual de tocar o lavar los pies. Es una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Por extensión, los recipientes que se usan para el agua en una solemnidad religiosa. Contiene el agua para el lavado de pies.
PAILA.- Uno de los cinco discípulos a los que Vyâsadeva* trasmitió las enseñanzas de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PAINGALA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PAKSHADHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de la media luna”. Este nombre alude al hecho de que el dios tiene a la luna entre las matas de su cabello.
PAKSHARÛPA.- Epíteto del dios Shiva*, “rostro de luna”.
PAKSHIPATI.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “Señor de las aves”.
PAKSHIRÂJA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “rey de las aves”.
PAMPÂ.- Un río sagrado, que fluye por el distrito de Bellari, en el estado de Kerala. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones de Indra*, rey de los dioses.
PAMSHULA.- La maza que es una de las armas del dios Shiva*.
PÂMSU.- Epíteto del dios Shiva*, “sucio”. Este nombre alude al hecho de que, en su aspecto de asceta, el dios tiene todo el cuerpo cubierto de cenizas.
PÂMSUJÂLIKA.- Epíteto del dios Vishnu*, “eliminador de impurezas”.
PÂMSULA.- Epíteto del dios Shiva*, “sucio”.
PANDÂ.- Término que denomina a un sacerdote de un templo.
PÂNDAVA.- Los cinco hijos del rey Pându*: Yudhishthira*, Bhîma*, Arjuna*, Nakula* y Sahadeva*. Nacieron por intercesión de los dioses, ya que su padre estaba imposibilitado para la procreación debido a una maldición. Mediante la invocación a Yama*, dios de la muerte, Vâyu*, dios del viento, e Indra*, rey de los dioses, Pându y Kuntî* tuvieron tres hijos: Yudhishthira, Bhîma y Arjuna. Compadeciéndose Kuntî de la segunda esposa del rey, Mâdrî*, le enseñó un mantra* o fórmula invocatoria mágica, indicándole sólo podría utilizarlo en una ocasión. Mâdrîinvocó a los gemelos Ashvinî*, médicos celestiales, y dio a luz a una pareja de mellizos: Nakula y Sahadeva, que completaron la descendencia del soberano. (Mahâbhârata).
PÂNDAVÂYANA.- Epíteto de Krishna*, “guía de los Pândava*”.
PANDIGÂI.- Un festival que se celebra el decimocuarto día de la quincena oscura del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre), especialmente en el estado de Tâmil Nâdû. En él se conmemora la victoria de Krishna* sobre el demonio Narakâsura*. Se supone que cualquier actividad o negocio que se inicie ese día está destinado al éxito.
PANDITA.- Un título honorífico otorgado a un brâhmana* erudito y conocedor de los textos sánscritos. En la actualidad ha comenzado a emplearse para aquellas personas que dominan a la perfección las artes musicales, aunque este uso no es adecuado.
PÂNDU.- Un rey de la ciudad de Hastinâpura*. Era hijo de Vyâsadeva* y Ambâlikâ* y hermano de Dhritarâshtra*. Estaba casado con Kuntî* y Mâdrî* y fue padre de los cinco príncipes Pândava*, protagonistas del Mahâbhâta*. Pese a su proverbial piedad, en su juventud Pându había cometido el error de disparar un dardo a un ciervo cuando éste se disponía a aparearse con su pareja. El animal le lanzó una maldición, según la cual moriría cuando se dispusiera a tener relaciones amorosas. Por ello, sus esposas hubieron de invocar a los dioses para conseguir descendencia. Un día, llevado por la pasión, Pându quiso poseer a su esposa Mâdrî e instantáneamente cayó muerto. Ella se incineró con él en la pira funeraria, mientras que Kuntî quedó al cuidado de los cinco hijos. (v. pândava). (Mahâbhârata).
PÂNDUSHARMILÂ.- v. draupadî.
PÂNIGRAHA.- La solemnidad ritual de unión de las manos durante el matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
PÂNINI.- Un filósofo del siglo IV que compuso el Ashtadhyâyî o gramática sánscrita.
PÂNIPÎDANA.- Término que denomina a la solemnidad del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
PANKAJANMÂN.- Epíteto del dios Brahma*, “surgido del loto”.
PANKAJÂSANA.- Epíteto del dios Brahma*, “sentado en el loto”.
PANKAJIT.-
Uno de los hijos de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
PANKTIVINDHYA.- Uno de los hijos de Raivata Manu*, nacido durante el quinto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
PANNAGÂRI.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “enemigo de las serpientes”.
PANNAGÂSHANA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “destructor de serpientes”.
PANNÎ.- Una variedad de asura* o demonios, que robaron las vacas de los dioses y las escondieron en una caverna siguiendo las órdenes del dânava* Vala*. Indra*, rey de los dioses, ayudado por la perra Saramâ*, las encontró y las recuperó a la fuerza.
PAÑCHABÂNA.- Voz sánscrita que significa “las cinco flechas”. Hace referencia a las flores que son las flechas de Kâmadeva*, dios del amor. En realidad su número es mayor. (v. ashoka, harshana, kâmabâna, manamallikâ, mârana, mohana, mûrchhana, nîlotpala, rochana, sammohana, sandîpana, santâpana, shoshana, stambhana, unmâdana, vimohana).
PAÑCHABHARTÂRÎ.- Epíteto de la princesa Draupadî*, “la de cinco maridos”. Este nombre hace referencia al hecho de que la princesa Draupadî hubo de casarse con los cinco príncipes Pândava*. Aunque su matrimonio tuvo lugar en primera instancia con el príncipe Arjuna*, al entrar éste en su casa con su esposa y decirle a su madre, Kuntî*, que traía un regalo para ella, ésta le contestó, antes de ver lo que era, que debía compartirlo con sus hermanos. (Mahâbhârata).
PAÑCHABRAHMA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PAÑCHADASHÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Vidyâranya*, en el siglo XIV.
PAÑCHADEVA.- Los cinco dioses principales: Sûrya*, dios del sol, Vishnu*, Shiva*, Ganesha*, dios de la inteligencia, y Pârvatî*, diosa de la energía.
PAÑCHAGANGÂ.- La unión de los cinco ríos sagrados: Gangâ*, Jamanâ, Sarasvatî*, Kirna* y Dhutpâpa*.
PAÑCHAGAVYA.- Los cinco productos de la vaca (leche, yogur, mantequilla, orina y heces) empleados en sacrificios religiosos.
PAÑCHÂGNIVIDYÂ.- Un tipo de sacrificio védico con cinco fuegos sacrificiales. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
PAÑCHAHASTA.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
PAÑCHAJANA.- Los cinco tipos de seres: pitri*, sura*, gandharva*, asura* y râkshasa*.
PÂÑCHAJANYA.- La caracola de guerra de Krishna*. Estaba hecha con un caracol marino y su ruido en las batallas sembraba la confusión entre los enemigos. (Mahâbhârata).
PAÑCHAKÂMA.- Los cinco aspectos de Kâmadeva*, dios del amor.
PAÑCHAKANYÂ.- Las cinco vírgenes según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias: Ahalyâ*, Draupadî*, Kuntî*, Târâ* y Mandodarî*.
PAÑCHAKOSHÎ.- Término que denomina a un lugar sagrado shaiva* o shivaíta, cerca de la ciudad sagrada de Kâshî* (Benarés) y al peregrinaje alrededor de la ciudad.
PAÑCHAKRIYÂ.- Las cinco actividades de la energía eterna: shrishti* (creación o emanación), sthiti* (conservación), samhara* (destrucción o reabsorción), tirobhâva* (ocupación o despliegue de mâyâ) y anugraha* (aceptación del devoto, concesión de la paz mediante una manifestación reveladora).
PAÑCHÂKSHA.- Voz sánscrita que significa “el de cinco ojos”. Es uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PAÑCHAKSHÂRÎ.- v. pañcharna.
PAÑCHÂLA.- Término que denomina al reino de Drupada*. (Mahâbhârata).
PAÑCHÂLÎ.- Epíteto de la princesa Draupadî*, “del reino de Pañchâla*”.
PAÑCHAMAHÂYAJÑA.- Término que denomina a los cinco sacrificios principales.
PAÑCHAMÎ.- Epíteto de la princesa Draupadî*, “la de cinco”. Hace referencia a sus cinco maridos. (Mahâbhârata).
PAÑCHAMUKHA.- Epíteto del dios Shiva*, “de cinco bocas”.
PAÑCHÂNANA.-
Epíteto del dios Shiva*, “de dinco caras”. Es este aspecto el dios aparece en su habitual sorma de asceta, pero con cinco caras. Se le ofrecen oraciones para que cure enfermedades. Donde no existe una imagen se le adora en forma de una piedra pintada de rojo y colocada junto al tronco de un árbol.
PAÑCHAPÂDIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Padmapâda* en el siglo IX.
PAÑCHAPÂDIKÂDARPANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Amalânanda*.
PAÑCHAPÂDIKÂTÎKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Vidyâsâgara*.
PAÑCHAPÂDIKÂVIVARANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Prakâshâtman, en el siglo XIII.
PAÑCHARASHMI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “de cinco rayos”.
PÂÑCHARÂTRA.- Una secta vaishnava* o vishnuita que incluye una tradición de tantra*. Se desarrolló a partir del siglo III y se relaciona particularmente con la teoría de los vyûha* o manifestaciones del dios Vishnu*, creadoras del universo. Enumera cinco reglas devocionales que son también formas de culto: abhigama o adoración formal en el templo; upadâna o colecta de los materiales necesarios para la adoración; ijyia, la adoración concentrada; svadhyâya o repetición de la invocación principal al dios; y yoga*, la meditación que debe finalizar con la unión con dios. (Tantrashâstra).
PAÑCHARÂTRIKÎ.- v. pâñcharâtra.
PAÑCHÂRNA.- El mantra* o fórmula invocatoria mágica de cinco letras dedicado al dios Shiva*: “Namah Shivâya”.
PAÑCHASHARA.- Epíteto de Kâmadeva, dios del amor, “de cinco flechas”.
PAÑCHASHÎKA.- Un filósofo discípulo de Âsuri*, que a la vez lo era de Kapila*, fundador del sistema Sânkhya*.
PAÑCHÂSYA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “león”. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva. (Shivapurâna).
PAÑCHATAPAS.- Voz sánscrita que significa “los cinco fuegos”. Es una disciplina que consiste en sentarse bajo el sol, con cinco fuegos encendidos alrededor, para meditar.
PAÑCHATATVA.- Término que denomina a los cinco elementos: éter, aire, tierra, fuego y agua.
PAÑCHAVADANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de las cinco caras”.
PAÑCHAVAKTRA.- v. pañchavadana.
PAÑCHAVÂSÂ.- Una solemnidad que tiene lugar en el quinto mes de embarazo.
PAÑCHAYATANÂ.- Una secta de adoradores de los cinco dioses (Shiva*, Vishnu*, Pârvatî*, Sûrya* y Ganesha*).
PAÑCHÂYATANÂPÛJÂ.- La adoración de los cinco dioses: Vishnu*, Shiva*, Pârvatî*, Sûrya* y Ganesha*. Esta forma de culto es bastante tardía, probablemente del siglo VI o VII, cuando la figura del dios Brahma* había pasado ya a un segundo plano. El grupo de estas cinco divinidades simboliza el conjunto de los dioses. En el culto doméstico se representaba a estos cinco dioses mediante símbolos de piedra o metal.
PAÑCHESHU.- v. pañchabâna.
PÂPA.- El pecado o acción incorrecta, considerado como efecto negativo de malas acciones en las vidas pasadas.
PÂPANÂSHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor del pecado”.
PÂPAPHALA.-
Voz sánscrita que significa “el resultado del pecado”. Es el resultado negativo de pecados en una vida anterior.
PÂPAPRAMOCHANA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
PÂPAROGA.-
La enfermedad que se considera resultado de pecados en una vida anterior.
PARA.- La dificultad de obtener ganancias. Uno de los cinco conceptos que llevan al hombre a la renunciación, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
PARÂ.- Uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad o energía femenina de Dios.
PARABRAHMA.- 1.- Epíteto del Ser Supremo, “supremo Brahma*”. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PARABRAHMAN.- El Ser Supremo, del cual emana el universo.
PARACHHANA.- La solemnidad de mover una lámpara en círculo ante recién casados para ahuyentar a los espíritus.
PARACHIDRÛPINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “aspecto de la suprema consciencia”.
PARADHÂMA.- Término que alude al paraíso.
PARAHITA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
PARAM.- Voz sánscrita que significa “supremo”. Alude al Ser Supremo.
PARAMA.- Epíteto del dios Shiva*, “supremo”.
PARAMABRAHMACHÂRINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la suprema brahmachârî*”.
PARAMAHAMSA.- 1.- Epíteto del Ser Supremo, “cisne supremo”. v. hamsa. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PARAMAHAMSAPARIVRÂJAKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PARAMAJÑÂNA.- Voz sánscrita que significa “conocimiento supremo”. Alude al conocimiento de Dios.
PARAMAKÂRANA.- La causa suprema del universo.
PARAMÂNANDA.-
Epíteto del Ser Supremo, “felicidad suprema”.
PARAMÂNTHASÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Abhinavagupta*.
PARAMAPHALA.- Voz sánscrita que significa “el fruto supremo”. Hace referencia a la liberación.
PARAMAPITÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “padre supremo”.
PARAMAPURUSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre supremo”.
PARAMÂTMÂ.- Voz sánscrita que significa “alma suprema”. Es el ser supremo, que lo es todo y lo abarca todo, principio absoluto e inmanente que es la realidad interior de cada ser. Esta concepción unitaria del universo equivale a un monismo panteísta puro, pues postula sin ambages que “Todo es Dios”. El panteísmo hindú es el más antiguo que se conoce y origen de esta noción en filosofías posteriores. Ya en los himnos del Rigveda* (hacia el 1500 a. C.), el primero y más antiguo de los cuatro Veda* y en cierta manera origen de los otros, se distingue una tendencia panteísta desde un comienzo, que se intensifica en el libro décimo y en el último. Agni*, dios del fuego, es el centro de este concepto, que postula que la esencia del fuego está en todas las cosas. Por eso, cuando Agni se retira, la vida desaparece. Dentro de los límites de esta obra la tendencia al panteísmo culmina en el Himno al dios desconocido. En las Upanishad* el universo era la obra creada por el Brahman*, que toma posesión de él penetrando al alma individual (âtman*). Esta doctrina está en sucesión directa con el pensamiento de los Brâhmana* (hacia el 800 a. C. ) y del Rigveda. Durante el período de las epopeyas el sustrajo de pensamiento de los autores del Mahâbhârata* y del Râmâyana* siguen siendo el mismo que el de las Upanishad. Pero el pensamiento panteísta de la India tiene su verdadero bastión en del sistema Vedânta* de filosofía.
PARAMÂTMAN.- v. paramâtmâ.
PARAMESHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor Supremo”.
PARAMESHÂNA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PARAMESHTHÎ.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “dios supremo”. 2.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PARAMESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “dios supremo”. 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas. 3.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PARAMESHVARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa suprema”.
PARANTAPA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “subyugador de los enemigos”.
PARAPADA.- Término que denomina a la liberación
PARÂPARA.- El desgaste natural de las cosas que producen placer. Uno de los cinco conceptos que llevan al hombre a la renunciación, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
PARAPRAKRITI.- Es la naturaleza superior de la divinidad.
PARÂRDHA.- La mitad de la vida del dios Brahma*. (v. kalpa).
PÂRASA.- Término que hace alusión a la piedra filosofal.
PARASHAKTI.- La fuerza universal. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
PARÂSHARA.-
Un sabio védico, padre de Vyâsadeva* e hijo del sabio Vasishtha*. Es uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
PARÂSHARASMRITI.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
PÂRÂSHARYÂYANA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PARASHIVA.- Término que denomina al Shiva* transcendente.
PARASHU.- El hacha que es atributo del dios Shiva*.
PARASHURÂMA.- v. parashurâmâvatâra.
PARASHURÂMÂVATÂRA.- La sexta encarnación del dios Vishnu*, literalmente “el Râma* del hacha”, como un brâhmana*. Es hijo de Jamadagni* y Renukâ*. Fue el aniquilador de la casta guerrera de los kshatriya* durante el Tretayuga*. El rey kshatriya Kârtavîrya* había llegado hasta la ermita de Jamadagni* y, en ausencia de éste, se había llevado a la ternera sacrificial. Parashurâma se indignó por este hecho y le mató, tras cortarle sus mil brazos. Los hijos de Kârtavîrya, como represalia, mataron a Jamadagni. Parashurâma juró odio eterno a los kshatriya, tomó las armas y derramó la sangre de los hijos de Karttavîrya y tras ellos la de toda la casta, hasta llenar los cinco extensos lagos de Sâmanta. En tres ocasiones distintas tuvo que limpiar la tierra siete veces, ya que siempre quedaba oculto algún niño kshatriya que con el tiempo se convertiría en enemigo. Su trabajo terminó cuando no quedando sobre la faz de tierra ningún varón kshatriya, sus viudas se vieron en la necesidad de implorar a los brâhmana* que les otorgaran descendencia. Parashurâma se retiró a hacer penitencia, arrepentido de sus matanzas en la guerra. Otro hecho que se le atribuye a Parashurâma es la lucha frente a Ganesha*, el dios con la cabeza de elefante, al que le rompió uno de sus colmillos. (v. ekadanta). (Vishnupurâna).
PARASTAMBHA.- Uno de los sabios del segundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Svârochisha Manu*. (Shivapurâna).
PARÂTPARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “excelente”.
PARÂVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
PARAVAIRÂGYA.- El estado de la mente en el que sus manifestaciones se vuelven absolutamente potenciales y pierden todo poder de pasar a actuales sin consentimiento del alma. En tal estado, todo alto poder aparece con facilidad en la mente.
PARAVIDYÂ.- La forma de conocimiento superior, según las Upanishad*.
PARÂYU.- Epíteto del dios Brahma*, “más allá del tiempo”.
PARESHA.- Epíteto del Ser Supremo, “dios transcendente”.
PÂRIJÂTA.- 1.- Uno de los cinco árboles del paraíso de Indra*, rey de los dioses. Surgió tras el batimiento del océano (v. manthana). Según la tradición, concede todos los deseos. Su tronco es de oro y sus hojas de color cobrizo. Krishna* tomó una flor del árbol y la dio a su esposa Rukminî*. Su otra esposa, Satyabhâmâ*, se sintió desairada y le pidió la posesión del árbol, por lo que el dios hubo de ir al jardín de Indra a robarlo. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PARIJÑÂTÂ.- El conocedor. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PARIKARMA.- Las prácticas purificadoras del sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
PARÎKSHAKA.- El experto, en sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PARÎKSHIT.- Un hijo póstumo de Abhimanyu* y Uttarâ*, nieto de Arjuna*. Pertenecía a la estirpe lunar o chandravamsha*. Fue rey de la ciudad de Hastinâpura* como sucesor del príncipe Yudhishthira* y perpetuó el linaje de los Pândava*. Ya antes de nacer, estando aún en el vientre de su madre, fue el blanco del brahmâstra* o arma divina, lanzada por Ashvatthâma*, hijo del maestro Dronâchârya*, y sólo se salvo por la intercesión de Krishna*, quien le resucitó. En una ocasión encontró al asceta Shamika que guardaba voto de silencio. Ignorando esto, Parîkshit le interpeló y, como no recibiese respuesta, se enfadó y le colocó en el cuello una serpiente muerta que encontró cerca de allí. El hijo del asceta, Shringî*, al saber la ofensa hecha a su padre, le maldijo con que moriría a causa de una serpiente. Para librarse de esta maldición, el rey mandó construir un palacio elevado, encima de una gran columna y se rodeó de médicos y especialistas en combatir el veneno de las serpientes. Sin embargo, Takshaka*, uno de los nâga* o serpientes semidivinas, se convirtió en gusano y se introdujo en el palacio del rey, dentro de unas frutas. Una vez allí recobró su tamaño y le estranguló entre sus anillos. (Mahâbhârata).
PARINÂMAVÂDA.- La teoría de la causalidad.
PARINIRVÂNA.- El último estado en que puede existir el alma humana y en el cual las influencias psíquicas, mentales y fisiológicas no tienen sobre ella ningún poder.
PARIVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
PARIVRAJAKA.- Voz sánscrita que significa “el que lleva una vida errante”. Esta palabra designa a una variedad de ascetas peripatéticos.
PARIYÂ.- v. achhûta.
PÂRIYÂTRAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PARJANYA.- 1.- Indra*, rey de los dioses, en su aspecto de dios de las lluvias y el trueno. Es la personificación del agua de lluvia. Se le representa centelleante, quebrando los árboles. A la vez hace crecer la hierba y preside el crecimiento de las plantas y las semillas. 2.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
PARMÂTMÂVÂDA.- Término que denomina al transcendentalismo.
PARMÂTMÂVÂDÎ.- Un transcendentalista.
PARNACHÎRAPATA.- Epíteto del dios Shiva*, “andrajoso”.
PARSHUPÂNI.- Epíteto de Parashurâma*, “el que tiene el hecha en la mano”.
PÂRTHA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “descendiente de Prithâ*”. Se le da este nombre a Yudhishthira*, Bhîma* y Arjuna*, pero por lo general designa a éste último. (Mahâbhârata).
PÂRTHASÂRATI.- Epíteto de Krishna*, “auriga de Pârtha*.
PÂRTHASÂRATIMISHRA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*, del siglo IX.
PÂRU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “fuego”.
PARUSHA.-
Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
PÂRUSHYA.- La aspereza. Es uno de los defectos citados en la Bhagavadgîtâ*.
PÂRVANA.- Término que alude a la solemnidad funeraria.
PARVATA.- Término que denomina a cualquier monte o cadena montañosa. Son muy importantes en la mitología india y muchos de ellos muy venerados. (v. arunâchala, chitrakûta, ganaparvata, govardhana, hemakuta, himâlaya, kailâsa, krauñcha, mahendra, mandara, meru, tryambaka, venkata, vindhyâ).
PARVATAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PARVATESHA.- Voz sánscrita que significa “dios de las montañas”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PARVATESHVARA.- Epíteto del monte Himâlaya*, “dios de las montañas”.
PÂRVATÎ.- La diosa de la fecundación, consorte del dios Shiva*. Es madre de Kârttikeya*, dios de la guerra, y de Ganesha*, dios de la inteligencia. Es una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. Es el símbolo de la naturaleza femenina y del yoni*. Es la guardiana del Suroeste. Fue hija, en su primer nacimiento, del rey Daksha* y de Vîrinî, pero debido a una disputa entre su padre y su marido se inmoló voluntariamente y volvió a nacer, por segunda vez, como hija del monte Himâlaya* y de la ninfa Menakâ*. De ahí su nombre, que significa “montañesa”. Es hermana materna de Shakuntalâ*. Como diosa fecundadora aparece bella y hermosa. Se la representa con bellas facciones de color blanco, con grandes ojos de loto, talle flexible, caderas abundantes y pechos redondos. (v. ambâ, ambâlikâ, ambikâ, bhairavî, chandikâ, durgâ, gaurî, kâlî, mâyâ, satî, umâ). (Shivapurâna).
PÂRVATÎSHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Pârvatî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PARYUKSHANA.- Un rito que consiste en rociar agua de ríos sagrados mediante ramas y hojas de árboles sagrados.
PÂSANDÎ.- Aquel que considera en el mismo nivel a los dioses y al Ser Supremo.
PÂSHA.- El lazo que es uno de los atributos del dios Shiva*. Simboliza el conocimiento, la fuerza poderosa del intelecto que atrapa y retiene con fuerza a los objetos.
PÂSHANÂSHANA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
PASHCHIMA.- El punto cardinal correspondiente al Oeste según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PÂSHÎ.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “el de lazo”. Se refiere al alzo con el que el dios imparte justicia.
PASHU.- Voz sánscrita que significa “animal”. Hace referencia a la persona no iniciada, al bruto que debe ser conducido desde un principio. Es el grado opuesto a vîra* o héroe, el más alto grado de la evolución espiritual.
PÂSHUPATA.- Una secta shaiva* o shivaíta de adoradores del dios en su aspecto de Pashupati*, “Señor de los animales”. Subrayan la especial relación del hombre con la divinidad. En esta creencias se encuentran vestigios de cultos locales rendidos a divinidades del bosque. Dan gran importancia a la causa y al efecto. Adoran ocho imágenes del dios Shiva* y se relacionan con el sistema de filosofía Nyâya*.
PÂSHUPATABRAHMA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PÂSHUPATÂSTRA.- El astra* o arma divina, asociada con el dios Shiva* en su aspecto de Pashupati*. Se considera que es el tridente o trishûla* que generalmente porta Shiva. El dios se lo entregó al príncipe Arjuna* y su poder era tal que con él podía matar incluso a su propio maestro. (Mahâbhârata).
PASHUPATAYOGA.- El sistema de evolución espiritual de la secta shaiva* o shivaíta de los pâshupata*.
PASHUPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los animales”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva. Es también una de las ocho formas del dios Shiva que representan los ocho principios de la naturaleza y uno de los ocho nombres sagrados del dios. Según la leyenda el dios Shiva pidió a todas las deidades que se declararan a sí mismo pashu, animales, para poder vencer a las tres ciudades. (v. tripûra) Los dioses aceptaron, se declararon bestias y lucharon fieramente. Filosóficamente se define así al alma del devoto.
PASHUPATÎSHA.- Voz sánscrita que significa “el dios que es señor de los animales”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PÂTÂLA.- Una de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es el reino de todas las criaturas inferiore en general y, especialmente de los nâga* o serpientes semidivinas.
PATANGASUTA.- Epíteto de los Ashvinî*, médicos celestiales, “hijos del sol”.
PATANGENDRA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “rey del sol”.
PÂTAÑJALA.- Uno de los seis sistemas de filosofía india. También conocido como Yoga*.
PATAÑJALI.- Un filósofo del siglo I. No fue el fundador del sistema Yoga* de filosofía, como se cree, sino un editor de textos más antiguos. Sin embargo, se le considera el exponente más claro y preciso de este sistema.
PATHIN.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PATI.- v. yati.
PATITAPÂVANA.- Epíteto del Ser Supremo, “purificador de los caídos”.
PATRÎSHA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PAULASTYA.- 1.- Un sabio, padre de Vishrava*, y abuelo de Râvana*, rey de los demonios, y de Kuvera*, dios de las riquezas, entre otros. Fue el antecesor de toda la raza de râkshasa* o demonios, aunque su condición no era demoníaca. 2.- Uno de los sabios védicos del noveno kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Rauchya Manu*. (Shivapurâna).
PAULOMA.- El nombre genérico de los treinta mil descendientes del sabio védico Kashyapa* y Pulomâ*. (Vishnupurâna).
PAULOMÎ.- Epíteto de Indrânî*, reina de los dioses, “hija de Puloma*”.
PAUNDRA.- La caracola de guerra del príncipe Bhîma*. (Mahâbhârata).
PAURAVA.- El nombre genérico que designa a los descendientes de Puru*. (Mahâbhârata).
PAURNAMÂSA.- Una variedad de sacrificio védico, que se celebra durante la luna llena. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
PAURUSHA.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
PAURUSHOTTAMA.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PAUSHKARA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
PAUTIMÂSHYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PAVAKA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “purificador”. Es este aspecto se le representa como un hombre blanco montado sobre un ciervo y llevando una bandera blanca en la mano.
PÂVAKÂ.-
Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “purificadora”.
PÂVAKÂTMAJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “nacido del alma pura”.
PAVÂMANA.- Término que hace alusión a los ritos purificatorios.
PAVAMÂNA.- v. pâvaka.
PÂVANÎ.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*.
PAVATAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PAVITRÎ.- Un anillo confeccionado con la sagrada hierba kusha*, que los sacerdotes llevan durante los sacrificios védicos.
PERIYA.-
Uno de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es un texto del siglo XII, compuesto por Sekkilar en lengua tâmil, que relata la vida de sesenta y tres santos shaiva* o shivaítas.
PERIYÂLVAR.- Un santo vaishnava* o vishnuita quien, no teniendo progenie, la pidió a Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Tras un tiempo, estando trabajando en el campo, encontró en el surco a una niña a la que prohijó. (v. âdipuram). Esta era la diosa encarnada y, al crecer, se desposó con la deidad local, Shrî Ranganâda*. (Râmâyana).
PHAGUÂ.- v. holi.
PHALA.- Término que denomina al resultado de las acciones.
PHALGUNA.- El duodécimo mes hindú (26 de febrero al 27 de marzo).
PHÂLGUNA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “del mes de Phâlguna*”. Se debió al hecho de haber nacido durante ese mes. (Mahâbhârata).
PHÂLGUNOTSAVA.- Una fiesta celebrada en el mes de Phalguna* (26 de febrero al 27 de marzo).
PHALKU.- Un río sagrado que fluye a través de la región de Maghada, en el estado de Bihar.
PHANÎNDRA.- Epíteto de la serpiente Shesha*, sobre la que reposa el dios Vishnu*, “rey de las serpientes”.
PHANITALPAGA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que está acostado sobre la capucha de una serpiente”.
PINÂKA.- El arco del dios Shiva* que fue roto por el príncipe Râma* en una competición para obtener la mano de la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
PINÂKADHRIKA.- Epíteto del dios Shiva*, “portador del Pinâka*”. Es uno de los ocho nombres sagrados del dios. (Shivapurâna).
PINÂKÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “portador de Pinâka*”. Es uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
PINDADA.- Término que denomina a aquel que hace ofrecimiento a los pitri* o antepasados.
PINDATÂPA.- El recipiente en el que se hacen ofrecimientos a los pitri* o antepasados.
PINGAJATA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la trenza roja”.
PINGÂKSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “de ojos castaños”.
PINGALÂ.- 1.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “amarilla”. 2.- Uno de los tres canales de unión de la energía femenina y masculina en el tantra*. Es el canal derecho o solar. (Tantrashâstra).
PINGALA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PINGEKSHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “de apariencia roja”.
PIPPALA.- 1.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna). 2.- El árbol Ficus religiosa, sagrado para la trimûrti* o trinidad hindú. Suele encontrarse en el centro de los poblados o cerca de los templos. Las mujeres lo adoran dándole mil vueltas en un día y atándole un cordón sagrado. Esta solemnidad se lleva a cabo en el mes de Shrâvana* (24 julio al 21 de agosto).
PISHÂCHA.- Término que denomina a una especie de seres sobrenaturales, quizá comparables a los vampiros. Son una clase de espíritus malvados, ansiosos de sangre, a los que todavía adoran algunas tribus del sur de la India. Se les considera los espíritus de aquellos que han recibido una muerte violenta.
PISHÂCHAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el novio rapta a la novia tras intoxicarla. Esta forma de matrimonio estaba altamente reprobada. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
PISHANGAKA.- Epíteto del dios Vishnu*, “amarillo”.
PITÂMAHA.- Epíteto del dios Brahma*, “abuelo”.
PÎTÂMBARA.- La ropa amarilla para solemnidades religiosas.
PITARAPATI.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “ancestro”.
PÎTAVÂSA.- Epíteto de Krishna*, “de ropajes amarillos”.
PITRI.- Los antepasados. Dioses manes, antepasados del género humano y que se supone que habitan en la órbita de la luna. Este término hacer referencia sólo a los antepasados por línea paterna. Tienen innumerables divisiones, dependiendo de sus actos en vida y del número de años que llevan en el mundo del Yama*, dios de la muerte. Si sus descendientes ofrecen sacrificios en su nombre, van elevando su rango, hasta llegar casi a convertirse en dioses.
PITRILOKA.- El mundo en donde residen las almas de los antepasados.
PITRIPADA.- v. pitriloka.
PITRIPAKSHA.- Un festival que se celebra en el mes de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero), cuando la luna entra en la décima mansión lunar, alrededor del tiempo de la luna nueva. Está dedicado a los antepasados.
PITRIPATI.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “Señor de los antepasados”.
PITRIVRATA.- Un ayuno que se hace por el alma de los antepasados.
PITRIYAJÑA.- Uno de los cinco sacrificios diarios que debe realizar todo padre de familia, según la tradición. Consiste en una libación de agua a los antepasados.
PITRIYÂNA.- El camino de los antepasados. Uno de los dos caminos de acceso a los mundos superiores. Los que siguen este camino permanecen en la morada de Chandra, dios de la luna, hasta que vuelven a caer en el mundo para seguir en la rueda de existencias o samsâra*.
PITTA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “calor”.
PLAKSHA.- 1.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. 2.- Uno de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Agnipurâna). 3.- El árbol Ficus religiosa, la higuera sagrada de la India. (v. banyâna).
PONGAL.- Una festividad familiar que se celebra en el sur de la India, en el estado de Tâmil Nâdû. Tiene lugar en diciembre, el día que el sol entra en Makara (Capricornio). Es la festividad del arroz, que se hierve con leche y es ofrecido a las divinidades.
POSHA.- El décimo mes hindú (19 de diciembre al 27 de enero).
POTRA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al brâhmana* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
PRABHÂ.- 1.- La ciudad de Kuvera*, dios de las riquezas, situada en un pico de los montes Himâlaya*. (v. alakâ). (Shivapurâna). 2.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Sheshânantâchârya*.
PRABHÂKÂRA.- 1.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor de luz”. 2.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*, del siglo VII.
PRABHÂMANDALA.- El círculo de llamas que envuelve al dios Shiva* cuando éste efectúa la danza tândava*, que simboliza la creación del universo.
PRABHÂSA.- 1.- La aurora. Uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. (Skandapurâna). 2.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en la región de Saurâshtra, en el oeste de la India. Era la ciudad de descanso de los Vrishni*, cercana a Dvârakâ*. Se hizo famosa porque en ella murió Krishna*. (Mahâbhârata).
PRABHÂVA.- Uno de los monos que ayudaron al príncipe Râma* en su combate contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
PRABHÂVATÎ.- 1.- La esposa de Sûrya*, dios del sol. 2.- La esposa de Pradyumna*, hija del asura* Vajranabha*, quien a su vez era hijo de Kashyapa*. Prabhâvatî se enamoró de Pradyumna*, el hijo de Krishna*, cuando oyó hablar de sus hazañas a Nârada*, mensajero de los dioses. El, que poseía el don de poder transformarse a voluntad, decidió asumir la forma de Bhadra, un famoso actor. Indra*, rey de los dioses, mandó a sus cisnes celestes a los jardines de la ciudad de Vajra para hablarle a Prabhâvatî de las proezas de Pradyumna. Mientras los otros cisnes entretenían a las mujeres mayores, un cisne hembra, Suchikamukhi, habló con Prabhâvatî y le dijo que le ayudaría a encontrarse con su amado Pradyumna. Contó a Vajranabha lo maravilloso que era Bhadra y lo bien que cantaba y bailaba. Después Suchikamukhi fue a ver a Pradyumna y le dijo que Prabhâvatî sólo se casaría con él. Pradyumna se convirtió en un escarabajo y entró en el palacio de Prabhâvatî para comprobar que ella de veras lo quería. Al comprobarlo se hizo visible y ambos se casaron. Unos asura* o demonios descubrieron la identidad de Pradyumna y Vajranabha mandó que le matasen. En la lucha que siguió perecieron todos los asura y Pradyumna logró matar a Vajranabha con la ayuda de Krishna. (Mahâbhârata).
PRABHU.- Uno de los nombres del Ser Supremo.
PRACHANDÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “violenta”.
PRACHETÂ.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “prudente”. Es uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*.
PRÂCHÎNAYOGYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PRACHÛNANYÂYA.- El antiguo sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRADAKSHINÂ.- El acto ritual de circunvalación de un templo o lugar sagrado. Es uno de los ocho métodos empleados para la adoración.
PRADHÂNA.- Las tres modalidades de la naturaleza material. Uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad o energía femenina de Dios.
PRADHÂNÂTMÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “alma principal”.
PRADHVAMSANA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
PRADYUMNA.- El hijo mayor de Krishna* y Rukminî*. Es encarnación de Kâmadeva*, dios del amor. En primer lugar se enfrentó a Sambhâra*, un gigante maléfico a quien Nârada*, mensajero de los dioses, había vaticinado que un hijo de Krishna sería su destructor. Apenas contaba seis días cuando fue raptado por Sambhâra y arrojado al mar. Pero Pradyumna fue tragado milagrosamente por un enorme pez. Un pescador que consiguió capturar la pieza se la regaló al propio Sambhâra, que la pasó a sus cocinas para que la prepararan para la cena. La reina Mâyâdevî encontró al hermoso niño y sorprendida, le ocultó. Más tarde el sabio Nârada le explicó que se trataba del hijo mismo del dios Vishnu*, raptado por Sambhâra, a quien debía hacer pagar sus crímenes. La joven cuidó y crió al niño, al que llamó Pradyumna. Ya adolescente, Pradyumna le interrogó sobre su equívoco comportamiento y ella le reveló su origen. Pradyumna, lleno de cólera contra Sambhâra, le retó a singular combate. Deshizo por siete veces los conjuros y malas artes del demonio, destruyó sus huestes y, finalmente, le mató. Cuando Prabhâvatî*, hija del asura* o demonio Vajranabha*, se enamoró de él, Krishna le envió al reino de Vara, disfrazado de actor y bajo el nombre de Bhadra. Se casó en secreto con Prabhâvatî y acabó con el demonio. (Mahâbhârata).
PRAHASTA.- Un râkshasa* o demonio perteneciente a la estirpe de los Râvanidâsa o esclavos de Râvana*, rey de los demonios. Era hijo de Sumâli* y de Ketumatî* y fue padre de Jambumalî*. Fue consejero de Râvana, caudillo de su ejército y su primer ministro. Fue muerto en la batalla de la ciudad de Lankâ* por el mono Nîla*, junto con cuatro de sus mejores generales. (Râmâyana).
PRAHLÂDA.- Un hijo del asura* o demonio Hiranyakashipu*, pero ardiente devoto del dios Vishnu*. En su encarnación como Narasimha* el dios mató al asura para vengar a Prahlâda*, que sufría a manos de su padre por su devoción. (v. narasimhâvatâra). (Vishnupurâna).
PRAHUTA.- Término que denomina a una ofrenda excelente en el sacrificio.
PRAJÂKÂRA.- Epíteto del dios Brahma*, “creador de descendientes”.
PRAJÂPATI.- 1.- Voz sánscrita que significa “el señor de las criaturas”. Un dios creador de fines del período del Rigveda*, asimilado luego en la personalidad del dios Brahma*. Es una abstracción sin personalidad, la esencia divina. Era considerado el hombre primordial o ser cósmico, purusha*, que existía antes de la formación de universo. A sus órdenes estaban los rishi*, los muni* y los prajâpati menores o dioses de la creación, ocupados en aspectos limitados de ésta. Es el centro de las solemnidades rituales en los Brâhmana*. Es el creador del sacrificio y el sacrificio mismo. Es el creador de todos los mundos, de dioses, hombres y demonios y todo lo que los mundos incluyen. Del sudor del cuerpo de Prajâpati nació un huevo que, tras flotar durante un año en las aguas primordiales, dio origen al mundo. La mitad superior de la cáscara constituyó el firmamento; la inferior, el océano. (Shatapathabrâhmana). 2.- Los diez señores de la creación, creados originariamente por el dios Brahma y que asumieron la función de patriarcas: Marîchi*, Atri*, Angiras*, Pulastya*, Pulaha*, Kritu*, Daksha*, Vasishtha*, Bhrigu* y Nârada*.
PRAJÂPATIVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el padre hace entrega de su hija a un candidato elegido por él y les bendice con unos himnos específicos. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
PRÂJÂPATYA.- Un ayuno de carácter religioso. Se toman alimentos durante tres días sólo por las mañanas; durante otros tres, sólo por la tarde; los tres siguientes se hacen dos comidas y los últimos tres se ayuna totalmente.
PRAJÑÂ.- El conocimiento de las cosas no derivado de las cosas mismas, conocimiento a priori o la experiencia previa. Es la sabiduría que permite avanzar en el camino espiritual.
PRAJÑACHAKSHU.- Epíteto del rey Dhritarâshtra*, “ojo de sabiduría”.
PRÂKÂMYA.- La autosuficiencia. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
PRAKARANAPAÑCHIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Shâlikanâthamishra*.
PRAKASHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Varddhamâna* en el siglo XIII.
PRAKÂSHANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “iluminador”.
PRAKÂSHÂNANDA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
PRAKÂSHÂTMAN.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIII.
PRAKÂSHESHA.- Voz sánscrita que significa “dios de la luz”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PRAKATÂRITHA.- Un comentarista vedántico del siglo XIII.
PRAKRITI.- La materia inicial de la cosmología Sânkhya*, descrita como una potencia de Dios, no como una entidad independiente. Es inconsciente, productora, siempre activa e incesantemente sujeta a movimientos, cambios, modificaciones y transformaciones. Es una sustancia compuesta, constituida por tres cualidades o guna*, denominadas bondad o sattva*, pasión o rajas* y tinieblas o tamas*. En la materia primordial, caótica o inmanifestada, estas tres cualidades están perfectamente equilibradas entre sí. Posteriormente se manifiesta en distintas proporciones todas las criaturas, lo que determina el carácter de cada una, pero siempre hay un componente de cada una de ellas. Es también uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad. (Sânkhyakârikâ).
PRALAYA.- La disolución cósmica al final de un kalpa* o ciclo de la creación, la reabsorción del universo en la sustancia divina no manifestada y trascendente de la que surgió. En la filosofía del Vaisheshika* son las fases de no manifestación de la realidad, durante el cual los átomos permanecen indiferencias. (Vaisheshikasûtra).
PRAMÂNA.- Los medios válidos del conocimiento. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRAMÂNAIRATHAPARÎKSHAM.- El escrutinio de un objeto mediante pruebas lógicas.
PRAMÂNASHÂSTRA.- La ciencia del conocimiento, según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRAMATHA.- 1.- Los acólitos del dios Shiva*. 2.- Un râkshasa* o demonio que pertenecía al ejército de Dûshana*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
PRAMÂTRA.- En la filosofía del Nyâya* es el sujeto que conoce.
PRAMEYA.- El objeto del conocimiento. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRAMITI.- En la filosofía del Nyâya* es la acción de conocer. (Nyâyasûtra).
PRAMODA.- Uno de los diez hijos físicos del dios Brahma*.
PRÂNA.- 1.- Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “aliento”. 2.- Voz sánscrita que significa “aliento o hálito vital”. Es la energía cósmica que se obtiene mediante la respiración. Una de las cinco clases de aliento, equiparadas a aberturas hechas por los dioses en el corazón. La meditación sobre ellas produce diversos efectos beneficiosos. En este caso se consigue fuerza y robustez. Es una de las cinco clases de aire en las que flota el alma individual, según el sistema Vedânta* de filosofía. (Chândogyopanishad).
PRÂNÂGNIHOTRA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PRÂNAMAYA.- El cuerpo que respira. Uno de los cinco kosha* o capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. (Taittirîyopanishad).
PRÂNAPRATISHTHÂ.- La solemnidad de impartir vida a una imagen.
PRANAVA.- El monosílabo sagrado, nombre místico de la divinidad. (v. om).
PRÂNÂYÂMA.- Término que designa al proceso de retención del aliento. Es un concepto del sistema Yoga* de filosofía.
PRÂNAYAMAÂTMAN.- El concepto del hombre como aliento vital.
PRAPATTI.- La noción de abandono en dios, particular de las sectas vaishnava* o vishnuitas del culto bhakti*.
PRAPITÂMAHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “bisabuelo”. Se refiere a la teoría de que Brahma* surgió del dios Vishnu. A Brahma se le conoce mitológicamente como “abuelo”.
PRÂPTI.- El poder de obtención. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
PRÂRABDHA.- El fruto de las acciones pasadas que han empezado a producir un resultado. Una de las tres clases de karma*, el que debe ser consumado.
PRASÂDA.- El alimento santificado, ofrecido primero a dios y luego repartido entre los devotos. Es comida bendecida.
PRASANNAVADANESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de rostro complacido”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PRASHASTAPÂDA.- Un filósofo de importancia, renovador de la escuela Vaisheshika* de filosofía.
PRASHASTAPÂDABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Jagadîshabhattâchârya.
PRASHKANDA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PRASHNA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
PRASTÂVA.- El elogio introductorio. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
PRASTOTRA.- El sacerdote oficiante acólito del udgâtâ*. (Âshvalâyanashrautasûtra).
PRASÛTI.- Una de las hijas de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación. La esposa del rey Daksha*.
PRÂTARANUVÂKA.- La oración de la mañana. Es una letanía de trescientas sesenta estrofas recitadas por el hotra* como introducción a la obtención matinal de soma* o néctar de los dioses. (Chândogyopanishad).
PRATHITA.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
PRATIBHÂ.- La intuición. Es una noción correspondiente al sistema Vedânta* de filosofía. (Brahmasûtrabhâshya).
PRATIHÂRA.- El responso o respuesta. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
PRATIHARTRA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al udgâtâ* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
PRATIJÑESHVARA.- Una de las cuatro imágenes fálicas del dios Shiva* colocadas en Kambay, el campo de batalla donde Kârttikeya*, dios de la guerra, venció al asura* o demonio Târaka*. (Shivapurâna).
PRATÎKAPÛJÂ.- Término que alude a la forma simbólica de ritual u ofrenda.
PRATÎKOPÂSANA.- La adoración de un objeto considerado símbolo del Ser Supremo.
PRATIPRASTHATRA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al adhvaryu* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
PRATISAÑCHARA.- Término que hace alusión al movimiento de retroceso en la evolución espiritual.
PRATITANTRASIDDHÂNTA.- La teoría que es aceptada por sectas de pensamiento similares, pero refutada por otras. Una de las cuatro clases de teorías según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRATYABHIJÑÂ.- Voz sánscrita que significa “reconocimiento”. Es el conocimiento adquirido mediante el estudio de los Veda* y una de las ramas del shivaísmo de Kashmîr (Cachemira).
PRATYAGARÛPA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
PRATYÂHÂRA.- Voz sánscrita que significa “ensimismamiento”. Es la ruptura sensorial, la abstracción para impedir la distracción. Es la retracción de los sentidos, apartándolos de un objeto exterior para dirigirlos hacia el interior. Una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. (Bhagavadgîtâ).
PRATYAKSHA.- La percepción. Uno de los cuatro pramâna* o fuentes de conocimiento, según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PRATYANGIRÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “bien proporcionada”.
PRATYUSHA.- El rayo de luz. Uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Se identifica cob Aruna*, conductor del carro del sol. (Shatapathabrâhmana).
PRAVACHANABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Vijñânabhikshu* en el siglo XVI.
PRAVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
PRAVARA.- Un noble antepasado que, con sus acciones, honra a un gotra* específico.
PRAVARTAKA.- Un principiante de la vida religiosa.
PRAYÂGA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en la confluencia de los sagrados ríos Gangâ* y Jamanâ*. Es la moderna Allahabâd. Es un importante centro religioso que otorga los deseos y la liberación. Uno de los cuatro lugares en los que se detuvo Jayanta* tras haber recuperado el néctar de la inmortalidad o amrita*, robado por los demonios durante el batimiento del océano (v. manthana). Como conmemoración de este viaje, se celebra allí la Kumbhamelâ*. (Skandapurâna).
PRÂYASHCHCHITTA.- El proceso ritual de ablución para purificarse de las malas acciones cometidas.
PRAYOGA.- La vía del ejercicio en que el hombre mundano adquiere las necesarias cualidades espirituales.
