PRACTICAL ASPECT OF AIR: Just as this universe is divided into earth, sky and heaven, in the same way, Aayurveda divides human body into three parts : The legs constitute the part which shluld primarily be the abode of cough, navel or stomach should be the abode of Pitta or fire and heart should be the abode of air. The head should be abode of heaven. But there is a mixing of the natural situations due to various ailments. Due to defilement, air reaches legs etc. creating serious pain.  The defiled cough reaches head etc. This is the state of defilement. But in yoga, one has to bring out fire, air etc. from their confined volumes and spread throughout the body. To spread the air, one has to develop the sky first. According to vedic literature, earth and heaven were conjoined in the earlier stage. Then somehow sky developed between the two and the development of sun, moon etc. became possible after that only. How to develop sky in yoga? There is a special posture in Hathayoga where one is supposed to drink air by mouth, just like water. This brings air in stomach. The presence of air in the stomach becomes useful because of the fact that whatever oxygen is provided to the body by hemoglobin of blood, that is not sufficient for proper functioning of the body. We need more oxygen. Thus this posture makes the sky part of the body wider. This makes possible the spread not only of air, but of fire also.

VEDIC CONCEPT OF AIR : There is a reference that lord Indra sent air to check whether demon Vritra has still died or not. Air went and informed that the demon has actually died. Then air attained it’s part in the sacred yaaga. The hidden fact here is that only air is able to judge whether Vritra has died or not. Vritra means one who covers. The gravitational force of earth also covers us, hence it is a type of Vritra. In spirituality, so many desires cover us, so these are the second form of Vritra. The flow of air is the first indication that the attractive force of Vritra has now subsided. There is often mention in the sacred texts of devotion of a form of devotion which is like the flying of a bird in the sky. This is also related with this subsiding of attractive force of earth.


The last part of Shiva Puraana is the narration by air to the seers at a place which was formed out of the destruction of the circumference of the wheel of mind. Air can manifest only at this place and teach seers how to overcome the bondage of nature on eternal form. The bondage here may be this attractive force of earth, of inanimate objects. The puraana traces the origin of this force in ignorance.


Sacred vedic texts mention that air is the initiated, sky is the initiation. The question arises what is initiation? The question may be partially answered by the word meaning of sky. Sky in Sanskrita means to peep inside oneself, to become introvert. In vedic mantras, word sky often appears with adjective “uru”, wide. This indicates that sky can be of two types – confined and wide. In vedic and puraanic literature, there are often two conjugate terms out of which if one spreads, the other gets narrow. In case of sky, the conjugate term is mind. Air gave his sermons to seers at the place Naimishaaranya, a place where mind became concentrated. The concentration of mind only will make the sky wider.


In Somayaaga, the sky can be represented by the fire Anvaahaaryapachana whose diety is Nala. The special attribute of this fire is the simultaneous presence of play of dice and spread of a horse. Chance is the play of dice in nature. The opposite of this is the spread of horse. According to chance theory, there is no cause behind an event. If one is able to see events from a higher plane, all events are due to some cause. The question arises whether this particular place can have any similarity with air? This is unlikely. This is most likely connected with fire. The actual place of air in Somayaaga appears to be the place of Aagneedhra priest which is half inside, half outside of the altar. This half - half situation indicates that this is the place of sky. The word meaning of Aagneedhra means one who is able to kindle fire. Air has the same property.


There is a universal statement in vedic literature that milk is air type, or that air provides milk, or that air is the calf for a milching cow. This statement can be understood on the basis of modern technological advances. Plants create reaction wood to circumvent the gravitational force and grow upwards. It seems that wherever plants create milk or juice, this all is subsequently converted into reaction wood. It is rare where plants are able to preserve their milk. The same fact can be applied on air also. It is only the airy state, a state of microgravity where milk can be preserved. The milk of vedic literature is the nectar, which is able to instill life in inanimate objects. 


Vedic texts refer that air provides the highest level of roopa/form. This statement can be explained in the way that Upanishads refer the place of air from naval to centre of eyebrows. The center of eyebrows is the place from where one can start to reach the supreme  personality, the purusha. This is the highest level of form. The examples of this highest form are the appearance of Mohini, the incarnation of lord Vishnu in Bhaagavata puraana. This happens only after demon Vritra is killed in sixth chapter. Vritra is the cursed form of Chitraketu who is able to see the copulation of lord Shiva and Paarvati by moving in a plane(The use of an aeroplane is another example where one can circumvent the gravitational force). The other example is the attainment of Saamba as the son by lord Krishna in Shiva puraana. Begetting of Saamba as his son was possible only when Krishna got initiated in Paashupat initiation. It may be mentioned here that the form visible by normal eyes may not be the actual form, but an image only.

RELATION BETWEEN PRAANA AND VAAYU/AIR:  Though vedic literature universally calls praana as air, still there is difference between the two. Praana has been stated to lead to blossoming of autumn( in inanimate objects) before there is development of sun and moon. On the other hand, air is responsible for blossoming of autumn after rising of sun but before rise of moon. There are two forms of air – single and collective. Praana has to attain the collectiveness of air by initiation. Hence it can be said that praana represents the singlehood of air. After praana attains the collectiveness of air, it acquires the ability to flow, as of air. 


In vedic mantras, air is requested to come with his carrier. The carrier of air has got a special name in vedic literature – the Niyuta. On the basis of statements in literature, it seems that all parts of an individual can not attain the state which can overcome gravity. So, after airy state is attained by oneself, he has to carry his lower self upward with the help of air. This lower self may be called the carrier of air. The uniting of lower self with air is not without purpose. There is a verse in Bhagvadgita which states that Arjuna does not know his previous births, but Krishna knows. This can be understood on the basis that when there is transition of vital element from one body to the other, it is most likely that it will leave it’s lower self and travel with higher self only, for the sake of lightness in travel. This will lead to deletion of memory. If one is able to carry the lower self with him, then he may be able to remember the previous birth also.


Different texts refer wife of air with different names. Puraanic texts refer to Dhriti, the power to hold, as wife of air. Vedic texts state Dhriti as Niyuta, the carrier of air. One text states Vaak, the speech as wife of air. The statement of Vaak as wife of air is important from the fact that one text states that Vaak was made speechworthy by Indra only after demon Vritra was killed. It is a proposal that we may take here Vaak to mean knowledge, the knowledge which would have been lost had the higher self been unable to bear the lower self with him.


Puraanic texts state an antelope as the carrier of air. Moreover, the fourth chakra(Anaahata) is depicted with it's lord air seated on an antelope. Bheema has been stated to be an incarnation of air. In Mahaabhaarata, there is a story how Bheema got his name. His mother saw a furious antelope due to which child fell from his lap. Due to this, the rocks got broken and powdered and hence the name of Bheema. The word meaning of Mriga or antelope is to search, the search for pleasures, the search for knowledge etc. Mriga may be simply taken as the inner mind which can guide one in every action. If this tendency is lost, the whole purpose is lost. The question is why this antelope has been called furious? The answer may be that the early stages of this antelope may lead to development of fear. One can suppose that these early stages may be the lower psychic bodies or lower chakras. For example,  according to Rajneesha, the second level of consciousness called the etheric body, is the source of fear. This fear may be of death, of hunger, of thirst etc. This etheric body gets contracted on rise of fear. This fear has to be converted somehow into love which is the characteristic of Anaahata chakra. Now the antelope will show the way in penances, as was done in case of Parashuraama in Brahmaanda puraana. It can also be expected that other characteristics of Anaahata chakra should also appear in the characteristics of air. For example, Rajaneesha states that this is the place where the self gets concentrated, gets crystallized. After this stage, one has to mingle different crystallized selfs into one. This is done in next chakra.


