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DANKWOORD.

Ik wil mijn promotor prof. Dr. Eddy Moerloose bedanken voor de richtlijnen die hij gegeven
heeft voor het zoeken van een geschikt onderwerp voor mijn scriptie en voor zijn goede raad die
hij mij gegeven heeft bij het tot stand komen van dit werk. Verder wil ik ook mijn dank betuigen
aan prof. Dr. Frank Van Den Bossche die mij net zoals prof Dr. Eddy Moerloose ingewijd heeft
in de geheimen van de studie van het Sansriet. Ook gaat mijn dank uit naar Christine Everaert
voor de steun die ze me tijdens mijn studie geboden heeft alsook naar Erik Seldeslachts.

Voor het tot stand komen van deze scriptie zijn enkele mensen van cruciaal belang geweest zoals
Eva De Clercq die ik speciaal wil bedanken voor alle steun die ze me, ook als vriendin geboden
heeft. Ook mijn moeder Ingrid De Schutter die het geduld heeft opgebracht elke versie van mijn
vertaling te lezen en te herlezen kan ik niet genoeg bedanken. Als laatste verdient ook mijn vader

William De Cock een woord van dank omdat hij mijn studies heeft mogelijk gemaakt.

Deze scriptie is opgedragen aan mijn opa De Schutter Théau.



VOORWOORD.

Daar ik als dertienjarige reeds geboeid was door Peter Brooks film van het Mahabharata en die
fascinatie voor het Mahabharata met zijn talrijke verhalen steeds is blijven doorwerken, is het
niet verwonderlijk dat ik bij de zoektocht naar een onderwerp voor mijn scriptie opnieuw ben
terecht gekomen bij dit epos. Toch wou ik niet een deel van het Mahabharata zelf vertalen omdat
ik de behoefte had mij te concentreren op een volledig werk en me niet wou beperken tot een
deel van een groter werk. Tevens wou ik me verdiepen in een tekst die nog niet vertaald was
omdat ik de drang had een verhaal dat door de tijd heen was vergeten, opnieuw tot leven te
wekken. Professor Moerloose gaf me de raad een aantal Indische drama’s te bekijken omdat hij
meende dat er wel een tekst bij zou zijn die aan mijn eisen zou voldoen. Op die manier vond ik
tot mijn grote vreugde een toneelbewerking van een episode uit het Mahabharata dat voor mijn
doel geschikt was en kwam ik terecht bij de Sanskriettekst "Subhadraharana" van Madhava
Bhatta. Voor zover ik kan nagaan is dit werk enkel in het Hind1 vertaald en is het enkel drie keer
in de Kavyamala reeks en één keer in de Vidhyabhavan Samskrta Granthamala reeks uitgegeven.
Ik heb me voornamelijk geconcentreerd op het brengen van een nederlandse vertaling, waarbij ik
geprobeerd heb ervoor te zorgen dat de vertaling in het nederlands vlot te lezen is zonder dat ze
te ver afwijkt van de originele stijl van het werk. Naast de moeilijkheden van de letterlijke
vertaling en interpretatie van het Sanskriet, was de omzetting van de letterlijke vertaling naar een
leesbare nederlandse versie een harde noot om te kraken. Het feit dat het toneelstuk zowel uit
proza als uit poézie bestaat en dus verschillende stijlen omvat, maakt het vertalen niet
gemakkelijker. Ik heb bij de vertaling van de verzen steeds getracht de beeldspraak die ons soms
volledig vreemd is doordat ze verwijst naar bepaalde culturele eigenheden of verhalen zo
duidelijk mogelijk om te zetten in een equivalent dat we als westerlingen kennen. Bij de dialogen
heb ik lang stil gestaan bij het formele taalgebruik dat eigen is aan het Sanskriet en tot op zekere
hoogte ook aan het Hindi. Vermits er in India duidelijke regels bestaan rond het taalgebruik die
te maken hebben met de hiérarchie die bestaat tussen verschillende personen, heb ik gekozen om
in mijn vertaling eveneens gebruik te maken van formeel nederlands. Ik heb gekozen voor
formeler nederlands als een vrouw tegen een man spreekt, dan als een man een vrouw adresseert
of als twee vrouwen tegen elkaar spreken. Ik heb steeds rekening gehouden met het feit dat in
India de relaties iets formeler verlopen en dat duidelijk in de taal tot uiting komt. Daardoor kan
het zijn dat sommige uitdrukkingen stroever klinken dan wat we doorgaans in het nederlands

gewoon zijn.



Daar van dit werk enkel een vertaling in het Hindi bestaat, heb ik waar ik het nodig achtte een
letterlijke vertaling in de voetnoten gezet. Epitheta van personages, planten- en dierennamen heb
ik in de vertaling in het Sanskriet laten staan en in de voetnoten verklaard.

De vertaling van het werk wordt voorafgegaan door een bespreking van de verschillende
kenmerken van de tekst zelf en een uitdieping van het personage Arjuna in het vertaalde werk.
Daarnaast heb ik ook een bespreking van het personage Arjuna gegven in het kader van het
Mahabharata. Daar de literatuur over het Mahabharata en de rol van Arjuna zo groot is heb ik me
moeten beperken tot enkele essentiéle punten en die verder uitgediept. Mijn bespreking over
Arjuna is dan ook niet exhaustief en kan nog altijd verder uitgebreid worden. Een dergelijke
studie valt echter buiten het doel van deze scriptie. Na deze bespreking volgt een transcriptie van
de tekst waarbij de chaya van het Prakrit in de voetnoten wordt vermeld. De transcriptie is
gebaseerd op de uitgave van de Kavyamala reeks, waarbij varianten van de tweede uitgave van
de Vidhyabhavan Samskrta Granthamala reeks worden opgenomen tussen vierkante haken.
Vermits in de originele tekst enkel de verzen genummerd zijn, heb ik zelf een nummering
ingevoerd. De originele nummering van de verzen heb ik behouden en is terug te vinden tussen
vierkante haken op het einde van elk vers.

Na de transcriptie volgt de geannoteerde nederlandse vertaling en een bibliografie die een
overzicht geeft van de werken die ik gebruikt heb bij mijn bespreking. Daarna volgt een index

van zowel de Sanskriet als Prakrit woorden en de beide uitgaven van de tekst in bijlage.



LIJST VAN AFKORTINGEN.

KM : Kavyamala reeks (tekstuitgave).

MB : Mahabharata.

SH : Subhadraharana van Madhava Bhatta.

VSG: Vidhyabhavan Samskrta Granthamala (tekstuitgave).



1. DE SUBHADRAHARANA.

1.1. Korte inhoud.

De tekst begint met de zegenwens (nandi) die opgedragen is aan Sankara en waarin men zijn
bescherming vraagt. (r 1-4). Dan komt de regisseur op die aangeeft dat ze een toneelstuk moeten
opvoeren voor een uitgelezen publiek dat samengekomen is. (r 6-7). Daarna verschijnt de
assistent van de regisseur ten tonele die de regisseur eraan herinnert welk toneelstuk ze gaan
opvoeren en daarbij zowel de naam van de auteur als van het werk vernoemt. (r 8-12). Hij gaat
verder met te motiveren waarom ze juist dit toneelstuk moeten opvoeren en prijst de hoogstaande
kwaliteit van het werk. (r 13-14). De regisseur meent zich aan de hand van de beschrijving van
zijn assistent te herinneren op welk toneelstuk de andere alludeert. Hij citeert een uitspraak van
de auteur die in het werk voorkomt en beaamt dat ze inderdaad dat werk moeten opvoeren. (r 15-
20). Dan prijst hij het toneelstuk, het publiek, de acteurs en verklapt hij dat Arjuna de held speelt
in dit verhaal. (r 21-22). Op dat moment geeft de assistent aan dat er een lied moet gebracht
worden waarin het seizoen waarin het verhaal zich afspeelt wordt voorgesteld. (r 23-24). De
toneelmeester heeft de woorden van de assistent gehoord en laat een actrice roepen die het lied
moet zingen. (r 25-26). De actrice komt op en de toneelmeester beveelt haar een lied te zingen
over de lente om het publiek in de juiste sfeer te brengen. (r 27-30). De actrice zingt haar lied
waarmee ze de lente beschrijft en wordt daarna geprezen door de toneelmeester omdat ze zo
goed gezongen heeft. Hij vernoemt ook nog eens Arjuna om het personage te introduceren. (r 31-
36). Daarna is de proloog ten einde en gaan ze allemaal af. (r 37-38).

Na de proloog komt Arjuna op die de verschillende voordelen beschrijft van het bestaan als
asceet. (r 39-44). Hij beschrijft hoe asceten in hun levensbehoeften voorzien door te bedelen,
gaat op weg en komt bij een huis aan, waarna hij zich afvraagt van wie het zou zijn. (r 46-49).
Dan komt de deurwachter op die Arjuna in de gaten krijgt, hem groet en daarbij uitlegt dat het
huis het eigendom is van Balarama en hem tenslotte vraagt binnen te komen. (r 50-52). Arjuna
volgt de deurwachter naar binnen en uit zijn woorden blijkt dat de deurwachter hem even alleen
laat om Subhadra, de zus van Balarama, te gaan roepen die Arjuna een aalmoes zal geven. (r 53-
58). Terwijl Arjuna alleen is prijst hij het lot dat hem zo gunstig gezind is. (r59-60). Dan komt
Subhadra met haar vriendin op en vraag wie ze moet ontvangen. Arjuna ziet haar en is onder de
indruk van haar schoonheid. (r 61-64). Hij kan zijn ogen niet geloven, denkt dat het meisje wel
een hallucinatie moet zijn en besluit dat het toch wel een goed idee was zich te vermommen

omdat hij daardoor zo’n mooi meisje kon ontmoeten. (r 65-71). Nadat hij dat allemaal tegen



zichzelf heeft gezegd, antwoordt hij haar dat hij de gast is die ze moet ontvangen. (r 72). Ook
Subhadra is onder de indruk van Arjuna en geeft hem een aalmoes. (r 73-76). Nogal plagerig
verwijt Arjuna haar dat ze niet op de hoogte is van de etiquette bij het ontvangen van een gast. (r
77-79). Subhadra weet niet hoe ze zijn woorden moet interpreteren en vraagt aan haar vriendin
Sumatika hem te vragen wat hij juist bedoelt. (r 80-81). Sumatika legt Arjuna daarop uit dat
meisjes met een goede opvoeding zomaar niet met een wildvreemde aanpappen en vraagt hem
haar vriendin voor haar terughoudendheid te excuseren. (r 82-83). Arjuna vergeeft het ongepaste
gedrag van Subhadra en Sumatika brengt de boodschap aan haar vriendin over terwijl ze haar
beveelt de gast de nodige eer te betuigen. (r 84-86). Subhadra buigt voor Arjuna die ondertussen
tegen Sumatika opmerkt dat haar vriendin nogal bang is. Hij beschrijft dan de tekenen waaraan
hij ziet dat Subhadra zenuwachtig is. (r 87-90). Sumatika beaamt dit en dan gaat Arjuna tegen
Subhadra verder om haar gerust te stellen. Hij zegt haar dat ze niet bang hoeft te zijn want dat hij
enkel maar een grapje maakte om te zien hoe ze daarop zou reageren en beveelt haar hem de
aalmoes te overhandigen. (r 91-96). Daarna uit Sumatika tegen haar vriendin het vermoeden dat
hij geen gewoon mens is, maar eerder op een god lijkt en raadt haar aan hem goed te behandelen.
(r 97-99). Subhadra antwoordt haar vriendin dat ze zelfs bereid is zichzelf aan hem te geven als
dat nodig moest blijken. (r 100-102). Sumatika schrikt even van deze uitspraak en vraagt aan
haar vriendin of ze vermoedt dat Arjuna zo’n voorstel zou doen. (r 103). Arjuna zegt dat hij een
vrij man is en vraagt waarom Subhadra de gasten moet ontvangen. (r 104-105). Sumatika
antwoordt daarop dat haar vriendin hoopt zo de man van haar leven te ontmoeten. (r 106).
Arjuna vraagt haar wie dat zou kunnen zijn, waarop Sumatika hem indirekt laat merken dat
Subhadra hem wel mag. (r 107-112). Subhadra is gegeneerd over het gedrag van haar vriendin en
dreigt ermee weg te gaan. (r 113-114). Sumatika overhaalt Subhadra te blijven door haar erop te
wijzen dat het onbeleefd is een gast alleen te laten. (r 115). Subhadra laat haar vriendin vragen
naar de naam en de afkomst van Arjuna. (r 116-117). Arjuna vertelt haar in bedekte termen hoe
hij heet en prijst zijn familie, waarop Sumatika dat aan Subhadra meedeelt. (r 118-121). Als
Subhadra de naam hoort van Arjuna, beseft ze dat hij dezelfde man is waarover ze al zoveel
goeds horen vertellen heeft en waar ze stieckem verliefd is op geworden. (r 122-123.) Sumatika
vraagt haar wie de man is waarover ze zoveel gehoord heeft, waarop Subhadra haar een
afbeelding toont. (r 124-125). Sumatika herkent de man op het portret onmiddellijk als Arjuna
die voor haar staat en ze beschrijft hoe goed de aftbeelding lijkt op de realiteit. (r 126-128). Ze
zegt ook dat het haar niet verbaast dat de gelijkenis zo treffend is om dat ze weet dat haar

vriendin de waarheid vertelt. (r 129-130). Subhadra laat haar vriendin aan Arjuna vragen waarom



hij vermomd is. (r 131-133). Arjuna antwoordt dat hij haar zonder vermomming helemaal niet
zou kunnen ontmoeten omdat hem de toegang tot de vrouwenvertrekken zeker zou ontzegd zijn.
Hij laat uitschijnen dat alles zo door het lot geregeld is. (r 134-137).

Op dat moment wordt de conversatie van de drie onderbroken door een vers dat vermoedelijk
door een verteller uitgesproken wordt en een beschrijving geeft van Subhadra en Arjuna, waaruit
blijkt dat de twee verliefd zijn. (r 139-142). Vanuit de coulissen hoort men een geluid en de drie
personages schrikken op. (r 143). Sumatika reageert als eerste en maant haar vriendin aan om
afscheid te nemen. Subhadra treuzelt even en verzoekt haar vriendin hem te vragen nog eens te
komen.(r 145-146). Arjuna belooft haar terug te komen en gaat dan af. Ook de twee meisjes gaan
af. (r 147-149).

Vanuit de coulissen hoort men een vers reciteren waarin men beschrijft dat er een grote aap is
losgebroken die overal schade aanricht. Men vraagt Balarama te halen om hem te doden. (r
150-155). Dan komt Balarama op die vraagt wie hij moet doden. (r 156-157). Er verschijnt een
brahmaan die Balarama vraagt iedereen te beschermen tegen een tijger die losgebroken is. (r
158-164). Balarama zegt hem dat hij dacht dat het om een aap ging i.p.v. een tijger. (r 165). De
brahmaan antwoordt hem dat het inderdaad om een aap gaat, maar dat hij zich missproken heeft
doordat hij zo bang is. (r 166-167). Balarama is kennelijk dronken, lacht de brahmaan uit en staat
lallend te vertellen welk plan hij heeft om de aap te doden. (r 168-174). Voor hij zijn ideeén kan
uitvoeren komt een andere brahmaan hen vertellen dat de aap gevangen is en dat Balarama zich
er niet verder druk hoeft over te maken. (r 175-176). Balarama bedaart, kijkt om zich heen en
ziet dat de hele omgeving versierd is. Hij vraagt zich af of het lentefeest voor de deur staat en
gaat naar binnen om het aan zijn vrouw te vragen. (r 177-185).

Zijn vrouw antwoordt op zijn vraag dat het lentefeest kort daarop zal gevierd worden en dat men
daarom alle voorbereidingen aan het treffen is. Balarama zegt haar dat hij dat ook wel gezien
heeft, geeft een beschrijving van de voorbereidingen en vraagt haar of ze het lentefeest binnen of
buiten zal vieren. (r 186-193). Zijn echtgenote verbaast er zich over dat hij het lentefeest
helemaal vergeten is, waarop hij zegt dat hij het door haar schoonheid te zien vergeten is. (r 194-
198). Zijn vrouw wordt verlegen door zijn uitspraak en Balarama vraagt haar nogmaals hoe zij
het lentefeest zal vieren. (199-200). Ze antwoordt dat zij het feest binneshuis zal vieren, maar dat
de jonge meisjes zoals Subhadra naar buiten zullen gaan om te feesten. (r 201-203). Balarama
stelt zijn vrouw voor het feest samen binnen te vieren en beiden gaan af. (r 205-206).

Subhadra en haar vriendin Sumatika komen op. (r 206). Subhadra vraagt zich vertwijfeld af of

Arjuna ook naar het feest gekomen is. Ze speurt de omgeving af en uit het vermoeden dat hij wel
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ergens zal rondlopen. (r 207-209). Sumatika verzekert haar dat hij wel zal gekomen zijn en stelt
voor naar het park te gaan om hem daar te zoeken. (r 210-211). Subhadra vraagt haar vriendin
waar hun bewakers zijn, waarop die antwoordt dat ze net buiten het park staan. (r 213). Subhadra
stelt voor om bloemen te plukken terwijl de andere meisjes het feest verder voorbereiden en haar
vriendin stemt daarmee in. (r 214-217). De twee meisjes zien Arjuna in het park zitten en
Sumatika zegt dat hij er wel erg droevig uitziet en dat dat waarschijnlijk komt doordat hij
Subhadra mist. (r 218-221). Subhadra uit haar verlangen tegenover Arjuna en vraagt haar
vriendin om raad. (r 222-224). Sumatika raadt haar aan naar een tempel te gaan om Kama ter
vereren en dan later terug te komen om Arjuna te ontmoeten. (r 225-226). De twee vriendinnen
gaan af en Arjuna komt op. (r 227-228). Hij wordt verteerd door verlangen naar Subhadra en
beschrijft zijn gemoedstoestand. Hij is er zeker van dat hij zijn verlangen enkel kan blussen door
Subhadra tot de zijne te maken en haar daarom te ontvoeren, maar hij beseft wel dat hij daarvoor
de hulp van Krsna zal moeten inroepen. Hij hoopt dat die hem zijn wagen zal uitlenen zodat hij
als hij Subhadra ontvoert, snel kan wegkomen. Dan hoort hij een geluid en vraagt zich af of het
de donder is of de wielen van een wagen. (229-240). Op dat moment komt de wagenmenner van
Krsna, Daruka op met de wagen van Krsna. (r 241).

De wagenmenner beschrijft wat men allemaal kan doen met deze wagen en vertelt ondertussen
dat hij van Krsna het bevel heeft gekregen Arjuna mee te nemen in de wagen.

(r 242-248). Arjuna herkent de wagenmenner en groet hem, waarop Daruka hem aanmaant in de
wagen te stappen en hem vertelt dat die helemaal ter zijner beschikking staat. (r 249-252).
Arjuna drukt zijn dankbaarheid tegenover Krsna uit omdat die hem zijn wagen ter beschikking
stelt, legt zijn vermomming af, wil in de wagen stappen en herinnert zich dan dat Krsna met
dezelfde wagen zijn echtgenote Rukmini heeft ontvoert. Hij hoopt dat hij even succesvol zal zijn
en stapt dan in. (r 253-260). Daruka vraagt hem waar hij naartoe wil gaan en Ajuna antwoordt
eerst dat hij hem moet afzetten waar de jonge meisjes het lentefeest vieren. Dan ziet hij Subhadra
en zegt dat hij maar moet stoppen waar de vrouwen Kama vereren. (r 261-264). Daruka stopt
waar Arjuna wenst en spoort hem aan het plan van Krsna om Subhadra te ontvoeren uit te
voeren. (r 265-266). Arjuna stapt uit de wagen, ziet Subhadra bang in een hoek van de tempel
staan en beschrijft hoe ze eruit ziet. (r 267-270). Hij loopt naar haar, neemt haar bij de hand en
leidt haar naar de wagen. (r 271). Ondertussen probeert hij haar gerust te stellen door haar
duidelijk te maken dat hij van haar houdt, haar kan beschermen en vijanden kan doden. (r 272-
273). Subhadra is meteen gerustgesteld, maar vraagt zich toch af wat haar broers zullen doen als

ze horen dat ze ontvoerd is. (r 274-276). Arjuna zegt dat ze niet moet bang zijn want dat hij de
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toestemming heeft van haar broer Krsna om haar te schaken en dat haar andere broer Balarama
wel zal bijdraaien als hij verneemt dat Krsna het bevel gegeven heeft. Hij verzekert haar ook dat
hij zelf in staat is om iedereen die zich tegen de ontvoering verzet in een gevecht te doden,
beschrijft haar hoe moedig hij is en om dat te illustreren pakt hij zijn boog en doet alsof hij er
vijanden mee doodschiet. Daarna vertrekken ze uit het park. (r 277-288).

Dan hoort men vanuit de coulissen stemmen. (r 289). Het is de groep meisjes die Subhadra
vergezelden die alarm slaan en de wachters roepen. Ze vertellen hen dat Subhadra ontvoerd is en
vragen zich af hoe ze nu zonder haar naar huis moeten. (r 290-293). Ondertussen zijn Arjuna,
Subhadra en Daruka afgegaan en komen de wachters op met pijl en boog in de aanslag en
beginnen de drie te achtervolgen. (r 294-295).

Ze beschrijven hoe Arjuna eruit ziet en hoe hij Subhadra ontvoert. Ze zijn de mening toegedaan
dat ze hem nog kunnen inhalen en zo Subhadra terug halen. (r 296-301). Enkele

wachters denken echter dat ze Arjuna niet kunnen verslaan. Ze wijzen hun collega’s erop dat ze
gewond zijn en dat ze moeten terugkeren om Balarama en Ugrasena op de hoogte te brengen van
wat er gebeurd is. Ze keren terug en komen aan bij het koninklijk paleis, waar ze hun verhaal
vertellen. (r 302-312). De echtgenote van Balarama hoort hen het verhaal vertellen en snelt naar
haar man om hem op de hoogte te brengen. (r 313-314). Ze vertelt hem over de ontvoering en
zegt hem dat ze het nieuws van de wachters gehoord heeft. (r 315-319). Hij vraagt haar of het
allemaal waar is en ze verzekert hem dat het bericht juist is want dat de vriendin van Subhadra,
Sumatika, huilend alleen is thuis gekomen. (r 320-322). Balarama raadt zijn echtgenote aan om
Sumatika uit te horen en hem dan het hele verhaal te vertellen. (r 323).

Dan komt Sumatika op en vertelt de vrouw van Balarama, Revati, dat Subhadra ontvoerd is.
Revati vraagt haar of ze weet wie Subhadra ontvoerd heeft, waarop het meisje antwoordt dat het
Arjuna was en beschrijft hoe Arjuna en Subhadra elkaar ontmoet hebben. (r 324-331). Revatt
begrijpt uit wat Sumatika vertelt dat Subhadra zich tot Arjuna moet aangetrokken gevoeld
hebben en bij de ontvoering weinig tegenstand moet hebben geboden. (r 332- 334). Ze vertelt
alles aan haar echtgenoot die woedend roept dat hij het daar niet bij laat en naar de vergaderzaal
gaat om alles te bespreken met de raadslieden. Hij vraagt de andere edellieden of ze op de hoogte
zijn dat Arjuna Subhadra ontvoerd heeft. (r 335-338).

