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Subject index of Dandin’s Dasa-kumara-carita’

WILLEM BOLLEE

‘One should not give up what is once undertaken’
prarabdham aparityajyam eva (MR 2.17)

Much time is often lost in search for a reference in a text as most editions and
translations lack a detailed index or vocabulary. The present one, of GODBOLE’s
(1940) Sanskrit text published in Bombay (DKC,;), was made by the present
author for his own use, but others may also think it help ful in their work.

Words not found in MONIER-WILLIAMS (1999) are marked as ‘not MW’;
some words marked in MW as Das, but without reference, have been inserted
here, as well as some geographical names which seemed of interest .

The index contains references to the following translations: MEYER (1902),
HERTEL (1922), RUBEN (1952)* and RYDER (1927), marked with (Ry). The
translations by HERTEL and RYDER are not suitable to look up for an entry as
they neither indicate the pages of the Sanskrit original nor have proper indices,
though RYDER at least has alist of names, whereas MEYER (1902), whose
‘Sachregister’ is utterly insufficient, refers to the pages of the 1898 edition of
N.G. Godbole and K.P. Parab (earlier published for Nirnayasagar Press, Bom-
bay in 1883, with the commentaries Pada-candrika and Bhiisana), which is
hardly available anymore; the 1940 edition used below has another pagination.
GUPTA (1972) has a better index, but it may not make the present one superflu-
ous. The recent translations by PIERUCCINI (1986) and SELLMER (2006) are also
lacking an index.

" This paper is dedicated to Dr Thomas Malten in recollection of the entertaining
talks in our common years in Heidelberg and in recognition of his long-standing friendly
help with computer problems.

! On the various monarchies in Dandin see RUBEN (1952: 7 ff.).

* As RUBEN (1952) generally refers to MEYER (1902), the latter has usually not been
mentioned separately.

Studia Indologiczne 15 (2008) 5-39.
Copyright © by Redakcja Studiow Indologicznych
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INDEX

abuse® 27.2 (papah !); 66.8 (ayi miidha !); 106.10 (tata, miidho ’si); 119.4 (jaratike !
‘lump of anility’ [Ry]); 134.10 (unmatta !); 162.5 (pasu as designation of
a king by his wife, cf. English ‘ass’ or ‘donkey’, and German Ku#/ (‘cow’)
for a stupid person); 171.2 (of an elephant: kusijardpasada !) and 4 (dvipa-
-kita ); 214.14 (durmate !)

acrobatics® 275.5

address,” modes of ~ of a man (selection): anga (113.11); arya (102.8; 116.8 [of
aking)); kanta (176.5); Kiratottama (17.3); kumara (144.7); jaivatrka
(138.6); tata (38.8; 106.10; 252.11 [of old man]; 255.2 [of prince used by
outspoken mantrin]); dayita (59.1; princess to prince); durmate (214.14);
deva (7.2; 12.3); dvijatmaja (22.8); dvijottama (17.8); dhirta (162.4);
bhagavan (13.11; 79.6 [bawd to hermit]); bhadra (95.6); bhadrakah (119.9
‘gentlemen’); bhadra-mukhah (134.1, of the police); bhi-deva (33.4);
bhiui--vallabha (14.13; 25.2 [of king to prince]); bhu-suréttama (30.8, of
asura princes); maha-bhaga (33.2 [brahmin to prince]; 169.6; 252.4);
manava (26.2 prince to brahmin); muni-vara (18.16); mune (15.3); rajan
(50.13; 56.13); raja-nandana (brahmin to prince); vatsa (142.9); saciva
(27.8); sakhe (32.4; 106.2; 110.7; 136.6); subhaga (43.4); saumya (33.6
[brahmin to prince]; 36.17; 93.1; 119.11)

address, modes of ~ of a woman (selection): amba (142.1); arye (115.7); kalyani
(10.5); jaratike (119.4 prince to hag); taruni (42.6); devi (21.4); priye (90.8;
176.3); bale (30.11; 174.11); bhadre (89.10; 127.2); bhamini (18.2; 156.3
[prince to adulterous queen)); mugdhe (158.8); rambhoru (162.9); vasu (86.5;
99.7 [prince to single woman at night]; 102.2); vilasini (88.3); sundari
(234.7); sumukhi (41.10 prince to merchant’s daughter outside at night);
sthavire (18.14; 22.5)

adultery® 87.3 ff. (mythical ~); 150.10 (para-dara-paramarsa); 151.6 (~ permitted
by law-makers [sastra-kara])’; 152.6 (bhavya ‘predestined’)

advertising (udghosana [not MW]) 82.2

3 Cf. HOPKINS (1925).
* See RAGHAVAN (1979: 217-223 et passim).

> Only examples are given; a complete list might show who addresses whom under
which circumstances. See also HOPKINS (1930-1932).

® Cf. RUBEN (1952: 34 ff.).
" See MEYER (1953: 520 ff)).
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affection, sign of ~ see: compassion with people in distress, kissing; prasruta-stant;
smelling of someone’s head; sniffkiss

Agastya 174.8

aghratum 16.2 (vivrta-vadanah .... vvaghrah ... mam ~ agatavan). Has the inf. here
the sense of a gerund as in Prakrit ? MEYER (1902: 152 note 4) asks if ‘to
smell’ is used here in comic sense, whereas RYDER (1927: 11) renders: ‘the
tiger, open-mouthed, ... leaped snuffling toward me’ which seems irrealis-
tic. HERTEL (1922: 19) perhaps assumed a corruption of an original adhatum
‘um mich anzugreifen’ (‘in order to attack me”) as a kind of dittography of
vyaghrah. The comm. explains by nasayitum.

agni-samskara 276.13

agni-sat-karoti (‘to cremate’ [not MW]) 102.3

aharandpaya (‘trick of peculation”) 259.3 (fourty ~ taught by Canakya)®

aikdgarika (‘thief, burglar’) 126.10

ajina-ratna, see: magic purse

akara (‘beauty’) 64.3 (prevents execution)

aksa-dhurta (‘gambler’) 96.2; 122.11

aksy-uddharana, see: eyes pulled out

Alakésvara (= Kubera) 174.10; — cf. Raghuv 19.15

alasaka (‘intestinal inertia®)’ 177.2 (comm. ksaya)

alcoholism, see: drinking

amatya'® 8.6 and 10.1 (plural); 37.18; 279.12 (plural)

amisatvam gacchati ‘to be made mincemeat of” 270.14

ananga-vidya (not MW) 81.1 (comm.: Vatsyayana-sutra)

anghri-danda (not MW) 1.6

Antakatithi (not MW; ‘guest of Death”) 281.21

anviksiki (‘study, examination’) 258.8 (one of four raja-vidyas), cf. AS, 1.2.1

appearance 26.4 (paradoxical ~)

apsaras carries hero to princess'' 198.4 f.

aradhyate' 126.8

archaeological sites in Vindhya forest 39.15 (puratana-pattana-sthanani)

5Cf. AS, 2.6.
® MEULENBELD (1974: 622).
1 On amatya see e.g. AS; 9.7, 72; MEYER (1926: 560 note 3 f.); SALETORE (1943: 243
et passim).
' See RUBEN (1952: 84 ff.) referring to story 178 in the Arabian Nights (prince Kamar
ez-Zaman).
12 See MEYER (1902: 2).
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ardha-pada (not MW; secret panel in a wall [SCHMIDT (1922: 67)] 188.2 and 10

ardha-ratre 10.9; 29.5;249.3

Arhantika 232.2 ([nick]name of Buddhist nun used as go-between)

arsenal (ayudha-sthana) 184.11

artha-matta, see: dhana-garva

artha-rasi (‘tidy sum’) 150.2

artisan, female'® (silpa-karini) 264.9

aryaketu™ 278.8

aslila (‘rustic language’) 97.1 (comm.: gramya-bhasana; cf. 26.4 bhasana-parusya)

A$maka'® 264.3; 281.5

asura-vivara 77.6

atma-parityaga, see: suicide

attachment to women, excessive 177.3 (strisv atiprasanga); 187.6

attractivity stereotype 3.5 ff.; 47.6 ff. (of woman)'®; 156.4 ff. (woman); 159.5 f. (of
man)'’; 221.8 (of woman)

augury (Sakuna) 41.3; 44.16

avarodha'® 56.4 (‘harem’); 227.2 (‘mistress’)

avarodhana (antah-pura) 204.15

ayudha-sthana (‘arsenal’) 184.11

Bahudanti-putra (= Jayadatta, son of Indra and author of a tantra [MW]) 261.16

bahya-vidya [not MW] (‘external knowledge’) 256.9 (unusual or irrelevant for
a king)

ball festival (kandukétsava)'® 208.2

ball play (kanduka-krida)*° 209.13

B MEYER (1902: 240) thinks of a fille de joie because of silpa-karika which he says
is a class of ganika; this word, however, is not found in any dictionary nor in MEYER
(1952), but in KaS 5.4.63b, where she is also a duti (p.c. Professor Chl. Werba).

' RUBEN (1952: 79) thinks this might be a borrowing from Visakhadatta’s Mudra-
-raksasa.

"> SALETORE (1943: 84); DEY (1927: 12 f. (to the east of Bombay and south of the
Godavari river)).

' Cf. GupTA (1972: 212 f)).

17 Cf. the depiction of prince Kamar ez-Zaman in the Arabian Nights no 178.

'8 Cf. avaruddha in MEYER (1926: 193 note 6); this word is not in any dictionary, but
occurs in Yajn 2.290.

' According to GUPTA (1972: 272 f), the festival is the Sivaratri festival on the
fourteenth of the dark half in the month Magha (14™ of February), see e.g. UNDERHILL
(1921: 93 f.).

2 See GUPTA (1972: 279 £.); RAGHAVAN (1979: 115); SALETORE (1985: 75 ff.).
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bawd, duties (adhikara) of ~*' 80.4

beauty 64.3 (akara, prevents execution); 128.9 (sleeping ~ motif)

beauty ideal, see: attractivity stereotype

bed of (Kama’s) arrows (sara-sayana) 111.2

bestiality, see: sodomy

bet (pana) 90.12 (~ to seduce hermit); 188.6 (~ placed on unborn child’s gender)
Bhaguri (a lexicographer) 83.13 (comm. on gamya, 83.4)

bhasana-parusya (‘rough language’) 26.4 (cf. aslila)

bhastrika (‘magic purse’) 107.3 (when worshipped is full of gold every day)
Bhavani*? 281.11 and 24 (with trident)

bhiksuki ‘praising courtesan’ 82.3

Bhilla® 140.3

bhojana (‘bending’** [not in any dict.], v. n. of bhujate) 94.9

bhujanga (client of a courtesan) 177.7

bhiimi-grha® 187.13

bhuvana-vrttanta (14) 57.16 (‘history of the divisions of the universe’ [Ry])
bila (‘cave’) 28.13 (vidher ananam iva ‘like fate’s [?] mouth’ [see: fate])
bird speech (sakunta-vacana)* 41.4

birth 14.5 (of a son)27; contemporaneous ~, see: co-natals

birthday (janma-dina) 80.6

blackmail®® of king by brahmin 205.10

blasphemy (deva-tapa-vada) 95.2

blinded by passion (ragdandha) 82.5

blockhead, see: booby

board game, see: chess

bodily marks (laksanas) 126.2

booby (mudhdtman) 113.12

bosom (payo-dhara) compared to pair of cakravaka birds 42.11

2L Cf. AS; 2.27 on the duties of the inspector (adhyaksa) of the ganikas. See also:
courtesan, training of ~.

2 See KINSLEY (1986: 109 f)).

# On the Bhils, who live in the Vindhya region (KONOW (1943: 147)), see KOPPERS
(1948) and on the Bhils as depicted in Dandin: RUBEN (1952: 16).

2 WERBA (1997: 1.212 [132]).

» See SCHLINGLOFF (1968: 347).

% See BLOOMFIELD (1914).

% On this important happening see STORK (1980); KAKAR (1982: 57 ff.; 88 f.).
2 See HOPKINS (1901).



10 STUDIA INDOLOGICZNE NR 15 (2008)

Brahma (vidhi) 28.13 (cave is compared to his mouth; note vidhatur in 28.15)%

brahma-raksasa 217.5; 234.13 and 18

brahmin 26.10 (in name only: brahmana-bruva); 27.2 (bhii-sura; not to be killed);
27.9 (mahi-sura); 54.14 (fashion-conscious dharani-sura); 57.10 (vadava);
205.10 (~ black mails king)

brahminical selfconsciousness 17.4 (sthavira-bhi-suro 'ham); 94.10 (aham asmi
dvi-jatih); 217.7

breast of woman sheds milk from emotion® 142.8 (prasruta-stani); 183.14; 274.7

Brhaspati as embodiment of wisdom 161.10

bribe 112.3 (gudham dhanair tosayati ‘to bribe’); 150.2 (artha-rasih); 206.3 (anunair
arthaih tvam upachandya); 245.1 (samgrhan); 270.11 (twenty garments,
gold, etc.); 281.16 (danam)

Buddhist nun (bhiksuki)®' 82.3; 112.6 (Sakya-bhiksuki bribed as go-between
[pradhana-duti]); 232.2 (sramanika bribed with garments from corpse);
233.8

burglary 99.1 f.; 169.8

Campa, capital of Anga 77.7; 167.2

camphor 48.5; 49.14

Canakya®* 259.3; 263.16 (is right)

Candapota (‘Hot-baby’ [Ry]) 67.7 (name of a fierce elephant)

Candika, human sacrifice to ~ 16.13

cannibalism in famine 218.12 (Dhiimini svo bhaksaniya)

cataki waiting for monsoon thunder 30.13; — KSS 123.335

cemetery 232.2 (supervision of ~: smasana-raksa); 233.20 (pitr-vana)

channa-kimkara (not MW; ‘secret agent’) 264.10

chaperon (sthavira) 186.6

chess* 81.4 (nirjava sc. kala; comm.: caturangddi)

child, illegal ~ stillborn 173.1 (myta-jata)

childbed, death in ~* 187.8 (prasava-vedanaya mukta-jivita); 203.7

* MEYER (1902: 164) renders ‘Erdloch, anzusehen wie des Schicksals Rachen’ (‘hole
in the ground to be looked at like the jaws of fate’); see: Brahma.

3 Cf. MEYER (1953: 211).

3! See HERTEL (1922: 302 f.) with a reference to the nuns in Bhavabhiti’s Malati-
-madhava and Kalidasa’s Malavikagnimitra.

32 See RUBEN (1952: 25 ff.).
33 RUBEN (1952: 15 note 4) refers to VOLHARD (1939: 382 f.).
* See e.g. SALETORE (1985: 121 f)).
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cinamsuka (‘silk from China’) 129.6

cira-bilva tree (Pongamia glabra [MW1])*® 279.9 (commentary: visa-druma)

citra-vadha (‘death by torture’)*’ 115.10

client of a courtesan 83.4 (gamya); 177.7 (bhujanga)

clothing simple in hermitage 85.9 f.; — cf. Sak 1.15 (vinita-vesena pravestavyani
tapo-vanani)

cockfight®® 81.4 (sa-java sc. kala; comm.: kukkuta-yodhana); 199.13 (tamra-ciida-
-yuddha); 268.11 (paksi-yuddha)*’

cock races 199.16 f. (nalikera-jati; balaka-jati)

compassion with people in distress*® 15.1 f. (for a woman); 16.8 (of shepherd [vrsni-
-pala] for wounded woman)*'; 22.6; 26.2; 30.11 f. (of hermit for princess);
32.15 (of prince for old brahmin [mahi-sura]); 37.17 (of prince for minister
fallen from the sky); 79.4 (of Marici for the vara-yuvati Kamamanjari);
92.6 f.; 169.4; 174.5; 207.7; 228.3 (of hermit woman for laywoman); 252.11

co-natals*’ 14.8 (prince and sons of ministers)

conception 6.11 (~ followed by hair-parting festival); 232.16 (made possible by
a woman putting her foot into the hand of a mantra-vadin)

congenites, see: co-natals

conjuration 273.2

conjurer, see: juggler

3 The locus classicus of this phenomenon, certainly frequent in ancient India, is
Maya’s, the mother of the later Buddha, death (BOLLEE (2005a: 20 f.)), see also, e.g.,
BOLLEE (2006c: 39).

** MACMILLAN (1949: 210 and 366) says of this tree that the twigs are used for
cleaning the teeth and (the leaves) put on sores; it therefore cannot be poisonous, or here
another tree is meant.

37 On torture see there below, p. 30.

¥ Cockfights are mentioned as early as DN 1.6.15 and Vah 289.14 ff.; see further
also e.g. JACOBI (1886: 10.14 ff.); MEYER (1902: 282 note); SCHMIDT (1922: Register,
s.v. Hahnenkdmpfe); SALETORE (1926); SARMA (1964); RAGHAVAN (1979: 277 s.v.
cockfight (add: 184 and 222)); ROGHAIR (1982: 216-42); SALETORE (1985: 153 ff.);
DUNDES (1994: 242 et passim).

3% This includes quails (MEYER (1926: 310.45); SALETORE (1985: 41 f.)).

%0 See MEYER (1902: 96 ff.) referring to the Maha-ummagga-jataka (546); RUBEN
(1952: 44 ft.).

I RUBEN (1952: 15) refers to BKSS 20.244 ff. RUBEN writes that in literature and re-
ality there were dynasties of herdsmen but not of peasants as the Aryans were rather
more of the former than of the latter. The future Buddha’s father Suddhodana, however,
seems to have been an agriculturalist.

“2 BOLLEE (1981: 187 ff)).
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consumption, see: raja-yaksman

cook for the dogs 220.9 (a woman as punishment: svabhyah pacika)

counsellor (false ~) 257.7 ff. (Viharabhadra), see also: mantrin

courtesan® 80.5 (diet of ~s); 84.2 f. (duties of ~ sajjatdiva, na sangah ‘readiness but
not devotion’); 80.4 ff. (training of ~ = duty of a bawd)*; 89.3 (~ seduces
hermit)*; 94.1 f. (Kamamafijari fleeces man and leaves him only
a loincloth)

craftswoman (Silpa-karini) 264.9

cremation place (jana-daha-sthana) 236.9

cremation, to perform ~ 23.4 (pavaka-samskaram viracayati); 102.3 (agni-sat karoti
[not MW])

cripple, woman carries ~ 234.16

crow, human ~ 134.9 (abuse of police officers); 238.9

curna-pada 211.1 (comm.: gaty-agatyor anulomyena nyunddhikya-ksepanam iti
Kanduka-tantre)*®

curse 68.4; 69.5 (hermit’s ~ on woman to become silver chain on her lover’s feet)

dahaj-jvara®’ 270.24

daiva, see: fate

Damalipta (Tamralipta) 235.14 and 20

dance with ball (kanduka-nrtya)*® 207.13 f.

dance, worship through ~209.13; 250.9

Dandaka forest 28.12 (between Narmada and Godavari)

danda-niti (‘political science’) 256.9; 258.8

daughter, adult ~ difficult to guard 203.12

daurmanasya, see: melancholy

day, division of king’s ~), see: parts of a king’s day, eight

daybreak 56.1 (at ~ prabhate); 66.5 (ksapdvasane); 67.6 (pratar eva), 68.2 (usorage);
143.7; 165.10 (usasi) ; — see also: dream; wedding

death personified; his mouth: myrtyu-mukha (282.11; KSS 88.23); his grip: kala-danda,
-ghattana (249.8)

deer hunted, broken up and prepared to roast venison 271.21 ff. (SALETORE (1943:
118))

* See RUBEN (1952: 20); CHANDRA (1973).

* See BANERJI (1989: 94 and 108 ff.).

* See GONDA (1961).

% See MEYER (1902: 290 note).

Y7 JoLLY (1977: 111) (daha; for pitta-jvara see BOLLEE (2005b: § 795)).
* RAGHAVAN (1979: 115 f.); SALETORE (1985: 75 ff., especially 77).
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defamation, see: abuse

defloration® 42.3 (kanya-diisana of merchant’s daughter by prince); 87.8 (diisana
of female slave by Parasara)

desdtithi, see: foreigner

desa-tyaga, see: emigration

dhana-garva (‘purse-pride’) 113.3 (cf. 116.12 artha-matta)

Dhanvantari (divine physician), man compared to ~203.3

dharani-sura (‘brahmin’) 54.14

dharma, artha and kama 86.4

dice-board (bhiimi) 265.8

diet of courtesans 80.5

Digambara monastery, see: ksapanaka-vihara

digdha-phala 125.2 (see MEYER (1902: 235 note))

dig-vijaya 25.4 f.

dinara (‘gold coin’) 39.17; 97.7 (16.000)

diseases, see: alasaka, consumption; dahaj-jvara; raja-yaksman

disguise®® 7.5 (spy as monk); 75.3; 203.5 (as a woman: parivartita-stri-vesa’");
273.7 (of two men as kapalikas)

dispensation of justice, see: justice

dogs 17.2 (pack of ~ [kukkura] as executioners®?); 220.9 (vile woman made cook
for ~)>

dogs, surrounding someone like ~ a boar>* 215.10

dowry, wife bought with ~ 113.4 (sulka-krita)

dream 6.9 (queen’s ~ at dawn); 28.10 (of Siva at dawn); 151.10 (of Ganesa);
207.11 (with Parvati); 273.9 (with Parvati); 274.11

drinking 117.7; 122.8 (pana-dosa); 266.5 (praise of drinking)

drought for twelve years 218.3

* Detailed punishment for defloration, which allegedly occurs only under a bad king
(MBh 12.91.37 kumaryah sampralupyante; tad ahur nypa-disanam lit. ‘is the king’s
fault”), in MDhS 8.364 ff. and AS, 4.12. See also MEYER (1952: 44 and 313).

%0 Cf. MEYER (1926: 234 note 2).

°! See MEYER (1952: 243 note 1).

32 BOLLEE (2006a: 78).

3 BOLLEE (2006a: 59).

> BOLLEE (2006a: 65 et passim).

> Jagaddeva, Svapnacintamani 1.17. The fulfilment of dreams dreamt just before
morning seems as widely spread as it is old. Thus we read in Ovid, Heroides 19, 195 f..
Namgque sub aurora iam dormitante lucerna / somnia quo cerni tempore vera solent.
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Durga®® 276.9 (~ -temple); 277.6

dust from feet of (false) hermit claimed to heal incurable diseases 244.8

dust particle on someone’s foot 240.4 (girl calls herself carana-sarasija-rajah-kanika
of man)

dying to redress a grievance®’ 206.1 ff.

ears, to drink with ~ (karnabhyam patum) 184.2

eating at night by king 260.5

edict on copperplate (tamra-sasana) 28.15

eighteen’® kinds of torture, see: torture

eight parts 259.2 ff. (~ of the day; timetable of a king); 260.4 ff. (~ of the night)

elephant, execution by ~ 67.9; 169.9

emigration (desa-tyaga [not MW]) 104.4

enemies of man, see: six enemies

entering woman’s apartments motif 126.8 (kumari-pura-pravesa); 128.8

etiquette 103.8 (to help to rise a man fallen at one’s feet out of gratitude); 228.7
(woman helps another woman); 263.2

excavations in Vindhya forest 39.15

exclamations ayi vilasini (88.3); ayi mugdhe (158.8); ayi mudha (66.8); jhat-iti
(238.3)

execution™ 17.1 (by digging person into sand); 17.2 (by dogs)®’; 16.15 (by hanging
from tree); 67.9 (by elephant); 64.3 (beauty prevents ~)

exhibition public 209.14 (anisiddha-darsana [not MW])

expulsion as punishment of merchants for theft 116.12

extortion, see: blackmail

eye ointment, magical ~ 57.2; 213.15 (makes one look like a monkey)

eyes pulled out as punishment for planned regicide (aksy-uddharana) 181.12

faithful 140.7 (maidservants)®'; 219.1 ff. (~ husband Dhanyaka); 273.3 (wife [pati-
-vratd))

>0 See, e.g., MEYER (1937: 3.294); KINSLEY (1986: 95 ff.) and in the Internet www.
123durgapuja.com/goddessdurga; Kad (Purva-bhaga) § 215 f. describes a Durga temple,
guarded by a Tamil ascetic, in a forest near Ujjayini.

37 See also: blackmail; immolation.
¥ See STEIN (1936).

* For the attire of henchman and condemned see BOLLEE (2005b: 114 note 832),
where a reference should be added to DUHN (1906: 6).

% Add to BOLLEE (2006a: 78): in MBh 12.159.59 it is the punishment for a brahmin
woman’s adultery with a lower caste man: svabhis tam khadayed raja; cf. MDhS 8.371.

o1 See RUBEN (1952: 19).
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false hermit 243.12 ff. (propagates curing magical seizure with his ‘foot water”)

fame (kirti), see: glory

famine, twelve years’ ~ motif 218.3 ff.

fashion-conscious 54.14 (brahmin)

fate® 12.2 and 7; 13.2 (daiva); 2.8.14 (vidher ananam, ‘mouth of fate’); 36.14;
38.2; 169.7 (obeying the wish of ~: daiva-cchanddnuvartin); 173.7 (niyati);
175.11; 175.13 (krtanta); 182.7 (vidhi) and 13 (daiva knows whether a per-
son is injurious or not: apakartd na véti daivam eva janati); 215.4; 216.4
(krtanta); 235.12 (daiva); 236.1 (daiva-gati)

feet 1.6 (of Visnu as metaphor for the deity itself; of Visnu as stalk [anghri-dandas
traivikramas] carrying the universe); 1.8 f. (of Visnu crushing enemies);
50.18 (of marala not to be tied together); 67.5 (~ bound, of naughty
princess in jail: nigadita-carana carake); 69.5 (a man’s ~, tied with his be-
loved in the shape of a silver chain following a curse)

feet®® 24.13 (touching ~ ); 31.16; 285.15 (bowing at ~)

fellow-feeling, see: compassion

female, ~ animals, see: cataki; ~ ascetic 138.3 (vrddha-tapasi)®

festival of 13 days in a forest 242.5

fifth year 80.6 (hetaera apprentice not to see her father after her ~)

find brought to king motif 17.12; 20.11; 107.11; 174.10; — also e.g. MR 1.59 (of
a signet ring)

first aid to woman 140.4 (by shepherd); 140.8 (by vana-cara)

fish banner 48.2

five®, meaning of the number ~

five roots of tree of government (paricanga-mantra-miila) 278.5, cf. AS, 1.15.42

flight into forest motif 9.9; 12.3

flight 229.15 (nocturnal ~)

flirting (? krida) 81.4 (comm.: narma-bhasana); 145.3 (vilasita); 264.7 (kama-vrtta)

foot 232.16 (woman’s ~ put into hand of mantra-vadin to enable her to conceive)®

footprints of Parvati on a rock 28.13 (pada-pankti-cihnitdsman)®’

footwash (padya)®® given to guest 138.4

62 See RUBEN (1952: 27 ff)).
63 See BOLLEE (2008: 48).
6 See DENTON (2004).

5 GONDA (1965: 130 ).

6 As according to BrSarh 51.8 the foot is a masculine part of the body, one would
rather expect the foot of the mantra-vadin to be put into the woman’s hand.

%7 On divine footprints see (BOLLEE 2008: 71).
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foot-washing (pada-sauca) before cooking 223.5 (because rice has to be trampled)

forced marriage 136.5 (hathat parinetum)

foreigner® (desatithi) given hospitality 201.6

forest life difficult 84.11 (dubkhdkara);, 84.12 (~ leads to moksa [apavarga] or
heaven 84.12); 104.3 (kastah kantara-pathah); 198.4; — see also: Kad 569 f.

fortune (sampat) is a waterbubble (jala-budbuda) 13.1

forty tricks of peculation taught by Canakya’® 259.3 (Canakydpadistan
aharanopayan)

four bodily positions (sthandsana-sayana-bhojana) 94.8

four raja-vidyas 258.7 £. (trayi, varti, anviksiki, danda-niti), cf. AS, 1.2.1

four women, stories of ~217.14 ff. (Dhiimini, Gomini, Nimbavati, Nitambavat1)

gada, see: wonder weapon

gadha-pdtita’" (‘deep-fallen’; ‘compact pile’ [Ry]) 216.8

gambler (aksa-dhurta) 96.2; 122.11

gambling’? 24.4 (duro-dara); 97.1 (~ wages: glaha); 265.6 (dyiita)

gambling den (dyuta-sabha) 96.2; 113.15

gandha-hastin 146.1 f. (symbol of dark night: ksanada)

gandharva-samagama 83.1 (‘rendezvous by mutual agreement”)

Gane$a’ 151.10 (Hasti-vaktra in dream)

ganika-maty, see: bawd

gem (ratna) found 32.13

ghana-sara ‘camphor’ 49.14

ghundksara ‘incision in the leaf of a book caused by an insect and resembling
somewhat the form of a letter’ (MW) 48.10, cf. RA 2.17; Rajat 4.167

gifts 147.10 (kusuma-sekhara-srag-anulepanddi to beloved woman); — see also:
bribe

gita-marga 211.4 (-am aracayat ‘taught [the ball] moderation’ [Ry]; fiihrte den
“Liederweg” vor’ [HERTEL (1922: 188), no explanation]. MEYER (1902: 291)
leaves the word as it is. Comm.: dasa-pada-cankramanam gita-margam viduh
iti Kanduka-tantre.

8 BOLLEE (2008: 49).

% THIEME (1938: 11 f; 152 ff)).

7% Not found in AS, nor in SCHLINGLOFF (1965).

"' See MEYER (1902: 296 note).

2 See e.g. RAGHAVAN (1979: 54); SALETORE (1985: 105 ff. (with reference to Mrcch
2.2 ff).

3 On Ganesa see, e.g., COURTRIGHT (2001) and KAKAR (1982: 100 ff.).
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glance 239.5 (~ of an amorous woman like a dark lily clinging to her ear: karna-
-Sekhara-nilina-nila)

glory (kirti) 2.5 (white as autumn moon, Siva’s laughter, etc.); 2.6 (as a perfume)

go-between (pradhana-diti [not MW]) 112.6; 232.2 (Arhantika) 270.11

goddess as city’s guardian, see: guardian deity

Gomini (story of the economical bride ~) 220.12 ff. (see also: test)

go-mitrika™ 212.1

gramya-bhasana (‘rustic language’) comm. ad 97.1

gratitude (krta-jiiata) 248.14

Greek ship 215.5 f.

grha-pati (hoc loco ‘a kind of chamberlain’)’® 164.11

guardian deity of a town (nagara-devata) 99.5 (thought as a woman); 109.6

gudha-purusa (‘spy’; MW < Lexx.) 264.10

guna-kisalayah (six expedients) 278.6

Guhyakéndra (Kubera), rich as ~ 227.9

hag, see: jaratika

hair-parting festival, see: simantétsava

hair plaited in a single braid (eka-veni-bhiitena kesa-pasena) 196.13

Hasti-vaktra = Ganesa 151.10

headache 219.9 (rujati me sirah)

head smelling 142.8 (sirasy updghraya); 197.3

hell (picture of ~) 27.11 f.

henpecked husband’® 144.9 (patim abhibhiiya vartate)

herb (osadhi) against poisoning 23.2

hereafter, life ~, see: Puramdara-purdtithi; reincarnation

heresy (pakhandi-patha) 94.10 (hoc loco Jinism, but comm.: Bauddha-marga)

hermit 68.4 (angry ~ Markandeya curses apsaras)’’; 86.4 and 89.3 (~ seduced by
courtesan motif)’®

™ See MEYER (1902: 291 note 5).

" MEYER (1902: 258 note 2) thinks this to be an office like that of a mayor domo
under the Franconian kings in the middle ages. RUBEN (1952) translates by ‘house-
holder,” HERTEL (1922: 145) by Kdmmerer (‘treasurer’).

6 Cf. BKSS 15.23 yaya hasta-tale bharta gurudhair yo 'pi nartitah, and BOLLEE
(2006b: 97).

77 See RUBEN (1952: 59 f.) where also a counterpart, seduction of a Jain nun by
rogues in the Kupala-jataka (BOLLEE (1970: 136) and BOLLEE (forthcoming)), is
referred to.

8 See RUBEN (1952: 57 ff.).
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hermitage, see: tree nursery

hidden treasures, see: treasures

human sacrifice” 16.13 (in Candika temple)

hunger-strike (anasana) 84.10 (suicide threatened by ~)

hunt (praise of ~)* 264.13 (mrgaya)

husband 148.9 ff. (~’s bad qualities); 219.1 ff. (faithful ~); 227.3 and 228.15 (~
wife’s only deity: patir eva daivatam vanitanam); 227.2 (bad ~)

husk (tusa) of rice used by jewellers 223.8

hut 138.3 (mathika of ascetic); 140.4 (kutira of shepherd)

ideal king®' 253.1 ff,

ideal wife 223.2 ff.; — cf. J 6.366 (Amara story)

immolation 38.12; 39.4 (ahuti-kartum, of a desperate woman); 165.3 (of a king);
180.10 (~ of executed criminal’s widow to be authorized by king who has
to return her husband’s corpse);®* 206.1 f. (brahmin blackmails king by threat
to immolate himself)

incest by Prajapati 87.5

incognito® 75.3 (antarita); 147.6 (travelling [nigiidham caran])

indu-mukhi (‘moon-faced woman’) 40.9 f.; 50.6 et passim

indra-jala-vidya (‘illusion, jugglery’) 55.10; cf. Vah 195.2

ingudi, see: wounds

internationalist, wise man is ~ 104.1 f. (sva-deso desantaram)

invisibility, magic power of ~ 70.5 (tiraskarini vidya)

Jaindyatana 94.5

Jjanapada-kopa (‘uprising, rebellion”) 164.12

Jjaratika (‘hag’) 119.4

Jinism condemned 95.2 f.