वायु
वायु का व्यावहारिक रूप
जिस प्रकार भौतिक जगत पृथिवी, अन्तरिक्ष और द्युलोक या आकाश में विभाजित है, इसी प्रकार आयुर्वेद में शरीर को भी तीन या अधिक भागों में विभाजित किया जाता है । पादों का भाग पृथिवी भाग है जिसमें कफ की प्रधानता होनी चाहिए । नाभि का भाग अग्नि प्रधान होना चाहिए । हृदय का भाग वात प्रधान होना चाहिए । शीर्ष का भाग आकाश प्रधान होना चाहिए । लेकिन व्याधियों के फलस्वरूप इनके स्थानों में विपर्यय हो जाता है । दूषित वात पादों आदि में पहुंच जाती है जहां यह भीषण दर्द उत्पन्न करती है । दूषित हुआ कफ शीर्ष भाग में पहुंच जाता है आदि । लेकिन योग में अग्नि, वात आदि को उनके सीमित आयतनों से निकाल कर सारे शरीर में व्याप्त करना होता है । वात को उसके सीमित आयतन से निकालने के लिए अन्तरिक्ष को विकसित करना होता है । वैदिक साहित्य में कहा गया है कि पहले पृथिवी और द्युलोक परस्पर मिले हुए थे । उनके बीच में किसी प्रकार से अन्तरिक्ष का प्रादुर्भाव हुआ और उससे ही सूर्य, चन्द्रमा आदि का सारा विकास सम्भव हुआ । हठयोग में अन्तरिक्ष को विकसित करने के लिए काकी मुद्रा का वर्णन आता है जिसमें मुख के द्वारा वायु का पान किया जाता है जिससे जठर में भी वायु का प्रवेश हो जाए । श्वास द्वारा ग्रहण की गई वायु केवल फेफडों तक ही सीमित रहती है और फिर रक्त की लाल कणिकाएं वहां से आक्सीजन ग्रहण करके सारे शरीर में उसे पहुंचाती हैं । लेकिन वास्तविकता यह है कि शरीर की आक्सीजन की आवश्यकताएं रक्त द्वारा प्रदान की गई आक्सीजन से पूर्ण नहीं हो पाती । उदाहरण के  लिए, हमारे द्वारा किया गया भोजन आन्त्र में पहुंच कर शरीर की सारी आक्सीजन का अवशोषण कर लेता है जिससे हमें निद्रा आ जाती है । अतः अन्य प्रकार से भी आक्सीजन को ग्रहण करने की आवश्यकता है । हठयोग की काकी मुद्रा इसमें सहायक है । स्थूल वायु के व्यर्थ भाग को गुदा मार्ग से बाहर निकालना होता है जिसके लिए पूरे आन्त्र मार्ग का खुला होना आवश्यक है । इस प्रकार ग्रहण की गई वायु अन्तरिक्ष को विस्तीर्ण बनाती है जिसमें अग्नि भी व्याप्त हो सकती है । अभी तक जो अग्नि केवल जठर तक सीमित थी, अब वह सारे शरीर में फैलने लगती है, सारे शरीर का पाक होने लगता है । 
वायु का वैदिक स्वरूप
शतपथ ब्राह्मण ४.१.३.१, तैत्तिरीय संहिता ६.४.७.१ आदि में ऐन्द्रवायव ग्रह के संदर्भ में उल्लेख आता है कि इन्द्र ने वृत्र/सोम को मार तो दिया लेकिन उसे विश्वास नहीं हुआ कि वृत्र मरा है या नहीं । उसने वायु से कहा कि वह देख कर आए कि वृत्र मरा या नहीं । वायु देवता गया और आकर सूचना दी कि वृत्र मर गया है । तब वायु ने यज्ञ में अपना भाग प्राप्त किया इत्यादि । यहां यह संकेत महत्त्वपूर्ण है कि वृत्र के मरण की परख वायु ही कर सकता है । वृत्र का अर्थ होता है - वृणोति - जो आच्छादन करता है । पृथ्वी की गुरुत्वाकर्षण शक्ति हमारा आच्छादन करती है, अतः वह वृत्र का एक प्रकार है । अध्यात्म में बहुत सी वासनाएं हमारा आच्छादन करती हैं, हमें अपनी ओर खींचती हैं, अतः वह वृत्र का दूसरा प्रकार है । वायु का बहना अध्यात्म में यह इंगित करता है कि अब वृत्र की आकर्षण शक्ति समाप्त हो गई है । इसे अध्यात्म का आरम्भ कहा जा सकता है । नारद भक्ति सूत्र, शाण्डिल्य भक्ति सूत्र आदि में भक्ति के प्रकारों में से एक वयः प्रकार की भक्ति है जब साधक बिना किसी आधार के, आलम्बन रहित होकर अन्तरिक्ष में विचरण करता है, उस पर किसी प्रकार का कोई आकर्षण नहीं रहता । क्या वयः और वायु में किसी प्रकार का सम्बन्ध है? इसका उल्लेख आगे किया जाएगा । पुराणों में इन्द्र और वायु के उपरोक्त आख्यान का स्वरूप यह है कि इन्द्र ने अग्नि और वायु को समुद्र सुखाने की आज्ञा दी जिससे समुद्र में छिपे असुरों का संहार किया जा सके । अग्नि और वायु द्वारा अस्वीकार करने पर इन्द्र ने अग्नि और वायु को वसिष्ठ और अगस्त्य बनने का शाप दिया । यह अन्वेषणीय है कि क्या वसिष्ठ और अगस्त्य भी किसी प्रकार से गुरुत्वाकर्षण को समाप्त करते हैं? वेदों व पुराणों की कथाओं में अगस्त्य वायु की तरह अपना फैलाव दिशाओं के अनुदिश करते हैं । वसिष्ठ कुम्भ से उत्पन्न होने के पश्चात् अग्नि की भांति ऊर्ध्व दिशा में अग्रसर होते हैं ।

शिव पुराण के सात खण्डों में से अन्तिम खण्ड वायवीय संहिता कहलाता है जिसके पूर्व और उत्तर दो भाग हैं । वायवीय संहिता का आरम्भ नैमिषारण्य में ऋषियों के समागम से होता है जहां सत्र के अन्त में वायु का प्रादुर्भाव होता है और वायु ऋषियों के प्रश्नों का समाधान करता है । सारी वायवीय संहिता मुख्यतः शिव की पाशुपत दीक्षा की व्याख्या है । यहां पशु, पाश और पति इन तीन शब्दों की व्याख्या की गई है । पशु पुरुष है और पाश प्रकृति । पशु अक्षर है जबकि पाश क्षर । पुरुष रूपी पशु प्रकृति रूपी पाश से बद्ध है और पाशों से मोचन केवल पशुपति शिव ही कर सकते हैं जिनका स्थान पुरुष से ऊपर कहा गया है । इस संहिता में जिन पाशों का उल्लेख है, वह जड पदार्थों की वही आकर्षण शक्ति है जिसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है । वायवीय संहिता इन पाशों के मूल को खोजने का प्रयास करती है और संभवतः अविद्या आदि को इसका मूल बताती है । इन पाशों से मुक्ति के रूप में इस संहिता में जिस पाशुपत दीक्षा का वर्णन है, उसका मूल वैदिक साहित्य में खोजा जा सकता है । शांखायन ब्राह्मण ६.४ में उल्लेख है कि पशुपति वायु के समकक्ष है क्योंकि इसका पशुपति हनन नहीं करता है । जैमिनीय ब्राह्मण २.६५ में उल्लेख है कि वायु दीक्षित है, अन्तरिक्ष दीक्षा । तैत्तिरीय ब्राह्मण ३.९.१७.७ में उल्लेख है कि गर्भ वायव्य हैं । वैदिक साहित्य में दीक्षित को आचार्य का गर्भ रूप माना जाता है क्योंकि गर्भ पूर्ण रूप से माता द्वारा सुरक्षित होता है । गर्भ पर जो शक्तियां कार्य कर रही होती हैं, वह सन्तुलित होती हैं । प्रश्न यह उठता है कि दीक्षा किसे कहते हैं । इस प्रश्न का उत्तर वैदिक व पौराणिक साहित्य में अन्तरिक्ष की प्रकृति को समझ कर दिया जा सकता है । अन्तरिक्ष का अर्थ है अन्त: - ईक्षण, अपने अन्दर झांकना, अन्तर्मुखी होना । वैदिक मन्त्रों में अन्तरिक्ष शब्द के साथ प्रायः उरु विशेषण जोडा गया है । उरु का अर्थ होता है विस्तीर्ण । यह संकेत करता है कि अन्तरिक्ष के दो स्वरूप हो सकते हैं - उरु व पुरु । भौतिक विज्ञान में दो परस्पर सम्बन्धित ( कन्जूगेट) राशियों के विस्तार के संदर्भ में एक नियम है जिसे अनिश्चितता का सिद्धान्त कहते हैं । इस सिद्धान्त के अनुसार यदि एक राशि के मान के बिल्कुल ठीक निर्धारण का प्रयास किया जाता है  तो दूसरी राशि का निर्धारित मान अनिश्चित हो जाएगा । उदाहरण के लिए, यदि किसी क्षण विशेष पर किसी सूक्ष्म कण की ऊर्जा के मापन का प्रयत्न किया जाता है तो क्षण और ऊर्जा की अनिश्चितता का गुणनफúल एक स्थिरांक होता है । इस सिद्धान्त का यद्यपि सीधा उपयोग वर्तमान संदर्भ में नहीं किया जा सकता, लेकिन इस सिद्धान्त के समकक्ष एक सिद्धान्त का प्रतिपादन किया जा सकता है कि कुछ राशियां ऐसी हैं जिनमें एक राशि को कम करने पर दूसरी राशि में वृद्धि हो जाती है । इसी तथ्य का उपयोग अन्तरिक्ष के संदर्भ में भी किया जा सकता है । शिव पुराण की वायवीय संहिता के आरम्भ में वर्णन आता है कि  वायु ने ऋषियों की जिज्ञासाओं का समाधान नैमिषारण्य नामक स्थान पर किया । नैमिष वह स्थान है जहां मनोमय प्रकार के रथ के चक्र की नेमि शीर्ण हो गई थी, केवल नाभि ही बची रही । यह मन की एकाग्रता का प्रतीक है । यदि मन एकाग्र होगा तो ऐसा कहा जा सकता है कि अन्तरिक्ष उरु बन जाएगा । वैदिक साहित्य में वायु के साथ मन का प्रत्यक्ष रूप से उल्लेख ऋग्वेद ७.९१.१व ३, ताण्ड्य ब्राह्मण १.५.११ आदि में हुआ है लेकिन प्रायः मन, प्राण और वाक् के त्रिक् में से केवल प्राण और वाक् का ही उल्लेख आया है ।  
यज्ञ में अन्तरिक्ष स्थानीय अन्वाहार्यपचन अग्नि होती है जिसकी विशेषताओं को अन्तरिक्ष की विशेषताओं से जोडा जा सकता है । इस अग्नि का अधिपति नल नैषध कहा गया है । पुराणों में नल के संदर्भ में अश्व विद्या व अक्ष विद्या के वर्णन आते हैं । अश्व विद्या व्याप्ति की विद्या है । डा. लक्ष्मीनारायण धूत के अनुसार अक्ष विद्या प्रकृति में चांस, प्रायिकता के आधार पर घट रही घटनाओं का प्रतीक है । यह प्रकृति में चल रहा एक जूआ है - एक घटना घट भी सकती है, नहीं भी । हमारे लिए वह घटना अकस्मात् रूप से घटी है, उसका कोई पूर्वापर कारण नहीं है । यह प्रकृति में चल रहा द्यूत कहलाता है । यदि चेतना के उच्च शिखर पर आरोहण करके देखा जाए तो ज्ञात होता है कि प्रकृति में जो कुछ भी घटित हो रहा है, वह द्यूत नहीं है, उसके पीछे कोई कारण विद्यमान है । प्रश्न यह उठता है कि क्या अन्वाहार्यपचन अग्नि का वायु से कोई सम्बन्ध हो सकता है? इसका उत्तर नहीं में प्रतीत होता है । इसका कारण यह है कि नल का विलोम शब्द अनल अग्नि का पर्यायवाची है । अतः यह कहा जा सकता है कि अन्वाहार्यपचन अग्नि अग्नि का अन्तरिक्ष में विस्तार है । अन्वाहार्यपचन अग्नि का विकसित रूप सोमयाग में आग्नीध्र की अग्नि है जो आधी अन्तर्वेदी में और आधी बहिर्वेदी में होती है ( आग्नीध्र शब्द पर टिप्पणी द्रष्टव्य है ) । आग्नीध्र के विषय में वाजसनेयी माध्यन्दिन संहिता ५.३१ में उल्लेख आता है - 'विभुरसि प्रवाहणो' । इसका अर्थ हुआ कि इस अग्नि या वायु के दो रूप हैं - एक प्रवाह रूप और दूसरा प्रवाह के समाप्त होने पर विभु रूप, भावना रूप । आग्नीध्र का अर्थ होता है अग्नि को प्रज्वलित करने वाला । वायु को भी अग्नि को प्रज्वलित करने वाला कहा गया है । जहां - जहां वायु प्रवाहित होती है, वहीं - वहीं अग्नि जलाती है । 