PRAYOJANA.- El propósito. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
PREMALOCHÂ.- Una apsarâ* o ninfa celestial enviada por Indra*, rey de los dioses, para romper la severa penitencia del sabio Kandu*. El sabio, extasiado ante la belleza de la ninfa, la hizo entrar en su ermita y con la fuerza de la penitencia se convirtió en un apuesto joven. Así pasaron cien años y ella deseó retirarse, pero él no se lo permitió. Al cabo de muchos siglos el asceta creía que solamente había transcurrido un día y que ella había llegado esa misma mañana. La ninfa le explicó que habían transcurrido cientos de años desde su llegada, exactamente novecientos siete años, seis meses y tres días. Así Kandu descubrió que había sido enviada por Indra para desviarle del sendero que le permitiera descubrir el divino conocimiento. (Mahâbhârata).
PRETA.- El espíritu del muerto en la fase inmediata después de salir del cuerpo, pero que todavía no ha ascendido a los mundos superiores. Antes de que se lleven a cabo todas las solemnidades funerarias y especialmente el sapindikarana*, que convierte al espíritu en un pitri* o antepasado, los espíritus son considerados fantasmas.
PRETALOKA.- El mundo de los muertos según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PRETÂSHINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Kâlî*, “la de los espectros”.
PRETAVIDHI.- La cremación de los muertos y otras solemnidades rituales subsiguientes.
PRETAYAJÑA.- Una variedad de sacrificio védico para la paz de los espíritus. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
PREYA.- Lo agradable. En este camino el hombre se encuentra inmerso en la oscuridad de la ignorancia.
PRISHNI.- Epíteto de la diosa Rudranî*, consorte de Rudra*, “nube de lluvia”. Se la considera la diosa de la lluvia, en su aspecto benéfico. Presenta también un aspecto maléfico como distribuidora de la enfermedad, del temor y de la muerte. Es la madre de los rudra o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. A raíz de su matrimonio cambió su nombre original por Rudranî, “consorte de Rudra”. Se la representa como una vaca lechera.
PRISHNIGARBHA.- Epíteto de Krishna*, “esencia de Prishni*”.
PRITHÂ.- v. kuntî.
PRITHU.- 1.- Un antiguo rey de la India, que se supone anterior a las dos célebres estirpes solar y lunar, cuyo origen se remonta a Chandra*, dios de la luna, y Sûrya*, dios del sol. Fue él quien obligó a Prithvî*, la tierra, a ser fecunda y a hacer crecer la comida en ella. (Vishnupurâna). 2.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
PRITHUGRÎVA.-
Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
PRITHUSHRAVAS.- Uno de los hijos de Rauchya Manu*, que nacerán durante el futuro noveno kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
PRITHVÎ.- 1.- La diosa de la tierra, aunque con un valor exclusivo de símbolo cósmico. Es esposa de Dyus*, el cielo, y madre de los hombres. Sus atributos son muy parecidos a los de su esposo. Se la describe como buena, sapientísima, poderosa y justa. Es símbolo de la paciencia y la buena conducta. Se la representa en ocasiones como una vaca, pues esa fue la apariencia que tomó para escapar de Prithu*, que quería castigarla debido a la escasez que reinó en un momento dado. Así llegó hasta el cielo del dios Brahma*, pero como no pudo escapar a su perseguidor, hubo de resignarse a regar con su leche toda la superficie e iniciar así la agricultura y la prosperidad de los campos. Su nombre significa “hija de Prithu*”, por haber sido él quien la obligó a cumplir su función. (Vishnupurâna). 2.- Una de las substancias o padârtha* de las que está compuesto el universo según el sistema de filosofía Vaisheshika*. En la filosofía Sânkhya* es uno de los cinco mahâbhûta* o elementos densos. (Vaisheshikasûtra).
PRÎTI.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio Pulastya*.
PRÎTIKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del amor”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
PRIYAVRATA.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
PRODGÎTÂ.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
PROKSHANÎ.- Uno de los recipientes que contienen el agua en una solemnidad religiosa. En él se guarda el agua con que se ha de bendecir o consagrar.
PÛJÂ.- La adoración ritual de las imágenes, por medio de la cual el devoto busca la comunión con lo divino. Puede hacerse en público o en privado y los elementos que la constituyen varían según el dios al que se reverencia. Cuando se trata de una solemnidad oficial el sacerdote es quien la dirige. La gente aporta sus ofrendas y los ritos y plegarias son llevados a cabo por los brâhmana*. Esta adoración puede hacerse de diversas formas más o menos complicadas cuya explicación se encuentra en los Shâstra* y los Purâna*, principalmente. (v. abhyagasnâna, âchamana, archanâ, arghya, âsana, âvâhana, dhûpa, dîpa, gandha, mânasî, namaskâra, nirâjana, nivedana, pâdya, pushpa, tâmbûla, vastrasamarpana, visarjana). (Âshvalâyanashrautasûtra).
PUJÂRÎ.- El sacerdote que se dedica a hacer las ofrendas o pûjâ* en un templo.
PULAHA.- Uno de los siete sabios védicos, representados por la constelación de la Osa Mayor. Es uno de los hijos mentales del dios Brahma*.
PULASTYA.- Uno de los siete sabios védicos, representados por la constelación de la Osa Mayor. Es uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*. Es esposo de Prithî, una de las hijas del rey Daksha*, con quien tuvo al sabio Agastya*. Se considera que fue por intercesión suya por los que los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias se dieron a conocer a los hombres.
PULOMÂ.- La esposa del sabio védico Kashyapa* e hija del rey Daksha*. Junto con su hermana Kalakâ* le dio a su esposo sesenta mil hijos, que recibieron el nombre de pauloma* y kalakañja*, respectivamente. Por sus devociones y austeridades recibieron de los dioses el don de poder parir sin dolor. (Vishnupurâna).
PULOMA.- Un demonio que es el padre de Indrânî*, reina de los dioses.
PUNARBHÂVA.- La segunda reencarnación después de la muerte.
PUNARJANMA.- La reencarnación. El transmigracionismo es una obligatoriedad autosoteriológica o de propia redención, lo que la filosofía brahmánica ha denominado punarjanmavâda (del sáns. punzar = re, jama = nacimiento, y veda = ísmo) o teoría del renacimiento y en virtud del cual las almas individuales reencarnan para continuar su evolución hasta llegar a fundirse en el Ser Supremo. En el hinduismo el concepto de la reencarnación (punarjanma) no se halla explícito en los Veda*, sino en las recopilaciones filosóficas denominadas Brâhmana* y en los Purâna*, hallando su pleno desarrollo en las Upanishad*. La primera mención de esta teoría se halla en el Shatapathabrâhmana* o “Brâhmana de los cien caminos”, compuesto aproximadamente mil años antes de Cristo y en el que se especifica que el concepto de la reencarnación no necesita probarse de puro obvio y que sólo lo pueden poner en duda aquellos que se adhieren a un crudo materialismo. Esta convicción se generaliza y aparece en los diversos sistemas filosóficos indios: Shankhyâ*, Mîmâmsâ*, Vedânta*, Vaisheshika*, Yoga* y Nyâya*. La causa de estas encarnaciones repetidas del espíritu es el apego al mundo. Los anhelos, los sentimientos, las posesiones son una ilusión que produce trishna*, la sed de vida, que actúa como una fuerza individualizaste que impele al hombre a hundirse en la naturaleza ilusoria del mundo fenoménico, haciendo obligatoria la reencarnación del alma. A la suma de estas transmigraciones es a lo que se ha denominado samsâra*, “Gran Cadena del Ser”. Mediante su encarnación en estas vidas sucesivas, el alma individualizada tiene innumerables oportunidades de perfeccionarse, redimirse, librarse de las consecuencias de sus acciones y salir fuera de la rueda de los nacimientos y de la ley de la causalidad, que le hace sufrir los resultados de sus actos. Aquí es donde tiene lugar la autosoteriología o redención de sí mismo por sus propias fuerzas. Dicho proceso, que el hombre debe llevar a término en sus varias existencias, consiste en lograr el verdadero reconocimiento de la sóla existencia del Brahman*.
PUNARJANMAVÂDA.- Término que denomina al transmigracionismo.
PUNARJÎVANA.- v. punarjanma.
PUNARMRITYU.- Voz sánscrita que significa “muerte repetida”. Hace referencia a las sucesivas reencarnaciones por las que pasa el alma individual antes de fundirse en el Ser Supremo.
PUNDA.- Un marca en la frente que indica la secta.
PUNDARÎKÂ.- 1.- Una hija del sabio védico Vasishtha*. 2.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata).
PUNDARÎKÂKSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de ojos de loto”.
PUNDARÎKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios del loto”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PUNGAVA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PUNGAVAKETU.- Epíteto del dios Shiva*, “el que tiene un toro como emblema”.
PUNYA.- El mérito o virtud religiosa. (v. âchapala, ahimsâ, akrodha, aloluptva, dama, dhairya, dhriti, hrî, kâruna, mârdava, satya, saucha, svâdhyâya, teja). (Bhagavadgîtâ).
PUNYABHÛMI.- Voz sánscrita que significa “tierra de virtud”. Hace referencia a la India.
PUNYAGÂRBHA.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “seno de virtud”.
PUNYAGRIHA.- Voz sánscrita que significa “lugar de virtud”. Hace referencia al templo.
PUNYAJANA.- Término que denomina a un hombre virtuoso.
PUNYAJANESHVARA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “dios de los hombres virtuosos”.
PUNYAKSHETRA.- v. punyubhûmi.
PUNYAPHALA.- v. punyodaya.
PUNYASHÂLÂ.- v. mandira.
PUNYASTHÂNA.- Voz sánscrita que significa “lugar de virtud”. Hace referencia a los tîrtha* o lugares sagrados de peregrinación.
PUNYATA.- Término que denomina a la virtud.
PUNYODAYA.- La fortuna considerada resultado de una buena acción en una encarnación anterior.
PUÑJESHA.- Voz sánscrita que significa “dios de virtud”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PURA.- v. bâna.
PURAMSAVANA.- Un rito prenatal para conseguir un hijo varón. Se lleva a cabo en los meses tercero, cuarto, sexto e incluso octavo de la gestación.
PURÂNA.- Las escrituras védicas que presentan el conocimiento de los Veda* en forma de narraciones históricas. Este título genérico‚ que significa literalmente “antigüedades”, hace referencia a un conjunto de obras literarias compiladas entre el siglo IV y el XII, aunque con materiales mucho más antiguos. Son de gran importancia en el terreno de la mitología hindú. Son colecciones de leyendas simbólicas principalmente, aunque en ellas se encuentran enseñanzas sobre la práctica y el ritual, obligaciones de casta, fiestas y peregrinaciones, descripciones de lugares santos y de principios morales. Están escritos en un lenguaje sencillo y eran accesibles a todos los estratos de la sociedad. Se dice que fueron compilados por el dios Brahma*. Sanatkumâra*, hijo de éste, los heredó y transmitió a Vyâsadeva* quien, a su vez, los contó a cinco discípulos escogidos: Jaîmini*, Paila*, Romaharshana*, Sumantu* y Vaishampâyana*. El canon uránico consta de dieciocho Purâna, denominados Mahâpurâna* (grandes Purâna) y algunos Upapurâna* (pequeños Purâna). Los primeros son los siguientes: Brâhmapurâna*, Pâdmapurâna*, Vishnupurâna*, Shivapurâna*, Bhâgavatapurâna*, Bhavishyapurâna*, Nâradîyapurâna* y Mârkandeyapurâna*. Los diez Purâna menores son: Âgneyapurâna*, Brahmavaivartapurâna*, Lingapurâna*, Varâhapurâna*, Skandapurâna*, Vâmanapurâna*, Kûrmapurâna*, Matsyapurâna*, Garudapurâna* y Brahmândapurâna*. Estos libros se hallan relacionados con las diversas sectas del hinduismo, dividiéndose en vaishnava* o vishnuitas, shaiva* o shivaítas y brahmánicos, aunque esta división no es rígida. Cada Purâna está especialmente dedicado a un deidad en particular y alaba las excelencias de ésta y su supremacía sobre las otras, con cierto matiz sectario. El carácter de estas narraciones tiene siempre un contenido metafísico dentro de su carácter pintoresco. Las leyendas tienden indefectiblemente a ilustrar la naturaleza de Dios y el funcionamiento del universo y ratifican el principio de la unidad en la diversidad, mostrando que todos los dioses individuales que protagonizan dichas leyendas son esencialmente el mismo: aspectos del Ser Supremo. El que este Ser Supremo sea venerado en multitud de formas se debe simplemente a razones estéticas, al gusto del devoto, al que le place imaginarse a la divinidad bajo un aspecto particular.
PURÂNÂNTA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “fin de los Purâna* ”.
PURÂNÂPURÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de la ciudad antigua”. (v. tripûra). (Shivapurâna).
PURÂNAPURUSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre primigenio”.
PURAÑJAYA.- v. parîkshit.
PURÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Pura*”.
PURASCHARANA.- La repetición del nombre de una deidad, acompañada de ofrendas y oblaciones.
PURASHÂSANA.- Epíteto del dios Shiva*, “matador de Pura*”.
PURASÛDANA.- v. purashâsana.
PÛRESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PURÎ.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu* en su aspecto de Jagannâtha*. Es uno de los cuatro lugares sagrados principales de la India. En él tiene lugar un rathayâtrâ* o procesión en la que se venera a las imágenes de Jagannâtha*, así como a las de Balarâma* y Subhadrâ*, hermano y hermana de Krishna*.
PÛRNABHADRA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PÛRNADEVÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa perfecta”.
PURNAJÑÂNÎ.- Término que alude al perfecto conocedor del Brahman*.
PÛRNAKA.- Voz sánscrita que significa “el completado”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
PÛRNAPÂTRA.- Un recipiente lleno de arroz crudo que, al final de una solemnidad de matrimonio, se le da al sacerdote oficiante. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
PÛRNÂYU.- Voz sánscrita que significa “la edad completa”. Alude a un ciclo vital de cien años.
PURODHÂ.- v. purohita.
PUROHITA.- Es una especie de supervisor general de la organización de los sacrificios. Su cargo es equivalente a un capellán real. Era el encargado de realizar las oraciones para la protección del rey y de elaborar el calendario ritual.
PURONUVÂKYA.- Un himno que se recita antes del sacrificio.
PURU.- 1.- Un rey de la raza lunar, hijo de Yayâti* y Sharmishthâ. 2.- Un demonio muerto por Indra*, rey de los dioses.
PURUHÛTA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “enemigo de Puru*”.
PURUJIT.- Epíteto del dios Vishnu*, “vencedor de los Puru*”.
PURÛRAVÂ.- Un nieto de Chandra*, dios de la luna, casado con la ninfa Urvashi*. (v. aila).
PURÛRAVAS.- v. purûravâ.
PURUSHA.- 1.- El principio del ser u hombre primordial según los Veda*. Tenía mil cabezas y de su cuerpo salieron todos los seres creados. En la filosofía Sânkhya* es el espíritu individual en su condición libre. Es conscientemente simple, no productor, siempre inmutable, absolutamente inactivo y mero testigo o espectador. Es el pensamiento abstracto. (Sânkhyakârikâ). 2.- Epíteto del dios Vishnu*, “espíritu supremo”.
PURUSHAKESÂRÎ.- v. narasimha.
PURUSHAMEDHA.- La solemnidad consistente en el sacrificio de un hombre, obligatoriamente perteneciente a una de las dos primeras castas.
PURUSHARISHABHA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el mejor entre los hombres”. (Mahâbhârata).
PURUSHAVÂHA.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “el que monta en un hombre”.
PURUSHÂVATÂRA.- La encarnación de un dios en forma de hombre. Una de las diversas clases de avatâra* o encarnación. (Bhagavadgîtâ).
PURUSHOTTAMA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre supremo”.
PURVA.- El punto cardinal correspondiente al Este según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PURVAJANMA.- La encarnación anterior a la presente.
PÛRVAMÎMÂMSÂ.- Una de las seis sectas de filosofía sánscrita que trata de los rituales. Se llama así al sistema Mîmâmsâ* para diferenciarlo del Uttaramîmâmsâ*, que no es sino otro nombre del sistema Vedânta* de filosofía.
PÛRVAPAKSHA.- En la filosofía del Mîmâmsâ* es una de las cinco partes del método que consiste en formular opiniones contrarias. (Mîmâmsâsûtra).
PÛSHÂBHÂSÂ.- La capital de Indra*, rey de los dioses.
PUSHAN.- v. pûshana.
PÛSHANA.- Un dios védico, divinidad del crecimiento y de la prosperidad. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas, hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Es el dios del ganado. Pone en relación a todos los seres, concierta los matrimonios, asegura el alimento, conduce a los caminantes, ayuda a encontrar los objetos perdidos y lleva al otro mundo a las almas de los difuntos. Se le atribuyen muchos hechos a favor del género humano. Este personaje es puramente védico y su culto no pasó al hinduismo posterior. Se le representa sin dientes. Según una versión fue Chanda, hermano de Vîrabhadra*, quien se los arrancó. (Shivapurâna).
PUSHKARA.- 1.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Es un lago sagrado cercano a la ciudad de Ajmer, en el estado de Râjasthân. Allí existe un lago en donde el dios Brahma* colocó una imagen fálica del dios Shiva*. En la luna llena del mes de noviembre se celebra una gran fiesta y llegan multitudes de peregrinos. 2.- Una de las nubes que aparecen al inicio o a la disolución del universo. 3.- Uno de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. El séptimo continente tiene una montaña de grandes dimensiones. Abarca dos reinos. No hay lluvias, pero sí ríos. No tienen divisiones en castas. Sus habitantes no sufren escasez ni casi envejecen. (Matsyapurâna).
PUSHKARINÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “semejante al loto”.
PUSHPA.- El ofrecimiento de flores. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
PUSHPABÂNA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “flecha de flores”.
PUSHPACHÂPA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “arco de flores”.
PUSHPADANTA.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata).
PUSHPADHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de las flores”.
PUSHPAKA.- El carro volador de Kuvera*, dios de las riquezas. El dios se trasladaba en este carruaje aéreo, que le había regalado el dios Brahma*. Este espléndido vehículo iba adonde quería y tomaba la forma que deseaba. Está hecho de piedras preciosas y sus suelos de oro; no es ni frío ni caliente, sino muy cómodo en toda estación. Le fue arrebatado por Râvana*, rey de los demonios, y fue utilizado por éste para raptar a la princesa Sîtâ* y, más tarde, por el príncipe Râma* para devolverla a la ciudad de Ayodhyâ*. (Râmâyana).
PUSHPAKETANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el que vive en las flores”.
PUSHPÂÑJALI.- La ofrenda de un puñado de flores en una solemnidad religiosa.
PUSHPASÂYAKA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el de las flechas de flores”.
PUSHPASHARA.- v. pushpasâyaka.
PUSHPÂYUDHA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “arquero de flores”.
PUSHTI.- Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
PUSHTIMÂRGA.- Término que alude a la vía de la gracia.
PÛTANÂ.- Una diablesa gigante muerta por Krishna*, cuando era niño. Fue enviada por Kamsa*, tío de Krishna, para que acabara con él. La diablesa comenzó a amamantar al niño antes de matarle y Krishna la mordió con tal fuerza que acabó con su vida. (Vishnupurâna).
PÛTÂTMÂ.-
Término que denomina a una persona purificada mediante abluciones en un río sagrado.
PUTRAKÂMA.- Un sacrificio védico que se celebra para propiciar el nacimiento de un niño. (v. yajña). (Âshvalâyanashrautasûtra).
PUTRASHTI.- Un sacrificio para la obtención de un hijo.
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RÂDHÂ.- 1.- La amante de Krishna*. Una de las gopî* o vaqueras de Vrindâvana*. Los vaishnava* o vishnuitas la adoran como encarnación de Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Simboliza el amor absoluto hacia lo divino. No tiene culto independiente, sino que siempre se halla asociada a Krishna. 2.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*. Era madrastra de Karna*. (Mahâbhârata).
RÂDHÂKANTA.- Epíteto de Krishna*, “consorte de Râdhâ*”.
RÂDHÂKUNDA.- Un lago situado cerca de la ciudad de Mathurâ* y asociado con Krishna*. (Vishnupurâna).
RÂDHÂRAMANA.- Epíteto de Krishna*, “amado de Râdhâ*”.
RÂDHÂVALLABHA.- Epíteto de Krishna*, “amante de Râdhâ*”.
RÂDHÂVALLABHÎ.- Una secta vaishnava* o vishnuita que adora a la pareja Râdhâ*–Krishna*, como símbolo del amor trascendental.
RÂDHIKÂ.- v. râdhâ.
RÂGA.- El apego a los bienes materiales. La manifestación de la mente que trata de retener los objetos que causan placer. Una de las cinco clases de conocimiento falaz, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
RÂGA.-
Los genios musicales que presiden los sonidos, en número de seis y que se hallan a las órdenes de Sarasvatî*, diosa de las artes. Son los esposos de las râginî o composiciones menores.
RÂGAKLESHA.- El deseo sin control ni freno. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
RÂGHAVA.- Epíteto del príncipe Râma*, “descendiente de Raghu*”.
RAGHU.- Un rey de la estirpe solar o sûryavamsha*, del linaje de Ikshvâku*, hijo de Dilîpa* y bisabuelo del príncipe Râma*. Por extensión se designa también a sus descendientes, llamados más propiamente Râghava*. (Râmâyana).
RAGHUNANDANA.- Epíteto del príncipe Râma*, “hijo de Raghu*”.
RAGHUNÂTHA.- 1.- Epíteto del príncipe Râma*, “Señor de los Raghu*”. 2.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
RAGHUNÂYAKA.- Epíteto del príncipe Râma*, “dirigente de los Raghu*”.
RAGHUPATI.- Epíteto del príncipe Râma*, “Señor de los Raghu*”.
RAGHURÂÎ.- v. raghurâjâ.
RAGHURÂJA.- Epíteto del príncipe Râma*, “rey de los Raghu*”.
RAGHUVÎRA.- Epíteto del príncipe Râma*, “el valiente de los Raghu*”.
RÂHU.- Un asura* o demonio, hijo de Viprachiti* y Simhikâ*, guardián del Suroeste. Cuando los dioses obtuvieron el amrita* durante el batimiento del océano (v. manthana), Râhu se hizo pasar por uno de ellos y bebió parte del licor de la inmortalidad. Fue descubierto y Vishnu* le cortó la cabeza, que se convirtió en una constelación maligna que oculta al sol o a la luna, suponiéndose que se los traga, y produciendo los eclipses. Pasó así a ser el término astronómico que se emplea para designar al nodo ascendente de la luna. Se le representa como un Makara* o cocodrilo de hierro. Su cuerpo o cola, bajo el nombre de Ketu*, también produce maleficios.
RAIKVA.- Un sabio personaje que obtuvo el conocimiento fuera del marco ortodoxo de los cuatro estadios de vida o âshrama*. (Brahmasûtra).
RAIVALYA.- El aislamiento. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
RAIVATA.- 1.- El quinto de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. 2.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
RÂJÂ.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
RÂJARSHI.- Un rey o kshatriya* que lleva una vida de santidad y ha alcanzado el estado de siddha*.
RAJAS.- El principio de actividad e intranquilidad. Es una voz sánscrita que significa “pasión”. En la filosofía Sânkhya* es uno de los tres una* o cualidades fundamentales. (Sânkhyakârikâ).
RÂJASASARGA.- La creación de los seres humanos. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RÂJASÛJA.- La solemnidad de consagración real, de un año de duración. Era el más espectacular de los sacrificios que se realizaba únicamente en la proclamación de un emperador. En él se sacrificaba a un elefante en lugar de a un carnero y se obtenían innumerables ventajas, como el procurarse una victoria segura sobre sus enemigos. Era un sacrificio lleno de elementos populares que se llevaba a cabo en primavera o en otoño e iba precedido de ritos que duraban todo el año. Hechas las debidas preparaciones y oblaciones se preparaba el crisma con que había que ungir al rey. El monarca andaba unos pasos hacia los cuatro puntos cardinales. Se recitaba la historia de Sunahsepa del Aitareyabrâhmana y el sacerdote daba luego tres pasos, simbolizando los dados por el dios Vishnu* en su encarnación como enano. (v. vâmanâvatâra). Después más de cien vacas eran conducidas al norte; el soberano montaba en un carro tirado por cuatro caballos y se lanzaba en medio del rebaño, tocaba uno de aquellos animales con la punta de su arco, lo declaraba de su propiedad e indemnizaba al dueño. Tras esto se sentaba en su trono y recibía de manos del adhvaryu* cinco dados, en representación de las cinco regiones del espacio; los sacerdotes le golpeaban en la espalda suavemente con vástagos de árbol puro; construían una choza y colocaban oro dentro de ella y encima le ponían los dados, unidos a oraciones e invocaciones a los dioses, para que hiciesen del rey un centro firme de su estirpe. Un vez terminada la solemnidad, el príncipe en cuyo nombre se había celebrado el sacrificio debía permanecer durante cuarenta y ocho horas otorgando cuantas peticiones le dirigiesen los brâhmana*, por muy exageradas que fuesen, puesto que prevalecía la creencia de que, con sólo negar una gracia que se le pidiese, el sacrificio no proporcionaría resultado ninguno.
RAJATÂDRI.- Voz sánscrita que significa “montaña de plata”. Es el monte Kailâsa*, morada del dios Shiva*. (Shivapurâna).
RÂJAVIDYÂ.- Voz sánscrita que significa “el rey de las ciencias”. Hace referencia al adhyâtmavidyâ*, la ciencia del estudio del ser interior.
RÂJAYOGA.- El principal sistema de Yoga*, preconizado por Patañjali*, que se ocupa del esfuerzo de purificación y vacío mental preparatorios de la liberación. Es un nivel superior al hathayoga* en el que se implica directamente la mente y permite completar el ascenso a través de los ocho astânga* (yama*, niyama*, âsana*, prânâyâma*, pratyâhâra*, dhârana*, dhyâna* y samâdhi*).
RÂJAYOGÎ.- Término que denomina al que se dedica al râjayoga*.
RÂJESHVARÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “diosa de reyes”.
RÂKÂ.- Una divinidad que presidía la tercera fase de la luna. Tradicionalmente se describe a las fases de la luna como doncellas que interpretan un baile, que simboliza la fecundación de la naturaleza. Ritualmente se asocia a Râkâ con la fecundidad.
RÂKHÎ.- Una escarapela que se ata a la muñeca del hermano en el día de Rakshabandhana*.
RÂKHÎPÛRNIMÂ.- Un festival que se celebra en el decimoquinto día de la quincena brillante del mes de Shrâvana* (24 julio al 21 de agosto). La deidad principal de este día es Varuna*, dios de las aguas. Se organizan ferias a la orilla de los ríos, con baños sacrificiales y ofrecimientos al dios. Es una fiesta especialmente importante para la casta de los brâhmana*. Se suelen arrojar cocos al mar y se renueva el cordón sagrado. (v. upavîta). En él los hermanos hacen voto de proteger a las hermanas. Estas les atan a la muñeca derecha una escarapela denominada râkhî*, como recordatorio de la promesa.
RAKNÂTHIN.- Una secta shaiva* o shivaíta. (v. siddha).
RAKSHABANDHANA.- v. râkhîpûrnimâ.
RAKSHÂMANGALA.- Un rito religioso celebrado para alejar a los malos espíritus.
RÂKSHASA.- El nombre genérico de un tipo demonios maléficos, que estaban regidos por Râvana*. Los más importantes fueron los miembros de la familia de éste, sobre todo sus hijos, que ayudaron a su padre en la batalla de la ciudad de Lankâ* contra el príncipe Râma*, encarnación del dios Vishnu*. Fueron vencidos en repetidas ocasiones por Indra*, rey de los dioses, aunque su aniquilación corrió a cargo del príncipe Râma*. Eran antropófagos y noctámbulos, portadores de enfermedades. Tenían aspecto simiesco, pero podían cambiar de apariencia a voluntad. Frecuentaban cementerios, torturaban a los ascetas y penitentes, estorbaban e interrumpían las funciones religiosas. Su número es incalculable y no cesa de renovarse, puesto que las almas criminales están a menudo condenadas a entrar en el cuerpo de un râkshasa y a habitar allí durante más o menos tiempo según la gravedad de su falta. (v. agniketu, akampanâ, aksha, akuli, angarâvana, atikâya, bhâskarna, chandodarî, devântaka, dhuma, dhvjagrîva, durdhara, durjârtha, durjaya, durmukha, dûshasa, dvijihvâ, ghorâ, hastimukha, hemâmâlinî, hrasvakarma, indrajit, jambumâlinî, kâlâkârmurka, kampana, kulûta, kumbha, kumbhahanu, kumbhakarna, kumbhinashî, mahâmâlinî, mahâparshva, mahodara, makarâksha, mâlyavân, matta, narântaka, nikumbha, parusha, prahasta, pramatha, prithugrîva, rashmiketu, râvana, rudhirâsana, sailâsha, samunnata, sarpâsya, savana, shârdula, shonitâksha, shurpanakhâ, shyenagâmî, sthûlâksha, suketu, supârshva, sûryashatru, târaka, trijatâ, trishira, vajradamâstra, vajrahanu, vibhîshana, vihânganâ, vikata, virâdha, vishâla, yajñashatru, yuddhonmatta).
RÂKSHASAVIVÂHA.- Una de las ocho formas tradicionales de matrimonio. (v. vivâhayajña). En esta modalidad el novio raptar a la novia por la fuerza. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
RÂKSHASESHVARA.- Epíteto de Râvana*, rey de los demonios, “dios de los demonios”.
RAKSHÂYANTRA.- Un yantra* o diagrama mágico de protección.
RAKTTÂ.- Una de las diosas que acompañan al dios Shiva*, bailan ante él y le rinden honores absolutos. (Yogavasishtha).
RALÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “diversión” Bajo el nombre de Ralî se conocen las imágenes del dios Shiva o de Pârvatî*, diosa de la energía, realizadas en barro pintado. La feria de Ralî se trata de una solemnidad que tiene lugar en Kangra durante la primavera y en la que sólo participan niñas.
RAMÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “consorte de Râma*”. Este nombre hace referencia a que la princesa Sîtâ*, esposa de Râma, es considerada una encarnación de Lakshmî. (Râmâyana).
RÂMA.- La séptima encarnación del dios Vishnu*, como un príncipe, hijo del rey Dasharatha*. Simboliza el honor y el deber y todas sus acciones están gobernadas por el dharma*. Es una figura idealizada y representa al rey, guerrero y esposo perfectos. Sus hazañas se recogen en la epopeya titulada Râmâyana*. Esta encarnación tuvo como objetivo combatir a Râvana*, rey de los demonios y enemigo de los dioses. El demonio Râvana, merced a austeras penitencias, había conseguido del dios Brahma* la promesa de que nunca podría ser muerto por ningún dios o demonio y, amparado por ello, oprimía al mundo. En su orgullo había omitido pedir invulnerabilidad ante los hombres, por ello Vishnu transformado en hombre, constituía la posibilidad de acabar con él. El rey Dasharatha, de la estirpe de Ikshvâku*, rey de la ciudad de Ayodhyâ*, deseando tener un hijo varón con el fin de perpetuar su raza, observó diversos ritos, entre ellos el ashvamedha* o sacrificio del caballo. De su esposa Kaushalyâ* nació el príncipe Râma; su segunda esposa, Kaikeyî*, fue madre de Bhârata*; Sumitrâ*, la tercera, dio a luz a los gemelos Lakshmana* y Shatrughna*. En su juventud, el príncipe Râma fue instruido por el sabio védico Vishvâmitra*. Por aquel entonces venció a la gigante Tâtaka*, que arrasaba las provincias y perturbaba los sacrificios. Tras esto se dirigió junto con su hermano Lakshmana a Mithilâ*, corte del rey Janaka*, que había ofrecido la mano de su hija Sîtâ* a quien tensase el arco del dios Shiva*, que tenía que ser transportado por cinco mil hombres. El príncipe Râma superó la prueba rompiendo el mismo arco al tensarlo y consiguió la mano de la bella princesa. Próximo a recibir la investidura real, tuvo que sufrir las intrigas de su madrastra Kaikeyî en su empeño de colocar a su hijo Bhârata en el trono. Invocando antiguos favores consiguió que el rey Dasharatha desterrase a Râma durante catorce años y nombrase a Bhârata su sucesor. El príncipe Bhârata no aceptó la decisión de su padre y rogó a su hermano que permaneciera en el trono, pero éste no consintió y, junto con Sîtâ y Lakshmana, partió de la ciudad y se instaló en la selva de Dandakâranya, en la región de Pañchavatî, a orillas del sagrado río Godavarî*, donde se dedicó a su deber de kshatriya*, el proteger a los brâhmana*. Estando en este bosque acertó a pasar por allí la hermana de Râvana, que se sintió prendada del héroe. Este la despreció, al tiempo que Lakshmana, para lavar la serie de ofensas e improperios que lanzó contra su cuñada, le cortó las orejas y la nariz. Así desfigurada acudió a su hermano Khara*, que habitaba en Janasthâna*. Este se enfrentó al príncipe Râma con catorce mil râkshasa* o demonios, que fueron aniquilados. Todos estos sucesos llevaron a Râvana a raptar a la princesa Sîtâ para vengar el honor de los râkshasa. Así lo hizo y la condujo a su morada en la ciudad de Lankâ*. Râma formó un ejército de monos, habitantes del reino de Kishkindhâ* y que habían nacido de los dioses para este fin. Retó al Râvana y le venció en singular combate, enviándole al infierno de Yama*, dios de la muerte. Cuando por fin la princesa Sîtâ fue rescatada, el príncipe Râma dudó de la fidelidad conyugal que ella le había mantenido. La joven esposa, desesperada, se arrojó a las llamas, pero en ese momento apareció Agni*, dios del fuego, que la entregó a su esposo, garantizándole su virtud. Vuelto a la ciudad de Ayodhyâ recuperó el trono que su hermano Bhârata le había guardado. (Vishnupurâna).
RÂMACHANDRA.- v. râma.
RÂMACHARITAMÂNASA.- Una obra devocional vaishnava* o vishnuita compuesta por Tulasîdâsa*. Se publicó en 1584 y está escrita en lengua hindî o, más propiamente dicho en avadhî, una variedad del hindî que se habla en la zona nororiental de la India. Se trata de una extensa reelaboración del Râmâyana*, con inclusión de elementos originales en los que destacan las ideas épicas. Tuvo una influencia moral extraordinaria en toda la India. Aparte de la sublimación personal de la figura del príncipe Râma*, la obra ofrece un valor artístico, tanto por la pureza de estilo, como por la lengua utilizada, que permite determinadas creaciones poéticas.
RÂMADÂSA.- 1.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “esclavo de Râma*”. 2.- Uno de los maestros del movimiento bhakti* o devocional del siglo XVI.
RÂMADATA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “esclavo de Râma*”.
RÂMADÛTA.- Epíteto del dios–mono Hanumân*, “mensajero del príncipe Râma*”.
RÂMÂDVAYA.- Un comentarista del sistema Vedânta* de filosofía, del siglo XIII.
RÂMAGÎTÂ.- v. râmâyana.
RAMAIYÂ.- v. râma.
RAMÂKÂNTA.- Epíteto del dios Vishnu*, “esposo de Ramâ*”.
RÂMAKRISHNA.- Un filósofo indio moderno, considerado como santo (1836 – 1886). Se le supone poseedor de conocimientos extraordinarios y hacedor de milagros. Intentó fundamentar un hinduismo nuevo comprensible para los occidentales, empleando como punto de referencia la vía mística. Sus enseñanzas se basan en el Vedânta* de Shankarâchârya* y fueron divulgadas por sus discípulos tras la muerte del maestro.
RÂMAKRISHNABHATTA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
RÂMAKRISHNÂDHVARIN.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XVI.
RÂMALÂLA.- Epíteto de Râma*, “querido Râma”. Este sobrenombre se le aplicó al príncipe Râma durante su niñez.
RÂMALÎLÂ.- Un festival religioso hindú que describe la vida del príncipe Râma*. Se celebra anualmente en el norte de la India e incluye una representación popular de varios días de duración, de las hazañas del héroe.
RÂMAMOHANARÂYA.- (Ram Mohan Roy, 1772 – 1833). Uno de los primeros reformadores modernos del hinduismo. Buscó superar la religión hindú por medio del rechazo al politeísmo y la búsqueda de un credo que unificase hinduismo, Islam y cristianismo. Creo la Bramo Samaj (Brahmasamâja*) o “Sociedad de los creyentes en el Brahman*”, matriz de otros movimientos y sociedades diversas que resultaron muy influyentes entre los intelectuales indios.
RAMANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “amoroso”.
RAMANAMAHARSHI.-
Un maestro espiritual muy reverenciado en el estado de Tâmil Nâdû (1879 – 1950), considerado como el último exponente del sistema Vedânta* de filosofía. De niño tuvo experiencias espirituales intensas que le demostraron la irrealidad del cuerpo físico y que le llevaron por el camino de la evolución espiritual. Fue un gran devoto del dios Shiva* y se estableció en el monte Arunâchala*, en la localidad de Tiruvannamalai*, desde donde difundió sus enseñanzas de búsqueda interior y reflexión sobre el yo.
RÂMÂNANDA.- Un filósofo vaishnava* o vishnuita del siglo XV, nacido en Kâshî* (Benarés). Fue discípulo de Râmânuja*. Fue el primer maestro que sustituyó el culto de Krishna* por el del príncipe Râma* y de Sîtâ*. Râmânanda acogió entre sus discípulos a gente sin casta, a mujeres y hasta a musulmanes, intentando eliminar las lacras de la sociedad de su tiempo.
RÂMANAVAMÎ.- Una festividad que se celebra el noveno día de la quincena brillante de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril)*, día del nacimiento del príncipe Râma*. Se conmemora en toda la India. Durante los ocho días que la preceden es costumbre efectuar la lectura en voz alta del Râmâyana* y para este fin se reúnen en los templos eruditos y sacerdotes, que ilustran a las gentes también con otras historias y enseñanzas vaishnava* o vishnuitas.
RÂMÂNUJA.- Un filósofo hindú (1055 – 1137) que compiló diversos tratados vedánticos. Se le atribuyen gran número de obras, entre ellas Vedântadîpa, Vedântasâra, Vedântasangraha y algunos comentarios sobre el Brahmasûtra* y la Bhagavadgîtâ*, de gran fidelidad con los originales. Es el fundador de la escuela del no dualismo calificado o vishishtâdvaita*, por lo que compite directamente con Shankarâchârya*. Fue un declarado vaishnava* o vishnuita, especialmente devoto del príncipe Râma*. Fundó la secta de los shrîvaishnava*, popularizando así el culto a Lakshmî*, diosa de la prosperidad.
RÂMÂNUJÎYA.- Término que denomina a los discípulos de Râmânuja*.
RÂMAPÛRVATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
RÂMARAHASYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
RÂMARÂJYA.- Voz sánscrita que significa “el reino de Râma*”. Hace referencia a un reino de justicia y orden.
RAMÂRAMANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “amado de Ramâ*”.
RÂMASNEHÎ.- Voz sánscrita que significa “amante de Râma*”. Es un término que designa a los devotos del dios.
RÂMATÂRAKA.- Un mantra* o fórmula invocatoria mágica, especialmente dedicada al príncipe Râma*, encarnación del dios Vishnu*. Su texto es el siguiente: “Râma Râmâya Namah”.
RÂMATÎRTHA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
RÂMÂVATA.- Una de las sectas vaishnava* o vishnuitas principales.
RÂMÂVATÂRA.- v. râma.
RÂMÂYANA.- Una epopeya de Vâlmîki* sobre el príncipe Râma*, la séptima encarnación del dios Vishnu*. El Râmâyana (del sáns. Râma* y ayana = andanzas), “Las andanzas de Râma”, es el segundo poema épico de la India, consta de veinticuatro mil estrofas distribuidas en siete libros, de los que el primero y el último son adiciones posteriores. Está dividido en siete cantos, divididos a su vez en capítulos, compuestos en místicos. Se le atribuye al sabio Vâlmîki, quien debió de elaborarlo en el siglo IV a. C., aunque la epopeya es difícil de fechar con certeza. Según la tradición, es de inspiración divina y Vâlmîki lo recibió cuando se hallaba meditando en dios y pronunciando el nombre de Râma. Narra las aventuras del príncipe Râma, rey de la ciudad de Ayodhyâ* (la actual Avadha, en el estado de Uttar Pradesh). El padre del príncipe Râma, el rey Dasharatha*, había hecho a la madrastra del príncipe, Kaikeyî*, la promesa de concederle cualquier deseo. Esta le pidió que desterrara al príncipe Râma al bosque, para que otro hijo pudiera reinar en su lugar. El rey Dasharatha lo hizo y el príncipe Râma se encaminó a los bosques junto con su esposa Sîtâ* y su hermano Lakshmana*. Allí residieron durante catorce años hasta que el rey de la ciudad de Lankâ* (Sri Lanka), el demonio Râvana*, vio a Sîtâ y, enamorado, la raptó, vengando así también una ofensa hecha a su hermana. El príncipe acudió a rescatarla ayudado por un ejército de monos. Destruyó la ciudad de Lankâ y mató al raptor. El príncipe Râma es aquí el símbolo del deber y prototipo del ideal del guerrero, mientras que Sîtâ lo es de la esposa fiel y virtuosa. Como el Mahâbhârata*, la epopeya incluye multitud de narraciones insertas en ella. Se han hecho de esta obra innumerables versiones en lenguas vernáculas de la India y su área de influencia llega hasta Thailandia, Camboya, Laos e Indonesia. Las aventuras de Râma se han convertido en tema de todo tipo de obras literarias y populares, así como representaciones escénicas de tipo popular, como la llamada Râmalîlâ. (v. râmâvatâra).
RAMBHÂ.- Una apsarâ* o ninfa celestial, prototipo de belleza. Surgió durante el batimiento del océano (v. manthana). Fue encargada por Indra*, rey de los dioses, de seducir al sabio védico Vishvâmitra*, cuyas severas penitencias ponían en peligro su propio puesto en el panteón hindú. El sabio reconoció su intención y la maldijo, convirtiéndola en roca durante diez mil años, de modo que sólo un brâhmana* muy poderoso pudiera redimirla.
RÂMESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Râma*”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en la isla de Râmeshvara, en el extremo sur de la India. En este lugar se detuvo e hizo ofrendas el príncipe Râma antes de emprender la conquista de la isla de Lankâ*, tal y como se narra en el Râmâyana*. (v. râmâvatâra). (Shivapurâna).
RÂMOTTARATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
RAMYAKA.- 1.- La corroboración de las propias ideas con las de los libros y los maestros. Uno de los procedimientos que ayudan a la renunciación y al progreso espiritual, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ). 2.- Una de las nueve divisiones de la tierra, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RANACHHORA.- Epíteto de Krishna*, “el límite de la batalla”.
RANASHLÂGHYA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
RANGAPAÑCHAMÎ.- Una festividad que marca el final del festival de Holi*. Tiene lugar cinco días después del inicio de éste y en él se hacen sacrificios al fuego y, en general, se acaba con la permisividad típica de aquellas celebraciones.
RANGESHVARA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
RANKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
RASA.- 1.- La relación entre Dios y las criaturas vivientes. Esta puede ser de cinco clases, relación neutral, de sirviente, de amigo, de padre y de amante. 2.- El amrita* o néctar de la inmortalidad salido del batimiento del océano de leche. (v. manthana). (Vishnupurâna).
RASALÎLÂ.- El juego erótico de Krishna* con su amantes, las gopî* o vaqueras.
RASÂTALA.- La sexta de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RASESHA.- Epíteto de Krishna*, “el dios del rasa*”.
RÂSESHVARA.- Una secta shaiva* o shivaíta que mantiene que la liberación puede obtenerse mediante el sabio empleo del mercurio, metal que creen producido mediante la conjunción del dios Shiva* y Pârvatî*, diosa de la energía.
RASHI.- Los signos del zodíaco, que determinan la inicial del nombre que se da a los niños en la solemnidad del nâmakarana*. Son los siguientes: Mesha (Aries), Vrishabha (Tauro), Mithuna (Géminis), Karka (Cáncer), Simha (Leo), Kanyâ (Virgo), Tulâ (Libra), Vrishchika (Escorpio), Dhanu (Sagitario), Makara (Capricornio), Kumbha (Acuario) y Mîna (Piscis). Sus fechas no corresponden con exactitud a la astrología occidental.
RASHMIKETU.-
Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
RASIKABIHÂRÎ.- Epíteto de Krishna*, “amante de la diversión”.
RATHA.- Voz sánscrita que significa “carro”. Es un vehículo de grandes ruedas y forma de torre piramidal (v. gopura) que se emplea en las procesiones de las imágenes de los dioses. Generalmente lo arrastran los devotos.
RATHÂNGAPÂNI.- Epíteto de Krishna*, “el que conduce el carro con una mano”.
RATHAYÂTRÂ.- Voz sánscrita que significa “procesión del carro”. Es un festival en honor de Jagannâtha*, aspecto del dios Vishnu*, que se celebra el segundo día de la quincena brillante del mes de Âshârha* (24 de junio al 23 de julio).
RATI.- La esposa de Kâmadeva*, dios del amor, “pasión”. Es la diosa del amor sexual. Su cabalgadura es un loro.
RATÎ.- v. rati.
RATIRÂI.- v. ratirâja.
RATIRÂJA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “rey de Ratî*”.
RATIRAMANA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “amado de Ratî*”.
RATIVANTA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “esposo de Ratî*”.
RATNAPRABHÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Govindânanda*.
RATNASÂNU.- Uno de los nombres del divino monte Meru*, que es el centro del universo.
RATNESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios de las joyas”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
RÂTRI.- La diosa de la noche. Es hija del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*, aunque a veces se la considera como hija del cielo, en el sentido patriarcal que tiene Kashyapa. Es hermana de Ushâ*, la aurora. Es una diosa benevolente, que protege de los peligros de la noche, de lobos y de bandidos. Viste ropajes negros con estrellas.
RAUCHYA.- El noveno de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa* citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RAUCHYADAIVASÂVARNI.- El decimotercero de los catorce manvantara* citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RAUKMINEYA.- Un maestro espiritual que fue preceptor de Krishna* y Abhimanyu*. (Mahâbhârata).
RAUVARA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
RÂVANA.-
El rey de los râkshasa* o demonios. Es hijo del sabio Vishrava* y de Kaikasî* y estaba casado con Mandodarî*, quien a raíz de su boda cambió su nombre por el de Râvinî. Fue padre de Indrajit* y de otros varios râkshasa. Vivía en la ciudad de Lankâ* (Sri Lanka), que fue destruida a raíz del rescate de la princesa Sîtâ* por el príncipe Râma*, tras una larga lucha. (v. râmâvatâra). La característica más singular de Râvana eran sus diez cuellos, que le crecían según se le iban cortando. Tenía un rostro enorme, veinte brazos, cuatro piernas y la estatura de un monte. Durante el combate entre los dioses y los asura* o demonios, había sido herido por un rayo y guardaba aún en su pecho las desgarradoras producidas por los afilados colmillos de elefante Airâvata*, cabalgadura de Indra*, rey de los dioses. Tenía un poder como para levantar los mares y hundir las montañas. Lo había adquirido mediante una vida ascética y penitencias extraordinarias. Durante diez mil años se había alimentado exclusivamente del aire, con la cabeza hacia abajo y los pies hacia arriba, cerca de la ciudad sagrada de Gokarna*. Al final de cada milenio inmolaba una cabeza en el fuego de Agni*, dios del fuego, y estaba a punto de ofrecer la última cuando el dios Brahma* se presentó ante él y le concedió el don de que ni los dioses ni los demonios pudieran matarle. Obtenido aquel don se convirtió en un tirano feroz y vencedor de todos los reyes de la tierra. Cuando Kârttikeya*, el dios de la guerra, le venció no pudo matarle en virtud del don y hubo de encerrarle en una prisión de monte Kailâsa*, morada del dios Shiva*. Estando allí quiso mover el monte, por lo que el dios hubo de detenerle con el dedo de su pie. Durante mil años Râvana estuvo encerrado. Por su don sólo podía ser muerto por un hombre, por lo que el dios Vishnu* encarnó como el príncipe Râma para llevar a cabo esta misión. Râvana se enamoró de la princesa Sîtâ*, esposa de Râma y la raptó. El príncipe Râma la rescató y acabó con el demonio. (Râmâyana).