Dan klop er een deurwachter op de deur en treedt binnen. Hij zegt dat de wachters terug-
gekomen zijn en de koning wensen te spreken. (r 339-340). Balarama geeft hem het bevel ze

binnen te brengen. (r 341). De deurwachter gaat de wachters halen en als ze terug binnen



12

gekomen zijn, vertellen ze Balarama het verhaal van de ontvoering en leggen uit wat zij
uitgevoerd hebben. (r 342-355).

Daarna komt de edelman Ugrasena op samen met de andere hoofden van de clan. (r 356).
Balarama vraagt hem of hij al van de ontvoering gehoord heeft waarop Ugrasena hem antwoordt
dat hij het verhaal al eerder van de wachters had gehoord. Daarna zegt hij tegen Balarama dat dit
alles een grove beledeging is en zet hem aan om de hoofden van de clan erop uit te sturen om
Arjuna te overmeesteren. (r 357-362). Balarama stemt hiermee in en Ugrasena deelt hem mee dat
de hoofden van de clan er al op uit getrokken zijn en beschrijft hoe het geluid van de
oorlogstrommels overal te horen is. (r 364-368). Balarama beveelt Ugrasena de mannen nog
even tegen te houden omdat zijn broer Krsna zijn toestemming om ten oorlog te trekken nog niet
gegeven heeft. Hij verzekert Ugrasena dat als Krsna zijn toestemming niet geeft om de mannen
te sturen, hij dan alleen zal vertrekken om de stad van Ajuna en zijn broers te vernietigen in
samenwerking met de Kaurava’s, de vijanden van Arjuna. (r 369-372).

Dan komt Krsna op en Ugrasena vraagt hem of hij van het nieuws op de hoogte is. (r 373-375).
Krsna zegt hem dat hij op de hoogte is, maar dat ze niets tegen Arjuna kunnen ondernemen
omdat zijn moeder hun respect verdient en hij toch een belangrijke held is en dus een geschikte
huwelijkspartner is voor Subhadra. Hij stelt ook dat Arjuna de wet aan zijn kant heeft omdat de
ontvoering als een vorm van huwelijk beschouwd wordt en dus volkomen legaal is. Bovendien
kan de clan zich geen oorlog met Arjuna risceren omdat ze dan zelf vermoedelijk grote verliezen
zouden lijden onder hun manschappen en omdat ze Arjuna als ze veel geluk hebben wel zouden
kunnen doden, maar dat dat voor hen heel nadelig zou zijn. Op die manier pleit hij Arjuna vrij en
kan hij Balarama er van overtuigen van een oorlog af te zien. (r 376-387). Ietwat tegen zijn zin
stemt Balarama met de visie van zijn broer in en laat de mannen van de clan naar Arjuna sturen
om huwelijksgeschenken aan te bieden. (r 388-389).

Op dat moment vallen er bloemen uit de lucht en verschijnt er een hemels wezen met twee
parelsnoeren in zijn handen. (r 390-391). Het wezen groet Balarama en Krsna en op hun vraag
waar het vandaan komt en wie het is, antwoordt het dat het een dienaar is van de god Indra en dat
het hen een boodschap komt brengen.(r 392-395). Balarama en Krsna vragen wat de boodschap
inhoudt en het wezen vertelt hen dat Indra verheugd is dat ze Arjuna hebben laten gaan omdat hij
de mensheid nog heel wat keren zal moeten uit de nood helpen. Indra zendt hen als beloning
omdat ze zijn zoon Arjuna gespaard hebben een geschenk. Het wezen overhandigt hen de
parelsnoeren. (r 396-400). Balarama en Krsna doen elk een parelsnoer om hun nek en alle

mannen van de clan prijzen hun schoonheid. (r 401-404). Het wezen laat hen verder nog weten
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dat ze zich altijd tot Indra kunnen wenden als ze nog een verzoek zouden hebben. (r 405-406).
Balarama en Krsna wensen vooral dat het Indra goed gaat, maar smeken toch nog een aantal
zaken af die iedereen ten goede komen. Dan gaat iedereen af. (r 407-413).

Het toneelstuk wordt afgsloten door de titel van het toneelstuk te vernoemen samen met enkel

biografische gegevens van de auteur. (r 414-417).
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1.2. De tekstedities.

Voor alle duidelijkheid beschouw ik edities van de tekst als publikaties die een verschillende
uitgever hebben. Edities van een boek die door dezelfde personen uitgegeven zijn en waarvan
enkel het publikatiejaar verschilt, beschouw ik als herdrukken en niet als nieuwe edities van de
tekst. Het is immers niet duidelijk of een dergelijke herdruk nieuw materiaal brengt en op een
manuscript gebaseerd is. Meestal gaat het enkel om een copie van een oudere uitgave die
uitgeput is.

Ik heb gebruik gemaakt van twee edities van de tekst:

1. The Subhadraharana of Madhavabhatta. Edited by Pandit Durgaprasada and Kasinath
Pandurang Parab. Third Edition. Published by Pandurang Jawaji, Proprietor of the "Nirnaya
Sagar" Press, Bombay. 1936. Kavyamala 9. 26p. (KM).

2. Srimadhavabhattaviracitam, Subhadraharanam (Srigaditam), Sanvaya "Prakasa"
Hindivyakhyopetam, Vyakhyakarah: Acarya Trinatha Sarma (M.A.). Kasthindivisvavidyalaya
Sahityavibhagadhyapakah. Caukha Vidhyabhavan. Vidyavilasa Press, Varanasi, 1962.
Vidhyabhavan Samskrta Granthamala 69. 42p. (VSG).

De beide versies zijn bijna identiek aan elkaar, maar de varianten worden in de transcriptie
vermeld. Als basis voor mijn transcriptie heb ik de editie KM genomen. Waar de editie VSG
afwijkt van de KM staat in de transcriptie de variant uit de editie VSG tussen vierkante haken

vernoemd. Ik neem hier de varianten over met verwijzing naar het nummer van de regel in de

transcriptie:

Editie KM Editie VSG
1. regel 74 savvassam savvassa
2. noot 6 pade pide
3. noot 8 amba aho
4. regel 109 aggato aggado
5. regel 120 bharadam bharada
6. noot 19 gamisye gamisyami
7. regel 131 pucchihi pucchahi
8. regel 155 nivedayata nivedayate
9. regel 204 iva eva
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10. regel 207-208 SO sa

11. regel 213 gummaththane gummatthane

12. regel 225 turiam turtam

13. regel 246 kim krim

14. regel 274 atakkidovanadani asakkidovanadani
15. regel 275 jai jaha

16. regel 292 ha ddht woorden ontbreken
17. noot 46 dando dando

18. noot 60 vijiapayantim vijiapayanti

19. regel 360 aharanam ahanam

20. regel 377 amarsasya amasasya

21. regel 397 bhavadbhyam bhavabhdyam

22. regel 405 bhavadbhyam bhavabhdyam

23. regel 416 bhatta bhatta

Van de 23 varianten komen er vijf in de chaya van de prakrit-tekst voor en 18 in de originele
tekst zelf. Tien varianten komen voor in Prakrit-woorden en dertien in Sanskriet-woorden.

In de editie KM wordt enkel de originele tekst weergegeven met in de voetnoten de chaya van de
dialogen in het Prakrit. De andere editie (VSG) brengt een weergave van de originele tekst met
de chaya van de Prakrit dialogen tussen haakjes net na de betreffende Prakrit-tekst. Tevens wordt
ook een letterlijke vertaling in het Hind1 gegeven van de gehele tekst.

In Konow' wordt de volgende teksteditie vermeld, waarvan KM vermoedelijk een herdruk is:
The Subhadraharana. Ed. by Pandit Durgaprasad and Pandurang Parab. Bombay 1888.
Kavyamala 9. Hij zegt ook nog dat hij niet kan bepalen of het anoniem uitgegeven werk
"Subhadraharana", Oppert 1 3080, 6281 hetzelfde werk is. Keith® verwijst naar een editie uit
1889 in de Kavyamala-reeks die waarschijnlijk een herdruk is van de editie die bij Konow wordt
vermeld. Ook Lévi’, Dasgupta* en Winternitz’ gebruiken dezelfde editie als Konow nl. die van

de Kavyamala-reeks uit 1888.

! Konow, S., 1920, p124 m122.
2 Keith, A.B., 1954, p268.

? Lévi, S., 1963, appendice p66.
* Dasgupta, S.N., 1947, p467.

’ Winternitz, M., 1996, p277.
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1.3. De auteur.

De auteur wordt een aantal keer in het toneelstuk zelf vernoemd (r 10, 14, 415, 416). Men zegt
eerst dat hij Madhava Bhatta heet en de zoon is van Mandale$vara Bhatta (r10). Op het einde
vermeldt men nog eens zijn naam, herhaalt men dat MandaleSvara Bhatta zijn vader is en
vermeldt men nog dat zijn moeder Indumati heet en zijn broer Harihara. (r 414-415). Zowel in
het begin als op het einde zegt men dat de auteur de Subhadraharana geschreven heeft die men
definieert als een Srigadita. (r 11, 416-417).

In de tekstuitgave van KM komt de volgende voetnoot voor bij de naam van de auteur:

Kavir ayam kutra kada babhiveti na niscayah, kim tv etad adarsa-pustakam 1667 mite vikrama-
samvatsare likhitam asti. Etat-kavi-krta pranayi-madhava-campiis ca samupalabhyate.

Men deelt ons mee dat het niet met zekerheid te zeggen is waar en wanneer de auteur leefde,
maar dat er een manuscript van de tekst bestaat uit 1667 van de Vikramajaartelling (= 1610
n.C.). Men vermeldt ook dat er een Campii geschreven is door Madhava Bhatta.’

In de tweede tekstuitgave VSG wordt in de inleiding gezegd dat er geen historische gegevens
bestaan over deze auteur. Men herhaalt de gegevens die in het toneelstuk zelf vernoemd worden
en stelt eveneens dat er een manuscript bestaat uit 1667 van de Vikramajaartelling.’

Ook in de naslagwerken zijn de biografische gegevens over deze schrijver schaars : meestal
vermeldt men enkel zijn naam en afkomst en het feit dat hij het toneelstuk de Subhadraharana

geschreven heeft dat te definiéren is als een Srigadita.®

% Pandit Durgaprasada, Kasinath Pandurang Parab (ed), 1936, p 5.

7 Acarya Trinath Sarma, 1962, p 7.

8 Ik verwijs hier naar : Dasgupta, S.N., 1947, p467; Keith, A.B., 1954, p268, 342, 351; Lévi, S., 1963, appendice p
66; Konow, S., 1920, p123 rh 122, Winternitz, M., 1996, vol 3, p277
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1.4. Het type van drama en datering.

De Subhadraharana is een toneelstuk dat grotendeels geschreven is in het Sanskriet, maar
waarvan de dialogen van de vrouwen en personages met een lagere sociale status zoals de
deurwachter in het Prakrit gesteld zijn. De tekst bestaat uit dialogen in proza die vaak door
verzen onderbroken worden. Er zijn in het totaal vierenveertig verzen, waarvan er twee niet
genummerd zijn (r 89-90, r 414-415) en twee het nummer zestien hebben (vers 16 r 151-154,
vers 16 r 160-163).

In het werk zelf wordt het toneelstuk gedefinieerd als een Upariipaka van het type Srigadita. (r
11, 20). Men deelt ons mee dat het om een Srigadita gaat die de naam Subhadraharana draagt.
Men zegt dat de term Srigadita ethymologisch afkomstig is van Si en dat de held in zo’n type
toneelstuk altijd een beroemd persoon is. (r 9-12).

In de tekstuitgave KM staat bij de term Srigadita een voetnoot die de definitie van het woord uit
het Sahityadarpana’ haalt:

Srigaditam uparipaka-bhedah. Tal laksanam Sahitya-darpane sastha-paricchede: "Prakhyata-
vrttam ekanikam prakhyatodatta-nayakam. Prasiddha-nayikam garbha-vimarsabhyam vivarjitam.
Bharati-vrtti-bahulam sriti-sabdena samyutam. Matam Srigaditam nama vidvadbhir
uparapakam.”

Er wordt in de noot gezegd dat de Srigadita een soort Upariipaka is die in het zesde hoofstuk van
de Sahityadarpana beschreven wordt als een éénakter waarvan de plot een bekend verhaal is en
die een beroemde held en heldin ten tonele voert. De term zelf is afgeleid van het woord ST, het
toneelstuk heeft geen garbha (het hoogtepunt van een handeling in een drama) of vimarSa
(crisissituatie) en wordt gekenmerkt door de Bharati-stijl."

De andere uitgave VSG herhaalt dezelfde informatie die in de voetnoot van de vorige uitgave
vermeld is. Men vermeldt wel nog dat de Subhadraharana in de Sahityadarpana niet wordt
opgenomen als voorbeeld van een Srigadita omdat het werk vermoedelijk in die tijd nog niet
geschreven was. Het toneelstuk zou dus van een latere datum zijn dan de Sahityadarpana (1300-
1380) en vroeger dan 1667 in de Vikramajaartelling (of 1610 n.C.) omdat er een manuscript van
de Subhadraharana bestaat van die datum."’

In de Indische dramatheorie wordt het drama onderverdeeld in twee delen: de Rupaka’s of
hoofdgenres en de Upariipaka’s of subgenres. De subgenres onderscheiden zich van de

hoofdgenres omdat ze meer gebaseerd zijn op pantomime, dans, muziek en zang. Er bestaan

? De Sahityadrapana werd door Vi$vanatha Kavirdja geschreven in de periode 1300-1380 n.C. en geeft een
gedetailleerde verhandeling over zowel poézie als drama. ( Winternitz, M., 1996, vol3, p29).

' Pandit Durgaprasada, Kasinath Pandurang Parab (ed), 1936, p 5.

' Acarya Trinath Sarma, 1962, p 6-7.
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achttien subgenres waarvan de Srigadita er één is.'? De Srigadita'® bestaat slechts uit één akte en
is gebaseerd op een bekend verhaal met een beroemde held en heldin. Als wijze waarop
geacteerd moet worden wordt de Bharati-vrtti of verbale stijl aangeraden. De naam Srigadita
komt voort van het woord Sri dat veelvuldig in het werk voorkomt en soms treedt de godin ST
zelf op in het toneelstuk om een aantal verzen te reciteren. De Srigadita zou zijn wortels hebben
in de mimische dans en is verwant met een ander soort drama, de Bhana.

De Subhadraharana'* van Madhava Bhatta wordt vaak als modelvoorbeeld van de Srigadita
vernoemd. Het plot van het toneelstuk is een bewerking van een episode van het Mahabharata en
is dus algemeen gekend en ook de held Arjuna en de heldin Subhadra zijn roemrijke figuren.
Men vermeldt ook in de proloog dat het toneelstuk gebruik maakt van de Bharati-vrtti of verbale
stijl, een kenmerk van de Srigadita. De Subhadraharana is een éénakter, maar er wordt niet
overvloedig gebruik gemaakt van het woord Sri en de godin speelt zelf niet mee, waardoor het
werk niet voldoet aan alle kenmerken van de Srigadita zoals beschreven in de Sahityadarpana. In
de tekst komt wel een vers (15) voor dat door een verteller uitgesproken is en dat een
beschrijving geeft van de gemoedstoestand van Subhadra en Arjuna, wat zou suggereren dat er
een verband bestaat tussen het schaduwspel en het type drama. Een ander uitzonderlijk kenmerk
van het toneelstuk is dat het in de proloog nog steeds een Sthapaka (toneelmeester) opvoert
terwijl gelijkaardige drama’s (vooral de latere werken) de Sutradhara (regisseur) deze functie
laten overnemen.

De Subhadraharana van Madhava Bhatta is een later drama dat zichzelf definieert in de termen
van het Sahityadarpana, waardoor algemeen aangenomen wordt dat het werk later geschreven is.
Vermits er een manuscript van de tekst van het toneelstuk bestaat uit 1610 n.C. (1667 in de
Vikramajaartelling), moet het werk in de periode tussen 1380 en 1610 geschreven zijn. Toch
blijft de datering van het werk moeilijk en kan men enkel een vage ontstaansdatum van het werk

geven.”

12 Informatie over de verschillende types drama in: Konow, S., 1920, p26-37 t17-46; Lévi, S., 1963, p29-30; Keith,
A.B., 1954, p296, 345-350).

13 Informatie over de Sﬁgadita in: Konow, S., 1920, p35 m40; Lévi, S., 1963, p149; Keith, A.B., 1954, p351.

' Informatie over Subhadraharana: Konow, S., 1620, p123 122; Lévi, S., 1963, appendice p66; Keith, A.B., 1954,
p268, 342, 351.

'3 Informatie over de datering van de Subhadraharana: Konow, S., 1620, p123 m122; Keith, A.B., 1954, p268, 351.
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1.5. Het metrum.'®

De Indische poézie kent verschillende metra die uiteenvallen in drie soorten. Ten eerste zijn er
de metra die uitgemeten worden in syllaben. Een tweede soort is gebaseerd op moren en de

laatste op groepen moren.'’

1.5.1. De syllabische metra.

1.5.1.1. De Sloka.

De Sloka bestaat uit een strofe van twee verzen die elk zestien syllaben hebben. Oorspronkelijk
bestond de strofe uit vier verzen van elk acht syllabes, waar bij elk vers overeenkwam met één
pada. In de latere vorm waarin twee verzen per strofe voorkomen, bestaat elk vers van zestien
syllaben uit twee pada’s van elk acht syllaben.'® Het schema van de Sloka kan als volgt
weergegeven worden in twee verzen van elk twee pada’s':

XXXX H-——XxxXxx H-HXx

XXXX H—-——%x XxXxx H-HXx
Er bestaan enkele uitzonderingen op het bovengenoemde schema die men Vipula noemt en die
gelden voor de eerste pada’s van de twee verzen™:
Vipulal: x-H-HHHX (of xx—— HHH Xx)
Vipula2: x-H—- -HH X
Vipula 3: X —-H —, ——— X (eindsyllabe normaal —)
Vipula4: x X x— —H — x (eindsyllabe normaal —)
In de tekst komen elf Sloka’s voor. Ik vermeld hier telkens het nummer van de strofe met tussen
haakjes de regels uit de transcriptie die ermee overeenstemmen:
strofe 2 (r 13-14), strofe 6 (r 35-36), strofe 8 (r 46-47), strofe 9 (r 59-60), strofe 20 (r 197-198),
strofe 25 (r 254-255), strofe 27 (r 263-364), strofe 28 (r 269-270), strofe 30 (r 278-279), strofe 38
(r 381-382), laatste strofe (r 414-415).
In strofe 20 (r 197-198) is de eerste pada van het eerste vers een uitzondering Vipula 3, maar het

tweede vers van de Solka volgt het normale schema.

'® Voor het weergeven van het metrum gebruik ik de volgende symabolen: H staat voor een korte syllabe, i voor een
lange syllabe, en X voor een indifferente.

" Hopkins, E.W., 1901, p191.

'8 Hopkins, E.W., 1901, p192.

' Renou, L.- Filiozat, J., 1953, p714.

» Renou, L.- Filiozat, J., 1953, p714.
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1.5.1.2. De Tristubh?',

De Tristubh bestaat uit een strofe van vier verzen van elk elf syllaben, die elk een pada vormen.
Er bestonden weinig beperkingen waardoor elke strofe uit verschillende soorten pada's (zelfs met
een verschillend aantal lettergrepen) bestond. Bepaalde vastgelegde types van pada's (zoals bv.
de Indravajra) worden in een strofe niet vaak vier keer herhaald, daar men meestal verschillende
pada's in een strofe mengt. Toch vindt men wel Tristubh-strofen terug waarin dezelfde soort pada
in de vier verzen herhaald wordt. Een voorbeeld hiervan is de Tristubh waarbij elke pada een
Rathoddhata is. Het schema van de hele Tristubh ziet er dan als volgt uit:

- H—HHH—-_H-H-

- H—HHH—-_H-H-

- H—HHH—-_H-H-

- H—HHH—-_H-H-
In de tekst komen vier Tristubh-strofes voor die bestaan uit vier pada's met de naam Rathoddhata
die geordend zijn in verzen van telkens twee pada's. Het gaat om de strofes 4 (r 21-22), 26 (r
258-259), 29 (r 272-273), 31 (r 281-282). In strofe 4 (r 21-22) is de laatste syllabe van de tweede
pada H i.p.v. —. Strofe 26(r 258-259) heeft de vierde pada een — eindsyllabe i.p.v. een H. In strofe
29 (1r272-273) is de laatste syllabe van de tweede pada — i.p.v. H.
Een andere voorbeeld van een strofe, waarin de vier zelfde pada's herhaald worden is de Tristubh

met de pada Salini. Het schema gaat als volgt:

- -H--H--—
- -H--H--—
- -H--H--—
- -H--H--—

In de tekst komt er slechts één strofe van dit type voor dat bestaat uit vier Salini pada’s die
geordend zijn in twee verzen. Het gaat over strofe 36 (r 371-372).

Er zijn ook drie voorbeelden te vinden van Tristubh-strofen, waarin verschillende pada's vanelk
elf syllabes gemengd worden. Dat gebeurt in de strofes 11 (r 70-71), 34 (r 360-361), 37 (r 378-
379). In strofe 11 (r 70-71) zijn de eerst en derde pada Indravajra terwijl de derde en de vierde
Upendravajra zijn. Strofe 34 (r 360-361) heeft Upendravajra in de eerste en derde pada en
Indravajra in de tweede en vierde pada. De strofe 37 (r 378-379) heeft enkel in de tweede pada

2! Hopkins, E.W., 1901, p192-193.
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Upendravajra en in de eerste, derde en vierde pada Indravajra. Een Tristubh-strofe waarin de

pada’s Indravajra en Upendravajra gemengd zijn, wordt Upajati genoemd.

1.5.1.3. De Sakvari*.

De Sakvari bestaat uit een strofe van vier verzen van veertien syllabes, die elk een pada vormen.
Dit metrum heeft met de Tristubh gemeen dat er veel varianten van zijn. In een strofe worden
vaak verschillende soorten pada’s gemengd, maar er bestaan ook strofes waarin dezelfde pada
vier maal herhaald wordt. Een voorbeeld hiervan is de Slakvari, waarin de pada met de naam
Vasantatilaka vier keer herhaald wordt. Het schema van dit metrum ziet er als volgt uit:

-——-H-HHH,-HH-H——

-——-H-HHH,-HH-H——

——-H-HHH,-HH-H——

——-H-HHH,-HH-H——
De strofe 39 (r 384-387) bestaat uit vier pada's met de naam Vasantatilaka en is een voor beeld

van een Sakvari met herhaalde pada's. Dit metrum komt slechts één keer voor in de tekst.