तैत्तिरीय संहिता १.८.७.१, तैत्तिरीय ब्राह्मण १.७.१.१ व ३.७.१.५ , शतपथ ब्राह्मण २.६.३.६ आदि में पयः को वायव्य कहा गया है, अर्थात् वायु पयः को प्रदान करने वाली है । भौतिक जगत में वायु मेघों से वृष्टि का च्यवन कराती है । अतः वह पयः रूपी जल को प्रदान करती है । तैत्तिरीय संहिता १.७.१.२, २.१.४.८ आदि में वायु को द्यावापृथिवी या इडा रूपी गौ का वत्स कहा गया है । गौ अपने वत्स के लिए ही पयः धारण करती है । वैदिक साहित्य में वायु के पयः के साथ सम्बन्ध को आधुनिक वनस्पति विज्ञान के आधार पर समझा जा सकता है । पौधे पृथ्वी की गुरुत्वाकर्षण शक्ति की दिशा के विपरीत दिशा में वृद्धि करने के लिए प्रतिक्रिया काष्ठ(reaction wood) का निर्माण करते हैं और वर्तमान काल में अन्तरिक्षयानों के माध्यम से यह अध्ययन किया जा रहा है कि गुरुत्वाकर्षण से विहीन स्थिति में पौधों की प्रतिक्रिया - काष्ठ पर क्या प्रभाव पडता है । वनस्पति जगत में जहां भी पयः की उपलब्धि होती है, उसके बारे में यह अनुमान लगाया जा सकता है कि वनस्पति जगत अपने पयः के भण्डार को प्रतिक्रिया काष्ठ का निर्माण करने में समाप्त कर देता है । यह बहुत ही दुर्लभ अवसर है जहां पौधे अपने पयः रूप को सुरक्षित कर पाने में समर्थ होते हैं । इसी तथ्य का उपयोग अध्यात्म में वायु के संदर्भ में किया जा सकता है ।
वायु और रूप में सम्बन्ध :
शतपथ ब्राह्मण ११.८.३.८, तैत्तिरीय संहिता ३.१.४.२ आदि में वायु में रूप की पराकाष्ठा का उल्लेख आता है । एक संभावना यह है कि उपनिषदों में वायु का स्थान नाभि से लेकर भ्रूमध्य तक कहा गया है । भ्रूमध्य वह स्थान है जहां से चलकर चेतना पुरुष तक पहुंचती है । शतपथ ब्राह्मण १४.५.१.६ व १४.६.९.१३(बृहदारण्यक उपनिषद २.१.६ व ३.९.१३) आदि में वायु के अन्दर पुरुष के होने के उल्लेख आते हैं । शतपथ ब्राह्मण १४.६.७.११ का कथन है कि जो अन्तर्यामी अमृत आत्मा है, वह वायु पर प्रतिष्ठित है, वायु उसका शरीर है, लेकिन वायु को उसका ज्ञान नहीं है । शतपथ ब्राह्मण १४.३.२.७ का कथन है कि अन्तरिक्ष सब देवों का आयतन है जबकि वायु सब देवों का आत्मा है । भागवत पुराण के छठे स्कन्ध में वृत्र का वध होता है जबकि आठवें स्कन्ध में मोहिनी रूप धारी विष्णु द्वारा अपने रूप से असुरों को मोहित करने का वर्णन है । शिव पुराण वायवीय संहिता के उत्तर भाग का आरम्भ कृष्ण द्वारा पुत्र की प्राप्ति के लिए तप से होता है । पाशुपत दीक्षा के द्वारा कृष्ण साम्ब पुत्र को प्राप्त करते हैं । साम्ब को भी रूप में अप्रतिम कहा गया है । रूप शब्द पर टिप्पणी पठनीय है । ऐसा कहा जा सकता है कि सामान्य चक्षुओं से हमें रूप का दर्शन नहीं होता, प्रतिरूप का, प्रतिबिम्ब का दर्शन होता है ।
प्राण और वायु में सम्बन्ध : वैदिक साहित्य में सार्वत्रिक रूप से प्राणों को वायु कहा गया है ( उदाहरण के लिए, शतपथ ब्राह्मण ४.४.१.१५, ८.४.२.२७ आदि ) । लेकिन शतपथ ब्राह्मण ११.८.३.८ का कथन है कि सूर्य ने सर्वश्रेष्ठ प्राणों का ग्रहण अग्नि से किया, रूप का वायु से । अतः यह इंगित करता है कि प्राण और वायु में अन्तर है । जैमिनीय ब्राह्मण २.५१ व २.५२ में प्राण और वायु में अन्तर को और अधिक स्पष्ट किया गया है । इस कथन के अनुसार ऋतुएं दो प्रकार की होती हैं - प्राणर्तु और देवर्तु । जब तक सूर्य का विकास नहीं हुआ है, तब तक प्राणर्तुओं का अस्तित्व होता है । प्राणर्तुओं में प्राण वसन्त रूप होता है, वह वसन्त जो जड वस्तुओं में प्राणों का संचार करता है, उसे चेतन बनाता है । ग्रीष्म वाक् , चक्षु वर्षा, श्रोत्र शरद आदि होते हैं । दूसरी ओर देवर्तुओं में वायु वसन्त, अग्नि ग्रीष्म, पर्जन्य वर्षा, आदित्य शरद आदि होते हैं । शतपथ ब्राह्मण १४.६.३.२(बृहदारण्यक उपनिषद ३.३.२) के अनुसार वायु के दो रूप हैं - समष्टि और व्यष्टि । जैमिनीय ब्राह्मण २.६५ का कथन है कि मेरे प्राण से प्राण को दीक्षा प्राप्त हो जिससे वायु का समष्टि रूप प्राप्त हो सके । अतः यह कहा जा सकता है कि जब व्यष्टि रूप प्राण समष्टि रूप धारण कर लेते हैं तो वह वायु का निर्माण करते हैं जिसमें चरने का, बहने का गुण होता है । शतपथ ब्राह्मण १०.६.२.११ के अनुसार प्राण से अग्नि दीप्त हो सकती है, अग्नि से वायु, वायु से आदित्य, आदित्य से चन्द्रमा आदि । शतपथ ब्राह्मण ८.४.२.२७ के अनुसार प्राण त्रिवृत्~ है और वायु ही प्राण है । तैत्तिरीय संहिता १.३.८.१ व ६.३.७.४ में पशु के संज्ञपन पर कहा जाता है कि उसका प्राण वायु के द्वारा गृहीत हो । ताण्ड्य ब्राह्मण १.७.३ में अश्व के ग्रहण पर पठनीय मन्त्र में कहा जाता है कि मैं वायु के तेज द्वारा तुझे ग्रहण कर रहा हूं, नक्षत्रों के रूप द्वारा, सूर्य के वर्च: द्वारा इत्यादि । तैत्तिरीय संहिता ५.५.१.२ के अनुसार वायु अग्नि का तेज है । यही कारण है कि जहां - जहां भी वायु बहती है, वहीं - वहीं अग्नि दहन करती है । ताण्ड्य ब्राह्मण १७.६.३ का कथन है कि तेज त्रिवृत्~ ब्रह्मवर्चस होता है । ब्रह्मवर्चस ब्रह्म रूप होता है जबकि वायु को क्षत्र रूप कहा गया है(जैमिनीय ब्राह्मण २.३१) । ताण्ड्य ब्राह्मण ७.५.१६ में एक आख्यान आता है जिसमें मख द्वारा हरण किए गए यश का बंटवारा विभिन्न देवों में होता है । वायु ने यश को उशन् रूप में प्राप्त किया । प्राण उशन् हो सकते हैं । यह औशनानि कामदुघा गौ का रूप हो सकते हैं । शतपथ ब्राह्मण १४.६.१.८( बृहदारण्यक उपनिषद ३.१.८ में प्रश्न उठाया गया है कि यदि यह अन्तरिक्ष आलम्बन रहित है तो किस आक्रम द्वारा यजमान स्वर्गलोक को क्रमण करता है । इसका उत्तर दिया गया है कि उद्गाता ऋत्विज द्वारा, वायु द्वारा, प्राण द्वारा । जो प्राण है, वही यज्ञ का उद्गाता है, वही वायु है । शतपथ ब्राह्मण १४.६.७.७(बृहदारण्यक उपनिषद ३.७.७) के अनुसार वायु ही वह सूत्र है जिसके द्वारा यह लोक और परलोक, सब भूत परस्पर संदृब्ध होते हैं । 