RAVANÂ.- v. râvana.
RÂVANABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, hoy perdido.
RÂVANÎ.- Epíteto de Indrajit*, “hijo de Râvana*”.
RAVI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “fuego”. Es también el término astronómico que se emplea para designar al sol. Se le ofrecen pequeños trozos de la raíz Asclepias giganta. Su representación iconográfica como planeta es un círculo de oro de doce dedos de diámetro.
RAVICHAÑCHALA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en la ciudad de Kâshî* (Benarés), llamado también Lolarka.
RAVINANDINÎ.-
Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “hija del sol”.
RENUKÂ.- La madre de Parashurâma*, sexta encarnación del dios Vishnu*. Fue esposa de Jamadagni*, con quien se retiró a vivir en un bosque, donde tuvieron cinco hijos, el último de los cuales fue Parashurâma*. Renukâ era una mujer muy estricta en el cumplimiento de sus deberes. En una ocasión, cuando iba a bañarse, contempló reflejado en el arroyo al príncipe Chitraratha* y por un momento le deseó. Manchada por este pensamiento regresó a su casa. Jamadagni se irritó al verla y mandó a sus hijos que mataran a su impura madre. Los cuatro mayores se sintieron incapaces, por lo que fueron malditos, pero Parashurâma tomó su hacha y la decapitó. La ira de Jamadagni se apaciguó y, satisfecho con el comportamiento de su hijo, le prometió concederle cualquier deseo que tuviera. Parashurâma pidió restituir la cabeza de su madre y así devolver la vida a su cuerpo, que no tuvieran efecto las maldiciones lanzadas contra sus hermanos y para él quiso ser invicto en el combate y larga vida. (Vishnupurâna).
REVÂ.- v. narmadâ.
REVATÎ.- La esposa de Balarâma*, hermano de Krishna*. (Mahâbhârata).
REVATÎRAMANA.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “amado de Revatî*”.
RIBHU.- El nombre genérico de los hijos de Sudhânvana*, dios de los arqueros, descendiente del sabio védico Angiras*. Por haberse entregado a la práctica de las buenas obras consiguieron la divinidad y estuvieron poseídos de un poder sobrenatural, llegando a ser digno de admiración y de adoración. Viven en la esfera solar y participan de los sacrificios que se ofrecen a los âditya* o personificaciones celestiales védicas, especialmente a Agni*, dios del fuego, a Varuna*, dios de las aguas, y a Vishvakarma*, el arquitecto celestial. Fueron los que construyeron la carroza y los caballos del Indra*, rey de los dioses. (Rigveda)
RICHÂ.- Un himno védico.
RÎCHHARÂJA.- Epíteto de Jambâvant*, “rey de los osos”.
RICHÎKA.- El padre de Jamadagni*. Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
RIGVEDA.- El primero de los cuatro Veda*. Es una voz sánscrita que significa “la ciencia de los versos”. Este Veda de las estrofas es el más antiguo monumento de la literatura india que se ha conservado (2000 – 1500 a. C. ) y la primera composición de importancia en una lengua indoeuropea. El Rigveda es una colección ritual, con carácter litúrgico simbólico, con 10.589 versos. Contiene 1.028 himnos que se cantan durante los sacrificios al panteón de los dioses védicos. Están divididos en diez libros denominados mandala* (ciclo). Los más antiguos son los ciclos II y VII, cada uno de los cuales es obra de un cantor y de su familia; los ciclos I, IX y X, compuestos a base de himnos más recientes, son debidos a cantores diversos. Las divinidades a las que se dirige pueden dividirse en varias clases: la primera comprende las divinidades que representan fenómenos naturales, el cielo, la tierra. el sol, la luna, el viento, la tempestad. Vienen a continuación las divinidades que, siendo fuerzas de la naturaleza, son poseídas también por el hombre, como el fuego (Agni*) y las fuerzas embriagadoras del soma* o néctar de los dioses. Estas divinidades ocupan la parte principal. Finalmente vienen las divinidades abstractas, como Prajâpati*, dios de la creación y padre de las criaturas. En estos himnos no faltan las alusiones a la vida real, a las luchas de los arios invasores con los pueblos aborígenes de la India, los cantos nupciales y fúnebres, así como los satíricos y filosóficos. En ellos aparece ya maduro el denominado pensamiento vedántico. Se puede seguir en el Rigveda el desenvolvimiento de la religión india; por lo que este texto es de gran valor para la mitología. Los himnos se caracterizan por la sencillez de dicción y la claridad del pensamiento. Los temas se prestan a la sutileza, de donde procede la tendencia a las adivinanzas, juegos de palabras, etc. Es muy rico su contenido mitológico. El orden natural del cosmos está en él íntimamente relacionado con el sacrificio y la moral humana.
RIJUVIMÂLÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Shâlikanâthamishra*.
RIK.- La forma métrica en la cual se halla compuesto el Rigveda*.
RIPUGHNA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “destructor de los enemigos”.
RISHABHA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
RISHI.- Los sabios que, al principio de cada era del mundo, ven los Veda* y los transmiten a los hombres. Al principio su número era de siete. Luego este título se extendió a toda una categoría de renunciantes y viene a equivaler a “conocedor de la verdad”. Se les supone creados de la piel del dios Brahma* y son como sus hijos. Algunos de ellos son tan poderosos que son respetados y hasta temidos por los dioses. Existen siete principales, llamados Kashyapa*, Atri*, Vasishtha*, Vishvâmitra*, Gautama*, Jamadagni* y Bharadvâja*. Además existe toda una serie de maestros de menor importancia en este kalpa* o ciclo de la creación. (v. akshapâda, andaja, balabandhu, bâshkala, bhallavî, bhârgava, brihadashva, dârbhâyanî, devala, dundhubi, duratikrama, durmukha, gurushreshtha, hranyanâbha, jaimini, kanâda, kapila, kaushalya, ketumâna, ketushringa, kubandha, kulika, kunetraka, kuni, kunibâhu, kushakandhara, kusharîra, kuthumi, lambakeshaka, lambatman, lambodara, lokâkshi, madhupinga, mahânila, megha, meghavâha, mitraka, parâshara, pâshanâshana, plaksha, richîka, rushya, sâdhyasiddhi, samabuddhi, sanaka, sanat, sârasvata, shâlihotra, shankha, sharadvasu, shatarûpa, shravishthaka, shvetaketu, shvetashikha, shyâvaka, sudhâman, sumantu, sumukha, suvâhaka, suvesha, suvîra, tapodhana, ulûka, ushanâ, utathya, vâchahshravas, vâmadeva, vatsa, vikesha, vipâksha, virajas, yatîshvara, yuvavâshva).
RISHIKESHA.- 1.-
Epíteto de Krishna*, “Señor de los rishi*”. 2.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación a orillas del sagrado río Gangâ*, al pie de los montes Himâlaya*, donde los ascetas practican austeridades. Es un centro vaishnava* o vishnuita. (Varâhapurâna).
RISHISHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios de los rishi*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
RISHYASHRINGA.- El nombre de un rishi* o sabio védico. Hijo de Vibhândaka* y esposo de Shântâ*. Su nombre se debe a que tenía un pequeño cuerno en su frente. Fue el encargado por el rey Dasharatha* de la preparación de un âsvamedha* o sacrificio del caballo, con el fin de obtener descendencia. De este sacrificio nacería el príncipe Râma*, séptima encarnación del dios Vishnu*. (Râmâyana).
RITA.- Voz sánscrita que significa “orden”. Designa la legalidad y la regularidad del cosmos. Es el orden cósmico, la ley inalterable del universo. Es la noción a la cual responde en el dominio humano el orden del sacrificio. Entre los dos existe una correlación misteriosa, pues el proceso ritual reproduce el del universo. Si el sacerdote, en nombre del género humano, lleva a cabo correctamente el sacrificio, puede controlar las fuerzas del cosmos. (Rigveda).
RITAMBHARA.- La facultad de percepción psíquica mediante la cual las realidades del mundo son conocidas con tanta verdad y exactitud como son conocidas las cosas mediante la percepción ordinaria. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
RÎTI.- v. rita.
RITVIJA.- Un sacerdote oficiante en general. Existen muchas clases de ellos, cada uno con una actividad específica dentro del ritual védico. (v. achchâvâka, adhvaryu, agnidhâra, agnihotrî, atharvan, brahmâ, brâhmanâchchamsî, dîkshâguru, grâvastut, hotra, prastotra, singâriyâ, udgâtâ, upavaktâ, yajñî).
ROCHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
ROCHISHMAT.- Uno de los sabios del segundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Svârochisha Manu*. (Shivapurâna).
ROHINÎ.- 1.- La divinidad de las vacas. Según la tradición aleja la ictericia y la transfiere al color amarillo. Es hija del rey Daksha*, nieta del dios Brahma* y esposa predilecta de Chandra*, dios de la luna. Se la conoce como “la roja” y se la identifica con la constelación de Tauro, cuya estrella principal es roja. 2.- La madre adoptiva de Balarâma*, hermano de Krishna*.
ROMAHARSHANA.- Uno de los cinco discípulos a los que Vyâsadeva* trasmitió las enseñanzas de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
ROMAPÂDA.- El padre de Santâ*. (Râmâyana).
RUCHI.- El esposo de Âkûti*, una de las hijas de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación.
RUCHIDATTA.- Un filósofo del sistema Nyâya*, del siglo XIII.
RUDHIRÂSANA. Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
RUDRA.- 1.- El dios védico de la tempestad. Su nombre significa “el aullador”. Tiene un carácter mixto: es un arquero cuyas flechas producen la muerte y médico que salva, si se le invoca con fervor. Originariamente era el protector de los rebaños, luego se le asoció con divinidades atmosféricas y finalmente se le identificó con el dios aborigen Shiva* durante el período postvédico. Personifica los diversos vientos en la naturaleza de sus hijos, los rudra. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi* y esposo de Prishni* quien, a raíz de su boda, tomó el nombre de Rudranî*. Sus armas son el rayo, que descarga desde el cielo, o el arco y las flechas. Habita el lugares salvajes. Se le representa sucio, con el pelo enmarañado, el vientre negro y la espalda roja. Es uno de los ocho aspectos terribles del dios. (Rigveda). 2.- Cada uno de los genios de los vientos, hijos de Rudra y Prishni, él en forma de toro y ella de vaca. Una tradición cuenta que Rudra surgió de la frente del dios Brahma* y se dividió en dos mitades: una masculina y una femenina. De la primera se separaron a su vez los rudra o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza, vistos como manifestaciones inferiores del dios y que constituyen los elementos principales, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta. Según otra leyenda, habiendo perdido a su hijo, Prishni se propició a su marido, quien le prometió concederle una gracia. Ella pidió que pudiese tener un hijo con un valor y una intrepidez tan irresistibles que pudiera destruir a Indra*, rey de los dioses. Rudra le prometió concederle esta petición, con la condición de que podría acabar con Indra si sus pensamientos eran completamente piadosos, su cuerpo enteramente puro y si llevaba cuidadosamente al niño en el seno durante cien años. Prishni aceptó el don y la condición impuesta. Al enterarse de esto, Indra trató de impedir el nacimiento de la criatura. Cuando habían transcurrido noventa y nueve años se le presentó una oportunidad, pues Prishni se había retirado a descansar una noche sin haberse lavado los pies, violando así una regla de pureza ceremonial. Indra* se aprovechó de este descuido para cumplir su propósito. Con un rayo cortó al embrión en cinco partes. Las cinco criaturas se pusieron a llorar e Indra no era capaz de consolarlas. Exasperado, cortó a cada una de ellas por la mitad. Al final les convirtió en sus subordinados y aliados para que le ayudaran como dios de la tormentas. La principal misión de los rudra era animar con sus gritos y cánticos a los dioses durante los combates. Se les representa montados en ciervos de diversos colores y armados con arcos y flechas. Diariamente se les dedican tres solemnidades y en cada una de ellas se ofrecen siete platos a cada uno de los rudra. (v. ahirabhradha, ahirbudhanya, ajayakapâda, angâraka, aparâjit, ardhaketu, bhuvana, hara, ishâna, îshvara, jayanta, kapâlî, mrityu, nirrita, pinâkî, raivata, sarpa, savita, sureshvara, tatpurusha, tryambaka, virûpâksha). (Vishnupurâna).
RUDRAGANA.- Término que denomina a los acólitos de Rudra*.
RUDRAHRIDAYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
RUDRÂKSHA.- Las semillas leñosas de la planta Elaecarpus oblongus ganitrus, asociada al culto del dios Shiva* y con las cuales se hacen los rosarios.
RUDRÂKSHAJÂBÂLA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
RUDRALOKA.- El mundo del dios Shiva*. (v. kailâsa). (Shivapurâna).
RUDRANÎ.- La diosa de la lluvia, en su aspecto benéfico. Presenta también un aspecto maléfico como distribuidora de la enfermedad, del temor y de la muerte. Es la consorte de Rudra* y madre de los rudra o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. Se la representa como una vaca lechera.
RUDRAPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los rudra*”.
RUDRAPATNI.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Rudra*”.
RUDRASÂVARNI.- El decimosegundo de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*,
citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
RUDRAYÂMALA.- Una famosa obra del tantra* que incluye un diálogo entre Bhairava* y Bhairavî*.
RUKKADEVTÂ.- Los dríades o dioses de los árboles.
RUKMA.- El rey de Bhojakota, hermano de Rukminî*, esposa de Krishna*. (Mahâbhârata).
RUKMASENA.- v. rukma.
RUKMÂVATÎ.- La esposa de Pradyumna*, hijo de Krishna*.
RUKMINÎ.- Una encarnación de Lakshmî*, diosa de la prosperidad. Fue hija de Bhîshmaka*, rey de Vidarbha. Krishna* la raptó cuando iba a celebrar sus esponsales con el asura* o demonio Shishupâla*. Rukma*, su hermano se opuso a que fuera la compañera del héroe, prefiriendo desposarla con su amigo, el asura. Vencido por el dios, tuvo que aceptarle como cuñado, sobre todo por deberle la vida a la influencia de Rukminî sobre Krishna. Rukminî acompañó a Krishna a lo largo de su vida y murió al arrojarse a la pira funeraria de su esposo. Fue madre de Pradyumna*. (Mahâbhârata).
RÛPALOKA.- Término que denomina al mundo de las formas.
RÛPAPAÑCHA.- Un festival que se celebra en la luna llena del mes de Jetha* (26 de mayo al 23 de junio).
RURU.- 1.- Un demonio muerto por Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*. 2.- Uno de los sabios del octavo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Sâvarni Manu*. (Shivapurâna).
RUSHYA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
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SA.- Una letra que representa al dios Shiva*.
SABALA.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SABARIMALA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado a Kârttikeya*, dios de la guerra, en su aspecto de Ayyappan*. Se encuentra en el estado de Kerala.
SACHCHIDÂNANDA.- Término que hace alusión al Ser Supremo.
SADÂCHÂRA.- Las actividades purificadas que no ocasionan ninguna reacción material.
SADAGATI.- Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “el de buena conducta”.
SADÂMUDITA.- La limpieza de la mente mediante una práctica continuada. Uno de los procedimientos que ayudan a la renunciación y al progreso espiritual, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
SADÂNANDAVYÂSA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
SADÂSHIVA.- Epíteto del dios Shiva*, “el Shiva* perpetuo”.
SADÂSHIVA.- La primera esencia, cuya naturaleza intrínseca es la de la unidad de lo manifestado y lo no manifestado.
SADÂVRATA.- La limosna dada con propósitos religiosos.
SADGATI.- Voz sánscrita que significa “buen final”. Se refiere al avance positivo de un alma al desencarnarse. Equivaldría al concepto de salvación, aunque de modo temporal y limitado.
SADGURU.- Término que hace alusión a un verdadero maestro espiritual.
SÂDHAKA.- El aspirante dedicado a la práctica de la disciplina espiritual.
SÂDHANÂ.- Término que denomina a la disciplina espiritual o práctica religiosa.
SÂDHANACHATUSHTAYA.- La cualidades especiales que se esperan en cualquier estudiante védico. Son cuatro: 1) capacidad de discriminación entre lo eterno y lo efímero. 2) renuncia a los frutos de la acción en este mundo. 3) deseo de liberación. 4) las seis cualidades básicas (shama* o calma mental, dama* o control de los sentidos, uparati* o capacidad de instrospección, titikshâ* o capacidad de resistencia a los opuestos, shraddhâ* o fe en la verdad y samâdhâna* o concentración interior).
SÂDHU.- Voz sánscrita que significa “bueno”. Se refiere a un hombre santo. Es un término usado generalmente como referencia a un asceta que cree plenamente en mâyâ*, esto es, en la ilusoriedad del mundo fenoménico, lo que le hace renunciar a él y llevar una vida de penitencia para expiar las acciones del pasado y librarse de la necesidad de sucesivas reencarnaciones. Suelen vivir desnudos y cubiertos de ceniza, como símbolo de penitencia. Se les supone toda suerte de siddhi* o poderes superiores.
SÂDHUDVIJA.- Epíteto del dios Shiva*, “dos veces bueno”. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
SÂDHYA.- Antiguos seres divinos inferiores, moradores del cielo, citados en el Rigveda*. Son específicamente una de las diferentes clases de dioses de los gana* o huestes del ejército Shiva*. Vivían en el monte Ganaparvata*, cerca del sagrado monte Kailâsa*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia. Son doce o diecisiete, según diversas fuentes. (Shivapurâna).
SÂDHYASIDDHI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SADYOJÂTA.- Una de las cinco formas de Mahesha* según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shivapurâna).
SAGARA.- Un rey de la ciudad de Ayodhyâ*, antepasado del rey Dasharatha*, nacido en circunstancias extrañas. Su padre, Bahu, había sido expulsado de su reino y Sagara estuvo siete años en el vientre de su madre, Kalindî, sin poder nacer, debido a una maldición dada a su madre una esposa rival. El sabio Aurva* fue el que facilitó su nacimiento. Intentó llevar a cabo el sacrificio del caballo o ashvamedha*, para proclamarse monarca universal, pero Indra*, rey de los dioses, ocultó el caballo en los mundos subterráneos. Sagara mandó a sus sesenta mil hijos a buscarlo y éstos cavaron la tierra hasta el centro del planeta, llegando al refugio del sabio Kapila*, quien les fulminó con la mirada. Sagara mandó entonces a su nieto, Anushmat*, quien habló educadamente con Kapila, el que le dijo que los muertos podrían revivir si el sagrado río Gangâ* fluía sobre sus cenizas. Desde entonces Sagara y sus descendientes se dedicaron a conseguir que el divino río bajase a la tierra. (Râmâyana).
SÂGNIKA.- Término que denomina al que suele hacer regularmente sacrificios al fuego.
SAGUNA.- Voz sánscrita que significa “con atributos”. Se refiere a las formas de Dios manifestado. En la filosofía Vedânta* es el Dios creador o demiúrgo. (Brahmasûtrabhâshya).
SAHADEVA.- El quinto príncipe Pândava*. Junto a Nakula*, su hermano gemelo, es el más joven de los cinco hermanos del linaje de los cinco príncipes Pândava*. Es hijo de Pându* y Mâdrî*. Se le considera la manifestación humana de los Ashvinî* o médicos celestiales. Pându, pese a cargar con una maldición que le prohibía los goces carnales, había tenido ya tres hijos de su primera esposa, Kuntî*, gracias a una fórmula mágica que ésta había aprendido en su juventud. Aunque quería tener más hijos divinos, su esposa rehusó. Pero Mâdrî, la segunda esposa del rey se sentía muy humillada por la injusticia de su estado y el no haber sido gratificada con la maternidad, por lo que Kuntî puso su encantamiento en favor de la muchacha, aunque con la condición específica de que sólo podría hacer uso de él en una ocasión. Mâdrî, así limitada, recordó rápidamente una pareja de dioses inseparables que llevan un mismo nombre: los Ashvinî, médicos celestiales, y a ellos invocó en su única oportunidad para que engendrasen dos hijos gemelos, Sahadeva y Nakula, incomparables en belleza. Sahadeva se casó, al igual que todos sus hermanos, con la princesa Draupadî*. (Mahâbhârata).
SAHAGAMANA.- Voz sánscrita que significa “ir junto”. Alude a la solemnidad de cremación de las viudas o satî*.
SAHARAKSHAS.- Uno de los tres hijos de Shuchi*, nietos de Agni*, dios del fuego.
SAHASAKIRANA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “mil rayos”.
SAHASARANA.-
La solemnidad de cremación de una viuda. (v. satî).
SAHASRABÂHU.- Epíteto del dios Shiva*, “de mil brazos”.
SAHASRACHAKSHU.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “ de mil ojos”.
SÂHASRAKA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SAHASRÂKSHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el de los mil ojos”. Este nombre se basa en la leyenda de que Indra sedujo a Ahalyâ*, la esposa de Gautama*, adoptando la apariencia de éste. El sabio le maldijo haciendo que el dios llevara sobre su cuerpo mil marcas que se asemejasen a los genitales femeninos. Posteriormente éstos se cambiaron por ojos.
SAHASRÂKSHA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SAHASRANÂMA.- Un himno conteniendo los mil nombres de un dios.
SAHASRANETRA.- v. sahasrâksha.
SAHASRAPÂDA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de mil piernas”.
SAHASRÂRA.- En la filosofía Yoga* es el séptimo y último chakra* o centros de energías sutiles del tantra*. Está situado en la parte superior del cráneo, donde reside la potencia masculina. (Yogasûtrabhâshya).
SAHASRARASHMI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “de mil rayos”.
SAHASRASHÎRSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de mil cabezas”.
SAHISHNU.- Un hijo del sabio védico Pulaha*.
SAIBYÂ.- La esposa del rey Sagara*. (Mahâbhârata).
SAIBYA.-
Un guerrero que combatió en el bando de los cinco príncipes Pândava* durante la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
SAILAJÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “nacida de la roca”.
SAILÂSHA.- Un râkshasa* o demonio, esposo de Saramâ*, la encargada de la custodia de la princesa Sîtâ* durante su encierro en la ciudad de Lankâ* (Râmâyana).
SAILASUTÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de la roca”.
SAINDHAVA.- Uno de los guerreros Kaurava* que participó en la batalla de Kurukshetra*. Fue el que mató a Abhimanyu*. (Mahâbhârata).
SAINDHAVAPATI.- v. jayadratha.
SAIRANDHRÎ.- El nombre falso que la princesa Draupadî* empleó durante su estancia en la corte del rey Virâta*, durante el decimotercer año de su exilio. Durante ese tiempo fingió ser una criada del palacio y atendió a la esposa de Virâta. El comandante en jefe del ejército del rey, Kîchaka*, intentó seducirla, pero el príncipe Bhîma* fingió concertar una cita secreta en su nombre con éste y le mató. Draupadî fue condenada a morir quemada en la pira funeraria de Kîchaka, pero fue salvada por Bhîma, que tomó la apariencia de un gandharva* o músico celestial. (Mahâbhârata).
SAITAVA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
SAKADVÎPA.- El segundo continente de la geografía mitológica india. Tiene siete grandes ríos, que igualan al sagrado río Gangâ* en pureza, y siete montañas adornadas con joyas, algunas habitadas por deva* o dioses y otras por asura* o demonios. Los habitantes de este continente son píos, longevos y no conocen la envidia ni la ambición. Adoran a Vâsudeva* y están divididos en cuatro castas que no se mezclan entre sí. (Matsyapurâna).
SAKALA.- Voz sánscrita que significa “con partes”. Se refiere a las formas de Dios. Es el estado en el que el Ser Supremo muestra su potencialidad para introducir la diferenciación en el universo.
SAKALÎKARANA.- La unión mística del punto, bindu*, con el sonido, nâda*, tras el cual surge el universo.
SAKHA.- Una rama o subdivisión de los Veda*, formada por varias colecciones de himnos.
SAKHÎBHÂVA.-
Una forma de devoción en la que el adorador se siente esposo o esposa del dios elegido.
SÂKHIN.- Término que denomina al testigo cósmico.
SAKHYA.- La amistad o relación de amigo. Una de las cinco formas de relación de Dios con las criaturas. Una de las forma de bhakti* o devoción, según la clasificación de Nârada*, mensajero de los dioses.
SAKHYABHAKTA.- El que se ocupa en el servicio devocional como amigo. Una de las cinco formas de ocupación de los bhaktiyogî*.
SALMALADVÎPA.- El quinto continente de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Tiene montañas y ríos. Sus habitantes son puros, longevos y no conocen la ira. Nunca sufren sequías ni escasez. No necesitan ser regidos por un rey, puesto que no ambicionan la propiedad privada. Su clima es invariable. No tienen lluvia, aunque el agua fluye abundante de las montañas. Adoran a Bhagavata* y hacen ofrendas al fuego. (Matsyapurâna).
SÂLOKYA.- La condición de hallarse en el mismo mundo que la deidad. Uno de los cuatro estadios de liberación por los que pasa el devoto hasta conseguir liberarse de la transmigración y llegar a fundirse con el Ser Supremo. (Shivapurâna).
SALONO.- Un festival celebrado en la luna llena del mes de Shrâvana* (24 julio al 21 de agosto).
SAMABUDDHI.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SAMÂDHÂNA.- Una de las cualidades que se requiere para seguir el camino del Vedânta*. Es la firmeza mental que se asemeja a la concentración para evitar que la mente, una vez que ha alcanzado la imagen del Brahman* no retroceda por pura inercia. (Brahmasûtrabhâshya).
SAMÂDHÎ.- Voz sánscrita que significa “absorción”. Es el estado de iluminación, liberación o de unión indiferenciada que supera al mundo, en el que se ha conseguido la fusión de âtman* o alma individual con el Brahman*. Es la absorción en la consciencia de Dios, la contemplación estática en cuyo grado superior se llega a perder la consciencia de la propia individualidad y se unifica el alma, en inefable beatitud, con el yo superior. Es la última de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. (Bhagavadgîtâ).
SAMÂNA.- 1.- El aliento igualador. Una de las cinco clases de aire en las que flota el alma individual, según el sistema Vedânta* de filosofía. Se las equipara a aberturas hechas por los dioses en el corazón. La meditación sobre ellas produce diversos efectos beneficiosos. En este caso se consigue belleza y fama. (Chândogyopanishad). 2.- Los himnos o canciones de alabanza compiladas para el ritual en el Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
SAMÂVARTANA.- El rito que se celebra a la vuelta al hogar de un estudiante.
SAMAVARTÎ.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “el cercano”.
SAMAVÂYA.- La inherencia, rasgo que tiene cada sustancia sin el cual no puede existir. Es una de las seis categorías del sistema Vaisheshika* de filosofía. (Vaisheshikasûtra).
SÂMAVEDA.- Es el tercer Veda*, “Veda de las melodías”. Es una recopilación de estrofas destinadas al canto, compuesta especialmente para fines rituales. Sus himnos se cantan en los sacrificios al dios Soma*, divinidad que personifica el néctar de los dioses. El Sâmaveda está estrechamente relacionado con el Rigveda*, del que toma muchas estrofas, principalmente de sus ciclos octavo y noveno. Constituye el manual del sacerdote udgâtâ* o cantor, durante el sacrificio. Consta de 1.549 estrofas, distribuidas en dos libros. Es el tratado del que surge la música clásica india y en donde se especifican las siete notas básicas.
SÂMBA.- 1.- Un hijo de Krishna* y Jâmbavatî*. Intentó raptar a Lakshmanâ, una princesa del linaje de los Kaurava*, y fue hecho prisionero por éstos. Su tío Balarâma* hubo de rescatarle. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SAMBANDHA.- Uno de los maestros del misticismo shaiva* o shivaíta.
SAMBHÂRA.- Un demonio que provocaba la sequía y fue vencido por Indra*, rey de los dioses, al enviar el dios las nubes benéficas sobre la tierra.
SAMBHÛTI.- Una hija del rey Daksha*, casada con el sabio Marîchi*.
SAMHÂRA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*.
SAMHARA.- La destrucción o reabsorción. Uno de los pañchakriyâ* o cinco actividades de la energía eterna. Se refiere a la aniquilación del mundo en el fuego. (Shivapurâna).
SAMHITÂ.- Una colección de aforismos, preceptos e incluso textos de un mismo estilo. Cuando estos textos se fijaron, se memorizaron y pasaron de maestro a discípulo junto con las indicaciones para llevar a cabo los sacrificios.
SAMI.- El árbol Mimosa albina, de gruesas ramas, cuya madera se emplea en los sacrificios védicos.
SAMIDÂDHÂNA.- El ofrecimiento a una deidad de un haz de ramas de un arbusto.
SÂMÎPYA.- La condición de cercanía a la deidad. Uno de los cuatro estadios por los que pasa el devoto hasta conseguir liberarse de la transmigración y llegar a fundirse con el Ser Supremo. (Shivapurâna).
SAMMOHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
SAMNYÂSA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SAMPÂTI.- El rey de los buitres, hijo de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, y de Shyenî*. Es hermano de Jatâyu*, el gavilán. Combatió contra Râvana*, rey de los demonios, que le mutiló, arrancándole las alas. Vivía en una caverna de los montes Vindhyâ* y desde allí se enteró del paradero de la princesa Sîtâ* y le transmitió la información a Angada*, general de ejercito de los monos. (Râmâyana).
SAMPRAJÑÂTA.- El estado en el que la aplicación mental es recompensada por el descubrimiento de la verdad.
SAMPRATTI.- El ritual de bendición y transmisión de obligaciones al hijo.
SAMSÂRA.- Voz sánscrita que significa “flujo”. Es un término que hace referencia a la rueda de las reencarnaciones causada por la acumulación de acciones que han de tener una reacción. Es el ciclo de nacimientos y muertes que tiene lugar incesantemente mientras que se cumple el karma*, la ley de causa y efecto del universo.
SAMSHAYA.- La duda metódica. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. Consiste en el estudio de las objeciones al mismo y dudas que se puedan presentar. (Nyâyasûtra).
SAMSKÂRA.- 1.- Término que denomina a cualquier sacramento o solemnidad ritual. 2.- El sello o impronta imborrable que dejan las acciones del pasado.
SAMSKRITA.- Es el nombre de la lengua denominada “sánscrito”, que se convirtió en el medio regular de expresión de los intelectuales tanto legos como eclesiásticos. El sánscrito es el producto de la evolución del lenguaje original indo-ario utilizado en el Rigveda* y sus formas clásicas se definieron ya en el siglo V o IV a. C., si bien al principio, su uso quedó limitado a los intelectuales de la casta de los brâhmana*.
SAMUNNATA.- Un general de los râkshasa* o demonios, a las órdenes de Prahasta*. (Râmâyana).
SAMVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
SÂMVALÂ.- Epíteto de Krishna*, “oscuro”.
SAMVARANA.- El padre de Kuru*. (Mahâbhârata).
SAMVARTAKA.- 1.- Una de las nubes que aparecen al inicio o a la disolución del universo. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SAMYAGBADHA.- La doctrina de la completa destrucción.
SAMYAMANÎ.- La morada de Yama*, dios de la muerte, situada en el divino monte Meru*. (Shivapurâna).
SAMYANA.- En la filosofía Yoga* es el conjunto formado por el dhârana*, el dhyâna* y el samâdhi*, considerados colectivamente como un escalón para acceder al grado más elevado de la práctica del Yoga. (Yogasûtrabhâshya).
SANA.- v. sanaka.
SANAKA.- 1.- Uno de los cinco hijos mentales del dios Brahma* y de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. 2.- Uno de los maestros del sistema Sânkhya* de filosofía.
SANAKASAMPRADAYA.- La teoría que preconiza que el Ser Supremo se encarna y se manifiesta bajo toda clase de formas para salvar a los devotos, por lo que la iniciativa de la liberación es totalmente divina. Esta teoría fue propuesta por el filósofo vaishnava* o vishnuita Nimbârka*.
SANANDA.- Uno de los maestros del sistema Sânkhya* de filosofía.
SANANDANA.- Uno de los cuatro hijos del dios Brahma*.
SANÂRU.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
SANAT.- 1.- Epíteto del dios Brahma*, “eterno”. 2.- Uno de los cinco hijos mentales del dios Brahma y uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SANÂTANA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “perpetuo”. 2.- Uno de los cinco hijos mentales del dios Brahma* y de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma a los hombres. (Brihadâranyakopanishad). 3.- Uno de los maestros del sistema Sânkhya* de filosofía.
SANÂTANADHARMA.- Voz sánscrita que significa “religión eterna”. Hace referencia al hinduismo.
SANATKUMÂRA.- Voz sánscrita que significa “el eterno joven”. Uno de los cuatro hijos del dios Brahma*. Enseñó el camino de la sabiduría a muchos eruditos, entre ellos a Nârada*, mensajero de los dioses.
SANDÂRAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SANDHYÂ.- Un hija del dios Brahma*, que fue perseguida por éste, que deseaba tener con ella relaciones incestuosas. Para escapar de su padre se convirtió en cierva y Brahma se transformó en un ciervo para perseguirla. El dios Shiva* presenció la escena y decapitó con una flecha al ciervo. Brahma recuperó su forma primigenia y rindió acatamiento a Shiva. (Shivapurâna). 2.- Una solemnidad religiosa celebrada en honor de los cuatro océanos. Este rito acompaña el paso de la noche al día y del día a la noche. Se celebra al amanecer, al mediodía y al atardecer y consiste en injerir agua y recitar oraciones, especialmente el mantra* o fórmula invocatoria mágica
denominado Gâyatrî*.
SÂNDILYA.- v. shândilya.
SANDÎPANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
SÂNDÎPANI.- El preceptor de Krishna*. (Mahâbhârata).
SANGAMESHA.- Voz sánscrita que significa “dios de la confluencia”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SANGAMESHVARA.- v. sangamesha.
SANGATI.- En la filosofía del mîmânsâ* es una de las cinco partes del método que consiste en la relación entre las conclusiones a que se ha llegado y el texto mirado en su conjunto, así como en sus diversas partes.
SANGHA.- Término que hace alusión a una comunidad religiosa.
SANKALPA.- Término que denomina a la determinación.
SANKARAGHARANÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Shankara*”.
SANKARSHANA.- 1.- Epíteto de Balarâma*, hermano de Krishna*, “el del arado”. 2.- Una secta vaishnava* o vishnuita.
SANKHAPÂNI.- Epíteto del dios Vishnu*, “el de la concha en la mano”.
SÂNKHYA.- Voz sánscrita que significa “enumeración”. Uno de los seis darshana* (puntos de vista) o sistemas filosóficos. Es un sistema muy antiguo, del que se perdieron sus Sûtra* o textos fundacionales, atribuidos al sabio Kapila*. Hasta el siglo IV d. C. no se encuentra una exposición sistemática y completa, con el Sânkhyakârikâ de Ishvarakrishna*. Es un sistema dualista y racionalista, según el cual dos principios, uno espiritual (purusha*) y otro material (prakriti*), coexisten desde toda la eternidad. Se trata de una enumeración de las categorías de lo real, mencionándose 25 tatva* o elementos, de los cuales 24 son materiales. Tiene una cosmología evolucionista en la que los elementos más inferiores se generan de los superiores.
SÂNKHYAKÂRIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*. Son versos mnemotécnicos destinados a fijar con facilidad las doctrinas científicas y filosóficas. Esta obra es la primera que sistematiza la doctrina del sistema Sânkhya, que se basa sobre la neta distinción de dos principios opuestos: el espíritu y la materia. Estos dos principios se encuentran unidos en el hombre y su unión constituye el dolor. El fin de esta filosofía es liberar el hombre del dolor de la existencia, lo que se obtiene con la separación del espíritu de la materia. Cómo liberarse de este sufrimiento es el tema principal del libro. La obra se atribuye a Ishvarakrishna*, que vivió hacia el siglo IV.
SÂNKHYAKÂRIKÂBHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Gaudapâda*.
SÂNKHYAPRAVACHANABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Vijñânabhikshu* en el siglo XVI.
SÂNKHYASÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Vijñânabhikshu* en el siglo XVI.
SÂNKHYATATVAVIVECHANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Sîmânanda.
SÂNKHYATATVAYÂTHÂRTHYADÎPANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Bhâvâganesha.
SÂNKHYAYOGA.- Término que denomina al estudio analítico de la naturaleza del espíritu y las materia.
SANKÎRTANAYAJÑA.- El ritual del canto de los nombres de Dios.
SANKRANDANA.- 1.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el del grito de guerra”. 2.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SANKSHEPASHÂRÎRAKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Sarvajñâtma*, en el siglo X.
SANNÂHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SANNATI.- Hija del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio Kratu*, con quien tuvo sesenta mil llamados vâlakhilya*. (Vishnupurâna).
SÂNNIDHYA.- La proximidad a la deidad. Una de las cuatro clases o cuatro estadios de liberación.
SANTA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SANTÂNA.- 1.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia. 2.- Uno de los cinco árboles del paraíso de Indra*, rey de los dioses, que, según la tradición, conceden todos los deseos.
SANTÂNAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SANTÂPANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
SANTOSHÎMÂTÂ.-
Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “madre de la satisfacción”. Es un aspecto especialmente compasivo de la diosa.
SÂNVALÂ.- Epíteto de Krishna*, “oscuro”.
SANYAMINÎ.- La morada de Yama*, dios de la muerte.
SANYÂSA.- El abandono de los deseos mundanos. La orden de vida renunciante, libre de relaciones familiares y en la cual todas las actividades se dedican plenamente a Dios. Es una voz sánscrita que designa al estado monástico institucionalizado y la última de las cuatro fases de la vida del brâhmana* ortodoxo. Es un estadio de renuncia, de total desapego a los bienes materiales de esta vida, lo que permite su evolución hasta niveles superiores. Consecuentemente, los que lo practican no tienen posesiones, viven una vida errante y mendicante, sin ningún tipo de apego. En esta etapa los libros correspondientes son las Upanishad*, que contienen la doctrina de la unidad del alma universal y de la individual.
SANYÂSÎ.- Término que denomina al renunciante que vive en el estado de sanyâsa*.
SAÑCHITA.- El karma* acumulado de vidas pasadas. Las acciones que aún no han producido un resultado. Es una de las tres clases de karma*.
SAÑJAYA.- El secretario del rey Dhritarâshtra*, que vio a distancia lo sucedido en el campo de batalla de Kurukshetra* y lo narró a su rey. Transmitió la Bhagavadgîtâ* tal y como Krishna* se la ofrecía al príncipe Arjuna*. Había recibido este don de Vyâsadeva*. (Bhagavadgîtâ).
SAÑJÎVANÎ.- Una hierba medicinal que curaba las heridas y devolvía la consciencia. Para devolverle la vida al príncipe Lakshmana*, el dios–mono Hanumân* cruzó volando la India para traer esta hierba de los montes Himâlaya* y, por no saber reconocerla, arrancó todo un monte y lo llevó volando hasta el sur. (Râmâyana).
SAÑJÑÂ.- 1.- El conocimiento empírico por observación, conocimiento a posteriori. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra). 2.- La esposa de Sûrya*, dios del sol, hija de Vishvakarma*, el arquitecto celestial. Tras el alumbramiento de tres hijos se encontraba tan fatigada que decidió abandonar a su esposo. Antes de hacerlo encargo a Chhâyâ*, la sombra, que la reemplazase. Años después Sûrya se dio cuenta del engañó y fue en busca de su verdadera esposa.
SAPINDÎ.- v. sapindîkarana.
SAPINDÎKARANA.- La solemnidad funeraria mediante la cual se convierte al alma del finado en pitri* o antepasado.
SAPTADÎPA.- Los siete continentes del mundo, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SAPTÂHA.- La solemnidad ritual de leer en voz alta el Bhagavadgîtâ* en una semana.
SAPTAJÎBHA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “de siete lenguas”.
SAPTAJIHVA.- v. saptajîbha.
SAPTAPADÂRTHI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Shivâditya* en el siglo XI.
SAPTAPADÎ.- v. satapherâ.
SAPTAPÂTÂLA.- Los siete submundos: atala*, vitala*, sutala*, rasâtala*, talâtala*, mahâtala* y pâtâla*. (Shivapurâna).
SAPTAPURÎ.- Voz sánscrita que significa “las siete ciudades”. Son los siete lugares principales de peregrinaje de la India, las ciudades de Ayodhyâ*, Mathurâ*, Haradvâra*, Kâshî* (Benarés), Kâñchî*, Ujjayinî* y Dvârakâ*.
SAPTARISHI.- Los siete principales rishi* o sabios védicos: Kashyapa*, Atri*, Vasishtha*, Vishvâmitra*, Gautama*, Jamadagni* y Bharadvâja*.
SAPTESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de los siete rishi*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SARABHAGÎ.- Una secta mendicante shaiva* o shivaíta.
SÂRADA.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “invierno”.
SARAMÂ.- La diosa de los perros y compañera de Indra*, rey de los dioses. Es la madre de los dos perros que guardan el reino de Yama*, dios de la muerte. Se identificó con una râkshasî* o diablesa cuando se convirtió en esposa del râkshasa* o demonio Sailâsha, a quien Râvana*, rey de los demonios, había encomendado la custodia de la princesa Sîtâ* en la ciudad de Lankâ*. Su labor con la prisionera fue tranquilizadora porque, compadecida de las desventuras de la joven princesa, incluso espió al demonio Râvana con objeto de calmar las angustias y temores de Sîtâ. (Râmâyana).
SÂRANGA.- El arco que es una de las armas del dios Vishnu*.
SÂRANGAPÂNI.- Epíteto del dios Vishnu*; “el que tiene en la mano el Sâranga*”.
SARASAÎ.- v. sarasvatî.
SÂRASVATA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Surgió del semen del sabio Dadhîcha*, que cayó en el sagrado río Sarasvatî* tras la contemplación de la apsarâ* o ninfa celestial Alambushâ*. (Mahâbhârata).
SARASVATÎ.- 1.- La diosa de la sabiduría, las artes, la elocuencia, de la armonía, del lenguaje y de la ciencia. Se la considera inventora del alfabeto devanâgarî, en el que se escriben las lenguas sánscritas y del mismo sánscrito. Es una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo. Es consorte del dios Brahma* y madre de los râga*, genios musicales que presidían los sonidos, en número de seis. Vive en el Brahmaloka*. Junto con los gandharva* y los kinnara* forma la corte musical de los dioses. Su cabalgadura es Hamsa*, un cisne, junto al que se la representa frecuentemente. Aparece como una mujer joven y atractiva, siempre llevando un manuscrito de hojas de palma, símbolo de la protección que proporciona el saber, y una flor de loto. Se la presenta en brazos de su esposo, o sola, con una lira llamada kachchhapî* o vînâ*, creada por ella, muy cerca de unos libros. 2.- Un río sagrado de la India al que se le elogia por sus poderes fertilizadores y purificadores. Fluye entre el Shatadru y el Jamanâ. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones de Indra*, rey de los dioses, y todas las ceremonias que allí se celebran están especialmente bendecidas por la diosa del mismo nombre.
SARASVATIPÛJÂ.- La adoración de los libros, como símbolo de sabiduría, que se lleva a cabo el día de la festividad de Vasantapañchamî*.
SARASVATÎRAHASYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SÂRATHI.- Epíteto del dios Varuna*, “el océano”.
SARAYA.- v. sharayû.
SARGA.- La creación del mundo en la tierra. Tiene lugar en nueve etapas: bhûtadisarga*, devastara*, kaumârasarga*, mahatsarga*, mukhyasarga*, râjasasarga*, sûkshmabhûtasarga*, tiryaksarga* y vaikârikasarga*. (Shivapurâna).
SÂRIKÂ.- Una diosa local de una colina cercana a la ciudad de Shrînagara (Srinagar), en el estado de Kashmîr (Cachemira).
SARJANA.- La emanación del Ser Supremo, la creación.
SARPA.- 1.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Vishnupurâna). 2.- Un tipo de serpientes semidivinas de orden inferior a las nâga*.
SARPARÂJA.- Epíteto de la serpiente Shesha*, sobre la que reposa el dios Vishnu*, “rey de las serpientes”.
SARPASATRA.- El sacrificio de las serpientes. Es famoso el efectuado por el rey Janamejaya* para acabar con Takshaka*, que había matado a su padre, Parîkshit*. (Mahâbhârata).
SARPÂSYA.- Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
SÂRÛPYA.- La condición de identidad en forma con la deidad. Uno de los cuatro estadios de liberación por los que pasa el devoto hasta conseguir liberarse de la transmigración y llegar a fundirse con el Ser Supremo. (Shivapurâna).
SARVA.- Epíteto del dios Shiva*, “todo”.
SARVABHAUMA.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata).
SARVADARSHANASANGRAHA.- Un texto de carácter filosófico de Mâdhava*.
SARVAGA.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SARVAGATA.- Epíteto del Ser Supremo, “omnipenetrante”.
SARVAHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el Hara* de todo”.
SARVÂJÑA.- Epíteto del dios Shiva*, “omnisciente”.
SARVAJÑÂTMA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo X.
SARVAJÑATVA.- La omnisciencia. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
SARVAKÂMA.- Epíteto del dios Shiva*, “concededor de todo”.
SARVAKÂMIKA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
SARVAMANGALÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “auspiciosa en todo”.
SARVAMUKTA.- Término que denomina a aquel que se ha liberado de todas las ataduras.
SARVÂNKAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SARVASÂRA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SARVASHAKTIMÂNA.- Epíteto del Ser Supremo, “omnipotente”.
SARVATANTRAJÑA.- El que conoce todos los sistemas de filosofía y es capaz de recitar de memoria los principales textos.
SARVATANTRASIDDHÂNTA.- Término que alude a aquellas teorías que son aceptadas por todas las sectas de pensamiento. Una de las cuatro clases de teorías según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
SARVÂTMÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “el alma de todo”.
SARVATOBHADRA.- 1.- Una de las diferentes clases de diagramas circulares que indican la posición de las deidades a las que se invoca en un sacrificio. 2.- El carro del dios Vishnu*. (Vishnupurâna).
SARVESHA.- Epíteto del Ser Supremo, “dios de todo”.
SARVESHVARA.- v. sarvesha.
SARVOKTA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SARYÂTI.- El padre de la princesa Sukanyâ*, esposa del sabio Chyavana*.
SÂSHTÂNGA.- El acto ritual de tocar la tierra con ocho partes del cuerpo.
SASHTITANTRASHÂSTRA.- Uno de los textos más antiguos del sistema Sânkhya* de filosofía.
SAT.- La existencia real como verdad eterna y absoluta. Una de las tres características atribuidas al Ser Supremo, uno de los aspectos del Brahman*.
SATA.- Epíteto del dios Brahma*, “verdadero”.
SATÂNADA.- Un sabio, hijo de Gotama*, que fue sacerdote del rey Janaka*. (Râmâyana).