1.5.1.4. De Atisakvari>.

De AtiSakvart is een strofe van vier verzen van elk vijftien syllabes, die elk een pada vormen.
Behalve het aantal syllabes per pada heeft dit metrum de variatie gemeen met de Tristubh.
Meestal komen ook bij dit metrum verschillende pada’s voor in één strofe. De AtiSakvari waarin
vier pada’s met met de naam Malini herhaald worden, is echter een voorbeeld van een

ongemengde strofe. Het schema ervan volgt hieronder:

HHHHHH-— —H——H——
HHHHHH-— —H——H——
HHHHHH-— —H——H——
HHHHHH-— —H——H——

In de tekst komt er slechts eenmaal zo'n Ati§akvarl voor nl. in de strofe 3 (r 16-19) waarin de

pada Malini vier keer herhaald wordt.

2 Hopkins, E.W., 1901, p192-193.
Z Hopkins, E.W., 1901, p192-193.
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1.5.1.5. De Atidhrti*.

De Atidhrti is een strofe die bestaat uit vier verzen van elk negentien syllabes, die een pada
vormen. Net zoals bij de Tristubh is ook hier een grote variatie mogelijk in de combinatie van
verschillende soorten pada’s in een strofe. Ook hier wordt soms dezelfde pada vier keer
herhaald. Als de pada met het volgende schema vier keer voorkomt, spreken we van een Atidhrti

van het type Sardilavikridita:

——-HH-H-H,HH— ——H,——H-
——-HH-H-H,HH— ——H,——H-
——-HH-H-H,HH— ——H,——H-
——-HH-H-H,HH— ——H,——H-

In de tekst wordt de Atidhrti met de Sardilavikridita pada vaak gebruikt. We vinden dit metrum
elf keer terug in de strofen 7 (r 41-44), x (r 89-90) 12 (r 89-95), 15 (r 139-142), 16 (r 151-154),
16 (r 160-163), 17 (r 171-174), 22 (r 230-233), 24 (r 243-246), 33 (r 348-351), 41 (r 409-412).
In strofe 12 (r89-95) en 24 (r 243-246) is de laatste syllabe van de tweede pada H i.p.v. —. In 16
(r 151-154), 16 (r 160-163) en 17 (r 171-174) is de laatste syllabe van de tweede en de vierde
pada elke keer H 1.p.v. — In strofe 22 (r 230-233) is in de tweede en de derde pada de laatste
syllabe H i.p.v. —. De laatste syllabe van de tweede, derde en vierde pada in strofe 33 (r 348-351)
is H i.p.v. — Strofe x (r89-90) bestaat uit slechts twee verzen van negentien syllabes, waarvan de

laatste syllabe telkens H is 1.p.v. —.

1.5.1.6. Overige syllabische metra®.

In de tekst zijn een aantal metra terug te vinden met pada’s die niet voorkomen in Hopkins’
boek.
A. Strofe 23 (r 239-240) bestaat uit vier pada’s met de naam Svagata die elk elf syllaben tellen.

Vermoedelijk is dit een soort Tristubh. Het schema ervan is:

~H-HHH-HH--
~H-HHH-HH--
~H-HHH-HH--
~H-HHH-HH--

* Hopkins, E.W., 1901, p192-193.
» Renou, L.- Filiozat, J., 1953, p715.
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B. Strofe 10 (r 65-68) bestaat uit vier pada’s die de naam Sikharini dragen en die elk zeventien

syllabes hebben. Het schema is het volgende:

Ho———— HHHHH-—HHH-
Ho———— HHHHH-—HHH-
Ho———— HHHHH-—HHH-
Ho———— HHHHH-—HHH-

De laatste syllabe van de vierde pada is echter H i.p.v. —.
C. Strofes 1 (r 1-4), 18 (r 179-182), 19 (r 188-191), 32 (r 284-287), 35 (r 365-368) bestaan uit
vier verzen van éénentwintig syllaben, die elk een pada vormen. De pada Sragdhara wordt vier
keer herhaald. het schema is:

-—--—-H--HHHHHH--H-——-H-—-

-—--—-H--HHHHHH--H-——-H-—-

-—--—-H--HHHHHH--H-——-H-—-

-—--—-H--HHHHHH--H-——-H-—-
In strofe 1 (r 7-4) en is de laatste syllabe van de tweede pada H i.p.v. —. De laatste syllabe van de
tweede en vierde pada in strofe 19 (r 188-191) is H i.p.v. —. In de strofe 32 (r 284-287) is de
laatste syllabe van de vierde pada H i.p.v. —.
Er is een verschillende theorie over de syllabische verzen terug te vinden in L' Inde Classique. Er
wordt gezegd dat de onderverdeling van de metra in Tristubh, Jagati enz. een verouderde visie is
omdat er pada's zijn van elf en twaalf syllabes die strofes vormen die niet noodzakelijk iets te

maken hebben met de Tristubh of Jagati. Een alternatieve structuur wordt echter niet gegeven.

1.5.2. De metra gebaseerd op ongegroepeerde moren.

Deze metra worden niet uitgemeten in syllaben, maar in moren, waar bij een H syllabe staat voor
één more en een — voor twee. De opeenvolging van syllabes bij morenverzen ligt niet zo vast als
bij syllabische verzen omdat er vooral rekening gehouden wordt met het aantal moren ongeacht
of een more bestaat uit één — of twee H syllabes. De opeenvolging van syllabes kan in meer of
mindere mate vast liggen, naargelang het soort vers. De Vaitaliya is een voorbeeld van een
morenvers waarin de moren nog niet gegroepeerd zijn, maar waarvan de opeenvolging van

syllabes wel een vast schema volgt.
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1.5.2.1. De Vaitaliya®,

De Vaitaliya bestaat uit een strofe van twee verzen die elk dertig moren hebben en kunnen
opgedeeld worden in twee pada's. De eerste pada van elk vers telt veertien moren en de tweede
achttien. Dit metrum heeft het volgende schema:
HH-HH—-H-H-(ofHHHH— -HH—- H-H-(ofH)
HH-HH—-H-H-(ofHHHH— -HH - H-H-(ofH)
De tweede en de vierde pada kunnen ook het volgende schema volgen: ——, —HH —, H—H — (of
H). In de tekst is dit metrum twee keer terug te vinden in de strofes 21 (r 223-224) en 40 (r 403-
404).
In het boek L' Inde Classique worden de metra gebaseerd op ongegroepeerde moren niet
afzonderlijk opgenomen. De soorten die tot dit metrum behoren worden ingedeeld bij de
syllabische metra (Aparavaktra en Puspitagra) als ze een vaste syllabische structuur hebben en
bij de morenverzen in het algemeen (Vaitaliya en Aupacchandasika) als ze een vrijere

syllabische structuur bezitten.

1.5.3. De metra gebaseerd op gegroepeerde moren>’.

In een later taalstadium werden de ongegroepeerde morenverzen, waarvan de syllabische
structuur nog min of meer vast stond, gestructureerd in groepen van vier moren. Elke groep
moren kan bestaan uit verschillende combinaties van syllabes, maar bij sommige metra moeten
bepaalde groepen van moren een bepaalde syllabische structuur hebben. De mogelijke
combinaties van syllaben die binnen een groep van vier moren kunnen voorkomen zijn: H H H
H

HH-

-HH

H-H

1.5.3.1. De Arya.

De Aryﬁ is een strofe van twee verzen, waarvan het eerste bestaat uit dertig moren onderverdeeld

in acht groepen (van meestal vier moren). De achtste groep bestaat uit slechts twee moren. De
combinatie van de syllabes H — H mag niet voorkomen in de oneven groepen, maar kunnen wel

gebruikt worden in de even groepen. De zesde groep moet bestaan uit de combinatie H —H . Het

2 Hopkins, E.-W., 1901, p191-193, 341-342.
7 Hopkins, E.W., 1901, p191-193, 354-355.
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tweede vers telt echter maar zevenentwintig moren eveneens onderverdeeld in acht groepen. De
regels i.v.m. de morengroepen zijn hetzelfde als in de eerste regel, maar de zesde more moet
altijd bestaan uit een H syllabe. Dit metrum is in de tekst terug te vinden in strofe 5 (r 32-33) met
het volgende schema:

HHHHHHHHHH—-HHHHHH—-H-H,-HH, -

-HH,-HH,HH— -HH,-—— H,-HH, -

1.5.3.2. De Upagiti.

De Upagiti is een strofe van twee verzen die elk bestaan uit zevenentwintig moren die verdeeld
zijn in acht morengroepen (meestal van vier moren). De zesde groep van elk vers bestaat echter
slechts uit één H syllabe i.p.v. uit een groep van vier moren.. De achtste groep bestaat slechts uit
twee moren (meestal een lange syllabe). In de oneven groepen mag de combinatie van de
syllabes H — H niet voorkomen, maar in de even groepen wel.
In de tekst is een dergelijk metrum terug te vinden in strofe 14 (r 135-136). Het schema gaat als
volgt:

-HH, HH-HH—-HH—--——H,-HH,H

HH-H-H-—H-H,——H -HH,H
De laatste syllabe is hier echter kort, terwijl de Upagiti normaal op twee moren moet eindigen (H

H of-).

1.5.3.3 De overige gegroepeerde morenmetra.

In de tekst komt nog een morenmetrum voor dat niet vermeld staat in het boek van Hopkins,
maar waarschijnlijk een variant van de Arya is. Het betreft strofe 13 (r 127-128) die bestaat uit
twee verzen met elk dertig moren die gegroepeerde zijn in acht groepen. Het schema gaat als
volgt:

-—H-H-—H-H,-——H-H,-HH, -

HH-,——-H,-——, -HH,—— H-H,-— H
Volgens het aantal moren zou het hier om een Giti*® kunnen gaan, maar er zit een fout in de
tweede more van het tweede vers die bestaat uit —— H. De vijfde syllabe zou H moeten zijn om

een juiste Giti te krijgen.

% Renou, L.- Filiozat, J., 1953, p717.
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1.5.4. Conclusie.

Van de vierenveertig strofen hebben het grootste aantal (38) een syllabisch metrum, terwijl maar
vijf strofen een metrum hebben dat gebaseerd is op moren. Daarvan zijn er twee met een metrum
gebaseerd op ongegroepeerde moren en drie met een metrum met morengroepen. Bij de strofen
met een syllabisch type is de Sloka samen met de Atidhrti het meest vertegenwoordigd. Daarna
volgen verschillende soorten types van Tristubh-metra (8) alsook een metrum van eenentwintig
syllabes dat bestaat uit vier Sragdhara pada’s (5). Men kan opmerken dat de auteur een voorkeur
heeft voor ingewikkelde metra bestaande uit vier pada’s met een groot aantal syllaben zoals de

Atidhrti die vier pada’s van elk negentien syllabes telt.
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1.6. De situering in het Mahabharata en vergelijking van de inhoud.

De Subhadraharana (SH) van Madhava Bhatta is een bewerking van een episode uit het
beroemde epos het Mahabharata (MB). Het MB wordt traditioneel onderverdeeld in boeken
(parvan), hoofdstukken (adhyaya) en verzen (Sloka). Naast deze verdeling bestaat er nog een
andere die het MB opdeelt in honderd delen die vaak overeenkomen met kleinere episodes. Op
die manier wordt het MB verdeeld in achttien hoofdboeken en honderd bijboeken.”” De SH
vertelt het verhaal van de ontvoering van Subhadra dat in het MB voorkomt in het eerste
hoofdboek (parvan) dat de naam Adiparvan "Het boek van het begin" draagt. De gehele episode
bestaat uit het zeventiende bijboek en een deel van het achttiende. Het zeventiende bijboek "De
ontvoering van subhadra" telt twee hoofdstukken (adhyaya) , waarvan het eerste vijfentwintig en
het tweede dertig verzen (Sloka) telt.”® Het achttiende bijboek "Het ontvangen van de
huwelijksgift" bestaat uit slechts één hoofdstuk van 80 verzen.”' Het Adiparvan vormt de
inleiding van het verhaal daar het in de eerste vijftig hoofdstukken een gedetailleerde
beschrijving geeft van de afkomst van de beide strijdende partijen alvorens over te gaan naar het
eigenlijke verhaal van de Pandava’s en de Kaurava’s. De jeugd van de hoofdrolspelers en de
problemen i.v.m. de troonopvolging worden uiteengezet en men legt uit hoe de machtstrijd
tussen de Pandava’s en de Kaurava’s ontstaat en op de spits gedreven wordt. Men vertelt over de
moordpoging van de Kaurava’s op de Pandava’s en hoe de laatsten hieraan ontsnappen. Later
doen de Pandava’s mee aan de wedstrijd die koning Drupada houdt om een geschikte
huwelijkskandidaat voor zijn dochter Draupadi te vinden. Arjuna wint haar hand en de vijf
broers trouwen samen met Draupadi. Bij hun terugkeer krijgen ze de helft van het koninkrijk
toegewezen om te regeren, terwijl de andere helft wordt overgedragen aan de Kaurava’s. Op die
manier wordt het probleem van de troonsopvolging tijdelijk uitgesteld. De vijf broers stichten in
hun deel de hoofstad Indraprastha.”> Alles verloopt rustig, maar op een dag betrapt Arjuna zijn
broer Yudhisthira met Draupadi en omdat hij de privacy van zijn broer geschonden heeft stelt hij
zelf voor om een periode als asceet te gaan leven. Yuddhisthira probeert hem te overtuigen te
blijven, maar kan Arjuna niet tegenhouden. Als asceet verricht hij vele heldendaden en tijdens
zijn omzwervingen komt hij aan in de stad van Krsna, waar hij door de hele bevolking hartelijk
wordt ontvangen. Dan begint het zeventiende bijboek "De ontvoering van Subhadra". Men
vertelt dat er een festival gehouden wordt op de Raivataka berg en dat Arjuna Subhadra tijdens

die gelegenheid ziet en onmiddellijk op haar verliefd wordt. Krsna merkt op hoe zijn vriend naar

¥ yan Buitenen, J.A.B., 1973, vol 1, p xlii.

% yan Buitenen, J.A.B., 1973, voll, p 405-408.

3! van Buitenen, J.A.B., 1973, voll, p 408-412.

2 Voor de inhoud van het Adiparvan zie: Brockington, J., 1998, p28-29.
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het meisje verlangt en stelt hem voor haar te ontvoeren daar niemand weet wie ze als echtgenoot
zal kiezen. Arjuna zendt boodschappers naar zijn broer in Indraprastha om hem van zijn plan op
de hoogte te brengen. Van zodra ook Yudhisthira zijn fiat geeft, trekt Arjuna er met de wagen op
uit om Subhadra te onvoeren terwijl ze de berg Raivataka en de andere goden aan het vereren is.
Arjuna zet haar op zijn wagen en rijdt weg, waarna haar escorte alarm slaat. Iedereen, haar
oudere broer Balarama incluis, voelt zich geblameerd door het wangedrag van Arjuna en wil ten
strijde trekken. Men vraagt de menig van Krsna en verwijt hem dat het zijn fout is dat Subhadra
ontvoerd is daar hij Arjuna heeft verwelkomt. Daarmee eindigt het zeventiende bijboek. Het
verhaal gaat verder in het achttiende bijboek "Het ontvangen van de huwelijksgift", waarin Krsna
Arjuna verdedigt en zijn zegen geeft voor hun huwelijk. Iedereen, ook Balarama, kalmeert en het
huwelijk wordt gevierd. Na een tijd keert Arjuna met Subhadra terug naar Indraprastha, waar hij
Subhadra aan iedereen voorstelt. Krsna komt met een hele hoop afgevaardigden naar
Indraprastha om een huwelijkdcadeau te geven aan Arjuna’s familie en Yudhisthira ontvangt
hen. Yudhisthira ontvangt het cadeau en er wordt een groot feest gehouden. Nadien wordt er
verteld dat Subhadra beviel van een zoon Abhimanyu die de favoriete zoon werd van Arjuna.
Men vermeldt ook dat Draupadi het leven schenkt aan vijf zonen. Het boek eindigt met de
beschrijving van Draupadi’s zonen. Nadien komt het laatste bijboek van het eerste boek dat
vertelt hoe Arjuna Agni helpt het Khandava-woud te verbranden. Daarmee eindigt het eerste
hoofdboek, het Adiparvan van het MB*,

De SH volgt in grote lijnen het verhaal van het MB en vertelt de hele inhoud van het zeventiende
bijboek, maar beperkt zich wel tot het begin van het achttiende boek. Zo wordt het huwelijk van
Subhadra en Arjuna niet meer belicht en ook het feit dat Arjuna Subhadra voorstelt in
Indraprastha, wordt niet meer verteld. Ook de ontmoeting van Subhadra en Draupadi wordt
achterwege gelaten evenals het bezoek van Krsna aan Indraprastha om het huwelijksgeschenk af
te geven. Verder vermeldt men in het MB nog de geboortes van een zoon van Subhadra en de
vijf zoons van Draupadi en vertelt men hoe zij opgroeien, wat in de SH niet voorkomt. Van het
achttiende bijboek van het MB wordt eigenlijk alleen het begin (ongeveer tien verzen) verteld,
waarin Krsna Arjuna verdedigt en zo zijn aanhangers kan overtuigen niet ten oorlog te trekken
tegen Arjuna. In de SH wordt wel vermeld dat de clan van Krsna naar Arjuna gaat om een
huwelijkscadeau te overhandigen, maar de eigenlijke ontvangst wordt niet meer besproken. Een
ander verschil tussen de twee verhalen is dat er in het MB duidelijk wordt gesteld dat Krsna zelf

Arjuna de raad geeft Subhadra te ontvoeren terwijl in de SH enkel wordt gesuggereerd dat Krsna

3 Voor gedetailleerde informatie over de inhoud zie: van Buitenen, J.A.B., 1973, voll, p390-412.
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het hele plan heeft bedacht. Men gaat er blijkbaar vanuit dat de toehoorders het hele verhaal al
kennen. Verder wordt in de SH niet beschreven welke gasten er allemaal op het feest in Dvaraka
aanwezig zijn, terwijl daar in het MB uitgebreid verslag van wordt gedaan. In het MB wordt ook
verslag gedaan van de goede ontvangst van Arjuna in Dvaraka door Krsna en de gehele
bevolking, waar in de SH enkel op gezinspeeld wordt. Arjuna ontmoet in het MB Subhadra niet
zelf, maar ziet haar enkel op een feest, terwijl hij haar in de SH zelf ontmoet en zelfs afspreekt
haar nog eens te zullen ontmoeten. In de SH speelt Subhadra zelf een duidelijker rol vermits ze
zelf duidelijk laat blijken dat ze Arjuna sympathiek vindt en verzucht hoe graag ze zou willen dat
hij haar echtgenoot wordt. Bij de ontvoering is het in het SH duidelijk dat ze zelf instemt met de
hele ontvoering en slechts voor de vorm protesteert door zich af te vragen wat haar broers wel
zullen denken. Op dat moment komt in de SH pas naar voor dat haar broer Krsna het hele plan
voor de ontvoering heeft uitgedokterd, wat in het MB al van in het begin duidelijk is. In het MB
wordt sneller over de actie van de ontvoering zelf heengegaan, waardoor niet duidelijk is of
Subhadra zelf instemt met haar onvoering of niet. Bepaalde passages waaraan het MB wegens
zijn beknopte stijl aan voorbijgaat, worden in de SH uitgediept en geinterpreteerd. Allereerst is
er de ontmoeting tussen Arjuna en Subhadra samen met haar vriendin, waarbij duidelijk wordt
dat de jonge mensen wel heel wat voor elkaar voelen. Ook het hele voorval met de losgebroken
aap en Balarama komt in het MB niet voor, alsook het gesprek tussen Balarama en zijn
echtgenote over het lentefeest. De dialoog tussen Subhadra en haar vriendin na de ontmoeting
met Arjuna, waarin duidelijk wordt dat Subhadra erg naar Arjuna verlangt wordt in het MB
weggelaten. Verder wordt in het MB wel verteld dat Arjuna er met de wagen van Krsna op uit
trekt om Subhadra te ontvoeren, maar wordt er niets gezegd over het contact tussen de
wagenmenner en Arjuna, wat wel in het SH verwerkt wordt in een dialoog. Na de ontvoering
wordt in het MB gesteld dat de bewakers van Subhadra iedereen op de hoogte brengen, maar er
wordt niets verteld over de echtgenote van Balarama, Revati, die in de SH het hele verhaal te
horen krijgt van Subhadra’s vriendin en daarna als eerste het hele relaas doet aan Balarama. In
het SH wordt Ugrasena opgevoerd als een aanwezige in de vergadering die gehouden wordt aan
het hof om de ontvoering te bespreken, terwijl men in het MB wel een aantal clans vermeldt die
aanwezig zijn, maar niet specifiek verwijst naar een bepaald persoon. De monoloog die Krsna op
het einde houdt in de SH komt bijna helemaal overeen met die aan het begin van het achttiende
bijboek van het MB. Ook het einde van de SH wijkt af van het MB. De SH beschrijft een hemels

wezen dat afdaalt uit de hemel van Indra om een boodschap over te brengen aan Krsna en
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Balarama. Beiden ontvangen een cadeau van Indra die hen prijst omdat ze Arjuna laten huwen
met Subhadra. Dit gedeelt komt in het MB helemaal niet voor.

In het algemeen kan men stellen dat de SH de actie van het verhaal slechts beknopt weergeeft ten
voordele van de uitdieping van de emoties en het karakter van de verschillende personages in het
verhaal. In het MB daarentegen wordt een grotere nadruk gelegd op het vertellen van het verhaal,
waarbij minder aandacht geschonken wordt aan de beschrijving van gevoelens, emoties en
karaktereigenschappen. Als er al een beschrijving gegeven wordt van de personages gaat het
meestal om korte epitheta of opsommingen van namen van bondgenoten. Ondanks de
wijzigingen die de SH aanbrengt aan het originele verhaal, die vaak meer te maken hebben met
de stijl die eigen is aan een toneelstuk, lijkt de SH wel de versie van het verhaal te volgen die
opgenomen is in de kritische uitgave van het MB. Vermoedelijk bestonden er immers
verschillende versies van dit verhaal die parallel naast elkaar stonden. Een bewijs voor deze
andere versies vinden we in het MB zelf in de hoofdboeken 3 en 4 waarin passages voorkomen
die verwijzen naar de ontvoering van Subhadra, maar die duidelijk van een andere versie dan die
uit de kritische editie uitgaan. In één passage wordt verteld dat Arjuna na de ontvoering van
Subhadra de Yadava’s belegert, terwijl een andere passage spreekt over een gevecht tussen
Arjuna en Krsna. Het SH verwerkt deze nieuwe elementen uit de paralelle versies niet in het
verhaal, maar het feit dat Arjuna in het SH de vrouwenvertrekken binnendringt en zo Subhadra
persoonlijk ontmoet, zou kunnen gebaseerd zijn op een parallelle versie. In de kritische editie
wordt niet verteld over een ontmoeting tussen Arjuna en Subhadra persoonlijk, maar in de
parallelle versie gaat Arjuna verkleed als asceet naar de vrouwenvertrekken, ontmoet daar
Subhadra en probeert haar te overtuigen met hem mee te gaan. Het is niet na te gaan of het SH
ook elementen haalt uit de derde versie van het verhaal, daar we niet over manuscripten
beschikken die het hele verhaal vertellen zoals bij de tweede versie het geval is. Van de derde
versie van het verhaal zijn enkel de verwijzingen in de andere boeken van het MB

overgebleven.**

* Bigger, A., 1997, 1073-1077.
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2. HET HOOFDPERSONAGE.