वायु व नियुत : वैदिक मन्त्रों में सार्वत्रिक रूप से वायु से नियुतों के साथ आगमन की कामना की जाती है । नियुत अश्व का एक पर्यायवाची नाम है । ब्राह्मण ग्रन्थों में नियुत क्या हो सकता है, इसकी आंशिक व्याख्या प्राप्त होती है । तैत्तिरीय संहिता २.१.१.२ के अनुसार प्राण वायु है और अपान नियुत है । इसी स्थान पर सायणाचार्य द्वारा नियुत की निरुक्ति नितरां यौति मित्रायतीति के रूप में की गई है । तैत्तिरीय संहिता ५.५.१.२ का कथन है कि यदि नियुत्वान वायु के लिए न हो तो यजमान उन्मादग्रस्त हो जाए । अतः यजमान को उन्माद से बचाने के लिए वायवे नियुत्वते होता है । शतपथ ब्राह्मण ६.२.२.६ के अनुसार प्राण वायु है जबकि उदान नियुत है । एक कल्पना यह की जा सकती है कि प्राण के साथ जिस अपान व उदान को नियोजित करने के उल्लेख हैं, उससे तात्पर्य देह में उच्चतर चक्रों के शरीरों को निम्नतर चक्रों के शरीरों के साथ जोडने से है जिससे गुरुत्वाकर्षण का अतिक्रमण न कर पाने वाले शरीर भी उच्चतर शरीरों के साथ जुडकर गुरुत्वाकर्षण से पार यात्रा कर सकें । इस संदर्भ में भगवद्गीता अध्याय ४ श्लोक ५ उल्लेखनीय है । इस श्लोक में कृष्ण अर्जुन से कहते हैं कि हे अर्जुन, मेरे और तेरे बहुत से जन्म व्यतीत हो चुके हैं लेकिन मैं उन सबको जानता हूं, तू नहीं जानता । यह जानना तभी हो सकता है जब एक देह से दूसरी देह में स्थान्तरण पर निम्नतर शरीर भी उच्चतर शरीरों के साथ स्थान्तरित हो सके । यदि किसी में इतनी सामर्थ्य नहीं है तो वह अपने निम्नतर शरीरों को त्याग कर ही अपनी यात्रा करेगा और अगले जन्म में पूर्व जन्मों को याद नहीं रख पाएगा । तैत्तिरीय संहिता २.१.१.१ के अनुसार नियुत धृति है जिसके द्वारा भूति का धारण किया जाता है । विष्णु पुराण १.८.२५ व लक्ष्मीनारायण संहिता १.३९२.२५ के अनुसार धृति वायु की पत्नी है । 
ऐन्द्रवायव ग्रह :
तैत्तिरीय संहिता ६.४.७.१, शतपथ ब्राह्मण ४.१.३.१ आदि में ऐन्द्रवायव ग्रह के संदर्भ में कहा गया है कि इन्द्र ने वृत्र मरा है या नहीं, इसकी परीक्षा के लिए वायु को भेजा । जब वायु ने सूचना दी तो इसके पश्चात् इन्द्र ने वाक् को व्याकृत कर दिया । इस कारण से यह ऐन्द्रवायव ग्रह कहलाता है । तैत्तिरीय आरण्यक ३.९.१ में वाक् को वायु की पत्नी कहा गया है । धृति और वाक् का तादात्म्य इस प्रकार स्थापित किया जा सकता है कि वैदिक साहित्य में सार्वत्रिक रूप से पृथिवी को वाक् कहा गया है । वाक् को ज्ञान का संचय, देवी सरस्वती कहा जा सकता है । लेकिन पृथिवी में ज्ञान का यह संचय तभी हो सकता है जब पृथिवी से सभी प्रकार के दोष समाप्त हो जाएं । यह अन्वेषणीय है कि पुराणों में ऐन्द्रवायव ग्रह का विस्तार किस प्रकार किया गया है । हो सकता है कि यह विस्तार वायु द्वारा पशुपति शिव की महिमा के गुणगान के रूप में हो ।
वायु व वयः वैदिक साहित्य में वायु व वयः में स्पष्ट अन्तर प्रदर्शित किया गया है । शतपथ ब्राह्मण ६.१.२.२ का कथन है कि जो गर्भ अन्दर था, उससे वायु का जन्म हुआ । जो अश्रु गिरा, उससे वयांसि उत्पन्न हुए । तैत्तिरीय संहिता ५.२.१०.७ में मेध्य अश्व के कर्तन हेतु सूची द्वारा पथ कल्पन के संदर्भ में कहा गया है कि वयों द्वारा अयों को प्राप्त करते हैं और अयों द्वारा वयों को । इससे सर्वत: वायुमती होते हैं । तैत्तिरीय ब्राह्मण २.३.३.२ के अनुसार वायु द्वारा केशवपन पर मरीचियों की प्राप्ति होती है जबकि अन्तरिक्ष द्वारा केशवपन पर वयों की । शतपथ ब्राह्मण ८.२.४.१६ में उल्लेख आता है कि सर्वप्रथम पशु, फिर वयः और अन्त में छन्द होता है । यह कथन छन्दों की प्रकृति पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश डालता है । छन्द का अर्थ होता है छादन करने वाला । पशु की अवस्था में वासनाएं छादन करने वाली थी, वृत्र की स्थिति थी जबकि छन्द देवों से सम्बन्धित होते हैं । 
वायु व हनुमान : पौराणिक साहित्य में हनुमान को वायु को पुत्र कहा गया है क्योंकि वायु ने शिव के वीर्य का वहन करके उसका अञ्जना में सिंचन किया था जिससे हनुमान का जन्म हुआ । हनुमान की प्रसिद्धि एक ब्रह्मचारी के रूप में है । वायु के गुरुत्वाकर्षण अवरोधक गुण के कारण हनुमान का यह गुण स्पष्ट हो जाता है । 
वायु, भीम व मृग : पौराणिक साहित्य में भीम को वायु का अवतार कहा गया है । इस संदर्भ में महाभारत में कथा आती है कि कुन्ती ने पर्वत पर एक मृग को देखा जिसे देखकर भय के कारण उसकी गोदी से बालक गिर पडा जिसके कारण शिलाएं चूर - चूर हो गई । इस कारण बालक का नाम भीम रखा गया । इस संदर्भ में वेद के प्रसिद्ध मन्त्र मृगो न भीमो कुचरो गिरिष्ठ: का उल्लेख किया जा सकता है जिसके अनुसार मृग भीम है, भय उत्पन्न करने वाला है, कुचर अर्थात् पृथिवी पर विचरण करने वाला है और गिरिष्ठ भी है । इसका एक अर्थ यह हो सकता है कि जो मृग भीम है, भय उत्पन्न करता है, वह कुचर,  पृथ्वी पर विचरण करने वाला है । उसे गिरिष्ठ बनाया जा सकता है । मत्स्य पुराण में वायु के वाहन के रूप में भी मृग का उल्लेख है । मृग का अर्थ यह लिया जा सकता है कि जो खोज करता है अपने लिए भोगों आदि की, और साधना में मृग सिद्धि के उपाय भी बताता है( द्र. ब्रह्माण्ड पुराण २.३.३७ में मृग द्वारा परशुराम को प्रबोधन ) । यह भीम मृग का गिरिष्ठ रूप हो सकता है । ताण्ड्य ब्राह्मण १.८.१३ में वायु के लिए मृग दान का निर्देश है जिससे अमृतत्व प्राप्त हो, दाता को वयः प्राप्त हो और प्रतिग्रहण करने वाले को मयः प्राप्त हो । ताण्ड्य ब्राह्मण २३.१३.२ में भी वायु द्वारा मृगसत्र में आरण्यक पशुओं पर आधिपत्य प्राप्त करने का कथन है । प्रश्न यह है कि मृग को भीम, भय उत्पन्न करने वाला क्यों कहा गया है ? पृथ्वी के स्तर पर मनुष्य को क्षुधा, तृषा आदि भय सताते हैं जो मृत्यु का भय कहलाते हैं । शांखायन ब्राह्मण २७.५ में वायु को अनिलया, न कांपने वाली और अपभया, भय से रहित कहा गया है । तैत्तिरीय आरण्यक १.९.१, १.१७.१ आदि में अन्तरिक्ष में स्थित ११ रुद्रों के नाम प्रभ्राजमाना:, व्यवदाता:, वासुकिवैद्युता:, रजता:, परुषा:, श्यामा:, कपिला:, अतिलोहिता:, ऊर्ध्वा:, अवपतन्ता: और वैद्युत आए हैं । जब तक वायु के प्रवाह द्वारा इन ११ को शान्त न किया जाए, यह भयदायक रहेंगे । यदि सूक्ष्म शरीरों के संदर्भ में सोचें तो रजनीश द्वारा दूसरे स्तर पर स्थित सूक्ष्म शरीर, इथीरियल बांडी को भय से युक्त कहा गया है जो भय आने पर संकुचित हो जाता है और हर्ष होने पर विकसित हो जाता है । अनाहत चक्र नामक चौथे चक्र का देवता वायु कहा जाता है जिसका वाहन मृग है । यह हो सकता है इस चक्र से निचले चक्र वायु के मृग वाहन का कार्य करते हों । निचले चक्रों के मृगों द्वारा भोगों की खोज की जाती होगी जबकि अनाहत चक्र के मृग द्वारा सिद्धि का मार्ग दिखाया जाता होगा । अनाहत चक्र के देवता के रूप में वायु का उल्लेख यह संकेत करता है कि अनाहत चक्र की जो विशेषताएं हैं, वह वायु की विशेषताओं में भी उपलक्षित होनी चाहिएं । रजनीश के अनुसार अनाहत चक्र के स्तर पर मनुष्य का स्व: केन्द्रीभूत हो जाता है । इसके पश्चात् इन सभी केन्द्रों को परस्पर मिलाकर एक करने का काम रह जाता है जो विशुद्धि चक्र में होता है । अनाहत चक्र तक वर्णमाला के व्यञ्जनों का वर्चस्व रहता है जबकि विशुद्धि चक्र के पद्म के दलों में स्वरों का अस्तित्व रहता है । 