Jjhiana-bala of gods makes up for their sexual aberrations 87.10

juggler (aindra-jalika, also: ‘travelling entertainer’) 56.3

jugglery 54.18 (aindra-jalika-vidya); 55.10 (indra-jala-vidya)

justice, king’s dispensation of ~ 259.4 f. (in the 2™ eighth of the day)

kala, see: chess

7 See MEYER (1902: 153 note 1) and, e.g., KINSLEY (1986: 145), who mentions the
goddesses Gaurl, Camunda, Devi and others, but omits Candika.

%0 See RAGHAVAN (1979: 40 f. and 237).
¥ Cf. in negative expressions Kad 591.4.
%2 See GUPTA (1972: 219).
¥ Cf. Kad 550.2 itaratvad.
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kala-dasta 102.1 (‘bitten by a Coluber Naga’ or is this an abbreviation of kala-
-bhogin ?7)**

kala-bhogin 22.16 (‘krait’)

Kalaha-kantaka (‘fighting quarrels”) 231.2 (a nickname)

Kala-yavana (a dvipa) 37.19

KoAf kéryorrit 222.12 (akrtir na vyabhicarati silam)

Kalinga 236.9; 237.12; 242.5

kalyana-laksana 82.2 (‘lucky sign, beauty-mark’)

Kamandaki 24.1 (niti-patala ‘book on policy’)

Kamartpah (Assam) 107.3

Kamotsava (not MW or SCHMIDT (1928)) 89.6

Kanduka-tantra® “rules of the ball game’ 211.15 (comm. on ciirna-pada)

kanduka-nrtya 207.13 (dance with a ball to be performed on the 3™ day of every
month from the dancer’s 7" year until her marriage in honour of the
goddess Parvati)

kandukétsava (‘ball festival’)®” [not MW] 208.2; 213.19

karana, see: torture

Kardana, king of Kalinga 237.12

Karnisuta® 96.1 (author of a steya-sastra or manual on thievery); 137.8

kartantika 82.2 (‘interpreter of lucky signs’; comm. laksana-jiia; ‘astrologer’
[MW]); 126.3; 220.17 (= laksana-vid)

Kartikeya temple 204.8

Kautilya 24.1 (niti-patala ‘book on policy’)

Kavert river 22.3

kesa-luricana (‘pulling the hair’ as of the Jain monks) 94.8

kimkara (kind of raksasa) 237.3

king 6.5 (defeated but set free/reinstated); 15.9 (karunyena® punmyena); 66.4
(defeated and imprisoned); 139.3 (~ defeated, but reinstated); 141.5 (cap-
tured with family); 165.3 (~ bisected and immolated); 203.13 f. (parens

¥ MEYER (1902: 219) translates ‘bitten by black fate’ (vom schwarzen Schicksal
gebissen) for he refers in anote to KSarh 15.25 durdaiva-dasta admitting that the
compound in Sanskrit needs not be ambiguous, e.g., in JACOBI (1886: 19 line 22).

8 Cf. MEYER (1902: 301 note 4) and BOLLEE (2005b: 311).

% See MEYER (1902: 293 note with references to the ball game elsewhere).
7 See RAGHAVAN (1979 : 114 f. et passim).

% See MEYER (1902: 215 note 4).

% Cf. clementia in Roman law of war.
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populo®™); 242.10 (~ taken captive with family, but 243.8 spared because of
his daughter); 253.1 ff. (ideal ~)

Kirata 17.3; 25.12 (brahmin like ~); 26.11

kiss(ing) 59.7 (of willing woman only); 60.5; 158.5; 163.5; 199.11 (both cheeks)

knowledge (divine), see: jriana-bala

Konkana 270.7

krait (kala-bhogin)’' 22.16

krida 81.4 (‘flirt’ ?)

ksapanaka-vihara 92.2 (comm. Saugatavasa, but corrected by MEYER (1902: 213
note 3)) as a monastery of Digambaras; so also Ry — considered heretical in
94.10)

Ksmatalorvasi 270.1 (famous royal dancer made drunk and abused by king
Anantavarman)

Kubera, see: Alakésvara; Guhyakéndra; Rajaraja

kula-putra (h.1. Siidra ?7)°* 230.18

Kuntala 269.15 (proper name of a country with capital Nasikya, see DEY (1927:
109))

kuruvinda® 74.1

kutira, see: hut

labials 236.5 (ch. VII is without ~ : nirosthya-varna)

laksanas (‘bodily marks’) 24.11 (manual ~ of a king: banner, sunshade, thunderbolt
[kulisa]); 63.6 (lotus and wheel on hand); 126.2 (of ajailer); 187.10 (of
a princess); 221.10 (of good marriageable girls: hands with barley-corn,
fish, lotus, bowl [yava-matsya-kamala-kalasal); 245.5 (of a woman)

laksana-vid (‘knower of signs’) 221.1 (= kartantika)

language of signs, see: signs

Lata (‘Gujarat’) 33.6

laughing 124.7

left side, lying on ~ 190.9

linga of Siva 28.13 (sphatika-~ ‘crystal ~”)

% Cf. BOLLEE (2005b: 23 (janavaya-piya)).
1 Cf. BOLLEE (2006b: 104).
%2 See MEYER (1902: 309 note 2).

% Compared to the colour of hair, according to MEYER (1902: 203) . is a dark plant,
according to RYDER (1927: 66) a black gem. HERTEL (1922: 82) takes it to be black salt.
In CoNE (2001: 715) it is a ruby, cinnabar or the name of a plant, tree or grass; the for-
mer two are red and therefore are out of the question here. A dark grass would fit best
here.
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literary genres 23.14 f.

loincloth 94.4 (mala-mallaka); 108.7 (kaupina)

loka-tantra (‘commonplace morality’ [Ry]) 267.1

loka-(pra)vada, see: rumour

look, see: glance

Lopamudra (Agastya’s wife) 174.8

lost people brought to king 23.7

love symbolized by a snake® (ananga-bhujanga) 157.5

love-letter 53.12 (to write a ~ patrikam alikhati); — cf. Sak 3.12 (madana-lekha)

love-sick(ness) 51.15 ff. (manmathdnala-samtapta); 67.3 (kaménmatta), 231.4
(kamdtura); — cf. Sak 3.8 and BOLLEE (2006b: 107).

lucky sign, see: kalyana-laksana

lute, see: parivadini

Madana-tantra 110.6 (Kama-sastra ?7)

maddvasanna 118.5 (MEYER (1902: 231 note 2) compares KSS 85.6 ff.)

Madhumati (Saiva centre in Malava)®® 227.10

magic 39.14 (sadhakatva); 54.18 (aindra-jalika-vidya)

magician (siddha)’® decapitated 238.4

magic purse 107.3 (bhastrika); 121.4 (ajina-ratna [not MW]); 122.10; 127.9

magic stone (mani) against hunger and thirst, see: mani

Maha-kala (Siva—temple in Ujjayini, the capital of Malava) 8.2

maidservants®’ 46.4 (et passim: Balacandrika); 201.11 (yuvati) and 13 (sakhi); 240.7
and 241.1 (sakhi)

mala-mallaka (‘loin cloth”) 94.4

Malava, king of ~ 5.2 (foe of king of Magadha); 285.4 (~ defeated)

Malaya-giri 45.11

male beauty-ideal 159.5 f. (mantra to obtain ~)

malika for mallika ?°* 198.8

mani (‘magic stone’) 31.6 (counteracting hunger and thirst); 33.15 (ratna); 65.3
(cuda-mani)

mantra 23.2 (against poisoning); 159.5 f. (~ to obtain male beauty ideal); 161.7 (~ to
optimize someone’s figure)

% In SCHMIDT (1928) naga is given as a kind of coitus.

% HANDIQUI (1949: 340).

% See RUBEN (1952: 70 f.) who refers to Bhavabhiiti’s Malati-madhava, act 5.
7 See RUBEN (1952: 19 f.).

% See MEYER (1902: 285 note 1).
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mantra-vadin 232.15 (woman’s foot to be put into hand of ~ to enable her to
conceive)

mantra-vid (‘snake charmer’) 101.7

mantrin (‘wazir’) 255.1; 257.7 ff. (false counsellor)”; 263.6 ff. (disavowed by king,
cf. AS, 5.5); 270.21 f. (saves queen and princes); 278.8 (aryaketu)

marala'® = hamsa 2.5; 50.6

Marici seduced by courtesan'®! 89.3

marking a woman'%? 233.6 (on her thigh: churikayéru-miile kimcid alikhya)

matarisvan (‘wind’) 134.8

matika, see: hut

Mathura (southern) 230.18

matriarchy in Suhma'® 207.12 (the uncommon case that a son must serve his
sister’s husband ); 209.4 (vesya-dasa); 214.16

Maurya 258.10 (the M. dynasty)'*

Maurya-datta (‘given by the Mauryas’'*’) 116.9

maya-purusa (not MW) ‘mystery man’ (Ry) 278.12

mealtime of a king 259.7 (third eighth of the day)

melancholy 42.4 (dainya); 178.10 (daurmanasya)

merchants exempted by Mauryas from death penalty 116.9

messengers sent by king in seventh part of the night 260.9

midnight (ardha-ratra) 10.9 (flight at ~ motif); 29.5 (departure at ~); 134.5 (nisithe);
176.5 (travelling at ~); 188.9 (capture at ~); 249.3 (coming at ~)

milk flowing from woman’s breast out of emotion (prasruta-stani) 142.8; 183.14;
197.3

minister,'% see: amatya, mantrin, saciva

mixed marriage 140.9 (with a Kirata: nikrsta-jati-samsarga); cf. Vah 156.24 (wed-
ding a Matangi)

% See SALETORE (1943: 243 ff.).

1 DAVE (2005: 300) only mentions marula ‘common coot.” For mardla in Hemavijaya
see BOLLEE (2006b s.v.).

"9 RUBEN (1952: 11 and 57 ff.).

12 See RUBEN (1952: 66 f.) with reference to KK 22 (HOFFMANN (1974: 367)) and
Arabian Nights no 586.

19 RUBEN (1952: 9 note 3) calls Bengal an ancient matriarchical centre, but gives no
reference. See e.g. MEYER (1952: 129 note 1).

1% See also MEYER (1902: 230).
19 1n MW mentioned as proper name of a man.
1% See SALETORE (1943: 243 ff.); RUBEN (1952: 10 ff.).
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monastery of Digambaras, see: ksapanaka-vihara

moonfaced woman (indu-mukhi) 40.9 f.; 50.6

motif, see: famine; police patrol at night; rash act halted; sage seduced by courtesan;
ship-wreck; signs, language of ~; sleeping beauty

mrtyu-mukha (not MW) 282.11 (see: death personified)

Mrtyu-vijaya (proper name of an elephant)'®’ 171.8

mudhdtman (‘booby’) 113.12

Murala 270.6 (= Kerala, see DEY (1927: 134))

nagara-devata, see: guardian deity

nakedness (nindya-vesa) 95.1 (Ry: ‘scandal-breeding canonicals’)

nama 112.2 (see MEYER (1902: 227 note 2))

nara-kaka (“human crow’ [Ry]) 238.9

Narayana as source of the world 6.7 (lokdika-karana)

naréndra (‘toxicologist’) 101.11; 245.7

Narmada 269.15

narma-bhasana (not MW, “flirt’ ?) 81.4 (comm. on krida)

Nasikya 270.7 (Nasik on the Godavari, see DEY (1927: 139))

nationalism 104.1 f. (a clever [vidagdha] man does not know of ~)

naya (‘political science’) 270.14

naya-vanaspati (not MW; ‘tree of government”) 278.7

next birth, see: reincarnation

nick-name (prasiddhi) 93.3; 115.2; 231.2

night, see: flight

night 146.1 f. (ksanada as a gandha-hastin to be slain by the sun lion); 260.3
(division of ~ for a king); 260.5 (royal supper at ~); 260.6 (music at ~ /
serenade in 3™ eighth of the ~)

nirjiva sc. kala, see: chess

nirosthya-varna (without labials) 236.5 (ch. VII)

niti-patala, see: Kautilya

niyoga 87.8 (bhratr-dara-samgati)

nun, see: Buddhist

nurse'® (dhatri) 15.12; 19.8; 144.3; 221.3; 223.8

oath'® 128.1 (breach of ~ : asatya-vada-dosa); 164.3 (Sapatha)

ocean''® (ambudhi) 38.1

197 See MEYER (1902: 263 note 1).

'% On nurses see RUBEN (1952: 18 f.).

19 Cf. HoPKINS (1932); HARA (1987-1993).
10 Cf. HopkINs (1900).
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outspoken (pragalbha-vac) minister 255.1

padya, see: footwash

painting'"' 81.2 (citra, an art belonging to the education of a courtesan); 132.7 (of
apair of cakravakas on the wall of akanyd-grha)''’; 146.1 (oneself);
200.13 (citra-pata, picture of a man); 201.14; 202.1

pakkana (‘hut of Sabaras) 17.15

pana-gosthi (‘drinking hall’) 267.8

Parica-vira-gostha 109.2 (assembly hall named after the five Pandavas?)

paradoxical appearance 26.4 (brahmin with ~); 92.6 (weeping Digambara
ksapanaka, cf. 94.7)

Parasara (author of a law code) 261.16

parivadini (seven-stringed lute with vina-rava, 208.8) 207.7

partisan war 268.3 ff.

parts of a king’s day, eight'"® 259.2 ff.; 260.4 (~ of the night)

Parvati 207.11 (in dream promises two children to be born); 273.9; 273.11 (shrine
on bank of Reva river)

Patalipura 283.19

patience, three days of ~ 245.8

pati-vrata (‘faithful wife’) 273.3

patricide supreme crime 165.13 f. (na hy asti pity-vadhat param patakam)

pearl chain (rajata-synkhala) 68.4; 69.5 (falls on hermit’s head)

peculation (aharana), see: forty tricks

perfume 2.6 (glory [kirti] as a ~)

picture of person sought (citra-pata) 200.13; 231.3; — see also: painting

pilgrimage to tirtha see: tirtha-yatrotsava

pitha-marda 82.3 (‘dancing teacher of courtesans”)

pitr-vana (‘cemetery’) 233.20

pity, see: compassion

play, see: chess

poison, effect of snake ~ stopped 180.3 (visam stambhayeyam); ~ specialist 269.9
(tiksna-raséndra)

poisoning 23.2 (osadhi against ~); 101.11 (~ remedies: mudra-tantra-mantra-dhyana);
164.6 (uncle); 177.9 (crown prince); 181.7; 259.8 (fear of ~ visa-bhaya);
269.7 (of garments, ornaments, garlands''*); 272.15 (with vatsa-nabha)

"' See GODE (1961 III (VI, part 1): 108 note 1).

"2 Cf. Kad 517.7 citra-bhitti-vilikhitani cakravaka-mithunani.
3. Cf. AS 1.9.

114 Cf. BOLLEE (2005b: §794).
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poisonous snake, see: kala

police'' (nagarika-purusah) 123.4; 133.5 (raksika-purusah); 134.9 (compared to
crows, cf. 134.9); 173.4 (araksika-purusah)

police patrol at night motif 99.6 ff.; 118.4

police violence 173.4 (danda-parusya)

political science''® 256.9 (danda-niti); 258.8; 270.14 (naya); 281.5 (niti)

possession''” 197.11 (avista); 232.13 (graha)

poverty brother of derision, see: proverb

prakytayah ‘royal counsellors’ 278.6 (body of 72 ~); 281.15 (cf. saciva)

pradhana-duti (‘go-between’; not MW) 112.6

Prajapati 84.4 (~ gives vocation); 87.5 (~’s incest)

prabhyta (not MW) 278.2 (comm.: upayana ‘present’)

prakyti (72) 278.6

prasruta-stani 142.8; 183.14; 274.7

prayer 143.9 (in the morning: dina-mukha-niyama-vidhi)

pre-birth (‘recollection of ~ ’ jati-smarana) 49.18; 50.20

present by a guest 53.8 (betel and camphor)

pride of brahmin 94.10 (aham asmi dvi-jatih)

prisoner in wooden cage (daru-parijara-nibaddha) 65.3

prostration 12.2 (with brows touching the own toes); 27.7 (danda-pranama); 36.16;
262.14 (p. made ridiculous)

proverb (loka-vada): 39.13 akhila-karya-nimittam vittam (‘money is necessary for
all enterprises’)''%; 106.9 avajiia-sodaryam daridryam (‘poverty is brother
of derision’); 261.7 avisvasyata hi janma-bhiimir alaksmyah (‘lack of confi-
dence is the birthplace of misfortune’); 246.11 iha jagati ... na niriham sriyah
samsrayante (‘in this world success visits no soul that does not strive’ [Ry];
sine labore nihil); 230.15 f. kamo nama samkalpah (‘love is an illusion’)'";
134.8 kena devo matarisva baddha-purvah (‘who has ever tied the wind-
god?’ [Ry]); 48.10 ghundksara-nyayena (‘by happy chance as by a letter
eaten by an insect in a book’); 281.13 daivyah sakteh puro na balavati
manavi Saktih (‘human power is no match for power divine’ [Ry]); 228.3
daur-bhagyam nama jivan-maranam evangananam (“unhappy love is a living

15 See RUBEN (1952: 12 f).

¢ See RUBEN (1952: 24 ff.).

"7 JoLLy (1977: 197 £. (§ 94)); RUBEN (1952: 60 ff.).
118 RUBEN (1952: 14) refers to AS, 7.9.29.

9 <1 ove may mistake its object’ (RYDER (1927: 177)), see MEYER (1902: 309 note
1). — Cf. Kad 493 .4 samkalpa-mayah priyo.
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death for women’ [Ry]); 261.9 ndtra sastrendrthah (‘science is wasted’
[Ry]); 209.5 nrsamso vesah (‘courtesans are mischievous’); 149.6 f. para-
loka-bhayam cdihikena duhkhendntaritam (‘fear of the hereafter disap-
pears by trouble in this life’); 161.10 Brhaspati-pratima-buddhi (‘wise as B.’
said of a mantrin); 145.10 madhaviva picu-manddslesini socya (‘woman
pitiable as a neem tree twined round by a jasmine vine’); 162.7 madhu-kara
iva nisarga-capala (‘giddy as a bee’); 117.5 na hy alam atinipuno ’pi
puruso niyati-likhitam lekham atikramitum (‘not even aclever man can
cross the line drawn by fate’); 179.13 yatno bhasmani hutam (‘idle effort’,
lit. “sacrifice in ashes [instead of fire]’); — see also GUPTA (1970: 419 ff.)

publicity 82.2 (udghosana [not MW])

Pulinda 26.9

punya-dina (not MW) 80.6 (‘auspicious day’)

punya-divasa (not MW) 17.15

Puramdara-purdtithi (‘guest in Indra’s city’, i.e., ‘dead’ in Vedic notion) 4.11

Puspapuri, eulogy of ~ 2.1 f. (Magadha-desa-sekhari)

queen, description of ~ 3.5 ff.

questions of demon'*’ 217.9

raja-hamsa 50.3; 51.9 = marala 50.6; 51.12

Rajaraja (Kubera) 197.7

raja-vidya 258.7 f. (four ~s: trayi, varta, anviksiki)

raja-yaksman 187.6 (‘cachexia resulting from various consumptive diseases,” = yet
in this case apparently a consequence of sexual extravagance'’?); 269.7
(yogyanganabhir ahar-nisam abhiramayya)

raksasa 234.16 (~ abducts woman); — see also: kirkara

rape, see: violation

rasandgre (not MW) 244.5 (‘on the tip of one’s tongue’, i.e. at one’s fingertips)

[raséndra 269.9 (cf. AS; 12.2: 10 rasa-da ‘poisoner’)'**]

rash act halted (motif)'** 209.2

5121

123

120 See RUBEN (1952: 56 f.).

12! FILLIOZAT (1964: 100).

122 Thus syphilis would fit well. Bloomfield had proposed this meaning, which, how-
ever, was rejected by JOLLY (1977: 106 note 2).

' An equivalent is ‘to have something under the nail of one’s left big toe’ in Hema-
vijaya’s KRK 116.2 vama-padanguli-nakhagre.

2 Thus MEYER (1926: 598.3) to which also SCHMIDT (1928) refers as MW'’s
‘quicksilver’ for raséndra does not fit here. MW renders rasa-da by ‘physician.’

125 Cf. BOLLEE (2006b: 119).
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Rati (‘Charm [personified]’) 46.8

rati-mandira ‘separate room; love-chamber [Ry]’ 42.9; 43.11

Rcika 270.6 (proper name of a country)

rebellion, see: janapada-kopa

recreation time (svaira-vihara), king’s ~ 259.14 (in 6-7" eighth of the day)

regicide'?® 181.7 and 12 (planned ~)

reincarnation 11.7 (in ~: bhavanty api janmani); 49.16

rex puer'?’ 177.3

rice test 223.2

right arm trobbing auspiciously 191.3

rumour 95.9 (loka-vada)'**; 161.12 (loka-pravada); 244.2 (spread by false hermit to
deceive people)

rupdbhigrahita 169.9 (‘caught in the act’)

rustic language 97.1

Sabara 15.11 (~ attack Videha king in forest); 16.6 (seize baby prince); 18.5
(Sabari)

saciva ‘royal counsellor’ 283.9 (cf. amatya, mantrin, prakytayah)

sacrifice of physical body in order to get a divine one 30.2 f.

Sagara-suta'®’ 127.3

sage seduced by courtesan motif 86.4

sajiva sc. kala, see: cockfight

sahasa 284.15 (‘violence, i.e. suicide’)

Sakini (‘female demon attendant on Durga’ [MW]) 234.5

Sakti threefold 278.2 (mantra-prabhavétsahah ‘planning, prestige, energy’ [Ry])

salvation from sea 215.6

samkalpa (‘illusion, idea’)'*° 230.16

samketdgara (not MW) ‘rendezvous’ 43.17 (Ry: ‘boudoir’)

Sastra-kara 151.6 (permits adultery)

Saungeya'' 134.9

saying, see: proverb

scratching the ground 239.9 (out of nervousness)

126 See BOLLEE (2005b: §§ 791 and 793); (2006b: 119); HARDY (1990: 120 note 16).
27 BOLLEE (2002: 72); (2006b: 120 note 45).

128 See BOLLEE (1977: 122).

129 See MEYER (1902: 237 note 2).

0 See MEYER (1902: 209 note 1); RYDER (1927: 177) renders the passage kamo
nama samkalpah by ‘love may mistake its object.’

31 See MEYER (1902: 242 note). Not in DAVE (2005).
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seduction of hermit by courtesan 86.4; 89.6

serenade (tizrya-ghosa) 260.6 (for a king in 3™ eighth of the night)

serpent 45.11 (tree-~); 56.10 (spitting poison)

servants (sakhyas), heroine’s faithful ~ 240.7; — see also: maid-servants

sesamum oil (taila), see: wounds

ship (pota) sinks in storm motif 19.7

shipwreck motif 38.2

siddha (magician) '** 237.4 (~ orders kimkaras); 238.5 (decapitated)

siddhaiijana (‘magical ointment”) to discover hidden treasures'** 39.16

siddha-vakya 39.2 (cf. 38.7)

signs, language of ~ motif'** 223.3 (taya vrddha-dasi sdkiitam alokita)

Silpa-karika above note 13 (< KaS 5.4.63b)

Silpa-karini (‘craftswoman’) 264.9

silver chain 68.4 (rajata-synkhala); 71.2 (pandu-loha-synkhala); — cf. 50.16

simantétsava 6.11 (hair-parting festival after conception)'*’; 15.4

simile (upamana), see GUPTA (1970: 18 ff.)

Siva 3.4 (incinerates Kama); 8.3 (Mahésvara in Malava); 15.6 (Girisa in Malava);
28.7 (as single world’s teacher: lokdikaguru); 28.10 (in dream); 28.13
(linga of ~); 36.12 (Gauri-pati); 45.2 (worshipped as Mahakalésvara); 168.4
(as lord of Kasi: Avimuktésvara)

six enemies (ari-sad-varga)'*® 261.17; 266.14 (ari-kula)

six guna-kisalayah (‘expedients’ [Ry]) 278.6

sixteen-thousand 97.7 (dinars)

sixteen years 38.4; 39.1 (waiting); 284.13 (return after ~)

sleeping beauty motif 128.9

sleeping time, king’s ~ 260.7 (in 4-5" part of the night)

smelling someone’s head'®” 39.8; 184.3; 197.3 (sirasy upaghraya); 199.11

132 RUBEN (1952: 70 f.).

133 See BALBIR (1993).

13% Cf. BOLLEE (2006b: 105).

135 GoNDA (1956: 198).

1% The six enemies (ripu-sad-varga) of man in KSS 30.134 are kama-kopddi- and
TAWNEY—PENZER (1924-1928 II: 106 n. 3) specify them as desire, wrath, covetousness,
bewilderment, pride and envy, but do not give a reference which is not easy to find as also
MEYER (1902: 337) shows. MBh 5.33.66 lists six different dosas: sad dosat purusenéha
hatavya bhittim icchata | nidra tandri bhayam krodha alasyam dirgha-sitrata // The same
goes for BhG 16.4 dambho darpo ’'timanas ca krodhah parusyam eva ca / ajiianam ... ,
and a series of seven constituents of man’s evil nature is given in MBh 5.33.73 f.

137 See HOPKINS (1907).
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smokescreen (dhimodgama) 161.14; 162.2

snake 101.7 (~ charmer: mantravid); 101.11 f. (~ bite, treatment of)

snake mouth, se: uragdsya

sniftkiss, see: smelling

sodomy 87.6 (of sun god with mare); 87.9 (of Aditi with doe)

son, birth of ~, see: birth

sorcery, see: magic

spectacle must end well 56.14 (subha-sicaka)

spy disguised as monk (yati) 7.5 (gidha-cara)

Sravasti 197.13 (Siva festival in ~); 199.12; 200.10

stalking of woman'* (balavad anuruddha) 208.7

sthandsana-sayana-bhojana 94.8 . (bhojana ‘eating’ does not fit the other parts of
the compound unless if pertaining ironically to the Jain practice of fasting.
In Prakrit tuyattana and Pali tuvattana, the fourth body position represents
Sanskrit ativartana and bhojana must here be the verbal noun of bhujati
‘to bend, turn’). Cf. Kad. 492.5 asinétthita bhramayanti sayana jaghrati

stillborn 173.1 (mrta-jata)

story-telling 124.3 (kathas citras citta-harinih)

stri-hrdayam kriiram'*® 217.12; 220.10 f.

subhasita, see: GUPTA (1970: 422 1)

Suhma (a country west of Calcutta, Bengal)'*! 139.4; 235.15

suicide'*? 10.7 (advice against ~); (atma-parityaga) 64.4; 84.10 (~ threatened by
hunger-strike); 106.7 (out of poverty); 85.4 (~ threatened by immolation);
106.10 (~ condemned); — see also: sahasa

Sukra 261.16

Sulka (‘dowry’) 113.4 (wife bought with ~)

Sulka (‘price’) 82.5 (~ of courtesan raised by publicity)

sulking'* 204.14

sunset 122.4 (~ colour compared to Visnu’s yellow robe); 150.7

supper, royal 260.5 (in 2" hour of night)

138

1% See TAWNEY—PENZER (1924-1928 VIII: 96 n. 1).

1% Cf. BOLLEE (2007 note 21).

10 Cf. Kad 511.8 karihini-bhavaty utkaniiitar hydayam abala-janasya (comm. drdhi-
-bhavati).

1 See DEY (1927: 195); GUPTA (1972: 96 £)).

142 See MEYER (1952: 394) and HOPKINS (1901).

3 See MEYER (1952: 494). A sulking room formerly also existed in Europe as is at-
tested by the French word boudoir.
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Surasena 230.18

Susruta (minister’s son) 4.7; 14.8; 20.14; 271.17

sva-dharma ‘vocation’ given by Prajapati 84.4

svaira-vihara, see: recreation time

sympathy, see: compassion

Tamralipta, see: Damalipta

tamra-sasana, see: edict

tantra-kara'** 261.15

test of economical bride'** 223.2

thief’s equipment 98.4

thievery, 25 fold ~ skill (kala) 96.2 ff.; 169.8 (profession of ~: caurya-vrtti)

thirteen days’ festival 242.5

three days 245.8 (of patience)

three or four 31.16 (proceeding ~ steps); 101.1 (do); 214.5 (patience); 233.10 (lying
in bed ~ days)

[tiksna (myrmidon ?)'*¢ 269.9]

tiksna-raséndra (‘poison specialist”) 269.9

time, see: ardha-ratre; daybreak; midnight

timetable, king’s ~ see: parts

tirtha-yatrétsava on Phalguni'*’ 204.7

torture 115.10 (citra-vadha ‘death by ~°); 115.10; 121.5 (eighteenfold karana);
122.1 (yatana)

trayi (‘sacred science’) 258.8 (one of four raja-vidyas)

treasures (nidhi) discovered hidden in pots 39.16

tree nursery (hermitage as ~) 85.9 f. (cf. Sak 1.16 and 29)

Tribhuvanéévara Siva 198.13

trident (#ri-sula) of Bhavani 281.24

Trigarta (a country [jana-pada])'* 218.1

tri-varga 86.2 (comm.: dharmartha-kama)

Tryambaka Siva festival at Sravasti 197.14

144 See HERTEL (2007: 55).
145 See RUBEN (1952: 55 ).
146 Cf. AS 12.2.10 where MEYER (1926: 598.3) translates it by ‘Bravo’.

7 0n the full moon of Phalguna is the Holi festival; see UNDERHILL (1921: 44).
MEYER (1937: 1.220) refers to a tirtha-yatra in AgP 68.12 in Pausa and Asadha (sum-
mer and winter solstice) in honour of Visnu. For Siva no reference is available to me at
present.

18 A dry region in Panjab embracing Ludhiana and Patiala (HERTEL (1922: 312)).
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Tungadhanvan, king of Suhma 207.8

tunnel (suranga) 34.12 (into king’s abode to kill him); 126.10 (dug by thief); 128.1;
185.8; —also e.g. MR 2.35

turya-ghosa, see: serenade

twelve years’ drought 218.3 (on the number 12 see SPELLMAN (1962) and STERN-
BACH (1962))

twenty-five 96.2 (gambling tricks)

ungrateful wife'*’ 219.11

upamana, see: simile

uparisfdtlso 126.10

uprising, see: janapada-kopa

uragdsya (snake mouth, burglar’s tool to hole a wall, digging shovel) 128.1 (comm.:
phani-mukhdkara-khanana-sadhana); 185.8

Uttara-Phalguni 204.6

Vaijayanti 81.16 (proper name of a text; comm. on prasadhita, 81.6)

Valabhi in Saurastra 227.9

Vanavasi, a city 269.11

varta (‘professions of a Vaisya”) 258.8 (one of four raja-vidyas)

Vasu-raksita (a mantrin) 270.21

vatsa-nabha 272.15 (poison from aconite)

Vatsyayana in comm. on abhyantara-kala (81.5): sdbhyantara-kala yat tu sprsanga-
-sparsanam ratau

vayu-grasta"' (‘mad’) 134.1

vayu-nighna (‘mad’) 134.5

venison, see: deer hunted

vidhaty of women 48.9

vidiisaka'** 82.3

Vindhya forest 25.11; 39.15 (archaeological sites in ~); 277.8 (goddess dwelling in ~)

violation'*® 87.3 (of Tilottama by Pitamaha); 87.3 (of other’s wives by Siva Bhavani-
pati); 87.4 (of 16.000 women by Visnu Padmanabha), etc.; 177.7 (of a cour-
tesan by a client)

Visalaksa (Siva) 261.16 (acc. to Ry: Visnu)

9Cf. J 193 and KSS 65.2 ff.; see RUBEN (1952: 52 f)).
130 See MEYER (1902: 236 note 3).

BLJoLLy (1977: § 94); insanity can be caused by wind. MEYER (1902: 241 note)
gives several references. Not treated in MEULENBELD (1975).

152 See KUIPER (1979: passim, esp. p. 223 note referring to HUIZINGA (1897: 57)).
153 See MEYER (1952 index s.v. rape).
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visesaka'>* 130.7

Visnu 1.9 (as book patron); 6.7 (Narayana in Magadha); 30.9 (~ kills asura king);
122.4 (his yellow [pita] robe); see also: Narayana

Visnugupta (= Canakya; treatise on danda-niti in 6000 slokas) 258.10 (Ry: ‘twenty-
-four thousand lines of poetry”)

vita 4.9 (‘gay dog’ [Ry]); 82.3; 267.6 (king’s subservience to ~)

vocation (sva-dharma) 84.4 (given by Prajapati)

voice from heaven 14.3 (satyam etat)

wager, see: bet

war, law of ~, see: king; partisan ~ 268.3 ff.

water 244.10 (from foot washing of (false) hermit put on patient’s head claimed to
heal magic seizures); 284.25 (only ~ [paniya] to be drunk on journey)

wazir, see: mantrin

weapon, see: wonder ~

wedding 66.5 (at daybreak [ksapdvasane]); 136.5; 162.11 (~ dress [vaivahika
nepathya))

white umbrella (sita-cchatra) 249.12 (royal ~)

wife 113.4 (bought with dowry); 219.11 (~ pushes husband into well; ~ carries
cripple); 220.15 (man at 18 needs ~); 273.3 (faithful ~)

woman'>® 47.6 ff. (paragon of ~); 48.9 (~ created by vidhatr); 99.6 ff. (~ visits lover
at night motif); 203.5 (disguising as a ~); 234.16 (~ abducted by raksasa)

women 9.1 (royal ~ hidden in forest); 177.3 (excessive attachment to ~); 217.14 ff.
(stories of four ~)

wonder weapon (gada ‘mace’)'*® 8.4 (obtained from Siva)

wooden cage (daru-parijara) 65.3 (prince kept in ~)

worship of gods in temple by dance 250.9

wounds treated with Terminalia catappa®®’ (ingudi) and (sesamum) oil (faila) 219.5 f.

yaksa'>® 44.8 (fake ~); 243.9 (possesses princess)

yaksa-kanta (or -kanya) 21.5 and 11

yoga (‘principle of government’ [Ry]) 280.2

134 See MEYER (1902: 239 note).
'35 On women in Dandin see RUBEN (1952: 17 £.).
13 See RAGHAVAN (1979: 34 and 64).

157 Seeds and kernel are mentioned in JAIN (1991: 177) but no purpose stated as
against 7. alata and T. arjuna, where wounds are expressly referred to. Not mentioned
in MEULENBELD (1974), but see MACMILLAN (1949: 100, 265), where the plum-size
fruit is stated to contain an almond-like edible kernel.