De SH draait voornamelijk rond het hoofdpersonage Arjuna en in mindere mate rond Subhadra.
Beide personages zijn voor het verhaal van de SH van zo’n cruciaal belang dat de auteur midden
in het toneelstuk de handeling onderbreekt om een heel vers te wijden aan een beschrijving van
hen. (vers 15, r 139-142). Toch is het vooral Arjuna die als personage onmiskenbaar de hoofdrol
speelt. Hij wordt al in de inleiding genoemd als held van het toneelstuk en doorheen het werk
wordt er duidelijk meer aandacht aan hem besteed dan aan Subhadra. Vanwege zijn prominente
plaats in het werk zou ik wat dieper willen ingaan op zijn karakter en de wijze waarop men zijn
personage gestalte geeft. Ook wil ik zijn aandeel in het MB bespreken en de evolutie van zijn

personage doorheen het epos beschrijven.

2.1. Arjuna in de Subhadraharana.

Het is duidelijk dat de belangrijkste rol in de SH is weggelegd voor Arjuna die een prominentere
rol speelt dan het andere hoofdpersonage Subhadra. Alle andere personages worden enkel
opgevoerd om de handelingen en emoties van Arjuna naar voren te brengen. Hij wordt als enige
reeds vernoemd in de proloog (vers 6, r 35-36), iets dat enkel voor de held van het verhaal is
weggelegd en dat de belangrijkheid van zijn personage aantoont. Van de 417 regels in het
toneelstuk worden er 89 aan het personage van Arjuna toegewezen. Dat wil zeggen dat zijn
personage het meeste tekst krijgt in het hele toneelstuk, vermits de andere karakters nooit meer
dan 50 regels tekst te zeggen hebben. Bovendien is niet enkel de kwantiteit van de tekst van
Arjuna groter dan die van de anderen, ook de kwaliteit steekt boven de anderen uit. Het
personage van Arjuna krijgt vijftien (vers 7, r 41-44; vers 8, r 46-47; vers 9, r 59-60; vers 10, r
65-68; vers 11, r 70-71; vers x, r 88-90; vers 22, r 230-233; vers 23, r 239-240; vers 25, r 254-
255; vers 27, r 263-264; vers 28, r 269-270; vers 29, r 272-273; vers 30, r 278-279; vers 31, r
281-282; vers 32, r 284-287) van de vierenveertig verzen toebedeeld, terwijl geen enkel ander
personage zoveel verzen voor zijn rekening krijgt. Gemiddeld hebben de mannelijke personages
maar een tweetal verzen in hun tekst, waarbij de iets belangrijker rollen zoals Krsna en Balarama
elk een vijftal verzen krijgen. Naast Krsna die op het eind een monoloog doet, is Arjuna het
enige personage dat lange monologen houdt waarin hij zijn toestand, emotie of Subhadra
beschrijft. Arjuna refereert in zijn monologen steeds naar een bepaalde toestand uit zijn
omgeving die hij dan volledig beschrijft als een exemplarisch voorbeeld van zijn eigen emoties
en gevoelens. Het is duidelijk dat het personage zijn omgeving ziet als een uitdrukking of

verlengstuk van zijn eigen gevoelswereld. Om dit te illustreren beschrijf ik de zeven monologen
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die Arjuna in het hele toneelstuk houdt. De eerste monoloog (r 40-49) komt voor in de
openingscene van het verhaal, wat meteen ook de belangrijkheid van het personage in de verf
zet. Arjuna geeft een beschrijving van het bestaan als asceet om zijn geluk en gevoel van vrijheid
weer te geven. De tweede monoloog (r 53-60) begint niet als een beschrijving van Arjuna’s
gemoed, maar geeft voor het grootste gedeelte weer wat er gebeurt. Pas op het einde alludeert
Arjuna op het geluk dat hem te beurt valt als hij een aalmoes zal ontvangen door twee vogels te
beschrijven wiens verlangen onverwacht vervuld wordt. De inhoud van Arjuna’s derde
monoloog (r 63-71) verwijst naar zijn verbijstering als hij Subhadra ziet door een reeks
onmogelijke natuurfenomenen te beschrijven. In zijn vierde monoloog (r 229-240) beschrijft hij
hoe de natuur om hem heen beinvloed wordt om zijn verliefdheid aan te duiden. Tevens geeft hij
de oplossing voor zijn verlangen en beschrijft het geluid van een naderende wagen. De vijfde
monoloog valt uiteen in twee delen (r 253-255, r 258-259) waarin hij zijn dankbaarheid t.o.v.
Krsna uit en het verhaal beschrijft van Rukmini’s ontvoering. Arjuna geeft hier aan dat hij een
volgeling (bhakta) is van Krsna. De korte zesde monoloog (r 269-270) geeft een beschrijving van
de angst van Subhadra. In de zevende monoloog (r 278-287) illustreert Arjuna zijn moed en
heldhaftigheid door te beschrijven welke uitzonderlijk sterke tegenstanders hij zou kunnen
verslaan.

Uit de dialogen van Arjuna met Sumatika en Subhadra blijkt duidelijk dat hij vanaf het begin
hevig verliefd is op haar en zelf het initiatief neemt om haar het hof te maken. Hij komt als zeer
zelfverzekerd over vermits hij het niet nalaat over zichzelf en zijn atkomst op te scheppen en hij
Subhadra nogal plagerig benadert. Hij schijnt maar een enkele keer over zijn handeling te
aarzelen net voor hij Subhadra wil ontvoeren, maar door de aanmoediging van Krsna’s
wagenmenner die hem helpt te herinneren dat hij het plan van Krsna moet uitvoeren, schijnt hij
zijn zelfverzekerdheid onmiddellijk terug te vinden.

In de dialogen van de andere personages komt weinig naar voor over hun karakter omdat ze,
naast het feit dat ze het verloop van het verhaal helpen dragen, vooral handelen over Arjuna en
de handeling van de ontvoering. Men beschrijft er de moed en heldhaftigheid van Arjuna in,
maar ook de brutaliteit van zijn handeling die volledig indruist tegen de sociale conventies. Men
beschrijft hoe zwaar Arjuna de hele clan van de Yadava’s beledigd heeft door Subhadra te
ontvoeren. Als we enkel kijken naar de dialogen van de andere personages lijkt het alsof Arjuna
een man is die ook in staat is conventies te doorbreken, maar de monoloog van Krsna en de
goedkeuring van Indra op het einde wijzen erop dat Arjuna niet tegen de wetten handelt en zelfs

een goddelijk plan ten uitvoer brengt. Het lijkt wel of hij bepaalde normen en waarden durft te
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doorbreken, maar uiteindelijk blijkt hij toch de wetten na te leven en enkel de gewaagde daad
van de ontvoering ten uitvoer te brengen doordat die gepland is door Krsna. In de tekst wordt
tevens gezegd dat hij een volgeling (bhakta) is van Krsna.

Naast de aspecten van Arjuna’s verliefdheid die tot in de details beschreven worden, de
verwijzingen naar zijn moed en zijn verering voor Krsna, komen we weinig te weten over andere

aspecten van het karakter van het personage.
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2.2. Arjuna in het Mahabharata.

Als hoofdpersonage van het MB komt Arjuna zo vaak voor dat ik me hier beperk tot enkele
aspecten van het personage. De beschrijving die hier van Arjuna gegeven wordt, moet niet
beschouwd worden als exhaustief daar men zijn personage nog verder kan uitdiepen en vanuit

andere hoeken kan belichten.

2.2.1. Arjuna’s daden in het MB.*

Het eerste boek (Adiparvan) vertelt het verhaal over Arjuna’s geboorte en jeugd. Daar de koning
Pandu vervloekt is en daardoor geen kinderen kan krijgen, vraagt hij zijn echtgenote Kiintt om
de mantra die ze vroeger gekregen heeft en die haar in staat stelt om een god op te roepen en van
hem een kind te krijgen, te gebruiken. Ze roept drie goden op en krijgt van elk van hen een zoon.
De tweede vrouw van Pandu gebruikt dezelfde mantra en krijgt twee zoons. Arjuna is de derde
zoon die Kunti krijgt van de god Indra. Hoewel de geboortes van de vijf zoons allemaal volgens
eenzelfde stramien verlopen, wordt er toch speciaal de nadruk gelegd op Arjuna’s geboorte door
een grotere aanwezigheid van magische elementen. De stem die bij de geboortes van de vijf
Pandava’s weerklinkt, geeft bij de geboorte van Arjuna een gedetailleerdere opsomming van zijn
heldendaden dan bij die van zijn broers. Pandu erkent de vijf kinderen als de zijne, maar heeft
een speciale voorliefde voor Arjuna.”® Arjuna brengt na de dood van zijn vader zijn jeugd door
aan het hof van zijn oom Dhrtarastra en leert samen met zijn broers en neven de gevechtskunst
van Drona. Ook op dit gebied blijkt Arjuna met kop en schouders uit te steken boven zijn broers
en neven en hij wordt algauw de lieveling van zijn leraar Drona. In naam van Drona trekken de
vijf broers ten strijde tegen de koning Drupada. Het is Arjuna die hier de leiding van het gevecht
neemt ondanks het feit dat Yudhisthira als oudere broer het recht heeft die taak uit te voeren.
Arjuna geassisteerd door zijn broers overwint Drupada, die echter de helft van zijn koninkrijk
mag behouden..” Later zal koning Drupada een wedstrijd houden om een geschikte
huwelijkskandidaat te vinden voor zijn dochter. De vijf Pandava’s gaan er heen, maar het is
Arjuna die de wedstrijd wint omdat hij de beste boogschutter is en op die manier Draupadi wint.
De vijf broers trouwen echter gezamelijk met haar. Nadat de Pandava’s de helft van Drtarastra ’s
koninkrijk hebben gekregen, vertrekt Arjuna op pelgrimstocht die twaalf jaar zal duren en

ontmoet zo Subhadra die hij op aanraden van Krsna ontvoert. Daardoor ontstaat er een

% Informatie over de inhoud van het MB zie: Brockington, J., 1998, p28-34 en van Nooten, B.A., 1971, p5-42.
% Katz, R.C., 1989, p29-30.
7 Biardeau, M., 1970-1971, p151-153.
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bondgenootschap tussen de familie van Arjuna en die van Krsna.* Daarna helpen Arjuna en
Krsna de god Agni om het Khandava-woud te verbranden en gaan zo in tegen de wil van de god
Indra die het bos beschermt. Het draait uit op een gevecht tussen de god Indra aan de ene kant en
Arjuna en Krsna aan de andere kant. Arjuna en Krsna winnen waardoor Agni in het woud zijn
gang kan gaan, terwijl Arjuna en Krsna alle levende wezens doden die uit de brand proberen te
ontsnappen. Enkel de twee serpenten Taksaka en ASvasena kunnen aan de brand en Arjuna
ontkomen. Het verhaal is nogal vreemd omdat Arjuna zich verzet tegen zijn vader Indra, wat
tegen de sociale conventies ingaat. Agni verschijnt hier als brahmaan die ziek is doordat hij geen
offers krijgt en vraagt de hulp van Krsna en Arjuna. Daardoor interpreteert men de passage vaak
als een herstel van de socio-economische orde door de offercultus die geleid werd door
brahmanen en die verwaarloosd was te herstellen.”

In het tweede boek (Sabhaparvan) wordt verteld dat Arjuna na zijn belevenissen terugkeert naar
Indraprastha, de hoofdstad van het koninkrijk van de Pandava’s. Er wordt vermeld dat de vier
broers om de macht van hun broer en koning Yuddhisthira te vergroten erop uit trekken om de
wereld te veroveren. Elk van hen vertrekt naar een bepaalde windstreek en Arjuna verslaat een
hele hoop volkeren die deels echt bestaan deels mythologisch zijn. Door zijn overwinningen
wordt het gebied van hun koninkrijk sterk uitgebreid.*” De daden van Arjuna worden in het
tweede boek minder nadrukkelijk behandeld, vermits de aandacht hier vooral gaat naar
Yuddhisthira die een rajasiiya-offer houdt om zijn macht te bevestigen en die in een dobbelspel
het hele koninkrijk, zichzelf en zijn broers verliest.

In het derde boek (Aranyakaparvan) treedt Arjuna meer op de voorgrond door zijn ontmoeting
met de god Siva. Doordat Yuddhisthira in het dobbelspel niet alleen al zijn bezittingen verloren
is maar ook zijn eigen vrijheid en die van zijn vier broers, worden ze allen voor twaalf jaar
verbannen. Op aanraden van Vyasa, de asceet die zelf een rol speelt in het MB en als mythische
auteur ervan wordt beschouwd, zendt Yuddhisthira Arjuna naar de Himalaya om daar gedurende
de hele periode van hun verbanning als asceet te gaan leven. Vyasa hoopt dat Arjuna door zijn
strenge ascese de goden gunstig zal stemmen waardoor ze hem goddelijke wapens zullen geven.
Arjuna volgt het bevel van zijn broer op en vertrekt naar de Himalaya. De god Siva wil de moed
van Ajuna testen en begint vermomd als een jager van de Kirata-stam, een ruzie met Arjuna over
wie van hen twee nu het everzwijn dat daar liep doodgeschoten heeft. Ze beginnen een gevecht

waarin Arjuna zijn moed kan bewijzen, maar toch het onderspit moet delven. Siva toont hem dan

* Biardeau, M., 1971-1972, p139-140.
¥ Biardeau, M., 1971-1972, p140-141.
* Voor informatie over Arjuna’s veroveringen zie: Brockington, J., 1998, p200.
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zijn ware aard, waarop Ajuna hem vereert en zich excuseert voor het feit dat hij met een god is
beginnen te vechten. Siva prijst Arjuna’s kwaliteiten als krijger en geeft hem het goddelijke
wapen Pasupata. Deze episode was zo populair dat ze in de zesde eeuw n. C. bewerkt is tot het
toneelstuk Kiratarjuniya van Bharavi." Vervolgens vertrekt Arjuna naar de hemel van zijn vader
Indra om daar het wapen Pasupata en nog andere goddelijke wapens die hij gekregen heeft van
andere goden te leren hanteren. Hij blijft er vijf jaar en gaat dan in Indra’s wagen naar de berg
Gandhamadana, waar zijn broers hem opwachten. Hij vertelt hen over zijn belevenissen, toont
hen zijn wapens en wil hun gebruik demonstreren. Hij wordt echter tegengehouden door een
wijze die uitlegt dat een ongeoorloofd gebruik van de goddelijke wapens de drie werelden zou
kunnen vernietigen. Arjuna stopt de wapens ongebruikt weer weg en de drie werelden die door
de dreigende vernietiging gebeefd hadden van angst, worden weer rustig. Arjuna vergezelt zijn
vier broers op hun pelgrimstocht die ze tijdens hun banningschap aangevat hadden.*

Nadat er twaalf jaar gepasseerd zijn en het ballingschap ten einde loopt moeten de broers zoals
bepaald was na het dobbelspel een jaar ergens volledig incognito gaan leven voor ze terug naar
huis kunnen gaan. Ze besluiten om dat jaar door te brengen aan het hof van Virata, de koning
van Matsya. Deze gebeurtenissen worden verhaald in het vierde boek (Virataparvan), waarin
verteld wordt hoe de Pandava’s zich vermommen en zich als dienaars aanbieden aan het hof van
Virata. Arjuna besluit zich te vermommen als eunuch die de naam Brhannada draagt en gaat
dansles geven aan de dochters van de koning.” Het jaar verloopt zonder dat de broers herkend
worden, maar door een incident vermoeden de Kaurava’s dat de vijf Pandava’s zich in Matsya
bevinden en trekken ten strijde tegen koning Virata. Die bevindt zich op dat moment met alle
strijdbare mannen in een ander deel van zijn koninkrijk, waardoor zijn jonge zoon, Uttara, de
onmogelijke taak op zich neemt tegen het leger van de Kaurava’s te vechten. Vermits alle
strijdkrachten afwezig zijn, neemt hij de eunuch Arjuna als wagenmenner. De jongeman verliest
echter de moed als hij alleen voor het grote leger van de Kaurava’s staat en slaat op de vlucht.*
Arjuna, die nog steeds vermomd is als eunuch, loopt hem tot groot vermaak van de tegenstanders
achterna om hem moed in te pompen. Deze burleske scene, die typerend is voor heel het vierde
boek, wordt soms geinterpreteerd als een parodie van het begin van de Bhagavadgita, waarbij
Krsna Arjuna overtuigt te vechten.” Arjuna haalt samen met Uttara zijn wapens op die hij aan

het begin van het jaar had verstopt en trekt ten strijde tegen de Kaurava’s die van zodra ze

! Peterson, L.V., 1991, p212.

2 van Nooten, B.A., 1971, p19, 22-23.
* Brockington, J., 1998, p143, 230.

* van Nooten, B.A., 1971, p26-27.

* Brockington, J., 1998, p143.
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Arjuna zien op de vlucht slaan. Arjuna laat Uttara beloven zijn ware identiteit niet te verraden.*
Kort daarop loopt het dertiende jaar ten einde waarop de vijf Pandava’s de koning Virata hun
ware identiteit tonen. Hij beloont Arjuna omdat hij zijn zoon heeft geholpen en schenkt hem
daarom zijn dochter Uttara als bruid voor Arjuna’s zoon Abhimanyu.

Het vijfde boek gaat voornamelijk over de voorbereidingen die beide partijen treffen voor de op
hand zijnde oorlog. Daardoor speelt het personage van Arjuna een minder prominente rol. Het
verhaal over het bezoek van Arjuna en Duryodhana, de leider der Kaurava’s, aan Krsna is wel
vermeldenswaardig. Arjuna en Duryodhana komen op hetzelfde moment bij Krsna aan om zijn
hulp in de oorlog te vragen. Krsna wil zelf niet meevechten in de oorlog, maar stelt voor een van
de beide partijen zijn leger te geven en de andere partij zelf bij te staan als wagenmenner.
Duryodhana kiest voor het leger van Krsna terwijl Arjuna de diensten van Krsna als
wagenmenner aanvaardt.

In het zesde boek (Bhismaparvan) speelt Arjuna een belangrijke rol. Als de beide legers klaar
staan om aan de oorlog te beginnen, ziet Arjuna zijn familie staan in het leger van de vijand en
begint te twijfelen of hij wel oorlog moet voeren. Hij beseft dat een overwinnig enkel betekent
dat hij al zijn bloedverwanten en vrienden uit het vijandige kamp zal moeten doden en weigert te
vechten. Hij vraagt raad aan zijn wagenmenner Krsna, waarna een verslag wordt gegeven van
Krsna’s advies in de vorm van de Bhagavadgita. Uit textueel onderzoek blijkt dat de
Bhagavadgita in zijn huidige vorm geen onderdeel kan zijn van het originele verhaal in het MB,
maar een latere interpolatie moet zijn. Vermoedelijk gaat het om een werk dat volledig op
zichzelf stond omdat het dilemma van Arjuna nog eens uitgebreid herhaald wordt. Wel gaat men
in de Bhagavadgita van uit dat de lezer op de hoogte is van de context van de gebeurtenissen in
het MB, waardoor men ken afleiden dat de Bhagavadgita later geschreven is dan het kernverhaal
van het MB. Meestal dateert men het ontstaan van de Bhagavadgita rond de tweede eeuw v.C.,
maar tekstueel materiaal wijst uit dat de stijl van het werk eerder overeenkomt met die van latere
werken. Op basis van dat linguistisch materiaal zou de Bhagavadgita eerder te situeren zijn in de
periode van de eerste tot de derde eeuw n.C."’

Nadat hij de raad van Krsna heeft gehoord en hem in zijn volledige gedaante van almachtige god
heeft gezien, besluit Arjuna de strijd aan te vatten. Arjuna slaagt erin om Bhisma die zelf het
tijdstip van zijn dood mag kiezen, te verslaan. Dat kan hij alleen doordat Bhisma hem zelf

verteld heeft dat hij alleen gedood kan worden door een bepaalde krijger Sikhandin, die in een

“ yvan Nooten, B.A., 1971, p26-27.
7 Brockington, J., 1998, p146-148. Voor meer informatie over de relatie tussen het MB en de Bhagavadgita zie:
Szczurek, P., 2002, p55-72; Deshpande, M.M., 1991, p334-348.
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reincarnatie is van een vrouw die gezworen had Bhisma te doden. Bhisma vertelt Arjuna dat hij
niet tegen die krijger kan vechten omdat hij hem nog steeds beschouwt als een vrouw. Arjuna
gebruikt Sikhandin als schild, kan zo Bhisma in de strijd benaderen en hem zo zwaar verwonden
dat hij niet meer kan vechten. Aangezien Bhisma zelf het tijdstip van zijn dood kan kiezen, blijft
hij tot het einde van het gevecht leven.

Het zevende boek (Dronaparvan) is in die zin belangrijk voor Arjuna als personage omdat zijn
zoon Abhimanyu wordt gedood. De jongen wordt door een groep tegenstanders aangevallen,
maar kan zich vrij goed verdedigen tot op het moment dat Karna (een broer van de vijf
Pandava’s) zijn boog vernietigt en zijn paarden en assistenten die zijn wagenwielen beschermen
doodt. Vanaf dat moment moet Abhimanyu op de grond verder vechten terwijl zijn tegenstanders
verder vechten op hun wagens. Hij blijft doorvechten ondanks het feit dat hij met pijlen
doorboord is, maar uiteindelijk doodt één van zijn tegenstanders hem met een slag van zijn
knots. Als Arjuna verneemt dat zijn zoon gesneuveld is, voelt hij zich schuldig en is verbitterd.
Arjuna zweert zich te wreken op diegene die zijn zoon heeft gedood en doet de eed dat hij zijn
zoons vijand zal afmaken voor de zon ondergegaan is. Hij stelt Jayadratha verantwoordelijk voor
de dood van zijn zoon alhoewel die enkel indirect betrokken is bij de dood van Abhimanyu.
Jayadratha heeft de jongen niet zelf gedood, maar zorgde ervoor dat de krijgers die Abhimanyu
te hulp wilden snellen werden tegengehouden. In het algemeen worden zes krijgers ervan
beschuldigd tegen de jongeman te hebben samengespannen nl. Drona, Krpa, Karna,
ASvatthaman, Brhadbala en Krtavarman. Het feit dat Jayadratha ooit Draupadi heeft proberen te
ontvoeren, draagt ertoe bij dat Arjuna hem ziet als de moordenaar van zijn zoon. Arjuna slaagt er
op het nippertje in zijn eed na te komen en Jayadratha te doden door zijn hoofd af te schieten net
voor de zon ondergaat. **

In het achtste boek (Karnaparvan) wordt Karna gedood door Arjuna. Arjuna zweert een eed dat
hij Karna die dag zal doden of zelf zal sterven. Zijn leven hangt op dat moment af van het
nakomen van zijn eed en vermits hij in de strijd onmisbaar is moet hij tegen elke prijs Karna
kunnen doden. Hij trekt ten strijde tegen Karna en er volgt een vreselijk gevecht tussen beide
mannen die aan elkaar gewaagd zijn. Na een tijd komt het wiel van Karna’s wagen in de grond
vast te zitten en deze vraagt een pauze zodat hij zijn wiel uit de aarde kan halen. Hij doet een
beroep op de erecode van de krijgers die verbiedt een krijger die ongewapend is te doden om zo

Arjuna te overtuigen hem niet aan te vallen terwijl hij zijn wagen weer lostrekt. Op aanraden van

* Katz, R.C., 1989, p150 n1.
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Krsna gaat Arjuna tegen de erecode in en doodt Karna op het moment dat hij ongewapend bezig
is zijn wagen los te trekken.*

Arjuna speelt in het negende boek (Salyaparvan) niet zo’n belangrijke rol, maar hij geeft wel een
boodschap van Krsna door aan zijn broer Bhima die op dat moment met zijn tegenstander
Duryodhana aan het vechten is. Op de laatste dag van de oorlog gaan Bhima en Duryodhana een
gevecht met elkaar aan waarbij ze als wapen een knots gebruiken. Het wordt een lang en hevig
gevecht waarbij het duidelijk is dat beide partijen aan elkaar gewaagd zijn. Op een cruciaal
moment in het gevecht laat Krsna aan Arjuna weten dat nu het moment gekomen is dat Bhima
zich zijn eed om de dijen van Duryodhana te breken, herinnert. Arjuna geeft Bhima een teken
door op zijn eigen dij te slaan waardoor zijn broer zich zijn eed herinnert en met zijn knots
Duryudhana’s dij verbrijzeld. Deze valt zwaar gewond neer en protesteert heftig tegen de laatste
slag die volledig indruist tegen de regels van het gevecht, daar het verboden is in een gevecht
met knotsen onder het middel te slaan. Hij beschuldigt ook de andere Pandava’s omdat ze op
aanstoken van Krsna tijdens de gehele oorlog de erecode van de krijgers hebben overtreden. Ook
Balarama, Krsna’s broer die de strijd tussen de twee mannen heeft gevolgd, protesteert tegen een
dergelijke handeling.