ब्रह्माण्ड पुराण में अनुवत्सर वायु को अहोरात्रकर कहा गया है । यह उल्लेख इसलिए महत्त्वपूर्ण हो जाता है कि ब्राह्मण ग्रन्थों में चातुर्मास याग के चार पर्वों वैश्वदेव, वरुणप्रघास, साकमेध और शुनासीर में से वैश्वदेव को संवत्सर, वरुणप्रघास को परिवत्सर, साकमेध को इडावत्सर और शुनासीर को अनुवत्सर कहा गया है ( तैत्तिरीय ब्राह्मण १.४.१०.२, ताण्ड्य ब्राह्मण १७.१३.१७), लेकिन ब्रह्माण्ड पुराण में अनुवत्सर वायु का जो गुण दिया गया है, वह अन्यत्र उपलब्ध नहीं है । 

पौराणिक साहित्य में वायु के स्पर्श गुण का सार्वत्रिक रूप से उल्लेख आता है । वैदिक साहित्य में इसका उल्लेख दूसरे प्रकार से आता है । सोम याग में पहले छह दिवस अभिप्लव षडह कहलाते हैं और फिर अगले छह दिवस पृष्ठ्य षडह । जैमिनीय ब्राह्मण २.३१ का कथन है कि जो यह पवन करता है/बहता है, यही स्पृष्ट्य है । ब्रह्म अभिप्लव है जबकि क्षत्र पृष्ठ्य । 
प्रथम प्रकाशन : इन्दौर; दीपावली, २१-१०-२००६ई.
अन्य महत्त्वपूर्ण संदर्भ : 
*मृदाहरणम् । मृदाहरण से उत्पन्न रिक्त स्थान की वायु से पूर्ति के लिए मन्त्र : सं ते वायुर्मातरिश्वा दधातूत्तानायै हृदयं यद्विलिष्टम् । देवानां यश्चरति प्राणथेन तस्यै च देवि वषडस्तु तुभ्यम् ।। - तै.सं. ४.१.४.१
*ध्रुवा दिशा विष्णुपत्न्यघोराऽस्येशाना सदसो या मनोता । बृहस्पतिर्मातरिश्वोत वायु: संधुवाना वाता अभि नो गृणन्तु ।। - तै.सं. ४.४.१२.५
*संभृतमृदो यज्ञभूमौ समाहरणम् : क्रूरमिव वा अस्या तत्करोति यत्खनत्य । - - - -सं ते वायुर्मातरिश्वा दधात्वित्याह प्राणो वै वायु: प्राणेनैवास्यै प्राणं सं दधाति । सं ते वायुरित्याह । तस्माद्वायुप्रच्युता दिवो वृष्टिरीर्ते । - तै.सं. ५.१.५.१
*अथैनां वायुना संदधाति । यत्र अस्य क्षतम् यद्विलिष्टम्, वायुना तत् सन्धीयते । सन्ते वायुर्मातरिश्वा दधातु - - - - उत्तानाया हृदयं यद्विकस्तम् । - - -- यो देवानां चरसि प्राणथेन । - श.ब्रा. ६.४.३.४
*मूर्तामूर्त ब्राह्मणम् : अथामूर्तम् । वायुश्चान्तरिक्षं च । एतत् अमृतम् । एतत् यत् । एतत् त्यम् । - - - - तस्यैतस्य एतस्यामृतस्य एतस्य यतः, एतस्य त्यस्य एष रस: । य एतस्मिन् मण्डले पुरुष: । त्यस्य हि एष रस: । - श.ब्रा. १४.५.३.४
*वायोर्निष्ट्या । व्रतति: परस्तादसिद्धिरवस्तात् । - तै.ब्रा. १.५.१.३
*वायुर्नक्षत्रमभ्येति निष्ट्याम् । तिग्मशृङ्गो वृषभो रोरुवाण: । समीरयन्भुवना मातरिश्वा । अपद्वेषांसि नुदतामराती: । तन्नो वायुस्तदु निष्ट्या शृणोतु । तन्नक्षत्रं भूरिदा अस्तु मह्यम् । तन्नो देवासो अनुजानन्तु कामम् । यथा तरेम दुरितानि विश्वा । - तै.ब्रा. ३.१.१.११
*अग्नयेऽहोमुचेऽष्टाकपाल: । सौर्यं पयः । वायव्य आज्यभाग: । - तै.ब्रा. ३.९.१७.४
*तस्य वा एतस्य यज्ञस्य मेघो हविर्धानं - - - -वायुरात्मा ऽमावास्या स्विष्टकृत् - - - वायावमावास्यायां स्वाध्यायमधीते तप एव तत्तप्यते - तै.आ. २.१४.१
*पवमानो हरित आ विवेशेति वायुरेव पवमानो दिशो हरित आविष्ट: - ऐ.आ. २.१.१
*पृथिवी वायुराकाश आपो ज्योतींषीत्येष वा आत्मोक्थं पंचविधं - ऐ.आ. २.३.१
*५ महाभूत - ऐ.आ. २.६.१
*प्रजापतिस्तपोऽतप्यत स तपस्तप्त्वा प्राणादेवेमं लोकं प्रावृहदपानादन्तरिक्षलोकं व्यानादमुं लोकं - शां.ब्रा. ६.१०
*वायुरग्रेगास्तत्प्राण रूपं वायवा तदपानस्य रूपं - शां.ब्रा. १४.४
*वायव्यां शंसति प्राणो वै वायव्या: प्राणमेव तदात्मन्धत्ते - शां.ब्रा. १६.३
*वायो शुक्रो अयामि त इति वायव्या प्रतिपद्भवति वाग्वै वायुर्वाचमेवास्य यज्ञमुखे युनक्ति तयाभिषिच्यते - तां.ब्रा. १८.८.७
*अग्निराजिदोहं वायुराजिदोहमसावादित्य आजिदोहम् – जै.ब्रा. 2.255
*अथ यच्छुनासीरीयेण यजते वायुरेव तद् भवति, वायोः सायुज्यँँ सलोकतां जयति – का.श. 1.6.4.9
*अथ वायोरेकादशपुरुषस्यैकादश स्त्रीकस्य प्रभ्राजमाना व्यवदाताः। याश्च वासुकिवैद्युताः। रजताः पुरुषाश्श्यामाः। कपिला अतिलोहिता ऊर्ध्वा अवपतन्ताश्च। वैद्युत इत्येकादश। - तै.आ. 1.9.1-2
*अथ वायोरेकादशपुरुषस्यैकादशस्त्रीकस्य प्रभ्राजमानानाँँ रुद्राणाँ - - -, व्यवजातानां(व्यवदातानां)- -- , वासुकिवैद्युतानां - - - रजतानां - - -, परुषाणां - - - श्यामानां - - - कपिलानां - - -अतिलोहितानां - - - , ऊर्ध्वानां - - - , अवपतन्तानां - - - वैद्युतानां - - - स्थाने स्वतेजसा भानि – काठ.संक. 116.1-13
*अयं वायुरन्तरिक्षस्य पृष्ठम् – जै.ब्रा. 3.252
*अयं वायुरस्मिन्नन्तरिक्षे तिर्यङ् पवते – जै.ब्रा. 3.310
*अयं वायुर्यथर्तु पवते शीतो हेमन्तम्, उष्णो ग्रीष्मम् – जै.ब्रा. 3.333
*अयं वै वर्षस्येष्टे यो ऽयं (वायुः) पवते – मा.श. 1.8.3.12
*अयं वै वायुर्मातरिश्वा यो ऽयं पवते – मा.श. 6.4.3.4
*अयं वै वायुर्यो ऽयं पवत ऽएष वा इदँँ सर्वं विविनक्ति यदिदं किञ्च विविच्यते – मा.श. 1.1.4.22(तु. मा.श. 2.6.3.7)