SATAPHERÂ.- Voz sánscrita que significa “siete vueltas”. Es el rito de dar siete vueltas alrededor del fuego sagrado en la solemnidad del matrimonio. (Ashvalâyanagrihyasûtra).
SATCHAKRANIRÎPANA.- Un importante texto del sistema Yoga* de filosofía.
SÂTHAKA.- v. shaiva.
SATHIYÂ.-
v. svastika.
SATÎ.- 1.- Una encarnación de Pârvatî*, diosa de la energía, nacida del rey Daksha*. Es la primera esposa del dios Shiva*. A su padre le disgustaba mucho el matrimonio que había hecho su hija, al casarse con Shiva, con quien mantenía una larga enemistad y a quien despreciaba por su condición de asceta. Teniendo lugar un gran sacrificio que conmemoraba la proclamación del rey Daksha como el primero entre los prajâpati* o dioses de la creación, Satî se presentó en la solemnidad con Shiva, que no fue bien recibido por su apariencia exterior. Ella reprochó a su padre su hostilidad a lo que Daksha respondió que Shiva era un miserable y no merecía semejante honor, pues vivía de limosnas y sólo tenía un vestido sucio y andrajoso. Satî, oyendo hablar a su padre tan despreciativamente de su esposo, hizo brotar fuego de su cuerpo y murió. Shiva, dolorido por la muerte de su amada esposa, empezó a sudar y de una gota suya nació Vîrabhadra*, que apagó el fuego del sacrificio con un soplo y acabó con toda la solemnidad. Tras ello, recogió el cuerpo de Satî de entre las cenizas y lo transportó en hombros durante mucho tiempo, hasta que éste se desintegró. (Shivapurâna). 2.- Una práctica religiosa derivada de la historia de Satî. Es la inmolación voluntaria de una viuda en la pira funeraria de su esposo, como supremo acto de fidelidad y también como sacrificio destinado a la purificación. La palabra significa por extensión “buena esposa” y el nombre propio hace referencia a Satî. Esta práctica está en desuso desde tiempos antiguos, pero no se prohibió oficialmente hasta 1829.
SATÎJAHRU.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SATÎSHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Satî*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
SATKARMA.- Término que denomina a una acción virtuosa.
SATKÂRYAVÂDA.- La doctrina según la cual el efecto preexiste en la causa.
SATSANGA.- Voz sánscrita que significa “asamblea de la verdad”. Es una reunión de tipo religioso con rezos y cantos devocionales en común. Puede referirse también a la compañía de sabios.
SATTÂPATTI.- El establecimiento de la verdad. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. (Yogavasishtha).
SATTARAHÂNA.- Una solemnidad ritual por los muertos que se celebra al decimoséptimo día del fallecimiento.
SATTRA.- Término que denomina a cualquier sacrificio de más de doce días de duración.
SATTVA.- Voz sánscrita que significa “bondad. ” Es el principio de equilibrio o pureza. Una de las tres cualidades primordiales: blancura, pureza y bondad. En la filosofía Sânkhya* es uno de los tres guna* o cualidades fundamentales. (Sânkhyakârikâ).
SATTVÂPATTI.- La realización. Una de las siete etapas de la iluminación.
SÂTTVIKA.- Término que denomina a la modalidad de la bondad.
SATUÂSANKRÂNTI.- Una festividad que tiene lugar el día que el sol entra en la constelación de Mesha (Aries).
SÂTVATA.- Un rey del linaje de los Yâdava* y su descendencia. Este rey fue el antecesor de Krishna*.
SÂTVATÎ.- v. subhadrâ.
SATYA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “verdadero”. 2.- La sinceridad, la abstención de la mentira. Una de las restricciones o yama* del Yoga* que se deben seguir para purificarse, según la escuela de Patañjali*. El concepto de que no se debe tergiversar la verdad por ningún interés. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*. (Yogasûtrabhâshya).
SATYABHÂMÂ.- Una de las ocho mujeres de Krishna*, hija de Satrajit*, quien se la dio en matrimonio como compensación por haber sospechado que Krishna había sido quien le había robado una joya maravillosa. (v. syamantaka). (Mahâbhârata).
SATYADEVA.- Uno de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Combatió en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
SATYADHRITI.- Término que alude al deseo de alcanzar la verdad.
SATYÂGRAHA.- Voz sánscrita que significa “que mantiene la verdad”. Es el nombre dado por el Mahâtmâ Gândhî* a su técnica de la resistencia no violenta.
SATYAJIT.- Un rey, devoto de Sûrya*, dios del sol, que consiguió de éste un magnífico carbunclo mágico (v. syamantaka) del que Sûrya tuvo envidia. Satyajit, no queriendo desprenderse de él incluso en favor de Sûrya y temiendo llevarlo consigo, se lo confió a su hermano Prasanna, pero éste desapareció, llevándose la joya. Creyendo que Krishna* la había robado, le acusó y, cuando se demostró la inocencia del dios, le entregó como compensación a su hija Satyabhâmâ* por esposa. (Bhâgavatapurâna).
SÂTYAKA.- Un guerrero del clan de los Yâdava* que ayudó a los cinco príncipes Pândava* en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
SATYALOKA.- Voz sánscrita que significa “el mundo de la verdad”. Es la morada del dios Brahma*. Uno de los siete mundos superiores descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SATYANÂRÂYANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el Nârâyana* verdadero”.
SATYANETRA.- Uno de los Âtreya*, hijos del sabio védico Atri*.
SATYAVÂNA.- El esposo de Sâvitrî*, rey de Shâlva. (Mahâbhârata).
SATYAVAT.- v. satyavâna.
SATYAVATÎ.- Una de las esposas del rey Shântanu*, madre de Vichitravîrya* y de Chitrângada*. (Mahâbhârata).
SATYAVRATÂ.- Un virtuoso rey al que el dios Vishnu* salvó del diluvio en su encarnación como pez. (v. matysâvatâra).
SATYAYUGA.- v. kritayuga.
SAUBHADRA.- Epíteto de Abhimanyu*, “hijo de Subhadrâ*”. (Mahâbhârata).
SAUBHÂGYALAKSHMÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SAUMITRA.- Epíteto de Lakshmana*, hermano del príncipe Râma*, “hijo de Sumitrâ*”. (Râmâyana).
SAUMYA.- 1.- El sacrificio del soma* o néctar de los dioses, en el que intervienen hasta diecisiete sacerdotes. 2.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SAUNDARYALAHARÎ.- Un tratado filosófico de Shankarâchârya*, en donde se sincronizan los conceptos de jñâna*, bhakti*, karma* y yoga*.
SAURA.- Una de las sectas de adoradores del dios Sûrya*. Sus sacerdotes llevan el nombre de maga*. (v. surapata).
SAURASAMHITÂ.- Una colección de himnos dedicados a Sûrya*, dios del sol. Fue compuesta por Mayûra, a principios del siglo VII.
SAUSÂMANI.- Un sacrificio en honor de Indra*, rey de los dioses.
SAUTAPASYA.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SAVANA.- 1.- La presión ejercida para extraer el soma* o néctar de los dioses. 2.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna). 3.- Un râkshasa* o demonio, espía de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
SÂVANA.- v. srâvana.
SÂVARNI.- El octavo de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SAVICHARA.- La meditación sobre los elementos. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
SAVIKALPA.- El conocimiento no puro que incluye los condicionamientos mentales. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
SAVITA.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
SAVITÂ.- v. sûrya.
SAVITÂPUTRA.- Epíteto de Shani* (Saturno), “hijo del sol”.
SAVITÂSUTA.-
v. savitâputra.
SÂVITRA.- v. sûrya.
SÂVITRÎ.- 1.- Una hija del virtuoso rey de Madrâs, Ashvapati, considerada el prototipo de la esposa fiel. Creyendo su padre llegada la hora de que Sâvitrî contrajera matrimonio, le pidió que ella misma decidiera. Savitrî emprendió un largo viaje acompañada por el sabio Nârada*, mensajero de los dioses, en busca de un posible marido. Al cabo de un año regresaron a Madrâs, acompañados por el joven y bello Satyavâna*, un príncipe que vivía junto a su padre el rey Dyumatsena*, el cual, habiendo sido expulsado de su reino, vivía con su familia en un mísero cobertizo en medio del bosque. Nârada pronosticó que un desastre esperaba a Sâvitrî y que era deseo de los dioses que tras doce meses justos Satyavâna muriera. El rey trato de disuadir a su hija para que tomara otro esposo pero ella permaneció fija en su idea. Tras la boda, Sâvitrî siguió a su esposo hasta el mísero yermo en donde vivía y durante el año estipulado le sirvió con desvelo, hasta que llegó el día fatal. Cuando Satyavâna* salió a trabajar al bosque Sâvitrî insistió en acompañarle. Yama*, dios de la muerte, se apareció en uno de los claros del bosque y lanzó su lazo al alma de Satyavâna, la arrebató y en silencio se retiró. Sâvitrî le siguió, invocándole, y consiguió detenerle. Yama le ordenó que retrocediera, pero ella insistió en que devolviera la vida a su esposo. El dios le dijo que no podía satisfacerla, pero le prometió restituir la salud y la vista al viejo rey que, a la sazón, se encontraba ciego. Sâvitrî persistió en su empeño y Yama prometió devolver la fortuna y el reino a los padres de Satyavâna. Ella siguió aún tras el dios, negándose a abandonar a su esposo. Yama le instó a que solicitara algún otro don. Sâvitrî pidió que el nombre de su esposo no se extinguiera sobre la tierra y que sus descendientes pudieran sucederle en el trono durante muchas generaciones. Yama lo concedió y hubo de devolver la vida al muerto para que éste pudiera tener descendencia. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SAVITRI.- Epíteto del dios Sûrya*, “estimulador”. Es la deidad solar, estimuladora de la vida y del movimiento. Se le representa como un joven de cabellos dorados. Tiene un carro y un yugo dorados, arrastrado por caballos marrones de patas blancas.
SAVYA.- v. upavîta.
SAVYASÂCHÎ.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el que lanza flechas con la mano izquierda”.
SÂYANA.- Un famoso comentarista del Rigveda*.
SÂYUJYA.- La identidad completa con la deidad. Una de las cuatro clases o cuatro estadios de liberación por los que pasa el devoto hasta conseguir liberarse de la transmigración y llegar a fundirse con el Ser Supremo. (Shivapurâna).
SENA.-
El nombre del rayo de Indra*, rey de los dioses.
SENAJIT.- Epíteto de Krishna*, “vencedor de ejércitos”.
SENÂPATI.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “Señor de los ejércitos”.
SETUBANDHA.- Un lugar sagrado cercano a Râmeshvara*. Es aquí donde el ejército de monos al mando del príncipe Râma* inició la construcción del puente que les permitió cruzar hasta la isla de Lankâ*, para rescatar a la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
SHA.- Una letra que representa al dios Shiva*.
SHÂBARABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*.
SHABDA.- El sonido supremo, símbolo del dios Shiva*. Es la palabra védica. Uno de los cuatro pramâna* o fuentes de conocimiento, según el sistema Nyâya* de filosofía. Este sonido es de cuatro clases: el parashabda o sonido supremo, el más sutil de todos; el pashyantishabda o sonido audible, que se manifiesta como la sílaba primaria Aum* (v. om); el madhyamashabda o sonido intermedio, que incorpora los sonidos básicos del alfabeto sánscrito con los que se forman los mantra* o formulas sacrificiales mágicas; el vaikharîshabda o sonido del habla humana. (Nyâyasûtra).
SHABDABRAHMA.- Voz sánscrita que significa “la palabra de Brahma*”. Alude a los principios ritualísticos de las escrituras. Se refiere también a los Veda* y las Upanishad*.
SHABDABRAHMANA.- La sílaba mística Aum*. (v. om)
SHACHI.- La esposa de Indra*, rey de los dioses. (v. Indrânî).
SHACHIPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “esposo de Shachi*”.
SHADÂDHÂRA.- Los seis centros vitales del cuerpo, según el sistema Yoga*. (Yogasûtrabhâshya).
SHADÂNANA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “de seis rostros”.
SHADÂSYA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHADDARSHANA.- Los seis sistemas ortodoxos de filosofía india: Sânkhya*, Yoga*, Mîmâmsâ*, Vedânta*, Nyâya* y Vaisheshika*.
SHADDARSHANAMUCHCHAYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Haribhadra.
SHADVIKÂRA.- Término que alude a las seis causas de perturbación para el hombre.
SHAHARANESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del cobijo”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHAILAKUMÂRÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “princesa de las rocas”.
SHAILANANDINÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “hija de las rocas”.
SHAILAPUTRÎ.- v. shailanandinî.
SHAILASUTÂ.- v. shailanandinî.
SHAILENDRA.- Epíteto del monte Himâlaya*, “rey de las montañas”.
SHAIVA.- Voz sánscrita que significa “shivaíta”. Hace referencia a todo lo relativo al dios Shiva*. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se adora. (v. abhedashaiva, âdishaiva, agorapantha, aikyavâdashaiva, anâdishaiva, antarashaiva, anushaiva, âradhya, aughara, bhâgavata, bhairavîchakra, bhedashaiva, dandî, dashanâmî, jñânashaiva, kâlamukha, kâlânana, kânaphâta, kâpâlamukha, kâpalika, kaula, kriyâshaiva, lakulîsha, lingâyata, mahâvratadhara, nâlupâda, nirgunashaiva, pâshupata, raknâthin, râseshvara, sarabhagî, shaivasiddhânta, siddha, sittar, ûrdhvashaiva, vana, vîrashaiva, yogashaiva).
SHAIVÂGAMA.- Un texto shaiva* o shivaíta que describe los aspectos de Pârvatî*, diosa de la energía.
SHAIVASIDDHÂNTA.- La forma más clásica y próspera de las principales sectas shaiva* o shivaítas. No difiere mucho de la secta de los pâshupata*. Las enseñanzas que siguen están tomadas del Lingapurâna* y del Kûrmapurâna*.
SHAIVAVÂDA.- Término que se refiere al shivaísmo. Suele emplearse específicamente para el shivaísmo de la región de Kashmîra, que se desarrolló entre los siglos IX y XII y que mantiene que el dios Shiva* es la única realidad; es consciencia pura que se manifiesta en multiplicidad como el universo. Esta cosnciencia es una unión de Shiva con su energía femenina o shakti*. Existen diversas variedades de esta tradición filosófica, como las escuelas Pratyabhijña o Spanda, expuestas por Abhinavagupta.
SHAKA.- Una era hindú que se inicia el 78 d. C.
SHÂKA.- Uno de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Agnipurâna).
SHAKATA.- Un demonio muerto por Krishna*.
SHAKATÂSURA.- v. shakata.
SHÂKHÂ.- Voz sánscrita que significa “rama”. Son las escuelas o ramas de un sistema filosófico que se han repartido la enseñanza del ritual.
SHAKRA.- v. indra.
SHAKRARUDRA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
SHAKRESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Indra*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHAKTA.- 1.- Los devotos pertenecientes a la secta shakti* o adoradores del principio femenino, representado por la diosa Pârvatî*, energía femenina de la deidad. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se adora. (v. yonija). 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SHAKTAYOGA.- Es uno de los caminos del Yoga* que consiste en hacer el esfuerzo continuo e imperturbable de imaginarse a uno mismo como ser divino.
SHAKTI.- Es la expresión de la energía femenina. Es una voz sánscrita que significa “fuerza”. Es la energía activa de un dios, que le permite crear o mantener el universo, conceder gracias a los devotos y también ocultarse de ellos. Se la considera, simbólicamente como la consorte del dios en cuestión, por lo que se aplica indistintamente a las diosas Pârvatî*, Lakshmî* o Sarasvatî*. Recibe diversos nombres, como Gunavatî*, Mâyâ*, Parâ*, Pradhâna*, Prakriti* y Vijritivarjitâ*. Se le conocen diversos aspectos: mahâsâttâ*, la gran existencia; mahâchitta*, la gran inteligencia; mahâshakti*, el gran poder; mahâdrishti*, la gran visión; mahâkriyâ*, el gran agente; mahodbhava*, la gran naturaleza; mahâspandâ*, la gran vibración. La adoración de este principio es la base del tantra* (Yogavasishtha).
SHAKTIDHARA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “portador de energía”.
SHAKTIMÂN.- Epíteto del dios Shiva*, “poseedor de fuerza”.
SHAKTIPÂTA.- La imposición del poder divino sobre un ser humano.
SHAKTIPÛJÂ.- La adoración de la shakti* o energía femenina del universo.
SHAKTYÂVESHÂVATÂRA.- Una de las diversas formas de avatâra* o encarnación. (Bhagavadgîtâ).
SHAKUNI.- Un tío materno del príncipe Arjuna*. Fue incitado por el príncipe Duryodhana* para que despojara de sus bienes y su reino al príncipe Yudhishthira* en un juego de dados. (Mahâbhârata).
SHAKUNTA.- Un hijo del sabio védico Vishvâmitra*.
SHAKUNTALÂ.- La esposa de Dushyanta*, hija de la apsarâ* Menakâ* y madre de Bharata*. El rey Dushyanta, en una cacería cerca del refugio del asceta Kanva*, se encontró con Shakuntalâ, hija adoptiva del asceta. Preso de pasión por ella, la desposó y regresó a la ciudad, dejándole en prenda su anillo. Algún tiempo después el sabio Durvâsa* llegó a la ermita, pero no fue bien atendido por Shakuntalâ, que sólo pensaba en su esposo. Entonces el sabio la maldijo diciendo que la olvidarían de la misma forma que ella había olvidado sus deberes para con los hombres santos. Un tiempo después Shakuntalâ decidió ir en búsqueda de su esposo. Al llegar a la corte el rey la había olvidado y, al ir a buscar el anillo que demostraba el enlace, se dio cuenta de que lo había perdido mientras se bañaba en un río. Desesperada acudió a su divina madre, Menakâ, que la tomó bajo su protección. Entretanto un pescador encontró el anillo en el vientre de un pez y reconociendo que era de su soberano acudió a devolverlo. A la vista de anillo Dushyanta recobró la memoria y se lanzó a la búsqueda de Shakuntalâ, que se hallaba en una selva, donde había dado a luz a Bharata, el rey que dio su nombre a la India. El rey encontró al muchacho jugando con un león y le reconoció, llegándose a la feliz reunión de ambos cónyuges. (Mahâbhârata).
SHAKYA.- La dedicación. Uno de los ocho métodos empleados para la adoración.
SHÂLAGRÂMA.- Las piedras con huellas de ammonites fósiles que simbolizan a los cinco dioses principales. Por lo general se refiere al ídolo del dios Vishnu* en piedra negra, quien se supone que fue convertido en piedra por una maldición. (v. tulasî). Para su adoración se suspende una vasija sobre la piedra, llena de agua que gotea, y otra debajo para recogerla. Este agua es bebida más tarde por el adorador. (Padmapurâna).
SHÂLIHOTRA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHÂLIKANÂTHAMISHRA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
SHÂLMALI.- Uno de los siete dvîpa* o continentes de la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. (Agnipurâna).
SHÂLVA.- Un rey de Soubha, muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
SHALYA.- Un tío materno de los dos menores príncipes Pândava*, por ser hermano de Mâdrî*. Participó en la batalla de Kurukshetra* junto a los cien príncipes Kaurava* y fue muerto pot Pradyumna*. (Mahâbhârata).
SHAMA.- La tranquilidad o calma mental. Una de las seis cualidades que precisa el aspirante a recorrer el camino del Vedânta*. Es la condición de la mente pacificada que contempla constantemente la meta última, que es el Brahman*, tras apartarse de la multiplicidad de los objetos sensibles, por haber comprendido su vacuidad. (Brahmasûtrabhâshya).
SHAMBARA.- Un demonio enemigo de Indra*, rey de los dioses, que retenía a las nubes benéficas. Fue muerto por Kâmadeva*, dios del amor.
SHAMBARÂRI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “enemigo de Shambara*”.
SHAMBHU.- Epíteto del dios Shiva*, “de origen auspicioso”. Este aspecto simboliza el principio masculino, la fase positiva de la materia. Es uno de los ocho nombres sagrados del dios Shiva. (Shivapurâna).
SHAMBHUGIRI.- Epíteto del sagrado monte Kailâsa*, “monte de Shambhû*”.
SHAMBHULOKA.- Epíteto del sagrado monte Kailâsa*, “mundo de Shambhû*”.
SHAMBUKA.- Un asceta shûdra* muerto por el príncipe Râma*. (Râmâyana).
SHANAISHCHARA.- Uno de los Âtreya*, hijos del sabio védico Atri*.
SHÂNDILYA.- 1.- Uno de los siete filósofos principales de la India, autor del Bhaktisûtra*. Se le considera uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHÂNGADHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor del arco”.
SHANI.- El dios del planeta Saturno, hijo de Sûrya*, dios del sol, y de Chhâyâ*, la sombra. Preside la transmigración, la consciencia y el destino. Reside en el séptimo svarga* o cielo, que está enteramente bajo su dominio. Sus atributos son el cuervo y la serpiente. Su vehículo es un buitre. Es sagrado para él el árbol Mimosa
albina. Intervino durante el nacimiento de Ganesha*, dios de la inteligencia, destruyendo su verdadera cabeza, que tuvo que ser sustituida por la de un elefante. Se cuenta que estando meditando profundamente en Vishnu*, desatendió a su esposa y ésta, resentida por su negligencia, profirió una maldición por la que destruiría a quien quiera que le contemplara.
SHANKARA.- Epíteto del dios Shiva*, “el favorable”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios. Este aspecto designa al poder reproductor que recrea lo que se ha destruido.
SHANKARABHATTA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
SHANKARÂCHÂRYA.- Un filósofo hindú, (788 – 820), nacido en Kaladi, en el estado de Kerala. Viajó por todo el país y estableció monasterios, siendo el revitalizador del hinduismo en un momento en el que éste decaía. Se le considera el precursor del movimiento bhakti* que cobraría especial impulso en el siglo XV. Fue el principal exponente del sistema Vedânta* de filosofía, llamado advaita* (no dualista), de carácter monista. Los principales obras son los comentarios a diez Upanishad*, su Upadeshasâhashrî y el Brahmasûtrabhâshya*, éste último considerado el texto canónico del Vedânta. Su no dualismo insiste en la ilusoriedad del mundo fenoménico, que no permite ver la unicidad del Brahman* y el âtman*. Preconiza que la liberación sólo puede conseguirse por la vía del conocimiento. Se le considera el fundador de la secta de los smârta*, que consideran a los Veda* como la principal autoridad en materia espiritual.
SHANKARAMISHRA.- Un filósofo del sistema Vaisheshika* de filosofía, del siglo XV.
SHANKARANÂRÂYANA.- Una de las manifestaciones de la divinidad en la que los dioses Shiva* (Shankara*) y Vishnu* (Nârâyana*) se funden en uno como símbolo de la unicidad del ser. Se le representa de dos colores, mitad azul y mitad blanco.
SHANKARASHAILÂ.- Epíteto del sagrado monte Kailâsa*, “roca de Shankara*”.
SHANKARAVIJAYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Mâdhava*, en el siglo XIV.
SHANKHA.- 1.- La concha marina que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza los cinco elementos. 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHANKHACHÛRA.- Un demonio muerto por Krishna*. Era uno de los acólitos de Kuvera*, dios de las riquezas.
SHANKHADHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “portador de la concha”.
SHANKHAKARNA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHANKU.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la lanza”.
SHANKUKARNA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHANMUKHA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “de seis caras”. Este nombre se refiere a que seis krittikâ* (las Pléyades) se ofrecieron para amamantar al dios al nacer, por lo que éste hizo brotar en sí seis cabezas para contentarlas. (Shivapurâna).
SHANTA.- Una de las cinco actitudes adoptadas por los adoradores dualistas hacia Dios. Es la actitud de paz y serenidad.
SHÂNTÂ.-
La hija de Romapada y esposa de Rishysringa*. Fue adoptada por el rey Dasharatha*. (Râmâyana).
SHÂNTABHAKTA.- El que se ocupa del servicio devocional de manera general. Es una de las cinco formas de ocupación de los bhaktiyogî*.
SHÂNTANU.- Un rey de la raza lunar o chandravamsha*, del linaje de Ikshvâku*, padre de Bhîshma*, Vichitravîrya*, Chitrângada* y Jamadagni*. Mahâbhîsha, un eminente sacerdote que había merecido el ascenso al cielo, asistió a una reunión en casa del dios Brahma*. Entre otros visitantes, estaba allí Gangâ*, la personificación del sagrado río. Una racha de viento levantó la falda de la diosa y todos los varones presentes bajaron los ojos, salvo Mahâbhîsha. Brahma le castigó, condenándole a renacer una vez entre los mortales. El culpable escogió de entre los reyes de la tierra aquel de quien sería hijo: Prâtipa. Nació como Shântanu y se convirtió en el amante de Gangâ, prometiéndole que jamás le preguntaría nada sobre su comportamiento. Tuvieron siete hijos y, conforme nacían, la diosa los arrojaba al río. Cuando nació el octavo, Devavrata*, el rey no pudo contenerse más y preguntó la causa de aquella actuación. La diosa le explicó que se trataba de engendrar como mortales a los ocho vâsû* o personificaciones de los elementos naturales, dicho lo cual desapareció. Posteriormente volvió a presentarse al rey para hacerle entrega de su último hijo. Shântanu tomó otra esposa, Satyavatî*, que le hizo prometer que sus hijos reinarían. Así Devavrata* se vio obligado a renunciar a su derecho de sucesión al trono para sí y para sus descendientes y, para evitar que éstos se revelaran, hizo voto de celibato y tomó el nombre de Bhîshma. (Mahâbhârata).
SHÂNTARASA.- LA relación neutral. Una de las cinco formas de relación de Dios con las criaturas.
SHÂNTI.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “pacífica”. 2.- La paz. Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
SHÂNTIKARMA.- Una solemnidad ritual que se lleva a cabo para evitar los malos efectos de los planetas.
SHARABHA.- 1.- Uno de los hijos del sabio védico Angiras*. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHARADHVAN.- Un asceta a quien Indra*, rey de los dioses, intentó sacar de su meditación mediante el envío de una apsarâ* o ninfa celestial, para que le tentara. (Vishnupurâna).
SHARADVASU.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHARADVAT.- Uno de los sabios del octavo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Sâvarni Manu*. (Shivapurâna).
SHARAYÛ.- Uno de los principales ríos sagrados. Se encuentra en el estado de Uttar Pradesh. En su orilla septentrional tuvo lugar el ashvamedha* o sacrificio del caballo, que se menciona en el Râmâyana*.
SHÂRDULA.- Un râkshasa* o demonio, espía de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
SHÂRÎRAKA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHÂRÎRAKABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, comentario al Brahmasûtra*, compuesto por Shankarâchârya*.
SHARÎRATRAYA.- Los tres cuerpos: el físico, el sutil y el causal.
SHARMESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHÂRNGA.- El arco de Krishna*. (Mahâbhârata).
SHARVA.- La tierra. Una de las ocho formas del dios Shiva* que constituyen los elementos principales, el alma, el sol y la luna según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shatapathabrâhmana).
SHARYÂTI.- 1.- Un rey, padre de Sukanyâ*. 2.- Uno de los hijos de Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHASHADHARA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
SHASHÂNKASHEKHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “coronado por la luna”.
SHASHÎ.- v. chandra.
SHASHIBHÂLA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la luna en la frente”.
SHASHIBHÛSHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “ornado con la luna”.
SHASHIDHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de la luna”.
SHASHIJA.- Epíteto de Budha* (Mercurio), “nacido de la luna”.
SHASHISHEKHARA.- Epíteto del dios Shiva*, “con la luna en lo alto”.
SHASHTI.- Una diosa especialmente adorada en el estado de Bengala, a la que se considera la deidad tutelar de los nacimientos y de los recién nacidos. Se la representa montada en un gato. Es una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
SHASHTITANTRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Varshagnya en el siglo II a. C.
SHÂSHTRADÎKSHA.- Término que alude a la enseñanza filosófica.
SHASTHÎMÂTRIYA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “el de las seis madres”.
SHÂSTRA.- Voz sánscrita que significa “”tratado”. Es un término genérico para la escritura revelada. En la antigüedad se aplicaba este término a todos los tratados religiosos, a excepción de los rituales. Después pasó a emplearse para los libros de leyes y científicos. Se dividen tradicionalmente en tres clases, los dharmashâstra, o comentarios religiosos, los arthashâstra, que tratan de política, y los kâmashâstra, que tratan sobre los placeres.
SHÂSTRADÎPIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Pârthasâratimishra*, en el siglo IX.
SHÂSTRAJÑA.- Término que denomina al que conoce los Shâstra* o tratados científicos.
SHÂSTRAVIDHI.- Las regulaciones de las escrituras.
SHÂSTRÎ.- Un título concedido a los eruditos versados en los Shâstra*.
SHATADHITI.- Epíteto del dios Brahma*, “el de los cien sacrificios”.
SHATAKRATU.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el de los cien ritos”. Este nombre hace referencia a que la celebración de cien sacrificios confiere al que los hace el rango de Indra o de señor de los dioses.
SHATÂKSHA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHATAMANYU.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHATÂNÎKA.- 1.- El padre del sabio Shringî*. 2.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHATAPATHABRÂHMANA.- El “Brâhmana* de los cien caminos” es una obra de capital importancia en la literatura védica. Se halla dividido en cien capítulos. Pertenece al Yajurveda* blanco. Este libro incluye abundantes leyendas mitológicas, como la del diluvio, referida a Manu*. Los libros VI – X reconocen como su autor al sabio Shândilya*; los otros, en cambio, lo atribuyen a Yâjñavalkya*. El tratado nos muestra cómo la civilización india se extendió hacia el este y sus relaciones con el budismo y con el sistema filosófico Sânkhya*. La idea de la unicidad del ser, propia de las Upanishad*, aparece aquí mucho más desarrollada que en los otros Brâhmana.
SHATARUDRA.- Los cien aspectos o encarnaciones del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHATARÛPÂ.- Una hija del dios Brahma*. Es la primera mujer, nacida la mitad femenina del primer ser creado por el dios Brahma. Fue compañera del primer Manu* en la creación.
SHATARÛPA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHATÂSYA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHATDARSHANA.-
v. shatshâstra.
SHÂTHYÂYANÎYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHATMUKHA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “de seis rostros”.
SHATRUGHNA.- Un hijo del rey Dasharatha* y de Sumitrâ*, hermano del príncipe Râma*. (Râmâyana).
SHATRUMARDANA.- Epíteto de Shatrughna*, hermano del príncipe Râma*, “matador de los enemigos”. (Râmâyana).
SHATSHÂSTRA.- Las seis escuelas principales de filosofía india o darshana*: Vedânta*, Mîmâmsâ*, Yoga*, Sânkhya*, Vaisheshika* y Nyâya*.
SHATVÂNGA.- Un sabio que obtuvo la iluminación mediante una devoción de dos horas.
SHAUCHA.- La limpieza de mente y cuerpo. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
SHESHA.- Voz sánscrita que significa “resto”. Es la serpiente infinita sobre la que descansa el dios Vishnu*. Es la personificación de las aguas cósmicas y fuente de todas las aguas, así como de la Vía Láctea. Es la más buena y noble de los nâga* o serpientes semidivinas y se la considera la manifestación animal del dios. Sirve de morada al dios Vishnu antes de la creación de los mundos y es siempre fiel a su divino Señor. Sus cuatro anillos representan las cuatro yuga* o eras del mundo. Sostiene el universo sobre su capucha, turnándose con la tortuga Kachchapa*. Su nombre se debe a que, cuando el universo se disuelve, ella representa lo que queda después de haber sido formadas las aguas cósmicas, la tierra y todos sus seres, los restos de la manifestación divina, mientras el dios Vishnu reposa en su regazo. Simboliza el eterno silencio del cosmos antes de la creación y el recogimiento del ser en sí mismo. El dios Brahma*, al ver el celo que demostraba por el dios Vishnu, la hizo inmortal y, desde entonces, tomó el sobrenombre de Ananta* que significa “sin fin”. Shesha es el rey y antepasado de todas las serpientes de la tierra y uno de los sostenedores del universo, junto con Dharma*, Kâma*, Vasu*, Vâsukî* y Kapila*. (Vishnupurâna).
SHESHADHÂRÂ.- Epíteto del dios Shiva*, “sostenedor de la serpiente”.
SHESHANÂGA.- La serpiente Shesha*, sobre la que reposa el dios Vishnu*.
SHESHÂNANTÂCHÂRYA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
SHESHASHÂYÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “acostado en Shesha*”.
SHIBI.- Uno de los hijos de Vaivasvata Manu*, nacidos durante el séptimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHIKHÂMANI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Râmakrishnâdhvarin*, en el siglo XVI.
SHIKHANDÎ.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el del pelo rizado”. 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna). 3.- Un hijo del rey Drupada*, que luchó en el bando de los príncipes Pândava* en la batalla de Kurukshetra*. Era una encarnación de Ambâ*, caracterizada por su carácter hermafrodita. Ayudó a matar al patriarca Bhîshma*, pues se enfrentó a él y Bhîsma, reconociendo su naturaleza femenina, fue incapaz de atacarle. (Mahâbhârata).
SHIKHARESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de la cima”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios. Alude al hecho de que el dios reside en el monte Kailâsa*, en los montes Himâlaya*.
SHIKHIDHVAJA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “el que tiene un pavo real por emblema”.
SHIKSHÂ.- La fonética. Uno de los seis vedânga* o ciencias complementarias a los Veda*.
SHILÂLINGA.- Un linga* o símbolo fálico del dios Shiva* hecho de roca.
SHISHADVAITA.- La segunda rama del Vedânta*, fundada por Râmânuja*. Se traduce como “monismo cualificado”. Admite que el mundo fenoménico goza también de cierta realidad, no tan pura como el Ser Supremo que es indeterminado, pero sí una realidad más secundaria, más inconsciente, más degradada y, si se quiere, menos firme, pero una cierta realidad que le permite establecer tres categorías: Brahman* (el Ser Supremo, lo divino), âtman* (la parte divina del hombre) y prakriti* (la materia), concepto que sería ampliamente desarrollado en la filosofía Sânkhya*. Define a la materia no como independiente del espíritu, como se postularía en el sistema Sânkhya, sino como una delimitación del mismo, una especie de encierro provisional. (Sânkhyakârikâ).
SHÎSHAILA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Es una colina sagrada cercana al sagrado río Krishna*.
SHISHU.- Una luna creciente que el dios Shiva* lleva en el cabello. Es considerada la copa del néctar de los dioses, el soma*.
SHISHUMÂRA.- Epíteto de Krishna*, “matador de Shishupâla*”.
SHISHUPÂLA.- Un asura* o demonio, hijo del rey de Chanderî. Cuando nació tenía tres ojos y cuatro brazos. Sus padres, espantados, se disponían a abandonarle cuando una voz celeste les dijo que ya había nacido el que le haría morir y que cuando el niño estuviera en sus rodillas desaparecerían su tercer ojo y sus brazos suplementarios. Los reyes fueron a ver a todos los monarcas vecinos, pidiéndoles que tomaran a su hijo en brazos sin obtener ningún resultado. Al cabo de algún tiempo fueron visitados por Balarâma* y Krishna*. Ambos se pusieron a jugar con el niño y, cuando Krishna le tomó sobre sus rodillas, el tercer ojo y dos de sus brazos desaparecieron. Asustada la reina de que su hijo tuviera que perecer a manos de su sobrino, ya que ella era hermana de Vasudeva*, padre de Krishna, cayó de rodillas y suplicó que cuando su hijo le ofendiera, Krishna le perdonaría. Este dijo que le perdonaría hasta cien ofensas. Pasó el tiempo y Shishupâla aspiró a la mano de Rukminî* quien, a su vez, se había enamorado de Krishna. El mismo día en que debían celebrarse los esponsales de Shishupâla con Rukminî, ésta fue raptada por su amado Krishna, lo que propició que el asura guardase odio al héroe. Durante un sacrificio de râyasûya* que realizó el príncipe Yudhishthira* con motivo de su coronación, se le hicieron los honores a Krishna y Shishupâla, enfurecido, profirió insultos al dios hasta rebasar el centenar que Krishna había prometido perdonar. El dios tomó el arma divina, el disco llameante llamado sudharshana*, y lo lanzó contra su enemigo, hendiéndole la cabeza. Tras ello el alma del demonio, en lugar de elevarse, se inclinó ante Krishna fundiéndose en sus pies. (Mahâbhârata).
SHISHYA.- Término que denomina al discípulo de una enseñanza religiosa.
SHÎTALÂ.- La diosa de la viruela, adorada principalmente en el estado de Bengala y para quien es especialmente sagrado el árbol de nîma* o Azadirachta indica. Se la representa montada en un asno, con ropajes rojos. Lleva en la mano unas cañas con las que castiga a sus víctimas.
SHÎTALÂSHTAMÎ.- El octavo día de la quincena oscura del mes de Chaita* (28 de marzo al 25 de abril), cuando se hace un ritual para librarse de la viruela, mediante la adoración de la diosa Shîtalâ*.
SHÎTIKANTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “garganta fría”. Este nombre hace referencia al episodio en el que el dios Shiva bebió el veneno que surgió tras el batimiento del océano (v. manthana), para que no afectase a los otros seres. (Shivapurâna).
SHIVA.- 1.- El principio destructor y la tercera persona de la trimûrti* o trinidad hindú. Representa la energía masculina. Es la tercera emanación del Ser Supremo como dios destructor y a la vez fecundador. Se le venera como supremo asceta y maestro de las verdades últimas, como señor del tiempo y de la muerte. Se representa por la letra A de la sílaba Aum* (v. om) y su símbolo es el fuego. Aparece en tiempos anteriores al vedismo, simbolizando la actividad cósmica en el sentido más amplio, la meditación que crea con la fuerza del pensamiento y la danza que imprime el ritmo vital al universo. Fue absorbido por el vedismo ario, que lo identifica con Rudra*, dios de las tormentas. Su nombre de Shiva significa “benevolente”. Está casado con Pârvatî*, diosa de la energía, principio de la energía femenina, de la que tuvo a Kârttikeya*, dios de la guerra, y a Ganesha*, dios de la inteligencia. Vive en el Shivaloka*, un paraíso situado en el monte Kailâsa*. Sus servidores o gana*, guiados por su caudillo, Ganesha*, ejecutan sus órdenes tanto benéficas como destructoras. En su aspecto destructor tiene un tigre a su lado. Se alimenta de lágrimas y fuego, vomita sangre, está armado de dientes agudísimos, viste un collar de cráneos humanos y las serpientes se le enrollan al cuello. El Shiva fecundador está sentado sobre su cabalgadura, el toro Nandî*, sujetando entre sus manos una serpiente y un loto. Tiene cinco cabezas y cuatro brazos, pero se le representa con una sola cabeza y cuatro brazos. Tiene un tercer ojo en mitad de la frente, símbolo de la omnisciencia. En su cabello está la luna creciente. Su arma es el trishûla* o tridente. Se le suele representar comúnmente por el linga* o símbolo fálico, que enfatiza su función fecundadora. Sus seguidores aceptan diversas encarnaciones del dios: Avadhûteshvara*, Bâla*, Bhairava*, Bhikshuvarya*, Dvijeshvara*, Grihapati*, Hanumân*, Kirâta*, Krishnadarshana*, Mahâbala*, Mahâkâla*, Matanga*, Nandikeshvara*, Pippala*, Sâdhudvija*, Sunartaka*, Vaishyanâtha*, Yaksheshvara* y Yatinâtha*. (v. ardhanârî, mahâdeva, mahâyogî, nâtarâja, nîlakantha, pashupati, rudra, shambhu, shankara). (Shivapurâna). 2.- Uno de los ocho grandes Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Shiva, quizá el más importante y completo del ciclo, y está dividido en doce Samhitâ* o
colecciones: Vidyeshvara, Rudra, Vainâyaka, Auma, Mâtri, Rudraikâdashaka, Kailâsa, Shatarudra, Kotirudra, Sahasrakotirudra, Vâyavîya y Dharmapurâna.
SHIVÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “consorte de Shiva*”.
SHIVABHOGA.- Término que denomina a la unión con el dios Shiva*.
SHIVACHARTURDASHÎ.- v. shivarâtri.
SHIVÂDITYA.- Un filósofo del sistema Nyâya*, del siglo XI.
SHIVADRISHTI.- Un texto shaiva* o shivaíta, compuesto por Somânanda a principios del siglo X. Explica la doctrina de la rama shaiva* o shivaíta pratyabhijñâ*.
SHIVÂGNI.- Un fuego sacrificial en honor del dios Shiva* en donde se queman ramas de vilva*.
SHIVÂGNIJA.- Las cenizas resultantes del shivâgni* o fuego del dios Shiva*.
SHIVAJÑÂNA.- La energía del dios considerada como medio de conocimiento para el alma.
SHIVAJÑÂNABODAM.- Un texto shaiva* o shivaíta del siglo XIII, compuesto por Meykandadevar. Es la obra fundamental del culto shaiva* o shivaíta de Tañjavur, en el estado de Tâmil Nâdû.
SHIVÂLÂ.- v. shivâlaya.
SHIVÂLAYA.- 1.- La morada del dios Shiva*. (v. kailâsa). 2.- Término que hace alusión a un templo dedicado al dios Shiva.
SHIVALINGA.- El falo que simboliza a Shiva* como principio masculino y fecundador del universo. Existen multitud de lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. Están divididos en varias categorías, según su importancia. (v. ajeshvara, amarnâtha, amritesha, âshâdhîsha, avimukteshvara, bhairaveshvara, bhârabhûteshvara, bhavânîsha, bhîtîshvara, bhrihaspatishvara, chandresha, dashâshvamedha, dharmesha, drikkesha, drumachandesha, ganeshvara, garudesha, harikeseshvara, hâtakeshvara, hiranyagarbhesha, jaigîshavyeshvara, jambukesha, jyeshthesha, kalasheshvara, kâlesha, kâmesha, kandukesha, kapardîsha, kapilesha, kedaresha, kotirudreshvara, krishnesha, lângalîsha, madâlaseshvara, madyameshvara, mahâdeva, mahâlakshmîshvara, marutesha, matangesha, mokshesha, nâdesha, nandikesha, narmadeshvara, nivâsesha, parameshâna, parvatesha, pârvatîshvara, patrîsha, prakâshesha, prasannavadanesha, prîtikeshvara, ratneshvara, satîsha, târakeshvara, tilaparneshvara, trilochana, varâhesha, varunesha, vâshkulîsha, vidhîsha, vidyeshvara, vîrabhadresha, vîreshvara, vishâlâkshîsha, vishvakarmaneshvara, vishvedeveshvara, vriddhakâlesha, vyâghneshvara, yâmunesha). (Shivapurâna).
SHIVALOKA.- El paraíso del dios Shiva*, situado en el monte Kailâsa*. (Shivapurâna).
SHIVANANDANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “hijo de Shiva*”.
SHIVANÂRÂYANA
AGNIHOTRÎ.- (Shiv Narayan Agnihotri, 1850 – 1909). El fundador de la Devasamâja*, que aunaba doctrinas espiritistas con el devocionalismo o bhaktivâda* y que terminó negando toda divinidad que no fuese su propio fundador.
SHIVAPARVATA.- Voz sánscrita que significa “el monte de Shiva*. Se refiere al Kailâsa*.
SHIVAPÎTHA.- v. nayapâla.
SHIVAPURÎ.- Voz sánscrita que significa “la ciudad de Shiva*. Se refiere a la ciudad santa de Kâshî* (Benarés).
SHIVARÂNÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “reina de Shiva*”.
SHIVARÂTRI.- Una festividad en honor del dios Shiva* que se celebra el decimocuarto día de la quincena oscura del mes de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero). Es una de las tres noches sagradas del tantra* y precede al día de celebraciones, haciéndose en ella un riguroso ayuno durante el día y la noche. Los beneficios de esta celebración llegan incluso a los que hacen vigilia por otros motivos. Según la leyenda, un cazador no pudo regresar a su casa por la noche y la pasó sobre un árbol, aterrorizado y hambriento, por lo que no pudo dormir ni dejar de moverse incesantemente. Su movimiento hizo caer sin cesar pétalos de flores y rocío de las hojas del árbol sobre un linga* o símbolo fálico del dios Shiva que había al pie del árbol. El cazador murió al día siguiente y Shiva le concedió el privilegio de que morara con él para la eternidad en el monte Kailâsa*. (Shivapurâna).
SHIVASAKHÂ.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “amigo de Shiva*”.
SHIVASÛTRA.- Una obra de filosofía del shivaísmo de Kashmîr (Cachemira), del siglo IX, que indica la dirección en la cual se orientan las investigaciones del tantra*.
SHIVASÛTRAMARSHINI.- Un texto shaiva* o shivaíta compuesto en el siglo XI por Kshemarâja. Comenta la doctrina de la rama shivaíta pratyabhijñâ*.
SHIVATÂ.- Término que hace alusión a la liberación mediante la devoción al dios Shiva*.
SHIVAVRISHABHA.- Epíteto de Nandî*, cabalgadura del dios Shiva*, “el toro de Shiva”.
SHIVAYOGA.- La meditación en el dios Shiva* para lograr la unión con él.
SHMASHÂNA.- Término que denomina a un cementerio o lugar de cremación.
SHMASHÂNAPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los cementerios”.
SHOBHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “elegancia”.
SHODSHOPACHÂRA.- Los dieciséis métodos principales de adoración a una deidad.
SHONABHADRÂ.- Un río sagrado del estado de Madhya Pradesh. Las abluciones en este río hacen al devoto alcanzar las regiones de Ganesha*, dios de la inteligencia.
SHONITA.- La capital del territorio de los asura* o demonios, dominado por el poderoso Bina*, devoto del dios Shiva* y rey de Tripûra*. Está situada a orillas del sagrado río Kedâragangâ.
SHONITÂKSHA.- Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
SHOSHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
SHRADDHÂ.- 1.- La fe. Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*. 2.- Una de las seis cualidades que precisa el aspirante a recorrer el camino del Vedânta*. Es la fe, la confianza en las escrituras, que no debe ser fanática, pues siempre la discriminación debe quedar sobre ella. (Brahmasûtrabhâshya).
SHRÂDDHA.- Una solemnidad ritual de homenaje a una persona difunta. La llevan a cabo los parientes mediante el ofrecimiento de agua y una torta hecha de leche, arroz y frutas. El símbolo indica que ha de alimentarse a los antepasados. Si se omite esta ofrenda el alma del muerto vaga por el mundo atormentando a los vivos. Se celebra el decimotercero o el cuadragésimo día después del fallecimiento. Los hombres no son admitidos en la mansión celestial sino cuando sus hijos llevan a cabo esta solemnidad, que asegura la felicidad de las almas en el otro mundo.
SHRADDHÂDEVA.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “dios de la fe”.
SHRAUTA.- Una de las solemnidades más importantes del ritual védico, en la que se recitaba el Rigveda*.
SHRAVADARSHANASANGRAHA.- Un texto de divulgación filosófica escrito por Mâdhava* en el siglo XIV. En él se pasa revista a los diferentes sistemas filosóficos y religiosos de la India.
SHRÂVANA.- El quinto mes hindú (24 julio al 21 de agosto).
SHRAVANA.- La acción de escuchar la verdad de boca de un maestro religioso. Una de las tres clases principales devoción: la devoción de escuchar.
SHRÂVANÎ.- Un festival que se celebra el último día del mes de Shrâvana* (24 julio al 21 de agosto).
SHRAVISHTHAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHREYA.- Término que denomina a lo bueno. En este camino el hombre se encuentra iluminado por la búsqueda de la verdad última.
SHRÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “señora”.
SHRÎBHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Râmânuja*.
SHRÎCHAKRA.- Término que alude a la rueda de la fuerza divina.
SHRÎDHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “mantenedor de Shrî*”.
SHRÎGAJA.- El elefante blanco asociado con Lakshmî*, diosa de la prosperidad, y que concede las bendiciones terrenales.
SHRÎHARSHA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XII.
SHRÎKÂNTA.- Epíteto del dios Vishnu*, “esposo de Shrî*”.
SHRÎKANTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “el dios de la garganta”.
SHRÎKARABHÂSYA.- Un texto de comentario a los Vedântasûtra*, atribuido a Panditâchârya.
SHRÎLARÛPAGOSVÂMÎ.- Un filósofo del movimiento bhakti*, del siglo XVI.
SHRÎMADBHÂGAVATAM.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
SHRÎMATÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “señora”.
SHRINGESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Shringî*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHRINGÎ.- Un sabio, hijo de Shamika. Cuando su padre fue ofendido por el rey Parîkshit*, le maldijo con que moriría en el plazo de siete días a causa de una serpiente.
SHRÎNIVÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “morada de Shrî*”.
SHRIÑJAYA.- Uno de los hijos del patriarca Manu*.
SHRÎPARVATA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado a Lakshmî*, diosa de la prosperidad.
SHRÎPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “esposo de Shrî*”.
SHRÎRAMANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “amado de Shrî*.
SHRÎRANGA.- Epíteto del dios Vishnu*, “placer de Shrî*”.
SHRÎSAMPRADAYA.- Término que denomina a la escuela filosófica de Râmânuja*.
SHRÎSHAILA.- v. mallikârjuna.
SHRISHTI.- La creación o emanación de un universo a partir de la sustancia divina no manifestada y trascendente. Uno de los pañchakriyâ* o cinco actividades de la energía eterna.
SHRÎVAISHNAVA.- El culto vaishnava* o vishnuita que une el culto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, al de su esposo, el dios Vishnu*. Data de los siglos IX o X, teniendo más popularidad en el estado de Tâmil Nadû. Sus dos representantes más importantes fueron Nâthamuni* y Yamunâchârya*, aunque se considera que fue Râmânuja* quien le dio credibilidad filosófica al movimiento. Esta secta da gran importancia al culto en el templo y en el hogar, así como al recitado de himnos a la divinidad.
SHRÎVÂSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que mora en el loto”.
SHRÎVÂSAPA.- v. shrîvâsa.
SHRÎVATSA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hijo del loto”.
SHRÎVATSÂCHÂRYA.- Un filósofo del sistema Vaisheshika*.
SHRÎYANTRA.- Uno de los principales diagramas místicos. Simboliza la evolución y la involución del macrocosmos y el microcosmos desde el primer principio divino. Consiste en una serie de triángulos, algunos derechos y otros invertidos, entrecruzándose y encerrados en un círculo y en una cuadratura. Hace referencia a la dualidad de los principios del universo. Se supone que este yantra facilita la meditación en la unidad que trasciende la polaridad de los opuestos.
SHROTIYA.- Voz sánscrita que significa “bien oído”. Hace referencia a cualquier brâhmana* culto, versado en la tradición del shruti*.
SHROTRA.- Término que hace alusión al conocimiento de los Veda*.
SHRUTAKÎRTÎ.- La hija del sabio Kushadhvaja* y sobrina del rey Janaka*, casada con Shatrughna*, hermano del príncipe Râma*. (Râmâyana).
SHRUTI.- 1.- Un hija del sabio védico Atri*. 2.- La revelación. Hace referencia a los textos de doctrina sagrada transmitidos a los rishi* o sabio védicos, por los dioses. Estos, a su vez, los comunicaron a los hombres. El término se aplica a la literatura revelada y por tanto dogmática.
SHRUTINÂTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de la tradición”.
SHUBHECHCHA.- Término que hace alusión al deseo de alcanzar la iluminación.
SHUBHRA.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “brillante”. 2.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja, nacido durante el primer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHUCHI.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “brillante”. 2.- Uno de los hijos de Uttama Manu*, nacidos durante el tercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHUDDHÂDVAITAVÂDA.- La doctrina filosófica del puro no dualismo, original del filósofo Vallabha*.
SHUDDHASHAIVA.- Una de las principales escuelas shaiva* o shivaítas.
SHUDDHÂVASTHÂ.- Término que denomina al estado de absoluta pureza.
SHÛDRA.- 1.- El duodécimo Manu*. Es hijo del dios Brahma*, nacido de su pie derecho. Se casó con Shûdrani, que había nacido del pie izquierdo del creador. Es el padre de la casta de los shûdra*, cuarta y última de las agrupaciones sociales de la India. (Mânavadharmashâstra). 2.- La cuarta casta hindú, surgida de los pies del ser primigenio. Es la clase obrera de hombres, según el sistema de vida de cuatro órdenes sociales. Es una clase social creada para servir a los brâhmana* y que éstos puedan dedicarse a las actividades contemplativas y ritualísticas. Principalmente se dedican a la agricultura y a las artesanías.
SHUKA.- El hijo de Vyâsadeva*. Fue el que le narró el Bhâgavatapurâna* y otros textos al rey Parîkshit*. Está considerado como uno de los monjes ideales de la India.
SHUKADEVA.- v. shuka.
SHUKARAHASYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHUKLÂ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “pura”.
SHUKLA.- Voz sánscrita que significa “blanco”. Se refiere a la acción totalmente virtuosa. Una de las cuatro clases de acciones, según la ley del karma*.
SHUKLAKRISHNA.- Voz sánscrita que significa “blanco y negro”. Se refiere a la acción que es parte virtuosa y parte malvada. Una de las cuatro clases de acciones, según la ley del karma*.
SHUKRA.- El dios del planeta Venus. Es hijo del sabio védico Bhrigu*. Es el regente del sexto svarga* o paraíso celeste. Es protector y maestro de los asura* o demonios y también de los daitya* o genios maléficos. Tiene el poder de sanar y volver a la vida a los asura muertos en el combate. Se le ofrece la planta llamada urumbasa. Según una leyenda se propició al dios Shiva* con sus penitencias para proteger a los asura, que habían sido derrotados en repetidas ocasiones por los dioses. Shukra estuvo cabeza abajo, absorbiendo el humo de un fuego de pajas, durante mil años. Shiva, muy complacido, le otorgó muchos poderes, incluso el de la superioridad sobre los dioses. (Matsyapurâna).
SHUKRACHÂRYA.- v. shukra.
SHUKRASIDDHA.- Voz sánscrita que significa “el poder de Shukra*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHUKRAVAHA.- Uno de los hijos de Uttama Manu*, nacidos durante el tercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SHÛLADHÂRÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el que sostiene el tridente”.
SHÛLAPÂNI.- Epíteto del dios Shiva*, “el del tridente en la mano”. Uno de los ocho nombres sagrados del dios Shiva. (Shivapurâna).
SHÛLATANKESHVARA.- v. shûleshvara.
SHÛLESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del tridente”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SHÛLÎ.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el del tridente”. 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
SHUMBHA.- Un demonio muerto por Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*. (Mârkandeyapurâna).
SHÛNYA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el vacío”.
SHÛNYATÂ.- Voz sánscrita que significa “vacío”. Representa la nada en el plano filosófico.
SHÛNYAVÂDA.- Término que denomina a la doctrina de la vacuidad.
SHÛRA.- Epíteto del dios Vishnu*, “héroe”.
SHÛRPANAKHÂ.- Una râkshasî* o diablesa, hermana de Râvana*, rey de los demonios, hija del sabio Vishrava*, a quien el príncipe Lakshmana* cortó las orejas y la nariz. Enamorada y despreciada por el príncipe Râma*, incitó a su hermano a que raptara a la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
SHVETA.- 1.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna). 2.- Un guerrero, hijo de Virâta*, que participó en la batalla de Kurukshetra* al lado de los cinco príncipes Pândava*. (Mahâbhârata).
SHVETADVÎPA.- Voz sánscrita que significa “la isla blanca”. Se refiere a la morada del dios Vishnu*.
SHVETAKETU.- Un nieto de Aruna*, mencionado repetidamente en el Shatapathabrâhmana* y a quien se dedica el Chândogyopanishad*. Todas las referencias a él pertenecen al último período de la literatura védica. Es uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHVETALOHITA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHVETASHIKHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHVETÂSHVA.- v. shvetashikha.
SHVETÂSHVATARA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SHVETAVÂHANA.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “el que monta un caballo blanco”. (Mahâbhârata).
SHVETAVÂRÂHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “jabalí blanco”. Este nombre hace alusión a la tercera encarnación del dios, como jabalí. (v. varâhâvatâra). (Vishnupurâna).
SHYÂMÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la oscura”. Hace referencia a su aspecto terrible y destructor, como Kâlî*. 2.- Epíteto de Râdhâ*, la amante de Krishna*, “amada de Shyâma*”.
SHYÂMA.- Epíteto de Krishna*, “oscuro”.
SHYÂMAKUNDA.- Un lago cercano a la ciudad de Mathurâ*, asociado con Krishna*.
SHYÂMALASUNDARA.- v. shyâmasundara.
SHYÂMASUNDARA.- Epíteto de Krishna*, “el bello oscuro”.
SHYÂVAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SHYENAGÂMÎ.- Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
SHYENÎ.- Una de las hijas del sabio védico Kashyapa*, esposa de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
SIDDHÂ.- Una de las diosas que acompañan al dios Shiva*, bailan ante él y le rinden honores absolutos. (Yogavasishtha).
SIDDHA.- Voz sánscrita que significa “poderoso”. El término se refiere a aquel que ha adquirido la capacidad de lograr lo que quiere en este mundo, pero que no aspira a más en el sendero de la evolución espiritual. 2.- Una secta shaiva* o shivaíta semejante a la de los kâpâlika*. 3.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva o shivaítas. 4.- Una especie de seres semidivinos, dotados de grandes poderes, que residen en la zona intermedia entre el mundo de los humanos y los infiernos, aunque otras versiones mencionan como su hogar a los montes Himâlaya*. Se ha fijado su número en 88.000. (Shivapurâna).
SIDDHADÂTÂ.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “otorgador de poderes”.
SIDDHANÂTHESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios y señor de los poderes”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SIDDHÂNTA.- Las teorías o conclusiones aceptadas. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. Es una de las cinco partes del método que consiste en las reputaciones y opiniones auténticas definitivas. (Nyâyasûtra).
SIDDHÂNTALESHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Apyayadîkshit*.
SIDDHÂNTAMUKTÂVALI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Prakâshânanda* en el siglo XVI.
SIDDHÂNTATATVA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
SIDDHAPÎTHA.- Término que hace alusión al lugar sagrado en el que se cumplen los deseos.
SIDDHAVIDYÂ.- El supremo conocimiento del Yoga* que hace a una persona espiritualmente eficaz. (Yogasûtrabhâshya).
SIDDHESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de los poderes”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva. (Shivapurâna).
SIDDHESHVARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa de los poderes”.
SIDDHI.- 1.- Una de las hijas de Vishvarûpa*, casada con Ganesha*, dios de la inteligencia, y madre de Kshema*. Simboliza los poderes sobrenaturales. (Shivapurâna). 2.- El poder. Una de las primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*. 3.- Los ocho poderes ocultos que los yogî* adquieren por medio de la práctica de Yoga*. Estos poderes deben mantenerse ocultos, pues pueden producir perturbación en la vida y un orgullo que se convierte en causa de posteriores encarnaciones. (v. ashtasiddhi). (Yogasûtrabhâshya).
SIDDHIDÂTA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “otorgador de poderes”.
SIDDHIJANA.- Voz sánscrita que significa “hombre con poderes”. Hace referencia a los santos.
SIDDHIKSHETRA. v. nayapâla.
SIDDHIVYÂKHYÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
SIKHARÎ.- El arma de Agni*, dios del fuego. En una ocasión, el sabio védico Vishvâmitra* se la entregó al príncipe Râma* para que combatiera a Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
SÎMANTONNAYANA.- Un rito destinado a ahuyentar a los malos espíritus, que se supone que pueden beber la sangre de un feto durante la gestación. Han de separarse los cabellos de la mujer durante los meses cuarto, sexto y octavo del embarazo.
SIMHAVÂHINÎ.-
Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*, “la que cabalga sobre un león”.
SIMHESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el dios del león”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva. (Shivapurâna).
SIMHIKÂ.- Una asura* o diablesa, madre de Râhu*, el nodo descendente de la luna, y Ketu*, el nodo ascendente, muerta por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
SIMHIKÂSÛTA.- Epíteto de Râhu*, el nodo descendente de la luna, “hijo de Simhikâ*”.
SINDHU.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*.
SINDHUJÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “surgida del océano”. (v. manthana).
SINDHUPUTRA.-
Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “nacido del océano”.
SINDHURABADANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “cuerpo de elefante”.
SINDHUSÂGARA.- El océano Indico, tal y como se le menciona en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SINDHUSANGA.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es el lugar de desembocadura del sagrado río Hinda* (Indo).
SINGÂRIYÂ.- Término que denomina al sacerdote que se encarga de adornar las imágenes de los dioses en el templo.
SINIVÂLÎ.- Una divinidad que presidía la cuarta fase de la luna. Tradicionalmente se describe a las fases de la luna como doncellas que interpretan un baile, que simboliza la fecundación de la naturaleza.
SINNÎ.- Término que alude a los dulces ofrendados a una deidad.
SÎPATI.- Epíteto del príncipe Râma*, “esposo de Sîtâ*”.
SÎPVISTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “vestido de nácar”.
SÎRADHVAJA.- El nombre del rey Janaka*, “el que tiene un arado como emblema”.
SIRAJAKA.- Epíteto del Ser Supremo, “creador”.
SIRO.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “belleza”.
SISADVAITA.- La segunda rama del sistema Vedânta* de filosofía, postulada por Râmânuja* (1016 –1098). Es el monismo o no dualismo cualificado. Este sistema admite que el mundo fenoménico goza también de cierta realidad, no tan pura como el Absoluto que es indeterminado, lo que permite establecer tres categorías: lo divino, el alma o parte divina del hombre y la materia.
SISIRA.-
El
astra* o arma divina de Chandra*, dios de la luna.
SÎTÂ.- Una encarnación de Lakshmî*, como esposa del príncipe Râma*. Es hija del rey Janaka*. Había nacido en Mithilâ*, al norte del sagrado río Gangâ*, en la actual región de Tirhout, en el estado de Bengala. Cuando el príncipe Râma pidió su mano, su padre había preparado una difícil prueba que habría de superar el aspirante a marido, que consistía en tensar el arco del dios Shiva*. Râma lo hizo y ganó su mano. Tras la boda acompañó a su marido al destierro. Fue raptada por Râvana*, rey de los demonios, y conducida a la ciudad de Lankâ*, en la isla de Sri Lanka, pero más tarde la rescató su esposo. Fue madre de Kusha* y Lava*. (Râmâyana). 2.- Una de las siete corrientes del sagrado río Gangâ*. 3.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SITAKANTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “de cuello blanco”.
SÎTANÂTHA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “Señor del blancor”.
SÎTÂPATI.- Epíteto del príncipe Râma*, “esposo de Sîtâ*”.
SITASÂGARA.-
Término que denomina al océano de leche. (v. manthana).
SITIKANTHA.- v. shitikantha.
SITTAR.- Una secta shaiva* o shivaíta del estado de Tâmil Nâdû, del siglo XVI, que aceptó un monoteísmo libre de imágenes.
SIVA.- v. shiva.
SIYÂ.- v. sîtâ.
SKAMBHA.- Epíteto del Ser Supremo, “columna”.
SKANDA.- 1.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “destrucción”. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Shiva*.
SMARA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “recuerdo”.
SMARÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Smara*”.
SMARNA.- La concentración en la deidad. Uno de los nueve métodos del servicio devocional.
SMÂRTA.- Los grupos tradicionales que se caracterizan por una forma particular de rezar y de ejecutar los ritos, respetando la tradición recordada o smriti*. Adoran por igual a todos los dioses, equiparando su importancia. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se reverencia.
SMRITI.- 1.- La tradición ortodoxa memorizada por exégetas y comentaristas. Se aplica a la literatura tradicional y legendaria, de la que forman parte las epopeyas, por contraposición a la denominada shruti*, o revelada, como los Veda*. Estos textos son el resultado de la tradición oral del hinduismo. 2.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio Angiras*.
SNÂTAKA.- Voz sánscrita que significa “el que se ha bañado”. En el momento de abandonar al director espiritual, el discípulo que ha acabado su aprendizaje toma un baño ritual o snâna.
SOMA.- 1.- El dios de las plantas y de la vegetación, nacido de las aguas o de la lluvia. Es uno de los Âtreya*, hijos del sabio védico Atri*. Se halla íntimamente ligado a Chandra*, el dios de la luna, así como a los procesos de procreación, de crecimiento y transformación, tanto de plantas como de animales. Es la personificación por antonomasia del sacrificio. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales y una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del Noreste. Monta un antílope blanco. (Skandapurâna). 2.- El néctar de los dioses. Es el nombre del licor elaborado con la planta Asclepias acida, de propiedades embriagantes y alucinógenas, que provoca sensaciones de euforia y éxtasis y que los arios trajeron a la India, pues su consumo formaba parte integrante de su culto. Esta planta, que es un arbusto casi desprovisto de hojas, tiene flores blancas y proporciona un jugo lechoso dulce y algo ácido, cuyo proceso de elaboración queda detalladamente descrito en el Rigveda*. El soma es objeto de solemnidades rituales también. (v. saumya). Por ser la fuente de energía de los dioses llega a tener calidad de dios superior y el ritual de obtener su jugo adquiere significado cósmico. El colador mediante el cual se extrae simboliza el cielo y el líquido que pasa a su través, la lluvia. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SOMADATTA.- El abuelo del príncipe Arjuna*. (Mahâbhârata).
SOMADHRIKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SOMANÂTHA.- 1.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*. 2.- Voz sánscrita que significa “Señor del soma*”. Es uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva*. Se encuentra en Somanâtha Patta, en el estado de Gujarât (Gujerat). (Shivapurâna).
SOMAPÂ.- El nombre genérico de los hijos de Kratu*.
SOMAPA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SOMARÂJA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “rey del soma*”.
SOMARASA.- Término que denomina al jugo del soma* o néctar de los dioses.
SOMASHARMAN.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
SOMÂSKANDA.- Epíteto del dios Shiva*, “corriente de soma*”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva*.
SOMAVALLÎSAVARNA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SOMAVATÎ.- La madre de Chandra*, dios de la luna.
SOMAYÂGA.- Término que denomina al sacrificio del soma*.
SOMESHVARA.- 1.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*. 2.- Voz sánscrita que significa “el dios del soma*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SPANDA.- Voz sánscrita que significa “vibración”. Es una de las ramas del shivaísmo de Kashmîr (Cachemira).
SPANDAKÂRIKA.- Un texto de carácter filosófico del shivaísmo de Kashmîr, (Cachemira), compuesto por Kallata*, en el siglo IX. Comenta la doctrina de la rama shaiva* o shivaíta skanda*.
SPANDASHÂSTRA.- El texto primordial de la escuela filosófica spanda* del shivaísmo de Kashmîr (Cachemira).
SPARSANA.-
Epíteto de Vâyu*, dios del viento, “el que entra en contacto”.
SRIJANA.- Término que hace alusión a la creación.
SRIJANAHÂRA.- Epíteto del Ser Supremo, “creador”.
SRISHTI.- v. srijana.
SRISHTIKARTÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “hacedor de la creación”.
SRISHTIVÂDA.- El creacionismo o doctrina del origen del universo.
STAMBHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
STAMBHESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la columna”. Es una de las cuatro imágenes fálicas del dios Shiva* colocadas en Kambay, el campo de batalla donde Kârttikeya*, dios de la guerra, venció al asura* o demonio Târaka*. (Shivapurâna).
STAVA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “imperecedero”. 2.- Término que denomina a un himno dedicado a una deidad. Uno de los ocho métodos empleados para la adoración.
STHÂLAPURÂNA.- Los Purâna* locales. Son colecciones de leyendas y tradiciones relativas a un lugar sagrado. Este vocablo está más en uso en el sur de la India.
STHÂLIPÂKA.- El ofrecimiento ritual a una deidad de alimentos cocinados en el recipiente mismo en que han sido hechos.
STHÂNU.- Epíteto del dios Shiva*, “inmóvil”.
STHAVIRA.- Epíteto del dios Brahma*, “anciano”.
STHIRA.- Epíteto del dios Shiva*, “firme”.
STHITI.- La conservación. Uno de los pañchakriyâ* o cinco actividades de la energía eterna. Se refiere también al mantenimiento del mundo en las aguas. (Shivapurâna).
STHÛLA.- La materia grosera, contrapuesta a sûkshma*, la materia sutil.
STHÛLÂKSHA.- Un râkshasa* o demonio del ejército de Dushana*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
STHÛLASHARÎRA.- Término que denomina al cuerpo físico.
STOMA.- Término que hace alusión a un himno védico.
STOTRA.- Los himnos de alabanza rituales.
STRASHTA.- Epíteto del dios Brahma*, “creador”.
SUBÂHU.- Un príncipe Kaurava*, hijo del rey Dhritarâshtra*. Murió en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
SUBAHUSHRUTA.- Uno de los sabios del séptimo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Vaivasvata Manu*. (Shivapurâna).
SUBÂLA.- 1.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 2.- Un rey de Gandhara, padre de Gândharî* y de Shakuni*. (Mahâbhârata).
SUBALA.- Epíteto del dios Shiva*, “poderoso”.
SUBHADRÂ.- La hermana de Krishna*. Fue la segunda esposa del príncipe Arjuna* y madre de Abhimanyu*. (Mahâbhârata).
SUBHÂNGÎ.- Epíteto de Ratî*, diosa de la voluptuosidad, “de bellos miembros”.
SUBHECHA.- El puro deseo o intención de conocer. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
SUBHÛTA.- Voz sánscrita que significa “la bien hecha”. Se refiere a la región donde reside Kuvera*, dios de la riquezas.
SUBODHINÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Shankarabhatta*.
SUBRAHMANYA.- 1.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “el buen brâhmana*”. Este aspecto del dios es especialmente reverenciado en el sur de la India. 2.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al udgâtâ* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
SUCHARITAMISHRA.- Un filósofo del sistema Mîmâmsâ*.
SUDÂMÂ.- Un brâhmana* muy pobre, devoto y amigo de Krishna*. (v. kuchela). (Mahâbhârata).
SUDARSHANA.- 1.- Voz sánscrita que significa “hermoso de ver”. Es el disco arrojadizo que es atributo del dios Vishnu* y que simboliza la inteligencia. 2.- Uno de los príncipes del linaje de los Kaurava*. Participó en la batalla de Kurukshetra* y fue el penúltimo en morir, antes de Duryodhana*. (Mahâbhârata).
SUDESHNÂ.- La esposa del rey Virâta*, en cuyo palacio los cinco príncipes Pândava* pasaron ocultos el decimotercer año de su exilio. (Mahâbhârata).
SUDHÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “néctar”.
SUDHÂMAN.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SUDHANVÂ.- Epíteto de Vishvakarma*, el arquitecto celestial, “buen arquero”.
SUDHÂNVANA.- El dios de los arqueros, hijo del sabio védico Angiras* y padre de los Ribhu*.
SUDHAPÂNI.- Epíteto de Dhanvantari*, dios de la medicina, “el que tiene la medicina en la mano”.
SUDHARMÂ.- El nombre del salón del palacio de Indra*, rey de los dioses.
SUGALA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “de buena garganta”.
SUGHOSHA.- La caracola de guerra del príncipe Nakula*. (Mahâbhârata).
SUGRÎVA.- Un mono, hijo de Sûrya*, dios del sol, y hermano de Bâli*, rey de los monos, que le había usurpado el trono de Kishkindhâ*. El príncipe Râma*, en su estancia en los bosques, se encontró con él y le ayudó a recuperar el trono perdido. Tras esto, se dedicó algún tiempo al placer y Râma hubo de enviar a su hermano Lakshmana* para recordarle su promesa de ayudar en el rescate de la princesa Sîtâ*, lo que Sugrîva acabó haciendo de buen grado. En Lankâ* peleó contra el mismo Râvana*, rey de los demonios, al que le arrebató la corona, pisoteándola. (Râmâyana).
SUGURÂ.-
Término que alude a la persona que ha tenido un buen guru* o maestro espiritual.
SUHOTRA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
SUJÂTA.- Uno de los cinco hijos mentales del dios Brahma*.
SUKANTHA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “buena garganta”.
SUKANYÂ.- Una hija del rey Saryâti*. Se casó con el asceta Chyavana*, a quien había cegado por error, cuando éste se encontraba dentro de un hormiguero haciendo penitencia. Un día los Ashvinî*, médicos celestiales, seducidos por la visión de Sukanyâ que salía del baño, trataron de inducirla a renunciar a su viejo esposo, Chyavana, y a escoger como marido a uno de ellos. Los dos médicos celestiales propusieron restituir la juventud y la belleza a Chyavana para que luego ella eligiera entre los tres. Todos se sumergieron en un estanque y al poco salieron los tres con idéntica apariencia y gran belleza. Ella reconoció a su verdadero esposo mediante la intercesión de Pârvatî*, diosa de la energía, dando prueba de su amor conyugal. (Mahâbhârata).
SÛKARAKSHETRA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, cerca de la ciudad sagrada de Mathurâ*. Allí se adora al dios Vishnu* en su encarnación como jabalí. (v. varâhâvatâra). (Vishnupurâna).
SUKESHA.- Voz sánscrita que significa “el buen dios”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUKESHÎ.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUKETU.- Un râkshasa* o demonio, padre de Tâtaka*.
SUKHA.- Término que denomina a la felicidad.
SUKHASÂRA.- v. moksha.
SUKHAVIRBHANA.- La conquista de la felicidad. Es una noción correspondiente al sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
SUKRADEVA.-
Un guerrero del linaje de los Kaurava*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
SUKRITA.- Término que denomina a una buena acción.
SUKRITI.- Uno de los hijos de Svârochisha Manu*, nacidos durante el segundo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUKRITINA.- Término que denomina a aquellos que obedecen las reglas y las regulaciones de las escrituras.
SÛKSHMA.- 1.- La materia sutil, contrapuesta a sthûla*, la materia grosera. Es la materia espiritual de la que se componen los sueños y las fantasías. 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SÛKSHMABHÛTASARGA.- La creación de los elementos sutiles. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SÛKSHMASHARÎRA.- El cuerpo sutil o psíquico sobre el que actúa la ley del karma*.
SÛKTA.- Término que hace alusión a un texto védico.
SUMÂLI.- Un demonio, abuelo de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
SUMANA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “bello”.
SUMANACHÂPA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el del arco de flores”.
SUMANTA.- 1.- El auriga del rey Dasharatha*. (Râmâyana). 2.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUMANTRAKA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUMANTU.- Uno de los cinco discípulos a los que Vyâsadeva* trasmitió las enseñanzas de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SUMATI.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUMERU.- v. meru.
SUMITRÂ.-
La tercera esposa del rey Dasharatha*, madre de los príncipes Lakshmana* y Shatrughna*. (Râmâyana).
SUMITRÂNANDANA.- Epíteto de los príncipes Lakshmana* y de Shatrughna*, “hijo de Sumitrâ*”. (Râmâyana).
SUMITRÎ.- v. sumitrânandana.
SUMUKHA.- 1.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de bello rostro”. 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SUNARTAKA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
SUNDARA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUNDARAMÛRTI.- Uno de los maestros del misticismo shaiva* o shivaíta.
SUNETRA.- Uno de los hijos de Devasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimotercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUPÂLAKA.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
SUPARA.- La dificultad de proteger lo adquirido. Uno de los cinco conceptos que llevan al hombre a la renunciación, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
SUPARNA.- 1.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “de hermosas plumas”. 2.- Una raza de pájaros divinos que están a las órdenes de Garuda, cabalgadura del dios Vishnu. (Vishnupurâna).
SUPARNÎ.- La madre de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
SUPÂRSHVA.- Un râkshasa* o demonio, consejero de Râvana*, rey de los demonios. En cierta ocasión evitó que su enfurecido señor sacrificase a la princesa Sîtâ*. (Râmâyana).
SUPRABODHA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SUPRATÎKA.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata).
SURA.- 1.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna). 2.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SÛRA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “héroe”.
SURA.-
Término que denomina a un tipo de dioses menores. Por extensión sirve de denominación general para todos los seres divinos de los arios, opuestos a los llamados asura* o demonios, concepto que probablemente designaría a las gentes no arias que vivían en la península y que se resistieron al proceso de colonización cultural aria.
SURABHI.- 1.- La vaca del Krishnaloka* o mundo de Krishna*. Puede producir cantidades infinitas de leche. Es la nodriza de todos los seres vivientes. (v. kâmadhenu). 2.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
SURABHOGA.- Voz sánscrita que significa “el alimento de los dioses”. Hace referencia al amrita* o ambrosía.
SURADEVA.- v. soma.
SURAGURU.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “maestro de los dioses”.
SÛRAJA.- v. sûrya.
SURAJASUTA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “hijo de Sûrya*”.
SURAKANTA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de los dioses”.
SURÂLAYA.- Voz sánscrita que significa “el lugar de los dioses”. Alude al templo.
SURAMAURA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que tiene el sol por corona”.
SURANADÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “río de los dioses”.
SURANÂTHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor de los dioses”.
SURÂPAGÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “licor de los dioses”.
SURAPÂLA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “protector de los dioses”.
SURAPATA.- La secta de adoradores de Sûrya*, dios del sol. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se adora.
SURAPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor del sol”.
SÛRAPUTRA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “hijo del sol”.
SURARÂÎ.- v. surarâja.
SURARÂJA.- Epíteto de Indra* rey de los dioses, “rey de los sura*”.
SURASÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “dulce”. 2.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
SURASARA.-
v. mânasarovara.
SURASARI.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “río de los sura*”.
SURASARITÂ.- v. surasari.
SURASHRESHTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sol principal”.
SURASUNDARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa bella”.
SURASUNDARÎ.- Voz sánscrita que significa “diosa bella”. Es una variedad de hada.
SURÂSURAGURU.- Epíteto del dios Shiva*, “maestro de dioses y demonios”.
SÛRASUTA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “hijo del sol”.
SÛRASUTÂ.- Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “hija del sol”.
SURATARANGINÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “corriente de los dioses”.
SURATHA.- Un hijo de Jayadratha*, muy devoto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ*.
SURATRÂNA.- Epíteto del dios Vishnu*, “protector de los dioses”.
SURÂVATÎ.- Epíteto de Aditi*, madre de los dioses, “la de los dioses”.
SURENDRA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “rey de los dioses”.
SURENDRAJIT.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “vencedor de Surendra*”.
SURESHA.- Voz sánscrita que significa “dios del sol”. Este epíteto se emplea indistintamente para los dioses Indra*, Vishnu* o Shiva*,
SURESHVARA.- 1.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIV. 2.- Uno de los rudra* o formas del dios Shiva* que representan los principios de la naturaleza o genio de los vientos, hijo de Rudra* y Prishni*. (Vishnupurâna).
SURESHVARÎ.- Voz sánscrita que significa “diosa del sol”. Este epíteto se emplea indistintamente para las diosas Pârvatî* y Lakshmî*.
SÛRÎ.- Epíteto de Kuntî*, “querida de Sûrya*”.
SÛRI.- 1.-
Epíteto de Krishna*, “héroe”. 2.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SÛRINÂMAN.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUROCHANA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SURVÂHAKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SÛRYA.- 1.- El dios del sol. Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del Suroeste. Depende de los cuatro dioses mayores: Varuna*, dios de las aguas, Mitra*, dios de la amistad, Indra*, rey de los dioses, y Agni*, dios del fuego. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Tuvo varias esposas y una hija llamada Shraddhâ*. Con cada una de sus esposas tuvo un hijo llamado Manu*. Se le representa sobre un caballo con un disco en la mano. Se le suele describir como un hombre de color rojo oscuro con tres ojos y cuatro brazos. En dos de sus brazos lleva nenúfares. Con las otras dos bendice a sus adoradores. Sus ojos, manos y lengua son de oro. Destruye a los demonios con su fulgor. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SÛRYÂKSHA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SÛRYALOKA.- Término que denomina al mundo o esfera solar.
SÛRYAPRESHANAKA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SÛRYAPUTRA.- Epíteto del rey–mono Sugrîva*, “hijo de Sûrya*”.
SÛRYAPUTRÎ.-
Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “hija del sol”.
SÛRYASHATRU.-
Un râkshasa* o demonio cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
SÛRYASUTA.- v. sûryaputra.
SÛRYATANAYÂ.- Epíteto del sagrado río Jamanâ*, “hija del sol”.
SÛRYATÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
SÛRYAVAMSHA.- La dinastía solar, fundada por el rey Ikshvâku*, a la que pertenecen algunos de la casta de los kshatriya* o guerreros.
SÛRYAVARCHAS.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SÛRYESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Sûrya*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SUSARITA.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “buena corriente”.
SUSHARMAN.- Uno de los hijos de Dharmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUSHENA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “de buen cuerpo”. 2.- Un mono del ejército del príncipe Râma*, hijo de Varuna*, dios de las aguas, y experto en medicina. Fue quien sugirió al dios–mono Hanumân* la posibilidad del empleo de una hierba medicinal que se encontraba en los montes Himâlaya*, para devolver la vida al príncipe Lakshmana*, muerto en el combate. (Râmâyana).
SUSHRINGA.- v. shringî.
SUSHUMNÂ.- Uno de los tres canales de unión de la energía femenina y masculina en el tantra*. Es el principal y directo. Une en línea recta ambos extremos. (Tantrashâstra).
SUSHUPTI.- El estado de sueño profundo. Uno de los cuatro estados en que puede encontrarse el alma. Representa el sueño en el que no hay ensueños y que se alcanza durante las primeras horas del sueño, para luego producirse las ensoñaciones en las horas terminales del descanso. El sushupti se concibe como un estado temporal de diferenciación entre el alma y el espíritu. Es uno de los niveles de consciencia, según el sistema de filosofía Nyâya*.
SUTALA.- Una de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SUTAPAS.- Uno de los hijos del sabio védico Vasishtha*. Es uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
SUTÂRA.- 1.- La reflexión sobre el significado de las escrituras sagradas. Uno de los procedimientos que ayudan a la renunciación y al progreso espiritual, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ). 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
SUTÎKSHNA.- Un hermano del sabio védico Agastya*.
SÛTRA.- Voz sánscrita que significa “hilo” o “cuerda”. Llámase así a las obras de aforismos mnemotécnicos, seguidas de un comentario. La palabra en sánscrito significa “hilo”, como referencia a su sistema de cuadernillos; más tarde vino a indicar “regla”. Los Sûtra persiguen un fin práctico y de carácter religioso. Las ciencias expuestas en forma de Sûtra son la fonética, el ritual, la gramática, la etimología, la métrica y la astronomía. Eran un ejercicio oral: el discípulo lo aprendía de memoria y el maestro daba las explicaciones, que más tarde se escribieron en forma de comentario. Su prosa deriva de la de los Brâhmana* en los que ya domina la construcción nominal de la frase y la necesidad de condensar el mayor número de materia en el menor número de palabras. Se dividen en shrautasûtra (o Sûtra revelados), con reglas para preparar los tres fuegos sagrados, y en smritasûtra (Sûtra de la tradición), que se refieren a las distintas medidas y cálculos que hay que tener en cuenta para preparar el área del sacrificio y la construcción de los altares.
SÛTRASTHÂNA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Charaka*.
SUVARCHÂ.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
SUVARNAKÂYA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “cuerpo dorado”.
SUVÂSANA.- Término que alude a una buena tendencia.
SUVESHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SUVÎRA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
SUYODHANA.- v. duryodhana.
SVABHÛ.- Epíteto del dios Brahma*, “el que es por sí mismo”.
SVADHÂ.- 1.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con los pitri*. 2.- El ofrecimiento sacrificial de comida o bebida a los antepasados.
SVADHARMA.- Término que denomina al deber específico particular del hombre.
SVÂDHISHTHÂNA.- El segundo de los siete chakra* o centros vitales del cuerpo. En la filosofía Yoga* es el segundo chakra, situado encima de los genitales a la altura de las glándulas suprarrenales. Es de color blanco, de forma circular, con seis pétalos. (Yogasûtrabhâshya).
SVÂDHYÂYA.- El estudio continuado de la filosofía o de la literatura védica. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
SVAGANGÂ.- v. gangâ.
SVÂHÂ.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con Agni*, dios del fuego. Personifica la oblación al fuego. Ella es quien preside todos los sacrificios.
SVAHLOKA.- El cielo de Indra*, rey de los dioses, entre el sol y la estrella polar. Es uno de los siete mundos superiores descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SVAJANMÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “nacido de sí mismo”.
SVÂMÎ.- 1.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “Señor”. 2.- Título que reciben todos los monjes hindúes que han hecho renuncia total a los deseos y deberes mundanos. Es un título monástico antepuesto también a un nombre religioso. Se emplea más comúnmente para referirse a aquel que ha controlado la mente o a los monjes pertenecientes a la escuela del Vedânta*.
SVÂMINÎ.- Epíteto de Râdhâ*, la amante de Krishna*, “señora”.
SVAMNA.-
El estado de sueño. Uno de los cuatro estados en que puede encontrarse el alma. En la filosofía del Nyâya*, es el segundo estado en el camino hacia el aparvaga*, corresponde al estado de entonación, cuando se sueña y se puede recordar los sueños. El svamna es el estado de sueño, donde las potencias psíquicas como la inteligencia o la volición se sienten más libres, más fluidas, más diáfanas, donde las determinaciones están más sueltas y representa ya un estado de liberación.
SVAPRAKÂSHA.- Epíteto del Ser Supremo, “luminoso en sí mismo”.
SVAR.- Uno de los términos místicos o vyahriti*. Es una de las siete sílabas místicas que se pronuncian con gran reverencia al final de muchas invocaciones y que representan místicamente a diversos elementos de la naturaleza, en este caso el cielo.
SVARÂTA.- Epíteto del dios Brahma*, “iluminado en sí mismo”.
SVARGA.- Término que hace alusión al cielo o paraíso.
SVARGALOKA.- Los paraísos o mundos de los dioses.
SVARGAPATI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “Señor del paraíso”.
SVARGAVAIDYA.- Epíteto de los Ashvinî*, médicos celestiales, “médico del cielo”.
SVARNÂ.- Una de las apsarâ* o ninfas celestiales. Fue madre de Vrindhâ*, encarnación de Lakshmî*, diosa de la prosperidad.
SVARNA.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran principalmente a Ganesha*, dios de la inteligencia.
SVARNAGARÎ.- Término que alude a la morada de los dioses.
SVARNAGIRI.- Epíteto del divino monte Meru*, “monte dorado”.
SVÂROCHISHA.- El segundo de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
SVARVAIDYA.-
Epíteto de los Ashvinî*, médicos celestiales, “médicos divinos”.
SVASTI.- Una de las tres esposas del dios Brahma*.
SVASTIKA.- Voz sánscrita que significa “bienestar”. Hace referencia a la cruz esvástica, un símbolo solar que indica el continuo movimiento del universo.
SVATVATATANTRA.- Un texto de carácter filosófico vaishnava* o vishnuita.
SVAYAMBHU.- Epíteto del dios Brahma*, “el que existe por sí mismo”.
SVÂYAMBHUVA.- 1.- El primero de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es esposo de Shatarûpa*, con quien tuvo los siguientes descendientes: Agnibâhu*, Âgnîdhra*, Âkûti*, Devahûti*, Dhitimat*, Havya*, Jyotishmat*, Medhâtithi*, Prasûti*, Priyavrata* y Uttânapâda*. (Shivapurâna). 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
SVAYAMPRABHU.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
SVAYAMPRAKÂSHA.- Epíteto del dios Brahma*, “de luz propia”.
SVAYAMVARA.- La solemnidad ritual de elección de esposo. Era una antigua costumbre entre los kshatriya* o casta guerrera. Consistía en unas celebraciones en las que varios jóvenes optaban a la mano de la muchacha. Esta elegía libremente entre sus cortejadores y colocaba una guirnalda de flores en el cuello del elegido.
SVETÂSHVARA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Es una de las treinta y tres Upanishad del Yajurveda* negro. Data aproximadamente del siglo IV a. C. En él el Brahman* es descrito no como esencia impersonal sino como el dios Shiva*. Tiene mucha influencia de las categorías de pensamiento de la filosofía Sânkhya*. Trata principalmente del fundamento y origen de la realidad. No insiste en la eficacia del sacrificio, pero sí en la excelencia del Yoga*. El resumen considera la relación del dios Shiva con el mundo y la necesidad de conocerlo para evitar el dolor de la existencia. (Sânkhyakârikâ).
SYAMANTAKA.- La joya que llevaba Krishna*. Tenía la virtud de hacer el bien a las personas buenas que la poseyeran y mal a las malas. En un principio perteneció a Sûrya*, dios del sol, quien la entregó a su devoto, el príncipe Satrajit*. Este la cedió a su hermano, Prasanna, quien fue muerto por un león. A su vez el león murió a manos de Jâmbavant*, rey de los osos, quien se llevó la joya. Como Krishna la había elogiado en una ocasión, cayó sobre él la sospecha de su desaparición, por lo que fue en su búsqueda. Encontró a Jâmbavant, con quien peleó por la joya durante veintiocho días, hasta que el oso se rindió y le entregó la joya y a su hija Jâmbavatî*, por esposa. (Bhâgavatapurâna).
SYUDUMNA.- v. idâ.
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TÂBHRACHÛRA.- El pavo real que es el vehículo de Kârttikeya*, dios de la guerra.
TAITTIRÎYA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. Su primera lección es un tratado de pronunciación. La segunda explica la identidad de los conceptos de purusha*, âtman* y Brahman*. La tercera lección, en forma de diálogo entre el sabio Bhrigu* y Varuna*, dios de las aguas, trata sobre los diversos niveles del Brahman.
TAKSHA.- v. takshaka.
TAKSHAKA.-
Uno de los nâga* o serpientes semidivinas. Es hijo de Kadru* y hermano de Shesha* y de Vâsukî*. Es uno de los jefes de las serpientes venenosas y una de las ocho serpientes principales de los mundos inferiores. Tras ser vencido por Râvana*, rey de los demonios, sufrió el rapto de su propia esposa. Fue el que mató al rey Parîkshit* para que se cumpliera una maldición del sabio Shringî*. (Râmâyana).
TÂLAKETU.- 1.- Epíteto del patriarca Bhîshma*, “que tiene a Ketu* en la mano”. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TALALOKA.- Término que denomina al mundo subterráneo.
TALÂTALA.- Una de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TAMÂ.- Epíteto de Râhu*, el nodo descendente de la luna, “oscuridad”.
TÂMACHÛDA.- v. kapâla.
TAMAS.-
Voz sánscrita que significa “tinieblas”. Es el principio de inercia o torpeza. En la filosofía Sânkhya* es uno de los tres guna* o cualidades fundamentales. (Sânkhyakârikâ).
TÂMASA.- El cuarto de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TÂMASÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto terrible de Kâlî, “malvada”.
TÂMBÛLA.- El ofrecimiento de hojas de bétel a la divinidad. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TAMÎSHA.- Epíteto de Chandra*, dios de la luna, “Señor de la oscuridad”.
TAMOGHNA.-
Epíteto del dios Shiva*, “eliminador de la oscuridad”.
TÂMRÂ.- Una de las esposas del sabio védico Kashyapa*.
TÂMRA.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TÂMRALOCHANA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TÂMRAPARNÎ.- Uno de los principales ríos sagrados. Fluye por el estado de Kerala. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones del dios Brahma*.
TÂNDAVA.- La danza del dios Shiva* que simboliza el movimiento del universo. Esta danza representa las cinco actividades divinas: la creación del universo, su conservación, la destrucción de éste, la encarnación de las almas y la liberación del ciclo de existencias.
TÂNDAVAPRIYA.- Epíteto del dios Shiva*, “amante de la danza tândava*”.
TANDU.- Epíteto de Nandî*, cabalgadura del dios Shiva*, “el que golpea”.
TANKA.- El hacha, que es uno de los atributos de Indra*, rey de los dioses.
TANKATÎKA.- Epíteto del dios Shiva*, “el del tesoro en el cuello”.
TANMÂTRA.- Los elementos sutiles según el sistema Sânkhya de filosofía. Pertenecen a los tatva* o principios, derivados de la prakriti* o materia. En número de cinco corresponden a los siguientes elementos: sonido, consistencia corpórea, color, sabor y olor. (Sânkhyakârikâ).
TANTRA.-
Un sistema filosófico heterodoxo, conocido en Occidente como tantrismo, y que llegó a su momento de máximo esplendor en el siglo X. Se basa en la utilización de elementos prohibidos para lograr la liberación y en el concepto de la unión sexual y espiritual de Shiva* y Pârvatî* como principios masculino y femenino del universo. Paralelamente a los seis sistemas filosóficos ortodoxos o darshana*, surgió el tantra, basado en los aspectos shivaíticos de concepción del mundo. El objetivo es el mismo, la fusión con el Absoluto, pero mientras que las enseñanzas de los darshana requieren una larga serie de reencarnaciones para lograr su objetivo, el tantra aspira a identificarse con la divinidad en la presente existencia. Este sistema especulativo y ritual trata de obtener el conocimiento salvador y la unión con lo divino mediante la ciencia esotérica. Se basa sobre el principio de la energías y de la manera de controlarla y se lleva a cabo mediante el ritual de adoración de la energía del dios Shiva, personificado en su shakti* o energía femenina de la deidad. Al igual que de sistema Sânkhya* de filosofía, admite dos principios increpados y eternos: el purusha* u hombre primigenio y la prakriti* o naturaleza que, mediante su unión, dan origen a todo el universo fenoménico. De esta manera el tantra es la doctrina de los aspectos duelas del Brahman* único, que actúa a través de su trinidad de poderes: voluntad, conocimiento y acción. Tiene dos ramas, el dakshinamârga* o vía de la derecha, en la que se tiende a concentrarse más en la interpretación intelectual de los textos, y el vâmamârga* o vía de la izquierda, cuya técnica se encamina a dirigir toda la energía liberada en el acto sexual al fin cósmico de la fusión con la divinidad, admitiendo toda una serie de elementos que están proscritos de las vías ortodoxas, como el sexo, el vino, la carne, el pescado e incluso algunas plantas alucinógenas. Por extensión se denominan también con el nombre de tantra los tratados que explican los conceptos e incluyen las fórmulas místicas para alcanzar poderes sobrenaturales. Estos libros, en número de sesenta y cuatro, se compusieron entre los siglos V y VIII. Están escritos en forma de diálogo entre el dios Shiva y su esposa Pârvatî, diosa de la energía.
TANTRARATNA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Pârthasâratimishra*.
TANTRASHÂSTRA.- Un tratado que versa sobre las ciencias ocultas del sistema del tantra*.
TANTRAVÂRTTIKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Kumârilabhatta* en el siglo VII.
TÂNTRIKA.- Término que denomina a un tántrico o maestro versado en tantra*. (Tantrashâstra).
TANTRÎPÂLA.- El nombre falso que adoptó el príncipe Sahadeva* en la corte del rey Virâta*, durante el decimotercer año de su exilio. (Mahâbhârata).