18 On yaksas see e.g. COOMARASWAMY (1928-1931); MISRA (1979).
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Zony Kryszny

BARBARA GRABOWSKA
(Uniwersytet Warszawski)

Postaé Kryszny (Krsna) charakteryzuja nie tylko jego bohaterskie czyny, poko-
nywanie demondw czy walki z zapasnikami, lecz takze jego zwiazki z kobietami.
Poeci od wiekow opiewali jego urode i talenty kochanka. W mtodosci, mimo dekla-
rowanej milosci do Radhy (Radha), zabawial si¢ w lasach Wryndawany (Vindavana)
z wieloma pasterkami i zdradzat ja ukradkiem.

Kryszna jako niezwykly kochanek budzil podziw nie tylko pasterek. Wywolal
takze zachwyt i pozadanie mieszkanek gory Kajlasy (Kailasa), corek gandharwow
(gandharva), nagdw (naga) i jakszow (yaksa), gdy tam kiedys zawedrowal, odwie-
dzajac boska pare Siwe (Siva) i Parwati (Parvati) (PRECIADO-SOLIS (1984: 86)). Na
podobny epizod natrafiamy w Bhagawatapuranie (Bhagavata-purana) (BhP 10.69).
Gdy boski medrzec Narada (Narada) przybyt do Dwaraki (Dvaraka), chcac si¢
przekonad, jak sobie radzi Kryszna z 16 tysiacami $wiezo poslubionych Zon, ujrzat,
ze ten przebywal jednoczesnie w kazdym z kolejno odwiedzanych patacéw i zaba-
wial si¢ w rozny sposéb z kazda ze swych malzonek. Scena ta daje obraz szczesli-
wego malzenskiego pozycia Kryszny. Te obrazy wskazuja, jak silne i glgboko zako-
rzenione w popularnym wyobraZzeniu byto powiazanie postaci Kryszny z igraszkami
z wieloma kobietami naraz.

Tak wiec procz licznych kochanek przypisuje mu si¢ takze olbrzymia liczbe zon.
Warto doktadniej zajaé si¢ tym zagadnieniem, rozwazy¢ kwesti¢ poligamii Kryszny,
a takze stosunek do niej pdzniejszych zrédet sanskryckich i literatury bengalskie;j.

Weczesne teksty — Mahabharata (Maha-bharata), Hariwansia (Hari-vamsa), Wisznu-
purana (Visnu-purana) nie zgadzaja si¢ co do liczby zon, imion gtéwnych matzonek
1 okolicznosci ich zaslubin.

Wisznupurana

Wedhug jednego z fragmentow Wisznupurany (VP 4.15.19) Kryszna mial 16 101
zon, wérdd nich gtéwnych byto osiem, cho¢ tekst tu wymienia tylko cztery imiona:
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Rukmini (Rukmini), Satjabhama (Satyabhama), Dzambawati (Jambavati), Dzalaha-
sini (Jalahasini)!. Z dalszego ciagu purany (VP 5.29.31; 5.31.16) dowiadujemy sie,
ze Kryszna z domu demona Naraki (Naraka) uwolnil 16 100 dziewczat, ktore potem
poslubil’. Poniewaz purana opisuje doktadniej okolicznosci matzenstw z Rukmini,
Satjabhama i Dzambawati — nie byly one porwane przez demona (o Dzalahasini nic
nie wiemy) — nalezaloby sadzié, ze albo z domu demona uwolnit trzy kobiety mniej,
albo mial trzy zony wiecej, niz tekst deklaruje, czyli 16 104.

Sprawa si¢ jednak jeszcze bardziej komplikuje. Wisznupurana imiona gtownych
zon Kryszny wymienia w trzech miejscach. Z pierwszego, cytowanego powyzej,
poznajemy cztery imiona: Rukmini, Satjabhama, Dzambawati i Dzalahasini. Z inne-
go fragmentu® (5.28.1-5) wynika, ze Kryszna procz Rukmini mial jeszcze siedem
innych pigknych zZon, lecz tekst wymienia osiem imion: Kalindi (Kalindi), Mitra-
winda (Mitravinda), Satja Nagnadziti (Satya Nagnajiti), Dzambawati, Rohini Kama-
rupini (Rohini Kamartipini), corka krola Madréw SuSila (madra-raja-suta Susila),
corka Satradzita (Satrajit) Satjabhama, Lakszmana Czaruhasini (Laksmana Caru-
hasini). Tekst to wyliczenie podsumowuje zaskakujacym stwierdzeniem, ze procz
tego mial 16 tysiecy innych zon. W nastgpnej liscie glownych zon (VP 5.32.1-4),
wymienionych przy okazji wyliczenia synow Kryszny, ze spisu znika Mitrawinda,
ana jej miejsce pojawia si¢ Siajwja (Saivyé). Wymienia si¢ tu nastgpujace imiona:
Rukmini, Satjabhama, Rohini, Dzambawati, Nagnadziti, Siajwja, Madri (Madr1),
Lakszmana, Kalindi. Zaktadamy przy tym, chyba stusznie, ze Madri to corka kréla
Madréw Susila. Zony urodzity Krysznie 180 tysiecy synow (VP 5.32.5).

W sumie Wisznupurana wymienia z imienia jedenascie zon; sg to: Rukmini, Satja-
bhama, Dzambawati, Dzalahasini, Kalindi, Mitrawinda, Satja Nagnadziti, Rohini,
Susila (Madri?), Lakszmana Czaruhasini, Siajwja.

"VP 4.15.19: so-dasa-sahasrany ekéttara-satadhikani strinam abhavan. tasan
ca rukmini-satyabhama-jambavati-jalahasini-pramukha astau patnyah pradhanah.
Wilson (VP, s. 373) tlumaczy jednak pierwsze zdanie: ,,he had sixteen thousand and one
hundred wives”.

> VP 5.31.16:

so-dasa-stri-sahasrani satam ekam tathddhikam /
* VP 5.28.3-6:

kalindi mitravinda ca satya nagnajiti tatha //

devi jambavati capi rohini kamarupini /

madra-raja-suta canya susila sila-mandana //

satrajiti satyabhama laksmana caruhasini /

so-dasdsan sahasrani strinam anyani cakrinah //
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Wisznupurana doktadniej relacjonuje tylko okolicznosci poslubienia Rukmini,
Dzambawati, Satjabhamy i owych 16 100 lub 16 000 kobiet uwolnionych z patacu
demona Naraki.

Malzenstwo z Rukmini

Jako pierwsza Kryszna poslubit Rukmini.

Wedlug Wisznupurany (VP 5.26.1-5) krol Bhiszmaka (Bhismaka) z Widarbhy
(Vidarbha) miat syna imieniem Rukmin (Rukmin) i cérke Rukmini. Kryszna zako-
chat si¢ w niej i poprosit o jej reke. Rukmin jednak byt wrogiem Kryszny i nie zgo-
dzit si¢ na to malzenstwo siostry. Wtedy Bhiszmaka za radg Dzarasandhy (Jara-
sandha), poteznego wladcy Magadhy (Magadha), i w porozumieniu z synem obiecat
oddaé corke Sisiupali (éis’upe‘tla) synowi Damoghoszy (Damoghosa), krélowi Czedich
(Cedi). Dzarasandha i inni ksiazeta, przyjaciele Sisiupali, przybyli do Kundiny
(Kundina), stolicy Widarbhy, na zaslubiny. Udat si¢ tam takze Kryszna z Balarama
(Balarama) i innymi Jadawami (Yadava). W przeddzien $lubu Kryszna porwat
Rukmini. Pozostali konkurenci do reki Rukmini starali si¢ zabi¢ Kryszne, ale zostali
pokonani przez Balarame i Jadawow.

Rukmin si¢ nie poddal i — przysiegajac: ,,Nie wroce do Kundiny, dopoki nie zabije
Kryszny™ — ruszyt za porywaczem. Kryszna pokonat jego wojsko, powalit go na
ziemie i byt gotow go zabié. Rukmini jednak zatosnymi prosbami wyprosila zycie
brata. Rukmin nie mogt wroci¢ do Kundiny, nie wypeliwszy swego Slubowania,
zatozyl wigc nowe miasto o nazwie Bhodzakata (Bhojakata) i tam zamieszkal. Kry-
szna, porwawszy Rukmini na sposob rakszasow, poslubil ja potem zgodnie z oby-
czajem. Urodzita mu syna Pradjumne (Pradyumna).

Hariwansia

Opowies¢ o porwaniu Rukmini w Hariwansi (PKM, ss. 141-151)) zostata podzie-
lona na dwie czescei; taczy je zrecznie watek Kalajawany (Kalayavana), wladcy
Jawanow (Yavana).

Z pierwszej czesci opowiesci dowiadujemy sie, ze Bhiszmaka oglosit swajamware
(svayam-vara) w Kundinanagarze (Kundinanagara). Kryszna, poinformowany o tym
przez szpiega, udal si¢ z wojskiem Jadawow z Mathury (Mathura) — Dwaraka jeszcze
nie powstata — do kroélestwa Bhiszmaki. Nie przyjat gosciny wiladcy i zatrzymatl sie

*VP 5.26.9:
kundinam na pravesyami ahatva yudhi kesavam /
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w domu krewnego Bhiszmaki, krola Kajsiki (Kaisika). Dzarasandha, Sisiupala i inni
krolowie si¢ zaniepokoili. Ustalili, ze skoro Kryszna nie jest krélem, to wobec tego
nie ma prawa zasiada¢ w zgromadzeniu (sabha). Wtedy Kajsika 1ijego brat Kratha
(Kratha) przekazali Krysznie swe krolestwo i koronowali go na krola (abhiseka). Na
te koronacje Indra przystat z nieba przez posta niezwykty tron.

Kryszna pozegnal si¢ z Bhiszmaka oraz innymi krélami i powréocit do Mathury.
Wtadca przerwal swajamware. Dzarasandha, Sisiupala 1inni ksiazeta postanowili
zabi¢ Kryszn¢ przy pomocy Kalajawany. Tymczasem Rukmini przysiggla, ze wy-
bierze na meza tylko Kryszne.

W Hariwansi nastgpuje teraz opis walki z Kalajawana oraz zbudowania Dwaraki.
Potem tekst wraca do dziejow Rukmini.

Gdy Kalajawana zginat spalony ogniem z oczu kréla Muczukundy (Mucukunda),
Dzarasandha postanowil, ze Rukmini po$lubi jego podopieczny Sisiupala. Wystano
wiesci do krolow, zaproszono tez Kryszng 1 Balarame. W dniu §lubu Rukmini, chro-
niona przez wojsko, jechala rydwanem zaprze¢zonym w cztery konie do $wiatyni
Indry (Indra). Gdy wyszta po ztozeniu ofiary, Kryszna posadzil ja na swdj rydwan.
Dalszy przebieg watku jest taki sam jak w Wisznupuranie.

Jak widaé, Wisznupurana (a potem i Bhagawatapurana) pomija przerwana swajam-
war¢ Rukmini i abhiszeke Kryszny.

Bhagawatapurana

Bhagawatapurana (BhP 10.52.21-43, 53-54) znacznie rozszerza watek.

Wedlug tej purany Rukmini, styszac od ludzi opisy urody, zalet oraz mestwa Kry-
szny, zakochata si¢ w nim. Gdy podjeto decyzje o jej $lubie z Sisiupala, na dwa dni
przed ceremonia wystata do Kryszny do Dwaraki zaufanego bramina. Dziewczyna
zaproponowala, by Kryszna przybyl do Kundiny w tajemnicy i porwal ja. W tym
tekscie to Rukmini wystepuje z inicjatywa, to ona proponuje siebie Krysznie, suge-
ruje czas i miejsce porwania.

Bhagawata wprowadza kilka nowych elementow:

— Przyczyna mitosci Rukmini do Kryszny znajduje wyjasnienie.

— Poselstwo Rukmini przekazuje bramin.

— Rukmini sktada ofiare nie Indrani (Indrani), lecz Ambice (Ambika).

— Kryszna, pokonawszy Rukmina, zwiazuje go i goli mu brod¢ oraz wasy, pozo-
stawiajac gdzieniegdzie kepki. Balarama gani go za ten czyn, mowiac, ze ogole-
nie wlosow 1 wasow jest rownoznaczne z zabiciem.
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Tworcy bengalscy

Tworcy bengalscy porwanie Rukmini przedstawiaja w dwojaki sposob. Jedni la-
cza watki Hariwansi i Bhagawaty, a inni kieruja sie¢ tylko Bhagawatq. Do pierw-
szych nalezy Maladhar Wasu (Maladhar Vasu), pierwszy ttumacz Bhagawaty z XV
wieku. W jego opowiesci nie ma jednak mowy o przerwaniu pierwszej swajamwary.
Do drugiej grupy poetéw nalezy Parasiuram (Parasuram), autor swobodnej wersji
purany z XVII wieku.

Maladhar Wasu

U Maladhara (SKV 71-77) Bhiszmaka pragnal odda¢ swa 16-letnia corke Krysz-
nie, lecz oburzyto to Rukmina, ktéry uwazat przyszlego narzeczonego za pastucha
i stuge Ugraseny (Ugrasena), przywodcy Jadawow. Dzarasandha, pamigtajac o swej
klgsce pod Mathura i Igkajac sie¢ porwania Rukmini, zaprotestowal przeciw obecno-
$ci Kryszny. Wtedy Kratha i Kausika (tu takie imi¢) odprawili abhiszeke. Z niebios
zstapil Indra wraz ze swa malzonka Siaczi (Saci) i skropil Kryszng mlekiem boskiej
krowy Surabhi (Surabhi). Obdarzyt go ponadto lwim tronem i nazwat krélem kro-
16w (raja-rajésvara). Potem nastgpuje porwanie Rukmini ze $wigtyni malzonki
Siwy, Bhawani (Bhavani), kleska Rukmina i wrogich kr61ow, pohanbienie Rukmina
i §lub Kryszny z Rukmini.

Opis Parasiurama

Wszyscy poeci bengalscy twierdza, ze Bhiszmaka pragnat mie¢ Kryszng za zigcia.
Parasiuram (PKM 417-428) posuwa si¢ jeszcze dalej, twierdzac, ze krol Bhiszmaka
byl wyjatkowo oddany Krysznie, stale czcil jego stopy i powtarzal piesni o jego za-
letach.

Parasiuram uwaza, ze Kryszna nie tylko ogolil Rukminowi glowe i wasy, ale
w dodatku jeden policzek wymazal mu wapnem, a drugi — atramentem. Balarama
zaprotestowal: nie powinien tego robi¢, Rukmin jest przeciez jego szwagrem. Poeta
nic nie wspomina o abhiszece.

Malzenstwo z Dzambawati i Satjabhama

Malzenstwo Kryszny z Dzambawati i Satjabhama laczy si¢ z zawiklanymi dzie-
jami klejnotu sjamantaka (syamantaka). Jest to bardzo stary watek, wymieniony
jako jeden z pierwszych dotyczacych Kryszny juz w traktacie etymologicznym Jaski
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(Yaska) zatytutowanym Nirukta, powstalym przed 500 rokiem p.n.e. Rozwazajac
etymologi¢ stowa danda, uczony wspomina ten klejnot i jego posiadacza Akrure
(Akriira) (PRECIADO-SOLIS (1984: 34)).

Historie sjamantaki przedstawia wiele zrodet, m.in.: Hariwansia i liczne purany —
— Wisznupurana, Brahmapurana (Brahma-purana), Matsjapurana (Matsya-purana),
Brahmawajwartapurana (Brahma-vaivarta-purana), Wajupurana (Vayu-purana)
(MAJUMDAR (1969: 139)).

Oto relacja Wisznupurany (4.13.9-71):

Krol Satradzit otrzymal sjamantake, niezwykly klejnot, od boga stonca,
Surji (Stuirya). Jego brat Prasena (Prasena), przystrojony tym klejno-
tem, udat si¢ na polowanie. W lesie zabil go lew, ktory z kolei zginal
od ciosu niedzwiedzia Dzambawanta (Jambavant). Tak klejnot dostat
si¢ do rak synka niedzwiedzia, Sukumary (Sukumara).

Gdy Jadawowie zaczeli podejrzewac, ze Prasene zabit Kryszna, boha-
ter udat si¢ na poszukiwanie zaginionego. Po $ladach dotart do jaskini
niedzwiedzia i pokonal go po dlugiej walce. Dzambawant oddat klej-
not wraz ze swa corka Dzambawati. Kryszna wrocit do Dwaraki i za-
nioést sjamantake Satradzitowi, ktory zawstydzony zdecydowal si¢ na
slub swej pieknej corki Satjabhamy z Kryszna.

Bhagawatapurana (10.56.1-45) rozszerza watek, ozdabiajac go rodzajowymi scen-
kami. Poeci bengalscy Maladhar Wasu (SKV 77-86) i Parasiuram (PKM 431-442)
wzoruja si¢ na Bhagawacie, lecz wprowadzaja nowe elementy do opowiesci usci-
slajace lub wyjasniajace niejasne sytuacje.

Pokonanie Naraki

Watek pokonania Naraki zawiera juz Wisznupurana (5.29.1-35).

Kryszna na prosbe Indry udal si¢ na Garudzie (Garuda) do Pragdzjotiszy
(Pragjyotisa), miasta demona Naraki, ktoéry zawtadnal ré6znymi cennymi przedmio-
tami, m.in.: kolczykami bogini Aditi, parasolem Waruny (Varuna), szczytem gory
Mandary (Mandara). Porwal tez wiele dziewczat, corek bogdéw, demonow 1 krolow.
Kryszna pokonal pigcioglowego demona Mur¢ (Mura) i jego siedmiu synoéw, bro-
niacych dostepu do miasta, rozbil wojsko Naraki i w koncu $cial dyskiem gtowe
demona. Gdy wszedl do komnat kobiecych, wszystkie porwane przez Narake dzie-
wczeta, a byto ich 16 tysiecy sto (VP 5.29.32), zakochaly si¢ w nim i zapragnely go
na m¢za. Kryszna wyslal je do Dwaraki 1 tam poslubit.

Bhagawatapurana (10.59.33) podaje, ze Naraka porwal 16 tysiecy dziewczat. Mala-
dhar Wasu (SKV 92-94) wyjasnia, ze Naraka zapragnat poslubi¢ naraz 20 tysiecy
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dziewczat. Do chwili $mierci z rak Kryszny porwat 16 100 corek bogow, ludzi
i gandharwow (zgodno$¢ z Wisznupurang). Podobnie uwaza Parasiuram (PKM
445-449) — kobiet w komnatach Naraki byto 16 100.

Bhagawatapurana

Imiona i liczbe Zon probuje autorytatywnie ustali¢ Bhagawatapurana. Kryszna
poslubit Rukmini, Dzambawati i Satjabhame, zanim jeszcze odbyla si¢ swajamwara
Draupadi (Draupadi). Mozna to wywnioskowaé z tego, ze gdy Satradzit zostal za-
mordowany, to Kryszna przebywatl w Waranawacie (Varanavata), poruszony wie-
$cig o rzekomej $mierci Pandawow (Pandava). Po zakoniczeniu opowiesci o klejno-
cie sjamantaka purana informuje o poslubieniu pigciu innych panien, ktére uwazano
za glowne zony. Byly to: Kalindi, Mitrawinda, Satja, Lakszmana i Bhadra (Bhadra).
Z domu Naraki Kryszna przywiézt 16 tysiecy zon. Tak wigc na tej podstawie mo-
zemy wnioskowac, ze miat on 16 008 Zon, a gtownymi byly: Rukmini, Satjabhama,
Dzambawati, Kalindi, Mitrawinda, Satja Nagnadziti, Lakszmana i Bhadra.

W konsternacj¢ wprawia jednak fragment relacjonujacy przybycie Kryszny w to-
warzystwie zon do Indraprasthy (Indraprastha) na narade w sprawie koronacji Ju-
dhiszthiry (Yudhisthira)’. Do stolicy Pandawéw przybyly wtedy: Rukmini, Satja,
Bhadra, Dzambawati, Kalindi, Mitrawinda, Siajwja, Nagnadziti i inne malzonki. Satja
to bez watpienia Satjabhama, skoro dalej tekst wymienia Satje Nagnadziti, ale za-
miast Lakszmany mamy Siajwje.

Matzenstwo z Kalindi, Mitrawinda, Satja, Lakszmana i Bhadra

Informacja o okolicznosciach zaslubin z piecioma pozostatymi gldéwnymi zonami
jest wyjatkowo krotka, zajmuje tylko pare stron tekstu (BhP 10.58.1-58; SKV 86—
91; PKM 442-450).

> BhP 10.71.42-43:
svasrva sanicodita kysna krsna-patnis ca sarvasah /
anarca rukminim satyam bhadram jambavatim tatha //
kalindim mitravindam ca saivyam nagnajitim satim /
anyas cabhyagata yas tu vasah-sran-mandanddibhih //
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Kalindi (10.58.1-29)

Kryszna udatl si¢ do Indraprasthy odwiedzi¢ Pandawow. W trakcie pobytu pew-
nego dnia wyruszyl na polowanie wraz z Ardzuna (Arjuna). Zabili wiele zwierzat,
tygrysoéw, niedzwiedzi, gazel itp., i zmeczeni oraz spragnieni udali si¢ nad brzeg
Jamuny (Yamuna). Tam ujrzeli pickna dziewczyne. Zagadnicta przez Ardzune wy-
jasnita, ze jest corka Stonca i pragnie za m¢za Wisznu (Visnu). Ma na imi¢ Kalindi
i mieszka w patacu pod woda. Kryszna wzial ja na swoj rydwan. Po powrocie do
Dwaraki poslubil ja pomyslnego dnia.

Oba teksty bengalskie relacjonuja opowies¢ zasadniczo tak samo. U Maladhara
Wasu jednak §lub Kryszny z corka Surji (Stuirya) urzadza Judhiszthira. Wedtug
autoréw z Bengalu (SKV 86-87; PKM 442-443) Kryszna sktada wizyte Pandawom
w Hastinanagarze (Hastinanagara).

Mitrawinda (10.58.30-31)

Mitrawinda to siostra Windy (Vinda) i Anuwindy (Anuvinda), wladcéw Awanti
(Avanti). Gdy podczas swajamwary chciata wybraé Kryszne i jej bracia sprzeciwili
si¢ temu, Kryszna ja porwat.

Maladhar Wasu (SKV 88) rozszerza nieco te lakoniczna informacje. To ojciec
Mitrawindy chcial ja oddaé¢ Krysznie, ale bracia uwazali za dyshonor posiadanie
jako szwagra syna pastucha. Pan Dwaraki wobec tego porwat ksiezniczke, pokonu-
jac bez trudu wszystkich zebranych krolow.

Parasiuram (PKM 444-445) uzupelnia inieco zmienia genealogi¢ Mitrawindy:
Winda i Anuwinda to synowie krola Widury (Vidura), a Mitrawinda nie byla ich
siostra, lecz siostrzenica, corka Widiri (Vidir1).

Satja Nagnadziti (BhP 10.58.32-55; SKV 89-90; PKM 445)

Wtadca Kosali (Kosala), Nagnadzit (Nagnajit), mial cérke imieniem Satja. Przy-
siagl ja odda¢ tylko temu, kto pokona siedem groznych bykow. Kryszna wyruszyt
z armia do Ajodhji (Ayodhya) i poprosil o pigkna krolewng. Rozdzielit si¢ na sie-
dem postaci, zwiazal byki linami i pociagnal z tatwoscia, jak dziecko ciagnie za-
bawki z drewna.

Maladhar uzupehit ten tekst dodatkowa informacja: do Kosali przybywato wielu
wladcow, ale na widok bykoéw uciekali w strachu i1 wstydzie, nikt nie zdotat zwiazad
nawet jednego byka. Zmartwiona przedluzajacym si¢ panienstwem i zakochana
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w Krysznie Nagnadziti sktadata ofiary bogini Bhawani, by jej mezem zostal pan
Dwaraki.

Bhadra (BhP 10.58.56; SKV 88-89; PKM 445)

Potem Kryszna poslubil pigkna i pelna zalet Bhadre, corke krola Kekaji (Kekaya)
iswej ciotki Srutakirti, siostry Wasudewy (Vasudeva), ofiarowana mu przez jej
braci.

Maladhar Wasu obszernie opisuje bogaty posag ksi¢zniczki.

Lakszmana (BhP 10.58.57; SKV 90-91; PKM 445)

Informacje o $lubie Lakszmany Bhagawatapurana kwituje jednym zdaniem:
,Porwal sam ze swajamwary Lakszmang, corke wladcy Madrow, obdarzona po-
my$Inymi znakami, tak jak Garuda uniost nektar”®.

Powtorzylt to Parasiuram — ,,Kryszna po$lubit [nie porwal] podczas swajamwary
pigkna Lakszmang, cérke krola Madréw™’. Maladhar Wasu rozwinal ten watek,
opisujac szczegdtowo przebieg owej swajamwary.

Krél oznajmil mianowicie, ze jego corke poslubi ten, kto trafi w znajdujacy si¢
wysoko cel, przystoniety wirujacym dyskiem. Autor wymienia imiona licznie przy-
bylych wladcow. Krolowie nie zdotali nawet podniesé tuku, a co dopiero go nacia-
gnac¢. Bhimasena (Bhimasena), najsilniejszy z Pandawow, wzial tuk do reki, nacia-
gnal, ale nie mogt wystrzeli¢. Ardzuna, najzdolniejszy tucznik, naciagnat cigciwe az
do ucha i wystrzelil, strzala dotkneta dysku i spadta. Wtedy Kryszna, $miejac sig,
wziat tuk i zestrzelil cel — rybe. Lakszmana, pieknie przystrojona, zatozyta slubng
girlande na jego szyje. Pozostali wiadcy, pelni pozadania i wstydu, rozpoczeli
walke, ale Kryszna pokonal ich wszystkich. Maladhar konkluduje: tak Kryszna
poslubil osiem bohaterek (asta-nayika).

Tak wigc dwie najbardziej autorytatywne purany wisznuickie wymieniaja naste-
pujace imiona zon:

® BhP 10.58.57:

sutam ca madradhipater laksmanam laksanair yutam /
svayam-vare jaharaikah sa suparnah sudham iva //
T PKM 445:
madradhirajar kanya laksmana sundari /
sayam-vare vivaha tare karila sri-hari //
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Wisznupurana  Bhagawatapurana
Rukmini  Rukmini
Satjabhama  Satjabhama
Dzambawati  Dzambawati
Dzalahasini —
Kalindi  Kalindi
Mitrawinda  Mitrawinda
Satja Nagnadziti ~ Satja Nagnadziti
Rohini —
Susila Madri —
Lakszmana Lakszmana Madri
Siajwja  Siajwja
— Bhadra

Los zon po $mierci Kryszny

Wedlug Wisznupurany (5.38.2) osiem krolowych z Rukmini na czele wstapito na
stos pogrzebowy, obejmujac cialo maltzonka. Tysiace pozostatych zon wyruszylo
pod opieka Ardzuny z Dwaraki. Wilson (VP: 526) w swym komentarzu zamieszcza
informacje, ze wedlug Mahabharaty zony Kryszny znalazly si¢ najpierw w Indra-
prastsze itam dopiero Rukmini i cztery inne sptongly na stosie, ale Satjabhama
1 pozostale udaly si¢ do lasu, gdzie oddaly si¢ ascezie.

Bhagawatapurana® zawiera krotka wzmianke o tym, ze zony Kryszny z Rukmini
na czele wstapity w ogien.

Podobny los przewiduje dla o$émiu gtéwnych zon Maladhar Wasu®. Pozostate zony
Kryszny Ardzuna zabral ze soba z Dwaraki; w drodze napadly na nich demony
i pokonaty walczacego bohatersko Pandawe. Ciata zon pod dotknigciem demonéw

zamienily sie w kamien'”.

 BhP 11.31.20:
krsna-patnyo ‘visann agnim rukminy-adyas tad-atmikah /
? SKV 196:
rukmini-adi kari asta ramani /
gosanir tattva suni pravesila agni //
9 SKV 197:
daitya-gane parase yata gosanir nari /
pasan-sarir haye tanu tyag kari //
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Dramat Rupy Goswamina: Lalita-madhava

W XVI wieku ciekawa propozycj¢ — identyfikacj¢ zon z pasterkami — wprowadzit
Rupa Goswamin (Rupa Gosvamin) w swym dlugim 10-aktowym dramacie Lalita-
-madhava (‘Pigkny Madhawa’) (BANDYOPADHYAY (1966: 255-269); MAJUMDAR
(1969: 212-215)). Rupa to poczatkowo wysoki urzednik dworu muzulmanskiego
Bengalu, potem nawrdcony wyznawca Kryszny, tworca licznych traktatow filozofi-
czno-estetycznych. Ten poeta iuczony wyznaje, ze napisal dramat na polecenie
Siwy, ktory ukazat mu si¢ we $nie.

Utwor ten zawiera wyrazne odstepstwa od tradycyjnego watku puranicznego. Jego
trescia sa milosne perypetie Kryszny we Wryndawanie (1-3 akt), Mathurze (41 5 akt)
i Dwarace (6—10 akt). Wprowadzajac identyfikacje zon i pasterek, Rupa utrzymuje
ciagtos¢ akcji 1 zaciera kontrast miedzy zwiazkiem pozamalzenskim (parakiya) a mal-
zenskim (svakiya). By osiagna¢ jednak swoj zamiar, dramaturg tworzy calos¢ w sumie
wyjatkowo skomplikowana. Nieszczgsne pasterki sa bez przerwy porywane iuno-
szone, a Radha i Czandrawali (Candravali) maja po trzech ojcéw — Radha/Satja-
bhama: géry Windhja (Vindhya), Wryszabhanu (Vrsabhanu) i Satradzit; Czandra-
wali/Rukmini: géory Windhja, Czandrabhanu (Candrabhanu) i Bhiszmaka.

W pierwszym akcie w scenie pierwszej Rupa zamieszcza wszystkie wyjasnienia.
Dowiadujemy sie, ze Brahma, by spetni¢ pragnienie Windhji, obdarza go dwiema
corkami, ktorych przyszly maz zdota pokonaé Siwe''. Windhja rywalizuje z Hima-
laja (Himalaya), ojcem Parwati, pyszniacym si¢ swym boskim zieciem, Siwa.
Dzigki mocy iluzji Harego (hari-maya) dziewczynki zostaly przeniesione z tona zZon
Wryszabhanu i Czandrabhanu i umieszczone w lonie zony wladcy gor Windhja. Te
dwie corki to Radha i Czandrawali, porwane w dziecinstwie przez demonice Putane
(Putana), ktérej Kansa (Kamsa) rozkazat zabija¢ matych chlopcow i porywaé mate
dziewczynki. Powodem tego polecenia byly stowa boskiej coreczki Dewaki
(Devaki) (w dramacie Rupy Dewaki rodzi corke), ostrzegajace o narodzinach
Kryszny i pojawieniu si¢ na ziemi o$miu jego siakti (sakti).

Gdy kaptan gér Windhja wyglosil mantre zabijajaca demony, serce Putany, leca-
cej wtedy nad Widarbha, zadrzalo ze strachu; jedna z dziewczynek wysungla sie
z jej rak 1 wpadla do rzeki. Znalazt ja krol Bhiszmaka. Gdy demonica padta zabita,
Paurnamasi (Paurnamast), matka medrca Sandipaniego (Sandipani), wyjela z jej rak
Radhe i pig¢ innych dziewczynek. Byly to: Lalita (Lalita), Padma (Padma), Bhadra,
Siajwja i Sjama (Syémﬁ). Paurnamasi oddala je potajemnie pieciu pasterkom na

"LMN 1.1.5: tad abhistam eva dhitrjater jitvara-jamatykam vindhya guna-vismapita-
-bhuvanam bhavita tava balika-yugalam.
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wychowanie, a Radhe data niance Jasiody (Yasoda), Mukharze (Mukhara), méwiac,
ze to corka Wryszabhanu. Wisiakhe (Visakha), przyjaciotke Radhy, znalazta w wo-
dach Jamuny stara Dzatila (Jatila), §wiekra Radhy, matka jej me¢za Abhimanju
(Abhimanyu).

Pigcioletnia Czandrawali z kolei porwat ze stolicy Widarbhy do Gokuli (Gokula)
Dzambawant, zyjacy w grotach gory Gowardhany (Govardhana) i gér Windhja.
Wszystkie pasterki, a jest ich wiecej niz 16 100, kochaja Kryszne.

Na polecenie Kansy jaksza Siankhaczura (Saﬁkhacﬁ_ra) prébowal porwaé Radhe.
Kryszna zabit go, a klejnot z jego diademu, bltyszczacy jak stonce (Rupa identyfi-
kuje go ze sjamantaka), otrzymata Radha.