*अयं वै वायुर्यो ऽयं पवत ऽएष वा ऽइदँँ सर्वं प्रप्याययति यदिदं किंच वर्षत्येव वा ऽएतासां (गवाम्) प्रप्याययिता- मा.श. 1.7.1.3
*अयं वै वायुर्विश्वकर्मा यो ऽयं पवत ऽएष हीदँँ सर्वं करोति – मा.श. 8.1.1.7, 8.6.1.17
*अयं वै समुद्रः यो ऽयं (वायुः) पवत ऽएतस्माद्वै समुद्रात्सर्वे देवाः सर्वाणि भूतानि समुद्द्रवन्ति – मा.श. 14.2.2.2
*अयं वै सरिरः यो ऽयं (वायुः) पवत एतस्माद्वै सरिरात् सर्वे देवाः सर्वाणि भूतानि सहेरते – मा.श. 14.2.2.3
*अयं वै सविता यो ऽयं (वायुः) पवते – मा.श. 14.2.2.9
*अयं वै साधुः यो ऽयं (वायुः) पवत ऽ एष हीमाँल्लोकान्सिद्धो ऽनुपवते – मा.श. 14.1.2.23
*अयं (वायुः) सर्वतः पवते- तै,सं. 5.2.10.7, तै.आ. 5.4.13
*अयमु वै यः (वायुः) पवते स यज्ञः – गो.ब्रा. 1.3.2, 1.4.1
*अयमेव यो ऽयं (वायुः) पवत एष एव संसवे संसवः। एतं हि सर्वे देवा अनुयन्ति।तस्माद् यामेष दिशं वाति तां दिशमोषधयो वनस्पतयो ऽनुप्रतिहते – जै.ब्रा. 1.361
*अयमेव स्रुवो यो ऽयं (वायुः) पवते – मा.श. 1.3.2.5
*अयम् (वायुः) उत्तराद् भूयिष्ठं पवते सवितृप्रसूतो ह्येष (वायुः) पवते – काठ.सं. 23.8
*अरण्यस्येव हि वायुः – कपि.क.सं. 46.8
*अर्धँँ ह प्रजापतेर्वायुरर्धं प्रजापतिः – मा.श. 6.2.2.11
*आतिर्वाहसो दर्विदा ते वायवे – मै.सं. 3.14.15
*एष वै पृथग्वर्त्मा वैश्वानरः (यद्वायुः) – मा.श. 10.6.1.7
*एष (वायुः) हि सर्वेषां भूतानामाशिष्ठः – मा.श. 8.4.1.9
*तम् (वायुम्) एताः पञ्च देवताः परिम्रियन्ते विद्युद् वृष्टिश्चन्द्रमा आदित्यो अग्निः – ऐ.ब्रा. 8.28
*तस्मादुत्तरतः पश्चादयं भूयिष्ठं पवमानः (वायुः) पवते सवितृप्रसूतो ह्येष एतत्पवते – ऐ.ब्रा. 1.7
*तस्माद्यां दिशं वायुरेति तां दिशं वृष्टिरन्वेति –मा.श. 8.2.3.5
*तस्माद्वायुरेव साम – जै.उ.ब्रा. 3.1.1.12
*तिर्यङ् वायुः पवते – काठ.सं. 22.7( तु. जै.ब्रा. 1.247)
*त्वं (वायो) वै नः (देवानाम्) आशिष्ठो ऽसि – मा.श. 4.1.3.3
*त्वमापो अनु सर्वाश्चरन्ति जानतीः। - - - -त्वमग्निँँ हव्यवाहं समिन्त्से त्वं भर्ता मातरिश्वा प्रजानाम्। त्वं यज्ञस्त्वमु वेवासि सोमः। तव देवा हवमायन्ति सर्वे। त्वमेको ऽसि बहूमनुप्रविष्टः। नमस्ते अस्तु सुहवो म एधि- तै.आ. 3.14.3
*न खलु वै किं चनवायुनानभिगतमस्ति – मै.सं. 2.2.7
*पवमानं (वायुम्) तु मध्यमम् (मृत्युमाहुः) – तै.आ. 1.8.4
*पवित्रं वै वायुः – तै.ब्रा. 3.2.5.11
*पृथिवी पूर्वरूपम्। द्यौरुत्तररूपम्। आकाशः सन्धिः। वायुः सन्धानम्। - तै.आ. 7.3.1-2, तै.उ. 1.3.1-2
*प्राणस्त्वाऽएष वैश्वानरस्य (यद्वायुः) – मा.श. 10.6.1.7
*भुव इत्येव यजुर्वेदस्य (प्रजापतिः) रसमादत्त। तदिदमन्तरिक्षमभवत्। तस्य यो रसः प्राणेदत् स वायुरभवद्रसस्य रसः – जै.उ.ब्रा. 1.1.1.4
*य एवायं (वायुः) पवत एष एव स समुद्र एतंहि संद्रवन्तं सर्वाणि भूतान्यनुसंद्रवन्ति – जै.उ.ब्रा. 1.8.1.4
*यजुषां वायुर्देवतं तदेव ज्योतिस्त्रैष्टुभं छन्दो ऽन्तरिक्षं स्थानम् – गो.ब्रा. 1.1.29
*यत्पश्चाद्वाति (वायुः)। पवमान एव भूत्वा पश्चाद्वाति – तै.ब्रा. 2.3.9.6
*यत्पूयति, तत् प्रवातेविषजन्ति, वायुर्हि तस्य पवयिता स्वदयिता – तै.सं. 6.4.7.2
*यदिदं सर्वं युते तस्माद् वायुः – जै.ब्रा. 2.56
*यद्ध वायुर्न पवेत प्रासाविदं तेजसा (आदित्यः) दहेदग्निर्वैश्वानरः प्रजा आददीत – जै.ब्रा. 2.389
*यद्रियङ् वायुर्वाति तद्रियङ्ङग्निर्दहति – तै.सं. 5.5.1.1-2
*यद् वै सत्रिणां सत्रे विनश्यते तदेभ्यो वायुरपिरोहयति – जै.ब्रा. 3.227
*यस्माद्गायत्रमध्यो द्वितीयः (त्रिरात्रः) तस्मात्तिर्यङ् वायुः पवते – तांब्रा. 10.5.2
*यो ऽयं वायुः पवत ऽएष सोमः – मा.श. 7.3.1.1
*यो वा अग्नीनुपदीप्य वातेनोपवाजयति भूयो वै तद्दीप्यते - - -वायुरेव दीप्त्यै। - जै.ब्रा. 2.138
*रूपं वायोः (आदित्य आदत्त) – जै.ब्रा. 2.26
*वाग्वायोः – तै.आ. 3.9.1
*वाग्वायोः पत्नी – मै.सं. 1.9.2
*वायव आरोहणवाहा अनड्वाहौ – काठ.सं. 50.1
*वायवे नियुत्वते पयो वा यवागूर्वा – काठ.सं. 15.2
*वायुः पूयमानः (सोमः) – तै.सं. 4.4.9.1, मा.श. 12.6.1.23
*वायुः प्रजाभ्यः - - - ज्योतिष्मतीं जुहोतु – तै.सं. 3.3.10.1
*वायुरसि प्राणः नामेत्याह प्राणापानावेवाव रुन्धे – तै.सं. 3.3.5.2
*वायुरधिह्रियमाणः (सोमः) – काठ.सं. 34.14
*वायुरन्तरिक्षस्य (ककुप्) – जै.ब्रा. 2.87
*वायुरसि तिग्मतेजाः – काठ.सं. 1.9, कपि.क.सं. 1.9
*वायुरस्यन्तरिक्षे श्रितः। दिवः प्रतिष्ठा – तै.ब्रा. 3.11.1.9
*वायुरस्यैडः (वत्स त्वम्) – तै.आ. 4.8.2
*वायुरावृत्तः (सोमः) – तै.सं. 4.4.9.2
*वायुरिव श्लोकभूर्भूयासम् – ऐ.आ. 5.1.1
*वायुरेकपात्तस्याकाशं पादः – गो.ब्रा. 1.2.8
*वायुरेव यजुः – मा.श. 10.3.5.2
*वायुरेव पवमानः – ऐ.आ. 2.1.1