TANÛGRA.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TANUMÂNASA.- La completa purificación de la mente. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. (Yogavasishtha).
TAPAHLOKA.- Uno de los siete mundos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Está habitado por los vairâgî* o renunciantes al mundo.
TAPAHSHÛLA.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TAPANA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “calor”.
TÂPANA.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TAPANAKARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor de calor”.
TAPAS.- El fervor, calor de penitencia o mortificación. Es la acumulación de energía concentrada, obtenida mediante prácticas ascéticas. Esta noción se define en el Rigveda* en donde se identifica con sacrificio y se relaciona con Agni*, el dios del fuego. Más tarde se interioriza como un poder que se puede conseguir mediante las prácticas ascéticas y que lleva a la liberación.
TAPASVÎ.- Término que denomina a un asceta penitente.
TAPASYÂ.- La austeridad religiosa y la fuerza espiritual obtenida mediante la concentración de las energías en la penitencia ascética.
TÂPATÎ.- Una hija de Sûrya*, dios del sol.
TÂPENDRA.-
Epíteto del dios Sûrya*, “dios del calor”.
TAPOBALA.-
Término que denomina a la fuerza que se consigue mediante las prácticas ascéticas
TAPOBHRASHTA.- Término que alude a aquel que ha roto o interrumpido sus austeridades.
TAPODHANA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
TAPOLOKA.- Uno de los siete mundos citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TAPORATI.- Uno de los hijos de Tâmasa Manu*, nacidos durante el cuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TAPOVANA.- Término que denomina a los bosque donde se hacen penitencias y austeridades y que sirven de centros de aprendizaje religioso para aquellos que visitan a los ascetas que moran en ellos.
TAPOYAJÑA.- El sacrificio en forma de penitencia. Un ritual sacrificial consistente en prácticas ascéticas.
TÂPTÎ.- La madre del rey Kuru*. (Mahâbhârata).
TÂRÂ.- La consorte de Brihaspati*, dios del sacrificio, y madre de Buddha*, que fue raptada por Chandra*, dios de la luna.
TÂRA.- La lectura de las escrituras sagradas. Uno de los procedimientos que ayudan a la renunciación y al progreso espiritual, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
TÂRÂDHIPA.-
Epíteto del dios Shiva*, “Señor de las estrellas”.
TÂRÂDÎSHA.-
Epíteto del dios Shiva*, “dios de las estrellas”.
TÂRÂGRAHA.- Término que denomina a cualquiera de los cinco planetas menores.
TÂRAKÂ.- La esposa del rey Bâli*, “estrella”. (Râmâyana).
TÂRAKA.- Un asura* o demonio, hijo de Vajrânga*, cuyas austeridades le hicieron muy poderoso. Fue muerto por Kârttikeya*, dios de la guerra. (Skandapurâna).
TÂRAKÂKSHA.- El hijo mayor del asura* o demonio Târakâsura*.
TÂRAKÂSURA.- v. târaka.
TÂRAKESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de las estrellas”. 2.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
TÂRANA.- Epíteto del dios Vishnu*, “redención”.
TARANATÂRANA.- Epíteto del Ser Supremo, “redención”.
TARANGABHÎRU.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TÂRAPUTRA.- Los hijos del asura* o demonio Târaka*, que fue vencido por Kârttikeya*, dios de la guerra. (Skandapurâna).
TÂRASÂRA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TÂRATÂRA.- El razonamiento adecuado. Uno de los procedimientos que ayudan a la renunciación y al progreso espiritual, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
TÂRINÎ.- v. târâ.
TARKA.- Voz sánscrita que significa “lógica”. Es la argumentación. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
TARKABHÂSHYÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Keshava* en el siglo XIII.
TARKASANGRAHA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Annambhatta*.
TÂRKIKARAKSHÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Varadarâja*.
TARKSHYA.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TARPANA.- La solemnidad ritual de propiciación de una deidad, en la cual se hace una libación de agua para los parientes muertos.
TAT.-
Epíteto del Ser Supremo, “eso mismo”.
TÂTAKA.- Una hija de Suketu*, casada con el daitya* o genio maléfico Sounda, de cuya unión nació Mârîcha*. Tras la muerte de Sounda, Tâtaka y su hijo se dedicaron a perturbar al prajâpati* Agastya* quien, lleno de cólera, les maldijo convirtiéndoles en comedores de carne, esto es, en râkshasa* o demonios. Fue muerta por el príncipe Râma* durante una de sus primeras hazañas. (Râmâyana).
TATPADÂRTHA.- Epíteto del Ser Supremo, “significado de la beatitud”.
TÂTPARYATÎKÂPARISHUDDHI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Udayana* en el siglo X.
TATPURUSHA.- Epíteto del Ser Supremo, “el hombre supremo”.
TATVA.-
Voz sánscrita que significa “elemento”. Son las esencias que forman el universo según el sistema Sânkhya* de filosofía. Son veinticuatro en número: el intelecto, el ego, la mente, los cinco elementos físicos, los cinco elementos sutiles, los cinco sentidos de la acción, los cinco sentidos del conocimiento y la naturaleza no manifestada. (Sânkhyakârikâ).
TATVACHINTÂMANI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Navyanyâya*, compuesto por Gangesha*.
TATVADARSHIN.- Uno de los nueve sabios del decimotercer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Devasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
TATVADÎPANA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Akhandânanda* en el siglo XIV.
TATVADÎPIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Chitshuka*, en el siglo XII.
TATVAJÑÂNA.- Término que denomina al conocimiento de la realidad.
TATVAKAUMUDÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Vâchaspatimishra* en el siglo IX a. C.
TATVANIRÛPANA.- Voz sánscrita que significa “la percepción de los elementos”. Se refiere a la intuición.
TATVÂNTARAPARINÂMA.- Término que hace alusión a la doctrina de la evolución.
TATVASAMÂSA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto en el siglo XIV.
TATVAVAISHÂRADÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*, compuesto por Vâchaspatimishra*.
TATVAVID.-
Voz sánscrita que significa “conocedor de los elementos”. Alude a los filósofos.
TATVAVIDYÂ.- Término que hace alusión a la filosofía.
TEJA.- La fuerza. Es una de las virtudes mencionadas en la Bhagavadgîtâ*.
TEJASVIN.- Uno de los hijos de Indrasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
TEJOBINDU.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TEJOMÛRTI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “imagen luminosa”.
TELAVÂÎ.- La costumbre ritual de ungir a los novios en aceite antes de la boda.
THA.- Una letra que designa al dios Shiva*.
THAKURA.-
Epíteto del Ser Supremo, “Señor”.
THAKURADVÂRA.- Término que denomina a un templo o lugar de adoración.
TIGMADÎDHITI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “rayo de calor”.
TIGMAKARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “hacedor de calor”.
TIGMAMANYU.- Epíteto del dios Shiva*, “que se irrita con facilidad”.
TIGMÂMSHU.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “de intenso calor”.
TIGMARASHMI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “rayo de calor”.
TIKÂ.- v. tilaka.
TÎKSNESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TILABHÂNDESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TILAKA.- Una marca vertical en la frente hecha con polvo de color, con cenizas de un sacrificio o con de pasta de sándalo, que denota la afiliación religiosa o la casta.
TILÂÑJALI.- Término que denomina a las oblaciones a los muertos, hechas con sésamo y agua.
TILAPARNESHVARA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
TILOCHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el del tercer ojo”.
TILOKAPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de los tres mundos”.
TIMIDHVAJA.- Un demonio muerto por el príncipe Râma*. (Râmâyana).
TIMIRAHARA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “vencedor de la oscuridad”.
TIMIRÂRI.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “enemigo de la oscuridad”.
TIMIRARIPU.- v. timirâri.
TIROBHÂVA.- La ocupación del mundo en el aire, mediante el despliegue de mâyâ*. Uno de los pañchakriyâ* o cinco actividades de la energía eterna. (Shivapurâna).
TÎRTHA.- Voz sánscrita que significa “vado”. Es un término que ha pasado a designar a cualquier lugar sagrado de peregrinación. Solía ser un vado, situado frecuentemente en las confluencias de ríos venerables. Muchos de ellos se encuentran cerca de un templo y en muchos casos su existencia ha determinado la elección del lugar para la edificación del santuario. Suelen encontrarse en lugares de belleza natural que manifiestan el poder de los dioses. Se les considera impregnados especialmente de la shakti* o energía de la naturaleza, de la que puede impregnarse el devoto que los visita. Por hallarse asociados a las historias de los dioses son como una puerta hacia la divinidad para los visitantes. (v. alanda, amaranâtha, amarâvatî, amarakantaka, arbuda, arunâchala, avantikâ, ayodhyâ, badarapâchana, badarînâtha, bhrigutîrtha, bodhagayâ, brahmasara, chakratîrtha, dâkinî, dashâshvamedha, devakuta, dhanushkoti, dhârâtîrtha, dharmakshetra, dharmaputra, dharmaranya, dharmodbhava, dhenuvata, dvaitavana, dvârakâ, gangâdvâra, gangâsâgara, gangâvatarna, gangotrî, gayâ, govardhana, guruvayûra, haridvâra, jalabindu, kâlâñjara, kanakhala, kâñchî, kâshî, kedâranâtha, kokamukhashrita, kotivata, kurukshetra, kushika, mahâlaya, mânasarovara, manikarnikâ, mathurâ, mâtanga, matsyashila, naimisha, nandaprayâga, nâsika, nayapâla, pâñchakoshî, pâpapramochana, prabhâsa, prayâga, purî, pushkara, rishikesha, sarvakâmika, setubandha, shakrarudra, shîshaila, shrîparvata, sindhusanga, sûkarakeshetra, tirtharâja, tîrtharâjî, tirûpati, trivenî, vajrabhava, venkata, vishnudhâra, vishnupâda, vishnusaraha, vishnutîrtha, yamavyasanaka).
TÎRTHARÂJA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Se encuentra en la orilla norte del sagrado río Gangâ*, en el estado de Uttar Pradesh.
TÎRTHARÂJÎ.- Voz sánscrita que significa “la reina de los lugares santos”. Se refiere a la ciudad de Kâshî* (Benarés).
TÎRTHASTHÂNA.- v. tîrtha.
TÎRTHAYÂTRÂ.- Un peregrinaje por todas las aguas santas de la India, para purificación de los pecados.
TIRUMUKAI.- Una colección de doce textos shaiva* o shivaítas en lengua tâmil.
TIRÛPATI.-
Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. Es el templo más rico de toda la India. Está situado en el estado de Ândhra Pradesh, encima de la montaña sagrada Tirumalai. La ofrenda más tradicional en este templo es el pelo humano, que miles de personas ofrecen diariamente. También se ofrecen cientos de kilos de oro, plata y todo tipo de piedras preciosas. Miles de peregrinos hacen una larga cola desde el amanecer para poder obtener una visión de la deidad, que se encuentra dentro de una cueva.
TIRUVANNAMALAI.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, en el estado de Tâmil Nâdû. En él se encuentra el monte Arunâchala*, muy reverenciado por los devotos shaiva* o shivaítas. Allí se celebra el festival del fuego, donde se enciende una gran hoguera que conmemora la manifestación del dios Shiva* como una columna de llamas.
TIRÛVAYÛRA.-
v. guruvayûra.
TIRYAKSARGA.- La creación de los animales. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
TITIKSHÂ.-
El valor moral. Una de las seis cualidades que precisa el aspirante a recorrer el camino del Vedânta*. Equivale a la paciencia, pues es la condición que permite aceptar las aflicciones sin resentimiento o rebelión. Esta cualidad debe entenderse como una aceptación del karma*. (Brahmasûtrabhâshya).
TOSHALA.- Un seguidor del rey Kamsa*, muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
TRAIVANI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
TRAIVIDYA.- v. trayî.
TRAIVIKRAMA.- Epíteto del príncipe Râma*, “tres veces victorioso”.
TRAYÎ.- Los tres Veda* principales: Rigveda*, Yajurveda* y Sâmaveda*.
TRETAYUGA.- La segunda era hindú, de 1.296.000 años de duración. Durante este era el universo está sustentado únicamente por tres cuartos de virtud. Los miembros de las cuatro castas ya no conocen automáticamente sus deberes, sino que deben aprenderlos y se comienza a apreciar un proceso degeneración en las costumbres y en la moral. (v. yuga)
TRIBHANGÎ.- Epíteto de Krishna*, “el de la triple destrucción”.
TRIBHUVANA.- v. trijaga.
TRICHAKRA.- Voz sánscrita que significa “de tres ruedas”. Alude al carro de los Ashvinî*, médicos celestiales.
TRICHAKSHU.- Epíteto del dios Shiva*, “de tres ojos”.
TRIDASHÂLAYA.- Voz sánscrita que significa “la morada de los treinta y tres”. Es el divino monte Meru*, morada de los dioses que, según algunas versiones, son treinta y tres en número.
TRIDEVA.- Voz sánscrita que significa “tres dioses”. Se refiere a la trimûrti* o trinidad hindú: Brahma*, Vishnu* y Shiva*.
TRIDHÂRÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “tres corrientes”.
TRIGUNÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “el poseedor de las tres cualidades”. Estas son las tres cualidades que estructuran todos los objetos del mundo fenoménico. Son sattva*, rajas* y tamas*.
TRIJAGA.- Término que denomina a los tres mundos.
TRIJATÂ.- Una râkshasî* o diablesa, sagaz y prudente, hermana Râvana*, rey de los demonios. Cuando las demás râkshasî del gineceo de Râvana amenazaban a la princesa Sîtâ* con comérsela si no accedía a los deseos de su señor, ella les hizo desistir. También acompañó a la princesa Sîtâ al campo de batalla cuando recibió la falsa noticia de que los príncipes Râma* y Lakshmana* habían muerto. (Râmâyana).
TRIKKUTA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de tres cuernos”.
TRIKÛTA.- Una montaña de la isla de Sri Lanka, sobre la cual estaba situada la ciudad de Lankâ*, gobernada por Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
TRILOCHANA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el de los tres ojos”. Este aspecto se refiere al tercer ojo que existe en la frente del dios y que surgió en medio de una gran llama cuando su esposa le tapó los ojos con las manos mientras él se hallaba haciendo austeridades en los montes Himâlaya*. (Shivapurâna). 2.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
TRILOKA.- v. trijaga.
TRILOKANÂTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de los tres mundos”.
TRILOKAPATI.- v. trilokanâtha.
TRIMÛRTI.- Voz sánscrita que significa “tres imágenes”. Es la trinidad hindú o tres formas de lo divino. Es la manifestación del Brahman* para dar lugar al mundo fenoménico. Está integrada por los dioses Brahma*, Vishnu* y Shiva*, que representan respectivamente y de una manera general las funciones de creación, preservación y destrucción del universo.
TRINÂBHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “de tres ombligos”.
TRINAYANÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de tres ojos”.
TRINAYANA.- Epíteto del dios Shiva*, “de tres ojos”.
TRINETRA.- v. trinayana.
TRIPADÎ.- El nombre del mantra* o fórmula invocatoria mágica denominado Gâyatrî*.
TRIPÂDVIBHÛTIMAHÂNÂRÂYANA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TRIPATHAGÂMÎ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “de tres caminos”.
TRIPISHTAPA.- v. trivishtapa.
TRIPU.- Un asura* o demonio que construyó la ciudad de Tripûra*. Combatió a los dioses y fue muerto por el dios Shiva*. (v. bâna). (Shivapurâna).
TRIPUNDRA.- La marca en la frente, consistente en tres líneas horizontales paralelas trazadas con tres dedos impregnados en ceniza húmeda o pasta de madera de sándalo molida. Es el distintivo shaiva* o shivaíta por excelencia, ya que el número tres se asocia con este dios, que lleva también un tridente como arma y está dotado de tres ojos. (Shivapurâna).
TRIPUNDRAKA.- v. tripundra.
TRIPÛRA.- Las tres ciudades construidas por el asura* o demonio Tribu*. Estaban hechas de hierro, plata y oro. Se construyeron para los demonios y se hallaban en el espacio, el cielo y la tierra respectivamente. Fueron destruidas por el dios Shiva*, que lanzó sobre ellas la única flecha capaz de destruirlas. (Shivapurâna).
TRIPURÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TRIPURADAHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “quemador de Tripûra*”.
TRIPURÂNTAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “destructor de las tres ciudades”.
TRIPURÂRI.- Epíteto del dios Shiva*, “enemigo de Tripûra*”.
TRIPURASUNDARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la más hermosa de los tres mundos”.
TRIPURÂSURA.- v. bâna.
TRIPURÂTÂPINÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TRISANGAMA.-
v. trivenî.
TRISHAKTI.- Los tres poderes mundanos: ichchhâ* (deseo), jñâna* (conocimiento) y kriyâ* (acción).
TRISHANKU.- Un rey de la ciudad de Ayodhyâ*, que aspiraba, mediante solemnes sacrificio, a ascender a los cielos en vida. Para ello se dirigió al sabio Vasishtha* y a sus hijos los cuales, enterados de que ante una negativa Trishanku recurriría a otros medios, le maldijeron y le redujeron a la miseria. Él se dirigió entonces al sabio védico Vishvâmitra*, que le recibió como a un verdadero rey a pesar de su triste estado y escuchó benevolente sus peticiones, consintiendo en hacerle los favores requeridos.
TRISHIKHA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TRISHIKHIBRÂHMANA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TRISHIRA.- Un râkshasa* o demonio, hijo del sabio Vishrava* y hermano de Râvana*, rey de los demonios. Tenía tres cabezas. Fue muerto por el príncipe Râma* en un combate en la selva de Dandakâranya*. (Râmâyana).
TRISHNA.-
Término que denomina a la sed de vida, que actúa como una fuerza individualizante que impele al hombre a hundirse en la naturaleza ilusoria del mundo fenoménico, haciendo obligatoria la reencarnación del alma.
TRISHÛLA.- El tridente, que es una de las armas y atributos principales del dios Shiva*. Sus tres puntas simbolizan las tres funciones de la divinidad: creación, preservación y destrucción, así como el pasado, el presente y el futuro.
TRISROTÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “tres corrientes”.
TRISTHALÎ.- Término que hace alusión a tres lugares sagrados: Kâshî*, Gayâ* y Prayâga*.
TRIVARGA.- 1.- Las tres prácticas excelentes o tres primeros fines que debe cumplir el hombre: dharma* o cumplimiento del deber en todo momento; artha*, la necesidad de conseguir medios de subsistencia y medios de instalarse adecuadamente en el mundo; y kâma*, que significa el placer y todo lo que pueda ser un halago de los sentidos. Por encima de estas tres cosas está el moksha*, la liberación. 2.- Las tres primeras castas de la sociedad hindú.
TRIVARTMAGÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “que va por tres caminos”.
TRIVEDA.- v. trayî.
TRIVEDÎ.- Un brâhmana* que conoce los tres Veda* principales.
TRIVENÎ.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación. Es la confluencia de los tres ríos sagrados: Gangâ*, Jamanâ* y Sarasvatî* en Prayâga*, en la ciudad de Allâhabâd. Se representa a este lugar como un ser de tras cabezas sobre un monstruo marino.
TRIVIKRAMA.- Epíteto del dios Vishnu*, “tres veces victorioso”. Este nombre hace referencia a su encarnación como enano, donde, en tres pasos, cubrió toda la superficie del mundo. (v. vâmanâvatâra). (Vishnupurâna).
TRIVISHTAPA.- El paraíso de Indra*, rey de los dioses, cerca del divino monte Meru*.
TRIYUGA.- Los tres primeros y principales yuga* o eras: Satyayuga*, Tretayuga* y Dvaparayuga*.
TRYAMBAKA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el de los tres ojos”. Es uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna). 2.- Un lugar sagrado según los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es un monte sagrado, donde nace el río Godavarî*.
TUKÂRAMA.- Un místico famoso (1598 – 1649), maestro del movimiento bhakti* o devocional, del estado de Mahârâshtra. Fue vaishnava* o vishnuita y compuso himnos en honor de Vithobâ*, aspecto del dios Vishnu* que se adora en Pandharapura, en el estado de Mahârâshtra. Se le atribuyen más de cuatro mil himnos devocionales al dios. Se alzó contra el monismo y no aceptó la adoración de otra imagen que la de Vithobâ* y su consorte.
TULÂDÂNA.- v. tulâpurusha.
TULÂPURUSHA.- La solemnidad consistente en pesar a un hombre en oro, plata o grano y dar en caridad la cantidad resultante. (Âshvalâyanashrautasûtra).
TULASÎ.- Una planta especialmente agradable al dios Vishnu*. Sus hojas tienen propiedades medicinales. Tulasî era en principio una mujer, conocida como Vrindhâ*, esposa del asura* o demonio Jâlandhara*. Este había conseguido el don de que sería invencible mientras su esposa le fuera fiel. Para detener las iniquidades del demonio, el dios Vishnu asumió la forma de éste y sedujo a la esposa. Cuando ésta descubrió el engaño, maldijo al dios, que se convirtió en piedra. (v. shalagrâma). Vishnu*, a su vez, hizo que ella se convirtiese en la planta tulasî. Con el tiempo el incidente se olvidó y Tulasî pasó a ser considerada como esposa del dios Vishnu*. En el undécimo día del mes de Kârttika* (21 de octubre al 18 de noviembre) se celebra su unión con el dios en una solemnidad muy popular denominada tulasîvivâha, “la boda de Tulasî”. (Padmapurâna).
TULASÎDÂSA.- (Tulsidas, 1532 – 1623).
Un místico y poeta vaishnava* o vishnuita, autor de la epopeya del Râmâyana* en lengua hindî, donde se recalcan los valores espirituales del príncipe Râma*, octava encarnación del dios Vishnu*, y que simboliza el deber. Fue uno de los maestros del movimiento bhakti* o devocional. Llevó una vida ascética y compuso una obra de gran importancia en el vishnuismo, el Râmacharitamânasa*.
TUMBARU.- Un gandharva* o músico celestial, dedicado especialmente al servicio de Kuvera*, dios de las riquezas. (Shivapurâna).
TUNDA.- Epíteto del dios Shiva*, “rostro”.
TUNDÎ.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “que tiene trompa”.
TUNGA.- Epíteto del dios Shiva*, “el de la montaña”.
TUNGABHADRÂ.- Un río sagrado que nace en los montes Sahya y fluye por los estados de Karnâtaka y Ândhra Pradesh. Desemboca en el río Krishna*. Las abluciones en este río hacen al devoto alcanzar las regiones del dios Brahma*.
TUNGÎSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de las montañas”.
TUPTÎKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Kumârilabhatta* en el siglo VII.
TURANGAVAKTRA.- v. kinnara.
TURÎYA.- El cuarto estado de consciencia o estado de consciencia absoluta. Es el plano de percepción total. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. En la filosofía del Nyâya*, es el cuarto estado en el camino hacia el aparvaba, corresponde al estado de liberación, cuando el alma se ha desprendido totalmente de su envoltura física. (Yogavasishtha).
TURÎYÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “el cuarto estado de consciencia”.
TURIYÂTÎTA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
TURVASU.- Un hermano de Yadu* e hijo del rey Yayâti*.
TUSHITA.- Una de las nueve clases de tropas del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
TUSHTI.- La saciedad. Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
TVARITÂ.- Una de las durgâ* o aspectos terribles de Pârvatî*, diosa de la energía. (Shivapurâna).
TVASHTI.- v. vishvakarma.
TYÂGA.- La renunciación a las actividades mundanas. Es un término equivalente a sanyâsa*.
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U.- Una letra que representa al dios Brahma*.
Û.- Una letra que representa al dios Shiva*.
UCHCHAIHSHRAVÂ.- El caballo blanco de Sûrya*, dios del sol, que surgió con el batimiento del océano (v. manthana) y cuyo único alimento era el amrita* o ambrosía. Es considerado también como un símbolo de Krishna*. Finalmente pasó a poder de Indra*, rey de los dioses. (Bhagavadgîtâ).
UCHCHISHTHAGANAPATI.- Una de las seis principales sectas gânapata*, que adoran a Ganesha*, dios de la inteligencia. Tiene semejanza con las sectas del sendero izquierdo del tantra* (v. vâmamârga), en las que se intenta percibir a la divinidad mediante los caminos socialmente mal considerados, como sexo, empleo de estupefacientes, etc.
UDADHISUTÂ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “hija del océano”. Este nombre alude a la aparición de la diosa tras el batimiento del océano (v. manthana).
UDAKAKRIYÂ.- La solemnidad ritual de verter agua sobre los regalos.
UDÂNA.- La exhalación. Una de las cinco clases de aire en las que flota el alma individual, según el sistema Vedânta* de filosofía. Se las equipara a aberturas hechas por los dioses en el corazón. La meditación sobre ellas produce diversos efectos beneficiosos. En este caso se consigue grandeza. (Chândogyopanishad).
UDAYA.- Una montaña mítica situada en el este, por donde sale el sol.
UDAYANA.- Un filósofo del sistema Nyâya* de filosofía, del siglo X.
UDDÂM.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “magnífico”.
UDDHAVA.- El fuego sacrificial, que puede ser de varios tipos. (v. âgnîdhîya, âgnîdhrîya, âhavanîya, amvâhârya, dakshinâgni, gârhapatya, vibhâva).
UDGÂTÂ.- El sacerdote cantor durante las solemnidades sacrificiales. Es el encargado de entonar el Sâmaveda* durante los sacrificios. Es el cantor del “canto alto”
o udgîtha*. Su función es la de director coral del sacrificio. (Âshvalâyanashrautasûtra).
UDGÎTHA.- El canto en voz alta. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
UDVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
UDYÂPANA.- Los ritos celebrados tras completarse una penitencia.
UGRA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “incisivo”. Representa al viento y es una de las ocho formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Shatapathabrâhmana). 2.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
UGRADAMASHTRÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de colmillos afilados”. Uno de los aspectos terribles de la diosa. (Shivapurâna).
UGRADANDÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la del mazo afilado”. Uno de los aspectos terribles de la diosa. (Shivapurâna).
UGRARÛPA.- Término que denomina a una forma feroz o temible de un dios.
UGRASENA.- El abuelo de Krishna*. (Mahâbhârata).
ÛHA.- La percepción. Uno de los dos movimientos de la mente antes de llegar al entendimiento o buddhi*.
UJJAIN.- v. ujjayinî.
UJJAYINÎ.- Una de las principales ciudades santas de la India. Se encuentra en el estado de Madhya Pradesh. Es uno de los cuatro lugares en los que se detuvo Jayanta* tras haber recuperado el néctar de la inmortalidad, amrita*, robado por los demonios durante el batimiento del océano (v. manthana). Como conmemoración de este viaje, se celebra allí la Kumbhamelâ*.
ULKÂMUKHA.- Epíteto del dios Shiva*, “boca de fuego”.
ULÛKA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. (v. kanâda).
ULÛPÎ.- Una hija de Kauravya, rey de los nâga* o serpientes semidivinas, que reinaba en el Nâgaloka*. Se enamoró del príncipe Arjuna* y le traslado con su magia a las profundidades del sagrado río Gangâ*, en cuyas orillas Arjuna se hallaba haciendo un sacrificio. Ambos contrajeron matrimonio, tras lo cual el príncipe la abandonó para completar su sacrificio. Años después, y tras la boda de Arjuna con Chitrângadâ*, Ulûpî se encariñó con su hijastro Babhruvâhana*. Tras la batalla de Kurukshetra* se celebró un ashvamedha* o sacrificio del caballo y, a raíz de esto, se produjo un enfrentamiento entre el príncipe Arjuna y su hijo. Arjuna fue muerto por éste de un flechazo y Ulûpî, con la ayuda de una joya maravillosa propiedad de los nâga, le devolvió la vida. (Mahâbhârata).
UMÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “fama”. En este aspecto es la hija del rey Daksha* y Vîrinî y un símbolo del conocimiento. (Shivapurâna).
UMÂPATI.- Epíteto del dios Shiva*, “esposo de Umâ*”.
UNMÂDANA.- 1.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor. 2.- Uno de los hijos de Kuvera*, dios de las riquezas.
UNNATI.- La esposa de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*.
UNNETRA.- Una de las tres clases de sacerdotes que ayudan al adhvaryu* durante los sacrificios. (Âshvalâyanashrautasûtra).
UPÂDANA.- La causa material. Es una noción correspondiente al sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
UPADESHA.- Término que denomina a una enseñanza espiritual.
UPADHYÂYA.- Un preceptor religioso menor.
UPADRAVA.- El acercamiento al fin. Una de las siete partes del sâmana* o himnos de alabanza del Sâmaveda*. (Chândogyopanishad).
UPÂGAMA.- Los complementos explicativos a los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
UPÂKARMA.- v. upanayana.
UPALINGA.- Voz sánscrita que significa “el pequeño falo”, Son los lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (v. achalesha, ananteshvara, andhakesha, ârteshvara, bhadreshvara, bhândeshvara, bhâradvâjeshvara, bhîmeshvara, bhûteshvara, bhutanesa, brahmeshvara, chandishvara, chandreshvara, dhartukesha, dhautapâpeshvara, dhundhureshvara, dûreshvara, gangesha, gokarna, gopeshvara, hunkâresha, japyeshvara, kâmeshvara, kantakeshvara, kapâlesha, kardameshvara, kâshî, kotîsha, krittivâseshvara, kumâreshvara, kumbhesha, kuvereshvara, laliteshvara, lokesha, mâdhavesha, mahâkapîshvara, mahâlinga, mahâsiddheshvara, mandapeshvara, mangalesha, muktinâtha, nâgesha, nâkeshvara, nandeshvara, nandika, nandîshvara, nârishvara, paremeshvara, pashupatîsha, pundarîkeshvara, puñjesha, pûrnaka, rangeshvara, rishishvara, sangamesha, sapteshvara, shaharaneshvara, shakreshvara, sharmesha, shringeshvara, shukrasiddha, sûleshvara, siddhanâtheshvara, siddheshvara, someshvara, sukesha, surochana, sûryeshvara, tîksnesha, tilabhândesha, vaktresha, vâmeshvara, vateshvara, vatukeshvara, vilveshvara, vimaleshvara, vyâseshvara, yogeshvara). (Shivapurâna).
UPAMÂNA.- La comparación. Uno de los cuatro pramâna* o fuentes de conocimiento, según el sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
UPANAYANA.- La solemnidad ritual de iniciación a los estudios védicos y que incluye la investidura del cordón sagrado.
UPÂNGA.- Término que hace alusión a la marca de secta en la frente de un devoto.
UPANISHAD.- Voz sánscrita que significa “sentarse a los pies del maestro”. Son coloquios filosóficos de explicación de los Veda* y fuente escrita de la metafísica hindú, así como precursores del budismo y una fuente especialmente fidedigna sobre su momento histórico. Estos textos pueden ser vaishnava* (vishnuitas), shaiva* (shivaítas) o del tantra* y están vinculados a diversos sistemas filosóficos. Se cuentan hasta ciento ocho. Fueron compuestos principalmente entre el 800 y el 450 a. C. y cambian radicalmente la orientación de los Veda, pasando del ritual hecho para los dioses exteriores a una forma de espiritualidad que busca al dios interior en cada ser. Además, su divulgación no está limitada a la casta de los brâhmana*, como ocurría con los Veda, sino que las dos siguientes también tienen acceso a ellas. Estos textos están elaborados en forma de diálogos entre discípulo y maestro. Su nombre hace referencia a la sucesión disimular. Se les conoce también como Vedânta* (“final de los Veda”). No mantienen entre sí ningún tipo de unidad argumental, aunque los temas que en ellos se tocan son comunes y hasta lo son en ocasiones los dialogantes. En ellos se especula detenidamente sobre la significación del hombre y del universo. Precisan las relaciones entre el mundo exterior y el “yo” del individuo, llegando a la conclusión general de la identidad, o sea, que también el mundo externo es espiritual. Domina en ellos la idea panteísta, según la cual universo es divino y en él está el alma universal (Brahman*) con que se identifica además el alma individual (âtman*). El destino del alma individual en su transmigración de cuerpo en cuerpo material, regulado por la ley moral de las acciones (karma*) cumplidas en cada existencia mortal, desemboca en la liberación final, esto es, en la reunión del âtman o alma individual con el Brahman, cuando haya sido alcanzado el pleno conocimiento de la identidad de ambas. Son considerados sagrados por los hindúes, ya que son revelación divina. Corresponden al cuarto y más elevado estado del conocimiento. Los que llevan a cabo los ritos védicos están en un estadio inferior. Sólo los que no buscan los frutos del sacrificio védico sino la liberación última son los que pueden y deben estudiar las Upanishad, no teniendo ya obligación de cumplir el ritual. (v. adhyâtma, advayatâraka, aitareya, akshamâlâ, akshi, amritanâda, annapûrna, ârunika, atharvashikhâ, âtmabodha, âtman, avadhûta, avyakta, bahvricha, bhasmajâbâla, bhâvana, bhikshuka, brahma, brahmabindu, brahmavidyâ, brihadaranyaka, brihajjâbâla, chândogya, dakshinamûrti, dattâtreya, dattopanishad, devî, dhyânabindu, ekâkshara, ganapati, garbha, garuda, gopâlapûrvatâpinî, gopâlottaratâpinî, hamsa, hayagrîva, îsha, jâbâla, kaivalya, kâlâgnirudra, kalisantarana, kâtaka, katha, katharudra, kaushîtaki, kena, krishna, kshurikâ, kundika, madhyatâpinî, mahâ, mahâvâkya, maitrâyanî, maitreyî, mandalabrâhmana, mândûkya, mudgala, muktika, mundaka, nâdabindu, nâradaparivrâjaka, nârâyana, nirâlamba, nirvâna, nrisimhottaratâpinî, paingala, pañchabrahma, parabrahma, paramahamsa, paramahamsaparivrâjaka, pashupatabrahma, prânâgnihotra, prashna, râmapûrvatâpinî, râmarahasya, râmottaratâpinî, rudrahridaya, rudrâkshajâbâla, samnyâsa, sarasvatîrahasya, sarvasâra, saubhâgyalakshmî, sâvitrî, shândilya, sharabha, shârîraka, shâthyâyanîya, shukarahasya, shvetâshvatara, sîtâ, skanda, subâla, sûrya, sûryatâpinî, svetâsvara, taittirîya, târasâra, tejobindu, tripâdvibhûtimahânârâyana, tripurâ, tripurâtâpinî, trishikhibrâhmana, turiyâtîta, vajrasûchika, varâha, vasudeva, yâjñavalkya, yantrikâ, yogachûdâmani, yogakundalî, yogashikhâ, yogatatva).
UPAPURÂNA.- El nombre que reciben los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias menores. Están escritos en el mismo estilo que los Purâna mayores, pero tratan directamente de los cultos y sectas locales. Se debieron de compilar entre los siglos V y VII.
UPARATI.-
El recogimiento interior que se considera perfecto cuando los objetos externos cesan de poner en movimiento la mente y los sentidos se convierten en instrumentos que pueden ser empleados a voluntad. Es una de las cualidades que se requieren para seguir el camino del Vedânta*. (Brahmasûtrabhâshya).
UPASADA.- Las solemnidades rituales de los días previos a un gran sacrificio. Se llaman así porque en ellos se limpian y preparan las bases del sacrificio, llamadas sada. Son parte del sacrificio del soma* o néctar de los dioses, en que se ofrece ghî* o mantequilla clarificada
sobre el fuego y que se debe realizar durante dos o tres días antes de la iniciación del sacrificio propiamente dicho. (Chândogyopanishad).
UPÂSAKA.- El adorador o el que se dedica a la meditación.
UPÂSANA.- Término que denomina a la adoración y práctica de solemnidades religiosas.
UPASARPANA.- El acto ritual de acercarse a una deidad.
UPASKÂRA.- Un texto de carácter filosófico, compuesto por Shankaramishra*.
UPASTHÂNA.- El acercamiento a la divinidad con invocación en favor de un ser querido o maldición contra el enemigo.
UPAVAKTÂ.- El sacerdote encargado de pronunciar la fórmula sagrada del ritual.
UPAVÂSA.-
Término que alude a un ayuno de carácter religioso.
UPAVASATHA.- El primer día de un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra).
UPAVEDA.- Voz sánscrita que significa “las ciencias inferiores”. Hace referencia a las ciencias derivadas de los Veda*.
UPAVESHANA.- Término que denomina al acto de sentarse en una solemnidad religiosa.
UPAVÎTA.- Término que denomina al cordón sagrado que llevan las castas superiores. Es un cordón de algodón de tres hebras, cruzado del hombro izquierdo a la cadera derecha. Se coloca por primera vez en una solemnidad de iniciación que se celebra a los once años. Es el símbolo externo del espíritu que ensarta todas las existencias individuales del universo.
UPENDRA.- Epíteto del dios Vishnu*, “el rey cercano”.
URÂ.- Término que denomina a la tierra.
URAGA.- La serpiente del infierno. Uno de los nâga* o serpientes semidivinas.
URAGÂRI.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “enemigo de las serpientes”.
URAVIJA.- Epíteto de Kârttikeya*, dios de la guerra, “Marte”.
ÛRDHVA.- Uno de los sabios del quinto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Raivata Manu*. (Shivapurâna).
ÛRDHVABÂHU.- Uno de los hijos del sabio védico Vasishtha*.
ÛRDHVAPUNDRA.- Una marca vertical sobre la frente, símbolo de los vaishnava* o vishnuitas.
ÛRDHVASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
ÛRJA.- 1.-
v. kârttika. 2.- Uno de los hijos de Uttama Manu*, nacidos durante el tercer kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
ÛRJÂ.- Una de las hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casada con el sabio védico Vasishtha*.
ÛRJARÂJA.- Epíteto del dios Shiva*, “rey de la tormenta”.
ÛRJASTAMBHA.- Uno de los sabios del segundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Svârochisha Manu*. (Shivapurâna).
ÛRJITA.- v. ûrja.
URMILÂ.- La hermana de la princesa Sîtâ*, esposa del príncipe Lakshmana*. (Râmâyana).
URVA.- Un sabio asceta hijo del sabio védico Bhrigu*.
URVASHÎ.- Una apsarâ* o ninfa celestial, nacida del contacto del muslo del dios Vishnu* en su aspecto de Nârâyana* con una flor, en el mismo instante en que Kâmadeva*, dios del amor, y Vasânta*, dios de la primavera, trataban de seducir al asceta solitario. Los sabios Agastya* y Vasishtha*, enfurecidos con ella, la expulsaron del cielo y la obligaron a permanecer algún tiempo en la tierra. Allí conoció al príncipe Purûravâ*, del que se enamoró, tras que éste la rescatara del poder de unos asura* o demonios que la habían raptado. Su amor tenía algunas condiciones: ella llevaría siempre consigo dos corderillos y él no la vería jamás dormida. Los gândharva* o músicos celestiales, deseando recuperar a la apsarâ, robaron los dos corderillos y despertaron a Purûravâ, que vio a Urvashî dormida a su lado. Roto el hechizo, la joven desapareció dejando al príncipe sumido en la más completa desesperación. Entonces emprendió un viaje en busca de su amada, hasta que llegó a un lago donde Urvashî se bañaba. Ella le dio cuenta de su estado y le invitó a regresar tras el nacimiento de su hijo. Así lo hizo Purûravâ y en el tiempo convenido regresó al lago para recibir a su primogénito. Estos encuentros se repitieron cinco veces y dieron lugar al nacimiento de los cinco hijos del príncipe. (Shatapatha
Brâhmana).
URVÎDHARA.-
Epíteto de la serpiente Shesha*, sobre la que reposa el dios Vishnu*, “sostenedora de la tierra”.
URVÎJÂ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “nacida de la tierra”.
USHÂ.- La diosa de la aurora. Es hija del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*, hermana de Râtri*, la noche y esposa de Sûrya*, dios del sol. Despierta por las mañanas al son de los himnos de sus fieles y viaja en un carro muy luminoso, arrastrado por vacas o caballos rojos. Se la representa como una encantadora doncella, siempre joven, que danza por los cielos y descubre tesoros ocultos. Viste ropas de color carmín y un velo dorado. A ella se le dedica la alabanza matutina anterior al agnihotra*.
USHANÂ.- El maestro espiritual de los demonios. Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
USHIJA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
UTANKA.- El nombre de un sabio que fue raptado por la serpiente Takshaka*.
UTATHYA.- Un asceta, esposo de Bhadrâ*. Es uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Cuando ésta fue raptada por Indra*, rey de los dioses, se indignó y se tragó el océano, el lago de Indra y el río Sarasvatî*, creando una gran sequía. Indra tuvo que devolver a Bhadrâ a su esposo. (Mahâbhârata).
UTPALÂ.- Una de las diosas que acompañan al dios Shiva*, bailan ante él y le rinden honores absolutos. (Yogavasishtha).
UTSAVA.- Término que hace alusión a cualquier tipo de festival religioso. (v. achalâsaptamî, âdipuram, akshayanavamî, ambarvala, ânandavardhana, anantachaturdashî, annakûta, avanimûlam, barasâita, bhâîdûja, buddhapûrnimâ, chandrashashthî, chashati, chitrapûrnamî, dashahara, dattajayantî, devotthana, dhanaterasa, dhruvagriha, dhvajârohana, dîvâlî, dolayâtrâ, dolotsava, ganagaura, ganeshachaturthî, gaurîtritiya, haritâlikâ, hindolî, holî, holikâ, indradvâdashî, indrotsava, janmâshtamî, jhalana, kanâuta, karvâchautha, khicharavâna, kumbhamelâ, madanamahotsava, mahâkumbhamelâ, mahânavamî, mattupongal, mâyana, nâgapañchamî, navarâtri, onam*, pandigâl, phâlgunotsava, pitripaksha, pongal, pushkaramelâ, rakshabandhana, râmanavamî, râkhîpûrnimâ, râmalîlâ, rangapañchamî, rûpapañcha, salona, satuâ sankrânti, shivarâtri, shrâvanî, varadachaturthî, vasantapañchamî, vijayâdashamî).
UTSAVAMÛRTI.- Una imagen de una deidad empleada para una festividad o solemnidad.
UTTAMA.- El tercero de los manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa* o ciclo de la creación..
UTTAMÂMBHAS.- La noción de que todo beneficio personal es a costa del perjuicio a otros. Esa uno de los cinco conceptos que llevan al hombre a la renunciación, según el sistema Sânkhya* de filosofía. (Sânkhyakârikâ).
UTTAMAUJAS.- 1.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna). 2.- Un hijo del rey Drupada*. Fue aliado de los cinco príncipes Pândava* y participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
UTTÂNAPÂDA.- Uno de los hijos de Svâyambhuva Manu* y Shatarûpa*, la primera pareja de la creación.
UTTARA.- El punto cardinal correspondiente al Norte según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
UTTARÂ.- La esposa de Abhimanyu*, hija del rey Virâta*. Fue madre de Parîkshit*. (Mahâbhârata).
UTTARAMÎMÂMSÂ.- Voz sánscrita que significa “Mîmâmsâ* superior”. Es el nombre con el que se conoce la exégesis filosófica conocida como Vedânta*.
UTTARAPAKSHA.-
v. siddhânta.




V 




VÂCH.- Voz sánscrita que significa “la palabra”. Es la facultad del habla y también el equivalente al concepto del Verbo, objeto de adoración en la tradición védica.
VÂCHAHSHRAVAS.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
VÂCHASPATI.- v. brihaspati.
VÂCHASPATIMISHRA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo IX.
VÂDA.- 1.- Término que denomina a una teoría o “ísmo”. 2.- El debate. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
VÂDARÂYANA.- v. vyâsa.
VÂGDEVÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “diosa de la elocuencia”.
VÂGÎSHA.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “dios del habla”.
VÂGÎSHVARÎ.- v. vâgdevî.
VÂGMÎ.- Uno de los sabios del cuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Tâmasa Manu*. (Shivapurâna).
VÂHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VÂHANA.- El animal que es vehículo de un dios. Es una manifestación zoomórfica de los propios dioses.
VAHNI.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “portador del sacrificio. 2.- Uno de los hijos de Krishna*. (Mahâbhârata).
VAIBHÂSHIKA.- La filosofía materialista que no cree en la existencia del alma. Según ella, los síntomas de la vida se presentan cuando la combinación de la materia alcanza cierto grado de madurez.
VAIBHRA.- v. vaikuntha.
VAIDARBHA.- Voz sánscrita que significa “del reino de Vidarbha”. Este término se aplica indistintamente a Bhîmasena, padre de Damayantî*, y a Bhîshmaka*, padre de Rukminî*. (Mahâbhârata).
VAIDARBHÎ.- Voz sánscrita que significa “del reino de Vidarbha”. Este término se aplica indistintamente a Damayantî* y a Rukminî*. (Mahâbhârata).
VAIDEHÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “del reino de Videha*”. (Râmâyana).
VAIDIKA.- Voz sánscrita que significa “védico”. Es el término que hace referencia a todo lo relacionado con los Veda*.
VAIDIKADHARMA.- Voz sánscrita que significa “el dharma* védico”. Es el concepto conocido como vedismo. Se considera la más antigua de las religiones de la India y data aproximadamente del siglo XV a. C. Fue difundida por los mahârishi* o grandes sabios ascetas, a los que se les atribuye la institución de los sacrificios, la invención de las plegarias y todo cuanto hace referencia a la civilización.
VAIDÛRYA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
VAIDYANÂTHA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los médicos”. Una de las lîlâmûrti* o manifestaciones alegres y lúdicas del dios Shiva. (Shivapurâna). 2.- Uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva. Se encuentra en Deogarh, en el estado de Bengala. (Shivapurâna).
VAIJAVÂPÂYANA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VAIJAYANTA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “victorioso”.
VAIJAYANTÎ.- Voz sánscrita que significa “victoriosa”. Se refiere a la guirnalda que lleva como adorno el dios Vishnu*. (Vishnupurâna).
VAIKÂRIKASARGA.- La creación secundaria. Una de las nueve etapas de la creación, según la cosmología de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VAIKARTANA.- Epíteto de Karna*, “hijo del sol”.
VAIKHÂNASA.- Una secta o corriente vaishnava* o vishnuita, con numerosos elementos del brahmanismo védico.
VAIKHÂRÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “de clara voz”.
VAIKUNTANÂTHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor del Vaikuntha*”.
VAIKUNTHA.- La morada del dios Vishnu*, situada en el océano del norte o en el pico oriental del divino monte Meru*. Tiene una extensión de más de cien mil kilómetros de circunferencia. El palacio lo edificaron los shubhadra, arquitectos divinos a las órdenes de Vishvakarma*, el arquitecto celestial. Todos los edificios están hechos de joyas, los pilares y ornamentos son de piedras preciosas y las aguas cristalinas del sagrado río Gangâ* caen desde los cielos, deslizándose sobre las cabelleras de los siete rishi*
o sabio védicos. También hay cinco estanques con lotos blancos, rojos y azules. Sobre un trono se sienta el dios Vishnu. Allí también vive su esposa Lakshmî*, diosa de la prosperidad, y sus hijos, asistidos por sus servidores. (Vishnupurâna).
VAINÂKAYÂ.- v. unnati.
VAINATEYA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “hijo de Vinatâ*”.
VAIRÂGÎ.- Término que denomina a un renunciante a los placeres del mundo.
VAIRÂGYA.- El desapego de la materia y de las actividades mundanas. La renunciación y dedicación de la mente a lo espiritual. Implica una indiferencia total a las cosas agradables del mundo.
VAISHÂKHA.- El segundo mes hindú (26 de abril al 25 de mayo).
VAISHÂKHÎ.- El día de la luna llena del mes de Vaishâkha*, en que se celebran festividades.