W akcie trzecim Akrura zabral Kryszne i Balarame¢ do Mathury ku wielkiej rozpa-
czy pasterek, a szczeg6lnie Radhy. Steskniona Radha, poszukujaca wszedzie Kryszny,
utoneta w czarnych wodach Jamuny, przypominajacych ciato ukochanego, a wraz
z nia Wisiakha. Lalita rzucila si¢ ze szczytu gory Gowardhany.

W akcie czwartym Rupa wyjasnil, kim sa Padma, Sjama, Bhadra i Siajwja. Na-
rada powiadomil, ze Padma to cérka krola Nagnadzita, Sjamala (éyémalﬁ) jest corka
kréla Madrow, Bhadra — corka krola Kekaji, Siajwja — corka krola Siajwiji'2. Sruta-
Srawa (Srutasrava), matka krola Sisiupali, przybyla do Mathury, by spotkaé sie ze
swym bratem Wasudewa, i dowiedziala si¢ o pobycie w Gokuli Czandrawali. Maz
Czandrawali Tosiala (Tosala) zmarl. Przybyl po nia jej brat Rukmin. Pasterki
czczace boginig Kamakhje (Kamakhya) na brzegu Jamuny porwal potezny demon.
W ten sposob we Wradzy (Vraja) nie bylo juz zadnej z 16 108 pasterek.

Paurnamasi przybyta do Kundiny, gdzie krél Bhiszmaka przygotowywal swa-
jamwar¢ Czandrawali, ktérej nadal nowe imi¢ Rukmini. Rukmini wystala do
Kryszny bramina Sunand¢ (Sunanda) z listem. Kryszna, nie wiedzac, ze Rukmini to
Czandrawali, odmoéwil, przybyt jednak do Kundiny na zaproszenie Krathy i Kajsiki,
ktérzy odprawili jego abhiszeke na polecenie samego Brahmy. Na prosbe obu kro-
low Kryszna zgodzit si¢ porwa¢ Rukmini. Rukmini byla juz gotowa popelni¢ samo-
bojstwo w ofiarnym ogniu, gdy Kryszna rozpoznal ja ipowstrzymal w ostatniej
chwili. Bhiszmaka zazadal, by Kryszna nie poslubit zadnej innej kobiety bez zgody
Rukmini.

Bog stonca Surja, czczony przez bezdzietnego Satradzita, obdarzyt go klejnotem
jakszy Siankhaczury i Radha znang teraz jako Satjabhama. Radha, rzucajac si¢ w fa-

" LMN 4.1.34:
padma nagnajitah suta nara-pater madrésituh syamala
bhadra kekaya-cakra-mastaka-maneh saivyasya saivya tatha /
JjAatva hanta cirac caturbhir abhito vina-pravinan muner
ebhir gopa-patim prasadya vinayaih kanyas tato ninyire //
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le rzeki, dostata si¢ do §wiata Slonca, przyniesiona przez corke boga, Jamune. Surja
pragnal spowinowacic¢ si¢ z Kryszna i dlatego przystat swa corke do Gokuli, gdzie
byla znana jako Wisiakha. Surja przykazal Satradzitowi, by mezem Satjabhamy
zostal najstawniejszy bohater. Matka Satradzita oddata Radhe pod opiekg Czandra-
wali/Rukmini, ale siostry sie nie rozpoznaly.

Kryszna, poszukujac zaginionego klejnotu sjamantaka, stoczyt walke z Dzamba-
wantem. Okazalo si¢ przy tym, ze Dzambawati to Lalita. Dzambawant uratowat ja,
gdy spadala ze szczytu gory. Kryszna sprowadzit tez do Dwaraki Wisiakhg, umar-
twiajaca si¢ w lesie Khandawa (Khandava). Kryszna zabil Narake (akt dziewiaty)
i uwolnit 16 100 pasterek porwanych z Wryndawany. Pokonal z tatwoscia siedem
poteznych bykow i poslubit corke Nagnadzita (Padma/Satja). Siajwje i Bhadre zdo-
byt podczas swajamwary. Sjame, corke wiadcy Matsjow, osiagnal, trafiajac zawie-
szona wysoko rybe, ktérej odbicie widzial w wodzie.

Tymczasem Rukmini byta zazdrosna o pickna Satjabhame. Gdy jednak dowie-
dziala sig, Ze jest ona jej siostra, zgodzila si¢ na jej malzenstwo z Kryszna.

Kolofon zawiera date ukonczenia dramatu — rok 1537.

Literatura XIX wieku

Warto jeszcze sprawdzié, jaki wizerunek meza i kochanka proponuje nowsza lite-
ratura bengalska.

Bankimchandra Chatterjee

Igraszki Kryszny z pasterkami i jego poligamia niepokoily glteboko Bankimchandre
Chatterjee’ego (1838—1894), znanego pisarza bengalskiego. Dbajac o dobre imi¢ Kry-
szny, boga czczonego powszechnie w Bengalu, tworca podjal te kwestie w swym kry-
tycznym studium jego zycia, zatytulowanym Dzieje Kryszny (Krsna-caritra, 1886;
BR: 407-583). Stwierdzit przede wszystkim, ze kontakty bohatera z pasterkami,
zonami innych mezczyzn, mialy niewinny charakter — kobiety po prostu podziwialy
uroczego chlopca; na temat liczby Zon przeprowadzil natomiast dhugi wywaod.

Pisarz we wczesnych tekstach sanskryckich: Mahabharacie, Wisznupuranie 1 Hari-
wansi odnalazt dwadziescia dwa imiona gtownych zon (BR: 488—494).

Wedtug rozwazan Bankimchandry Mahabharata wymienia tylko 6 Zon:

Rukmini,
Satjabhama,
Gandhari (Gandhari),
Sajwija,

Ealb i e
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5. Hajmawati (Haimavati),
6. Dzambawati.

Wisznupurana dodaje do tych wymienionych 6 nastgpnych imion:

7. Kalindi,

8. Mitrawinda,

9. Satja Nagnadziti,

10. Rohini,

11. Madri,

12. Lakszmana Dzalahasini. (Bankimchandra taczy tu dwie zony: Dzalahasini
i Lakszmang Czaruhasini).

Hariwansia zawiera trzy rozne spisy gtownych zon Kryszny. Wymieniaja one
znane nam juz imiona, ale wprowadzaja tez 10 nowych:

13. Sudatta (Sudatta),

14. Paurawi (Pauravi),

15. Subhima (Subhima),

16. Sudewa (Sudeva),

17. Upasanga (Upasanga),

18. Kausiki (Kausiki),

19. Sutasoma (Sutasoma),

20. Jaudhiszthiri (Yaudhisthiri),
21. Wratini (Vratini),

22. Praswapini (Prasvapini).

Bankimchandra uwazal, ze Kryszna, idealny indyjski bohater, nie mogt mie¢ tylu
zon. Epizod z Naraka, ktory obdarzyl Kryszng 16 tysiagcami maltzonek, pisarz uznatl
za basniowa opowiesC. Z listy 22 gtéwnych zon odrzucil 10 ostatnich, gdyz ich
imiona wymienito tylko jedno zrédlo — Hariwansia. Podobnie postapil z Hajmawati
i Gandhari — wymienia je jedynie Mahabharata. Rohini utozsamil z Dzambawati,
a Satj¢ z Satjabhamg i w ten sposob pozostalo mu osiem zon: Rukmini, Satjabhama,
Dzambawati, Sajwja, Kalindi, Mitrawinda, Madri SusSila i1 Lakszmana Dzalahasini
(BR: 490-491).

Woéwczas Bankimchandra doszedl do wniosku, Ze skoro o ostatnich pigciu Zonach
wlasciwie nic nie wiemy, ani kiedy byt $lub, czyimi sa cérkami, z jakiego kraju
pochodza, ani dlaczego odbyt sie Slub, nie maja tez zadnego zwiazku z dziejami
Kryszny, to sa tylko poetycka ozdoba. Wigkszo$¢ tych informacji podaje wprawdzie
Bhagawatapurana, ale pisarz nie uwazal jej za autorytatywne Zrodlto. Podaje te
imiona tez Wisznupurana 1 wymienia takze syndéw tych kobiet, ale nie odgrywaja
oni zadnej roli w wydarzeniach.



54 STUDIA INDOLOGICZNE NR 15 (2008)

W ten sposob pisarz ograniczyt si¢ do Rukmini, Satjabhamy i Dzambawati.
Dzambawati jest corka niedzwiedzia, czyli niedzwiedzica. Kryszna nie mogt prze-
ciez poslubi¢ niedzwiedzicy. Wprawdzie z utozsamienia Dzambawati z Rohini Ka-
marupini wynika, ze mogla przybiera¢ posta¢ ludzka, ale pisarz nie wierzyt w takie
czary. Syn Dzambawati, Samba (Samba), odgrywa znaczacg role w rzezi Jadawow
(Mausala-parvan), ale Bankimchandra uwazal t¢ ksiege Mahabharaty za interpola-
cje. Tak wiec pozostata mu tylko Rukmini, pierwsza zona, corka Bhiszmaki, krola
Widarbhy, oraz Satjabhama, corka Satradzita, uwazana za ukochana malzonke Kry-
szny. Bankimchandra nie byl pewien historycznosci istnienia tej ostatniej. Dowodzi,
ze wprawdzie epopeja zawiera rozmowe Draupadi z Satjabhama na temat wlasci-
wego zachowania zony wobec meza, ale wedlug niego dzieje Satjabhamy zostaty
dodane podzniej, w oryginalnej Mahabharacie ich nie byto. W Wisznupuranie mal-
zenstwo z Satjabhama jest cze¢scia historii klejnotu sjamantaka, ale wobec tego, ze
ma on nadnaturalne moce, to cala opowies¢ jest fikcja. W Mahabharacie z kolei
Satjabhama ma zwiazek z porwaniem drzewa paridzaty (parijata), a to tylko fanta-
zja. Satjabhama jest jednak tak silnie zwiazana z Kryszna, ze Bankimchandra jed-
noczesnie przeprowadzil dlugi wywod o dopuszezalnosci drugiego malzenstwa,
cytujac podobne przypadki z Mahabharaty. Przypomina o porwaniu trzech corek
krola Kasi (Kasi) przez poboznego Bhiszme (Bhisma) dla najmtodszego brata.
W koncu jednak za jedyng prawowita zong¢ uznat Rukmini, ktérej syn i wnuk odgry-
wat duza role w tekscie; wymienia si¢ w nim takze jej prawnuka Wadzre (Vajra).
W wyliczeniu wcieleni bostw 1 demondw, bohaterow epopei, jest mowa tylko o Ru-
kmini jako wcieleniu Lakszmi (Laksmi). Jesli Kryszna miat tylko jedna Zong, to nie
mogl mie¢ 180 tysiecy synow.

Trylogia Nabinchandry Sena

W trylogii epickiej Nabinchandry Sena (1847-1909), zwanej Mahabharatq XIX
wieku — Raivataka (1887), Kuruksetra (1893) i Prabhasa (1896) — Kryszna jest
mezem tylko dwu kobiet: Rukmini i Satjabhamy. Rukmini nie odgrywa w tekscie
zadnej istotnej roli. Satjabhama za$ jest pewna swych wdziekéw i urody ukochana
faworyta, ustrojona w klejnoty i pachnaca rézami. Potrafi prowadzi¢ subtelna, peina
wytwornych aluzji rozmowg. Dowiedziawszy si¢ o mitosci Subhadry (Subhadra),
siostry Kryszny (NGA: 66-67), do Ardzuny, podejmuje decyzje o ich matzenstwie
i oznajmia o tym mezowi (NGA: 154-156). Kryszna ma pewne obiekcje — Ardzuna
Slubowatl celibat, Subhadra ma obiecane prawo wyboru me¢za, takze Balarama na
pewno bedzie temu przeciwny. W rezultacie, by spetnié zadanie Satjabhamy, Kry-
szna namawia Ardzune, by porwal Subhadre.
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Nabinchandra nie przypisuje Krysznie innych zon, nie wspomina tez nic o ero-
tycznych zwigzkach z pasterkami, tance w lesiec Wryndawana miaty w jego tekscie
niewinny charakter. Kryszna, pragnac poswieci¢ si¢ sprawie jednosci Indii, odtraca
nawet milo§¢ Dzaratkaru (Jaratkaru), picknej siostry Wasukiego (Vasuki), wladcy
Nagow.

Whioski

Czyny Kryszny — zabijanie demonéw czy pokonanie zapasnikow — w pierwszym
rzedzie dowodza jego sily, jego charakteru sitacza. Masa kobiet natomiast, ktora go
otacza, zon i1 kochanek, dowodzi nie tylko jego kunsztu milosnego, lecz takze jego
wyjatkowej meskiej potencji. Kryszna jako heros kochanek jest w stanie zaspokoi¢
w krotkim czasie wielka liczbe kobiet. Kryszna nie okazywal swej mocy seksualnej
tylko wobec pasterek. Na Kajlasie byty zachwycone nim takze niebianki.

Pozniejsza Bhagawatapurana przedstawia sytuacje inaczej, zamieniajac kochanka
herosa w boskiego kochanka. Kryszna, dowodzac swej boskiej mocy, zwielokrotnia
swa postaé tak, by kazda pasterka miata w nim partnera. Tak wigc gdy Hariwansia
1 Wisznupurana mowia najprawdopodobniej o jednym Krysznie i pasterkach, to
Bhagawatapurana przypisuje mu multiplikacje. Literatura bengalska i ikonografia
indyjska znaja obie wersje: pojedyncza posta¢ Kryszny w kregu pasterek oraz krag
utworzony z pasterek i licznych Krysznow.

Cata mitosna poezja sanskrycka i sredniowieczna liryka bengalska u boku Kry-
szny umieszcza przede wszystkim jego kochanke Radhe, zapominajac catkiem o jego
zonach ludzkich 1 boskich. Wedtug poetéw Kryszna ja cenil najbardziej; i w Dwa-
race, i u boku bogini Lakszmi wspominal jg czule, peten tgsknoty.

Liczne zony podkreslalty boska moc Kryszny, ale jego igraszki z pasterkami, cu-
dzymi Zonami, naruszaly normy spoleczne, byly niewlasciwe. Gdy w XVI wieku
coraz szersze warstwy zaczgly przyjmowaé wisznuizm, propagowanie i pochwalanie
zwiazku pozamalzenskiego budzito watpliwosci. Stad pomystowe wywody Rupy
Goswamina, ktory w swych pismach teoretycznych i w dramacie przedstawia Radhe
1 pasterki jako zony Kryszny.

Tradycyjny obraz Kryszny otoczonego masa zon i kochanek budzil zaktopotanie
wsrod inteligencji bengalskiej II potowy XIX wieku. Bankimchandra, ceniacy w pe-
wnym stopniu nowy system wartosci, pochodzacy z kultury europejskiej, nie mogt
aprobowac takiego wizerunku beztroskiego kochanka pasterek i wielokrotnego poli-
gamisty. W dlugich rozwazaniach staral si¢ dowies¢, ze pasterki darzyty Kryszne
niewinnym uczuciem podziwu, a jego jedyna prawdziwa zona byla Rukmini; co do
istnienia Satjabhamy natomiast pisarz wyrazal duze watpliwos$ci. Nabinchandra
w swej trylogii nie wyrzekl si¢ Satjabhamy, ktora wedtug popularnego wyobrazenia,
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popartego bengalska wersja Mahabharaty, byta ukochana, rozpieszczona zong
Kryszny.

Mozna zauwazy¢, ze w XX wieku w popularnych wizerunkach Kryszny dominuje
Radha jako jego jedyna kochanka.

Tak wigc w zaleznos$ci od epoki, jej norm spotecznych i pogladéw Kryszna posia-
dat liczne kochanki i zony lub je tracil, poslubial kochanki Iub tkwil wiernie u boku
jedynej Rukmini.
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SUMMARY
Wives of Krsna

The paper analyses Krsna’s relationships with women described in Sanskrit and
Bengali works. Early Sanskrit texts present Krsna as the lover of numerous shep-
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herdesses and heavenly females and the husband of several wives. According to the
Bhagavata-purana, the hero had 16,008 wives. The Purana enumerates names of his
main wives and describes the circumstances of their weddings.

In the 16" century Riipa Gosvamin described in his drama Lalita-madhava shep-
herdesses as Krsna’s wives. The devout author was worried by extramarital relation-
ships of Krsna. In the 19" century Krsna’s polygamy became a significant problem.
Bankimchandra Chatterjee tried to prove in his treatise Krsna-caritra that Rukmini
was the only wife of Krsna. In the 200 century art and literature Radha dominates as
Krsna’s beloved partner.



Czyny bogini Mangalaczandi
w tekstach sanskryckich i bengalskich

BARBARA GRABOWSKA
(Uniwersytet Warszawski)

Klasyczna literatura sanskrycka stawi matzonke Siwy (Siva) za czyny heroiczne,
dokonane w obronie bogow, przede wszystkim za zabicie demona Mahiszy
(Mahisa), ktory zawladngl swiatem, a takze za pokonanie Siumbhy i Nisiumbhy
(Sumbha, Nisumbha) oraz ich mnogich wojsk. Poeci bengalscy rowniez pamietaja
o tym, ale wprowadzaja takze nowy, nieznany tradycji watek — zabicie demona
Mangali (Mangala), ktory uzurpowal sobie pozycje bogdw i zagrozit stabilnosci
kosmosu; przypisuja tez bogini — matzonce Siwy — zupetnie odmienne umiejetnosci
1 moc, mianowicie uleczenie Indry (Indra).

Dwidza Madhaw (Dvija Madhav), poeta z XVI wieku, w swym poemacie, zatytu-
towanym Piesn o Mangalaczandi (Mangalacandir git) 1 stawiacym bogini¢ — mal-
zonke Siwy, zamieszcza te dwie opowiesci (tj. zabicie demona Mahiszy i uleczenie
Indry) zaraz po strofach opisujacych stworzenie §wiata (MG 11-19).

Wersje Dwidzy Madhawa nasladuje XVII-wieczny poeta Dwidza Ramdew (Dvija
Ramdev) w poemacie narracyjnym o bogini Abhaji pt. Abhajamangal (Abhaya-
-mangal), znacznie jednak rozszerzajac opowies¢ (AM 10-26).

W obu tekstach malzonka Siwy nosi imie Mangalaczandi (Mangalacandi; ‘La-
skawa Czandi’).

Bogini Mangalaczandi

Bogini Mangalaczandi jest do dzi§ czczona w Indiach wschodnich, zwlaszcza
w Asamie i Bengalu. Ma zlota karnacje, z usmiechnigta twarza w czerwonej szacie
siedzi na czerwonym lotosie, ustrojona blyszczacym diademem. Jej dlonie wyko-
nuja gesty laski i opieki (vara-da, abhaya)'. Obdarza potomkiem bezptodne ko-

" MANNA (1993: 77).
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biety, panny — stosownym me¢zem, biedakow — bogactwem, chroni przed choro-
bami, zwlaszcza cholera i ospa. Sktada jej si¢ w ofierze kozty i owce, ryz, banany,
kokosy, betel, owoce, stodycze i cynober. Na wsiach jest czczona w postaci kamie-
nia pod figowcem wraz z innymi miejscowymi bostwami.

Na temat pochodzenia bogini Mangalaczandi, stawionej w owych tekstach ben-
galskich, poglady uczonych sa rozbiezne. Jedni uwazaja, ze jest tozsama z Czandi
(Candi), opisana w puranach, wedlug innych jej pierwowzoru nalezy szukaé
w wierzeniach plemiennych Koléw (Kol), Oraonéw (Oraom) i Mundéw (Munda),
jeszcze inni w jej postaci widza wyrazne wplywy buddyjskie i tantryczne®.

Wedy, epopeje i gldéwne purany nie wymieniaja imienia Mangalaczandi. Przy-
pomina ona jednak w duzym stopniu boginie puran, cho¢ nie bardzo wiadomo,
z jaka postacia nalezy ja utozsamic, posiada bowiem cechy zaréwno Durgi (Durga),
jak 1 Lakszmi (Laksmi), Saraswati (Sarasvati) czy Umy (Uma). Poeci bengalscy uwa-
zali ja za matzonke Siwy i tak ja opisywali, czerpiac wzory z mitéw puranicznych.

Pierwowzoru jej jednak nalezy chyba szukaé w §wiecie niepuranicznym, gdyz
obie glowne opowiesci poematow bengalskich zatytutowanych Czandimangal
(Candi-mangal) — o mysliwym Kalketu (Kalketu) i kupcu Dhanapatim (Dhanapati)
— sa nieznane tekstom sanskryckim. Opowie$¢ o Kalketu wyraznie pochodzi ze
$wiata wierzen niearyjskich. DASGUPTA (1960: 174-175) uwaza, ze Mangalaczandi
to ludowa bogini Bengalu, ktérej imi¢ pierwotnie brzmialo Mangala lub Sarwa-
mangala (Mangala, Sarvamangala), tj. ‘przynoszaca pomyslno$¢’. Po utozsamieniu
z Czandi, matzonka Siwy, stala sic ona Mangalaczandi. Poeci, niepewni etymologii
imienia bogini, taczyli je z wtorkiem (mangal-var; obrzedy ku jej czci kobiety od-
prawiaja we wtorek), planeta Mars (marngala-graha), demonem Mangala, krolem
Mangalg itp.

Mangalaczandi jest bostwem synkretycznym, pojawia si¢ w obu aspektach: groz-
nym (ugra-murti), jako wojownicza dziesigcioramienna bogini na lwie, pokonujaca
demony i wrogéw swych wyznawcow, oraz taskawym (santa-murti), jako darzaca
bogactwem i pomysIlnoscia wierna zona i czuta matka.

Imi¢ Mangalaczandi wystepuje dopiero w kilku pdéznych tekstach sanskryckich:
puranach i upapuranach, powstatych najprawdopodobniej w Bengalu w X—XIII
wieku® (Kalikapurana (Kalika-purana), Dewipurana (Devi-purana), Brahma-
wajwartapurana (Brahma-vaivarta-purana), Dewibhagawatapurana (Devi-bhagavata-
-purana) i Bryhaddharmapurana (Brhad-dharma-purana)), oraz w dziele Raghu-
nandany (Raghunandana) Krytjatattwa (Krtya-tattva) z XIV-XV wieku, zawieraja-

2 MG, wstep, ss. 7-9.
> ROCHER (1980: 160-183).
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cym opisy ofiar dla poszczegdlnych bostw. W starych gtownych puranach nie ma
mowy o tej bogini.

Kalikapurana, Brahmawajwartapurana, Dewibhagawatapurana i tekst Raghu-
nandany zawieraja opis ofiary dla Mangalaczandi’. Raghunandana, opisujac rytuat
ofiarny na czes$¢ bogini, prawdopodobnie opieral si¢ na Kalikapuranie; wspomnial
poza tym w swym tekscie o pie$niach i1 o opowiesci o mysliwym. Moze to wzmian-
ka o pierwszym z dwu glownych watkow poematow o Mangalaczandi — dziejach
mysliwego Kalketu?

Bryhaddharmapurana w jednej strofie w szesnastym rozdziale ostatniej czesci
(Uttara-khanda) wspomina obie opowiesci poematéw bengalskich: i o Kalketu,
10 kupcu. Jest tam mowa o tym, ze bogini Mangalaczandi okazala taske Kalketu,
przybierajac posta¢ jaszczurki (godhika), i ocalita kupca przed krélem Sialawahana
(Salavahana), gdy, siedzac na lotosie, potykata i wypluwala stonie. Strofe te cytuje
MANNA (1993: 78-79) i Sudhibhiisan Bhattacarya’, opierajac si¢ na wydaniu BDP,
Pancanany Tarkaratnyé.

W Kalikapuranie jest mowa o dwu aspektach bogini nazywanej Siwa (Siva). Jako
grozna nosi imiona Tiksznakanta (Tiksnakanta; ‘Przerazajaco Pigkna’) i Ugratara
(Ugratara; ‘Grozna’) (KP 80.36-39), w aspekcie tagodnym zwana jest Lalitakanta
(Lalitakanta; ‘Czarujaco Pigkna’) i Mangalaczandikg (Mangalacandika; ‘Faskawa
Czandika’) (KP 80.52-54).

Jako Mangalaczandika ma dwie rece, wykonuje nimi gesty opieki i taski (abhaja,
warada), jest mloda, uSmiechnicta, ma jasne pigkne cialo, jej twarz jest taskawa.
Ustrojona w blyszczacy diadem i czerwony jedwab siedzi na czerwonym lotosie’.

Mangalaczandi jest wiec wymieniana tylko w p6znych puranach i upapuranach.
Z tekstow wynika, ze w [ potowie II tysiaclecia byla uznanym bdstwem i sktadano

4 MG, wstep, ss. 22-23.
SMG, wstep, ss. 44-45:

tvam kalaketu-vara-da cchala-godhikdsi
ya tvam subha bhavasi mangalacandikdkhya /
sri-Salavahana-nypad vanijam sasuno
rakso ‘'mbuje kari-cayam grasati vamanti //
 Wydanie BDP, nie zawiera tej strofy, Uttarakhanda ma w nim tylko 14 rozdzia-
tow (adhyaya).
TKP 80.52-54:
ydisa lalitakantdakhya devi mangalacandika /
vara-dabhaya-hasta sa dvi-bhuja gaura-dehika //
rakta-padmdsana-stha ca mukutojjvala-mandita /
rakta-kauseya-vasana smita-vaktra subhdnana //
nava-yauvana-sampannd carv-angi lalita-prabha //
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jej ofiary. Nalezy przypuszczac, ze poczatkowo byta stawiona przez plemiona nie-
aryjskie i jej kult stopniowo ulegt sanskrytyzacji. Historia Kalketu swiadczy o tym,
ze czcilo ja plemie zyjace z polowania. Wprawdzie literatura sanskrycka nie rela-
cjonuje watkow poematéw poswigconych bogini Mangalaczandi, ale pierwszy
znany tworca takiego poematu, Manik Datta (Manik Datta), zyjacy okoto XIV/XV
wieku, z cala pewnoscig ich nie wymyslit. Nalezy przypuszczaé, ze stare opowiesci,
wierzenia irytualy zwiazane z boginia siedzaca na jaszczurce poeci poddawali
asymilacji i przedstawiali w wersji, jaka byta najkorzystniejsza dla ortodoksyjnej
doktryny.

Takze rzezba §wiadczy o tym, ze przynajmniej opowies¢ o Kalketu pochodzi z da-
wnych czasow. W wielu miejscach Bengalu znaleziono wizerunki bogini siedzacej
na jaszczurce (godhdsand), z ktérych najstarszy z Maldy pochodzi z IX wieku®.
Mozna przypuszczaé, ze ta bogini to Mangalaczandi.

O popularnosci kultu Mangalaczandi w I potowie XVI wieku §wiadczy wzmianka
znanego poety, Wryndawana Dasa (Vindavan Das)’, zawarta w zywocie Czajtanji
Czajtanjabhagawata (Caitanya-bhagavata) (CB 169). Pobozny wisznuita skarzy si¢
na zle obyczaje spoleczenstwa Bengalu — ludzie czuwaja w nocy, $piewajac piesni
o Mangalaczandi (mangalacandir gite kare jagarane), skladaja ofiary wezowej
bogini Wiszahari (Visaharl) oraz wydaja duze sumy na wizerunki bostw. Nikt nie
oddaje czci Krysznie.

Zabicie demona Mangali

Oto opowies¢ o pokonaniu demona Mangali w wersji Dwidzy Madhawa (MG 11—
19).

Demon Mangala, uprawiajac surowa ascez¢ na szczycie Himalajow, zyskat taske
Siwy. Mangala poprosit o wladze nad rajem, o to, by w trzech $wiatach byt niepo-
konany i o to, by kazdy me¢zczyzna walczacy z nim pierzchal przerazony. Bog obie-
cal spehic jego zyczenie.

Demon udal si¢ na gére Sumeru (Sumeru) i ograbil miasto bogoéw. Niebianie
uciekli na ziemie i przybrali ludzka postaé. W koncu udali si¢ na skarge do Siwy.
Indra, ptaczac u jego stop, przedstawil zalosna sytuacje bogéw. Brahma (Brahman)
poprosit, by Siwa zabit demona, lecz bog odestat ich do Czandiki (Candika). Sie-
dzaca na lwim tronie bogini wystuchala ich taskawie i obiecala zabi¢ Mangale.
Rozgniewana wezwata do boju boginie matki (matr-gana). Stawily si¢: Brahmani

8 MG, wstep, s. 45.
* BANDYOPADHYAY (1966: 344).
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(Brahmant), Wajsznawi (Vaisnavi), Kaumari (Kaumari), Warahi (Varahi), Narasinhi
(Narasimhi), Camunda (Camunda), Indrani (Indrani), Mahabhima (Mahabhima)
i Maheswari (Mahesvari).

Bogini Bhawani Dewi (Bhavani Devi) takze przygotowala si¢ do walki. W dzien
nad polem bitwy zapanowala ciemnos¢. Armia bogini okrazyta miasto Mangali.
Brahmani polewala wrogéw woda z dzbanka kamandalu (kamandalu), a demony
padaty na ziemig, ptonac. Narasinhi rozdzierala je pazurami i gryzta zgbami. Mahe-
$wari uderzala wldcznia zwana siula (sizla). Waisznawi zadawata ciosy maczuga.
W koncu ruszyt do walki sam Mangala. Bogini rozciela maczuge demona, zabila
jego woznice i $cigta mu gtowe dyskiem. Demon Mangala padt na ziemi¢. Bogowie
uradowali si¢ 1 stawili wybawicielke. Bogini zasiadla na tronie i rzekla, by wzywaé
ja w razie niebezpieczenstwa.

Opowies¢ Dwidzy Ramdewa (AM 10-20) jest obszerniejsza, wprowadza nowe
szczegOly. Zaczyna sie od dlugiego opisu stworzenia swiata.

Gdy stworca stworzy! stonce, ksiezyc, niebo, dzien, noc, wode, lad, gory, istoty
Zywe,

»wtedy narodzil si¢ demon (daitya) imieniem Mangala. Jego widok
przerazil bogdéw i asurow (asura). Bardzo potezny demon, syn Diti,
po namysle wzniodst si¢ do nieba. W postaci bramina stanagl demon
Mangala przed braminami i poznat dobrze modlitwy, ascez¢ i moce
jogiczne. Bohater, syn demona, uzyskawszy wiedz¢ jogiczna, udal sie
w Himalaje, by zyska¢ taske Siwy”'°.

Zdobywszy w ten sposob dzigeki przebraniu si¢ za bramina stosowna wiedze,
Mangala mogt na szczycie Kajlasy (Kailasa) podda¢ si¢ surowym umartwieniom.
Gdy przybyt do niego Siwa, demon poprosit go o zwyciestwo nad catym $wiatem.
Bog obiecal, ze Mangala pokona kazdego na $wiecie procz jednej kobiety. Demon
podbit calg ziemie, zawladnal ofiara, zagarnal siedzibe wezy, w koncu uzbroil sie
iz calg armig ruszyl opanowac raj. Indra bronit si¢ wadzrg (vajra), inni bogowie
natomiast na widok demonoéw, petni strachu, opuscili niebo i przybrali postaé ludzi.

10 AM 10:

mangala name eka daitya janmila takhana /
dekhi surasura haila bhaydkula mana //
maha-balavanta daitya ditir nandana /
mantrana bhabiya daitya uthila gagana //
Jjapa tapa yoga-siddhi janila pracura /
dvija-rupe dvija age mangala asura //
paiya yoger sandhi daityer tanae /

hara aradhite vira cale himalae //
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W koncu Indra takze porzucit raj i wedrowal po lesie. Mangala zabral mu stonia,
Kuberze (Kubera) — rydwan Puszpake (Puspaka), Jamie (Yama) — berto kaladande
(kala-danda), Warunie (Varuna) — parasol i petle wezowa.

Indra z Brahma i innymi bogami udat si¢ na Kajlase. Spytat Siwy, jaki grzech po-
petnil, Ze jego miastem zawtadnat syn Diti. Z powodu jakiej winy Siwa niszczy bogdéw
i okazuje taske Mangali? Siwa poradzil bogom, by udali sie w gory Windhja (Vindhya)
1 stawili Abhaje — tylko ona, corka Hemanty (Hemanta), moze zabi¢ Mangale.

Stawiona przez bogdéw bogini obiecala, Ze spelni ich prosbe. Uzbrojona, w wojen-
nym rynsztunku, Narajani (Narayani) weszla na lwi rydwan. Otaczaly ja dakinie
(dakini) ijoginie (yogini). Spieszyly zabi¢ demona: Siwani (Sivani), Siwaduti
(Sivadﬁﬁ), Czamunda (Camunda), Narasinhi (Narasimhi), Czandamunda (Canda-
munda), Kalika (Kalika), Katjajani (Katyayani), Mahe$wari (Mahesvari) i Kumari
(Kumari).

Czamunda na polu bitwy polykata zolierzy, woznicow, rydwany i rozjuszone
stonie. Bogini Abhaja ostrzegta demona, ze jest zabojczynia dajtjow i pozbawi go
zycia. Scieta mu glowe dyskiem. Mangala padt martwy, Indra zaczat tanczyé z ra-
dosci i ztozyl Durdze ofiare.