*वायुरेव सविता – गो.ब्रा. 1.1.33, जै.उ.ब्रा. 4.12.1.5
*वायुरेव हिङ्कारः – जै.उ.ब्रा. 1.12.2.9, 1.18.3.9
*वायुर्गोपाः – मै.सं. 3.6.9
*वायुर्भूत्वा (प्रजापतिः) प्रजानां प्राणो ऽभवत् – जै.ब्रा. 1.314
*वायुर्वा इषिरः – जै.ब्रा. 3.227
*वायुर्वा उग्रः – मा.श. 6.1.3.13
*वायुर्वृष्टिं वहति – काठ.सं. 19.5, कपि.क.सं. 30.3, 31.12
*वायुर्वै क्षेपिष्ठा देवता – तै.सं. 2.1.1.1, 3.4.3.2
*वायुर्वै तूर्णिर्हव्यवाड् वायुर्देवेभ्यो हव्यं वहति – ऐ.ब्रा. 2.34
*वायुर्वै देवानामोजिष्ठः क्षेपिष्ठः – मै.सं. 2.5.1
*वायुर्वै देवानामाशुः सारसारितमः – तै.ब्रा. 3.8.7.1 (तु. मा.श. 13.1.2.7)
*वायुर्वै देवानां पवित्रम् – तै.सं. 2.1.10.2, मै.सं. 2.5.5, कपि.क.सं. 47.4
*वायुर्वै पयसः प्रदापयिता – तै.ब्रा. 3.7.1.5
*वायुर्वै मध्यमा विश्वज्योतिः (इष्टका) – मा.श. 8.3.2.1
*वायुर्वै विकर्णी (इष्टका) – मा.श. 8.7.3.9
*वायुर्वै वृष्ट्या ईशे – तै.सं. 2.4.9.1
*वायुर्वै शान्तिश्, शान्त्या एवानिर्दाहाय – जै.ब्रा. 2.138, 3.66(तु. तां.ब्रा. 4.6.9)
*वायुर्वै स्तोता – तै.ब्रा. 3.9.4.4., मा.श. 13.2.6.2
*वायुर्हिंकर्ता – तै.सं. 3.3.2.1
*वायुर्हि विश्वे देवाः – मै.सं. 4.5.9
*वायुः सप्तिः – तै.ब्रा. 1.3.6.4
*वायुः श्वेतसिकद्रुकः – तै.आ. 1.12.3
*वायुः ह्रियमाणः (प्रवर्ग्यः)  - तै.आ. 5.11.4
*वायोः पक्षतिः – काठ.सं. 53.12
*वायुः निपक्षतिः – मै.सं. 3.15.4
*वायोः पुछम् – मै.सं. 3.15.6
*वायोर्निष्ठ्या – तै.ब्रा. 1.5.1.3, 3.1.1.10
*वायोर्यजुर्वेदः (अजायत) – मा.श. 11.5.8.3
*वायोर्वातपाः – काठ.सं. 23.1
*शुक्तं विषजन्ति – काठ.सं. 27.3
*शुक्तं प्रवाते विषजन्ति – मै.सं. 4.5.8
*शुक्लो हि वायुः – मा.श. 6.2.2.7
*श्वेतँँ वायवा आलभेत – मै.सं. 2.5.1
*स एष वायुः पञ्चविधः प्राणो ऽपानो व्यान उदानः समानः – ऐ.आ. 2.3.3
*समुद्रो ऽसि नभस्वानार्द्रदानुर् इत्येतानि वै वायो रूपाणि – मै.सं. 3.4.3
*सर्वेषामु हैष देवानामात्मा यद्वायुः – मा.श. 9.1.2.38(तु. मा.श. 14.2.3.7)
*तेजोऽग्नेर्वायुः – तै.सं. 5.5.1.1
*वायुर्वा अग्नेस्तेजस्तस्माद् वायुमग्निरन्वेति – मै.सं. 3.1.10
*वायुर्वा अग्नेः स्वो महिमा – कौ.ब्रा. 3.3
*अयमेवाग्निष्टोमो योऽयं (वायुः) पवते – जै.ब्रा. 2.49
*वायवे श्वेतमजमालभेत बुभूषन् – काठ.सं. 12.13
*एष वै मृत्युर्यद् वायुरजिर एव नाम – जै.ब्रा. 1.26
*वायुर् अध्वर्युः – गो.ब्रा. 1.1.13
*वायुर्वा अध्वर्य्युः – गो.ब्रा. 1.2.24
*वायुर्वा अध्वर्य्युः अधिदैवंप्राणोऽध्यात्मम् – गो.ब्रा. 1.4.5
*अनिरुक्तो हि वायुः – मा.श. 8.7.3.12
*वायुरनुद्रष्टा – काठ.संक. 122
*वायुरनुवत्सरः – तां.ब्रा. 17.13.17, तै.ब्रा. 1.4.10.1
*अन्तरिक्षं लोकानां जयति वायुं देवं देवानाम् – जै.ब्रा. 1.26
*अन्तरिक्षँँ शान्तिस्तद् वायुना शान्तिः – मै.सं. 4.9.27
*अन्तरिक्षँँ समित्, ताँँ वायुः समिन्द्धे – मै.सं. 4.9.23
*अन्तरिक्षमेव द्वितीयस्य च तृचस्य प्रथमया स्तोत्रिया जयति, वायुं द्वितीयया, प्राणं तृतीयया – जै.ब्रा. 1.245
*अन्तरिक्षे तेन प्रतितिष्ठति वायुं ज्योतिरवरुन्द्धे – काठ.संक. 10
*इन्द्राग्नी च विश्वकर्मा चान्तरिक्षं द्वितीयाँँ स्वयमातृण्णां चितिमपश्यन् - - -। तान्वायुरब्रवीत्। उपाहमयानीति, केनेति, दिग्भिरिति – मा.श. 6.2.3.3-4
*प्रमा छन्दस्तदन्तरिक्षँँ वायुर् देवता – मै.सं. 2.13.14
*युनज्मि वायुमन्तरिक्षेण ते सह – तै.सं. 3.1.6.1-2
*ये देवा यज्ञहनो यज्ञमुषो ऽन्तरिक्षे ऽध्यासते। वायुर्मा तेभ्यो रक्षतु – काठ.सं. 5.6
*वायुमन्तरिक्षाय ( प्रजापतिर्वत्सं प्रायच्छत्) – जै.ब्रा. 3.107
*वायुरन्तरिक्षस्य (अधिपतिः) – तै.सं. 3.4.5.1
*वायुरन्तरिक्षात् – तै.सं. 3.2.4.3
*वायुरन्तरिक्षात् उदैत् – जै.ब्रा. 1.7
*वायुरन्तरिक्षे – तै.आ. 1.20.2
*वायुरन्तरिक्षे श्रितः, दिवः प्रतिष्ठा – तै.ब्रा. 3.11.1.9
*वायुर्वा अन्तरिक्षस्याध्यक्षो ऽन्तरिक्षदेवत्याः पशवः  मै.सं. 4.1.1
*वायुर्वा अन्तरिक्षस्याध्यक्षाः ऽन्तरिक्षदेवत्याः खलु वै पशवः – तै.ब्रा. 3.2.1.3
*वायुर्वै देवो ऽन्तरिक्षं देवी – शां.आ. 1.5
*स एषोऽन्नस्य ग्रहो यद् वायुः – ऐ.आ. 2.4.3, ऐ.उ. 1.3.10
*एष वाऽ अपाँँ रसो यो ऽयं (वायुः) पवते – मा.श. 5.1.2.7
*वायुर्वा अपामायतनम् - - -। आपो वै वायोरायतनम् – तै.आ. 1.22.2-3
*वायुर्वाऽअपामेम यदा ह्येवैष इतश्चेतश्च वात्यथापो यन्ति – मा.श. 7.5.2.46
*वायोश्च त्वाऽपां च (सूर्य) भ्राजसे जुहोमि – तै.सं. 3.3.1.2
*अपराजिता नामासि ब्रह्मणा विष्टा - - -मरुतस्ते गोप्तारो वायुरधिपतिः – मै.सं. 2.8.14
*तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः। आकाशाद्वायुः। वायोरग्निः – तै.आ. 8.1.1, तै.उ. 2.1.1
*वायुर् आत्मा – तै.आ. 2.14.1