VAISHAMPÂYANA.- Uno de los cinco discípulos a los que Vyâsadeva* trasmitió las enseñanzas de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VAISHESHIKA.- La exposición atomista del mundo. Uno de los seis sistemas de filosofía hindú. Se centra en el estudio del ser y de sus características, siendo por tanto un sistema ontológico. El origen del sistema se remonta al siglo II a. C., aunque toma impulso hacia el siglo V con el Vaisheshikashâstra*, compuesto por Prasasthapâda*. La base del pensamiento del Vaisheshika es la dualidad del mundo, es decir, que hay una realidad constituida por átomos materiales que están en estado de indiferenciación y un Absoluto en el cual participa lo sagrado impersonal, el âtman* o alma individual universal y lo sagrado particular, el âtmâ* de cada uno. Es un sistema diferenciador; deriva de la palabra vishesha, que significa “diferencia” y busca la forma de distinguir entre una cosa y otra, elaborando una teoría de las categorías de la realidad. Este sistema distingue entre las substancias espirituales y materiales. Estas últimas están compuestas de anu o átomos infinitamente pequeños, eternos e indestructibles, que están en continuo movimiento durante todo el periodo cósmico, uniéndose entre sí de dos en dos o de tres en tres, para dar lugar a moléculas binarias, ternarias, etc. Los átomos difieren cualitativamente entre sí, formando hasta nueve substancias diferentes: fuego (anila*), tierra (prithvî*), aire (anala*), agua (apa*), tiempo (kâla*), éter (akâsha*), espacio (desha*), espíritu (manas*) y alma (âtman*), ordenadas por dos fuerzas: el tiempo y la orientación según el espacio. Su magnitud es la sexta parte de un grano de polvo en un rayo de sol. Las substancias espirituales o almas son infinitas y eternas. Están dotadas de consciencia e inteligencia, mediante las cuales perciben el universo y están unidas a éste por dicha percepción. De la materia nacen todos los males y, en primer término, la necesidad de la reencarnación. El alma debe procurar liberarse de la materia; a tal fin contribuyen las prácticas del Yoga* y del ascetismo. El universo está compuesto de las nueve substancias antes mencionadas, que poseen a su vez atributos mediante los cuales se manifiestan: color, olor, contacto, numero, dimensión, separación, conjunción, desunión, prioridad, posterioridad, conocimiento, placer, dolor, deseo o aversión y voluntad. Mediante estos atributos obran sobre el espíritu y determinan las acciones. El Vaisheshika afirma la realidad del mundo exterior en oposición al Vedânta* que lo considera como una ilusión. El ritmo de la vida, las actividades del espíritu, las sensaciones, los sentimientos y los deseos son pruebas de la existencia del âtman o alma individual, que es substancialmente increada e indivisible. Las almas son infinitas; el alma suprema es Dios, mónada infinitamente superior a todas las demás. Este sistema ontológico y deísta es un ejemplo de la existencia de tendencias positivistas indias.
VAISHESHIKABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*.
VAISHESHIKASHÂSTRA.- Un tratado del sistema Vaisheshika* del filosofía, compuesto por Prasasthapâda* en el siglo V. Este tratado se ha perdido, pero existe una versión china posterior. Se caracteriza porque incluye una séptima categoría tras las seis usuales, el no ser, que puede ser de cuatro clases: el no ser de algo que todavía no es; el no ser de una cosa que fue pero que ya no es; el no ser de una cosa que no es otra; y el no ser como una manifestación del Absoluto que no ha sido, no es, ni será nada determinado. La aparición de esta categoría es la consecuencia lógica de una cultura que aspira a la superación de todo lo fenoménico y a la reabsorción en el Ser Supremo.
VAISHESHIKASÛTRA.- Una obra filosófica india que contiene la exposición fundamental del sistema Vaisheshika* . Se remonta al siglo I y se atribuye a Kanâda*. Aparece dividida en diez partes, que tratan de las substancias, del espacio, del tiempo, de la psicología, de la doctrina atómica, de la perfección, de la indiferencia, de la causalidad, etc. En pocos lugares se encuentran ideas teológicas y éticas o referencias a la autoridad de los Veda* como revelación. El objeto de la obra consiste en dar una teoría de las categorías o predicados de las cosas.
VAISHNAVA.- Voz sánscrita que significa “vaishnava o vishnuita”, relativo al dios Vishnu*. Es también el movimiento vishnuita que une los términos de jñâna* con bhakti*. Es una de las cinco categorías en las que se dividen las sectas hindúes, según las divinidades a las que se adora. (v. achintyabhedâbhedâ, baula, gaudiyâ, madhva, mahânubhâva, pâñcharâtra, râdhâvallabhî, râmanasehî, râmâvata, sankarshana, vaikhânasa, vallabha, vârikari).
VAISHNAVADEVÎ.-
v. vaishnavî.
VAISHNAVÂSTRA.-
Un astra* o arma divina, asociada con el dios Vishnu*.
VAISHNAVÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “la energía de Vishnu*”. Es una de las diosas del tantra* y una de las mâtrikâ* o madres divinas que simbolizan la energía femenina del universo.
VAISHRAVAS.- v. vishrava.
VAISHVÂNARA.- 1.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “consumidor universal”. 2.- Uno de los siete filósofos principales de la India.
VAISHYA.- 1.- La tercera casta hindú. Una clase de hombres dedicada a los negocios y a la agricultura, según el sistema de vida de cuatro órdenes sociales. Por extensión incluye a los mercaderes y granjeros. Pertenece, al igual que las dos castas superiores, brâhmana* y kshatriya*, a los llamados “dos veces nacidos” o dvija*. Surgen de los muslos del ser primigenio. 3.- El undécimo Manu*, hijo del dios Brahma*, nacido de su muslo derecho. Se casó con Vaishyanî, que había nacido del muslo izquierdo del creador. Fue padre de los vaishya, la tercera casta de la India.
VAISHYANÂTHA.- Una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
VAISVATAPURA.- La capital de Yama*, dios de la muerte, situada a gran profundidad bajo tierra, en el Yamaloka*.
VAIVASVATA.- 1.- El Manu* progenitor de la actual especie humana. El séptimo de los catorce manvantara* u hombres primigenios de cada kalpa*, citados en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Fue rescatado del diluvio por la encarnación del dios Vishnu* como pez. (v. matsyavatâra). Su padre fue el sol Vivasvant*. 2.- Epíteto de Yama*, dios de la muerte, “brillante”.
VÂJA.- Uno de los hijos de Sudhânvana*, dios de los arqueros, descendiente del sabio védico Angiras*. Por sus penitencias obtuvo poderes sobrehumanos y se aseguró el paraíso y la adoración de los hombres. (Shivapurâna).
VÂJAPEYA.- Una bebida de fortalecimiento o virilidad. Es también un sacrificio de fortalecimiento, uno de los sacrificios más importantes del culto védico. Es una de las siete formas de sacrificio del soma*, ofrecido por reyes o brâhmana* que deseaban subir de posición. Precedía a los sacrificios de râjasûya* y brihaspatisava*.
VÂJASHRAVASA.- Epíteto del sabio Gautama Âruni*, “famoso por su riqueza”.
VAJRA.- 1.- El rayo, que es el arma de Indra*, rey de los dioses. 2.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
VAJRABHAVA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
VAJRADAMÂSTRA.-
Un râkshasa* o demonio, vencido por Angada*. (Râmâyana).
VAJRAHANU.-
Un râkshasa* o demonio del ejército de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
VAJRAJIT.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “vencedor del vajra*”.
VAJRANA.- Un príncipe de los asura* o demonios, que fue vencido por Kâmadeva*, el dios del amor. Sus estados estaban cerca del divino monte Meru* y amenazaba casi constantemente a los dioses. Tras la conquista de sus territorios, Kâmadeva* se casó con Prabhavasî, hija del asura*, quien se había enamorado de él. Tuvieron un hijo que, años después, gobernó todo el estado, ya en completa calma. (Skandapurâna).
VAJRANABHA.- Un asura* o demonio, padre de Prabhâvatî*. Cuando Pradyumna*, hijo de Krishna*, se interesó por su hija, Vajranabha, que temía a Vishnu*, hizo penitencias al dios Brahma* que le concedió que no pudiera entrar nadie en su ciudad de Vajra sin su permiso. Sin embargo Pradyumna, que poseía el don de cambiar de forma, entró bajo la apariencia de un actor y se casó en secreto con su hija. Cuando fue descubierto se entabló una lucha en la que Vajranabha pereció. (Mahâbhârata).
VAJRAPÂNI.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el que lleva el rayo en la mano”.
VAJRASÛCHIKÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
VAJRÎ.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el que dirige el rayo”.
VÂK.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “palabra”.
VAKA.- Un demonio muerto por Krishna*. (Mahâbhârata).
VAKÂSURA.- v. vaka.
VÂKOVÂKYA.- Término que alude a las disputas entre los adherentes a diversos sistemas de filosofía.
VÂKPATI.- Epíteto de Brihaspati*, dios del sacrificio, “Señor del habla”.
VAKRATUNDA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “de boca torcida”.
VAKTRESHA.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VALA.- Un dânava* o genio maléfico, hermano de Vritra*, muerto por Indra*, rey de los dioses.
VÂLAKHILYA.- Los sesenta mil hijos del sabio Kratu* y Sannatî*. (Vishnupurâna).
VÂLMÎKI.-
Un sabio, autor de la epopeya del Râmâyana*. Se le considera una encarnación del dios Brahma*. Es hijo de Varuna*, dios de las aguas, y nacido en la casta de los brâhmana*. Su nombre proviene de un tipo de hormigas con las que la leyenda le relaciona. Se había unido a una partida de salteadores que en una ocasión se atrevieron a atacar a varios rishi* o sabios védicos. Estos perdonaron al joven brâhmana y le dieron un mantra* o fórmula invocatoria mágica, sobre la que Vâlmîki meditó durante mil años en completa inmovilidad. Al cabo de este milenio los rishi le encontraron en el mismo lugar en que le dejaron, con el cuerpo cubierto de hormigas blancas de la especie llamada valmîka, de las que se originó el nombre. En cuanto a su obra, cuenta en los primeros capítulos que oyó la historia del sabio Nârada*, mensajero de los dioses, y luego la recopiló y escribió. También dice que sería él mismo quien más tarde avisaría de los acontecimientos a Kusha* y Lava*, los dos hijos del príncipe Râma*. Históricamente parece ser que Vâlmîki vivió hacia el siglo IV o III a. C.
VALVALA.- Un demonio muerto por Balarâma*, hermano de Krishna*.
VALLABHA.- 1.- El nombre falso que el príncipe Bhîma* empleó durante su estancia en la corte del rey Virâta*, durante el decimotercer año de su exilio. (Mahâbhârata). 2.- Un filósofo vaishnava* o vishnuita del sistema Vedânta*, del siglo XV, nacido en Kâshî* (Benarés), aunque se estableció en la ciudad de Mathurâ*. Fue uno de los cinco grandes comentaristas de los Brahmasûtra* y creador de la escuela del llamado shuddhadvaita o advaita* puro. Fundó una secta del mismo nombre, que preconizaba la igualdad entre dios y el individuo. Para él la liberación se podía conseguir por medio de la devoción. Enfatizó también el hecho de que la vida familiar no es obstáculo para la evolución espiritual. A causa de esto se le ha acusado en cierta manera de epicureísmo.
VÂMÂ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “la de la izquierda”. Este nombre hace referencia a una rama del tantra*. (v. vâmamârga). (Tantrashâstra).
VÂMADEVA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor del sendero izquierdo”. Este nombre hace referencia a uno de los caminos del tantra*. (v. vâmamârga). Una de las cinco formas de Mahesha* según la tradición shaiva* o shivaíta. (Shivapurâna). 2.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación. Fue consejero del rey Dasharatha*. (Râmâyana).
VÂMAKÎ.- Una deidad adorada por los seguidores del sendero izquierdo del tantra*. (v. vâmamârga). (Tantrashâstra).
VÂMAMÂRGA.- El sendero izquierdo o forma de adoración del tantra*. Es una escuela shaiva* o shivaíta que considera al mundo como una emanación de la energía femenina o shakti* del dios. Suelen denominarse ritos de la mano izquierda los que requieren prácticas sexuales o la utilización de drogas. (v. dakshinamârga). (Tantrashâstra).
VÂMANA.- 1.- v. vâmanâvatâra. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Brahma*.
VÂMANACHÂRÎ.- Voz sánscrita que significa “los que siguen el sendero de la izquierda”. (v. vâmamârga).
VÂMANÂVATÂRA.- 1.- La quinta encarnación del dios Vishnu*, como un enano. Nació en la tierra como hijo del sabio védico Kashyapa*, a instancias de los dioses, con el fin de engañar al asura* o demonio Bali*, nieto de Prahlâda* y bisnieto de Hiranyakashipu*, a quien el dios había vencido en una encarnación anterior. Celebrando sacrificios a orillas del sagrado río Narmadâ* y mediante una austeridad ascética, Bâli había conseguido innumerables poderes con los que se dedicaba a perjudicar a los dioses, llegando a destronar al propio Indra*, rey de los dioses, y a apoderarse de los tres mundos. El dios, tomando la forma de enano, se le acercó y le pidió el espacio que él podía abarcar en tres pasos, para que pudieran residir los dioses. El demonio observó las diminutas piernas de su interlocutor y aceptó, divertido. Entonces Vishnu recobró su forma divina, adquiriendo unas dimensiones colosales, y con un paso recorrió la tierra y con otro, el aire. En aquel momento el demonio reconoció la divinidad de Vishnu; no obstante, éste no dio por finalizada su conquista hasta que con un tercer paso recorrió el cielo. Tras ello, Vishnu, generosamente, le concedió al demonio el gobierno de un mundo subterráneo y la posibilidad de volver una vez al año a visitar a sus súbditos, a los que amaba de verdad. (Vishnupurâna). 2.- Uno de los ocho elefantes que protegen los ocho puntos cardinales. (Mahâbhârata).
VÂMESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Vâmana*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VAMSHÎDHARA.- Epíteto de Krishna*, “portador de una flauta”.
VAMSHÎVATA.- La higuera bajo la cual solía Krishna* tocar su flauta.
VANA.- Término que hace alusión a la secta de seguidores de Shankarâchârya*.
VANADÂMA.- Una dríade o diosa del bosque.
VANAMÂLÎ.- Epíteto de Krishna*, “jardinero de los bosques”.
VANÂPRASTHA.- El tercer estadio en la vida del brâhmana* ortodoxo. Es el de asceta o ermitaño en el bosque, durante el cual el hombre, una vez cumplidos sus deberes con la sociedad, se retira para meditar sobre la verdad y sobre el sacrificio y para instruir a los jóvenes. A esta etapa pertenecen precisamente los textos denominados Âranyaka*, que contienen las especulaciones de estos ermitaños sobre Dios, el mundo y la humanidad.
VANASPATI.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “Señor de los bosques”.
VANDANA.- La salutación. Uno de los ocho métodos empleados para la adoración.
VÂNÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “sonido”.
VANIK.- v. shûdra.
VAPU.- Una de las trece primeras hijas del rey Daksha* y Prasûti*, casadas con Yama*, dios de la muerte, en su aspecto de Dharma*.
VAPUSHMAT.- Uno de los sabios del decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Dharmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
VAPUSHTAMÂ.- Una hija de Kashiraja, esposa del rey Janamejaya*. (Mahâbhârata).
VARADACHATURTHÎ.- Una festividad que se celebra el cuarto día de la quincena brillante del mes de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero), en honor de Durgâ*, aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía.
VARADARÂJA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
VARADEVÎ.- v. vanadâma.
VARÂHA.- 1.- v. varâhâvatâra. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*. 3.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu*.
VARÂHAKALPA.- El kalpa* o día del dios Brahma* actual, denominado “kalpa del jabalí”, porque en ese día el dios Vishnu* se encarna en un jabalí. (v. varâhâvatâra).
VARÂHÂVATÂRA.- La tercera encarnación del dios Vishnu*, en forma de jabalí. Se le describe como de color oscuro y grandes dimensiones. Su misión fue combatir al râkshasa* o demonio Hiranyâksha* que, en una encarnación anterior, había sido guardián de la puerta del palacio del dios Vishnu. Allí había impedido el paso el paso a unos muni*, cosa que les causó tal cólera que le maldijeron, haciéndole renacer como hijo de Diti*. Bajo este aspecto maléfico se había apoderado de la tierra, arrancándola del mar cósmico, y la había arrojado a las profundidades de los mundos subterráneos. Los dioses se dirigieron al dios Vishnu y le pidieron que defendiera al mundo. Vishnu tomó la forma de un jabalí gigantesco y, tras matar a Hiranyâksha, se sumergió en el mar y arrancó con sus colmillos a la tierra de los mundos subterráneos y la devolvió a su lugar. (Taittirîyasâmhitâ).
VARÂHESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del jabalí”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VARANA.- Un regalo hecho a un brâhmana* por celebrar una solemnidad religiosa.
VÂRÂNASÎ.- La famosa ciudad sagrada de Kâshî* (Benarés), sobre el sagrado río Gangâ*. Su etimología deriva de los nombres de los ríos Varând y Âsî, en el norte y el este de la ciudad respectivamente, aunque otra versión alude a un posible fundador, el rey Bânâra. (v. kâshî).
VARDDHAMÂNA.- Un filósofo del sistema Nyâya* de filosofía, del siglo XIII.
VARDDHAMÂNENDU.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Padmanâbhamishra*.
VÂRIKARI.- Una secta vaishnava* o vishnuita que honra a la deidad bajo el nombre de Vitthal* o Vithobâ*. En su forma de devoción por Krishna* no dan importancia a su favorita Râdhâ*, sino a Rukminî*, su esposa legítima.
VARNA
ÂRYA.- Las tres primeras castas de la sociedad hindú: brâhmana*, kshatriya* y vaishya*.
VARNA.- 1.- Voz sánscrita que significa “color”. Hace referencia a la casta. Según el modelo hindú, mencionado por vez primera en el Rigveda*, existen cuatro castas fundamentales, con diversas subdivisiones. Estas son: los brâhmana*, o casta sacerdotal, dedicados al culto y a la enseñanza; los kshatriya* o casta guerrera, militares y administradores; los vaishya*, que son agricultores y comerciantes principalmente; los shûdra*, que incluyen artesanos y los dedicados a aquellos oficios de servicio a los demás. Aunque este sistema tenía naturaleza de oficio, acabó convirtiéndose en hereditario y se le adjudicaron niveles según el prestigio de los diversos oficios. Sus ventajas principales son la preservación de los ritos, la división del trabajo y la reducción de la competencia. Sus deméritos son el debilitamiento del poderío militar, el fenómeno de la intocabilidad y la falta de variedad genética en los matrimonios. 2.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. 3.- Un rey de Madrâs, hermano de Mâdrî*. A pesar de su parentesco con el linaje de los cinco príncipes Pândava*, se alistó en el bando Kaurava* y fue su cuarto caudillo. (Mahâbhârata).
VARNASANKARA.- Término que denomina a la población no deseada, que perturba la paz de la sociedad en general.
VARNÂSHRAMA.- El sistema de castas, con sus deberes y obligaciones.
VARSHA.- Un hijo de Chandra*, dios de la luna. Su padre le puso a disposición del dios Brahma* para que éste le utilizase como creyera conveniente en la batalla de Kurukshetra*. Tomó la figura de Abhimanyu*, hijo del príncipe Arjuna* y de Subhadrâ*, hermana de Krishna*. Se casó con Uttarâ*, hija del rey Virâta*. Murió heroicamente en el decimotercer día de batalla. (Mahâbhârata).
VÂRSHNEYA.- Epíteto de Krishna*, “descendiente de Vrishni*.
VÂRTTIKA.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por Sureshvara* en el siglo XIV.
VÂRTTIKAKÂRA.- v. kumârilabhatta.
VARUNA.- 1.- El dios de las aguas, en particular del océano, de las leyes cósmicas y morales. Controla los elementos del tiempo: lluvia, tormentas, ríos y aguas. Se le invoca antes de los viajes y ante la contemplación del océano. Es un dios de carácter moral, castigador del malvado y protector del necesitado. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas y uno de los ocho vasu* o personificación de los elementos naturales. Es una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del Oeste. Se le considera uno de los cinco dioses principales después de la trimûrti* o trinidad hindú. Es un dios inquietante, iracundo y terrible, poseedor privilegiado de mâyâ* (la magia que crea las cosas reales e ilusorias). Provoca el pánico entre sus enemigos. Es el guardián del rito y guardián de la ley cósmica, por lo que siempre está atento a las transgresiones humanas. Tiene un carácter colérico. Es de costumbres nocturnas y tiene una relación particular con la luna, depósito del licor sacrificial, el soma* o néctar de los dioses. Unas veces aparece como una divinidad bienhechora, que fertiliza los campos; otras, como el dios infernal que oculta las almas en el fondo del océano, atormentándolas cruelmente. Durante el tiempo védico figuró entre los dioses más prominentes, pero durante el período épico su importancia decayó. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*. Esposo de Varunî*. Se unió al sagrado río Gangâ* para tener un hijo, al que llamó Jâlandhara*. Junto con Mitra*, el dios de la amistad, derramó unas semillas de las que nació el prajâpati* Agastya*. Se le representa bajo la figura de un hombre blanco, coronado con lotos, llevando en una mano un lazo y en la otra un quitasol. Va vestido con un manto dorado y una túnica resplandeciente. Tiene innumerables ojos con los que ve todo y nada escapa a su vigilancia, puesto que las innumerables estrellas son sus oídos. De su garganta manan siete corrientes de agua celestial, origen de todos los ríos de la tierra. Aparece sentado en un trono de diamantes. Los mares y los ríos forman su corte. Envía la hidropesía como castigo a los malvados. Normalmente monta un monstruo marino o cocodrilo de color oscuro provisto de una trompa. Otras veces aparece junto con una serpiente y un león, pero rara vez, con los dos juntos. (Aitareyabrâhmana). 2.- Una de las nueve partes en las que se halla dividida la India, según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. 3.- Uno de los sabios del decimoprimer kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Dharmasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
VARUNÂNÎ.- La esposa de Varuna*, dios de las aguas.
VARUNESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Varuna”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VÂRUNÎ.- 1.- v. varunânî. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
VÂSANA.- El hábito engendrado en la mente por ejecución de algún acto. Son los instintos o tendencias que se arrastran desde las vidas pasadas, las impresiones indelebles del intelecto, producidas por las experiencias de la vida. Constituyen la memoria, el instinto, las tendencias y aptitudes de cada individuo.
VÂSANAKHSAYA.- El cese del influjo de los vâsana* o tendencias arrastradas de otras vidas.
VASÂNTA.- El dios de la primavera. Compañero de Kâmadeva*, dios del amor.
VASANTAPAÑCHAMÎ.- Una festividad de la primavera que se celebra en el quinto día de la quincena brillante de Mâgha* (28 de enero al 26 de febrero). Es una fiesta dedicada a Sarasvatî*, diosa de la sabiduría. La celebran especialmente los eruditos, los estudiantes y todos aquellos que emplean principalmente la escritura o el estudio como medio de vida. No ha de hacerse trabajo en este día, pero los libros, cuadernos, plumas y utensilios empleados para el estudio se colocan ante una imagen de la diosa y se adoran, como transmisores del saber. Es el día idóneo para redactar documentos importantes.
VÂSANTÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “primaveral”.
VÂSAVA.- La personificación de los elementos naturales, hijos de Aditi*. Son originariamente ocho: Dharâ*, Dhruva*, Soma*, Vishnu*, Anila*, Anala*, Pratyusha* y Prabhâsa*, aunque en algunos textos se menciona a Apa*, Indra, Ishâna*, Kuvera*, Nirriti* y Varuna*.
VASHITVA.- El control. Uno de los ocho siddhi* o poderes que se obtienen mediante la adoración de una deidad.
VÂSHKULÎSHA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VASISHTHA.- 1.- Uno de los siete principales rishi* o sabios védicos representados por la constelación de la Osa Mayor. Es uno de los diez prajâpati* o dioses de la creación y uno de los diez hijos mentales del dios Brahma*. Hijo de Kardama*, esposo de Arundhatî* y también de Akshamâlâ. Tuvo cien hijos. Representa el poder y la dignidad de la casta de los brâhmana*. Fue el kulaguru* o maestro familiar del rey Dasharatha* y preceptor del príncipe Râma*. (Râmâyana). 2.- Uno de los dieciocho Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VÂSISHTHA.- Los hijos del sabio védico Vasishtha*, sabios del tercer kalpa* o ciclo de la creación.
VASTRASAMARPANA.- El acto ritual de ofrecer ropajes en una solemnidad religiosa. Una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VÂSTUPÛJÂ.- La adoración de una deidad que va a ser la protectora de una casa o emplazamiento.
VASTUTRANTRAJÑÂNA.- El conocimiento de la realidad tal cual es, propio del shruti* o tradición escuchada.
VASU.- 1.- Voz sánscrita que significa “brillante”. Un grupo de dioses que en tiempos védcios tenían una función fertilizadora. Durante la época brahmánica su relación quedó limitada a los guardianes de los puntos cardinales: Indra*, Yama*, Varuna*, Kuvera*, Vâyu*, Îshâna*, Agni* y Nirrit*. Tienen por caudillo a Indra*, rey de los dioses. Se les considera semidioses y en ocasiones se les equipara a los Vasava*. Constituyen una de las nueve clases de tropas del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna). 2.- La riqueza. Una de las trece esposas de Dharma*, hijas del rey Daksha*. 3.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
VASUDEVA.- 1.- El esposo de Devakî*. Padre de Krishna*, Balarâma* y Subhadrâ*. Sacó a su hijo Krishna de la prisión en un cesto durante una tormenta. Cruzó el río Jamanâ* con él, que se abrió a su paso. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
VÂSUDEVA.- Epíteto de Krishna*, “del linaje de Vasudeva*”.
VASUDHÂ.- Término que hace alusión a la tierra.
VASUDHARÂ.- La ciudad de Kuvera*, dios de las riquezas, situada en un pico de los montes Himâlaya*. (Shivapurâna).
VASUHAMSA.- Epíteto de Krishna*, “del linaje de Vasudeva*”.
VÂSUKÎ.- El rey de las serpientes, que adorna el cuello del dios Shiva*. Es la más importante de las serpientes y uno de los sostenedores del universo junto con Ananta*, Dharma*, Kâma*, Vasu* y Kapila*. Fue la cuerda que arrastró la nave del primer Manu* hasta colocarla en un lugar seguro en lo alto del monte Himâlaya* durante el diluvio. También sirvió de cuerda para el batimiento del océano. (v. manthana). En una ocasión fue domado por Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
VASUMAT.- Uno de los sabios del segundo kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Svârochisha Manu*. (Shivapurâna).
VASUNDHARÂ.- v. alakâ.
VASUSENA.- Epíteto de Karna*, “cuerpo de vasu*”.
VASUSTHALÎ.- v. alakâ.
VATA.-
v. banyâna.
VÂTA.- Voz sánscrita que significa “aire”. Es Vâyu*, dios del viento. En este aspecto es la respiración de los dioses.
VATAPATASHÂYÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que yace sobre el baniano”.
VÂTÂPI.- Un demonio que fue devorado por el sabio védico Agastya*.
VATESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la higuera”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VATOSPATI.- Un dios menor, asociado a los asuntos domésticos.
VATSA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
VÂTSALYA.- El amor paterno o materno. Una de las cinco actitudes adoptadas por el adorador dualista hacia Dios: es la actitud de los padres hacia su hijo.
VÂTSALYABHAKTA.- El que se ocupa en el servicio devocional como padre o madre. Una de las cinco formas de ocupación de los bhaktiyogî*.
VATSANAPÂT.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VÂTSÂYANA.- Un comentarista del sistema filosófico Nyâya*, del siglo IV.
VÂTSYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VÂTSYÂYANABHÂSHYA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Vâtsyâyana* en el siglo IV.
VATUKESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de los discípulos”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VÂYAVYA.- El punto cardinal correspondiente al Noroeste según la geografía de los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VÂYAVYÂSTRA.- El astra* o arma divina, asociada con Vâyu*, dios del viento.
VÂYU.- 1.- El dios del viento, que simboliza el soplo cósmico. Se le identifica con el aliento o prâna* y con el alma universal. Es el conductor del sonido y los perfumes. Es una de las deidades guardianas de los puntos cardinales, guardián del Noroeste. Es uno de los ocho vasu* o personificación de los elementos naturales, bajo el nombre de Anila*. Se le considera rey de los gandharva* o músicos celestiales. Es hijo de Rudra*, la tempestad, y fue padre del dios–mono Hanumân*. Es el padre divino de Bhîma*, el segundo de los cinco príncipes Pândava*. Se le representa de una forma muy atractiva. Monta un antílope blanco o un carro tirado por caballos de color rojo o púrpura que pueden llegar hasta a mil. 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VEDA.- Las escrituras sagradas hindúes, reveladas por el dios Brahma*. Es una voz sánscrita que significa literalmente “la ciencia”. Son los textos de la fase literaria más antigua de toda la literatura indoeuropea, de fondo marcadamente religioso y que abarca cerca de dos milenios (2500 – 500 a. C. ). Constan de una himnología sagrada de elevada inspiración poética que más tarde se complementan con obras de exégesis sobre la interpretación de la palabra revelada y la práctica del culto (Brâhmana*). La palabra Veda indica cuatro textos védicos propiamente dichos: el Rigveda* o Veda de los himnos; el Atharvaveda* o Veda de los sacerdotes brujos; el Sâmaveda* o Veda de las melodías y el Yajurveda* o Veda de las fórmulas sagradas. Los dos primeros son colecciones originales. El Rigveda es la exposición del más antiguo pensamiento religioso indio, cuya concepción fundamental es un politeísmo naturalista. El Atharvaveda pertenece a estratos populares indígenas y lleva consigo un elemento de superstición. El Sâmaveda es un manual para uso del culto y el canto litúrgico. El Yajurveda es un texto compuesto para la práctica del sacrificio y contiene plegarias y fórmulas sacadas en parte del Rigveda y en parte originales. Según el código de Manu* (v. mânavadharmashâstra) los Veda son la fuente del dharma* (religión, moralidad, rectitud y buena conducta). Durante bastante tiempo los que no pertenecían a la casta de los brâhmana tuvieron prohibido el acceso a los Veda. Estos se transmitieron oralmente en un principio, dando así lugar a linajes de sacerdotes que conocían dos, tres, o los cuatro Veda.
VEDÂBHYÂSA.- Término que denomina al estudio de los Veda*.
VEDAKRIYÂ.- Término que hace alusión a las solemnidades religiosas prescritas en los Veda*.
VEDAMANTRA.-
Término que denomina a los mantra* o fórmulas sacrificiales mágicas que se contienen en los Veda*.
VEDAMÂTÂ.- Epíteto del himno védico denominado Gâyatrî*, “la madre de los Veda*”.
VEDÂNGA.- Voz sánscrita que significa “miembros del Veda*”. Son las ciencias sagradas que son accesorias a los Veda. Son seis: shikshâ* (fonética), kalpa* (injunciones ceremoniales), vyâkarana* (gramática), nirûkta* (glosario de términos védicos), chhanda* (prosodia) y jyotisha* (astrología). Estas ciencias se hallan expuestas en Sûtra* o aforismos mnemotécnicos.
VEDANÎ.- Uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas, según algunas relaciones. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi*.
VEDÂNTA.- La filosofía Vedânta*, “fin de los Veda*”. Uno de los seis darshana* (puntos de vista) o sistemas filosóficos. Está considerado como el fin de los Veda por cuanto es la expresión más decantada y completa de la doctrina védica. Presenta tres escuelas: Advaita* o monismo puro, Sisadvaita* o monismo cualificado y Dvaita* o sistema dualista. De los tres el último es el más diferente y el primero, el más puro.
El Vedânta presenta la esencia del monismo al afirmar la existencia de una única realidad: Brahman*. Su punto de partida lo dio el filósofo Shankarâchârya* con su obra Vivekachûdâmani*, cuya aportación fue de tal importancia que eclipsó cualquier texto anterior. Considera al Brahman (el Absoluto), al que denominó Nirgunabrahman*, como un elemento sin límites, no diferenciado, sin determinantes de ningún tipo. Cuando se manifiesta como creador, bajo la denominación de Sagunabrahman*, aparece como un dios demiúrgico comprometido con la labor creadora, con una serie de cualidades determinantes. Fuera de estas dos entidades todo cuanto hay es ilusorio y carece de auténtica realidad, porque la realidad, para ser plena, no puede ser efímera, ni tener limitaciones.
VEDÂNTADESHIKA.- Un comentarista del sistema Vedânta* de filosofía, del siglo XIV.
VEDÂNTAPARIBHÂSHÂ.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por Dharmarâjâdhvarîndra*, en el siglo XVI.
VEDÂNTASÂRA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Sadânandavyâsa*.
VEDÂNTASIDDHÂNTAMUKTÂVALÎ.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por Prakâshânanda* en el siglo XVI.
VEDÂNTASÛTRA.- Tratado filosófico vedántico escrito por Vyâsadeva*, para dar la conclusión de todos los Veda*. Está redactado en forma de aforismos. Su datación es bastante incierta.
VEDÂNTATATVADÎPIKÂ.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía.
VEDASHIRAS.- Uno de los yogâchârya* o principales maestros espirituales que aparecen en el séptimo manvantara* o ciclo de la creación, en el que nos encontramos. (Shivapurâna).
VEDAVID. Término que denomina a una persona versada en los Veda*.
VEDAVYÂSA.- Epíteto de Vyâsadeva*, compilador de los Veda*, “el Vyâsa* de los Veda*”.
VEDÎ.- Término que alude al altar sacrificial védico, que representa a la tierra.
VEDÎBHAGA.- Una parte del altar védico.
VEGAVATÎ.- Un río sagrado del estado de Tâmil Nâdû. El morar a las orillas de este río hace al devoto alcanzar las regiones del dios Brahma*.
VELÂ.- Una de las hijas del divino monte Meru* y Dharanî*.
VENKATA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, situado en el sur de la India. Es un famoso monte, con un santuario vaishnava* o vishnuita.
VENKATESHA.- Epíteto de Vishnu*, “dios de Venkata*”.
VENU.- La flauta de Krishna*.
VETÂLA.- Un espíritu demoníaco, acólito del dios Shiva*.
VIBHÂNDA.- v. vibhândaka.
VIBHÂNDAKA.- Un sabio, hijo del sabio védico Kashyapa* y fue padre de Rishyashringa*. (Râmâyana).
VIBHÂVA.- Término que hace referencia al fuego sacrificial.
VIBHÎSHANA.- Uno de los râkshasa* o demonios, célebre por su sabiduría y su prudencia. Era nieto de Paulastya* e hijo de Vishrava*. A pesar de su condición demoniaca siempre se conservó puro. Practicó severas penitencias: durante cinco mil años permaneció en pie, sobre un solo pie, con lo que consiguió la aprobación de las apsarâ* o ninfas celestiales, que danzaron ante él y le arrojaron una lluvia de flores; durante otros cinco mil años estuvo cara al sol, de pie, con la cabeza y los brazos al aire y el espíritu ocupado en la meditación de los Veda*. El dios Brahma*, satisfecho por este comportamiento, le concedió un don y Vibhîshana pidió permanecer siempre fiel al dharma* y conocer el Brahmashâstra*. Cuando su hermano Râvana*, rey de los demonios, raptó a la princesa Sîtâ*, Vibhîshana empleó todos los medios a su alcance para que la devolviera sin daño a su esposo. Descorazonado por no conseguirlo, salió de la ciudad de Lankâ* y fue a unirse a su otro hermano Kuvera*, dios de las riquezas, que se había instalado en el monte Kailâsa*, junto con el dios Shiva*. Este le recomendó que se uniera a la causa del príncipe Râma* porque en breve conquistaría la ciudad de Lankâ. Vibhîshana aceptó el consejo y ocurrió tal y como se lo había pronosticado Shiva. Tras la derrota de Râvana, además del señorío de la ciudad de Lankâ que le concedió el príncipe Râma, recibió el carro Pushpaka*, obra maravillosa de Vishvakarma*, el arquitecto celestial, que había pertenecido a Kuvera y luego a Râvana. (Râmâyana).
VIBHU.- 1.- Epíteto del Ser Supremo, “omnisciente”. 2.- Uno de los hijos de Sudhânvana*, dios de los arqueros, descendiente del sabio védico Angiras*. Por sus penitencias obtuvo poderes sobrehumanos y se aseguró el paraíso y la adoración de los hombres. (Shivapurâna).
VIBHUÂTMA.- El alma inconmensurable, como opuesta al alma diminuta o anuâtmâ*. (Kathopanishad).
VIBHÛTI.- 1.- Las cenizas sagradas, resultantes de un sacrificio védico. (Âshvalâyanashrautasûtra). 2.- Las fuerzas mágicas que pueden desplegarse mediante la práctica del Yoga*. (Yogasûtrabhâshya).
VICHÂRA.- La concepción. El estado en el que la mente reflexiona sobre las cualidades de los objetos. Uno de los cuatro estados de concentración según el sistema Yoga* de filosofía, antes de llegar al entendimiento o buddhi*. (Yogasûtrabhâshya).
VICHÂRAMÂRGA.- El camino del conocimiento a través de la investigación.
VICHÂRANA.- La investigación. Uno de los siete planos de la sabiduría, tras los estados de jâgrata* o vigilia, svapna* o sueño y sushupti* o sueño profundo. (Yogavasishtha).
VICHITRAVÎRYA.- Un hijo del rey Shântanu*. Era hermano de Bhîshma* y Chitrângadâ* y esposo de Ambikâ* y Ambalikâ*. (Mahâbhârata).
VIDARBHARÂJA.- El padre de Damayantî*. (Mahâbhârata).
VIDARBHÎKAUNDINYA.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VIDDHIVIVEKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Mandanamishra* en el siglo IX.
VIDEHA.- 1.- El reino de Mithilâ*, de donde era originaria la princesa Sîtâ*, esposa del príncipe Râma*. Este reino se encontraba en el estado de Bihâr. 2.- Un título dado al rey Janaka* por su actitud desapego hacia el mundo. Es una voz sánscrita que significa literalmente “incorpóreo”.
VIDEHAKUMÂRÎ.- Epíteto de la princesa Sîtâ*, “princesa de Videha*”. (Râmâyana).
VIDEHAMUKTA.- Es un jîvanamukta* que ha abandonado el cuerpo.
VIDEHÎ.- Epíteto del dios Brahma*, “sin cuerpo”.
VIDHANÂ.- Epíteto del dios Brahma*, “destino”.
VIDHÂTÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “providencia”.
VIDHI.- Epíteto del dios Brahma*, “orden”.
VIDHIPURA.- La residencia del dios Brahma*.
VIDHIRÂNÎ.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “reina de Vidhi*”.
VIDHÎSHA.- Voz sánscrita que significa “dios del orden”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. Se encuentra sobre el río Vetravatî, en el distrito de Malva. (Shivapurâna).
VIDHU.- v. chandra.
VIDHUDÂRA.- Epíteto de Rohinî*, esposa de la luna, “poseedora de la luna”.
VIDHUNTUDA.- Epíteto de Râhu*, el nodo descendente de la luna, “devorador de la luna”.
VIDRUMA.- Una de las piedras semipreciosas que se emplean en las ofrendas a los dioses.
VIDURA.- Un ministro de los cinco príncipes Pândava*. Era tío de los Pândava* y los Kaurava*. Avisó a los primeros de una celada que les había puesto los segundos. (Mahâbhârata).
VIDÛSHANA.- Un demonio muerto por el príncipe Râma*. (Râmâyana).
VIDVANMANORAÑJINÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*.
VIDYÂ.- El conocimiento, la sabiduría. Tiene siete planos: subhecha*, el puro deseo o intención de conocer; vichârana*, la investigación; tanumânasa*, la completa purificación de la mente; sattâpatti*, el establecimiento de la verdad; asamshakti*, la liberación de los apegos, padârthabhâva*, la cesación de la objetividad; turîya*, el estado de percepción total. (Yogavasishtha).
VIDYÂDHARA.- Una especie de seres aéreos semidivinos, de gran pureza y santidad, que residen en los montes Himâlaya* y se dedican al servicio del dios Shiva*. Simbolizan el ascenso de las almas a los cielos. (Shivapurâna).
VIDYAGANGÂ.- Epíteto del sagrado río Gangâ*, “el Gangâ* de la sabiduría”.
VIDYÂRANYA.- Un filósofo del sistema Vedânta*, del siglo XIV.
VIDYÂSÂGARA.- Un filósofo del sistema Vedânta*.
VIDYESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de la sabiduría”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VIDYUNMÂLI.- Uno de los tres asura* o demonios que, tras severas penitencias, recibió del dios Brahma* el permiso para construir Tripûra*, tres ciudades amuralladas: una de cobre en la tierra, una de plata en el cielo y una de oro en los mundos divinos. Estas ciudades fueron destruidas por el dios Shiva*. (v. tripûrâri). (Shivapurâna).
VIDYUT.- La diosa del rayo.
VIGATAVÂSA.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIGHANAHARANA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “vencedor de obstáculos”.
VIGHNAVINÂSHAKA.- v. vighnavinâyaka.
VIGHNAVINÂYAKA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “destructor de obstáculos”.
VIGHNESHVARA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “dios de los obstáculos”. Se refiere a que es el dios que los elimina.
VIHÂNGAMÂ.- Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
VIHÂRÎ.- v. bihârî*.
VIJAYÂ.- 1.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “victoriosa”. 2.- El rosario de cuentas del dios Vishnu*.
VIJAYA.- 1.- Epíteto del príncipe Arjuna*, “victorioso”. Utilizó este nombre como pseudónimo durante su período de incógnito en el reino de los Matsya. (Mahâbhârata). 2.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
VIJAYÂDASHAMÎ.- Un festival en honor de Pârvatî*, diosa de la energía, en su aspecto de Durgâ* celebrado el décimo día de la quincena brillante del mes de Âshvina* (21 de septiembre al 20 de octubre).
VIJÑÂNA.-
La ciencia del conocimiento. Es el conocimiento superior e instintivo, una especie de visión directa con los ojos del alma, merced a la cual hombre adquiere sabiduría.
VIJÑÂNABHAIRAVA.- Un texto shaiva* o shivaíta del siglo XVIII, compuesto por Shivopadhâya. Es uno de los comentarios más modernos que se conocen.
VIJÑÂNABHIKSHU.- Uno de los más famosos exponentes del sistema Sânkhya* de filosofía. Vivió en el siglo XVI.
VIJÑÂNAMAYA.- El cuerpo que piensa. Uno de los cinco kosha* o capas del ser que rodean al âtman* o alma individual. (Taittirîyopanishad).
VIJÑÂNÂMRITA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Sânkhya*, compuesto por Vijñânabhikshu* en el siglo XVI.
VIKALPA.- La abstracción. Es una noción del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
VIKARA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIKARMA.- Término que hace referencia a la acción prohibida o pecaminosa.
VIKARNA.- Un hermano del príncipe Duryodhana*. El tercero de los cien príncipes Kaurava*, hijos del rey Dhritarâshtra*. Participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
VIKATA.- Una râkshasî* o diablesa. Destacaba por su figura deforme y horrible faz. (Râmâyana).
VIKESHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
VIKRAMA.- 1.- La era hindú que se inicia el 47 a. C. 2.- Epíteto del dios Vishnu*, “victorioso”.
VIKRAMÂDITYA.- Un rey de la ciudad de Ujjayinî*, creador de la era Vikrama*.
VIKRAMÎ.- Epíteto del dios Vishnu*, “heroico”.
VIKRITA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIKRITÂNANA Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIKRITIVARJITÂ.- Uno de los nombres de la shakti* o energía femenina de la deidad. (Shivapurâna).
VILVA.-
La planta del árbol Aege
marmelos, que se emplea en las ofrendas al dios Shiva*.
VILVESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del vilva*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIMALA.- Uno de los âgama* o textos sagrados shaiva* o shivaítas.
VIMALAPATI.- Epíteto del dios Brahma*, “Señor de la pureza”.
VIMALESHVARA.- Voz sánscrita que significa “dios de la pureza”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VIMOHANA.- Una de las flechas de Kâmadeva*, dios del amor.
VÎNÂ.- La lira de la diosa Sarasvatî*, creada por ella misma.
VÎNÂPÂNI.- Epíteto de Sarasvatî*, diosa de las artes, “la que tiene la vînâ* en la mano”.
VINATÂ.- Una de las trece hijas del rey Daksha*. Se casó con el sabio védico Kashyapa* y dio a luz dos huevos que no se abrieron durante mucho tiempo. Al final los rompió. De uno de ellos surgió un ser medio humano que voló al cielo: era Aruna*, que fue el auriga de Sûrya*, dios del sol. Del otro huevo surgió Garuda*, que sería el vehículo del dios Vishnu*. (Vishnupurâna).
VINÂYAKA.- Epíteto de Ganesha*, dios de la inteligencia, “destructor”.
VINDHYÂ.- Los montes que separan las llanuras del norte de la India de la meseta del Dakkhan (Deccan). Es el lugar mitológico desde el que surge el sol para iniciar su recorrido diario. En una ocasión estos montes se habían levantado hasta obstruir el camino del astro del día. Invocado por Varuna*, dios de las aguas, el sabio védico Agastya* se dirigió a los Vindhyâ* y les obligó a bajar hasta permitirle al sol el paso hacia el sur y dejarle franco el camino para cuando él mismo regresara. Agastya no regresó y los montes Vindhyâ quedaron reducidos para siempre a aquella dimensión.
VINDHYAVÂSINÎ. Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “moradora de los Vindhyâ*”.
VINDUMÂDHAVA.- Epíteto del dios Vishnu*, “gota de primavera”.
VINIYOGA.- Término que hace referencia al empleo de mantra* o fórmulas invocatorias mágicas en solemnidades védicas.
VIPARYÂYA.- La doctrina del conocimiento falaz, según el sistema Sânkhya* de filosofía. Una de las cinco clases de percepción errónea. (Sânkhyakârikâ).
VIPÂSHA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
VIPRA.- Voz sánscrita que significa “inspirado”. Se refiere a las personas de la primera casta o brâhmana*.
VIPRACHARANA.- La marca de los pies del sabio védico Bhrigu* en el pecho del dios Vishnu*.
VIPRACHITTI.- 1.- Un asura* o demonio, padre de Râhu*, el nodo descendente de la luna. 2.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VIPRARÂMA.- Epíteto de Parashurâma*, “el Râma* brâhmana*”.
VÎRA.- Voz sánscrita que significa “héroe”. Es el más alto grado de la evolución espiritual. Representa el estadio del asceta perfeccionado, vencedor de las fuerzas de la naturaleza. Es el grado opuesto a pashu* que es la persona no iniciada.
VIRABHADRA.- Un aspecto del dios Shiva*, producido por una gota del sudor del dios y que en ocasiones es mencionado como su hijo. Se le representa con ocho brazos y se le suponen mil cabezas, mil ojos, mil pies y mil mazas. Viste con una piel de tigre llena de sangre, con un arco y un hacha. Su aspecto es muy fiero y terrible. Su historia está relacionada con la de la boda del dios Shiva con Satî*, el anterior aspecto de Pârvatî*, diosa de la energía. Tras la boda, el rey Daksha*, padre de Satî, ofendió a Shiva por considerarle un asceta sin posesiones. Satî, oyendo hablar a su padre despreciativamente de su esposo, hizo brotar fuego de su cuerpo y murió. Shiva, dolorido por la muerte de su esposa, empezó a sudar y de una gota suya nació Vîrabhadra, que apagó el fuego del sacrificio con un soplo y acabó con la ceremonia. Le cortó la cabeza a Daksha, aunque luego la reemplazó por la de una cabra. El dios Vishnu* tuvo que restablecer el orden. Entre los otros hechos más destacados que se le atribuyen está la muerte del gigante Takin, a quien redujo a cenizas, por haber insultado al dios Shiva. (Shivapurâna).