Ogolna rama u obu autoréw jest jednakowa, ale opowies¢ Ramdewa jest znacznie
obszerniejsza. U Madhawa w opisie stworzenia swiata Mangala nie wystepuje. Wpro-
wadzenie Mangali do mitu kosmogonicznego nadaje wigksza range czynowi bogini.
To juz nie jeden z licznych demondéw pokonywanych przez bogdéw w czasie ich
statych dlugowiecznych zmagan, lecz demon pierwszy, zrodzony w prapoczatku.
I czyn bogini staje si¢ przez to czynem pierwszym, dokonanym w czasie $wigtym
(in illo tempore).

U Madhawa (MG 12) Siwa jakby przerywa swoim ,,Datem, datem” (dilu dilu) wy-
powiedz Mangali — moze demon chcial bardziej uszczegdtowi¢ swa prosbe o ltaske.
U Ramdewa bog od razu uscisla swe blogostawienstwo — demon pokona kazdego
procz jednej kobiety.

W utworze Madhawa brak opowiesci o zwycieskiej wyprawie Mangali na ziemie
i do $wiata wezy, brak opisu walki bogow z demonem. Ramdew ukazuje tchorzo-
stwo bogdéw — nawet Indra ucieka, lgkajac sie pochwycenia.

U Madhawa Indra z innymi bogami udaje si¢ do bogini, ale brak hymnu stawia-
cego ja, jaki wyglasza on u Ramdewa. Madhaw nie wprowadza tez rozmowy bogini
z demonem.

Gdy Mangala zginal z rak bogini, w wersji Ramadewa Indra zlozy!l ofiare Czandi.
U Madhawa ofiare sktadaja wszyscy bogowie.
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Mangalaczandi i Durga

Mangalaczandi w roli bogini pokonujacej demony przypomina Durge. W wielu
tekstach opowiada si¢ o bohaterskich czynach Durgi, ale najstawniejszym dzietem
tego typu jest Dewimahatmja (Devi-mahatmya), tj. rozdziaty 81-93 Markandeja-
purany (Markandeya-purana). Utwor ten zawiera opis trzech czyndéw Durgi na
rzecz bogow:

1. udzialu bogini w pokonaniu demonéw Madhu (Madhu) i Kaitabhy (Kaitabha)
przez Wisznu (Visnu),

2. walki z Mahisza i jego armia,

3. walki z Siumbha i Nisiumbha oraz ich dow6édcami Czanda (Canda), Munda
(Munda) i Raktabidza (Raktabija).

KINSLEY (1987: 101-102) dostrzega okreslona strukture mitu walki z demonem:

1. Demon osigga moc, uprawiajac surowg ascezg, uzyskuje taske jako nagrode
1 staje si¢ niezwycigzony.

2. Demon pokonuje bogdéw i zajmuje ich miejsce.

3. Bogowie przygotowuja zemste, stwarzajac specjalng istote, ktora moze poko-
na¢ demona mimo uzyskanej taski, lub pomniejsi bogowie prosza jednego
z wielkich bogdw (Siwe, Wisznu lub Dewi) o dziatanie dla ich dobra.

4. Odbywa si¢ walka, ktora czesto obejmuje stworzenie pomocnikoéw przez he-
rosa lub heroing.

5.  Demon zostaje pokonany lub podporzadkowany bogom.

6. Bogowie slawia zabojce.

W mitach o pokonaniu Madhu i Kaitabhy oraz Siumbhy i Nisiumbhy bogowie
prosza Durge, by im pomogla, w micie o Mahiszy sami ja stwarzaja. Bogini bierze
aktywny udzial w bitwie, dowodzac swych wojennych umiejetnosci. Podczas walki
z Siumbha i Nisiumbha stwarza pomocnice w postaci okrutnych bogin. We wszyst-
kich epizodach bogowie stawia Durge podczas bitwy ipo zabiciu demondow.
U podstawy tych mitow lezy wiara w zstgpowanie bostwa na ziemi¢ w réznych po-
staciach, by zachowa¢ kosmiczny porzadek. Durga przyjmuje tu typowa rolg Wi-
sznu. To ona stwarza, utrzymuje i niszczy $wiat oraz wlacza si¢, gdy zagraza mu
chaos za sprawa demondw.

Wedlug KINSLEYA (1983: 96) genealogii Durgi tak jak Mangalaczandi nalezy
szuka¢ wsrod niearyjskich kultur Indii. Liczne wczesne wzmianki tacza ja z tere-
nami peryferyjnymi takimi jak gory Windhja, plemionami takimi jak Siabarowie,
niearyjskimi zwyczajami takimi jak picie wina, krwi 1 jedzenie migsa.
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Autorzy bengalscy, Dwidza Madhaw i Dwidza Ramdew, opisujac pokonanie de-
mona Mangali, wyraznie wzorowali si¢ na heroicznych czynach Durgi stawionych
w Dewimahatmji — zabiciu Mahiszy oraz Siumbhy i Nisiumbhy.

Mangala — tak jak Mahisza — uprawial surowa asceze. Obaj otrzymali obietnice, Ze
nie pokona ich nikt procz kobiety. Sytuacja staje si¢ kryzysowa, demony pokonujg
w walce Indre, porywaja niebianki, bogowie wygnani z raju btakaja si¢ bezradnie po
ziemi i w koncu, slawiac hymnem boginie, zwracaja si¢ do niej z prosba o pomoc.
Bogini pokonuje demony, dowodzac swej niezwyklej mocy. Na polu bitwy towa-
rzysza jej pomocnice. Najstawniejsze to Kali (Kali) i grupa groznych bostw zwa-
nych Matrykami (matrka;, ‘matka’), ktore pojawily si¢ w czasie walki z Siumbhg
i Nisiumbha. Te Matryki wydaja si¢ by¢ wcieleniem furii bogini, sa dzikie, Zadne
krwi i gwattowne. Poeci bengalscy nie wyjasniaja ich pochodzenia.

Liczni antagoni$ci sa zauroczeni uroda bogini, nie chca z nig walczyé, lecz pragng
ja poslubi¢. U Ramdewa wprawdzie nie ma mowy o $lubie, lecz demon mowi:

,,Kto$ ty, dziewczyno, jestes kobieta i chcesz walczyc¢? Kim jestes?
Otoczona duchami pragniesz bitwy. Czuj¢ nieche¢ do zabijania ko-
biety w walce™'".

W tekstach bengalskich bogowie ztozyli bogini ofiare, obdarzyli nektarem, uczcili
wedyjskimi mantrami i stwierdzili: ,,Zwyci¢zaj, Durgo, usuwajaca wszelkie prze-
szkody, zabita§ demona Mangale, o matko, i stalas sie Mangalaczandi”lz.

Podobnie Dewimahatmja wyjasnia imi¢ Czamundy: zabila demony Czande
1 Mundg, wiec nosi imie Czamunda.

Matryki

Z opisu obu poetéw bengalskich wynika, ze Mangalaczandi w walce z demonem
pomagaja boginie zwane Matrykami (maty, matrka, maty-gana; ‘matka’).

" AM 19:
tui beti ke /
rama haiya rana maga paricay de //
bhita-yut sange laiya yuddha cahas tui /
abala vadhimu rane ghyna basam mui //
MG 19:
Jaya jaya jaya durga sarvva vighna khandi /
mangala daitya vadhi mata haila mangalacandi //
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Dwidza Madhaw wymienia dziewieé bogin i pokrotce je opisuje'™:

1.
2.

*®

Brahmani Dewi w z6ltej szacie trzyma w dloni dzbanek kamandalu.
Wajsznawi, siedzaca na Garudzie, w czterech dloniach trzyma muszle, dysk,
maczugg i lotos.

Kaumari dosiada pawia, nosi czerwona szate i trzyma w dloni wldcznie zwa-
na siakti.

Potezna Warahi trzyma w zgbach bardzo ostry miecz (lub: trzyma maczuge
i bardzo ostry miecz).

Pote¢zna Narasinhi zadaje ostrymi pazurami $miertelne ciosy.

Czamunda, ubrana w skore stonia (slonicy), z girlanda (obcigtych) glow na
szyi, trzyma w dloni miecz.

Indrani jedzie na stoniu.

Mahabhima ma w reku wadzre.

Maheswari dosiada byka, ma na glowie potksiezyc, a w reku trzyma bron
zwana siula.

Wedtug Ramdewa natomiast przodem podazata Siwani, za nia na rydwanie je-
chata Narajani (bogini Mangalaczandi), a potem spieszyly zabié¢ demona: Siwaduti,
Czamunda, Narasinhi, Czandamunda, Kalika, Katjajani, Maheswari, Kumari.

W obu tekstach bengalskich bogini¢ otacza dziewieé pomocnic.

Dwidza Madhaw najwyrazniej postuzy!l si¢ najbardziej znanym opisem bogin
matek, zawartym w trzecim micie z Dewimahatmji (DM 8.13-23), relacjonujacym

BMG 16:

brahmani devi saje devir angi-kare /
pita-vastra-paridhana kamandalu kare //
vaisnavi devi saje garura upare /
Sankha-cakra-gada-padma dhare cari kare //
kaumari devi saje mayura upare /
rakta-vastra-paridhana sakti astra kare //
varahi devi saje ati balavana /

nija danda (dante) dhare devi kharga khara-sana //
narasimhi devi saje ati balavanta /

prakhara nakhera ghaye vidaraye anta //
camunda devi saje kare asi dhara /
dvi-pi-carmma paridhana gale munda-mala /
indrani devi saje kuiijara upare /
mahabhima devi saje vajra laiya kare //
mahesvari devi saje vrser upare /
arddha-candra dhare devi sila astra kare //
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walke z demonami Siumbha i Nisiumbha, choc¢ ten tekst sanskrycki nie uzywa ter-
minu matrka, lecz sakti.

Potezne demony Siumbha i Nisiumbha dzieki surowej ascezie osiagnely wielka
moc i przegnaly bogoéw z raju. Niebianie zaczeli wystawia¢ Mahadewi (Mahadevi)
i ta obiecata im pomoc. Pigkna boginie Ambike (Ambika), przebywajaca w Himala-
jach, dostrzegli wodzowie obu demonéw Czanda i Munda. Opowiedzieli o jej nie-
zwyklej urodzie swym wladcom i Siumbha polecil sprowadzi¢ te pigknosé. Gdy
bogini si¢ nie zgodzita pdj$¢, oba demony zblizyly si¢ do niej, dosiadajacej lwa,
z bronia przygotowang do walki. Wtedy z czola rozgniewanej bogini wyskoczyta
Kali i $cieta mieczem glowy Czandy i Mundy. Gdy Siumbha dowiedziat si¢ o ich
smierci, rozgniewany skierowal do walki olbrzymia armie, ktora otoczyta bogini¢
Ambike, Iwa i Kali. Wtedy bogowie stworzyli zenskie odpowiedniki siebie, Energie
(Sakti), by pomoc bogini — w takich samych postaciach, ozdobach i na tych samych
wahanach (vahana), jakie posiadaja bogowie, i one ruszyty do walki z demonami'*.
Byto ich siedem.

— Brahmani, w pojezdzie zaprzezonym w ge¢si, trzyma rdzaniec i naczynie
z woda'’,

— Maheswari siedzi na byku, trzyma trdjzab, ma bransolety z wielkich wezy,
ozdabia ja sierp ksiezyca'®,

— Kaumari, majaca posta¢ Guhy, siedzi na pawiu i trzyma wtocznie zwana siakti'’,

— Wajsznawi, na Garudzie, trzyma muszlg, dysk, maczugg, tuk Siarnge i miecz'®,

“DM 8.14:
vasya devasya yad rupam yatha bhisana-vahanam /
tadvad eva hi tac-chaktir asuran yoddhum ayayau //
" DM 8.15:
hamsa-yukta-vimandgre aksa-sutra-kamandaluh /
ayata brahmanah saktir brahmani sabhidhiyate //
' DM 8.16:
mahesvart vrsarudha tri-sula-vara-dharini /
mahdhi-valaya prapta candra-rekha-vibhusana //
DM 8.17:
kaumari sakti-hasta ca mayura-vara-vahana /
voddhum abhyayayau daityan ambika guha-rupini //
DM 8.18:
tathaiva vaisnavi saktir garudopari samsthita /
Sankha-cakra-gada-sarnga-khadga-hastabhyupayayau //
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— Warahi ma posta¢ dzika'?,

— Narasinhi ma posta¢ podobna do postaci Nrysinhy i potrzasa swa lwia grzywa,
r0Zrzucajac gwiazdyzo,

— Aindri (Aindri), tysiacoka, trzyma w dloni wadzre i siedzi na wtadcy stoni®'.

Dodatkowo z ciata samej bogini wylonila sie¢ straszliwa Czandika, ryczaca jak
setki szakalic?.

Te boginie zaatakowaly armi¢ demondw. Po bitwie Matryki tanczyly, pijane
krwia.

Dwidza Madhaw wiernie wigc wzoruje si¢ na tekscie sanskryckim, wprowadzajac
te same boginie matki i w tej samej liczbie. U poety bengalskiego pomocnic procz
bogini byto dziewie¢, w sumie tworzyly grupe dziesieciu postaci. W tekscie san-
skryckim przybyto siedem Matryk — wraz z Kali-Czamunda, sama boginia, i Czan-
dika, powstala z bogini, rowniez mamy dziesi¢¢ postaci zenskich. Poeta bengalski
jednak zamiast Aindri uzywa imienia Indrani. Poza tym wymienionej przez niego
Mahabhimy nie ma w oryginale, chyba nalezy ja utozsami¢ z Czandika.

Dwidza Ramdew stwierdza, ze bogini¢ Mangalaczandi Narajani otaczajq dakinie
ijoginie. Trudno powiedzieé¢, za kogo uwaza postaci kobiece, ktérych imiona wy-
mienia, czy sa to owe wspomniane wczesniej dakinie ijoginie, czy tez boginie
matki. Wida¢ jednak, Ze z otoczenia bogini znikaja Matryki zwiazane z Brahma
(Brahmani), Indra (Aindri) i Wisznu (Wajsznawi, Warahi), cho¢ pozostaje Nara-
sinhi — moze zaczeto jg kojarzyé nie z wcieleniem Wisznu, lecz z Iwem bogini.
Reszta imion z tekstu Ramdewa to imiona matzonki Siwy, przy czym Kaumari,
pochodzaca od Kumary (Kumara), czyli Skandy (Skanda), zamienita si¢ w Kumari,
najprawdopodobniej dziewicza bogini¢.

Genezy kultu Matryk nie da si¢ doktadniej okresli¢. Matryki byly zwiazane po-
czatkowo z plemionami niearyjskimi, zyjacymi w gorach i jaskiniach. Sa czczonymi

DM 8.19:

yajiia-varaham atulam rupam ya bibhrato hareh /

saktih sapy ayayau tatra varahim bibhrati tanum //
** DM 8.20:

narasimhi nysimhasya bibhrati sadyrsam vapuh /

prapta tatra sata-ksepa-ksipta-naksatra-samhatih //
*' DM 8.21:

vajra-hasta tathaivaindri gaja-rajopari sthita /

prapta sahasra-nayana yatha sakras tathdaiva sa //
* DM 8.23:

tato devi-sarirat tu viniskrantatibhisana /

candika Saktir atyugra siva-sata-ninadini //
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przez wiesniakow wiejskimi boginiami. Matryk nigdy nie wielbiono indywidualnie,
zawsze wystepuja w grupie. To ich szczegolna cecha. Niektore wzmianki sugeruja,
ze byly niezliczone. We wszystkich wczesnych tekstach maja niepomyslne cechy
i sa opisywane jako niebezpieczne. Obrzedy dla nich odprawiano w noce ciemnej
polowy miesiaca na skrzyzowaniu drog.

Wzmianki o Matrykach w epice znajdujemy juz w tekstach okoto I wieku n.e.
Najwczedniejszy wyrazniejszy ich opis zawiera Maha-bharata (Vana-parvan).
Tekst wspomina o grupie bogin zwanych matkami §wiata. Indra wysyta je, by zabily
Karttikeje (Karttikeya) wkrétce po jego narodzinach. Gdy zblizaja si¢ do dziecka,
ich piersi wzbieraja od mleka; prosza chtopczyka, by je uznal za swoje matki®.
Epopeja wymienia wiele ich imion, m.in.: Vinata, Putana, Raksasi, Aditi (lub
Revati), Diti, Surabhi, Sarama, Kadrii, Lohitayani, Arya i inne®*.

Procz Mahabharaty 1 Dewimahatmji o boginiach wspominaja: Hariwansia (Hari-
-vamsa), purany, zwlaszcza Wamanapurana (Vamana-purana), Warahapurana
(Varaha-purana) i Matsjapurana (Matsya-purana), Candisiataka (Candi-sataka)
Bany (Bana), hymn pochwalny na czes¢ Windhjawasini (Vindhyavasini) w poema-
cie Gaudawaha (Gauda-vaha)*. Swiadczy to o duzej popularnosci kultu Matryk. Sa
czczone gtownie przez Kobiety, sktada im si¢ ofiary podczas zaslubin, prosi o rdézne
taski, zwlaszcza o syna. W wersji braminskiej jest ich najczesciej siedem, osiem lub
szesnascie. Purany czynia Matryki gléwnie towarzyszkami bogini w walce z demo-
nami.

Uleczenie Indry

Twoércy poematdéw o bogini Mangalaczandi, Dwidza Madhaw (MG 21-24) i Dwi-
dza Ramdew (AM 21-24) do dziejéow matzonki Siwy wprowadzaja wlasna wersje
popularnego watku o zniewoleniu Ahalji (Ahalya) przez Indre. Wladca bogow po
odzyskaniu raju dzigki heroicznemu czynowi bogini wyruszyt w wedrowke na sto-
niu po trojswiecie. W obu tekstach Indra przybywa do pustelni swego mistrza Gau-
tamy (Gautama). Ujrzal tam jego pigkna zone Ahalj¢ i podniecony zniewolit ja sila.
Gdy medrzec wrocil po kapieli, za zhanbienie zony rzucil na Indre klatwe — ciato
boga pokryty narzady kobiece (yoni).

Dwidza Madhaw nic nie wspomina o dalszym losie Ahalji, Ramdew natomiast in-
formuje krotko, ze zamienila si¢ w kamien. Zawstydzony Indra natomiast popadt

2 KINSLEY (1987: 151).
2 AIYAR (1997: 153-158).
2 AIYAR (1997: 153-159).
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w rozpacz, porzucil swe miasto Amarawati (Amaravati), zaszyl si¢ w lesie
i ptakal dzien i noc. Z powodu deformacji ciala opuscili go bogowie i zona. W raju
zapanowal nieporzadek. Wedlug Dwidzy Madhawa niebianie udali si¢ do bogini
i placzac, stawili ja, a Indra obmywal tzami jej stopy. Ramdew natomiast uwaza, ze
to Brahma udat si¢ do Indry i doradzil mu, by zlozyt ofiare Czandice, cérce He-
manty.

Indra wystawil bogini¢ i ztozyt jej ofiar¢. Bogini uzalita si¢ nad nim, dotknela
reka jego gtowy i uczynila go tysiacokim (Sahasraksa). U Madhawa Durga wyja-
$nila, ze uleczy Indre, gdyz Gautama nie jest braminem, wobec tego jego klatwe da
si¢ zmieni¢ — zamiast narzadéw kobiecych na ciele Indry pojawia si¢ oczy. Tak
Indra stal si¢ tysiacokim (Sahasralocana), ztozyt Durdze ofiare i podarowat jej piec
dziewczat o imionach: Amala (Amala; ‘Czysta’), Wimala (Vimala; ‘Jasna’), Lila-
wati (Lilavati; ‘Figlarna’), Padmawati (Padmavati; ‘Lotosowa’) i Gunasila
(Gunasila; ‘Petna Zalet’). U Ramdewa dziewczeta nosza inne imiona: Sukesia
(Sukesa; ‘Pigknowlosa’), Suprabha (Suprabha; ‘Blyszczaca’), Kszama (Ksama;
‘Litosciwa’), Nisia (Nisa; ‘Noc’) i Padmawati (Padmavati).

Te opowies¢ zawieraja takze bengalskie wersje obu epopei: Ramdyana Kryttiwasa
(Krttivas) (KR 77-78) i Mahabharata KaSirama Dasa (Kasiram Das) (MBhgp 617—
618), gtowna bohaterka jednak czynia Ahalje. W Ramajanie jej dzieje opowiada
Ramie (Rama) medrzec Wiswamitra (Visvamitra), gdy bohater, wedrujac wraz
z mlodszym bratem Lakszmana (Laksmana) w stron¢ Mithili (Mithila), po drodze
natrafil na pustelnie Ahalji, najpi¢kniejszej z tysiaca kobiet stworzonych przez Bra-
hme. Wersja epicka wyraznie stwierdza, ze Indra byt ulubionym uczniem Gautamy
i studiowal u niego Wedy oraz sze$¢ siastr. Zdobyt Ahalj¢ podstgpem, przybrawszy
postaé mistrza podczas jego nieobecnosci.

Wedlug Ramajany, gdy medrzec wrocit po kapieli, zdumiony spytal, skad na ciele
zony wzigly si¢ znaki rozkoszy miltosnych. Zdziwiona Ahalja odparla, Zze sam je
zrobil. Medrzec dzigki medytacji pojal, ze zawinil tu Indra, i rzucil na niego klatwe
za zniszczenie kasty. W Mahabharacie to zdziwiona zona spytala, jak malzonek
zdotal tak szybko wrécié po kapieli. Gautama zastanowil si¢ i zrozumial, ze to Indra
zachowal sie niegodnie. Cale ciato Indry pokryly narzady kobiece. W Ramajanie
Ahalja padla do stép Gautamy, pytajac, kiedy wyzwoli si¢ z klatwy. Medrzec od-
parl, ze gdy narodzi sie¢ Rama, syn Dasiarathy (Dasaratha), i postawi stope na jej
glowie. Wystuchawszy tej historii, Rama postawil stope na kamieniu i Ahalja wy-
zwolila si¢ z klatwy.

Mahabharaty bengalskiej nie interesuja dalsze losy Ahalji, tekst koncentruje sig¢
na rozpaczy Indry. Boég okryt cale cialo szata iudal si¢ nad brzeg morza, gdzie
umartwial si¢ przez tysiac lat. Miasto bogéw ginelo bez Indry, demony opanowaty
caly $wiat, niszczyly dary, ofiare, asceze i modlitwy. Kasjapa (Kasyapa) zaniepokoil
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si¢ 1 zwrocit do Brahmy z prosba o ratunek. Brahma wtedy udal si¢ z Kasjapa do
Gautamy, gdzie upraszali medrca o wybaczenie dla Indry. Gautama odparl, ze nie
moze by¢ inaczej, niz powiedzial, ale znaki hanby stana si¢ oczami’®. Tak na ciele
Indry pojawito si¢ tysiac oczu.

W Ramajanie bengalskiej Indra odprawil ofiare aswamedhy (asva-medha) i joni
zamienily si¢ w oczy.

Tak wigc wedlug tekstow bengalskich Indra stat sie tysiacokim w wyniku zniewo-
lenia Ahalji i klatwy Gautamy. Narzady kobiece w oczy zamienia bogini, sam Gau-
tama lub jest to skutkiem ztozonej ofiary aswamedhy.

W epopejach sanskryckich Indra poniost inng kare za uwiedzenie Ahalji i nie stal
si¢ tysiacokim. W Ramajanie zostal pozbawiony moszny. Gdy tylko rozgniewany
Gautama rzucit klatwe, dwa jadra Indry natychmiast upadly na ziemie®’. Maha-
bharata twierdzi, ze z powodu klatwy Gautamy wasy Indry staty si¢ zielone (harif),
a moszna zostala obcieta; potem dotaczono mu genitalia barana”®.

Wersje zamiany joni w oczy wprowadzaja natomiast purany: Padmapurana
(Padma-purana) i1 Brahmawajwartapurana. W Padmapuranie ukarany Indra ukryt
si¢ w wodzie 1 wyglosit hymn stawiacy boginie Indrakszi (Indraksi). Prosil, by usu-
nela deformacje jego ciata. Bogini odrzekla, ze skutkow klatwy nie moze usunaé
nawet Brahma i inni bogowie, ale w joni pojawia si¢ oczy i bedzie znany jako
Sahasraksa®.

W tekscie Brahmawajwartapurany tysiac joni po zlozeniu ofiary Surji (Stirya)

zamienilo sie w oczy™".

Inna wersja pojawienia sie tysiaca oczu Indry

Mahabharata® zna jeszcze inna historig powstania tysiaca oczu Indry, ktéra pow-
tarza epopeja bengalska.

Megdrzec Narada (Narada) (MBhgp 206-207) opowiada o $mierci demonow
Sundy i Upasundy (Sunda, Upasunda) pigciu braciom Pandawom (Pandava), ktorzy

26 MBhKD 618:

kalanker cihnagula netra habe tar /
kucihner parivartta haila takhan //
sahasreka caksu haila indrer sarire /

2" BHATTACARYA (1977: 227-232).

2 BHATTACARYA (1977: 229), DONIGER O’FLAHERTY (1973: 85-86).
* DONIGER O’FLAHERTY (1973: 134).

30 BHATTACARYA (1977: 232).

3! DONIGER O’FLAHERTY (1973: 84).
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wspolnie poslubili ksiezniczke Draupadi (Draupadi), by ich ostrzec przed wasnia
z powodu kobiety.

Sunda i Upasunda to synowie Nikumbhy (Nikumbha), poteznego demona z rodu
Hiranjakasipu (Hiranyakasipu). Poddawali si¢ przez wiele lat surowym umartwie-
niom i Brahma okazal im taske. Nie obdarzy!t ich wprawdzie niesmiertelnoscia, o co
prosili, ale obiecal, ze beda mogli zgina¢ tylko z wlasnej reki, a byli braémi wyjat-
kowo sobie oddanymi. Sunda i Upasunda zaatakowali Amarawati, miasto Indry.
Bogowie uciekli bez walki, wiedzac, ze nikt nie moze zabi¢ tych demon6éw. Bracia
zawladneli rajem, siedziba wezy (naga), kobietami, klejnotami i pojazdami bogow.
Niebianie udali si¢ po ratunck do Brahmy, a ten, uznajac, ze jedynym wyjsciem
z kryzysu jest sktdcenie obu braci, polecit Wiswakarmanowi (Visvakarman) sporza-
dzenie kobiety o niezwyklej urodzie. Tak powstala Tilottama (Tilottama, ‘najdosko-
nalsza w kazdym szczegole’), na ktorej stworzenie boski rzemieslnik zebrat po czastce
pickna z calego $wiata. Gdy dziewczyna obchodzita zebranych bogdw, Siwie wyro-
sly cztery nowe twarze, by mogl patrze¢ na nia caly czas, stal si¢ wiec pigciolicym;
na ciele Indry zas pojawilo sig¢ tysiac oczu.

Bracia oczywiscie poklocili sie o Tilottame i pozabijali nawzajem maczugami.
Bogowie odzyskali raj. Brahma polecit Tilottamie zamieszka¢ w $wiecie stonca,
gdyz jej uroda mogtaby doprowadzi¢ do zguby swiata.

O $mierci Sundy i Upasundy z powodu pigknej Tilottamy napisal wspanialy po-
emat Narodziny Tilottamy (Tilottama-sambhav) — pierwszy w literaturze bengalskiej
utozony bialym wierszem — Madhusudan Datta (1824—1873). Utwor ukazal sie
w maju 1860 roku, sktada si¢ z czterech czesci, zatytutowanych: Biata Gora (Dhaval
Sikhar), Brama miasta Brahmy (Brahma-puri toran), Narodziny (Sambhav), Zwycie-
stwo Indry (Vasav-vijay). Poeta opieral sie bez watpienia na watku Mahabharaty
1jego utwor trescia nie odbiega od znanej opowiesci. Co jednak interesujace, choé¢
tworca nazywa Indre tysiacokim (MR 500), w scenie ukazania Tilottamy bogom
przez Wiswakarmana dowiadujemy si¢ tylko, ze Indra ucieszyt si¢ bardzo, widzac
jej niezwykle piekno™.

Bankimchandra Chatterji (1838-1894), tworca bengalskiej powiesci, w swych
krétkich dociekaniach na temat Indry (BR 787—-791) zauwaza, ze dostowne przyje-
cie tresci mitu o zniewoleniu Ahalji ukazuje Indr¢ jako rozpustnika is$wiadczy
o braku szacunku do boga. Pisarz pojmuje wobec tego cala opowies¢ metaforycznie.
Indra to niebo o tysiacu oczach — gwiazdach, a Ahalja jest ziemig jeszcze nieorang
plugiem, nieowocujaca, wyschnieta latem 1w porze chlodnej. Indra, zsytajac
deszcz, uzyznia ja, dlatego jest jej kochankiem; wchodzi w nig jako deszcz i w ten
sposob odbywa z nig stosunek.

2 MR 497: heri aparip kanti ananda-salile bhasilen Saci-kanta.
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Whioski

Tekst o pokonaniu Mangali, posiadajacy strukturg¢ mitu o zabiciu demona, znang
z cenionej niezwykle  Dewimahatmji, utozsamia ludowa Mangalaczandi
z powszechnie czczona Durga, matzonka Siwy; wyjasnia poza tym jej imie: nosi
miano Mangalaczandi, poniewaz zabila demona Mangalg.

Poeci przydaja jej za towarzyszki Matryki, zrodzone w czasie walk z Siumbhg
i Nisiumbha. Wprowadzenie elementow klasycznych mitow do folklorystycznej
opowiesci 1 ukazanie bogini w dobrze znanej roli poskromicielki demonéw dodalo
jej prestizu i mocy oraz zapewnito miejsce w panteonie hinduskim. Historia ule-
czenia Indry natomiast jest przykladem, jak poeci bengalscy czerpali z bogatego
skarbca tradycji klasycznej i tworzyli nowe, odpowiednie do potrzeb wersje ciagle
tych samych mitow. Indre skazanego klatwa Gautamy na deformacje ciala wyzwala
nie ofiara aswamedhy, nie sam Gautama, nie bdg Surja, lecz potgzna moc bogini
Mangalaczandi.
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SUMMARY

The Deeds of the Goddess Mangalacandi
in Sanskrit and Bengali Literature

The paper provides an analysis of the image of the goddess Mangalacandi de-
scribed in two Bengali poems: Marngalacandir git (16™ century) and Abhaya-
-mangal (17" century). Both poems present two, unknown to the classical tradi-
tion, acts of the goddess: the killing of the demon Mangala and the curing of
Indra. The image of Mangalacandi killing the demon is based on the episode of
Durga defeating Mahisa, known from the classical Sanskrit work Devi-mahatmya.
The healing of Indra is a new version of the story of the rape of Ahalya and the
appearance of thousand eyes on the body of the god. The two texts of Bengali
poets identify the folk goddess Mangalacandi with the widely worshipped
Durga, the spouse of Siva.



Zasada regut zawieszonych w Asztadhjaji Paniniego'

MALGORZATA SULICH
(Uniwersytet Warszawski)

Panini i Asztadhjaji

Panini (Panini) byt indyjskim gramatykiem, Zyjacym ok. VI-V w. p.n.e. w po}-
nocno-zachodniej czgsci Subkontynentu Indyjskiego (dzisiejszy Pakistan). Wia-
domo, ze nie byl on pierwszym gramatykiem indyjskim, gdyz w swoim traktacie
Asztadhjaji (Astadhyayi, dalej A) wymienia dziesigciu poprzednikow. Pomimo ze
rozwazania nad jezykiem zaprzataly uwage Induséw juz w wiekach wezesniejszych,
mozna z pewnoscia stwierdzi¢, ze to Panini jest najwazniejsza postacia dla calej
pézniejszej tradycji gramatyki sanskryckiej. Astadhyayi jest pierwsza kompletng
gramatyka sanskrytu. Jak wskazuje sama nazwa traktatu, sktada si¢ on z 8 rozdzia-
tow (adhyaya) po 4 podrozdziaty kazdy (pada). Zawiera prawie 4000 regut — afo-
ryzméw, zwanych sutrami (sutra). Astadhyayi opisuje morfologie, morfonologig,
stowotworstwo i sktadnig; prawie calkowicie pomija natomiast fonetyke”. Tekst
mozna podzieli¢ tematycznie na dwie czesci: rozdzialy 1-5 1 6-8. Trzeba jednak
pamigtac, ze tematyczny podziat Asztadhjaji nie jest najwazniejszym, jesli w ogole
istotnym, kryterium dla Paniniego. Utatwia on nam jedynie zaklasyfikowanie opi-
sywanych w rozdziatach operacji gramatycznych. Pierwsza z czesci, z wylaczeniem
pierwszego rozdzialu, zajmuje si¢ morfologia. Rozdzial 1. icze$¢ rozdziatu 2.
mozna nazwa¢ wstepem do systemu Asztadhjaji, w ktérym Panini definiuje wiek-
szos¢ uzywanych przez siebie termindéw technicznych (sanijiia) oraz formuluje re-
guly stuzace interpretacji innych regut (paribhasa), czyli tzw. sutry interpretacyjne.
Oba typy sutr stosowane sa jedynie wowczas, gdy zachodzi taka koniecznos¢, a za-

' Niniejszy artykul omawia bardzo ogolnie zasade rzadzaca ostatnimi trzema pod-
rozdzialami Asztadhjaji Paniniego. Nie pretenduje on do miana wyczerpujacego i stano-
wi jedynie poczatek moich badan nad tym fragmentem traktatu.