In het tiende boek (Sauptikaparvan) is er voor Arjuna geen grote rol weggelegd. Het gehele
Pandava-kamp wordt uitgemoord door enkele tegenstanders die nog overblijven na de oorlog. De
vijf broers samen met Krsna kunnen ontkomen en ontmoeten later de dader, die de vijf
Pandava’s toch nog wil vermoorden en daarvoor een goddelijk wapen wil gebruiken. Arjuna
brengt zijn eigen goddelijke wapen in gereedheid om de vijand te bevechten, maar beide mannen
worden tegengehouden door enkele wijzen omdat een gevecht met dergelijke krachtige wapens
de wereld zou kunnen vernietigen. Arjuna kan de kracht van zijn eigen goddelijk wapen nog
tegenhouden, maar zijn tegenstander heeft die macht niet. Hij kan enkel de kracht van zijn wapen
op de vrouwen van de Pandava’s richten i.p.v. op de Pandava’s zelf, waardoor alle ongeboren
kinderen van de Pandava’s sterven. Krsna belooft Arjuna echter dat hij de foetus in de
baarmoeder van Uttara, de echtgenote van Arjuna’s zoon Abhimanyu, zal redden.”

Het elfde boek (Striparvan) is voor het personage Arjuna enkel belangrijk omdat hij verneemt
dat Karna die hij gedood heeft zijn broer was. Alle Kaurava-vrouwen bevinden zich op het
slagveld om de gesneuvelde krijgers te bewenen. Ook de vijf Pandava’s en de vader van de
Kaurava’s, Dhrtarastra, zijn op het slagveld aanwezig. Daar verteld Kuntt haar zoon Arjuna dat

Karna, die hij in het gevecht gedood heeft, zijn eigen broer was.

“ Katz, R.C., 1989, p163.
% Katz, R.C., 1989, p249-250.
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Het twaalfde (Santiparvan) en dertiende boek (Anu$asanaparvan) behandelen voornamelijk de
dialoog tussen de stervende Bhisma en Yudhisthira, waarin Bhisma lange ethische en
filosofische preken houdt in antwoord op Yudhisthira’s vragen. Door deze filosofische
uitweidingen, treedt het personage van Arjuna niet op de voorgrond.

Het veertiende boek (ASvamedhikaparvan) is wat het personage van Arjuna betreft enkel
interssant omdat zijn kleinzoon, Pariksit, geboren wordt. Het kind dat de zoon is van Uttara en de
gesneuvelde Abhimanyu, wordt dood geboren, maar Krsna doet hem herleven zoals hij Arjuna
beloofd had in het tiende boek. Pariksit is de enige nakomeling van de Pandava’s en zet de
familielijn voort.

Er gebeuren nog enkele vreemde incidenten met Arjuna op het einde van het boek. Als
Yudhisthira om zijn soevereiniteit te bevestigen een Asvamedha-offer houdt, waarbij een paard
gevolgd door een leger gedurende een jaar erop uit trekt om grondgebied te veroveren en daarna
geofferd wordt, gaat Arjuna mee om het paard te beschermen. Deze keer wordt hij echter niet
beschreven als een onoverwinnelijke held want hij dreigt een gevecht te verliezen en hij hervindt
zijn oude kracht pas als de goden en enkele wijzen hem zegenen. Na dit gevecht volgt Arjuna het
paard naar Manipura waar hij zijn zoon Babhruvahana ontmoet. Toen Arjuna in het eerste boek
een jaar op pelgrimstocht ging, trouwde hij met Citrangada, de dochter van koning Citravahana.
Ze beviel van zijn zoon Babhruvahana die echter bij zijn moeder bleef wonen en de opvolger
werd van koning Citravahana. Daardoor was hij niet betrokken bij de strijd tussen de Pandava’s
en de Kaurava’s.”' Babhruvahana en Arjuna komen in een gevecht tegenover elkaar te staan en
Babhruvahana weigert tegen zijn vader te vechten. Als hij uiteindelijk toch besluit te vechten
doodt hij zijn vader Arjuna, waarna hij en zijn moeder Citrangada de gestorven held bewenen. Er
wordt aan Babhruvahana meegedeeld dat hij zijn vader uit de dood kan doen opstaan als hij een
bepaald juweel gebruikt. Op die manier wordt Arjuna opnieuw tot leven gewekt. Men vermoedt
dat dit verhaal de definitieve dood van Arjuna beschreef in het originele kernverhaal van het
MB, maar dit is niet de betekenis van het verhaal in de huidige versie van het MB.” Uiteindelijk
keert Arjuna na een jaar terug naar de hoofdstad, waar het paard ritueel geofferd wordt.

In het vijftiende boek (Asramavasikaparvan) komt Arjuna als personage niet echt naar voor, daar
het boek vooral draait rond de oude koning Dhrtarastra die besluit om zich als kluizenaar op het
eind van zijn leven terug te trekken in het woud. Daar komen hij, zijn vrouw en de moeder van

Arjuna, Kuntt om in een brand.

3! Brockington, J., 1998, p213.
52 Katz, R.C., 1989, p197-198.
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In het zestiende boek (Mausalaparvan) vinden we Arjuna enkel terug op het einde van het boek
als hij rouwt om de dood van Krsna en om het verdwijnen van zijn fysieke kracht.”® Arjuna treedt
niet op de voorgrond daar men in dit boek voornamelijk het einde van de gehele Yadava-clan en
de dood van Krsna beschrijft.

Het zeventiende boek (Mahaprasthanikaparvan) is belangrijk voor Arjuna’s personage in de zin
dat hij en zijn broers de wereld verzaken en dat de kleinzoon van Arjuna, Pariksit, als koning
geinstalleerd wordt. Bovendien wordt de dood van de vijf Pandava’s beschreven. Ze reizen naar
de Himalaya, waar ze één voor één vallen en sterven. Arjuna is de vierde die sterft na Draupadi,
Sahadeva en Nakula. Er wordt wel verteld dat Arjuna eerst weigert zijn boog Gandiva af te
geven op het moment dat hij en zijn broers de wereld verzaken. Het is pas als de god Agni hem
beveelt zijn wapen af te leggen, dat hij gehoorzaamt en de boog teruggeeft aan de god Varuna
door ze in het water te gooien.

Het achttiende boek (Svargarohanaparvan) handelt vooral over Yudhisthira die naar de hemel
gebracht wordt door Indra en daar al zijn vijanden terugvindt. Hij vraagt om bij zijn broers
gebracht te worden en uiteindelijk blijkt dat ze allemaal, Karna incluis, in de hel verblijven. In
het epos wordt dit verklaard door te stellen dat iedereen zowel in de hemel als in de hel terecht
komt na de dood. De slechten onder de mensen gaan eerst naar de hemel en dan naar de hel,
terwijl de goeden eerst hun slechte daden uitboeten in de hel om vervolgens naar de hemel te
gaan.™ Nadien wordt er in het epos verteld dat zowel de hemel als de hel die beschreven werden
enkel een illusie zijn en dat alle personages terug versmelten met de goden, demonen en
bovennatuurlijke wezens waar ze een incarnatie van waren. Al deze wezens bevinden zich in de
hemel op een niveau waar menselijke acties geen rol meer spelen. In het laatste boek neemt het

personage van Yudhisthira het voortouw terwijl dat van Arjuna naar de achtergrond verdwijnt.”

2.2.2. De huwelijken van Arjuna.’®

Het verkrijgen van verschillende vrouwen is een belangrijk kenmerk van een epos. Het huwelijk
is een centraal punt in het leven omdat het een belangrijke stap is naar het volwassen worden. Er
worden acht soorten huwelijk erkend in de wetten van Manu, maar in het MB wordt dit aantal
gereduceerd tot vijf. Het svayamvara-huwelijk wordt in het MB het meest geschikt geacht voor
de helden die tot de ksatriya-kaste behoren. Svayamvara betekent letterlijk "zelfkeuze", maar in

realteit ging het om een soort wedstrijd die uitgeschreven werd door de vader van de bruid,

» Katz, R.C., 1989, p202-203.
** Katz, R.C., 1989, p 207-208.
» Katz, R.C., 1989, p263-265.
% Informatie voor dit onderwerp heb ik voornamelijk gehaald uit de boeken van Brockington en Katz.
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waarbij de winnaar de hand kreeg van het meisje in kwestie. Hoewel gevallen van polygynie
regelmatig voorkomen in het verhaal van het MB, is het huwelijk van Draupadi met de vijf
Pandava’s het enige geval van polyandrie dat in het MB voorkomt.”” Het enige personage in het
MB dat zoveel huwelijken afsluit is Arjuna die vier vrouwen heeft die de vier windrichtingen
vertegenwoordigen. Men kan de pelgrimstocht die Arjuna alleen onderneemt interpreteren als
een "verovering van de wereld" voor de oorlog begint. De vier vrouwen die hij dan heeft,

symboliseren dan de vier streken die hij veroverd heeft.™

2.2.2.1 Huwelijk met Draupadi.

Het belangrijkste huwelijk van Arjuna in het gehele epos is dat met Draupadi. Het heeft plaats
voor zijn drie andere huwelijken. Koning Drupada, de vader van Draupadi, houdt een
svayamvara om zijn dochter uit te huwelijken waar alle belangrijke koningen op af komen. Ook
de vijf Pandava’s gaan naar de svayamvara verkleed als brahmanen omdat ze vrezen herkend te
worden door de Kaurava’s die hadden geprobeerd de broers te vermoorden. Om de wedstrijd te
winnen moet men een boog kunnen opspannen en een doel met vijf pijlen kunnen afschieten.
Alle aanwezigen doen hun uiterste best, maar niemand slaagt in de proef. Enkel Arjuna is in staat
de boog naar behoren te spannen en het doel naar beneden te schieten. Hij wint de hand van
Draupadi en als hij met haar naar huis keert, vertelt hij zijn moeder als grap dat hij die dag een
speciale aalmoes heeft gekregen. Zijn moeder antwoordt dat hij die moet delen met zijn vijf
broers en vermits de woorden van een moeder moeten gerespecteerd worden, trouwen de vijf
Pandava’s samen met Draupadi.”

Dat Draupadi een belangrijke rol speelt, wordt onderstreept door het feit dat zij één van de
aanleidingen vormt van de oorlog tussen de Pandava’s en de Kaurava’s. Tijdens het dobbelspel
van Yudhisthira en de Kaurava’s verspeelt Yudhidthira niet enkel zichzelf, maar ook zijn broers
en uiteindelijk hun gezamelijke echtgenote Draupadi. Ze wordt door de tegenstanders tijdens
haar menstruatie naar de vergaderzaal gebracht en getoont aan de aanwezige mannen. Daar
Draupadr net in die periode menstrueerde had ze afgezonderd moeten worden en het is een grove
belediging voor haar om juist dan aan de groep mannen te worden getoond. Duryodhana en zijn
broer Duh$asana beledeigen haar nog meer door allerhande insinuaties te maken. Uiteindelijk
wordt Draupadi niet aan hen gegeven, maar gaat samen met haar echtgenoten in ballingschap.

De vijf Pandava’s zijn de beledigingen van de Kaurava’s t.o.v. Draupadi niet vergeten en zullen

57 Brockington, J., 1998, p220-221.
% Katz, R.C., 1989, p56, 61.
% yan Nooten, B.A., 1971, p11.
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zich tijdens de oorlog op hen wreken. Het feit dat Draupadi op het moment dat ze aan haar
echtgenoten wordt teruggegeven na het dobbelspel, niet gewroken is kan uitgelegd worden
omdat ze een incarnatie is van Slri, de godin van de voorspoed, rijkdom en macht.*® In die
hoedanigheid kan de belediging die haar is aangedaan niet te niet worden gedaan door haar terug
te geven aan de vijf Pandava’s, maar enkel doordat de vijf broers hun koninkrijk in een oorlog
terugwinnen. Naast de identificatie met de godin Sif is de afkomst van Draupadi, als princes van
de Paficala’s ook belangrijk in het epos. Het feit dat Draupadt afkomstig is van de Paficala’s en
als personage een belangrijke rol speelt, wijst erop dat het volk van de Paficala’s cruciaal waren
in de vroegere versies van het MB. Via het huwelijk van Arjuna en Draupadi wordt een verbond
gesloten tussen de Pandava’s en de Pancala’s waardoor beiden hetzelfde doel krijgen en een
eerdere vijandschap wordt opgelost. Arjuna zal een zoon krijgen bij Draupadi en ze zal ook de
andere vier broers elk een kind schenken. Deze vijf kinderen worden gezamelijk Draupadeya’s
genoemd en zullen later allen omkomen in de oorlog. Vermits Paficala in het zuiden licht,

vertegenwoordigt Draupadi als echtgenote van Arjuna de zuidelijke windstreek.®'

2.2.2.2. Andere echtgenotes van Arjuna.

De drie andere huwelijken van Arjuna roepen vragen op betreffende de legitimiteit ervan, wat
aantoont dat het MB zich op dit punt eveneens met dharma bezig houdt. Uiteindelijk worden alle
huwelijken van Arjuna als legitiem beschouwd, maar de aard ervan en de uitweidingen errond
wijzen aan dat de epische dichters ze als enigszins ongewoon en daardoor problematisch
ervaarden. De aard van de huwelijken was waarschijnlijk ietwat bevreemdend omdat ze soms
geinspireerd waren op niet meer gekende gewoontes en volksgebruiken die niet meer in de
praktijk voorkwamen.

Het feit dat Arjuna Draupadi moet delen met zijn vier andere broers vormt de aanleiding voor
zijn andere huwelijken. De Pandava’s krijgen de raad van een wijze om de tijd die ze met
Draupadt doorbrengen eerlijk onder hun vijf te verdelen om onderinge jaloezie te voorkomen. Ze
besluiten dat elke broer een jaar de exclusieve partner van Draupadi mag zijn en dat elke broer
die het rechtmatige samen zijn van een andere broer met Draupadt onderbreekt, gedurende
twaalf jaar als asceet moet rondzwerven. Het is Arjuna die deze afspraak ongewenst overtreedt.
Hij stoort Yudhisthira in zijn samenzijn met Draupadi als hij hun kamer binnenkomt om wapens

te halen om de koeien van een brahmaan te verdedigen tegen dieven. Yudhisthira wil hem de

% Over de interpretatie van Draupadi als SrT en haar relatie met Arjuna en Krsna zie: Hiltebeitel, A., 1991, p101-
109.
6! Katz, R.C., 1989, p56-60.
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inbruek vergeven, maar toch vertrekt Arjuna voor twaalf jaar om als asceet rond te trekken.
Gedurende zijn reis blijft hij echter niet celibatair maar huwt zelfs drie keer. Het feit dat hij als
asceet het celibaat niet naleeft geeft aanleiding tot heel wat controverse, maar de drie huwelijken
zijn van cruciaal belang in het verhaal vermits ze zorgen voor bondgenoten voor de Pandava’s in

de oorlog tegen de Kaurava’s.

2.2.2.2.1. UlaplL

Ze is de dochter van Kauravya, de koning van de Naga’s en heeft magische krachten. Ze neemt
zelf het initiatief bij de ontmoeting en krijgt een zoon van Arjuna, Iravan, die bij zijn moeder
blijft wonen en pas later in het MB opnieuw ter sprake komt als hij in de oorlog aan de kant van
de Pandava’s vecht tegen de Kaurava’s.®* Het huwelijk van Arjuna met Uliipt kan beschouwd
worden als een folkloristisch motief waarbij iemand een huwelijk afsluit met een dier. Ulapt
symboliseert als slang de vruchtbaarheid i.v.m. de aarde. Later zal Ulup1 fungeren als een
vrouwelijke helpersfiguur als Arjuna door zijn zoon Babhruvahana gedood wordt. Zij zal
Babhruvahana het juweel geven dat nodig is om Arjuna weer tot leven te wekken.

Als Arjuna tijdens zijn twaalfjarige pelgrimstocht voor het eerst met een vrouw in contact komt,
zal hij proberen haar af te wijzen om zijn celibaat niet te verstoren. Hij slaagt daar niet in omdat
Uldpt hem vertelt dat ze zal sterven als hij niet met haar trouwt. Arjuna als held die de zwakken
beschermt kan niet anders dan op haar verzoek ingaan. Het huwelijk tussen Arjuna en Ulupi is er
é¢én van het Gandharva-type want het is een overeenkomst dat de twee parijen zelf maken,
zonder de tussenkomst van de familie van beide kanten. Arjuna brengt slechts één nacht met haar

door. Ulipi vertegenwoordigt de noordelijke windrichting.”’

2.2.2.2.2. Citrangada.

Het tweede huwelijk dat Arjuna aangaat tijdens zijn pelgrimstocht is dat met Citrangada. Hij
ontmoet haar in Manaliira dat in het oosten ligt. Het huwelijk wordt vaak als voorbeeld genomen
om te illustreren dat een dochter haar vader kan opvolgen als hij geen zoon heeft.** De vader van
Citrangada, Citravahana, heeft geen zoons, waardoor de zoon van zijn dochter, Babhruvahana
hem als koning opvolgt. Als Arjuna met Citrangada huwt en later bevalt van zijn zoon, blijft die

bij zijn moeder wonen en volgt zijn grootvader op. Hoewel het enigzins ongewoon is, komt dit

82 Brockington, J., 1998, p76, 213.
8 Katz, R.C., 1989, p62.
% Brockington, J., 1998, p221.
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gebruik nog voor in het MB vermits ook de zoon van Ultpi bij zijn moeder blijft. Ook de zoon
van Bhima bij de Raksast Hidimba blijft bij zijn moeder wonen.

Deze zoon van Arjuna blijft echter thuis als de oorlog uitbreekt en vecht dus niet zoals de andere
twee mee aan de zijde van zijn vader. Babhruvahana’s rol in het MB is dus vrij beperkt, maar
later treedt hij wel op de voorgrond als hij zijn vader na de oorlog doodt en weer tot leven wekt.
Het huwelijk tussen Arjuna en Citrangada behoort tot het asura-type omdat als Arjuna haar vader
om haar hand vraagt die hem een soort bruidsprijs vraagt in de vorm van haar zoon. Arjuna stemt
hiermee in en laat zijn zoon bij zijn moeder. Het koppel woont drie maand samen en dan vertrekt

Arjuna opnieuw. Hij zal haar later wel nog ontmoeten.*

2.2.2.2.3. Subhadra.

Op het einde van zijn twaalfjarige pelgrimstocht trouwt Arjuna met Subhadra, de zuster van
Krsna. Zij vertegenwoordigt het westen. Haar huwelijk met Arjuna is belangrijker dan de andere
twee omdat er daardoor een verband wordt gelegd tussen Janamejaya en Arjuna. Janamejaya is
diegene aan wie het MB wordt verteld en is tevens de achterkleinzoon van Arjuna. Subhadra
bevalt immers van een zoon Abhimanyu wiens zoon Pariksit als enige nakomeling van de
Pandava’s na de oorlog tot koning zal gekroond worden. Hij zet de familielijn verder en krijgt
een zoon, Janamejaya. Subhadra is de zuster van Krsna die op zijn beurt de neef is van Arjuna.
Het gaat hem hier over een huwelijk tussen neef en nicht wat wel toegelaten is, maar door de
dharmasastra niet wordt aanbevolen.®® Haar naam betekent "voorspoedige, glorierijke" en
suggereert dat ook zij kan gezien worden als een vruchtbaarheidssymbool waardoor haar
personage nauw aansluit bij dat van Draupadi geinterpreteerd als symbool van Sti. Vanuit een
ander standpunt bekeken symboliseert ze de mooie jongere vrouw getrouwd met een iets oudere
man, een thema dat later populair werd in het drama. Als Arjuna met zijn jonge bruid thuis komt
is Draupadi dan ook erg jaloers, maar Subhadra kan met haar innemend karakter ook Draupadt
voor zich winnen.

Het huwelijk tussen hen beiden is van het raksasa-type, wat inhoudt dat de man de vrouw
ontvoert zonder instemming van haar familie. Dit soort huwelijk komt regelmatig voor in de
Indo-Europese literatuur en is een typische heroische daad omdat de familieleden van de
ontvoerde vrouw moeten overwonnen worden. Arjuna gaat maar over tot de ontvoering op
aanstoken van Krsna die het hele plan beraamd heeft. De clan van Subhadra protesteert tegen

deze daad, haar broer Balarama incluis, maar Krsna kan de hele clan sussen door Arjuna’s daad

8 Katz, R.C., 1989, p62.
% Katz, R.C., 1989, p69 n32.
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te legitimiseren via een wettelijk argument. De hele zaak wordt zo geregeld dat de familie van
Subhadra geen gezichtsverlies hoeft te lijden en tegelijkertijd wordt er een verbond gesloten
tussen de Pandava’s en de Yadava’s. Haar zoon Abhimanyu krijgt onmiddellijk in het MB een
belangrijke plaats en wordt meer belicht dan de vijf zonen van Draupadi. Er wordt beschreven
dat hij van zijn geboorte af aan al de favoriet was van Krsna; dat zijn vader hem onderwees in de
krijgskunst. Men beschrijft hem als iemand die zijn vader overtrof. Men maakt met een
dergelijke beschrijving al duidelijk dat hij geschikt is om de lijn van de Pandava’s verder te

zetten waarmee men ook de belangrijkheid van Arjuna nog eens onderstreept.”’