VÎRABHADRAVIJAYA.- Un texto shaiva* o shivaíta, compuesto por Ekâmbaradikshita*, en donde se narran las aventuras de Vîrabhadra*, uno de los aspectos del dios Shiva*.
VÎRABHADRESHA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Vîrabhadra*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VIRÂDHA.- Un râkshasa* o demonio, habitante del bosque Dandaka*. Se apoderó de la princesa Sîtâ*, pero fue vencido por el príncipe Lakshmana*. (Râmâyana).
VÎRAGATI.- Término que denomina a la muerte honrosa que recibe el guerrero en el campo de batalla.
VIRÂJA.- El primer hombre, nacido de la mitad masculina del primer ser creado por el dios Brahma*. Se le llama también Svâyambhuva Manu*. Se le considera el principio masculino. Tomado como principio secundario de la creación se interpreta como el cuerpo sutil disfrutando de la materia. Es uno de los tres estados de evolución del Brahman*, según las Upanishad*.
VIRAJÂGAMA.- Es el culto al dios Shiva*, libre de pasión y de ignorancia. (Shivapurâna).
VIRAJAS.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
VIRAÑCHI.- Epíteto del dios Brahma*, “creador”.
VIRAÑCHISUTA.- Epíteto de Nârada*, mensajero de los dioses, “hijo del creador”. Este nombre hace referencia al hecho de ser Nârada* hijo del dios Brahma*.
VÎRASHAIVA.- Una secta shaiva* o shivaíta que se caracteriza porque sus miembros llevan un linga* o símbolo fálico del dios Shiva*, colgado del cuello. Suele ser de plata. Lo consideran más un símbolo de infinitud que fálico y es la representación más abstracta del Ser Supremo. Está más extendido por el estado de Karnâtaka. Su fundador fue Ekânta*, también llamado Ramayya.
VIRÂTA.- 1.- Un rey de los Madhya, aliado de los cinco príncipes Pândava*. Fue padre de Uttarâ*. (Mahâbhârata). 2.-
v. virâja.
VÎRESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de los valientes”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VIROCHANA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “resplandeciente”. 2.- Un asura* o demonio, padre de Kâlanemi*. (Vishnupurâna).
VIRÛPÂKSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “de extraña forma”. Este nombre hace referencia a los tres ojos del dios, que le dan un aspecto peculiar. Es uno de los rudra* o formas del dios Shiva que representan los principios de la naturaleza. (Matsyapurâna).
VISARJANA.- La conclusión mística del rito. Es una de las múltiples formas ortodoxas de adoración a una deidad, tal y como aparecen prescritas en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VISHÂKHA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “el del gran ojo”. 2.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva. (Shivapurâna).
VISHÂLA.-
Un râkshasa* cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
VISHÂLÂKSHA.- Epíteto del dios Shiva*, “gran ojo”.
VISHÂLÂKSHÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “de grandes ojos”.
VISHÂLÂKSHÎSHA.- Voz sánscrita que significa “el dios del gran ojo”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VISHÂLYAKARANI.- Una planta prodigiosa de la región de los montes Himâlaya* que tiene la propiedad de sanar las heridas inferidas en la batalla. (Râmâyana).
VISHAMABÂNA.- Epíteto de Kâmadeva*, dios del amor, “el de flechas temibles”.
VISHÂNGA.- Uno de los hijos de Sâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro octavo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
VISHAYA.- En la filosofía del Mîmâmsâ* es una de las cinco partes del método que consiste en la determinación del tema que se ha de discutir. (Mîmâmsâsûtra).
VISHESHA.- Voz sánscrita que significa diferencia. Es un principio básico del sistema Vaisheshika* de filosofía. (Vaisheshikasûtra).
VISHESHADÎKSHA.- La solemnidad ritual de iniciación a los misterios del tantra*. (Tantrashâstra).
VISHISHTÂDVAITA.- El advaita* cualificado de Râmânuja*, que mantiene la presencia de la unicidad divina subyacente en la realidad de lo diverso.
VISHNU.- 1.- La segunda persona de la trimûrti* o trinidad hindú. Es el principio conservador. Se simboliza por el elemento agua y se le representa con la letra M en la sílaba sagrada Aum* (v. om). Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es esposo de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, y padre de Kâmadeva*, dios del amor. Es el dios que conserva y protege al universo, por lo que encarna en la tierra, siendo por ello el más querido de todos los dioses. Aunque inicialmente se le reconocieron veintiocho avatâra* o encarnaciones, en el siglo VIII éstas quedaron reducidas a diez: Matsya*, Kûrma*, Varâha*, Narasimha*, Vâmana*, Parashurâma*, Râma*, Krishna*, Buddha* y Kalki*. A lo largo de sus sucesivas encarnaciones fue tomando diferentes esposas que no eran sino manifestaciones de la misma Lakshmî. Antes de la creación de los mundos vive sobre el océano eterno, sostenido por la gran serpiente Shesha*, símbolo del infinito. Habita en el paraíso llamado Vaikuntha*. Su cabalgadura es el águila Garuda*. Se le representa como un príncipe apuesto, de color azul, con una triple corona y un diamante en el pecho. Tiene cuatro brazos, portadores de sus atributos: shankha*, un caracol marino cuyo sonido en las batallas siembra la confusión; el sudarshana* o disco arrojadizo; el gadâ*, una maza; y una flor de loto llamada padma*. (v. chakradhara, jagannâtha, harahari, mâyâmoha, mohinî, nârâyana, vishvarûpa, vithobâ). (Vishnupurâna). 2.- Uno de los principales Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Es uno de los Purâna dedicados al dios Vishnu.
VISHNUCHAKRA.- El sudarshana* o disco del dios Vishnu*. Fue una de las armas de las que dispuso el príncipe Râma* en su batalla contra Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
VISHNUDHÂRA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
VISHNUGANA.- Término que alude a los acólitos del dios Vishnu*. (Vishnupurâna).
VISHNULOKA.- El Vaikuntha* o paraíso del dios Vishnu*.
VISHNUMÛRTI.- La forma del dios Vishnu*.
VISHNUPÂDA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
VISHNUPATNÎ.- Epíteto de Lakshmî*, diosa de la prosperidad, “consorte de Vishnu*”.
VISHNURATHA.- Epíteto de Garuda*, cabalgadura del dios Vishnu*, “el carro de Vishnu*”.
VISHNUSHARAHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
VISHNUTATVA.- Las expansiones primarias en las que se manifiesta la divinidad.
VISHNUTÎRTHA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
VISHRAVA.- El padre de Kuvera*, dios de las riquezas, y de Râvana*, rey de los demonios. (Râmâyana).
VISHTAMBHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VISHUDDHA.- El quinto de los siete chakra* o centros de energías sutiles del sistema Yoga* de filosofía. Se encuentra situado en la base del cuello. Es de color gris, en forma de voluta y con dieciséis pétalos. (Yogasûtrabhâshya).
VISHUDDHÂDVAITAVÂDA.- La filosofía vedántica del monismo absoluto.
VISHVADEVA.- Una de las diferentes clases de dioses de los gana* o huestes del ejército Shiva*. Viven en el monte Ganaparvata*, cerca del sagrado monte Kailâsa*, a las órdenes de Ganesha*, dios de la inteligencia. (Shivapurâna).
VISHVADEVAYAJÑA.-
El sacrificio a la totalidad de los dioses.
VISHVAJIT.-
Un rey virtuoso y piadoso, que fue uno de los más claros ejemplos del amor al prójimo. Por una sola falta leve y fugaz cometida durante su existencia Vishvajit fue llevado después de la muerte al infierno, donde debía permanecer algún tiempo, pasado el cual un enviado de Yama*, dios de la muerte, se dispuso a sacarle de aquel lugar de expiación. Pero, ya en el umbral, los demás condenados le detuvieron, rogándole que se quedara más tiempo, porque su presencia mitigaba las penas que tenían que sufrir, tal era el hálito de bondad que de él emanaba. Vishvajit afirmó que ni en el cielo, ni en el paraíso del dios Brahma* un hombre podía ser más feliz que allí donde pudiera mitigar las penas de otros seres y se negó a salir de allí mientras aquellos miserables sintieran consuelo con su presencia. Entonces, por la gracia de sus buenas obras, pidió que habitantes del infierno fueran liberados, como así fue, pues al subir Vishvajit al cielo, las penas cesaron para los condenados.
VISHVAKARMA.- El dios de los oficios y de las artes, personificación de la potencia divina de la construcción del mundo. Es el gran arquitecto del universo y fundador de la ciencia de la arquitectura. Es hijo de Kashyapa* y de Aditi*. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Es el constructor del palacio de Indra*, rey de los dioses, y de la ciudad de Indraprastha. Estaba ayudado por unos obreros llamados shubhadra. Se le atribuye el Vishvakarmashâstra, un tratado de construcción de imágenes de los dioses. Además es quien concerta los matrimonios, creando a los hombres y a las mujeres para que sean el uno para el otro. Bendice luego su unión ante el fuego sagrado.
VISHVAKARMANESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Vishvakarma*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VISHVAMBHARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “sostenedor del universo”.
VISHVÂMITRA.- Un sabio védico, hijo de Gâdhi*.
Fue amante de la apsarâ* o ninfa celestial Menakâ*, la cual le hizo padre de Shakuntalâ* y abuelo de Bharata*. Fue preceptor del príncipe Râma* y quien pidió al rey Dasharatha* que le enviase al príncipe para que matase a demonios capitaneados por Râvana*, rey de los demonios. Pertenecía a la estirpe lunar o chandravamsha* y gobernó el reino de Kanauja. Según la leyenda, un día llegó a una selva donde poseía una ermita el sabio Vasishtha*. Este lo acogió y luego llamó a Nandinî*, la vaca de la abundancia, y le mandó satisfacer los deseos de Vishvâmitra. De las ubres inagotables surgieron leche y mantequilla, toda clase de manjares y bebidas y luego joyas y tejidos finísimos. Vishvâmitra propuso a Vasishtha que se la cambiara por cien mil vacas, pero éste se negó. Vishvâmitra optó por utilizar la fuerza, pero a pesar de los golpes la vaca no salió de la ermita. Finalmente la vaca corrió en todas direcciones y su cuerpo se puso incandescente, soltando una lluvia de carbones encendidos. Comenzó a emitir de todo su cuerpo multitud de ejércitos que dispersaron al propio ejército de Vishvâmitra. De regreso a su reino, Vishvâmitra colocó en el trono a su hijo y se retiró a reflexionar sobre el suceso, reconociendo que es la austeridad lo que constituye el más alto grado de la fuerza. Concentró su espíritu en la austeridad y sus penitencias consiguieron el favor del dios Shiva*, que le concedió armas divinas. Volvió a enfrentarse a Vasishtha pero de nada le sirvió la fuerza de los kshatriya* o guerreros. Finalmente reconoció que era la energía espiritual de los brâhmana* lo que realmente contaba, por lo que inició sus penitencias para convertirse en uno de ellos. Tras largos años de severas penitencias y austeridades alcanzó el grado de brâhmana.
VISHVANÂTHA.- Un filósofo del sistema Nyâya* de filosofía, del siglo XVII.
VISHVANÂTHAVRITTI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Nyâya*, compuesto por Vishvanâtha* en el siglo XVII.
VISHVARÛPA.- 1.- Epíteto del dios Vishnu*, “el que asume todas las formas”. Hace referencia al aspecto que el dios Vishnu le mostró al príncipe Arjuna* en el campo de batalla de Kurukshetra* y que contiene todas las formas de la divinidad en una sola. Es la divinidad considerada como la totalidad del universo. (Bhagavadgîtâ). 2.- El padre de Siddhi* y Buddhi*, esposas de Ganesha*, dios de la inteligencia. Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad). 3.- Uno de los nâga* o serpientes semidivinas. Vishvarûpa es una serpiente con tres cabezas que está en perpetua lucha contra los dioses buenos.
VISHVÂTMÂ.- Epíteto del Ser Supremo, “alma del universo”.
VISHVÂVASU.- El principal de los gandharva* o músicos celestiales en el paraíso de Indra*, rey de los dioses. Es un músico famoso. Se supone que es el que tiene bajo su protección a las doncellas y las transfiere a Agni*, dios del fuego, de quien el novio las recibe en matrimonio para que produzcan hijos.
VISHVAVATA.- Epíteto de Sûrya*, dios del sol, “el que todo lo ilumina”.
VISHVAVYAPYA.- Epíteto del Ser Supremo, “omnipresente”.
VISHVEDEVESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de todos los dioses”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VISHVESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de todo”. 2.- Uno de los jyotirlinga* o lugares de peregrinación donde se adora al falo del dios Shiva. Se encuentra en la ciudad sagrada de Kâshî (Benarés). (Shivapurâna).
VÎTAHOTRA.- Epíteto de Agni*, dios del fuego, “santificador del sacrificador”.
VITALA.- Una de las siete regiones o mundos subterráneos descritos en los Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias.
VITANDA.- La crítica destructiva. Uno de los temas de estudio del sistema Nyâya* de filosofía. (Nyâyasûtra).
VITARKA.- El estado en el que la mente se centra en los objetos, recordando sus nombres y sus cualidades. Uno de los cuatro estados de concentración según el sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
VITHOBÂ.- v. vitthala.
VÎTIHOTRA.- v. vîtahotra.
VITTAPATI.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “Señor de las riquezas”.
VITTHALA.- Un aspecto del dios Vishnu* que se adora en el santuario de Pandharpur, en el estado de Mahârâshtra. Según la leyenda, un brâhmana* llamado Pundalîka, poco respetuoso con sus padres, llegó allí en peregrinaje. Las diosas Gangâ*, Jamanâ* y Sarasvatî* se le aparecieron y le afearon su conducta. Pundalîka cambió radicalmente y se dedicó con tanta intensidad a la devoción filial y a la contemplación que, cuando el dios Vishnu*, interesado, fue a visitarle, Pundalîka no le prestó atención y le arrojó un ladrillo, sobre el que el dios se sentó y sobre el que se le reverencia en la actualidad.
VITTHALESHOPADHYÂYÎ.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía.
VIVAHA.- Una de las seis capas de aire que existen en la atmósfera entre la tierra, bhûloka*, y el paraíso, svarloka*. (Shivapurâna).
VIVÂHAYAJÑA.- La solemnidad del matrimonio que se considera un sacrificio védico, puesto que está destinada a regular la mente humana a fin de apaciguarla y ayudarla en el avance espiritual. Existen diversas clases de matrimonio, según la tradición védica. (v. arshavivâha, asuravivâha, brahmavivâha, daivavivâha, gandharvavivâha, pishâchavivâha, prajâpativivâha, râkshasavivâha). (Ashvalâyanagrihyasûtra).
VIVARANABHÂVAPRAKÂSHIKÂ.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por Nrisimhâshrama*, en el siglo XVI.
VIVARANAPRAMEYASANGRAHA.- Un texto del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por Vidyâranya*, en el siglo XIV.
VIVASVÂN.- Epíteto del dios Sûrya*, “vivificador”.
VIVASVAT.- v. vivasvân.
VIVEKA.- La discriminación. Es una noción del sistema Yoga* de filosofía. (Yogavasishtha).
VIVEKACHÛDÂMANI.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vedânta*, compuesto por Shankarâchârya*.
VIVEKÂNANDA.- Un filósofo indio moderno (1862 – 1902). Participó activamente en 1893 en el Parlamento Mundial de las religiones, celebrado en Chicago. Su actuación ha resultado fundamental para dar a conocer el hinduismo en Occidente. Es el fundador de la Ramakrishna Mission, con muchos seguidores en países europeos y en América.
VODHU.- Uno de los maestros del sistema Sânkhya* de filosofía.
VRAJARÂJA.- Epíteto de Krishna*, “rey de Vraja (distrito de la ciudad de Mathurâ)”.
VRATA.- Una observancia religiosa en sentido amplio. Aunque puede emplearse para diversas clases de penitencia, su acepción más generalizada es la de ayuno. (v. anantavrata, atikrichchha, chândrayâna, châturmâsya, ekâdashî, haritâlikâ, jitashtamî, kshirvrata, masaupada, mâsopavâsa, prâjâpatya, pitrivrata, upavâsa).
VRÂTYA.- Este término designa a los que no participan del ritual védico. Originariamente designaba simplemente a los no arios.
VRIDDHAKÂLESHA.- Uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
VRIHADRATHA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “el del gran carro”.
VRIHANNALÂ.- Un nombre adoptado por el príncipe Arjuna* durante su destierro. (Mahâbhârata).
VRIHATI.- La cuñada de Krishna*, casada con Gada*. (Mahâbhârata).
VRIKODARA.- Epíteto del príncipe Bhîma*, “el que devora como un lobo”.
VRIKSHA.- Un rey, adorador del dios Shiva*, que obtuvo de él una fuerza extraordinaria y la facultad de reducir a cenizas todo lo que tocaba con la mano derecha. Murió por su propia imprudencia. Vriksha, enamorado de Pârvatî*, diosa de la energía, quiso matar al dios Shiva, a pesar de ser su más ferviente adorador; pero el dios Vishnu* se le apareció bajo la forma de su amada y le detuvo. La falsa Pârvatî le dijo que el dios Shiva la había enamorado al bailar ante ella una danza de una belleza extraordinaria. El rey quiso imitar los movimientos de la joven y al chocar por descuido su mano derecha con la cabeza, su mano quedó convertida en cenizas.
VRIKSHADEVATÂ.- Término que denomina a las divinidades de los árboles, patrones del mundo vegetal.
VRINDÂVANA.- El bosque cercano a la ciudad de Mathurâ* donde se desarrollaron muchas de las hazañas juveniles de Krishna*.
VRINDHÂ.- v. tulasî.
VRISHA.- Epíteto de Krishna*, “toro”.
VRISHABHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VRISHABHADHUJA.- v. vrishabhadhvaja.
VRISHABHADHVAJA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que tiene un toro como emblema”.
VRISHABHANU.- El padre de Râdhâ*, la amante de Krishna*.
VRISHABHAVÂHANA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que cabalga sobre un toro”.
VRISHADHVAJA.- v. vrishabhadhvaja.
VRISHAKETANA.- v. vrsihabhadhvaja.
VRISHAKETU.- v. vrishabhadhvaja.
VRISHASENA.- Uno de los hijos de Brahmasâvarni Manu*, que nacerán durante el futuro décimo kalpa* o ciclo de la creación. (Shivapurâna).
VRISHAVÂMÎ.- Epíteto del dios Shiva*, “el que tiene un toro a su lado”.
VRISHNI.- Uno de los hijos del rey Sâtvata*, antecesor de Krishna*. Por extensión se denomina así al clan o familia a la que pertenecía Krishna. (Mahâbhârata).
VRITRA.- Un dânava* o genio maléfico, enemigo de Indra*, rey de los dioses, y muerto por éste. Simboliza el caos, la ignorancia y la oscuridad. Apresó y retuvo prisioneras a las nubes benéficas, lo que le llevó frecuentemente a luchas con los dioses. Además de fuerte, era astuto y sus victorias fueron casi constantes. Una vez se metamorfoseó en serpiente y sus noventa y nueve anillos obstruyeron varios ríos, produciendo terribles trastornos. En otra ocasión llegó a un acuerdo con los dioses por el que él no podría ser atacado ni de día ni de noche, ni con armas hechas de madera, piedra o metal. Indra* encontró la solución: a la caída de la tarde, antes de que apareciera la oscuridad de la noche, armado con huesos de un cráneo humano, acometió contra Vritra quien, ante lo inesperado del ataque, no pudo resistir y cayó vencido junto con su hermano Vala* y la madre de todos los dânava*, Danu*. Hecho esto, Indra liberó a las aguas y colocó de nuevo al sol en su camino, deshaciendo lo que Vritra había hecho. Pero creyendo haber cometido un gran pecado al matar a Vritra, que tenía la categoría de brâhmana*, Indra corrió a ocultarse en unas tierras lejanas donde algunos ascetas le lavaron con agua santa, eliminándole todo pecado. (Mahâbhârata).
VRITRAHÂNA.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “matador de Vritra*”.
VRITTI.- Los diferentes estados de la mente. Suele usarse este término genéricamente para referirse al pensamiento.
VYÂGHRESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios del tigre”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
 VYÂHRITI.- Las siete sílabas místicas que se pronuncian con gran reverencia al final de muchas invocaciones y que representan místicamente a diversos elementos de la naturaleza. Todas ellas van precedidas por la sílaba mística Aum* (v. om). Se emplean en los mantra* o fórmulas mágicas. Son bhûh, bhuvah, svah, mahah, janah, tapah, satyam.
VYÂKARANA.- La gramática. Uno de los seis vedânga* o ciencias complementarias a los Veda*.
VYÂLA.- Epíteto del dios Vishnu*, “rey”.
VYÂNA.- El aliento expandido. Una de las cinco clases de aire en las que flota el alma individual, según el sistema Vedânta* de filosofía. Se las equipara a aberturas hechas por los dioses en el corazón. La meditación sobre ellas produce diversos efectos beneficiosos. En este caso se consigue fama y prosperidad. (Chândogyopanishad).
VYÂSA.- v. vyâsadeva.
VYÂSADEVA.- Voz sánscrita que significa “el dios compilador”. Es sobrenombre de Krishnadvaipâyana Vyâsa. El nombre de Krishna* se debió al color de su tez (Krishna significa “negro”) y el de Dvaipâyana, a su lugar de nacimiento. Es uno de los siete filósofos principales de la India antigua. Se le supone la tercera encarnación del dios Brahma*, con la finalidad de transcribir las escrituras sagradas. Se le atribuye la compilación de los Veda*, del Mahâbhârata*, se le considera fundador del sistema Vedânta* de filosofía y autor de los dieciocho Purâna* o libros de tradiciones mitológicas indias. Era hijo del sabio Parâshara* y de Satyavatî*. Vyâsa, a instancias de su madre, tomó a sus cuñadas viudas, Ambikâ* y Ambâlikâ*, y las hizo madres del rey Dhritarâshtra* y de Pându*, cuyos descendientes son los príncipes Kaurava* y Pândava* respectivamente, protagonistas del Mahâbhârata. También tomó a una doncella de Ambikâ para hacerla madre de Vidura*. (Mahâbhârata).
VYÂSAPÛJÂ.- Una solemnidad que se celebra el día del nacimiento de Vyâsadeva*.
VYÂSESHVARA.- Voz sánscrita que significa “el dios de Vyâsa*”. Es uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*. (Shivapurâna).
VYASHTI.- Uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
VYOMAVATÎ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Vaisheshika*, compuesto por Vyomashekharâchârya.
VYÛHA.- Término que hace referencia a las manifestaciones del dios Vishnu*, como creador del universo.




Y 




YADAPATI.- Epíteto de Varuna*, dios de las aguas, “Señor de los animales acuáticos”,
YÂDAVA.- Epíteto de Krishna*, “descendiente de Yadu*. Es un nombre genérico para el pueblo de los Vrishni*, al que pertenecía Krishna* y que era un linaje de pastores que habitaba las orillas del sagrado río Jamanâ*, en la ciudad de Vrindâvana*. (v. ahuka, akrûra, sâtvata). (Mahâbhârata).
YÂDAVÂCHÂRYA.- Un filósofo del sistema Nyâya*.
YADU.- Un antiguo héroe al que Indra*, rey de los dioses, preservó durante una inundación. Es el hijo mayor de Yayâti* y hermano de Puru* y Turvasu*. Fue antepasado de Krishna*. (Mahâbhârata).
YADUNANDANA.- Epíteto de Krishna*, “descendiente de Yadu*”.
YADUPATI.- Epíteto de Krishna*, “Señor de los Yâdava*”.
YADUVAMSHA.- Término que denomina al linaje de Yadu*.
YADUVAMSHAMANI.- Epíteto de Krishna*, “joya del linaje de Yadu*”.
YÂGA.- Término que hace referencia a un sacrificio ritual.
YÂJAKA.-
Término que designa al sacrificiante.
YAJAMÂNA.- Término que designa al que patrocina un sacrificio. Siempre es un señor acomodado, normalmente un rey o miembro de la nobleza o un brâhmana* adinerado. El inicia los preparativos, selecciona a los sacerdotes oficiantes y costea los gastos.
YÂJANA.- Término que designa al acto del sacrificio
YAJÑA.- El sacrificio, la oblación. Puede denominar a todo un conjunto de actos litúrgicos, aunque se emplea más frecuentemente para el ritual con el fuego védico. El sacrificio es el elemento principal de la cultura védica y a través de él se propicia a los dioses. Simboliza la creación del mundo y el sacrificiante asume el papel de la humanidad. De acuerdo con la más pura ortodoxia han de celebrarse cinco cada día: en honor de los seres vivos, de los hombres, de los antepasados, de los dioses y del Brahman* o Ser Supremo. (v. abhijit, abhisheka, adhvara, agnihotra, agnishtoma, jyotishtoma, agniyajña, ahîna, anugamana, anumarana, astrapûja, ashvamedha, aupâsana, balî, bhûtayajña, brahmayajña, chakrapûjâ, chatushtoma, darsha, devarina, devayajña, dhanuryajña, dhyânayajña, dîrghayajña, divishti, dravyamayajña, gopûjâ, homa, ishtî, jñânayajña, kâmyeshti, karmayajña, mahâyajña, mânushya, nriyajña, pâñchâgnividyâ, paurnamâsa, pitriyajña, pretayajña, purushamedha, putrakâma, putrashti, râjasûya, sarpasatra, sattra, saumya, sausâmani, shrauta, somayâga, tapoyajña, vâjapeya, vishvadevayajña, vivâhayajña).
YAJÑABHÛMI.- Término que designa al lugar del sacrificio.
YAJÑAKARMA.- v. yajña.
YAJÑAKUNDA.- Término que define el recipiente para el fuego del sacrificio.
YAJÑAMÂNA.-
Término que define a la persona honrada mediante el sacrificio.
YAJÑAPATI.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor del sacrificio”.
YAJÑAPURUSHA.- Epíteto del dios Vishnu*, “hombre del sacrificio”.
YAJÑÂRTHAKARMA.- Término que alude a la necesidad de trabajar únicamente para la satisfacción de la divinidad.
YAJÑASHATRU.-
Un râkshasa* o demonio, acompañante de Khara*. Murió en la batalla de Janasthâna*. (Râmâyana).
YAJÑASHISHTA.- El alimento que se ingiere después de la celebración de un sacrificio. (Âshvalâyanashrautasûtra).
YAJÑASÛTRA.- v. upavîta.
YÂJÑAVALKYA.- 1.- Uno de los siete filósofos principales de la India. 2.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YAJÑESHVARA.- Epíteto del dios Vishnu*, “Señor de los sacrificios”.
YAJÑÎ.- Término que define el sacerdote oficiante del sacrificio.
YAJURVEDA.- Es el Veda* de las fórmulas sagradas, invocaciones y conjuros. Es un modelo de liturgia. Es uno de los cuatro Veda, destinado al adhvaryu* u oferente del sacrificio. Aunque incluye himnos a los dioses se ocupa más de la mecánica del ritual, incluyendo incluso himnos a los propios instrumentos sacrificiales. Hubo muchas redacciones, de las que conocemos sólo cinco. Las cuatro primeras forman el Yajurveda negro y la quinta, el Yajurveda blanco, que contiene la revelación hecha al sabio Yâjñavalkya* por Sûrya*, dios del sol. Mientras el blanco contiene sólo fórmulas de sacrificios generales, el negro nos habla de los ritos y contiene la fórmulas y oraciones para los sacrificios más importantes como los de la luna nueva y de la luna llena, para el culto cotidiano del fuego, para el sacrificio de las estaciones, para los sacrificios al soma* y para la preservación de los animales. Se dan en él reglas minuciosas para la construcción del altar. Tampoco faltan himnos de carácter filosófico y cosmogónico. Un capítulo muy importante es el consagrado al sacrificio del caballo o ashvamedha*, que se hacía para asegurar al rey la victoria y el dominio del mundo. Una sección entera está consagrada al culto de los muertos. El Yajurveda está escrito en verso y en prosa rimada. Son frecuentes las adivinanzas, los enigmas y las largas enumeraciones de nombres con los que se invoca a una divinidad.
YAJUS.- Término que define a una fórmula sacrificial.
YAJVÂKSHA.- Uno de los caudillos de los gana*, el ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
YAKSHA.- Una especie de seres semidivinos, de gran pureza y santidad, que residen en los Himâlaya* y se dedican al servicio del dios Shiva*. Son también guardianes de los tesoros de Kuvera*, dios de las riquezas. Representan las fuerzas del suelo y los tesoros minerales, los metales preciosos y las joyas de la tierra. Se suelen mostrar muy amistosos hacia los humanos, excepto cuando éstos tratan de apoderarse de las riquezas de la tierra. (Shivapurâna).
YAKSHAPATI.- Epíteto de Kuvera*, dios de las riquezas, “Señor de los yaksha*”.
YAKSHAPURÎ.- v. alakâ.
YAKSHESHVARA.- Epíteto del dios Shiva*, “dios de los yaksha*”. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
YAKSHÎ.- v. yaksha.
YAKSHINÎ.- La hija del dânava* o genio maléfico Mura*, casada con Kuvera*, dios de las riquezas.
YAMA.-
El dios de la muerte y soberano de los infiernos. También se le denomina Kâla* (el tiempo). Se le identifica con Dharma*, la personificación de la justicia, y como tal fue el padre divino de Yudhishthira*, el mayor de los cinco príncipes Pândava*. Es uno de los ocho vasu* o personificaciones de los elementos naturales. Es una de las deidades guardianas de los ocho puntos cardinales, guardián del Sur. Es uno de los âditya* o personificaciones celestiales védicas. Su origen no es del todo divino. Se cuenta que, siendo hombre, emprendió un viaje por el camino del que no se regresa y así se lo mostró a sus sucesores, siendo el primer ser que murió. Es hijo del sabio védico Kashyapa* y de Aditi* y hermano gemelo de Yamî*, personificación del sagrado río Jamanâ*. Vive en el Yamaloka*, su morada, que está situada en el monte Kailâsa* y que se divide en veintiún círculos a donde van los pecadores, según sus delitos. Sus servidores son dos perros feroces, de cuatro ojos cada uno, que desempeñan el papel de guardianes de la entrada del infierno. Agni*, dios del fuego, conduce a los muertos hasta las mismas puertas del infierno, representado por la pira funeraria, y allí son recogidos por sus servidores. Antes de llegar al infierno el alma es sometida a un riguroso juicio y según obedezca a uno de los tres impulsos, sattva*, rajas* o tamas*, es ascendida a los svarga* o cielos, o arrojada a los pâtâla* o infiernos. A Yama se le representa con aspecto humano, pero con el cuerpo verde y vestido de rojo. Siempre tiene el genio irritado. Su animal es el búfalo. Aparece a veces montado sobre él y otras a su lado. En una mano lleva una clava y en la otra un lazo, para atar con él la parte inmortal de los seres vivientes y llevarla luego a su reino. (Mârkandeyapurâna). 2.- Voz sánscrita que significa “freno”. Es una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga* de filosofía. Son las reglas que deben seguir los yogî* para purificarse. Comprende una serie de normas morales, tales como abstención de dañar a seres vivientes, sinceridad, no apropiación de bienes ajenos, continencia o castidad, desinterés o renuncia a cualquier cosa que pueda servir de recreo de los sentidos. (v. ahimsâ, aparigraha, asteya, brahmachârya, satya). (Bhagavadgîtâ).
YAMADÛTA.- Término que hace referencia a los mensajeros de Yama*, dios de la muerte.
YAMAGANTA.- El día inauspicioso que sigue a la festividad de Dîvâlî*.
YAMAJA.- Epíteto de los Ashvinî*, médicos celestiales, “gemelos”.
YAMAKÂTARA.- La espada de Yama*, dios de la muerte.
YAMALÂRJUNA.- Un nombre grupal que designa a Nalakubara y Manigriva, hijos de Kuvera*, dios de las riquezas, convertidos en árbol por maldición del sabio Nârada*, mensajero de los dioses.
YAMALOKA.- El mundo subterráneo que es morada de Yama*, dios de la muerte.
YAMÂNTAKA.- Epíteto del dios Shiva*, “el que acaba con Yama*”. Este nombre implica que el dios acaba con la muerte, personificada en el dios Yama.
YAMAPURA.- El mundo subterráneo de Yama*, dios de la muerte.
YAMARÂJA.- v. yama.
YAMAVYASANAKA.- Un tîrtha* o lugar sagrado de peregrinación, dedicado al dios Vishnu*. (Varâhapurâna).
YAMÎ.- La hermana gemela de Yama*, dios de la muerte. Se la asocia con el sagrado río Jamanâ*.
YAMUNÂ.- v. jamanâ.
YAMUNÂCHÂRYA.- Un maestro vaishnava* o vishnuita de la secta denominada shrîvaishnava*. Es uno de los principales representantes del movimiento bhakti* o devocional.
YÂMUNESHA.- Voz sánscrita que significa “dios del Jamanâ*”. Es uno de los lugares de culto shaiva* o shivaíta en los que se adora a la deidad en forma de linga* o símbolo fálico. (Shivapurâna).
YANTRA.- Término que hace referencia a cualquier tipo de máquina. Es un término genérico que designa los instrumentos de culto: ídolos o diagramas geométricos. Puede servir para representar algún aspecto de lo divino o como modelo para el culto de una divinidad particular. Es también un medio para estimular las visualizaciones, meditaciones y experiencias internas. En el tantra* designa a cualquier diagrama místico, de diseño mágico, más simple que el mândala*, pero que también ayuda a entrar en sintonía con el universo. Se le atribuyen poderes ocultos. Suele constar de un punto central o bindu* en el centro, que simboliza la creación original. Las diversas formas de energía están representadas por diferentes combinaciones de triángulos, cuadrados, pentágonos y círculos, colocados de forma simétrica a partir del punto central.
YANTRI.- Uno de los múltiples ganeshvara* o señor de huestes del ejército del dios Shiva*. (Shivapurâna).
YANTRIKÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YASHODÂ.- La esposa de Nanda* y nodriza de Krishna*. (Vishnupurâna).
YASHODÂNANDANA.- Epíteto de Krishna*, “hijo de Yashodâ*”.
YASHODHARÂ.- La esposa de Gautama Buddha*.
YASHUMATI.- v. yashodâ.
YÂSKA.- Un sabio que compuso el Nirukta* de los Veda*. Es uno de los maestros de la línea genealógica por la cual se transmite la tradición védica desde el dios Brahma* a los hombres. (Brihadâranyakopanishad).
YATI.- Voz sánscrita que significa “aquel que se ha dominado”. Esta palabra designa a una variedad de ascetas que ha controlado sus pasiones. Por extensión se denomina así a una raza de ascetas relacionados con los Bhrigu* y que tomaron parte en la creación del mundo. (Rigveda).
YATINÂTHA.- Epíteto del dios Shiva*, “Señor de los yati*”. Es una de las encarnaciones del dios aceptadas por los shaiva* o shivaítas. (Shivapurâna).
YATÎSHVARA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
YÂTRÂ.- La procesión religiosa en las que se transporta la estatua del dios, debidamente engalanada, sobre un carro solemne, cuyas esculturas describen las múltiples leyendas de sus gestas. Esta estatua es generalmente la reproducción a tamaño reducido de la que ocupa el santuario. Suele hacerse con gigantescos carros de madera que imitan en su forma las cúpulas esculpidas de los templos. En ocasiones, los fieles se arrojaban al paso del carro para dar su vida a los pies del dios.
YÂTU.- Una divinidad védica, progenitor de una serie de seres demoníacos, los yâtudhâna, que se aliaron con los râkshasa* o demonios.
YAYÂTI.- El padre de Yadu*, Puru* y Turvasu*, que dio origen a la casta de los Vrishni*, en la que nacería Krishna*. (Mahâbhârata).
YOGA.- Voz sánscrita que significa “unión”. Es uno de los seis darshana* o sistemas filosóficos ortodoxos indios, que busca la unión con el Ser Supremo mediante la contemplación. El origen de sus prácticas es muy remoto. En el siglo II a. C. Patañjali* redactó el Yogasûtrabhâshya*, que es el tratado que podríamos calificar de oficial de este sistema filosófico. Es declaradamente teísta y busca su liberación en la contemplación espiritual y en la devoción. Tiene también el sentido de disciplina. Es muy similar al Sânkhya*, pero introduce el concepto de divinidad, îshvara*, y trata de establecer la unión del hombre con esta divinidad. Se centra en el dominio que el asceta ejerce sobre sus sentidos y sus actividades mentales. Es una disciplina espiritual rigurosa y un conjunto de técnicas, practicadas para obtener dominio sobre las fuerzas del propio ser, asegurar el control del sistema psicosomático, adquirir poderes ocultos, dominar las fuerzas de la naturaleza y, sobre todo, para alcanzar la unión con la deidad o con el Ser Supremo. Existen diferentes etapas y prácticas: yama*, niyama*, kriyâ*, prânâyâma*, âsana*, dhârana*, dhyâna* y samâdhi*, conocidas como ashtânga*. (v. abhyâsayoga, anavayoga, bhaktiyoga, brahmayoga, buddhiyoga, dhyânayoga, hathayoga, jñânayoga, karmayoga, kriyâyoga, layayoga, mantrayoga, pashupatayoga, prayoga, râjayoga, sânkhyayoga, shaktayoga, shivayoga, viniyoga).
YOGÂBHYÂSA.- La forma de vida según las normas del sistema Yoga* de filosofía y las tradiciones ascéticas hindúes.
YOGÂCHÂRYA.- Un maestro de Yoga*. Tradicionalmente se considera que en cada kalpa* o ciclo de la creación, aparecen diversos maestros espirituales de primer orden, que transmiten sus enseñanzas para la buena continuidad del universo. Los correspondiente al séptimo manvantara* llamado Vaivasvata*, del ciclo en el que nos encontramos son los siguientes: Atri*, Dadhivâha*, Gautama*, Gokarna*, Guhâvâsî, Jaigîshavya*, Kanka*, Lakulîshvara*, Lângulin*, Langâkshi*, Madana*, Mahâkâla*, Mundîsha*, Rishabha*, Shikandî*, Shûlî*, Shveta*, Somasharman*, Suhotra*, Supâlaka*, Sutâra*, Ugra* y Vedashiras*.
YOGACHÛDÂMANI.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YOGAKSHEMA.- Las dos principales propensidades mundanas a las que el hombre se ve tentado: la avaricia y el apego. (Yogasûtrabhâshya).
YOGAKUNDALÎ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YOGAMÂYÂ.- Una hija de Yashodâ, nodriza de Krishna*, muerta por el rey Kamsa*. (Mahâbhârata).
YOGANIDRÂ.- El sueño del dios Vishnu* tras la aniquilación del mundo.
YOGÂRÛDHA.- La última etapa de la disciplina del Yoga*. (Yogasûtrabhâshya).
YOGÂRURUKSHA.- La primera etapa de la disciplina del Yoga*. (Yogasûtrabhâshya).
YOGASHAIVA.- Una de las principales sectas shaiva* o shivaítas.
YOGASHAKTI.- La potencia que surge al despertarse la consciencia interior. Es una noción del sistema Yoga* de filosofía. (Yogasûtrabhâshya).
YOGASHIKHÂ.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YOGASÛTRA.- Un texto de aforismos filosóficos, el más antiguo e importante en el campo del sistema Yoga* de filosofía. La obra nos habla de una aplicación práctica de las verdades contenidas en la filosofía Sânkhya*, de ahí que ambos sistemas se asocien reiteradamente. El Yoga pretende enseñar al hombre a diferenciar lo espiritual de lo material como una vía para lograr la liberación y escapar del ciclo de reencarnaciones o samsâra* a que está sujeto. Se le atribuye a Patañjali*, autor del Mahâbhâsya*, y puede que se redactara alrededor del 147 a. C. La versión que ha llegado hasta nosotros puede datar del siglo V de nuestra era. Es una obra breve y concisa que se compone de ciento noventa y cinco aforismos, divididos y agrupados en cuatro capítulos: el primero de los cuales trata de la esencia del Yoga y la naturaleza de la concentración; el segundo, de los medios que determinan su consecuencia; el tercero, de los poderes sobrenaturales que derivan de ella; el cuarto, del estado de aislamiento del alma como consecuencia de la perfecta concentración. Estos temas no están desarrollados con orden metódico, lo que demuestra que el texto es el resultado de una composición de fuentes diversas. Existe un preciso y difuso comentario, el Yogabhâshya, del siglo VII, que la tradición atribuye erróneamente a Vyâsadeva*.
YOGASÛTRABHÂSHYA.- En el Yoga*, el control de la respiración, al cual corresponde un control psicológico, intelectual y moral, que permite la concentración del espíritu. Una de las ocho fases del ashtânga* o procedimiento óctuple del sistema Yoga de filosofía. (Bhagavadgîtâ).
YOGATATVA.- Uno de los textos sagrados denominados Upanishad*, coloquios filosóficos de explicación de los Veda*.
YOGAVÂRTTIKA.- Un texto de carácter filosófico del sistema Yoga*, compuesto por Vijñânabhikshu*.
YOGAVASISHTHA.- Uno de los principales textos del sistema Vedânta* de filosofía, compuesto por el sabio védico Vasishtha*, y que según la tradición sirvió para la formación espiritual del príncipe Râma* y sus hermanos.
YOGAYAJÑA.- Término genérico para toda clase de austeridades dedicadas a adquirir la perfección en el mundo material.
YOGESHA.- v. yogeshvara.
YOGESHVARA.- 1.- Epíteto del dios Shiva*, “dios del Yoga*”. 2.- Uno de los upalinga* o lugares de peregrinación de segunda importancia tras los jyotirlinga*, en los que se adora al linga* o símbolo fálico del dios Shiva. (Shivapurâna).
YOGÎ.- 1.- Un asceta que se dedica a las prácticas de Yoga* y que adquiere ciertos poderes sobre la materia física. 2.- Epíteto del dios Shiva*, “asceta”.
YOGINÎ
TANTRA.- Un texto del tantra* del siglo XVI, en exaltación de energía femenina de la divinidad.
YOGÎSHA.- Epíteto del sabio Yâjñavalkya*, “dios de los yogî*”.
YOGÎSHVARÎ.- Epíteto de Pârvatî*, diosa de la energía, “diosa de los yogî*”.
YOJANAGANDHÂ.- v. satyavatî.
YONI.- La matriz. Es el símbolo primario de la energía creadora femenina. Constituye la base sobre la que se alza el linga* o símbolo fálico del dios Shiva* y suele estar tallado en piedra o elaborado en metal. Sirve de representación de la unión creadora que genera y sostiene la vida del universo. Su unión con el linga denota la unión de macho y hembra, del cielo y la tierra. El culto al yoni parece haber surgido en el lugar en el que se cuenta que cayó aquella parte de Satî*, cuando fue hecha pedazos por el dios Vishnu*. Tras la muerte de ésta, el dios Shiva, su consorte, lleno de aflicción, se negaba a soltar el cadáver, por lo que Vishnu tuvo que hacerla cincuenta pedazos. (v. satî). (Shivapurâna).
YONIJA.- Una secta shaiva* o shivaíta de adoradores del principio femenino de la divinidad, en forma de yoni*, que aseguran que éste es de superior poder al linga* o símbolo fálico del dios Shiva*.
YUDDHONMATTA.- Un râkshasa* o demonio, cuyo palacio se quemó en el incendio de la ciudad de Lankâ*, provocado por el dios–mono Hanumân*. (Râmâyana).
YUDHÂMANYU.- Un hijo del rey Drupada*, aliado de los cinco príncipes Pândava* y que participó en la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
YUDHISHTHIRA.- El primero de los cinco príncipes del linaje de los Pândava*. Fue rey de Hastinâpura*. Su padre, Pându*, en su juventud había matado a un asceta en un momento de ofuscación y, maldito por éste, tenía prohibidos los goces carnales so pena de muerte. El aceptó este castigo, pero tenía una obligación que aún no había satisfecho: la continuación de su estirpe. Su esposa Kuntî* le confió que ella era poseedora de una fórmula por la cual podía invocar a cualquier dios y unirse con él. Pându le recomendó que invocara a Dharma*, aspecto de Yama*, dios de la muerte, personificación de la ley moral y religiosa, de la justicia y la virtud. Dharma, honrado por la llamada, cumplió su obligación y el príncipe Yudhishthira es, por tanto, la manifestación humana del dharma, el orden sagrado de la vida. (Mahâbhârata).
YUGA.- La era. La noción temporal india aparece en el marco de la teoría del Gran Año, de los ciclos y de las eras, según la cual existen cuatro eras o yuga (Krita*, Treta*, Dvapara* y Kali*) que juntas se denominan mahâyuga* o “gran era” y que, al repetirse mil veces, equivalen a un día del dios Brahma* (4.320.000.000 años de cómputo humano). Este día del dios Brahma o kalpa* se inicia con la creación, en la que un universo surge del Ser Supremo y se generan todas las cosas, y termina con la fusión en ese mismo Ser Supremo, disolviéndose todo tras el proceso de evolución. Viene a continuación la noche del dios Brahma, de igual duración, tras la cual todo vuelve a repetirse. Cada kalpa se subdivide en catorce manvantara* o intervalos de Manu*, divididos cada uno en setenta y un mahâyuga, que finalizan todos ellos con un diluvio. En cada kalpa los acontecimientos mitológicos se repiten. Es la historia del Ser que se desarrolla en ciclos rotatorios.
YUGADHARMA.-
Los deberes más adecuados a un yuga* o era específico.
YUGÂDYÂ.- El primer día de una era o yuga*.
YUGÂNTA.- El fin de una era o yuga*.
YUGÂNTARA.- El inicio de una nueva era o yuga*.
YUGÂVATÂRA.- Una de las diversas formas de avatâra* o encarnación de un dios. (Bhagavadgîtâ).
YUKTA.- Uno de los sabios del decimocuarto kalpa* o ciclo de la creación, correspondiente a Indrasâvarni Manu*. (Shivapurâna).
YUKTAVAIRÂGYA.- La ejecución de acciones y ofrecimiento de sus resultados a la deidad.
YUKTISNEHAPÛRANÎSIDDHÂNTACHANDRIKÂ.- Un texto de carácter filosófico del sistema Mîmâmsâ*, compuesto por Râmakrishnabhatta*.
YUÑJÂNA.- Término que define a un asceta que aún no se ha liberado.
YÛPA.- El madero prescrito en el ritual para atar a las víctimas.
YUVANÂSHVA.- Uno de los maestros religiosos menores de este kalpa* o ciclo de la creación.
YUYUDHÂNA.- 1.- Epíteto de Indra*, rey de los dioses, “guerrero”. 2.- Un guerrero aliado de los cinco príncipes Pândava*. Es hijo de Sâtyaka*. (Mahâbhârata).
YUYUTSU.- Un príncipe Kaurava*, hijo del rey Dhritarâshtra* y de una mujer shûdra*. Fue el único de los hijos del rey que sobrevivió a la guerra, por aliarse al bando de los cinco príncipes Pândava* antes de que comenzase la batalla de Kurukshetra*. (Mahâbhârata).
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