2 WIELINSKA (1999: 100). Patrz takze SHARMA (1987), SINGH (1991).
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kres ich obowiazywania obejmuje cala Asztadhjaji’. Panini nie definiuje wszystkich
termindéw, ktorych uzywa. Wynika to prawdopodobnie ztego, ze niektore z nich
zostaly zaczerpnigte od poprzednikdw, a inne byly powszechnie rozumiane i w kon-
sekwencji nie wymagaly wyjasnienia. Problem ten dotyczy oczywiscie jedynie tych
terminéw, ktore wystepowaly takze w potocznym sanskrycie, a zostaly zaadapto-
wane na potrzeby metajezyka i otrzymaly specjalne znaczenie. Panini tworzy po-
nadto terminy, ktdre nie wystepuja poza systemem Asztadhjaji, poza nim nie majq
swojego znaczenia iz tego powodu musza zosta¢ zdefiniowane. Rozdzialy 3-5
opisuja operacje na wszelkiego typu sufiksach (pratyaya), dodawanych do rdzeni
werbalnych oraz nominalnych?®. Druga czesé (rozdziaty 6-8) zajmuje si¢ analiza fo-
nologiczng wyrazéw w zaleznosci od ich pozycji w zdaniu. Rozdzialy 6 i 7 zawieraja
sutry omawiajace sandhi’, reduplikacje, augmenty (dgama), akcent i rézne operacje
fonologiczne na sufiksach. Dopiero w ostatnim rozdziale Panini omawia procesy fo-
nologiczne w odniesieniu do ostatecznie uformowanych stow (pada), co przedsta-
wione zostanie w dalszej czesci artykuhu.

Asztadhjaji mozna podzieli¢ takze na dwie inne czgsci. Podstawa tego podziatu
jest réznica obowiazujacych wnich zasad stosowania sutr. Pierwsza obejmuje
7 rozdzialéw oraz 1. podrozdziat (pada) 8. rozdzialu (adhyaya); stad tez jej czesto
spotykana nazwa jest Sapada-saptadhyayi. Druga czes¢ obejmuje pozostate 3 pady
ostatniego rozdziatu i stad nazywa sie Tripadi (Tripadi). Tripadi rzadzona jest przez
tak zwana zasade asiddha.

Zasada asiddha®

Czg$¢ zwana Tripadi rozpoczyna si¢ od sutry A 8.2.1: purvatrdsiddham. — ,,[wszy-
stkie nastepne sutry, poczynajac od tej do A 8.4.68,] sa zawieszone (asiddha) w sto-

> W dalszej czesci traktatu takze wystepuja zaréwno sutry definiujace, jak i interpreta-
cyjne, ale ich zastosowanie ograniczone jest do danego rozdziatu tematycznego. Patrz
takze CARDONA (1997b), BUISKOOL (1939).

* Sufiksy dodawane do rdzeni werbalnych mozna podzieli¢ na trzy grupy: saN
(uzywany do tworzenia desiderativum), krt (sufiksy pierwotne) oraz tiN (koncowki oso-
bowe). Sufiksy dodawane do rdzeni nominalnych to: suP (koncéwki przypadkéw), stri
(uzywane do tworzenia rodzaju zenskiego) oraz taddhita (sufiksy wtorne).

> Termin sardhi odnosi si¢ do proceséw fonologicznych zachodzacych w morfe-
mach i na styku wyrazow.

S W niniejszym artykule kursywe stosuje sie do elementow faktycznie wystepuja-
cych w jezyku, takich jak pojedyncze gtoski, rdzenie werbalne i nominalne, oraz nazw
(np. nistha). Wszystkie elementy metajezyka (tj. sufiksy, skroty typu ‘jas’ etc.) pisane sg
czcionka normalna.
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sunku do [wszystkich] poprzednich”. Sam termin asiddha nastrecza sporo proble-
moéw tlumaczeniowych. Jest to imiestdw czasu przeszlego od czasownika Vsidh,
znaczacego m.in. ‘udaé sie, by¢ kompletnym, spelnionym’, i stad moze oznaczaé:
‘to, co nieskonczone, niewykonane’ lub tez, jak thumaczy si¢ termin ten na potrzeby
niniejszego artykulu — ‘to, co zawieszone’’, czyli ‘tymczasowo niecobowiazujace’.
Istotne jest, ze Panini nie zdefiniowal terminu asiddha, co powoduje dodatkowe
problemy zjego dokladnym przelozeniem na jezyk polski. Prawdopodobnie nie
bylo potrzeby jego wyjasniania, gdyz nie byl on obcy studentom gramatyki Pani-
niego lub tez uzywany byl w swoim podstawowym (stownikowym) znaczeniu. Po-
niewaz jednak stownikowa definicja nie jest do konca jasna w kontekscie grama-
tycznym, trudno jest jasno sprecyzowac znaczenie tego terminu w Asztadhjaji.
Wspomniana sutra A 8.2.1 jest adhikara (adhikara), tj. regula rzadzaca, co oznacza,
ze obowiazuje ona do momentu pojawienia si¢ kolejnej tego typu reguly, uniewa-
zniajacej poprzednig. W tym wypadku jednak zasada asiddha rzadzi sutrami do
konca Asztadhjaji, czyli do sutry A 8.4.68. Sutra A 8.2.1 oznacza, ze operacje opi-
sane w podrozdzialach 2—4 rozdziatu 8. sa niewidoczne, zawieszone w stosunku do
poprzednich regul w Asztadhjaji. Co ciekawe, zasada ta obowiazuje rowniez wew-
natrz czesci Tripadi. A zatem kazda kolejna sutra zostaje zawieszona w stosunku do
sutry ja poprzedzajacej takze w obrebie Tripadi. Mozna powiedzieé, ze w tej czgsci
Asztadhjaji kazda nastepna reguta stanowi swoiste zamkniecie traktatu®.

Termin asiddha zostal przez Paniniego uzyty nie tylko w ostatnich trzech podroz-
dzialach ostatniego rozdzialu, ale takze w dwoéch innych fragmentach Asztadhjaji.
Pierwszy stanowi pojedyncza sutra A 6.1.86: satva-tuKor asiddhah. — ,,[Substytucje
elementu uwaza si¢] za zawieszona w stosunku do augmentu tuK oraz [substytucji
s —] s”. Drugi fragment zawiera zbior sutr rzadzonych reguta A 6.4.22: asiddhavad
atrd bhat. — ,,0d tej [sutry] az do sutry A 6.4.129° [regula, ktora ma by¢ zastoso-
wana] jest jakby zawieszona [w stosunku do poprzednich]”. Warto zauwazyé, ze ta

7 Thumaczenie to moze ulec zmianie w trakcie dalszych badan nad tekstem.

¥ Uzywam slowa ‘swoiste’, poniewaz oczywiscie ostatnia sutra traktatu jest A 8.4.68,
ale w obrebie czgsci Tripadi sutry dalsze nie sa brane pod uwage w odniesieniu do wcze-
$niejszych, zatem ich zastosowanie jest zawieszone.

° Wyrazenie a bhat oznacza ,az do [terminu] bha”, atak wlasnie brzmi sutra
A 6.4.129: bhasya. Termin bha Panini przypisuje tematom nominalnym przed sufiksami
rozpoczynajacymi si¢ od samogloski lub pdtsamogloski y (A 1.4.18 y-aCi bham) oraz
elementom zakonczonym na -f i-s przed sufiksami majacymi znaczenie sufiksu matUP
(A 1.4.19 tasau matv-arthe). Termin bha przypisywany jest takze grupie wyrazen, kto-
rych pierwszym czlonem jest ayas-maya (‘zrobiony z zelaza’) przed sufiksami w obrg-
bie stow wedyjskich (A 1.4.20: ayas-mayddini chandasi. — ,,W literaturze wedyjskiej
[rdzenie nominalne] ayas-maya itp. [przyjmuja przed sufiksami termin bha]”).
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sutra zawiera termin asiddhavad (,,jakby zawieszone”), a nie asiddha. Tradycyjni ko-
mentatorzy, jak Patandzali (Patajali)'® uwazaja, ze oba terminy sa rownoznaczne, co
wydaje si¢ jednak watpliwe, jesli zwazy¢ na fakt, ze dla Paniniego zasada ekono-
micznosci byta nadrzedna. Nigdy nie uzywa on dwoch terminéw do opisania jednej
itej samej rzeczy; nawet jesli réznica miedzy nimi jest niewielka, $wiadczy to
o tym, ze musza mie¢ troche¢ inne znaczenie. Kolejny problem stanowi nicumiesz-
czenie sutr A 6.1.86 oraz A 6.4.22—129 w obrebie Tripadi. Umieszczenie ich w jed-
nym rozdziale byloby znacznie bardziej ekonomiczne i nie wymuszatoby uzycia ter-
minu asiddha trzykrotnie. Pytanie, dlaczego Panini tego nie uczynil, pozostaje jednak
bez odpowiedzi.

Istotne jest, jakiego rodzaju sutry wchodza w zakres Tripadi. Po pierwsze,
wszystkie opisane w niej operacje odnosza sie¢ wytacznie do tego, co Panini okresla
terminem ‘pada’ (pada)''. Cata Tripadi rzadzona jest adhikara A 8.1.16: padasya,
moéwiaca, ze wszystkie nastepujace po niej sutry odnosza si¢ tylko do tych grama-
tycznych elementdéw, ktore zostaly zdefiniowane jako pady. Wszystkie opisane
operacje zachodza zatem albo wewnatrz pady, albo na styku dwoch pad. W wiek-
szosci wypadkow sutry opisuja operacje fonologiczne, substytucje, cerebralizacje
oraz akcent. Tripadi zawiera rowniez reguly, w ktorych Panini opisuje wymowe
niektorych fonemoéw w zaleznosci od znaczenia konkretnego wyrazenia. Ponizej
przedstawiony zostat podzial sutr w Tripadi, w ktorym wyszczegolniono grupy
tematyczne, na ile byto to mozliwe:

A 8.2.

1. sutra rzadzaca (adhikara-sutra)

2. elizja wyglosowego -n

3. negacja substytucji da — mu przed sufiksem na

4-6 sutry dotyczace akcentu

7. elizja wyglosowego -# na koncu rdzenia nominalnego (pratipadika)
8. negacja elizji z sutry A 8.2.7.

1 patandzali (I w. p.n.e.) byt autorem Mahabhaszji (Mahabhasya); uwazany jest za
najlepszego interpretatora Asztadhjaji Paniniego. Patrz tez: CARDONA (1997a), GOLD-
STUCKER (1861), SCHARFE (1977).

" Termin pada Panini definiuje w sutrach A 1.4.14-16. Oznacza on taki element gra-
matyczny, do ktérego dolaczono koncéwki przypadkéw lub koncoéwki osobowe cza-
sownika; dlatego tez mozna go przettumaczy¢ jako ,,stowo (ostateczna forma stowa)”.
Jednakze termin ten przystgpuje takze do tematdow nominalnych zakonczonych na -n przed
sufiksami denominatywnymi oraz do tematéw nominalnych przed sufiksami z markerem
(anubandha) S. Z powodu tak wielorakiego rozumienia terminu pada nie jest on w tym
artykule ttumaczony na jezyk polski.
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9-14. sufiks matUP
9-11. substytucja m — v sufiksu matUP
12-14. sutry wprowadzajace nieregularnosci (nipatana-sutra) (m —

v w matUP)
15-17.  chandasi ([sutry] dotyczace jezyka wedyjskiego)
15. substytucja m — v sufiksu matUP

16-17. augment nuT przed sufiksami matUP i GHA (tj. taraP/tamaP)
18-22.  substytucja r — / (A 8.2.21-22 — opcja)
23-30. elizja na koncu pady (pada)

24-28. elizja gloski s
31-35. substytucja gloski A

31. substytucja & — dh
32-33.  substytucja & — gh (A 8.2.33 — opcja)
34, substytucja 2 — dh
35. substytucja i — th
36. substytucja s wyglosowej spotgloski
37. substytucja baS — bha$
38. substytucja d — dh
39. substytucja jhal. — jaS
40. substytucja t/th — dh
41. substytucja s/dh — k
42-49. substytucja t — n sufiksu nistha (tj. Kta, KtavatU)
50. sutra wprowadzajaca nieregularnosci (nipatana-sutra)
51. substytucja ¢ — k sufiksu nistha
52. substytucja ¢t — v sufiksu nistha
53-54.  substytucja t — m sufiksu nistha (A 8.2.54 — opcja)
55. sutra wprowadzajaca nieregularnosci (nipatana-sutra)
56. substytucja ¢ — n sufiksu nistha (opcja)
57. negacja substytucji ¢t — n sufiksu nistha

58-61. sutry wprowadzajace nieregularnosci (nipatana-sitra)
62—-63.  substytucja KviN — kU (A 8.2.63 — opcja)

64-65.  substytucja n

66—71. substytucja r

72-73.  substytucja d

74. substytucja r (zamiast d — opcja)
75. substytucja d lub

76-78. wzdluzenie samogtoski
79. negacja wzdtuzenia

80. substytucja da — mu zaimka adas
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1.
82.

103.

106-108.

A 8.3.
1.
2.

N W

substytucja i — e w liczbie mnogiej

sutra rzadzaca (adhikara-sutra) — na koncu wypowiedzenia Ti jest zasta-
pione przez wzdhuzong samogtoske, akcentowana udatta

83-86. rozne typy wypowiedzen'?

87-92. wzdluzenie w formutach religijnych (om/pranava itd.)

93. pytanie (opcja)

94. wymowka

95-96. grozba

97-98. rozwazenie wyboru

99. zgoda lub obietnica

100. pytanie lub wychwalenie

101. poréwnanie (z uzyciem stowka cir)

102. sutra wprowadzajaca nieregularnos$ci (nipatana-sitra)

wzdluzona samogloska, bedaca substytutem, jest akcentowana svarita —
zazdro$¢, wychwalenie, obwinianie lub zto§¢

104. wystepek przeciwko zwyczajowi, btogostawienstwo lub rozkaz
105. pytanie lub narracja

substytucja pojedynczych samogtosek samogtoska wzdtuzona

substytucja wygtosowych foneméw sufiksow matUP i KvasU — rU

sutra rzadzaca (adhikara-sutra) — nosowa samogtoska zastgpuje opcjonal-
nie gloske poprzedzajaca gloske zastapiona przez rU w ciaglym wypowie-
dzeniu (samhitayam, az do A 8.3.12)

konieczna substytucja aT — noséwka

anuswara (anusvara)

substytucja m (prefiksu sam-) — rU

substytucja m (w stowie pum) — rU

substytucja n — rU

8. n irU pojawiaja si¢ w Rygwedzie

elizja dh

elizjar

substytucja visarjaniya

17. substytucja rU — y

gloski v 1 y (bedace rezultatem zastosowania A 6.1.78) wymawiane sa 1zej
19-21. elizjaviy

'2W ponizszych sutrach opisane operacje wystepuja wowczas, gdy wypowiedzenie
ma okreslony charakter, np. grozby, wymowki, pytania itp.
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23-24.
25-26.

28.
29-30.
31.
32.
33.
34.
35-36.
37.
38.
39-45.
4647.
48.
49-54.
55.

56.
57-119.

A 84.
1-39.

20. elizja y po oT
22. elizja y
substytucja m — anusvara
substytucja m (prefiksu sam-)— m (A 8.3.26 — opcja)
27. substytucja m — n (opcja)
augmenty kuK i tuK
augment dhuT (opcja)
augment tuK (opcja)
augment naM
substytucja uN — v
substytucja visarjaniya — s
substytucja visarjaniya — visarjaniya (rd6zne konteksty, A 8.3.36 — opcja)
substytucje jihvamiuliya 1 upadhmaniya
substytucja visarjaniya — s
substytucja s (A 8.3.42—43 — opcje)
substytucja s
substytucje s i§
substytucja s w literaturze wedyjskiej
sutra rzadzaca (adhikara-sitra) — substytucja s zastgpuje wygltosowy fo-
nem nie pady w ciagtym wypowiedzeniu (samhitayam, az do A 8.3.119)
substytucja s — §
sutra rzadzaca (adhikara-sutra) (A 8.3.57) — substytucja s — s po iN i kU
(azdo A 8.3.119)
62. substytucja § (z sutry A 8.3.59) > s
63-70. wyjatki od wspomnianych substytucji, zwykle odnosza si¢ do
rdzeni werbalnych
65-79. substytucje odnoszace si¢ do rdzeni werbalnych
78-79.  substytucja dh — dh (A 8.3.79 — opcja)
80-85.  substytucje odnoszace si¢ do rdzeni nominalnych
86-90. substytucje odnoszace si¢ do rdzeni werbalnych
91-94. sutry wprowadzajace nieregularnosci (nipatana-siitra)
105-109. sutry odnoszace sie do jezyka wedyjskiego
110-119. sutry negujace

substytucja n — n (A 8.4.10-11 — opcje)

12-13.  w zlozeniu

14-24.  w rdzeniach werbalnych (A 8.4.23 — opcja)
25-27.  w literaturze wedyjskiej
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29-32.  w sufiksach pierwotnych (k7¢, A 8.4.30-31 — opcje)
34-39. sutry negujace

40. substytucje s — 51 tU — cU
41. substytucje s = s 1 tU — tU
42-44. sutry negujace
45 substytucja yaR (spotgtoski bez /) — nosoéwki (opcja)

46-47. reduplikacja yaR
48-52. sutry negujace

53. substytucja jhalL — jaS

54. substytucja jhal — jaS/caR

55-56. substytucja jhal. — caR (A 8.4.56 — opcja)
57. substytucja aN — anunasika (opcja)

58-59. substytucja anusvara — noséwka homofoniczna z nast¢pujaca gloska
yvaY (A 8.4.59 — opcja)

60. substytucja t — /

61-62. substytucja pierwszej gloski rdzenia werbalnego przez homofonicznag
z poprzednia gloska (A 8.4.62 — opcja)

63. substytucja § — ch (opcja)

64. elizja yaM (opcja)

65. elizja jhaR (opcja)

66. substytucja anudatta — svarita
67. sutra negujaca

68. substytucja vivrta a — samvrta a

Wedle tradycji indyjskiej zasada asiddha stuzy dwom celom, ktére Katjajana'®
wyjasnia nastepujaco: asiddha-vacanam adesa-laksana-pratisedhdartham utsarga-
-laksana-bhavartham ca. — ,,Termin asiddha uzyty jest w celu zablokowania (dost.
zabronienia) sutry [ustanawiajacej] substytut (adesa) oraz umozliwienia (dost. za-
istnienia) sutry [ustanawiajacej] to, co jest do zastapienia (utsarga'*)”". Ponizej
podane zostaly dwa przyktady na dzialanie regut w Tripadi, aby pokazac, co tak
naprawde oznacza ich zawieszenie. Pierwszy przyklad to proces tworzenia formy

1 Katyayana (ok. III w. p.n.e.) byt pierwszym znanym komentatorem Paniniego;
jego komentarz zachowal si¢ fragmentarycznie, w postaci warttik (varttika),
w Mahabhaszji (Maha-bhasya) Patandzalego.

' Termin utsarga przewaznie oznacza ‘regule ogélna’ w opozycji do apawady
(apavada) — ‘wyjatek’. W tym konteks$cie jego znaczenie jest identyczne ze znaczeniem
terminu sthanin — ‘to, co ma by¢ zastapione’.

15 Jest to warttika (varttika) 1 pod sutra A 6.1.86.
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instrumentalis liczby mnogiej od rzeczownika rajan (‘krdl’), brzmiaca rajabhis.
Warto podkresli¢, ze kolejnos¢ stosowania sutr w Tripadi ma znaczenie zasadnicze.
Caly proces wyglada zatem nastepujaco:

I) rajan + bhis

Na pierwszym etapie dodaje si¢ koncoéwke instrumentalis liczby mnogiej -bhis do
rdzenia rajan.

II) rdja+ bhis (A 8.2.7'%)
[*III) rdja+ ais (A 7.1.9'") = *rajais)

Kolejnym etapem jest usunigcie wygltosowego -n w temacie rajan na podstawie
sutry A 8.2.7, ktéra wystepuje w zakresie Tripadi. Otrzymujemy zatem temat za-
konczony na -a; w tym momencie powinna nastapi¢ substytucja koncowki -bhis
przez -ais'®. Substytucja ta ustanowiona jest w sutrze A 7.1.9, a zatem wczesniejszej
niz A 8.2.7, ponadto nie nalezy tez do zakresu Tripadi. Gdyby reguta A 7.1.9 zna-
lazta zastosowanie, otrzymalibySmy niepoprawna forme *rajais (patrz powyzej etap
*[II). Nie dzieje si¢ tak jednak, poniewaz sutra umozliwiajaca usunigcie wygloso-
wego -n (A 8.2.7) jest zawieszona w stosunku do A 7.1.9, a w konsekwencji nie
powstaja warunki do zastosowania tej ostatniej. Temat ciagle pozostaje zakonczony
na -n dla sutry ustanawiajacej substytucje, co umozliwia utworzenie poprawnej
formy rajabhis.

Bardzo ciekawym zabiegiem jest umieszczenie przez Paniniego w obrebie Tripadi
sutr negatywnych, ktére blokuja zasade asiddha, jesli spelnione sa okreslone wa-
runki. Ponizszy przyktad pokazuje, w jaki sposob dzialaja sutry negatywne w zakre-
sie Tripadi. Przedstawiona forma to instrumentalis liczby pojedynczej tematu zaim-
kowego adas (‘tamten’), ktory brzmi amuna:

I) adas+ Ta

' na-lopah pratipadikintasya. — ,Nastepuje usuniecie fonemu -7, stojacego na kon-
cu rdzenia nominalnego, [bedacego jednoczesnie pada]”.

" aTo bhisa ais. — ,,Substytut -ais zastepuje [koncowke instrumentalis liczby mno-
giej] -bhis po tematach nominalnych zakonczonych na -a”.

'® Standardowa koncowka instrumentalis liczby mnogiej jest w sanskrycie -bhis. Je-
dyny wyjatek stanowi deklinacja tematow zakonczonych na -a, gdzie koncowka ta jest
-ais. Teoretycznie wigc, takze w wypadku tematu raja- koncowka powinna by¢ -ais,
a nie -bhis.
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Pierwszym etapem, jak poprzednio, jest dodanie koncoéwki instrumentalis liczby
pojedynczej Ta'® do zaimkowego tematu adas.

1) ada-a+ Ta

Kolejnym etapem jest substytucja wyglosowego -s przez -a na podstawie sutry
A 7.2.102%, anastepnie tematyczne -a zastapione zostaje przez to -a, ktére po-
wstaje z substytucji -s — -a. Innymi stowy: -a + -a — -a. Proces ten opisuje sutra
A6.1.97.

) ada+ Ta

Otrzymujemy temat ada, do ktorego dodajemy koncoéwke instrumentalis liczby
pojedynczej.

IV) amu+ Ta

W tym momencie znajduje zastosowanie sutra z zakresu Tripadi (A 8.2.80%),
ktéra ustanawia substytucje -da — -mu.

V) amu+ na

Wspomniana wyzej substytucja pozwala na zastapienie sufiksu Ta sufiksem -na
na postawie sutry A 7.3.120%. Umozliwia ona utworzenie poprawnej formy amuna.
Warto zauwazyé, ze zamiana sufiksow instrumentalnych jest mozliwa jedynie
wtedy, gdy temat przybrat forme amu, gdyz tylko taki temat otrzyma termin GHI**.
Jesli spojrzy si¢ jednak na kolejnos¢ sutr, wida¢ wyraznie, ze substytucja dotyczaca

" Litera T to marker (anubandha), ktory jest usuwany w gramatycznym procesie
izazwyczaj powoduje okreslone zmiany w temacie wyrazu, np. zmian¢ akcentu,
wzmocnienie samogloski. W tym jednak wypadku marker ten nie pelni zadnej specjal-
nej funkcji. Na temat markeréw patrz DEVASTHALI (1967).

2 tyad-adinam ah. — ,Fonem -a zastepuje [wyglosowy fonem tematu presufiksalnego
tematow zaimkowych] tyad itp. [przed koncowkami przypadkow]”.

2L ato gune. — ,,[Jeden substytut, bedacy drugim w kolejnosci] zastepuje fonem -a po-
przedzajacy [samogloske w stopniu] guna [oraz t¢ samogloske w stopniu guna, jesli
wystepuja w ciaglej wypowiedzi]”.

2 adaso ’ser dad u do mah. — ,Fonem -u zastepuje fonem wystepujacy po fonemie -d
w [rdzeniu zaimkowym] adas, kiedy ten nie konczy sie na -s, a fonem -d zastapiony jest
przez fonem -m”.

3 GNah nastriyam. — ,,[Sufiks] na zastepuje [instrumentalny sufiks] @V [po tematach
presufiksalnych otrzymujacych termin GHI| z wylaczeniem tematow zenskich”.

* Seso ghy-asakhi. — ,,[ Termin] GHI oznacza pozostate (rdzenie zakonczone na -i, -u,
zardwno zenskie, jak i niezenskie, ktore nie zostaly objete terminem nadi) z wyjatkiem
[rdzenia] asakhi”.
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tematu jest zawieszona w stosunku do substytucji sufiksu. Zgodnie z zasada asiddha
regulta A 8.2.80 jest niewidoczna w odniesieniu do A 7.3.102. Stad tez A 7.3.120 nie
ma warunkow do zastosowania. Panini rozwiazal ten problem, tworzac sutre
A 8.2.3: na mu ne (,[Substytucja da —] mu nie jest [zawieszona, gdy zachodzi]
przed [sufiksem Ta zastapionym przez] na (sufiks instrumentalu liczby pojedyn-
czej)”), ktora stwierdza, ze substytucja zsutry A 8.2.80 nie podlega zasadzie
asiddha, kiedy dodaje sie sufiks instrumentalis liczby pojedynczej. Zabieg ten jest
konieczny, gdyz inaczej nie byloby mozliwosci utworzenia formy amuna
1 powstataby niepoprawna forma *ada.

Zwiazek z czescia Asztadhjaji poprzedzajaca Tripadi

Jak wspomniano powyzej, sutry z Tripadi sa zawieszone w stosunku do wcze-
$niejszej czeSci Asztadhjaji. We wstepie dziela opisane zostaly terminy techniczne
(samjfia) oraz reguly interpretacyjne (paribhasa), ktére uzywane sa jedynie wtedy,
gdy s potrzebne. Powstaje zatem pytanie, czy zasada asiddha pozwala na ich zasto-
sowanie w Tripadi. Pytanie jest kluczowe, gdyz takze w zakresie Tripadi znajduja
si¢ niektore z termindéw technicznych. Podstawowym przyktadem, ktéry nalezy roz-
wazy¢, jest wspomniany wcezesniej termin pada. Catos¢ Tripadi opisuje operacje na
elementach zdefiniowanych terminem pada. Gdybysmy nie rozumieli pady tak jak
Panini, poprawna interpretacja sutr z Tripadi bytaby niemozliwa. Zmuszeni byliby-
$my do przyjecia stownikowej definicji stowa, ktora roézni si¢ znacznie od przyjetej
przez Paniniego. Najlepszym przyktadem jest przedstawiona wyzej odmiana stowa
rajan w formie instrumentalis liczby mnogiej: rajabhis, gdzie rdzen rajan trakto-
wany jest wlasnie jako pada przed koncowka -bhis. Gdyby definicja pady nie obo-
wiazywala w Tripadi, niemozliwe byloby usunigcie wyglosowego -n 1 w rezultacie
nie daloby si¢ utworzy¢ formy rajabhis.

Ten sam problem dotyczy regut interpretacyjnych, obowiazujacych niezaleznie od
zasady asiddha. Reguly te odnosza si¢ do calych sutr lub tylko do wybranych ele-
mentow. Poprawne konstrukcje bylyby jednak niemozliwe do utworzenia, gdyby
sutr interpretacyjnych (paribhasa) nie stosowaé w Tripadi. Najlepszym przyktadem
jest grupa sutr definiujacych znaczenie niektorych przypadkéw gramatycznych
w metajezyku Paniniego: genetiwu, lokatiwu i ablatiwu. Ich funkcja w Asztadhjaji
rozni sie od tej, w jakiej te przypadki na ogdt wystepuja w jezyku, i dlatego wlasnie
zostala przez autora zdefiniowana. Genetivus uzywany jest u Paniniego wylacznie
W znaczeniu ‘zamiast, w miejsce’>. Stosowany jest w sutrach opisujacych substy-

* A 1.1.49: sasthi sthane-yoga. — ,,Szosty [przypadek (genetivus)] jest uzywany [na
wyrazenie znaczenia] ‘w miejsce’ (4j. substytucji)”.
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tucje 1 wskazuje element, ktory tej substytucji podlega. Ablativus i locativus wyrdz-
niaja elementy podlegajace operacjom: stojace ‘bezposrednio za’ (ablativus™®)
i “bezposrednio przed’ (locativus®’) elementami wyrazonymi tymi dwoma przypad-
kami. Bez odpowiedniej interpretacji kofcowek przypadkowych nie byloby moz-
liwe poprawne zrozumienie i zastosowanie sutr, a w konsekwencji utworzenie po-
prawnych form. Patandzali w Mahabhaszji cytuje ,,superparibhasze”, tj. regule
interpretacyjna pozwalajaca na wtasciwe zrozumienie i zastosowanie innych sutr
interpretacyjnych: karya-kalam samjiia-paribhasam (,,Terminy techniczne i sutry
interpretacyjne [znajduja zastosowanie] w trakcie / czasie [odpowiedniej] operacji
gramatycznej”). Oznacza ona, ze zaréwno definicje, jak ireguly interpretacyjne
znajduja zastosowanie wtedy, gdy sa potrzebne, bez wzgledu na zasade asiddha®®.

Paribhasa A 1.4.2.

Istnieje paribhasa, ktora nastrecza problemdéw interpretacyjnych. Jest to sutra
A 1.4.2: vipratisedhe param karyam — W wypadku konfliktu (vipratisedha) [z
dwéch regul znajdujacych zastosowanie na tym etapie procesu gramatycznego]
powinno sie zastosowac te, ktora jest w kolejnosci pozniejsza (para)”. Problem
polega na tym, ze paribhasa ta stoi w oczywistej sprzecznosci z zasada asiddha,
zgodnie z ktéra pozniejsze sutry sa zawieszone w stosunku do poprzedzajacych,
a zatem nie moga by¢ brane pod uwage i stosowane zgodnie z A 1.4.2. Niemozliwe
jest zastosowanie obu: zasady asiddha i sutry A 1.4.2, ani niemozliwe jest ustalenie,
ktéra znich jest wazniejsza. Wedle tradycyjnych komentatoréw paribhasa A 1.4.2
odnosi sie do calej Asztadhjaji. Zachodni badacze jednak, a przede wszystkim sam
Panini, zawg¢zajgq zastosowanie tej sutry do grupy regul zawartych w pierwszym
i drugim rozdziale Asztadhjaji. Powodem traktowania tej sutry jako lokalnej pari-
bhaszy jest umieszczenie jej w bloku regul rozpoczynajacych si¢ od A 1.4.1:
a kadarad eka samjiia (,,Az do sutry A 2.2.38 [jeden element gramatyczny] otrzy-
muje jedna nazwe”). Regula interpretacyjna A 1.4.2 zatem pozwala, gdy jednemu
elementowi mozna przypisa¢ dwie nazwy, na wyeliminowanie jednej z nich, tej
wcezesniejszej. Sama sutra A 1.4.2 nalezy do bloku rzadzonego regulq A 1.4.1, be-
daca paribhasza (‘sutrg interpretacyjna’) i adhikara (‘reguly rzadzaca’) jednoczesnie.

% A 1.1.67: tasmad ity-uttarasya. — ,,[Gdy element ustalony jest] w ablatiwie, [opera-
cja odnosi si¢ do tego, co] nastepuje”.

*" A 1.1.66 tasminn iti nirdiste piirvasya. — ,,[Gdy element ustalony jest] w poleceniu
w lokatiwie, [operacja odnosi si¢ do tego, co] poprzedza”.

* BANERJEE 1984 (16-17).
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To pozwala sadzi¢, ze omawiana sutra nie odnosi si¢ do calej Asztadhjaji, a jedynie
do wskazanego bloku regul. Taka interpretacja A 1.4.2 rozwigzuje wiele probleméw
zwigzanych z zastosowaniem regul w Asztadhjaji.

Podsumowanie

Zasada asiddha jest jedyna w swoim rodzaju technika, ktéra operowanie sutrami
w Asztadhjaji czyni znacznie bardziej skomplikowanym. Zasady rzadzace kolejnos-
cia stosowania regul w procesie gramatycznym, ktore nie zostaly tutaj szerzej omo-
wione ze wzgledu na temat artykutu, zostaly szczegolowo przez Paniniego ustalone.
Zawieszenie dzialania niektérych regul umozliwia tworzenie poprawnych kon-
strukcji. Charakter opisanych w Tripadi operacji pozwala sadzi¢, ze reguly te sto-
sowane sg na ostatnim etapie procesu.

Cze$¢ Tripadi 1 zasada asiddha ciagle nastreczaja wielu problemow interpretacyj-
nych. Sposob, w jaki Panini chcial, by asiddha byta stosowana, pozostaje dla bada-
czy nie do konca jasny i stanowi pole do dalszych badan.
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SUMMARY

The principle of suspended rules in Panini’s Astadhyayi

The article presents the so-called asiddha principle in Panini’s Astadhyayri; it is
a preliminary study based on the chapter called Tripadi (A 8.2.1-A 8.4.68). After
a short introduction that describes the structure of the grammatical treatise, the
aforementioned principle is explained in more detail and the examples are dis-
cussed. The article also presents rules and operations described in the Tripadi. Fur-
thermore, the article tries to analyse the relation between the Tripadi section and the
preceding part of the Astadhyayi and to examine the question concerning the role of
definitions (samyjiia) and interpretational rules (paribhasa) in the chapter. Finally, it
discusses the problem of the interpretational rule A 1.4.2 and whether its scope ex-
tends to the Tripadi section.
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rzeczywistos¢ u progu XXI wieku. Przenikliwe intuicje autora Plynnej nowoczesno-
sci znajduja potwierdzenie w doswiadczeniu niemal codziennym mieszkancoéw tego,
coraz mniej wygodnego, globu. Co tu duzo mowic, jest to doswiadczenie kazdego
Z nas.