2.2.2.3. Conclusie.

Het is duidelijk dat men via de huwelijken die Arjuna afsluit aangeeft dat Arjuna een belangrijk
man is en een grote rol speelt in het epos. Hij is de enige van de vijf broers die zoveel huwelijken
afsluit, wat aangeeft dat hij de voortrekker is binnen de groep. Bovendien is hij het personage dat
o.a. via zijn huwelijken de meeste bondgenoten voor de oorlog kan vinden. Arjuna mag dus
gezien worden als de diplomaat van de familie die in staat is duurzame banden op te bouwen met
bepaalde volkeren. Een ander feit dat de belangrijkheid van Arjuna’s personage beklemtoont is
het feit dat zijn vier vrouwen aanwezig zijn op het Rajastiya-offer dat Yudhisthira houdt na de
oorlog. Normaal moeten aan het paardenoffer de vier belangrijkste vrouwen van de koning
deelnemen om de voorspoed en het welvaren van het koninkrijk te symboliseren. Door het feit
dat de vrouwen echtgenotes van Arjuna zijn en behalve Draupadi niet van de heersende koning
Yudhisthira wordt het koninklijk karakter van Arjuna in het epos nog eens benadrukt.

Het feit dat Arjuna zo veel succes had bij vrouwen is een belangrijk thema in de populaire
cultuur en vormt een bron van amusement. Vooral in Indonesié wordt deze karakter-eigenschap
van Arjuna benadrukt o.a. in de schaduwspelen. In Zuid-India wordt Arjuna samen met zijn vier

broers vereerd als onderdeel van een cultus rond Draupadi als moedergodin.®®

“ Katz, R.C., 1989, p62-65.
8 Katz, R.C., 1989, p63-66.
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2.3.Algemene conclusie.

Terwijl we in de SH Arjuna vooral leren kennen als ksatriya-held en de nadruk ligt op zijn
verlangen naar Subhadra, wordt zijn personage in het MB dieper uitgewerkt en worden andere
aspecten van zijn karakter belicht. In het MB wordt Arjuna voornamelijk geportretteerd als
ksatriya en wordt er een uitgebreid verslag gedaan over zijn militaire prestaties. Hij leeft de code
van de ksatriya’s na, maar geregeld overtreedt hij die op aanstoken van Krsna, wat leidt tot
morele dilemma’s. Naast het beeld van een ksatriya-held, krijgen we ook inzicht rond de twijfels
die Arjuna heeft als de dharma of erecode van de ksatriya’s niet wordt nageleefd. Een voorbeeld
hiervan is zijn twijfel bij het begin van de oorlog tegen de Kaurava’s en bij de dood van Karna.
Krsna kan hem echter wel altijd overtuigen om toch met de overtredingen van de ksatriya-code
door te gaan. We kunnen stellen dat Arjuna zich bij bepaalde handelingen vragen stelt, maar ze
toch uitvoert als Krsna zijn fiat geeft.”

Verschillende feiten wijzen erop dat Arjuna in het MB een voortrekkersrol speelt onder de vijf
Pandava’s. Ten eerste treedt hij in een groot aantal passages alleen op de voorgrond, terwijl de
andere broers naar de achtergrond verdwijnen of zelfs helemaal niet aanwezig zijn. Zo is Arjuna
de enige die alleen op pelgrimstocht gaat en in staat is allerhande wapens van de goden te
verzamelen. Hij is ook het enige personage dat zoveel trouwt en op die manier machtige
bondgenoten krijgt. Zijn contacten met de goden zoals Indra en Siva wijzen ook op het belang
van zijn personage. Bovendien heeft hij ook een speciale relatie met Krsna, die later goddelijke
kenmerken krijgt toegewezen, een feit dat ook aan het personage van Arjuna een speciale status
geeft. Arjuna wordt meestal beschreven als aanhanger van Krsna, maar soms wordt hij
vergoddelijkt. Dat is het geval als Krsna en Arjuna samen beschreven worden op dezelfde
strijdwagen en men hen de twee Krsna’s noemt. Op dat moment worden ze beiden
geidentificeerd als Nara en Narayana, maar ook als incarnaties van Indra en Visnu. In bepaalde
delen van het MB wordt gezegd dat Arjuna Krsna zelf is en omgekeerd en dat Arjuna en Krsna
als Nara en Narayana één zelf symboliseren dat in twee personen geconcretiseerd is. In het SH is
echter geen sprake van de vergoddelijking van Arjuna en wordt hij enkel beschreven als
aanhanger (bhakta) van Krsna. Enkel op het einde neemt Arjuna de hoofdrol niet meer op zich en
wordt die toegewezen aan zijn broer Yudhisthira. Het blijkt duidelijk uit de laatste boeken dat
Yudhisthira de rol van Arjuna helemaal heeft overgenomen en optreedt als leidersfiguur. Het
beeld van Arjuna als vergoddelijkte held wordt tegen het einde tot zijn normale proporties

teruggeleid. Het feit dat Yudhisthira Arjuna’s rol in de laatste twee boeken overneemt is daar een

% Voor meer informatie over ethische kwesties in het MB, zie: Matilal, B.K., 1991, p401-418.
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illustratie van, maar ook daarvoor wordt de heldenstatus van Arjuna al afgebroken als men
beschrijft hoe hij zijn krachten langzaam verliest en uiteindelijk afstand doet van zijn wapens.

Als besluit kunnen we stellen dat het MB een vollediger beeld van het personage Arjuna geeft
door verschillende eigenschappen te belichten, terwijl men zich in de SH beperkt tot de

beschrijving van Arjuna als held die evenwel steeds een menselijk karakter behoudt.
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3. TRANSCRIPTIE.

Madhavabhattaviracitam’

Subhadraharanam,

1.  Srigaram haimavatyah prathayati dhanusa viram dsyena hasyam

2. bibhatsam srak-kapalair bhayam ahi-patina bhri-vijrmbhena raudram,

3. Karunyam plusta-patny adbhutam aruna-vidhisar-budhair yo "ksi-bhagbhih
4. Santam cittena bhilyat sa nava-rasa-mayah Sankarah Sarmane vah.1.

5. (Nandy-ante,)

6. Sitradharah: Alam anena, yad ete Sri-parvate $ri-kantha-paricaranaya dirad upagatah
7. kendapi natya-prayogendanuraifijaniya rasa-visesa-vidah sabha-sadah,

8.  (PraviSya,)

9. Paripar§vakah: Bhava, kendpi bhavad-vacah-Sravanenavadharayami yan mandal e§vara-

10. bhattatma-jena Sri-madhavena nirmaya yusmasu svabhavika-su-hrd-bhavena samarpitam
11. $ri-mat-subhadra-haranam nama prasiddha-nayak opetam $riti-Sabd oparafijitam $ri-gaditam’'
12. vismrtavanto bhavantah, A-vismaranam cavaSyakam, Yatah,

13. Janata-ghana-tapaugha-lopa-kary opakarikah,
14. Mahita na hitah kasya sadhavo madhavoktayah.2.

15. Sitradharah: (Smrtim abhiniya,) Marisa, smrtam, Yatreyam tasyaiva kaver vinay oktih:
16. Tatir iva phani-vallyah kevalanam dalanam

17. yad api ruci-nidanam gumphana me na vacam,

18. Tad api rasa-gunanam ardra-pugi-phalanam

19. iva muhur anusangad rafijanaya ksamaiva.3.

20. Tad asyarvoparupaka-prayogah prasafijaniyo *smabhih, Yatah,

21. Nrtya-karma-kuSalah kusilavah kavyam etad api navyam 1ksitum,
22. Nayakas ca purusottamo 'rjunah samgata ca rasa-vedinam sabha.4.

23. Paripar§vakah: Tad yavad ranga-bhiimika-parigraham viracayanti bhavantas tavat kam cit
24. samayam asritya kenapi giyatam,

0 Kavir ayam kutra kada babhiiveti na niscayah, kim tv etad adar$a-pustakam 1667 mite vikrama-samvatsare likhitam
asti, Etat-kavi-krta pranayi-madhava-campii$ ca samupalabhyate,

7' Sri-gaditam upariipaka-bhedah, Tal laksanam sahitya-darpane sastha-paricchede : «Prakhyata-vrttam ek ankam
prakhyatodatta-nayakam, Prasiddha-nayikam garbha-vimarsabhyam vivarjitam, Bharati-vrtti-bahulam $r#ti §abdena
samyutam, Matam $ri-gaditam nama vidvadbhir upariipakam,»
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Sthapakah: (Sva-gatam,) Asminn arthe grhiny eva pravineti tam ahiiy gjfiapayami,
(Prakasam,) Arye, ita ehi,

(PravisSya pataksepena,)
Nati: Ajja, iam amhi, Anavedu ajjah,”

Sthapakah: Arye, vidagdheyam parisat, atas tatha vasanta-samayam adhikrtya giyatam
yatheyam iyatavanurafijita syat,

Nati: Jam ajjo anavedi,” (Iti samskrtam aSritya gayati, )

Bahu-vidha-parimala-pavano mada-kala-kala-kantha-nada-karna-sukhabh,
Manmatha-matta-yuva-janah kam na vasanto vasam kurute.5.

Sthapakah: (Akarnya,) Arye,

Raksata bharatim vrttim yati-bhavanubandhina,
Mohitas tava gitena parthenevamuna janah.6.

(It1 niskrantau,)

Prayogatisayenamukham,

(Tatah pravisati subhadranurakta-citta-vrttir yati-vesenarjunah,)
Arjunah: Aho caturthaSramah kim api paramananda-nidhanam, Yenatra
Nana-kausuma-saurabhiny upavane sakhyam sukhair marutair
bhaiksye bhojya-rucih sadopanisadi pritih priyayam para,

Sauhityam sarasam jalaih su-labhaya bhiirja-tvacacchadanam

nidra nirmala-saikate kim aparam rajyam sva-tantra-sthitih.7.

Anyac ca,

Grhe grhe grha-sthanam grhnato grasam anvaham,
A-pidaya tatah Slaghya vrttir madhu-kart muneh.8.

Tat kasyapi grha-medhino grham tavad-bhiksa-velatipata-mana-caran vrajami,
(Iti parikramya purato ’valokya,) Aho, kasyedam grham,

(PraviSya,)

™ Arya, iyam asmi, Ajiiapayatv aryah,
3 Yad arya ajiiapayati,
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Dauvarikah: (Afnjalim baddhva,) Bhaa-vam, siri-mantassa devassa bala-bhaddassedam
gharam, Ta pavisadu mahanuhio, Jado ettha a-varia-duaro adihi-jano nama,”

Arjunah: (Parikramya, Kadambari-gandham aghraya, Svagatam,) Yad etat tasyaiva
mahanubhavasya tala-dhvajasya viharana-sthanam, (Iti parikramya nirvrtim natayan,
Akase,) Kim briise: «Mahanuhaa, ma nivuttihi, Khanam cittha, java bhattino bala-
bhaddassa kanittha-bhaani subhadda paccahiadihi-sak-kara-karini maha-siddhi-pade
bhikkham uanaedi» iti,” Tena hi sthiyate go-doha-matram, (Ity abhidhaya cintayati,)
Aho vidher anukilyam,

Ambho-da-virahe ’py arta-catakasy ambu-varsanam,
Madhy ahne ’pi cakorasya candrika-camanam cirat.9.

(Tatah praviSati Sri-matt subhadra sakht ca,)
Subhadra: Ko ettha adihi-viseso jo imae sak-kariadi,”®

Arjunah: (Puro ’valokya saharsam atma-gatam,) Ahaha, adrsta-piirvah saundary atisayabh,
Tatha hi,

Yadiyam $rir indoh katham iha tada sahni vilaset

prabheyam bhanos ced a-mrta-rasa-varsam na kalayet,
Sphuranti gehe ’smin na ca tadid iyam megha-virahat
tato manye drster mama su-krta-vallt phalam iyam, 10,

Kim ca,

Dhanyas caturthaSrama-vesa esa cchalad yad angi-karanena badham,
Pijyatvam 1drg-vidha-raja-putrya gato ’smy aham dirgha-vilocanayah, 11,

(Prakasam,) Ayam aham asmi, (Ity upasarpati,)

Subhadra: (Vilokya sva-gatam,) Ammo, na eso bhikkhuo, kim du ko vi kama-sariso devo
savvassa vi savvassam[@] gahidum bhikkhovahina padibbhamai, Hodu, Janissam,
(Prakasam,) Esa bhikkha gihidu mahanuhao,”” (Iti saci-krta-mukhi sa-kampa-karangulir
datum icchati,)

™ Bhagavan, §r-mato devasya bala-bhadrasyedam grham, Tat pravisatu mahnubhavah, Yato ’travarita-dvaro ’tithi-
jano nama,

» Mahanubhava, ma nivartasva, Ksanam tistha, yavad bhartur bala-bhadrasya kanistha-bhagini subhadra

pratyahik Z&ithi-satkara-karini maha-siddhi-pa[i]de bhiksam upanayati,

76 Ko ’tratithi-viSeso yo 'naya sat-kriyate,

7 Amba [aho], nassa bhiksukah, kim tu ko ’pi kAma-sadr$o devah sarvasyapi sarvasvam grahitum bhiksopadhina
paribhramati, Bhavatu, Jiiasye, Esa bhiksa grhnatu mahanubhavah,
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Arjunah: (Kapata-kopam prakati-krtya,) Ayi a-parijiiatatithi-ptja-vidhe, kim evam
an-adarena madrsas tapasvino bhiksa-parigraham kurvanti, Na vayam kevalam bubhuksita
bhiksavo bhiksayai paribhramamah, kim tu bhavavabodhayeti,

Subhadra: (Sa-vailaksya-bhayam janantikam,) Ha sumadie, kim saccam evva esa
mahanuhao bhanadi,”

Sumatika: Janissam, (Arjunam prati,) Bhaa-vam, esa kula-kannaanam su-hao jjevva jam
paficaam antarena sammuham na pekkhanti, T2 pasidatu mahanuhao,”

Arjunah: Vayam prasanna eva smah, Param enam prasadaya,

Sumatika: (Subhadram prati,) Sahi, ede maha-siddha ginhe adava-tavia jaladhaa via uari
unha honti, na hiae, Ta sammubhi bhavia piijehi nam,*

(Subhadra pujartham afijalim krtva pranamati,)
Arjunah: Sumatike, satyam eva bhita tvat-priya-sakhi, Yato ’syam

nih§vasa-graha-kampamana-vasanam vaksah samudviksyate
caksur-niScala-tarakam darana-mad-bhri-bhanga-kamyam mukham,

Sumatika: Mahabhaa, adimetta-duh-sa-haa an-uppanne avi nimitte vevai, Kim una
uppanne nimitta iti,*'

Arjunah: (Subhadram prati,)

Tat-trasena krtam kuranga-nayane bhavavalokaya te
vyajoktir vihita may dtha bhavati bhuyat prasadon-mukhi.12.

(Ity abhidhaya,) Dehi Sri-mati, bhiksam, (Iti grhnati,)
Sumatika: Sahi subhadde, na eso manaso, kim du tuha ahilahidam phalam daum mah’-indo

va mah’-inda-sariso va ko vi kavada-vesam dharia aado tti takkemi, Ta savvatha assa
ahimadam sak-karam karehi,*

100. Subhadra: (Atmagatam,) Esa bhanadi phalam daum samagado tti, aham una phalam a na
101. janami, (Prakasam, Apavarya,) Hala, mae eassa appa vi samappido jai esa padiggahena

® Ha sumatike, kim satyam evaisa mahZnubhavo bhanati,

™ Jiiasye, Bhagavan, esa kula-kanyakanam sva-bhava eva yat pratyayam antarena sammukham na pasyanti, Tat
prasidatu mahanubhavabh,

% Sakhi, ete maha-siddha grisme atapa-tapita jaladhara ivopary usna bhavanti, na hrdaye, Tat sammukhi-bhiiya
pljayaitan,

8! Mahabhaga, atimatra-duh-sva-bhava an-utpanne ’pi nimitte vepante, Kim punar utpanne nimitta iti,

82 Sakhi subhadre, naisa manusah, kim tu tavabhilasitam phalam datum mahendro va mahendra-sadrso va ko *pi
kapata-vesam dhrtvagata iti tarkayami, Tat sarvathasy dbhimatam sat-karam kuru,
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pasadam karodi,*
Sumatika: Sahi, earisa mahanuhaa kim sa-hiad na honti, Jena pia-sahie evam bhaniadi,**

Arjunah: (Sa-vinayam,) Svadhino "yam janah, Tad visrabdham abhidhiyatam, Kidrso
’syah pratyahikatithi-ptija-niyame samkalpabh,

Sumatikd: Ahimadam varam laheya tti,”

Arjunah: (Sva-gatam,) Ko ’sya abhimato varo bhavet, Bhavatu, Jiasyami, (Prakasam,)
Tatas tatah,

Sumatika: (Sa-lajjam,) Aggat[d]o mahanuhaa jananti kim va pia-sahi,*
Arjunah: A-prakatam abhidadhasi kim,

Sumatika: Aham una ettiam anami jai bhavam attano kulam nama-heam a nivedeti tado
iam niamam osanam nedi,*’

Subhadra: (Sva-gatam,) Esa pia-sahi maha hiaa-tthiam jevva mantedi, (Prakasam,)
Sahi, aham gamissam, Ko anadi tue kim bhaniadi,*

Sumatika: Na jujjai adihi-visesam a-sak karia paa-mattam vi calidum,”
Subhadra: (Apavarya,) Tado pucchihi se nama kulam a,”
Sumatika: Taha,”" (Iti prcchati,)

Arjunah: Sri-mati, kakubha-druma-paryaya-bhiitam no nama, Kulam khalu yasminn
avani-khande karmadhikaras tad eva janthi,

Sumatika: Pia-sahi, odharidam mae nama ajjune tti, kulam, a bharadam[g] tti,”
Arjunah: Ata eva sumatikasi tvam,

Subhadra: (Apavarya,) Hala sumadie, saccam so jevva maha-bhao jena padhamam sunia-
mattena jevva aham vasi-kida,”

% Esa bhanati phalam datum samagata iti, aham punah phalam ca na janami, Sakhi, may aitasma atmapi samarpito
yady esa parigrahena prasadam karoti,

8 Sakhi, etadr$a mahanubhavah kim sa-hrdaya na bhavanti, Yena priya-sakhya evam bhanyate,

8 Abhimatam varam labheyeti,

8 Agrato mahanubhava jananti kim va priya-sakhi,

8 Aham punar etavaj janami yadi bhavanta atmanah kulam nama-dheyam ca nivedayanti tadeyam niyamam avasanam

nayati,

% Esa priya-sakhi mama hrdaya-sthitam eva mantrayati, Sakhi, aham gamisye[ami], Ko janati tvaya kim bhanyate,
% Na yujyate ’tithi-visesam a-sat-krtya pada-matram api calitum,

% Tatah prcchZya nima kulam ca,

! Tatha,

%2 Priya-sakhi, avadharitam maya nama arjuna iti, kulam ca bharatam iti,
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Sumatika; Pia-sahi, ko so,”*
Subhadra: (Citra-patam darsayitva,) Hala, eso so,”
Sumatika: Saccam samvadati,

Te jjevva bahu-danda muham taha jjevva tariso a uro,
Nayanaim tarisaim kim una savva vi akidi tassa.13.

Ahava kim edena, Jado kkhu kula-kannaanam cittasanga-cakkhu-raanam visamvado na
hoi,”®

Subhadra: (Punar apy apavarya,) Hala, ekkam avaram vi pucchi[a]hi nam, Ta kim
nimittam kavada-vesam dhariadi,”

Sumatika: Taha,” (Iti prcchati,)
Arjunah: Kenapi nimittena, Athavasya eva

DarSana-bhavitavyataya bhaga-vatyakari sarvam idam,
Katham anyathastad-antah-pure mama syat samagamanam.14.

Iti,

(Atha tasminn avasare subhadrarjunau,)
Stambharambhana-niscalau tadanu ca prodbhinna-romodgamau
baspambu-sthagiteksanau kara-puta-svinnau sa-kampau tatah,
Kanthe garbhita-gadgadav anupadam varnantarenaSritau

linav eka-rase paraspara-bhayau sva-sthana-gau tau tatah.15.

(Nepathye kala-kalah, Sarve sa-sambhramam akarnayanti,)

Sumatika: Sahi, accahidam kim vi, Ta imam visajjia abbhantaram pavisamo,”

% Sakhi sumatike, satyam sa eva maha-bhago yena prathamam Sruta-matrenasvzham vasi-krta,

% Priya-sakhi, kah sah,

% Sakhi, esa sah,

% Satyam samvadati,

Tav eva bahu-dandau mukham tathasva tadr§am corah,

Nayane tadrse kim punah sarvapy akrtis tasya.

Athava kim etena, Yatah khalu kula-kanyakanam cittasanga-caksti-raganam visamvado na bhavati,
%7 Sakhi, ekam aparam api prcchamam, Tat kim nimittam kapata-veso dharyate,

% Tatha,

% Sakhi, atyahitam kim api, Tad imam visrjyabhyantaram pravisavah,
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145. Subhadra: (Arjunam vilokayantt,) Hala sumadie, enam vinnavehi puno vi damsana-
146. pasadam karissadi tti,'®

147. Arjunah: Sri-mati, bhavaty api tatha, (Ity abhidhaya,) Sreyamsi bahu-vighnani bhavanti,
148. (Iti vadan dur-manayamano niskrantah,)

149. (Te cantah praviSatah,)

150. (Punar nepathye,)

151. Uccaih sadma vilanghayann apaharann arama-puspotkaran

152. drag-aksi-bhruva-calanair vikalayann arat puramdhri-janam,

153. Langtlam bhramayann udagra-dasanan nispisya kolahalam

154. kurvann udbhata-pani-pada-nakharah kiSo ’yam utsarpati.16.

155. Tan nivedayata[e] Srimate bala-devaya, yad enam dvi-vida-marganugaminam karoti,
156. (Tatah pravisati skhalan-nila-vasanah sa-casaka-panih §ri-man bala-devah,)

157. Baladevah: (Sa-krodham bahir agatya,) Ah, ko ’yam krtantztithi bhavitum icchati,
158. (Pravisya,)

159. Srirango nama brahmanah: Sri-man bala-deva, paritrayasva paritrayasva,

160. Uccaih sadma vilanghayann apaharann arama-puspotkaran

161. drag-aksi-bhruva-calanair vikalayann arat puramdhri-janam,

162. Langulam bhramayann udagra-dasanan nispisya kolahalam

163. kurvann udbhata-pani-pada-nakharo vyaghro ’yam utsarpati.16.

164. (Iti purvoktam Slokam pathati,)

165. Baladevah: Katham vyaghrah,

166. éﬁraﬁgah: Nahi nahi svamin, trasa-vasat karang-patavam mama jatam, Kim tu kiSo ’yam
167. utsarpati,

168. Baladevah: (Sa-hasam,) Aho jatyaiva bhiravo brahmanah, yad ete ’lpenaiva nimittena
169. bibhyati, (Punah krodham natayitva mada-skhalitakena,) Tathapi ku-kutra sa-sa
170. pa-papisthah, (Tat-tat-kriyam abhinayan,)

171. Kim krstva ha-halena hanmi bhu-bhujenaksipya mrdnami va
172. kim va tam cu-cu-ciirnayami musalgghatena ctrnz-ghanam,
173. Kim voccair dha-dhara-tale sa-sa-kalam sampataye du-drutam

'% Sakhi sumatike, enam vijiiapaya punar api dar§ana-prasadam Karisyatiti,
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. kim va tena si-sidhu piiraya pa-pa-patre pibami ksanam.17.