*तदसावादित्य इमांल्लोकान्त्सूत्रे समावयते तद्यत्तत्सूत्रं वायुः सः – मा.श. 8.7.3.10
*यदादित्यो ऽस्तमेति वायुमेवाप्येति – जै.ब्रा. 2.49
*वायुर्वा एतं (आदित्यम्) देवतानामानशे – तां.ब्रा. 4.6.7
*आयुर्वा एष यद्वायुः – ऐ.आ. 2.4.3, ऐ.उ. 1.3.10
*वायोरायुषाऽऽयुष्मान् भूयासम् – काठ.सं. 5.5
*नित्यास्ते (अग्नि-वायु-संवत्सराः) ऽनुचरास्तव (हे इन्द्र) – तै.आ. 1.12.3
*यो वै वायुः स इन्द्रो य इन्द्रः स वायुः – मा.श. 4.1.3.19
*वायाविन्द्रो वैकुण्ठः – शां.आ. 6.2, कौ.उ. 4.2
*वायुः पूतः पवित्रेण प्राक् सोमो अतिस्रुतः। इन्द्रस्य युज्यः सखा। वायोः पूतः पवित्रेण प्रत्यक् सोमो अतिस्रुतः। इन्द्रस्य युज्यः सखा। - मै.सं. 3.11.7
*यदुत्तरतो (वायुः) वाति। सवितैव भूत्वोत्तरतो वाति – तै.ब्रा. 3.5.2.2
*एष (वायुः) वै सोमस्योद्गीथो यत्पवते – तां.ब्रा. 6.6.18
*वायुर् उपश्रोता – तै.सं. 3.3.8.5
*वायुर् वा उपश्रोता – गो.ब्रा. 2.2.19, 2.4.9, तै.ब्रा. 3.7.5.4
*वायुर्वा उशन् – तां.ब्रा. 7.5.19
*एष वा ऊष्मा योऽयं (वायुः) पवते – का.श. 4.8.3.12
*वायो (रूपम्) ऊष्माणः) – ऐ.आ. 3.2.5
*ऋतधाम (अन्तरिक्षम्) यस्मिन् वायुः – जै.ब्रा. 1.334, 3.347
*सर्वानृतून् वर्षति वायुरावरीवर्ति – तै.सं. 5.3.1.3
*ऋषभोऽसि शाक्वरो वायुर्जन्मना – काठ.सं. 1.11
*वायुर्वा त्वा मनुर्वा त्वा गन्धर्वाः सप्तविँँशतिः। ते अग्रे अश्वमयुञ्जँँस्ते अस्मिन् जवमादधुः – तै.सं. 1.7.7.2, मै.सं. 1.11.1
*ऋतधामा नाम लोको वयोभिर्विष्टो गन्धर्वाप्सरसो गोप्तारो वायुरधिपति श्वेतं रूपं प्राणे प्रतिष्ठितः – जै.ब्रा. 3.348
*गायत्र्यां प्रस्तुतायां प्राणेन वायुं सन्दध्यात् – जै.ब्रा. 1.270
*प्रजापतये च वायवे च गोमृगः – मै.सं. 3.14.11
*वायवे नियुत्वत आलभेत ग्रामकामः – तै.सं. 2.1.1.2
*तस्य (वायोः) रथस्वनश्च रथेचित्रश्च सेनानीग्रामण्याविति ग्रैष्मो तावृतू – मा.श. 8.6.1.17
*वायुर्वै चरन् – तै.ब्रा. 3.9.4.1
*वायुर्वै जातवेदा वायुर्हीदं सर्वं करोति यदिदं किंच – ऐ.ब्रा. 2.34
*तथेति वायुः पवते – जै.उ.ब्रा. 3.2.1.2
*यो वा ऽ अयं (वायुः) पवते एष तनूनपाच्छाक्वरः सोऽयं प्रजानामुपद्रष्टा प्रविष्टस्ताविमौ प्राणोदानौ – मा.श. 3.4.2.5
*यो वाऽयं (वायुः) पवत ऽ एष तनूनप्ता शाक्वरः – मा.श. 3.4.2.11
*एष (तार्क्ष्यः/वायुः) वै सहावांस्तरुतैष हीमाँल्लोकान्सद्यस्तरति – ऐ.ब्रा. 4.20
*अयं वै तार्क्ष्यो योऽयं (वायुः) पवते, एष स्वर्गस्य लोकस्याभिवोढा – ऐ.ब्रा. 4.20
*वायु्र्वै तार्क्ष्यः – कौ.ब्रा. 30.5
*तेजो वै वायुः – तै.ब्रा. 3.2.9.1
*श्वेतँँ वायवे नियुत्वता आलभेत तेजस्कामः – मै.सं. 3.1.10
*वायुर्वाऽआशुस्त्रिवृत्स एषु त्रिषु लोकेषु वर्तते – मा.श. 8.4.1.9
*त्रैष्टुभो हि वायुः – मै.सं. 3.1.5, मा.श. 8.7.3.12
*तस्मादेव (वायुः) दक्षिणैव भूयिष्ठं वाति – मा.श. 8.1.1.7, 8.6.1.17
*यद्दक्षिणतो वाति (वायुः) मातरिश्वैव भूत्वा दक्षिणतो वाति – तै.ब्रा. 2.3.9.5
*द्यौरसि वायौ श्रिता। आदित्यस्य प्रतिष्ठा – तै.ब्रा. 3.11.1.10
*वायुर्दिशां यथा गर्भः – मा.श. 14.9.4.21
*वायुर्वै देवः – जै.उ.ब्रा. 3.1.4.8
*एका ह वाव कृत्स्ना देवता ऽर्धदेवता एवान्याः। अयमेव योऽयं (वायुः) पवते। एष एव सर्वेषां देवानां ग्रहाः – जै.उ.ब्रा. 3.1.1.1-2
*वायुर्वा अनयोः(द्यावापृथिव्योः) वत्सः – मै.सं. 2.5.4, काठ.सं. 13.5
*यो वाऽयं (वायुः) पवतऽएष द्युतानो मारुतः – मा.श. 3.6.1.16
*वायुर् धाय्या – जै.उ.ब्रा. 3.1.4.2
*वायुर् वै नभस्पतिः – तै.सं. 3.3.8.6, गो.ब्रा. 2.4.9
*नसोर्वायुश्च प्राणश्च (पुरुषस्य जातौ) – काठ.संक. 101: 8
*अयं वाव यः (वायुः) पवते। सोऽग्निर् नाचिकेतः – तै.ब्रा. 3.11.7.1
*वायुर्वै निकायश्छन्दः – मा.श. 8.5.2.5
*वायुर्देवानां विशो नेता, नियुतो देवानां विशः – काठ.सं. 12.13
*निष्ट्यं नक्षत्रँँ वायुर्देवता – मै.सं. 2.13.20
*वायुः पञ्चहोता। स प्राणः – तै.आ. 3.7.2
*अथ माध्यन्दिनः पवमानः। स ह स धनजिदेव स्तोमः। वायुरेव सः। स हीदं प्राणो भूत्वा सर्वं धनमजयत् – जै.ब्रा. 1.313
*अयं वायुः पवमानः। - मा.श. 2.5.1.5
*ताः (दिशः) अयं वायुः पवमान आविष्ट इति वाजसनेयः – जै.ब्रा. 2.229
*अयं वाव यः (वायुः) पवते स पवमानः – काठ.सं. 22.10, कपि.क.सं. 35.4
*अयं वै पवित्रं यो ऽयं (वायुः) पवते – मा.श. 1.1.3.2, 1.7.1.12
*एताभिः (एकोनविंशतिभी रात्रिभिः) वायुरारण्यानां पशूनामाधिपत्यमाश्नुत – तां.ब्रा. 23.13.2
*ते (पशवः) ऽब्रुवन्वायुर्वा अस्माकमीशे। - जै.उ.ब्रा. 1.16.3.4
*पञ्चविँँशत्या ऽस्तुवताऽऽरण्याः पशवो ऽसृज्यन्त वायुरधिपतिरासीत् – तै.सं. 4.3.10.2, मै.सं. 2.8.6
*य आरण्याः पशवो विश्वरूपा विरूपाः सन्तो बहुधैकरूपाः। वायुस्ताँ अग्रे प्र मुमोक्तु देवः प्रजापतिः प्रजया संविदानः – तै.सं. 3.1.4.2, तै.आ. 3.11.12 (तु. काठ.सं. 30.8)
*वायव स्थेति। वायुर्वा अन्तरिक्षस्याध्यक्षः। अन्तरिक्षदेवत्याः पशवः। वायुरेवैनान् (पशून्) अन्तरिक्षाय परिददाति – कपि.क.सं. 46.8
*वायुरेवास्मै पशून् निनयति – मै.सं. 2.5.1
*वायुर्वै पशूनां प्रियं धाम – तै.सं. 5.5.1.3, काठ.सं. 19.8
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