A jednak warto si¢ pokusi¢ o diagnozg alternatywna. Nie jest to latwe, ale nie jest
to niemozliwe. Sposrdd licznych préb pojawiajacych si¢ w ostatnich latach, gldwnie
w Stanach Zjednoczonych i w Azji, w teologii chrzescijanskiej, na uwage zasluguje
propozycja rodzima. Krzysztof Jan Pawlowski juz w swojej pierwszej ksiazce udo-
wodnil, iz potrafi taczy¢ idee zrodzone w réznych kontekstach kulturowych i reli-
gijnych. Waska sciezka prawdy. Rozwazania na podstawie filozofii jogi klasycznej
oraz nauki sw. Jana od Krzyza (Nomos, Krakow 1996) wyraznie ukazywata wymogi,
ktére powinien spelnia¢ milo$nik madrosci, aby osiagna¢ poznanie wyzwalajace.
Zestawienie procesu odkrywania prawdy wedlug filozofii jogi oraz na podstawie
dziel chrzesdcijanskiego mistyka pozwala wydoby¢ te rysy duchowej przemiany,
dzieki ktérym czlowiek ma szans¢ na jednoczenie rozumu, uczué i woli. Po dzie-
sieciu latach autor Waskiej sciezki prawdy podejmuje wyartykulowane juz w latach
dziewieédziesiatych przekonanie, ze to Logos Wcielony jest najpeliejsza odpowie-
dzig na niepokdj ludzkiego serca. Jednak w jego najnowszej propozycji pojawito si¢
z jednej strony znacznie wigcej znakOw zapytania, ale tez zajasnialy punkty, ktorych
wczesniej nie bylo.

Zapewne istotna rolg w tym nowym podejsciu do mozliwosci komplementarnego
spojrzenia na tradycje Wschodu i Zachodu przypisywaé nalezy niemieckiemu histo-
rykowi filozofii Karlowi Albertowi, zwlaszcza jako autorowi Wprowadzenia do
filozoficznej mistyki, a takze wybitnemu znawcy mysli antycznej Pierre’owi Hado-
towi. Ten drugi patronuje Pawlowskiemu jako autor zaro6wno ksiazki pt. Filozofia
Jjako ¢wiczenie duchowe, jak i proby nowego odczytania tradycji antycznej dokona-
nej w ksiazce Czym jest filozofia starozytna? A jednak przypisywanie Krzysztofowi
Janowi Pawlowskiemu jedynie roli inteligentnego czytelnika klasycznych opraco-
wan filozoficznych nie oddaje w pelni jego zamystu teoretycznego. Tak naprawde
lektury stanowia dla niego jedynie dogodny punkt wyjscia do formutowania wlasnej
wizji filozofii jako narzedzia ksztattujacego czlowieczenstwo.

Wtlasnie dlatego odwoluje si¢ on do prac o zasadniczym znaczeniu dla swoistego
przewartosciowania tradycji filozoficznej, jednak nie w sensie nietzscheanskim, ale
jako powrotu do doswiadczen, z ktorych ta tradycja wyrosta. Pewnie dlatego klu-
czowa role w odczytywaniu pierwotnej funkcji filozofii odegrata u niego koncepcja
aharamy' Leona Cyborana. Siegniecie do pozornie tylko odlegtej tradycji jogi kla-

' Na marginesie nalezy nadmieni¢, ze aharama to oryginalny system filozoficzny, kto-
rego tworca jest Leon Cyboran. Pawtowski podjat si¢ pierwszej proby rekonstrukeji tej kon-
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sycznej okazalo si¢ niezwykle owocne i tworcze. Tragicznie zmarly w sile wieku
1 w pelnym rozkwicie mozliwosci badawczych Leon Cyboran (1928—1977) pozosta-
wil wiele ze swoich intuicji naukowych w formie poczatkowej i do konca niedo-
pracowanej. Wyroslty one z fascynacji filozofia indyjska, a zwlaszcza joga klasy-
czna, ktérej byt kongenialnym interpretatorem, przekladajac z sanskrytu zrodtowy
traktat sutrowy autorstwa Patandzalego oraz podstawowy komentarz Wjasy. W ten
sposob rozpoczal wigc partnerska rozmowe z ogromnym dziedzictwem duchowym
Indii z perspektywy europejskiej. Krzysztof Jan Pawltowski odstania niektore
z tkwiacych w nich mozliwosci zawartych w pracach Cyborana i taczy je z najno-
wszymi ustaleniami zachodnich uczonych i z wynikami badan wybitnego polskiego
filologa klasycznego i historyka filozofii starozytnej Juliusza Domanskiego.
Jednakze klamra spinajaca refleksje Pawlowskiego sa aforyzmy Adama Mickie-
wicza. Warto je przywolac¢, gdyz wprowadzaja od razu in medias res. Pierwszy,
otwierajacy ksiazke, ze Zdan i uwag brzmi: ,,Jedna jest tylko rzecz na $wiecie godna
ludzkiej pieczy; / Ludzie o wszystkim mysla, procz tej jednej rzeczy”. A drugi ja
zamykajacy, to parafraza kluczowego wersu z Prologu Ewangelii §w. Jana: ,,Slowo
stato sie cialem, azeby na nowo / Cialo twoje, czlowieku, powrdcito w stowo”. To
wazne nie tylko jako estetyczne ozdobniki, ale rowniez, jak si¢ wydaje, Swiadome
siegniecie do rodzimej tradycji, bogatej w intuicje ,,chwytajace istote rzeczy”.
Rozpisana na osiem rozdziatow rozprawa jest zapisem myslenia scalajacego i oca-
lajacego. Przy tym zaréwno tradycja zachodnia (gléwnie Platon i mistyka chrzescijan-
ska), jak i wschodnia (przede wszystkim interpretowana przez Cyborana joga kla-
syczna) sa przez Krzysztofa Jana Pawlowskiego ,,zamieszkiwane” w najglebszym tego
stowa znaczeniu. On je nie tylko zna, ale potrafi po nich z pasja ,,oprowadzaé”.
Powiem od razu i bez ogrodek — bliski jest mi sposéb uprawiania filozofii, a ra-
czej poszukiwania madrosci, jaki odnajduje w ksiazce Krzysztofa Jana Pawtow-
skiego. Podziwiam jego bezkompromisowos¢ i zarliwos¢ w szukaniu odpowiedzi na
podstawowe pytanie — jak by¢ czlowiekiem dzisiaj w zglobalizowanym $wiecie?
Podoba mi si¢ dobér jego lektur. Niekiedy mam jednak wrazenie, iz za malo ufa
wlasnym przemysleniom. Nazbyt ucieka w cytaty, niekiedy niepotrzebnie wydhu-
zane. Ale rozumiem ten rodzaj asekuracji, bo sam mu ulegam. Proponowane roz-
wiazania sg zbyt odleglte od mainstreamu 1 moze dlatego rodzi si¢ potrzeba potwier-
dzania ich ze strony innych, podobnie myslacych.
Pierwsze trzy rozdzialy wydaja mi si¢ najmniej oryginalne. To nie znaczy, ze sg
mniej wazne w konstrukcji ksigzki. Maja jednak charakter niejako stuzebny. Przy-

cepcji, nieznanej poza kregiem ucznidw i przyjaciol tworcy. Aharame mozna traktowaé jako
swoista kartografi¢ stanéw $wiadomos$ciowych, a zarazem schematyczne ujecie réznych
drég, na ktorych §wiadomos¢ refleksyjna moze odkrywac istotne ‘ja’; oraz hierarchiczng stru-
kture rzeczywistosci (por. s. 120—122).
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gotowuja teren. Odslaniaja przemozng potrzebe, wrecz koniecznosé srodkdéw zarad-
czych — remedium. W samej rzeczy refleksja filozoficzna uprawiana od stuleci na Za-
chodzie (powiedzmy: od kiedy powstaly uniwersytety) zabrnela w ciasna, by nie rzec
Slepa uliczke waskich specjalizacji. Stata si¢ szacownym i pilnie strzezonym archi-
wum wiedzy tajemnej. | nie dziwota, ze coraz mniej chetnych, by don zagladac.

Moze dlatego byl potrzebny czlowiek z zewnatrz. Cyboran byt urodzonym filozo-
fem, ale nie nalezal do Zadnej szkoty. Cho¢ nie tylko studiowatl filozofi¢ i pracowat
jako filozof na ATK ina KUL-u, ale studiowat réwniez ekonomig, psychologi¢
i indologie, to jednak poszukiwanie i praktykowanie madrosci byto jedyna i praw-
dziwg pasja jego zycia. To wlasnie Leon Cyboran zacieckawil si¢ tym, co najwaz-
niejsze w filozofii — ,,odkrywaniem najwyzszej miary czlowieczefistwa”. Tak wta-
$nie zatytulowal poswiecony mu czwarty rozdzial autor Dyskursu iascezy.
I stusznie. Lektura tych trzydziestu paru stron nie jest latwa. Moze zniecheci¢ na-
zbyt technicznym jezykiem. A jednak warto wej$¢ w arkana terminologii Cyborana,
by zrozumie¢ jego gtowny zamyst. ,,Chodzi bowiem o to, — powiada Pawlowski —
by teraz juz wspdlnie — przy wykorzystaniu madro$ciowych wskazan — poszukiwad
remedium na uzdrowienie obecnej sytuacji cywilizacyjnej, w dialogu tylez interdy-
scyplinarnym, co interkulturowym” (str. 119).

Nie wchodzac w zawitosci systemu, ktoéry domaga si¢ zreszta dalszych uscislen —
rekonstruowany jest bowiem gléwnie na podstawie zachowanych magnetofono-
wych nagran (nie najlepszej jakosci), warto zdaé sobie sprawe z glownego celu, jaki
stawial przed soba Cyboran. W kazdym razie: ,,Dzieki systemowej wyktadni aha-
ramy mozna uzyska¢ calo$ciowa perspektywe, ktora pozwala na rozpatrzenie roz-
maitych modeli zycia, realizowanych nie tylko przez reprezentantéw starozytnych
szkot antyku, ale tez i wceielanych w praktyke przez medrcow indyjskich czy chin-
skich; nade wszystko za$ dzigki schematowi Cyborana mozna wnika¢ w zasadnicze
warunki sktadajace si¢ na konsekwentne przyjmowanie jarzma madrosciowego.
W przestrzeni praktyki duchowej aharama stanowi zatem dogodne narze¢dzie, ktore
moze by¢ wykorzystane do szeroko pojetej pracy nad soba” (str. 127).

Tak wigc nieustanna praca nad soba, powsciaganie wybujalosci ludzkiej natury, to
$rodki shuzace osiagnieciu pelni czlowieczenstwa. Pawlowski znajduje wiele punk-
tow stycznych pomiedzy celami, jakie stawiali przed soba jogini, a przeslaniem
Ewangelii, stanowiacej zapis nauk Medrca z Nazaretu. Rowniez nauki bodajze naj-
wybitniejszego ucznia Jezusa, Pawla z Tarsu, zdaja si¢ potwierdzaé wskazowki
hinduskich medrcow. Sadze, ze ta czes¢ systemu Leona Cyborana rekonstruowa-
nego przez Krzysztofa Pawlowskiego wymaga wnikliwej analizy i tekstowych po-
réwnan. Zbyt malo znam joge, by wypowiada¢ sie na jej temat. Intuicyjnie jednak
czuje, iz jest to istotny trop w poszukiwaniu mozliwosci tworczych przenikan §wiata
Wschodu 1 Zachodu. Ta droga poszedt angielski benedyktyn Bede Griffiths, odkry-
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wajac Zaslubiny Wschodu z Zachodem (ttum. G. Jasinski, Zysk i S-ka, Wydawnic-
two S.j., Poznan 1996). Jego optymizmu — jak rozumiem — Krzysztof Pawtowski nie
podziela, bowiem nie wspomnial o jego ksiazkach w bibliografii. WyrazZnie sktanial
si¢ w tym kierunku Thomas Merton, rOwniez pomini¢ty w omawianej ksiazce. Sza-
nuje ten wybdr, choé¢ ciekaw jestem powodu pominiecia tych ,,prorokow” spotkan
Wschodu z Zachodem. (Dla $cistosci trzeba dodaé, iz wspomniana jest jedna
ksiazka Griffithsa: Powrét do srodka (thum. T.A. Malanowski, PAX, Warszawa
1985), ale ze wzgledu na odwotanie si¢ w niej akurat do Jezusa Chrystusa).

Intrygujace jest rozminiecie si¢ (przedstawione na ss. 153—155) Zygmunta Freuda
z wybitnym znawca mysli indyjskiej Surendranathem Dasgupta. Co ciekawe, to nie
Indus, ale wlasnie Europejczyk, ojciec psychoanalizy, wychodzi ze spotkania
skompromitowany. Dzisiaj juz nie mozemy powtarza¢ bledu Freuda wyniklego
z ignorancji pewnego siebie czlowieka Zachodu (podobna postawe zreszta dostrzec
mozna u Martina Heideggera); poczucie wyzszosci jest nieuzasadnione. Przy okazji
warto przywola¢ liczne studia Jacka Goody’ego, w ktérych pokazuje, jak wiele ze
,,zdobyczy Zachodu” stanowi zwykla kradziez i zawtaszczenie wczesniejszych od-
kry¢ Wschodu; do nich nalezy rowniez psychoanaliza. Krotko mowiac, wejscie
w $wiat jogi uczy pokory i prawdziwej madrosci.

W tym kontekscie wezwanie do nowej syntezy brzmi nader przekonujaco: ,Jesli
wigc Wcielone Stowo, najwieksze misterium, ktére poprzez nauke Jezusa z Naza-
retu stato si¢ najmniej tajemne, jest juz tak wnikliwie i obszernie opracowane, to
moze najwyzszy czas, by — migdzy innymi wlasnie z inspiracji indyjskich doktryn
soteriologicznych czy cho¢by samej aharamy — dokonaé jeszcze glebszej syntezy
sacra doctrina. Takiej, w ktorej watki spekulatywne, historyczno-pozytywne oraz
praktyczne, czyli mistyczne, utworzytyby na powr6t zywy organizm”. Przypis do
tego fragmentu odsyta do doktryny $w. Tomasza z Akwinu. I stusznie. Wszak to
wlasnie Aquinata jest doskonatym przyktadem owocnego dialogu z ,,obca” kultura.
Dopiero ,.kanonizacja” tomizmu zamknela go w systemie, ktory z samym Toma-
szem ma niewiele wspdlnego.

Rozdziat szdsty, nawiazujac bezposrednio do antropologii biblijnej, otwiera nowe
perspektywy dialogu z mysla grecka. Zreszta warto przypomnieé, iz tekst Nowego
Testamentu, zapisany wlasnie w jezyku greckim, jest najbardziej dobitnym swiadec-
twem tego dialogu in statu nascendi. Stusznie wigc zwraca uwage Pawlowski na
fundamentalne podobienstwo (zauwazone zreszta juz przez renesansowych huma-
nistow) poszukiwan Sokratesa i wywodow $w. Jana Ewangelisty: ,,W Logosie
Wecielonym dana jest mozliwos¢ intuicyjnego wgladu w prawdziwa jazn. Platon we
wszystkich swoich tekstach, a nie tylko w dialogu o mitosci wskazuje na duchowa
droge, ktorej kresem jest odkrycie pryncypium catej rzeczywistosci. Weielony Lo-



94 STUDIA INDOLOGICZNE NR 15 (2008)

gos uosabialby to najwyzsze pryncypium. Syn Bozy poprzez wcielenie staje sie
zatem ludzka istota, ktorej zadna $wiatowa moc nie zdota skorumpowad”.

Do podobnych wnioskow prowadzi namyst nad paradoksalna mysla sw. Pawtla,
ktoéry znakomicie uchwycil misterium przejsécia ze $mierci do zycia. Zreszta mogt to
zrobi¢ zapewne dlatego, iz sam tego doswiadczyt w drodze do Damaszku. Nawia-
sem mowiac, to wlasnie doswiadczenie jest kluczowym pojeciem calego wywodu
Dyskursu i ascezy. Ono pozwala odwolywac si¢ do tak odlegtych kontekstow kultu-
rowych jak filozofia Heraklita, mysl Sokratesa i samego Platona z jednej strony,
a mistyka chrzescijaniska i praktyki jogindw z drugiej. Mozna jeszcze przywotaé
$wiat islamskich sufich czy zydowskiej kabaly i chasydow. To, co ich taczy, to wla-
$nie doswiadczenie duchowe.

Na koniec dwie uwagi z ostatniego rozdziatu, zatytulowanego ,,Miara cztowieka
doskonalego”. Jakze stlusznie. Jedna, nawiazujaca do znakomitego znawcy jogi
Mircei Eliadego, na temat roli, jakg w XXI wieku moga odegra¢ Indie:

»Jest niewatpliwie znakiem czasu, ze wlasnie w drugiej potowie XX
wieku Indie wchodza w orbite dziejow Swiata, a poprzez to mysliciele
europejscy nie mogg nie uwzgledni¢ ‘jednego z najwigkszych — w opi-
nii Eliadego — odkry¢ Indii: $wiadomosci swiadka, swiadomosci uwol-
nionej z jej struktur psychofizjologicznych iich doczesnego uwarun-
kowania, $wiadomosci »wyzwolonego«, tzn. takiego, ktory uzyskal
wyzwolenie z doczesnosci, a wigc poznal prawdziwa, niewypowie-
dziana wolnos¢’. Rozpatrujac ksztaltowanie cztowieczenstwa w kon-
tekécie mistyki filozoficznej, miatem wciaz na uwadze wlasnie to
wielkie odkrycie indyjskich medrcow” (s. 223).

Nie ma powodu, by autorowi nie wierzy¢; trzy lata spedzone w Benaresie nie zo-
staty zmarnowane. I druga uwaga, podkreslajaca wyjatkowe znaczenie mysli Leona
Cyborana:

»Dzieki uniwersalnym kategoriom aharamy jesteSmy w stanie uwzgle-
dni¢ rozmaite drogi rozwoju duchowego. Dlatego tez koncepcja Cybo-
rana moze postuzy¢ do zbudowania dialogicznego pomostu miedzy
Wschodem i Zachodem. Nie sadz¢ bowiem, aby w sytuacji juz tak
dalece zaawansowanego procesu wzajemnego przenikania si¢ kultur
myslenie moglo podlega¢ zmianom — jak chce Heidegger — ‘tylko pod
wplywem myslenia majacego to samo pochodzenie i przeznaczenie’.
A nie uwazam tak dlatego, ze na zmian¢ mojego myslenia duzy wptyw
wywarly studia nad tradycja indyjska” (s. 180).

Tym autobiograficznym wyznaniem Krzysztofa Jana Pawtowskiego chcialbym
zakonczy¢ uwagi nad jego ksiazka Dyskurs i asceza, wyrazajac nadzieje, ze spro-
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wokuje ona debate. Zreszta ta debata juz trwa, a jej glosem niezwykle istotnym jest
ksiazka pt. Benares a Jerozolima. Przemyslec chrzescijanstwo w kategoriach hindu-
izmu i buddyzmu (Tyniec Wydawnictwo Benedyktynow, Krakow 2007). Skladaja
si¢ na nig teksty pod redakcja K.J. Pawlowskiego, ktore powstaly w rezultacie sesji
zorganizowanej w Tyncu w dniach 4-5 czerwca 2005 roku z udzialem orientali-
stow, filozofow, teologdw oraz religioznawcow. Jest to znakomity przyktad interdy-
scyplinarnej refleksji. Jej omowienie jednak trzeba odlozy¢ na inna okazje.



MIEDZYNARODOWA KONFERENCJA
,,.STO LAT DUNHUANGU, 1907-2007"
(International Conference ,,A Hundred Years of Dunhuang, 1907-2007")

Londyn, 17-19 maja 2007 roku

20 czerwca 1900 roku Wang Yuanlu (18507-1931), taoistyczny kaplan, opiekun buddyj-
skich grot w Dunhuangu, podczas prac porzadkowych przypadkiem natrafil na zamurowana
cele w grocie numer 17. Cela byta wypelniona az po sklepienie manuskryptami i zwojami
malowidel. Wang nie zdawal sobie sprawy z doniostosci odkrycia. W obawie przed niepoza-
danymi skutkami ujawnienia odkrytych zbioréw kazal ponownie zamurowa¢ wejscie. Do-
ktadnie w siedem lat p6zniej do Dunhuangu zawital na czele skromnej ekspedycji naukowe;j
Aurel Stein (ur. w Budapeszcie 26 listopada 1862; zm. w Kabulu 28 pazdziernika 1943),
wielki podréznik ibadacz Azji Srodkowej. Sir Aurel Stein dowiedzial si¢ o tajemniczym
odkryciu i naktonil Wanga do ujawnienia zbioréw. Byl pierwszym Europejczykiem, ktory na
wlasne oczy ujrzal niebywaly skarb w postaci dziesiatkow tysiecy manuskryptow, ksylogra-
fow, zwojow malowidet i przedmiotéw buddyjskiego kultu religijnego. W swej monumental-
nej pracy pt. Serindia opisal swdj pobyt w grotach Dunhuangu i przedstawil wstepne wyniki
pobieznych z koniecznosci badan. Odkrycie zawartosci groty nr 17, zamurowanej okoto 1000
roku, zrewolucjonizowalo wiedze¢ o historii, wierzeniach religijnych, literaturze, jezykach,
sztuce itp. Azji Srodkowej. Niedtugo potem do Dunhuangu przybyt Paul Pelliot, ktory konty-
nuowal badania. W kolejnych latach liczne ekspedycje naukowe penetrowaly celg.
W rezultacie prawie cala zawarto$¢ celi trafita do muzedw i bibliotek Londynu, Paryza, Pe-
tersburga, zeby wymieni¢ tylko najwigksze zbiory'.

Z okazji stulecia tego niezwyklego odkrycia British Academy, przy wspétudziale British
Museum i British Library, zorganizowata migdzynarodowg konferencje ,,A Hundred Years of
Dunhuang, 1907-2007", ktora odbyta sie w dniach 17-19 maja 2007 roku. Z ramienia British
Museum i British Library organizatorkami byly dr Helen Wang i dr Francis Wood. Interna-
tional Dunhuang Project (British Library)” reprezentowata dr Susan Whitfield, dyrektor pro-
jektu. W konferencji wzigto udzial kilkudziesieciu uczonych z osrodkéw akademickich Eu-

"0 tym i o innych nie mniej sensacyjnych odkryciach pisze Peter Hopkirk w swej best-
sellerowej ksiazce pt. Obce diabty na Jedwabnym Szlaku. W poszukiwaniu zaginionych miast
i skarbow w chiriskiej czesci Azji Srodkowej. Wydawnictwo Akademickie Dialog, Warszawa
2008 (Foreign Devils on the Silk Road The Search for the Lost Cities and Treasures of Chinese
Central Asia. Oxford University Press, Oxford 2001; 1. wydanie: 1980).

* Zob. strone internetowa projektu www.idp.bl.uk, ktéra zawiera m.in. biuletyny IDP
News z artykulami i informacjami na temat problematyki Jedwabnego Szlaku (Silk Road),
a takze zdigitalizowane manuskrypty z Dunhuangu (chinskie, tybetanskie, sanskryckie i inne).
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ropy, USA, Chin iJaponii. W obradach uczestniczyli nizej podpisany idr Agnieszka
Helman-Wazny (UMK, Torun; czasowo Cornell University).
Program konferencji przedstawial si¢ nastgpujaco:

17 maja
Sesja 1: The discovery of Cave 17:

Susan Whitfield (International Dunhuang Project, British Library): ,,Sir Aurel Stein, ar-
cheological-explorer”;

Ursula Sims-Williams (British Library): ,,Rudolf Hoernle and Aurel Stein”;

Lilla Russell-Smith (Circle for Inner Asian Art): ,,Lajos Loczy, who encouraged Stein to go
to Dunhuang”;

Wang Jiqing (Lanzhou University): ,,Aurel Stein’s dealings with Wang Yuanlu and Chi-
nese officials of Dunhuang in 19077,

Imre Galambos (International Dunhuang Project, British Library): ,,Spreading the word:
Aurel Stein and Count Otani”’;

John Falconer (British Library): ,,Pictures of Dunhuang — a photographic record in London
and Hungary”;

Helen Wang (The British Museum): ,,The Dunhuang collections in London, 1907-2007".

Sesja 2: Exploring Dunhuang: the Contents of Cave 17:

Roderick Whitfield (Emeritus Professor, SOAS): ,,On some silk painting fragments in the
British Museum”;

Jean-Pierre Drége (Ecole Pratique des Hautes Etudes, Paris): ,,Dunhuang and the history of
the Chinese book”;

Helen Persson (Victoria & Albert Museum, London): ,, Textiles from Dunhuang in the V&A”;

Zhao Feng (China National Silk Museum, Hangzhou): ,,New studies on the textiles from
Dunhuang”;

Nathalie Monnet (Bibliothéque Nationale, Paris): ,,The Dunhuang collections in Paris”;

Irina Popova (Institute of Oriental Studies, St. Petersburg): ,,The Dunhuang collections in
St. Petersburg”;

Akao Eikei (Kyoto National Museum): ,,Private Dunhuang-related collections in Japan”;

Chhaya Bhattacharya-Haesner: ,,The banners from Dunhuang in the Stein Collection of the
National Museum, New Delhi”;

Helen Wang, Frances Wood: ,,The Stein collections in the British Museum and British Li-
brary”.

18 maja
Sesja 3: New Research on Chinese and Khotanese Texts:

Rong Xinjiang (Peking University): ,,New research on the Chinese texts”;

Fang Guangchang (Shanghai Normal University): ,,New research on the Chinese texts”;

Hao Chunwen (Capital Normal Beijing University): ,,New research on the Chinese texts”;

Harumichi Ishizuka: ,,The Kozanji Temple Buddhist Scripture Project”;

Oktor Skjaervo (Harvard University): ,,A century of Dunhuang studies: the Khotanese
manuscripts”;

Hiroshi Kumamoto (University of Tokyo): ,,Khotanese documents in the Pelliot Collection:
Saka documents”.
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Sesja 4: New Research on Texts:

Barbara Meisterernst (Turfanforschung, Berlin): ,,Buddhist Sogdian texts and their Chinese
originals”;

Nicholas Sims-Williams (SOAS): ,,The earliest Sogdian texts: Stein’s ‘Ancient Letters’ and
the newly discovered inscriptions from Southern Kazachstan”;

Yutaka Yoshida (Kyoto University): ,,New research on the Sogdian texts”;

Georges-Jean Pinault (Ecole Pratique des Hautes Etudes, Paris): ,,Recent research on To-
charian texts”;

Seishi Karashima (Soka University, Tokyo): ,,The British Library Sanskrit fragments”;

Ingo Strauch (Freie Universitédt Berlin): ,,A magic text from Dunhuang and recent studies
in Kharosthi manuscripts”;

Tsuguhito Takeuchi (Kobe University of Foreign Studies): ,,The impact of the finds at
Dunhuang on Tibetan studies”;

Simone-Christiane Raschmann (Turfanforschung, Berlin): ,,The Altun Yaruk Sudur [Sutra
of Golden Light] reconstructed”;

Kazuyuki Enami (Ryukoku University): ,,Scientific analysis of paper specimens of the an-
cient Uighur documents and manuscripts in the Otani Collection”.

19 maja
Sesja 5: Dunhuang in the Future:

Susan Whitfield: ,,Putting the Silk Road online”;

Eva Apor (Library of the Hungarian Academy of Sciences, Budapest): ,,Stein Collections
and Stein Projects in the Library of the Hungarian Academy of Sciences”;

Hao Chungwen (Capital Normal Beijing University): ,,Critical edition of the British collec-
tion of Dunhuang documents”;

Tokio Takata (Kyoto University): ,,Recent and future activities of the International Liaison
Committee for Dunhuang Studies”;

Sanchita Balachandran: ,,The politics of preservation and museum building in Western
China in the early twentieth century”;

Valerie Hansen (Yale University): ,,Locating Dunhuang in the broader history of the Silk
Road”;

Roderick Whitfield, Victor Mair (University of Pennsylvania), chairs — discussion: ,,Dun-
huang and its place in world history and culture”.

Tuz po zakonczeniu konferencji nt. stulecia odkry¢é w Dunhuangu odbyta si¢ w British Li-
brary w dniach 21-23 maja specjalistyczna konferencja, siédma z kolei, po§wigcona zagad-
nieniom konserwacji zabytkow, zorganizowana przez International Dunhuang Project.
W ramach tej konferencji odbyty si¢ dwa warsztaty — jeden dotyczyl tradycyjnych opraw
ksiazek orientalnych (‘Exploring Traditional Oriental Binding Structures’), drugi zas mikro-
skopowej analizy azjatyckich wldkien (‘Microscopic Examination of Asian Fibres’). Dr A.
Helman-Wazny wzieta czynny udziat w warsztatach’.

? Zob. Agnieszka Helman-Wazny: ,,A Chronology of Tibetan Bookbinding”, IDP News
29 (Spring 2007) 4; na s. 5 reprodukcje mikroskopowych badan nad manuskryptami tybetan-
skimi ze zbioréw Biritsh Library.
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Wspomnie¢ jeszcze nalezy o interesujacej wystawie pt. ,,Gods, Guardians and Immortals.
Chinese religious paintings” w British Museum (8 lutego — 22 lipca 2007), ktorej tematyka
w pewnym stopniu taczyla si¢ z tematem pierwszej z opisanych konferencji.

Strona pierwszej konferencji: www.britac.ac.uk/events/2007/dunhuang/index.cfm

[Marek Mejor]

MIEDZYNARODOWA KONFERENCJA ,,SZTUKA I KULTURA WIZUALNA INDII”
(International Conference ,,Art and Visual Culture of India”)

Warszawa, 18—-19 kwietnia 2008 roku

W dniach 18-19 kwietnia 2008 odbyla si¢ w Szkole Wyzszej Psychologii Spolecznej
w Warszawie Miedzynarodowa Konferencja ,,Sztuka i kultura wizualna Indii”. Byla to pierw-
sza tego typu konferencja w Polsce; przyciagngta do Warszawy badaczy nie tylko z Polski,
ale takze z Wielkiej Brytanii, Holandii, Austrii i Litwy. Konferencja poswigcona byla szeroko
rozumianej sztuce ikulturze wizualnej (teatr, taniec, film) Indii oraz calego obszaru Azji
Poludniowej oraz zwigzkom sztuki z kultura, literatura i mysla indyjska. Jezykami konfe-
rencji byt angielski i polski. Konferencji towarzyszyt dwudniowy Festiwal sztuki i kultury
Indii, ktory przyblizyt bogata i barwna kulture tego kraju, a w szczegdlnosci film i taniec.

Organizatorami konferencji i imprez towarzyszacych w ramach Festiwalu sztuki i kultury
Indii byto Polskie Stowarzyszenie Sztuki Orientu (www.sztukaorientu.pl), reprezentowane
przez Jerzego Malinowskiego (prezes PSSO), Dorote Kaminska (prezes Oddziatu Torun-
skiego PSSO) i Agnieszke Staszczyk, oraz Piotr Balcerowicz. Konferencja i Festiwal odbyly
si¢ przy wspoludziale Ambasady Republiki Indii w Polsce i Indyjskiej Rady ds. Stosunkow
Kulturalnych (Indian Council for Cultural Relations), Pracowni Sztuki Orientu Uniwersytetu
Mikotaja Kopernika w Toruniu, Pracownikow Zaktadu Azji Potudniowej Wydzialu Orienta-
listycznego UW, Szkolty Wyzszej Psychologii Spotecznej i Akademii Muzycznej im. Fryde-
ryka Chopina w Warszawie. Przedsigwzigcie bylo mozliwe dzigki finansowemu wsparciu
firm JULIDA Sp. z 0.0. & Columbus IT.

Program konferencji przedstawial si¢ nastgpujaco:

18 kwietnia
Sesja 1:

Samir Kumar Mukherjee (University of Calcuta): ,, Terracotta Art in the Gangetic Valley
under the Guptas” (in absentia);

Anna Slaczka (Leiden University): ,,Consecration of Hindu Temples in South and South-
eastern Asia. Confrontation of Archaeological and Text Sources”;

Valdas Jaskunas (Uniwersytet Wilenski): ,,Text and Temple Correlation as Gleaned from
the Fragments on Architecture in the Puranas and the Brhat-samhita”,

David Smith (Lancaster University): ,,Facial Expression in the Erotic Art of Khajuraho™;

Przemystaw Piekarski (Uniwersytet Jagiellonski): ,,Raga-mala — ‘The Garland of Raga’ —
Synthesis of Literature, Music and Painting”;

Piotr Balcerowicz (Uniwersytet Warszawski): ,,The Body and the Cosmos in Jaina Mythol-
ogy and Art”.
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Sesja 2:

Barbara Grabowska (Uniwersytet Warszawski): ,,Czyny Wiswakarmana w $redniowiecz-
nych poematach Bengalu”;

Bozena Rubczynska (Muzeum Azji i Pacyfiku w Warszawie): ,,Kult Wielkiej Bogini
w hinduizmie — od starozytnosci do czaséw wspolczesnych”;

Wiesna Mond-Kozlowska (Wyzsza Szkota Filozoficzno-Pedagogiczna ,,Ignatianum”, Kra-
koéw): ,,Znaczenie gestu tanecznego Siwy Nataradzy™;

Adriana Adamska (,,Ignatianum” w Krakowie): ,,Wizerunek Boga w tradycji wisznuizmu
a praktyka pedagogiczna”.