. Brahmanah: (Dire sthitva kumbhakam viracayan,) Sri-man nil Zmbara, samhara

. krodham, Sa kapir mandurtyo mandura-palena sva-sthanam nitah,

Baladevah: (Iti Srutva krodham samharan sarvato *valokya, Svagatam,) Katham
vasantotsavarambhah, Yatah,

Uddhuyante vicitrah prati-yadu-bhavanam ketu-baddhah patakah
sthapyante dvara-dese jala-bhrta-kalasah par§va-rambhdabhiramah,
Vasah kausumbham etah paridadhati navam kanyakah kalpitanga-
svarndlamkara-kamyah pura-vana-viSikhah samskriyante niyuktaih.18.

(Tatha vadan,) Antah-puram praviSya priyam eva prcchami, (Ity antah-pura-pravesam
natayan parikramya prcchati,) Priye, tvaya jfiayate na va yathayam vasantotsava-samaya
iti,

Revatt: Ajja-utta, kim na anasi, Annaha kaham Iilovaarana-visesarambho,'"'

Baladevah: Satyam drSyata eva,

Ka-cid grathnati malam su-rabhi-su-manasam kapi kasmira-pindih

$ri-khandambhobhir alodayati bahu-vidham pakam eka karoti,

Vinadyam vadyam anya viracayati para varunim sopadamsam

samoda[a]m nirmimite vasana-cayam iyam ranga-citram tanoti.19.

Tat kim ayam utsavah S$ri-maty dbhyantara eva karyo bahir eva va, Katham va
sampradayabh,

Revatl: (Smitam krtva,) Kaham visumaridam ajja-uttena, jam padi-samvaccharam aam
mahzsavo hodi,'”

Baladevah: Priye, evam vismrtam maya, Yatah,

Samdar$anena Sri-matyah sadotsahavato mama,
. Na vasantotsavah su-bhru sadharmyena viSisyate.20.

. (Revatr sa-lajjam anyatah paSyati,)
. Baladevah: Tatas tatah,
. Revati: Ettha esa kkamo, jam amharisao abbhantare viharanti, kula-kannaao bahi jjevva

. gadua khelissanti, Tena annahim jadu-kannaahim samam amhanam kia-mangala-mandana
. tattha subhadda gamissadi tti,'”

190 Arya-putra, kim na janasi, Anyatha katham Iilopakarana-visesarambhah,
102 Katham vismrtam arya-putrena, yat prati-samvatsaram ayam madhztsavo bhavati,
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. Baladevah: Yady evam tarhy avam grhabhyantara i[e]va viharavah,

. (Iti niskrantau,)

. (Tatah pravisati yathokta-mandana subhadra sumatika ca,)

Subhadra: (Sotkantham,) Hala, ettha edam mahasaam dattham savvo jano, aado, Ta
so[a] vi maha-bhao aado bhave na va, (Vamdksis padanam sticayitva,) Savvadha aado tti

takkemi,'*

Sumatika: Pia-sahi, ko samdeho, Jado tavassi-jano vanovavana-saasam jevva citthadi,
Tena hi danim jevva pekkhidavvo,'”

Subhadra: Hodu, Sumadie, rakkhino kudo gada,'®
Sumatika: Kim na anadi pia-sahi, Te uavanado bahi jjevva gumma-th[t]thane samthia,'"’

Subhadra: Tena hi java kula-kannaao Iilovaaranam sampadenti tava amhe kusumavacaam
karemha,'"

Sumatika: Taha,'®”
(Ity ubhe tatha kurutah,)

Subhadra: (Kataksena drstva sa-bhaya-vridam $anaih,) Sahi, pekkha, Aggado etassim
mahavi-mandave upavisia so maha-bhao kim vi cintaanto citthai,'"°

Sumatika: (Nibhrtam drstva,) Sahi, viraha-cinta-samdavam vahanto via lakkhiadi,
Ta janami tumam jjevva edassa samdave nimittam, Padhamam evvam na pekkhido,'"'

Subhadra: Tado ettha aham avarajjhami,''* (Samskrtam agritya,)

Capalam nayanam niranku$o madanah kataram angana-manabh,
Su-rabhih samayo navam vayah prathamam prema kim ali sampratam.21.

19 Atraisa kramah, yad asmadrsyo *bhyantare viharanti, kula-kanyaka bahir eva gatva khelisyanti, Tenanyabhir yadu-
kanyakabhih samam asmakam krta-mangala-mandana tatra subhadra gamisyat#i,

1% Sakhi, atremam madhtsavam drastum sarvo jana agatah, Tat so ’pi maha-bhaga agato bhaven na va, Sarvatha
agata iti tarkayami,

195 Priya-sakhi, kah samdehah, Yatas tapasvi-jano vanopavana-sakasam eva tisthati, Tena hidanim eva preksitavyah,
1% Bhavatu, Sumatike, raksinah kuto gatah,

197 Kim na janati priya-sakhi, Te upavanato bahir eva gulma-sthane samsthitah,

108 Ten

a hi yavat kula-kanyaka lil opakaranam sampadayanti tavad avam kusumavacayam kurvah,

1% Tatha,

"0 Sakhi, pasya, Agrata etasmin madhavi-mandapa upaviSya sa maha-bhagah kim api cintayams tisthati,

" Sakhi, viraha-cinta-samtapam vahann iva laksyate, Taj janami tvam evaitasya samtape nimittam, Prathamam evam
na preksitah,

112 Tad

Zraham aparadhyami,
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. Sumatika: Tena hi turi[1]am gadua etehim kusumehim accia kama-devam puno vi
. ettha aacchia damsanena edassa samdavam avanessasi,'"”

. (Ity ubhe parikramatah,)
. (Tatah pravisati viraha-samtapa-karSyam udvahann arjunah,)
. Arjunah: Ha hanta, tasya dar§anat prabhrti

Saityam kena yad adya marmara-dala jayanta ete drumah
Suskambhamsi saramsi samnidhi-vasat kim canyad apy adbhutam,
Dirghocchvasa-parampara-paricayan murcchanti vata yatas

tapah kidrg-ayam mamangam adhuna ha dhig-vidhe ’dhisthitah.22.

Tad asyopaSamabhyupayas tasyah komalangyah parirambha eveti manye, Tasya ca
nidanam atr4gatayah sauharda-$ri-sambhara-sambhrtayas tasyah prasahya haranam,

Tac ca sambhavet, yadi mama sakhyam anusmarann antaryamitaya sarvasaya-jiah Sri-man
vasu-devo daruka-sarathim ratham prasthapayet, (Iti cintayann eva gambhiram ratha-cakra-
dhvanim akarnya,) Kim ayam

Manda-mandam anugarjati meghah kila-simni jala-dher athava me,
Bhakta-vatsalataya sa vibhuh svam syandanam prahitavan saha yantra.23.

(Tatah pravisati rathariidho darukah,)

Darukah: Esa

Loka-loka-vilanghanam jala-nidher antah praveSottaram
patalanta-vilokanam tri-nayana-brahmalay gtikramam,
Kalpantarnava-gos-padardha-karanam kartum samartho rathah

$ri-nathasya krpa-vasat k[r]im aparam tat kim na yatra ksamah.24.

(Parikramya,) Asty atra kutrdpi tapasvi-vesah kanistha-kaunteyas tam etam ratham aropya
bhaga-vatah S$ri-pater anujiiaya tat-sarathya-paro bhavami, (Ity anvesanam natayati, )

Arjunah: (Srutva sa-sambhramam,) Bhaga-vat-priya-sarathe, eso *smi, Bhadram te,
Darukah: (Puro ’valokya sva-gatam,) Distydtraiva §ri-man arjunah, (Prakasam,
Sa-vinayam,) Ayus-man, bhagavad-ajiiaya bhavat-sarathyam kartum agato *smi, Tad etad

. ratharohanenanugrhnatu mam bhavan,

. Arjunah: (Atma-gatam,) Aho, bhaga-vatah Sri-kantasya sva-bhakta-paksa-patah, Yena

'3 Tena hi tvaritam gatva etaih kusumair arcayitva kima-devam punar apy atrigatya dar§anenastasya samtapam
apanesyasi,
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254. Samkarsana-manah-ksobham a-vicintya mahatmana,
255. Saha sarathindtmiyo rathah prasthapito mama.25.

256. (Prakasam,) Sri-man daruka, anugrhito ’smi bhaga-vata $ri-vatsa-lafichanena,
257. (Ity abhidhaya kapata-vesam parihrtya nijam ca ripam asthay aruruksuh,)

258. Cedi-bhupam avadhtuya maninam rukminam ca paribhiiya rukminim,
259. Yo ’harat tam aham ista-siddhaye samsmarami ratha-rajam asrayan.26.

260. (Iti dhyatva ratham arohati, )
261. Darukah: Ayusman, kam deSam upanayami §ri-mantam,
262. Arjunah: (Dhanus tam karayan,) Sri-man daruka,

263. Yatraitah kotiSah kamam kridanti kula-kanyakah,
264. Tatra mam naya (Subhadram drstva,) yad vassah stribhir yatrarcyate smarah.27.

265. Darukah: (Kama-devarcana-sthana-samipe ratham sthapayitva,) Sri-man, ratha-svami-
266. matam sadhayatu bhavan,

267. Arjunah: (Rathad avaruhya sarvato drstim niveSayan manmatha-mandapaka-desa-sthitam
268. cakita-nayanam kampamanorim ekakinim subhadram avalokya sva-gatam,) Iyam

269. Bhayat palayamananam yositam iha yuthatah,
270. Harininam iva bhrasta bhati mugdha mrgiva me.28.

271. (Ity upasrtya tam panau grhitva ratham arohayan,)

272. Sadhvasam sa-padi sundari tyaja sneha-bhajanam amum vilokaya,
273. Arjuno ’smi Saranarthinam aham raksita dvisad-a-kala-mrtyu-bhiih.29.

274. Subhadra: (Bhayam parityajya sa-harsam atma-gatam,) Evam a-t[s]akkidovanadani honti
275. ahilasidaim, (Prakasam,) Ajja-utta, ettiam bhaam mam na padiccaai, Jai [jaha] maha
276. sodara sunissandi, tado kim hoissadi tti,'"*

277. Arjunah: Priye, ma bibhehi, Pasya,

278. Anito darukendyam krsnasyaiv Zjfiaya rathah,
279. Tat-pritya rauhineyas tu rosam viphalayisyati.30.

!4 Evam a-tarkitopanatani bhavanty abhilasitani, Arya-putra, etavad bhayam mam na parityajati, Yadi mama sodarih
Srosyanti tada kim bhavisyatfi,
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Anyac ca,

Raksino bhuvi vipaksatam pare ksatriya nanu bhajanti cet pura,
Kseptum adya samare ksanena tan yat ksamo ’smi tad alam bhiya priye.31.

Kim ca,

Arvanta$ ced atharvantara-hanana-rucah sarathis cet kr§anuh
sangrama-syandana$ cet pralaya-paripatan-mandalam canda-bhanoh,
Yoddha cet syat krtantah svayam iha bhagavan ugram udyamya dandam
hantum tam hanta cape tad api Saram aham samdadhe na dvitiyam.32.

(Iti sa-dhairyavastambham kodandam asphalayann upavanad bahir niskrantah,)
(Nepathye,)

Bho bho rakkhi-purusa, pekkhantinam jevva amhanam majjhado ko vi nil’-uppala-samal’-
ango kundalia-koanda-dando danda-dharo via jjam subhaddam haria gacchanto kim na
nivariadi, (Ity abhidhaya sarvah,) Ha ddhi ha ddhi[g¢], Pia-sahim subhaddam vina kadham
amhe gharam jamo, '

(Iti niskrantah,) (Tatah praviSanti grhita-banasanah partham anudhavanto valganto raksi-
purusah, Te ca parasparam,)

Tatraike: Esa kamo vanan niskramyoddanda-bhuja-danda-mandal #kanda-tandavita-
kodanda-pramukta-pracanda-kandair a-khanda-brahmanda-bhand odaram a-mandayann
uttunga-Satangam artidho dalitardra-haridran-avadya-dyuti-subhadra-bhadra-vama-bhaga-
mudras taruna-tamala-Syama-kanti-ruj-jambhamana-jambhari-dhanv ottarala-tadin-
nibidasarotpatotpatat-parvatopari pratyasanna-stanayitnu-Sobham vidambayan natidira-
desam atikrantah, Tad etasya gamanantarayam satvaram upasrtya kurmahe,

Tatastadapare: Kim na Srutam yat «Ayam aham arjuno ’smi» ity uktavan,

Tan nivartadhvam, Yatah kr§anuna saha trnanam kidrsah kalahah, Tat-ksata-joksita-
vigrahah katham katham api gatva Sri-mato bala-devasyograsenasya cemam vrttantam
nivedayamah, Tad-an-antaram yad bhavisyati tad bhavatu, (Iti punah punah sammantrya
raja-dvaram agatyoccaih,) Srnuta bho yadu-vamsa- manayah, $rnuta, Yat kenapi ksatriya-
kumarenathava Saurya-$alinarjunena vasantotsava-prakarair nihSankam kridamananam
yadu-kula-kanyakanam madhyat puspam-dhayeneva kamala-palasavalinam makaranda-
dhareva subhadrakapahrtya ratham aropy odan-mukham niyata iti, Vayam tu Sara-
viksatanga api tam anudhavantas tena maha-virena tatha Sara-pafijare prapita yathatrapi
pratinivrtty Zgantum asakta abhiima, kim punas tatra gantum, Atah param devadesah
pramanam, (Ity abhidhaya sa-lajjam adho-mukhas tatra tasthuh,)

!5 Bho bho raksi-purusah, preksantinam evasmakam madhyatah ko ’pi nil otpala-§yamalangah kundalita-kodanda-
dand[d]o danda-dhara iva jtvam subhadram hrtva gacchan kim na nivaryate, Ha dhik ha dhik, Priya-sakhtm
subhadram vina katham vayam grham yamabh,
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313. (Athastad akarnya,)

314. Revatt: (Bala-devam prati,) Ajja-utta, siri-mantena aannidam kim vi,'"°
315. Baladevah: Na khalu, Kim priye,

316. Revati: Subhadda kenavi oharia suniadi tti,'"’

317. Baladevah: Atha bhavatya kutah samakarnitam,

318. Revati: Nam danim padihara-ppadesa-paccasanna-rakkhi-loehim nivediamanam
319. mae aanniam,'"®

320. Baladevah: Api satyam,

321. Revati: Saccam jevva, Jado sumadia sa pia-sahi tam vina eaini assu-punna-loana idha
322. jjevva aacchadi tti,'"”

323. Baladevah: Tatas tasyah sa-kasat sarvam avadharya mamavedaya,
324. (Tatah pravisati sumatika,)

325. Sumatika: (Sa-visadam,) Pia-sahi revati, subhadda oharia,"*’

326. Revatt: Sumadie, avi odharidam kene tti,"”'

327. Sumatika: Jo tavassi-vesena idha jjevva naare jadava-janahim piijiamano asi, dena,'*
328. Revati: Avi tue vinnatam ko so,'”

329. Sumatika: Maha-bhae, ettia anami, Ekkassim diase so bhikkhuo bhikkha-nimittam aado
330. ast, Tado pia-sahie adihi-piijja-niamam nivvahaantie so pucchido, padhamam ko bhavam

331. tti, Tado tena bhanidam kakuha-taru-pajjaa-namo ham tti,'**

332. Revati: (Sva-gatam,) Tena hi tassim sanuratta-mane tti takkemi, (Prakasam,) Tado
333. tado,'”

16 Arya-putra, §ri-matZkarnitam kim api,

"7 Subhadra kenapy apahrta $rilyata iti,

'8 Nanv idanim pratihara-prade$a-pratyasanna-raksi-lokair nivedyamanam may Zkarnitam,

"9 Satyam eva, Yatah sumatikasyah priya-sakhi tam vinakakiny asru-ptirna-locandtraiv agacchat fii,

120 Priya-sakhi revati, subhadrapahrta,

! Sumatike, apy avadharitam keneti,

122 Yas tapasvi-vesendraiva nagare yadava-janaih piijyamana astt, tena,

124 Maha-bhage, etavaj janami, Ekasmin divase sa bhiksuko bhiksa-nimittam agata asit, Tada priya-sakhyZtithi-piija-
niyamam nirvahayantya sa prstah, prathamam ko bhavan iti, Tada tena bhanitam kakubha-taru-paryaya-namsham iti,
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334. Sumatika: Tado mae kahiam edassa nama arjuneti,'*

127

335. Revati: (Vicarya,) Evvam evam, ~* (Iti bala-devaya nivedayati, )

336. Baladevah: Tena hi tasyemam atikramam na visahe, (Iti tam abhidhaya mada-

337. ghirnamana-locanah su-dharmam samagatya sgham-karzmarsam,) Aho, paSyantv asya
338. kuru-kula-dimbhasya dur-vilasitam, Kah ko ’tra bhoh,

339. (Pravisya,)

340. Dauvarikah: Deva, padihara-ppadese rakkhi-loa uvatthida devam datthum patthaanti,'*®

341. Baladevah: Tarhi tvaritam pravesSyatam,

342. Dauvarikah: (Niskramya taih saha pravisya,) Deva, ede rakkhino devam panamia
343. vennavanti,'”

344. Baladevah: Kim kathayanti,

345. Raksinah: (Sa-bhayam pranamya,) Deva, vayam ete gulmasyadhikaram acarantah
346. kridodyanad bahir eva sthitah, Sri-mati subhadra ca sakala-yadu-kula-kanyakabhih saha
347. kridodyanam pravista, Etasminn antare

348. Jvala-tandava-tunda-khandava-vanoccand agni-samtarpane
349. yah pandityam akhandayad rana-Sirasy akhandalasy oddhatam,
350. Dor-dandena muhuh sa pandava-yuva kodandam asphalayan
351. kandair eva karandayaii jagad idam balam a-kande "harat.33.

352. Baladevah: Tatas tatah,

353. Raksinah: Tatas tam anudhavantah Sara-prahara-ksatangah Sirna-Sastras tad-bana-vajra-
354. pafijaram bhettum a-ksamah $ri-mate bhavate rajfia ugrasenaya ca nivedayitum agatah
355. smah,

356. (Tatah praviSati yadu-viraih sahograsenah,)

357. Baladevah: (Ugrasenam drstva,) Rajan, Srutam,

358. Ugrasenah: Prathamam eva raksibhir nivedyamanam, Param yad etat subhadra-haranam
359. tat tu

12 Tena hi tasmin sanurakta-mana iti tarkayami, Tatas tatah,

126 Tato maya kathitam etasya namdarjuna iti,

127 Evam evam,

12 Deva, pratihara-pradese raksi-loka upasthita devam drastum prarthayante,
12 Deva, ete raksino devam pranamya vijfiapayantim[g],
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Phana-maner ahar[¢]a[¢]nam mrgendra-vaktrad vikrstir nava-damstrikayah,
Grahah Sikhaya jvalad-agni-kundad vicer nirodhah pralay ambu-raseh.34.

Tad ajhapyantam yadu-praviras tasyakramanena para-kramabhimanam apanetum,
Baladevah: Tatha kriyatam,

Ugrasenah: Aho, krtam eva prayanam yadu-praviraih,

Garjat-kalpanta-kal ambu-da-valita-maha-sphurjathu-sphara-mirtih
Saila-prakara-randhrodara-janit[h]a-drsad-bheda-nihsvana-bhinnah,
Ksubhyad-dik-kumbhi-karn otkata-vivara-tati-ghattanadhmana-dhirah

spardhisniccata-mantrah prasarati paritah praudha-dhakka-ninadah.35.

Baladevah: Rajan, ksanam ekam ete nivaryantam, Yato vayam $ri-krsnasy anumatim
antarena na kim cit kartum utsahamahe, No ced aham evedanim

Indra-prastham kauravaih sardham trdhvam kalindiye praksipami pravahe,
Ksetrotkhata-sthula-lostayitam va sita-Sirnam langalagrena kurve.36.

(Tatah pravisati prasanna-gambhirdkrtir mahodara-prakrtir bhaga-vaf Sri-krsnah,)

Ugrasenah: (Sri-krsnam prati,) Na srutam yad bhimasendnujendn-ucitam dharstyam
acaritam,

grﬂqsna];: Srutam vicaritam ca, Yady apy evam tathpy arjunah khalv ayam a-sthanam
amar[g@]sasya, Yatah,

Manya prthasmakam an-eka-bhavair atas tadiyas tanayo "pi manyabh,
Kim ca tri-loki-valay aika-viram enam vinasyah katamo varah syat.37.

Api canucitam ca kim atra, Yena,

Ksatriyanam vivahas tu praSasto raksasah smrtau,
Srutau matula-kanya ca parineyeti drSyate.38.

Kim ca yuddhartham prasthapitair apy ebhir na kapi karya-siddhih, Yatah,

Eko ’rjunah samara-mirdhani yoddhr-kotim
hanyad vrajed vidhi-vasad uta vira-Sayyam,
Paksa-dvaye ’pi bhavati ksatir asmadiya
tendtra sa-pranayam esa visarjaniyah.39.

Baladevah: (A-marsam parityajya,) Yad bhavate rocate, (Iti salasyam abhidhaya tan eva
yadu-viran yautakadi-vastubhih §ri-mantam arjunam tosayitum prahinot,)
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(Antariksat puspa-vrstir nipatati,)

(Tatah pravisaty afijalau mukta-hara-dvayam dadhano divya-purusah,)
Purusah: Bhaga-vantau, pranamami,

Baladevah: Bhadra, ko bhavan, Katham atragatah,

Purusah: Bhagavan, indra-sevako "ham, Tat-samde$a-kathanaya bhavat-samipam agato
’smi,

Baladeva-$rikrsnau: Kathaya kim samdistam mahendrena,

Purusah: Yad etat savya-sacino ’tyadbhutam karmanumoditam bhavadbh[bhd]yam tan
mahad eva deva-karyam anusthitam, Yad etat sambhavena maha-virenZsmat sahayyam
acaraniyam, tad etad upayanam ubhayoh presitam, (Iti samputi-krta-karanjali-putat
prakatayya ksiroda-mathanodbhiitam ati-mano-haram hara-dvayam samarpayati, )
(Ubhau sa-pranayam grhitva kanthe pratimuficatah,)

Sabhasadah: (Bala-deva-$ri-krsnau prati,)

A-valaksa-valaksa-paksayor adhi-naksatra-vilaksana-tvisoh,
Susama parilabhyate dhuna dhrta-mukta-maya-malika-Sriya.40.
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Purusah: «Param ca kim cit samihitam a-samkocen4bhidheyam bhavadbh[bhd]yam»ity api

mat-prabhoh samdesah,

Baladeva-$rikrsnau: Kim aparam bhaga-vato mahendrasya samtosat, Tathapy etad
bhavatu,

Pati-vratya-parah striyah prasuvatam putran prakrstayusah
syad urvi sa-kalorvara nara-patir bhilyat param niti-man,
Lokah papa-paran-mukho ’stu su-janah santu prasannaSaya
bhuyasur vidiSo disas ca sa-tatam mangalya-malojjvalah.41.