19 kwietnia

Sesja 3:

Marzenna Czerniak-Drozdzowicz (Uniwersytet Jagiellonski): ,,Religijna sztuka poludnia
Indii”;

Maciej Karasinski (Uniwersytet Jagiellonski): ,, Tantryczna przestrzen rytualna — architek-
tura sakralna Kerali”;

Agnieszka Staszczyk (Uniwersytet Mikolaja Kopernika): ,,Wizerunki jakszow w rzezbie
indyjskiej”;

Dorota Kamirniska (Uniwersytet Mikotaja Kopernika): ,,Portrety wladcow Mandi”;

Beata Biedronska-Stota (Muzeum Narodowe w Krakowie): ,,Indyjskie szale kaszmirowe
i ich europejskie nasladownictwa”;

Magdalena Jaetke (Universitit Wien): ,,Droga pasa kontuszowego z Indii i Persji do Polski”;

Karolina Krzywicka (Muzeum Azji i Pacyfiku w Warszawie): ,,Bizuteria dworska Wiel-
kich Mogotow”;

Elzbieta Walter (Uniwersytet Warszawski): ,,Ludowe malarstwo Bengalu”;

Natalia Swidzifiska (Uniwersytet im. Adama Mickiewicza w Poznaniu): ,,0 czym warto
pamietaé, opisujac indyjskie kamienie pamieci?”;

Marzenna Jakubczak (Akademia Pedagogiczna w Krakowie): ,,Chandigarh — indyjski pro-
jekt Le Corbusiera czyli porazka modernistycznej utopii”;

Malgorzata Reinhard-Chlanda (Akademia Sztuk Pigknych w Krakowie): ,,Malarstwo Ste-
fana Norblina dla maharadzow”;

Joanna Dominika Eadyzynska (Akademia Sztuk Pigknych w Warszawie): ,Inspiracje In-
diami w sztuce polskich artystow najmlodszego pokolenia”.

Towarzyszacy obradom konferencji Festiwal sztuki i kultury Indii mial na celu populary-
zacje kina indyjskiego oraz sztuki tanecznej i skierowany byt w duzej mierze do mlodziezy
akademickiej i licealne;.

Projekcje filmowe w ramach Festiwalu filmowego ,,Dobre kino indyjskie” poprzedzone
byly stowem wstepnym, ktore wprowadzato widzow w te aspekty kultury indyjskiej, ktore
ulatwia zrozumienie danego obrazu. Filmy wybrali znawcy kultury indyjskiej i kina indyj-
skiego z Wydzialu Orientalistycznego UW, ktorzy sami przyblizali tto kulturowe wybranych
przez siebie dziel kinematograficznych. Zaprezentowano nastepujace filmy:

,»,Satyam Shivam Sundaram” (,,Prawda to Bog, Bog to piekno”, rok produkcji 1978, rezy-
seria: Raj Kapoor), stowo wstepne: Maria Krzysztof Byrski;,

,Antarmahal” (,,Views from the Inner Chamber”, rok produkcji 2005, rezyseria: Rituparno
Ghosh), stowo wstepne: Elzbieta Walter;
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»Mr. and Mirs. Tyer” (,,Pan i pani Iyer”, rok produkeji 2002, rezyseria: Aparna Sen), stowo
wstepne: Anna Trynkowska;

,,Morning raga” (,,Raga poranna”, rok produkcji 2005, rezyseria: Mahesh Dattani), stowo
wstepne: Monika Nowakowska;

»Padosan” (,,Sasiadka”, rok produkcji 1968, rezyseria: Jyoti Svaroop), stowo wstepne:
Monika Nowakowska.

Integralnym elementem imprez towarzyszacych byl Festiwal klasycznego tanca indyjskiego.
Zlozy! si¢ na niego pokaz tanca bharatanatjam (bharata-natyam) w Sali Koncertowej Akademii
Muzycznej im. Fryderyka Chopina w Warszawie 18 kwietnia zaprezentowany przez tancerke
z Indii Rajyashree Ramesh wraz z zespolem (www.rr-dance.net) oraz pokaz tanca indyjskiego
(bharata-natyam i kathak) Magdaleny Niernsee-Durbacz (Lakshmi, www.indiandance.pl)
w Szkole Wyzszej Psychologii Spolecznej 19 kwietnia; po wystepie Magdalena Niernsee-
Durbacz poprowadzita warsztaty tanca indyjskiego.

Petlen program Konferencji i Festiwalu znajduje si¢ na stronie: www.swps.edu.pl/indie

[Piotr Balcerowicz]

SYMPOZJUM BIOETYCZNE ,,ZYCIE — CIALO — OSOBA.
MIEDZYKULTUROWE ASPEKTY PROBLEMATYCZNEGO ZWIAZKU”
(Tagung ,,Leben — Leib — Person.

Interkulturelle Aspekte eines problematischen Verhiltnisses”)

Moguncja, 25-27 kwietnia 2008 roku

Samo pojecie osoby i precyzyjne zdefiniowanie tego pojecia w kategoriach filozoficznych,
etycznych czy prawnych nabiera znaczenia w dobie szybkiego postgpu w dziedzinie medy-
cyny i biologii, w szczegolnosci badan genetycznych, badan nad komoérkami macierzystymi,
klonowaniem zywych organizmoéw i rozwojem technologii. Takze w wymiarze ustawodawczym
waznym postulatem staje si¢ precyzyjne okreslenie tego, jakie kryteria definiuja zywy orga-
nizm jako osob¢ w sensie prawnym. Czy status osoby w sensie prawnym, ze wszelkimi tego
konsekwencjami, w tym ochrona prawng, moze zosta¢ przyznany takze swiadomym bytom,
niebedacym organizmami zbudowanymi z tkanki organicznej, tj. w dalszej perspektywie np.
maszynom cyfrowym, ktore speiniaja postulaty okreslone przez Alana Turinga (,,Computing
Machinery and Intelligence”, Mind 59 (1950) 433-460), znane jako Test Turinga? Od jakiego
momentu w rozwoju organicznym czlowieka mozna mowié o osobie? I do jakiego momentu?
Do momentu $mierci biologicznej, klinicznej, mozgowej itp.? A moze tylko do momentu
utraty wtadz umystowych? Czy tylko istotom z gatunku homo sapiens moze przystugiwac
status osoby, nawet przy ograniczonej poczytalnosci czy utracie $wiadomosci? A moze taki
sam status powinien przystugiwac takze innym gatunkom stosunkowo wysoko rozwinigtym
(np. Pan troglodytes i Pan paniscus)? W jaki sposob pojecie osoby determinuje nasze rozu-
mienie etyki? Czy jest mozliwa do pomyslenia etyka bez osoby jako podmiotu dziatan etycz-
nych? I w koncu... jaki ma to zwiazek z indologia?!

Tym i podobnym pytaniom poswigcony jest projekt badawczy BIOS (Grenzfragen des Le-
bens) realizowany przez Interdyscyplinarng grupe badawcza lokalnych inicjatyw spotecznych
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(Interdisziplindre Forschungsgruppe LSI-Group) w Niemczech, zwiazang z tzw. Metanexus-
Institut, wspierajacym badania nad zwiagzkami miedzy naukami humanistycznymi a religia
i teologia.

W dniach 25-27 kwietnia 2008 roku w ramach tegoz projektu badawczego BIOS zorgani-
zowano na Uniwersytecie Jana Gutenberga w Moguncji (Johannes-Gutenberg Universitit
Mainz) Sympozjum niemieckich bioetykéw ,Zycie — cialo — osoba. Miedzykulturowe
aspekty problematycznego zwiazku” (Tagung: ,,Leben — Leib — Person. Interkulturelle Aspe-
kte eines problematischen Verhiltnisses™), ktore uzyskalo wsparcie finansowe Niemieckiego
Towarzystwa Badan Naukowych (Deutsche Forschungsgemeinschaft). Organizatorami sym-
pozjum byli wyktadowcy Uniwersytetu Jana Gutenberga w Moguncji: Dirk Solies i Michael
Gerhard z Zaktadu Filozofii (Philosophisches Seminar) oraz Eberhard Guhe z Instytutu Indo-
logicznego (Institut fiir Indologie).

Waznym uzupehieniem interdyscyplinarnego sympozjum byt silny akcent indologiczny:
rozwazania, w jaki sposob refleksj¢ nad problematyka bioetyczna moze poglebié perspek-
tywa pozaeuropejska, a w szczegdlnosci jak tradycje azjatyckie (np. konfucjanska i neokon-
fucjanska, buddyjska) i afrykanskie ujmuja pojecie osoby i okreslaja relacje miedzy pojeciem
osoby a systemami etycznymi i prawnymi? Stanowily one zakres tematyczny cyklu wysta-
pien prezentujacych zagadnienie osoby i powiazan migdzy pojeciem osoby a etyka w trady-
cjach indyjskich i w kregu kultury buddyjskiej. Duzo miejsca poswigcono etyce buddyjskiej,
ktora odrzuca konwencjonalne pojecie osoby, atakze innym nurtom religijno-filozoficznym
Indii, gdzie pojecie osoby definiowane jest catkowicie odmiennie niz w tradycjach
zachodnich.

Program Sympozjum przedstawial si¢ nastgpujaco:

25 kwietnia

Dirk Solies (Moguncja): ,,Person: Ein Begrift im Spannungsfeld von Theorie und Handlungs-
leitung” (,,0Osoba: pojecie na styku napie¢ miedzy teoria a ukierunkowaniem dziatan);
Stephan Schaede (Heidelberg): ,,Person? Ein theologischer Belastungstest eines belasteten

Begriffs” (,,0soba? Teologiczny test na obciazenia obciazonego pojecia’);

Patricia Rehm (Mainz): ,,Die Person auf der Suche nach ihrem Autor. Zu Hannah Arendts
Fundierung der narrativen Identitit” (,,Osoba w poszukiwaniu autora. O zalozeniach nar-
racyjnej tozsamosci u Hanny Arendt”);

Volker Caysa (L6dz): ,,Die Wahrung des Personseins durch Wahrung des Leibseins. Uber
den Zusammenhang von Versklavungstheorien, Rechten des Korpers und common body”
(,,Zachowanie bytu osoby poprzez zachowanie bytu ciata. O zwigzkach migdzy teoriami
zniewolenia, prawami ciala i koncepcji wspdlnego ciata”);

Peter Kunzmann (Jena): ,,Die Bedeutung von ‘Person’ in der Bioethik™ (,,Znaczenie ‘osoby’
w bioetyce”).

26 kwietnia

Jens Schlieter (Berno): ,,Selflessness and Human Dignity: Comparative Remarks on Recent
Buddhist and Western Bioethical Approaches” (,,Bezinteresowno$¢ a ludzka godnos¢.
Kilka uwag na temat najnowszego podejscia do bioetyki na Zachodzie i w buddyzmie™);

Eberhard Guhe (Moguncja): ,,Oceanic Self-delimitation (‘ozeanische Selbstentgrenzung’)
and the apramana-Meditation” (,,Oceaniczne samowyodrebnienie i medytacja apramany”);
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Paul Nnodim (Massachusetts): ,,The Conception of Person in African Philosophy: Person-
hood in Igbo Life and Thought” (,,Pojecie osoby w filozofii afrykanskiej: idea osoby
w zyciu i mysli ludu Igbo™);

Piotr Balcerowicz: ,,Personbegriff im Jinismus” (,,Pojecie osoby w dzinizmie”);

Jonardon Ganeri (Sussex): ,,Living in Skin: A Navya-Lokayata Proposal” (,,Zycie w skorze:
propozycja nowych lokajatow”).

27 kwietnia

Alfred Weil (Moguncja): ,.Einfach nicht zu finden — atfa und anatta im Buddhismus”
(,,Nigdzie tego nie ma — atta i anatta w buddyzmie”);

Michael Gerhard (Moguncja): ,,Non-personality and Still karuna (Compassion) in Santi-
deva” (,,Bezosobowos¢ i wyciszone wspolczucie (karuna) u Siantidewy”);

Jowita Kramer (Monachium): ,,Self and Person in Yogacara Buddhism” (,,Jazn i osoba
w buddyzmie jogaczarow™).

Pelen program konferencji oraz zalozenia programowe Projektu BIOS znajduja si¢ na
stronie: www.inter-bios.de/html/bios-tagung_april 2008.html

[Piotr Balcerowicz]

LETNIA SZKOLA JEZYKOW 1 JEZYKOZNAWSTWA W LEJDZIE
(Leiden Summer School in Languages and Linguistics)

Lejda, 28 lipca — 8 sierpnia 2008 roku

W dniach 28.07-08.08.2008 po raz kolejny odbyla si¢ na Uniwersytecie w Lejdzie
(Holandia) Letnia Szkota Jezykow i Jezykoznawstwa (Leiden Summer School in Languages
and Linguistics). Zajgcia zorganizowano w sze$ciu rownolegle toczacych si¢ programach
jezykowych: indoeuropejskim, iranskim, indologicznym, semitologicznym, rosyjskim i nider-
landzkim. Kazdego dnia w kazdym w nich odbywaly si¢ po cztery poéttoragodzinne zajgcia
(wyjatek stanowily programy niderlandzki i semicki). Tematem przewodnim tegorocznej
szkoty letniej byty jezyki Srednioiranskie w zakresie indoeuropeistyki oraz aramejski w dzie-
dzinie semitystyki. Rozktad zaje¢¢ wygladat nastepujaco:

Program indoeuropejski / iranski:

Desmond Durkin-Meisterernst (Berlin): ,,Introduction to Middle Persian / Middle Parthian”
(,,Wstep do srednioperskiego i sredniopartyjskiego”);

Alwin Kloekhorst (Leiden): ,,The Hittite verbal system in the light of its Indo-European
origins” (,,Hetycki system werbalny w $wietle jego indoeuropejskich poczatkow”);

Desmond Durkin-Meisterernst (Berlin): ,,Introduction to Sogdian” (,,Wstep do sogdyjskie-
go");

Leonid Kulikov (Leiden): ,,Introduction to Vedic Sanskrit” (,,Wstep do sanskrytu wedyjskie-
go”);
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Michel de Vaan (Leiden): ,,Introduction to Avestan grammar and philology” (,,Wstep do
awestyjskiej gramatyki i filologii”);

Alexander Lubotsky (Leiden): ,,Introduction to PIE phonology and morphology” (,,Wstep
do protoindoeuropejskiej fonologii i morfologii”);

Alexander Lubotsky (Leiden): ,,Introduction to Old Persian” (,,Wstep do staroperskiego™);

Tijmen Pronk (Leiden): ,,Balto-Slavic accentology” (,,Baltostowiafiski akcent”).

Program indologiczny:

Werner Knobl (Kioto): ,,An introduction to the language and poetics of the Rgveda: se-
lected hymns” (,,Wstep do jezyka i poetyki Rygwedy: wybrane hymny”);

Herman Tieken (Leiden): ,,The Asoka inscriptions as a source for the study of the ancient
history of India” (,,Inskrypcje Asioki jako zrodto studiéw nad historig starozytnych Indii”);
Werner Knobl (Kioto): “An introduction to an early Sanskrit prose literature: selections
from Brahmanas and Upanisads” (,,Wstep do wczesnej sanskryckiej prozy: wybrane

fragmenty brahman i upaniszad”).

Program semitologiczny:

Robert M. Kerr (Leiden): ,,An introduction to the Semitic languages: at the crossroads of
linguistics and philology” (,,Wstep do jezykow semickich: na skrzyzowaniu jezykoznaw-
stwa i filologii”);

Holger Gzella (Leiden): ,,A Koine before Greek: Aramaic from the Persian period” (,,Koine
przed greka: aramejski okresu perskiego”);

Olga Kapeliuk (Jerozolima): ,,Neo-Aramaic as a meeting point between Iranian and Se-
mitic” (,,Nowoaramejski jako spotkanie pomiedzy jezykami semickimi i irariskimi”).

Program rosyjski:

Larissa Anissimova (Leiden): ,,Masterclass Active Russian” (,,Praktyczna nauka jezyka ro-
syjskiego”);

Lena Lubotsky (Leiden): ,,Petersburg in Russian Prose” (,,Petersburg w rosyjskiej prozie™);

Lena Lubotsky (Leiden): ,,Petersburg in Russian Poetry” (,,Petersburg w rosyjskiej poezji”).

Program niderlandzki:

Mika Poss (Leiden): ,,Compact course of Dutch” (,,Krotki kurs niderlandzkiego™);
Mika Poss (Leiden): ,,Introduction to Dutch linguistics” (,, Wstep do jezykoznawstwa nider-
landzkiego™).

Jak co roku, szkota przyciagneta wielu uczestnikow z réznych stron swiata. Byli wsrod
nich uczestnicy z Niemiec, Stanéw Zjednoczonych, duza grupa Wtochéw oraz Iranczykow,
Rosjanie, Serbowie, Chorwaci, Grecy, Polacy (w tym Malgorzata Sulich z Uniwersytetu
Warszawskiego i Dariusz Piwowarczyk z Uniwersytetu Jagiellonskiego, obecnie na stypen-
dium w Leiden), a takze naturalnie Holendrzy. Ogdtem na szkole letniej w Leiden spotkalo
sie okoto 90 os6b.

Cieszaca si¢ ogromnym powodzeniem szkota letnia w Leiden z pewnoscia zostanie zorga-
nizowana ponownie w przysztosci. Daje ona mozliwos¢ nie tylko ugruntowania badz posze-
rzenia swojej wiedzy, ale takze spotkania z wybitnymi naukowcami zajmujacymi si¢ w prze-
wazajacej czesci zagadnieniami jezykoznawstwa indoeuropejskiego.

[Malgorzata Sulich]
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VII POLSKI ZJAZD FILOZOFICZNY
PODSEKCJA HISTORII FILOZOFII WSCHODU

Warszawa, 15-20 wrzesnia 2008 roku

W dniach 15-20 wrzes$nia w Szkole Wyzszej Psychologii Spotecznej w Warszawie odbyt
si¢ VIII Polski Zjazd Filozoficzny, w ramach ktoérego w dniach 18—19 wrzesnia obradowata
Podsekcja Historii Filozofii Wschodu. Przewodniczaca podsekcji byta Joanna Jurewicz.
Wygloszono siedem referatow.

18 wrzesnia:

Joanna Jurewicz: ,Kreacja $wiata a cztery stany Jazni (atman) w filozofii upaniszad”;

Marta Kudelska: ,,Widz a zasada podmiotowosci”;

Marta Dmuchowska: ,,Samopoznanie w filozofii Sankary — miedzy metafizyka a epistemo-
logia™;

Bozena Kusmierczyk: ,,Status umyshi w filozofii jogi”.

19 wrzesnia:

Malgorzata Ruchel: ,,Filozofia jezyka Bhartrihariego jako soteriologia”;
Marek Szymanski: ,,Koncepcje ciala istoty $wiadomej w filozofii abhidharmy”;
Krzysztof Kosior: ,,Starochifiska etyka autentycznosci”.

Uczestnicy obrad mieli mozliwos¢ zapozna¢ si¢ z kierunkami badan nad filozofia Wschodu
prowadzonych obecnie w Polsce. Referatom towarzyszyly dyskusje i krytyczna wymiana
mysli, pozwalajaca na sformutowanie ogélniejszych wnioskow dotyczacych rozwoju indyj-
skiej filozofii (hinduskiej i buddyjskiej) oraz poréwnania jej metafizycznych i etycznych pod-
staw z podstawami filozofii chinskiej.

[Joanna Jurewicz]

MIEDZYNARODOWE SEMINARIUM
LMIASTO I LAS W KLASYCZNEJ LITERATURZE INDYJSKIEJ”
(International Seminar: ,, The City and The Forest in Classical Indian Literature”)

Warszawa, 25-27 wrzesnia 2008 roku

W dniach 25-27 wrzeénia 2008 roku w Warszawie miato miejsce migdzynarodowe semi-
narium ,, The City and the Forest in Classical Indian Literature”, zorganizowane przez Zaktad
Azji Poludniowej Wydziatu Orientalistycznego Uniwersytetu Warszawskiego przy wsparciu
Fundacji Uniwersytetu Warszawskiego, Ambasady Indii w Polsce oraz firmy Weco Travel.
W sktad Komitetu Naukowego seminarium wchodzili: Giuliano Boccali i Cinzia Pieruccini,
oboje z Universita degli Studi di Milano, a takze Lidia Sudyka z Uniwersytetu Jagiellonskiego
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w Krakowie oraz Jaroslav Vacek z Uniwersytetu Karola w Pradze. Komitet Organizacyjny
tworzyly: Joanna Kusio, Danuta Stasik i Anna Trynkowska.
Wygtoszono nastepujace referaty:

25 wrze$nia:

Anna Trynkowska: ,,They left the city to walk in a forest: the motif of vanavihara in maha-
kavya literature (esp. Kiratarjuniya VIII 1-26)”;

Chettiarthodi Rajendran: ,,The city man in the forest and the foresters in the city: a reading
in Abhijiianasakuntala”;

Klara Génc Moadanin: ,, The city and the forest in natya’s prakaranas: Sudraka’s Myccha-
katika vs. Bhavabhuti’s Malatimadhava”;

Danielle Feller: ,,The interplay between ascetics and kings, forest and city, in Bhavabhiiti’s
plays, the Mahaviracarita and the Uttararamacarita”.

26 wrzesnia:

Katarzyna Pazucha: ,,King Bhoja of Dhara and his court; as described in Ballala’s Bhoja-
prabandha”,

Camillo Formigatti: ,, Two rival court poets in 11" century Kashmir?”;

Jaroslav Vacek: ,,Select images of the forest in Sangam”;

Alexander Dubyanskiy: ,,The city in old Tamil poetry”;

Joanna Kusio: ,,Between the forest and the city: the vacal songs in Tamil kuravaricis”,

Daniela Rosella: ,,Indian forest: nobody’s or everybody’s land?”;

Martin Hiibek: ,,The topos of the forest in Bankimchandra’s Anandamath”;

Sabrina Ciolfi: ,,Movies, romance and forest: an Indian cultural stereotype”;

Cinzia Pieruccini: ,,Depictions of cities in early Indian sculpture”;

Paola Maria Rossi: ,,The image of the city in Asvaghosa’s works”;

Tiziana Pontillo: ,,When a magnificent city looks like a heavenly grove: the fluttering flags
and pennants on the mansions in the Mahabharata, in the Ramayana and in Kalidasa’s
works”.

27 wrze$nia:

Anna Bonisoli Alquati: ,, The city of Ayodhya”;

Lidia Sudyka: ,,Vijayanagara city as described in the Madhuravijaya, Varadambikaparinaya
and Acyutarayabhyudaya”,

Giuliano Boccali: ,, The king and the ahimsa in the early kavya”.

Program seminarium i streszczenia referatow znajduja si¢ na stronie:
www.orient.uw.edu.pl/indologia/pl/

[Anna Trynkowska]
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plik Rich Text Format (* rtf),
plik tekstowy (*.txt) w kodach ASCILI.

Czcionki / znaki diakrytyczne. Mozliwe sa dwa sposoby kodowania znakéw dia-
krytycznych w pliku artykutu.

Autor moze do zapisu znakow diakrytycznych uzy¢ czcionek Sanskrit New Times
i Vedic New Times, ktore sa dostgpne w redakcji (kontakt: p.balcerowicz@uw.edu.pl).

Mozna zastosowa¢ konwencj¢ zastepujaca sanskryckie znaki diakrytyczne wedlug
nastgpujacego wzoru:
kazdy diakrytyk to kombinacja: ,,gtoska + @,
np. a = a@; ¢ = t@; = m@; h = h@ itp.
z wyjatkiem:
palatalne 77 = j@,
palatalne s = c@,
gutturalne 7 = g@,

Studia Indologiczne 15 (2008) 107-110 (Informacje dla autorow).
Copyright © by Redakcja Studiow Indologicznych



108

STUDIA INDOLOGICZNE NR 15 (2008)

“)

(@)

(6)
(a)
(b)
()

@)

znak #:
d=a@# lub a#, i = i@# lub i#, 1 = u@# lub u#, é = e#, 6 = o#, di = ai#, dit = au#.

Spolszczanie. Przy spolszczaniu terminow sanskryckich prosimy o uwzglednianie
standardowego systemu spolszczania przyjetego w Studiach Indologicznych
(szczegodly patrz Studia Indologiczne 1 (1994) 6-7), w tym przede wszystkim:

ER)

samogloski dlugie ikrotkie oddawane sa w spolszczeniach jednakowo (np. ,.a
oraz ,,a’ —>,a’),
samogtoskowe ,.;” — ,,ry” (np. ,,Rg-veda” — ,,Rygweda’),
przydech — ,)h”, (np. ,,bhagavant” — ,bhagawant”),

. 99 . 99 99 . .99 - 2 bhl o= 29 . 29
gloski palatalne ,,c” 1,7 — ,,cz 1,dz" (np.,capa’ — ,czapa , jiva — ,dziwa"),

r . 9 9 . 2 29 99 - 2
spétgtoski cerebralne ¢, ,,d" i,n” — ,t7, ,,d71,n”,

79 r 2kl r r 2
»S przed spotgltoska — ,§ (np.sveta — ,$weta),
. przed samogloska — ,si” (np. ,$abda” — ,siabda”, ,Ganesa” —
,,Ganesia”, ale w odmianie: ,,Ganesi”),

. r9 99 r - - r
wyjatkowo ,.§" przed samogltoska ,i, po ktoérej nastepuje spot-
gtoska — ,.$1” (np. ,,Siva” — ,,Siwa”, ,sila” — ,$ila”),
anuswara ,,i” przed potsamogloskami — ,,m” (np. ,.sartyoga” = ,,samjoga’),
anuswara przed ,,h”, sybilantami i dentalnymi — ,,n” (np. ,,samhita’ — ,,sanhita”,
»apabhramsa” — ,apabhransia”, samtana — ,,santana”).

Kursywa. Prosimy o zapis drukiem pochytym (kursywa) w szczegolnosci
wszystkich cytatow z jezykow indyjskich (np. cytatow sanskryc-
kich) i pojedynczych wyrazéw obcych (np. sanskryckich),

tytutdw utworow literackich (w spolszczeniu i w jezykach oryginalu, np. Nyaya-
-sutra, Njajasutra), tytulow ksiazek.

Brak kursywy. W wypadku cytatow w jezyku polskim iinnych jezykach europej-
skich prosimy o zapis drukiem normalnym (nie kursywa!) i stosowanie cudzystowu;

w zapisie tytutow artykulow nie stosuje si¢ kursywy, a jedynie znak cudzystowu
(patrz § 7b ponizej: bibliografia dla cytowanych artykulow).

Transkrypcja wyrazoéw indyjskich. Prosimy o stosowanie si¢ do ogélnych zasad
transkrypcji naukowej obowiazujacej w SI. W szczego6lnosci prosimy o:

rozdzielanie wyrazow spacja (takze tam, gdzie zapis w dewanagari jest laczny), np.
tatha ca (nie * tathaca), evam api (nie *evamapi);

uwzglednianie podziatow miedzywyrazowych w zlozeniach, np. Megha-duta (nie
*Meghaduta);,

uwzglednianie sandhi na styku wyrazow przez zastosowanie znakow ,,d", ,,&, ,.di
,di” itp. (patrz Studia Indologiczne 1 (1994) 6-8), np. svetambara, bhavatiti (bhavati
+ iti), tathédam (tatha + idam), tathdaiva (tatha + eva), salilaudana (salila + odana),
Sad-dantdvadana (spolszczone: Szaddantawadana, a nie: *Szad-danta-awadana).

Bibliografia. Wszystkie zrodla bibliograficzne nalezy podawa¢ w bibliografii
konicowej w uktadzie ciagltym, bez podziatu na teksty zrodlowe i opracowania.

Prosimy o stosowanie nastgpujacego systemu zasad bibliograficznych przyjetego
w Studiach Indologicznych:
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(a) dlaksigzek:

odnosnik bibliograficzny w tekscie artykutu:

RUSHDIE (1989: 115)

odpowiada ksiazce podanej w bibliografii (na koncu artykuhu) nastgpujaco:

RUSHDIE 1989 = Rushdie, Salman: The Satanic Verses. Viking—Penguin Books Ltd.,
Middlesex 1989.

(b) dla cytowanych artykutow:

odnosnik bibliograficzny w tekscie artykutu:

PATEL (1989: 172)

odpowiada artykutlowi podanemu w bibliografii (na koncu artykutu) nastepujaco:

PATEL 1989 = Patel, Gieve: ,,Contemporary Indian Painting”. Daedalus / Journal of
the American Academy of Arts and Sciences 118/4 (1989) 171-205.

(¢) w koncowej bibliografii prosimy o:

—  zapis tytuléw ksiazek kursywa,
—  zapis tytulow artykutow w cudzystowie,
— zastosowanie nastgpujacego schematu w bibliografii:

o dla ksigzek:

<nazwisko+rok> = <nazwisko autora, imi¢ autora>: <tytuf ksiqzki>. <imig¢+nazwisko
redaktora>, <ilo$¢ tomow>, <nazwa serii wydawniczej i kolejne
numery>, <nazwa wydawcy>, <miejsce wydania> <rok
wydania> [<informacje dodatkowe, np. dane 1. wydania>].

przykiady:

SACHAU 1971 = Sachau, Edward C.: Alberuni’s India. Edited by A.T. Embree,

2 Vols, Munshiram Manoharlal, Delhi 2001 [1. wydanie:
Kegan, Paul, Trench & Co., London 1910].

BOCHENSKI 1956 = Bochenski, J.M.: Formale Logik. Verlag Karl Alber, Freiburg—
Miinchen 1956. [4. wydanie: Orbis Academiscus Problem-
geschichten der Wissenschaft in Dokumenten und Darstellungen
53, Verlag Karl Alber, Freiburg—Miinchen1978. Przeklad
angielski: A4 History of Formal Logic. Revised translation by Ivo
Thomas of the German edition, University of Notre Dame Press,
Notre Dame 1961].

o dla artykutow:

<nazwisko+rok> = <nazwisko autora, imie autora>: <,tytut artykuhu”>. <nazwa
czasopisma i numer> (<rok wydania>) <strony>.

przyktad:

BROWN 1965 = Brown, W. Norman: ,,Theories of Creation in the Rig Veda”.

Journal of the American Oriental Society 85 (1965) 23-34.
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o dla dziet sanskryckich itp.:

<skrot dzieta> = <imi¢ autora>: <tytut dziela>. (<dane pierwszej edycji>)
<imig+nazwisko redaktora> (red.): <tytuf ksigzki>. <ilo$¢
tomow>, <seria wydawnicza i numery>, <nazwa wydawnictwa>,
<miejsce wydania> <rok wydania> [<informacje dodatkowe, np.
dane 1. wydania>]. (<dane drugiej edycji>).

przyktad:

AK = Vasubandhu: Abhidharma-kosa. (1) Swami Dwarikadas Shastri
(red.): Abhidharmakosa and Bhasya of acarya Vasubandhu with
Sphutartha Commentary of Acarya Yasomitra. 4 Vols, Bauddha
Bharati Series 5, 6, 7, 9, Bauddha Bharati, Varanast 1987. [1.
wydanie: 1970: Part 1(1 12 Kosa-sthana); 1971: Part I (3 14
Kosa-sthana); 1972: Part 111 (5 16 Kosa-sthana); 1973: Part IV
(718 Kosa-sthana). (2) P. Pradhan (red.): Abhidharmakosa-
bhasyam of Vasubandhu. Tibetan Sanskrit Works Series 8, Kashi
Prasad Jaysawal Research Institute, Patna 1967.

PK = Paesi-kahanayam (Pradesi-kathanaka). Willem B. Bollée (red.):
The Story of Paesi (Paesi-kahanayam). Soul and Body in Ancient
India. A Dialogue on Materialism. Text, Translation, Notes and
Glossary. Otto Harrassowitz Verlag, Wiesbaden 2002.

(8) Dodatkowe zasady.

(a) Numeracja.

— Prosimy o numerowanie poszczegdlnych rozdzialow, sekcji, wersdéw, sutr itp.
cytowanych dziet cyframi arabskimi i kropkami wedlug schematu: RV 10.121.1
(anienp.: RV X 121,1 /RV 10,121,1 /RV 10. 121. 1).

— Numeracja poszczegolnych sekcji, strof itp. w jezykach indyjskich (np. w sanskrycie,
prakrytach) nastepuje raczej przed numerowana sekcja, a nie po niej, np.:

78. sad-darsana-samkhya tu puryate tan-mate kila /
lokayata-mata-ksepat kathyate tena tan-matam //

(b) Skroty cytowanych dziel. Prosimy o stosowanie druku normalnego (nie kursywy
itp.) przy skrotach cytowanych dziel, np. MBh (nie MB#h).

(¢) Danda: / lub // . Znak interpunkcyjny danda (pojedynczy lub podwojny) stosuje
si¢ wylacznie w cytowanych strofach w jezykach indyjskich (np. sanskryt, pra-
kryty) jako cezur¢ metryczna, nigdy w przektadzie polskim. Znak dandy to / lub
// (nie: | lub ||).

(b) Cytaty wedyjskie. W cytatach wedyjskich prosimy uwzglednia¢ akcenty, np.
agnim ile purohitam yajiiasya devam ytvijam | hotaram ratnadhatamam // .

(9) Redakcja zastrzega sobie prawo do adiustacji nadestanych tekstow.

Dzigkujemy za utatwienie nam pracy przez stosowanie si¢ do powyzszych zasad.

Redakcja Studiow Indologicznych