(Iti niskrantah sarve,)

Jananmdumatt yasya janako mandaleSvarah,
Bhrata hari-haro yasya sa khyato madhavah kavih.

Iti Sri-man-mandal e§vara-bhattatma-ja-madhava-bhatta[a]-viracitam subhadra-haranam
nama $ri-gaditam samaptam,
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4.VERTALING.

De ontvoering van Subhadra.

Madhava Bhatta.'*

, die de negen rasa’s'* in zich bevat, jullie beschermen: met
Haimavati'” verzinnebeeldt hij de erotiek; met zijn boog'** de heroiek; met
zijn mond het komische; met zijn krans van schedels'” het weerzinwekkende;
met Ahipati'*® de vrees; met het fronsen van zijn wenkbrauwen de razernij;
met de echtgenote van de Verbrande'”’ het medeleven; met Aruna'*®, Vidhu'®,

1-4. Laat gankara''

%0 Vertaling voetnoot 70 die overgenomen is uit KM: Er bestaat geen zekerheid over waar en wanneer deze
dichter leefde, maar dit manuscript dat een copie is, is geschreven in 1667 afgemeten in de jaartelling van
Vikrama. En er wordt bekomen een Campii voor de geliefde Madhava, gemaakt door deze dichter.

131 Sarikara: Naam van Siva. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1054c). Letterlijk betekent hij "de Voorspoedige"
en verwijst naar het cratieve aspect van Siva als hij het universum opbieuw schept na de vernietiging ervan.
(Dowson, J., 1968, p298)

132 rasa: Heeft verschillende betekenissen zoals "plantensap, smaak, tong liefde". Hier betekent het specifiek " het
sentiment dat een werk oproept". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p869b). Volgens de Indische dramatheorie is
rasa "het sentiment dat bij het publiek opgeroepen wordt door de voorstelling". (Keith, A.B., 1954, p314). Er
bestaan volgens het Natyasastra acht sentimenten: het erotische (srngara), het heroische (vira), het furieuze
(raudra), het komische (hasya), het wonderbaarlijke (adbhuta), het vreeswekkende (bhayanaka), het medelevende
(karuna), het weerzinwekkende (bibhatsa). Het Natyasastra erkent enkel deze acht sentimenten; maar latere
authoriteiten voegen nog een sentiment aan de lijst toe nl. het rustige ($anta). (Kelth A.B., 1954, p323-324).Hier
wordt Siva voorgesteld als iemand die al de sentimenten (rasa) kan oproepen. Siva fungeen als een soort patroon
van het drama. (Keith, A.B., 1954, p66).

133 Haimavati: Betekent letterlijk "zij die van de Himalaya komt". Het is een naam van Parvati. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p1304b). Ze is de dochter van Himavat (= de Himalaya) en echtgenote van Siva.
(Dowson, J., 1968, p86, 233).

Haimavatistaat hier in de genitief singularis. Het gebruik van de genitief is echter vooral in latere taal erg
uitgebreid zodat deze naamval vaak de functie van andere, zoals de instrumentalis, vervangt. (Whitney, D.W.,
1990, p98 m294b).

134 dhanus: "boog". Eén van de attributen van Siva is de boog Ajagava, die bij de geboorte van Prthu uit de hemel
viel. (Dowson, J.,1968, p10, 299)

135 srak-kapala: "een krans van schedels". Als Siva vereerd wordt als destructieve kracht, heet hij Bhairava. In
deze verschijning waart hij rond op crematieplaatsen en draagt een krans van schedels rond zijn nek. (Dowson,
J., 1968, p298).

13 Api-pati: Betekent "de heer van de slangen" en is volgens het woordenboek van Monier-Williams de naam
van Sesa, Vasuki en anderen. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p125a). Sesa is de koning van het slangenras of
Naga’s en heerst over de hel of Patala. Hij wordt afgebeeld als de slang met duizend hoofden waar Visnu op
slaapt als de wereld vernietigd is. De goden wonden Sesa als touw rond de berg Meru en gebruikten hem zo als
touw bij het karnen van de oceaan. Hij wordt vaak geidentificeerd met Vasuki. (Dowson, J., 1968, p289-290).
Siva wordt vaak afgebeeld met slangen rond zijn hals gewikkeld, maar deze worden niet verder gespecifieerd.
(Dowson, J., 1968, p196-300). Het is niet duidelijk of "heer der slangen" hier specifiek naar Sesa verwijst of
eerder naar een verschrikkelijke slang in het algemeen. In een hymne voor Siva wordt wel gezegd dat Siva’s
oren versierd zijn met de ringen van Sesa. (Klostermaier, K.K., 1994, p261).

7 plusta: Dit woord betekent "verbrand, verschroeid, verdord".(Monier-Williams, Sir M., 1999, p715c).
Vermoedelijk verwijst dit naar Kama, de god van de liefde die door Siva verbrand werd. Kama probeerde Siva’s
meidtatie te verstoren in de hoop dat hij opnieuw verliefd zou worden op zijn echtgenote Parvati. Siva werd
hierdoor zo kwaad dat hij met vuur uit zijn derde oog Kama volledig verbrandde. Later had hij medelijden met
Kama’s vrouw en liet hij Kama herboren worden. (Dowson, J., 1968, p146, 299).

%% Aruna: "dageraad, zon" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p88b). Aruna is de dageraad die beschouwd wordt
als wagenmenner van de zon. (Dowson, J., 1968, p23-24). Volgens mij refereert Aruna hier echter naar de zon
zelf daar in hetzelfde compositum het woord vidhu voorkomt wat "maan" betekent. (Monier-Williams, Sir M.,
1999, p968b).

13 Vidhur. "de maan". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p968b). Siva kliefde in een gevecht met zijn drietand het
lichaam van de maan in twee. (Dowson, J., 1968, p303)
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en Usarbudha'*’ als zijn ogen, het wonderbaarlijke; met zijn meditatie de

rust. [1]
5. (Na de zegewens.)""!
6-7. Regisseur'*’: Zo is het wel genoeg, want wij moeten de mensen die van ver

143 144

gekomen zijn om Srikantha'** te vereren op de berg Sriparvata', die hier in
het publiek zitten en die de verschillende rasa’s kennen, vermaken met de één
of andere toneelvoorstelling.'*’

8. (De assistent van de regisseur komt op.)"*®

9-12. Assistent van de regisseur'’: Mijnheer, als ik U hoor zeggen "de één of
andere toneelvoorstelling", krijg ik de indruk dat U de Srigadita'*® - een woord
dat afgeleid is van het woord S1T - die de naam " De ontvoering van vrouwe

0 Usar-budha: Betekent "hij die wakker wordt met de morgenstond, hij die vroeg wakker wordt". Deze naam
wordt gebruikt voor Agni, het vuur dat men ’s morgens vroeg aansteekt. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p220a)
Agni kan ook voorgesteld worden als een vleeseter en heeft dan twee ijzeren slagtanden waarmee hij zijn
vijanden verslindt.(Dowson, J., 1968, p7)

14! Letterlijke vertaling: Bij het einde van de zegewens.

2 giftra-dhara betekent letterlijk "hij die de draad vasthoudt. De regisseur, soms één van de hoofdrolspelers die
de hele opvoering leidt. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1242a). Men vermoedt dat het drama zijn oorsprong
kent in het poppenspel. De term siitradhara zou dan zijn afgeleid van de naam voor diegene die de koorden van
de poppen bediende. Hij werd bijgestaan door een assistent, de sthapaka, die de organisatie op zich nam. (Keith,
A.B., 1954, p52). Deze theorie van Pischel wordt echter door anderen tegengesproken. Zo is Konow van mening
dat de oorsprong van het drama bij het schimmenspel ligt i.p.v. bij het poppenspel, doch ook deze theorie wordt
niet algemeen aanvaard. In het algemeen wordt aangenomen dat de siitradhara de opvoering van de voorstelling
organiseerde en dus als regisseur optrad. (Keith, A.B., 1954, p57). Bij het begin van de uitvoering werd
vermoedelijk door de siitradhara de nandt of zegewens uitgesproken waarna een conversatie volgde tussen de
sttradhara en zijn assistent (de sthapaka). (Keith, A.B., 1954, p51, 339-340)

143 Sri-kantha: Letterlijk "hij met de mooie keel" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1098c). Siva heeft een
blauwe keel omdat hij het gif, dat ontstaan was bij het karnen van de oceaan en de wereld dreigde te vernietigen,
heeft opgedronken. (Dowson, J., 1968, p299).

1 Sriparvata: Betekent letterlijk "de mooie berg".Dezelfde naam wordt gebruikt voor verschillende bergen.
(Monier-Williams, Sir M., 1999, p1099b).

145 Letterlijke vertaling: Genoeg met dit, want zij die van ver gekomen zijn met het doel Srikantha te dienen op
de berg Sriparvata, die kennen het verschil tussen de rasa’s, die op deze bijeenkomst zitten, moeten worden
vermaakt met de één of andere opvoering van een drama.

146 Letterlijke vertaling: Opkomend

T pariparsvaka: Pariparsvabetekent "knecht, bediende, assistent” (Monier-Williams, Sir M., 1999, p621a). Het
suffix -ka wordt aan een woord vaak toegevoegd zonder dat de betekenis wijzigt. (Whitney, W.D., 1990, p467-
467 §1222¢). Hij is een assistent van de siitradhara en voert in de dialoog een conversatie met de siitradhara
waarin naar het toneelwerk verwezen wordt. Hij ontvangt de bevelen van de siitradhara en geeft ze door aan de
andere acteurs. (Keith, A.B., 1954, p340, 361).

148 Srigadita: Vertaling voetnoot 71 overgenomen uit KM: De Srigadita is een soort Riipaka. Het kenmerk ervan
[staat] in het zesde hoofdstuk van de Sahitya-darpana: "Een Upartipaka [wordt] door de kenners beschouwd als
Srigadita [als] het verbonden is met het woord Sri, het vergezeld is van de Bharati-stijl, het verstoken is van de
garbha (hoogtepunt bij een complicatie in een plot) en vimarsa (crisis), het een beroemde en vooraanstaande held
en heldin heeft, het één akte en beroemde gebeurtenis heeft.

Het is een soort drama dat behoort tot de subgroep van Upariipaka’s. Het bestaat uit één akte met een
legendarisch verhaal als inhoud. De held en heldin die erin voorkomen zijn ook beroemd en hebben een hoge
maatschappelijke status. Het dankt zijn naam aan het feit dat het woord "Sri" vaak voorkomt en dat de godin Sri
een aantal verzen reciteert. Het enige toneelstuk dat gekend is onder die naam is het werk "Subhadraharana" van
Madhava, dat de regels volgt van een gewoon drama, maar wel een vers bevat dat uitgesproken wordt door een
verteller. Daardoor vermoedt men dat het werk in verband staat met het schimmenspel. De Indische theoretische
werken over drama vermelden bijna niets over dit type drama. (Keith, A.B., 1954, p351).
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Subhadra" draagt, vergeten bent. Dat stuk dat een bekende held ten tonele
voert en geschreven is door de heer Madhava, zoon van Mandale$varabhatta,
is aan U'" toevertrouwd omdat U van nature toegewijd bent. U mag dat werk
toch niet vergeten. Want:"°

13-14. Wie ervaart geen heilzame werking van de uitmuntende en geprezen
expressies van Madhava, die zo versierd zijn dat ze in staat zijn om een intens
leed bij de mensen weg te nemen?"'[2]

15. Regi/sseur: (Hij beeldt uit dat hij zich iets herinnert.) Collega, ik herinner me
die Srigadita waarin de volgende bescheiden uitspraak van deze dichter
voorkomt: "*?

16-19. Als de structuur'” van mijn woorden U geen genot kan verschaffen, net zoals

de bladeren van de Phanivalli'** alleen geen smaak geven, laat U dan in
vervoering brengen door de onophoudelijke wisselwerking tussen de
schoonheid van de compositie en het sentiment, net zoals U geniet van de
combinatie van verse Pligi-noten'”” en Phanivalli-bladeren. *° [3]
20. Net daarom moeten wij zijn Upariipaka"’ opvoeren. Want:
21-22. De acteurs kunnen uitstekend acteren, tevens is het de eerste keer dat U dit

' yusmasu: De locatief pluralis van fvadis hier ongewoon. In gezochte constructies kan de functie van de
locatief vaak die van andere naamvallen overnemen. Dat gebeurt vooral in gevallen waar men een accusatief,
datief of genitief verwacht. (Whitney,W.D., 1990, p102-103 h 304a).

130 [ etterlijke vertaling: Mijnheer, door het horen van de woorden van mijnheer "de één of andere”, denk ik dat
mijnheer vergeten is de srigadita, die beinvloed is door het woord "Sri", die genaamd is de ontvoering van
mevrouw Subhadra, die heeft een bekende held, die, na te zijn gemaakt door de heer Madhava, zoon van
Mandale§varabhatta, aan u is toevertrouwd door de tot uw natuur behorende toewijding. En het niet-vergeten is
noodzakelijk. Want:

131 etterlijke vertaling: Voor wie zijn de uitmuntende en geprezen zinnen van Madhava, die voorzien zijn van
een versiering die is gemaakt voor de vernietiging van een hoeveelheid intens leed bij de mensen, niet heilzaam?
132 Letterlijke vertaling: (De herinnering uitbeeldend.) Collega, het is herinnerd. Waarin precies is deze
bescheiden uitspraak van deze dichter:

153 oumphana betekent "racana”.(Syamasumdardas, 1965-1975, vol3, p1264). Racna betekent "creatie, structuur
(van een literair werk)". (McGregor, R.S., 1997, p851).

13 phanivalli valt uiteen in "phanin" wat "een soort struik” betekent en "valli" wat "klimplant" betekent. Het
geheel verwijst naar de betelplant. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p716a). De plant wordt niet opgenomen in
het boek van Banerji.

' pigi-phala betekent de "noot van de Areca Catechu". De Areca Catechu produceert een noot die gekauwd
wordt met betelbladeren. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p641a). Banerji neemt "Piiga" op als "Areca catechu"
en zegt van deze plant dat ze aan de zee groeit en dat een huis voordpoedig en mooi is als deze plant wordt
gehouden. (Banerji, S.C., 1980, p68).

13 [_etterlijke vertaling: Als het aaneenrijgen van mijn woorden niet is een oorzaak van genot, net zoals een
massa pure bladeren van de Phanivallt [niet is een oorzaak van genot], geef U dan over aan het plezier uit de
constante combinatie van compositorische verdiensten en de rasa, net zoals [U zich overgeeft aan het plezier uit
de constante combinatie] van verse Pigi-noten [en Phanivalli-bladeren].

57 uparipaka: Er bestaan verschillende soorten drama die kunnen onderverdeeld worden in twee groepen, nl. een
hoofdgroep (Riipaka) en een subgroep (Upartipaka). Er worden tien soorten Riipaka’s erkend: de Nataka, de
Prakarana, de Bhana, de Prahasana, de Dima, de Vyayoga, de Samavakara, de Vithi, de Anka en de Thamrga.
Een later theoretische werk over Indisch drama (Sahityadarpana) beschrijft 18 soorten Upariipaka’s: de Natika,
de Trotaka, de Ghosthi, de Sattaka, de Natyarasaka, de Prasthana, de Ullapya, de Kavya, de Prenkhana, de
Rasaka, de Samlapaka, de Sﬁgadita, de Silpaka, de Vilasika, de Durmallika, de Prakaranika, de Hallisa en de
Bhanika. De Upariipaka’s wijken slechts in details af van de Riipaka’s of zijn een soort mengvorm van toneel,
ballet en pantomime. (Konow, S., 1920, p26-37 m17-46).
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toneelstuk'*® zal zien, de held is niemand minder dan Arjuna'”, de beste onder

de mannen en bovendien is er hier een publiek van ware kenners van de rasa
samengekomen.'%[4]

23-24. Assistent van de regisseur: Zolang men bezig is het decor op het podium van
dit theater op te stellen, moet iemand iets zingen dat bij het gekozen seizoen
past. '®!

25-26. Toneelmeester'®: (Hij spreekt tot zichzelf.) Zelfs mijn vrouw kan dat; ik zal

haar even roepen en haar bevelen iets te zingen. (Hij spreekt luidop.)
Mevrouw, kom hier.'®

27. (Een actrice komt op terwijl het doek opgaat.)'®*
28. Actrice'®: Mijnheer, hier ben ik. Zegt U het maar.'®
29-30. Toneelmeester: Mevrouw, dit is een zeer uitgelezen publiek en daarom moet

U iets zingen dat alludeert op de lente en wel op een manier die iedereen in
grote verrukking zal brengen.'?’

31. Actrice: Zoals U wil, Mijnheer. (Ze neemt haar toevlucht tot het Sanskriet en
zingt.)'®®

1% kavya betekent ook "profetische inspiratie, hoge kunst, gedicht, drama in één akte". (Monier-Williams, Sir
M., 1999, p280a). De Kavya is ook een soort drama dat bestaat uit slechts één akte, komisch is en vermoedelijk
afkomstig is van een mimische dans. (Konow, S., 1920, p34 m36). Aangezien eerder in het toneelstuk al is
uitgelegd dat het hier om een Srigadita gaat, denk ik dat de term kavya hier eerder algemeen is gebruikt in de zin
van "een poétisch hoogstaand toneelstuk" en niet om het soort drama aan te duiden. (Keith, A.B., 1954, p351).
1% Arjuna: De naam Arjuna betekent "wit". Hij wordt als de belangrijkste held van het Mahabharata beschouwd
en is de zoon van Indra. Hij is de derde van de vijf broers, de Pandava’s, die in het Mahabharata om de macht
strijden met de Kaurava’s. Hij trouwde o.a. met Subhadra, de zuster van Krsna. (Dowson, J., 1968, p21, 22,
185).

190 [ etterlijke vertaling: De acteurs zijn bekwaam in de actie van het acteren, ook is deze kavya nieuw om te
zien, de held is Arjuna, de beste onder de mannen en er is een publiek van kenners van de rasa’s samengekomen.
11 _etterlijke vertaling: Dus, zolang de heren maken de aankleding van het podium van het theater, zolang wordt
er, na het één of ander seizoen te hebben gekozen, door iemand gezongen.

12 gthapaka: Hij is een assistent van de siitradhara, maar zijn functie is moeilijk af te leiden daar die gelijk loopt
met die van de stitradhara. Vermoedelijk hielp hij het podium ook opbouwen. De term is vermoedelijk ook
afgeleid uit het poppen- of schimmenspel. Hij introduceert het toneelstuk door verzen te reciteren die handelen
over het onderwerp van het toneelstuk. Hij vernoemt ook de naam van de auteur, de naam van het toneelstuk en
beschrijft het seizoen waarin het verhaal zich afspeelt.(Keith, A.B., 1954, p52, 361, 340). In latere toneelwerken
werd de sthapaka volledig vervangen door de siitradhara. (Keith, A.B., 1954, p341-342). Volgens het
Sahityadarpana, een later theoretisch werk over het Indisch drama, neemt de siitradhara de functie van de
sthapaka volledig over doordat de inleiding van toneelstukken ingekort werd. (Konow, S., 1920, p25 m16).

163 etterlijke vertaling: (Tot zichzelf.) Zelfs een huisvrouw is bekwaam in deze zaak, nadat ze geroepen is,
beveel ik haar aldus. (Luidop.) Mevrouw, kom hier.

' Letterlijke vertaling: (Opkomend samen met het weghalen van het doek.)

' patibeteknt "actrice”. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p525c¢). Het klassieke Indische drama begint meestal
met een dialoog tussen de siitradhara en een actrice, nati, die wordt voorgesteld als de echtgenote van de
sttradhara. (Keith, A.B., 1954, p51, 66, Hier is ze echter niet de echtgenote van de stitradhara, maar wel de
vrouw van de sthapaka. (r 25-26). Als echtgenote van de stitradhara (hier van de sthapaka) fungeert de naf niet
enkel als actrice, maar wordt beschreven als een huisvrouw die naast haar huishouden en de toewijding die ze
haar echtgenoot is verschuldigd, ook nog moet acteren. (Keith, A.B., 1954, p361).

166 _etterlijke vertaling: Mijnheer, ik ben deze hier. Dat Mijnheer bevele.

17 Letterlijke vertaling: Mevrouw, dit publiek is scherpzinnig, daarom worde er op zo’n manier gezongen, na te
hebben verwezen naar het lenteseizoen, zodat dit [publiek] in zeer grote mate verheugd zou zijn.



69

32-33. In de lente voert de wind verschillende geuren aan, wordt het oor gestreeld
door het zachte liefdesgezang van de Kala-kantha-vogel'® en zijn de jongelui
dronken van liefde: wie wordt door de lente niet geroerd?'’[5]

34. Toneelmeester: (Hij heeft hiernaar geluisterd.) Mevrouw,'”!

35-36. Het volk is laaiend enthousiast over Uw lied, net zoals over Partha'” die hier
voorkomt als asceet en tevens waakt over de moraal van de Bharata’s'”.'*[6]

37. (Ze gaan beiden af.)

38. De proloog'”® waarin men ook de held voorstelt'”®

39, (Dan komt Arjuna, die hevig verliefd is op Subhadra'’’, verkleed als asceet,
0p.)178

40. Arjuna: Ah! Het vierde levensstadium als asceet is eerder een ware bron van
geluk. '

41-44. Door deze manier van leven voel ik me in een tuin, die geurt naar verschillen-

180

de soorten bloemen, één*" met de Marut-winden; smaakt mijn eten beter als

'8 Letterlijke vertaling: Wat Mijnheer beveelt. (Na haar toevlucht te hebben genomen tot het Sanskrit zingt ze
aldus.)

199 kalakanthabetekent "hij die een zachte stem heeft" en verwijst naar de Indische koekoek, een duif en een
soort gans. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p260b).

10 etterlijke vertaling: Wie onderwerpt de lente, die voorzien is van een wind met verschillende geuren, die
aangenaam is voor het oor door het geluid van een uit liefde zacht zingende Indische koekoek, die voorzien is
van jongelui die dronken zijn door passie, niet.

! Letterlijke vertaling: (Na te hebben geluisterd.) Mevrouw,

12 Partha: Zoon van Prtha of Kunti. Een naam die gebruikt wordt voor de drie oudste Pandava’s : Yudhisthira,
Bhimasena en Arjuna. In dit geval gaat het om Arjuna. (Dowson, J., 1968, p232-233).

'3 Bharatt: Vrouwelijk adjectief van bharata "afkomstig van Bharata". De Pandava’s (Arjuna en zijn vier broers)
waren nakomelingen van Bharata en worden Bharata’s genoemd. (Dowson, J., 1968, p47).

1" Letterlijke vertaling: Het volk is verstomd door dat lied van jou, net zoals [het verstomd is] door Arjuna, die
verbonden is met de toestand van asceet en die het morele gedrag van de Bharata’s navolgt.

"Raksata bharatim vrttim" kan ook gelezen worden bij "gitena" i.p.v. bij "parthena" wat dan " een lied nalevend
de Bharati-stijl" betekent. De Bharati-vrtti is een stijl die gebruikt wordt in een toneelstuk. (Keith, A.B., 1954,
p326). De Bharati-stijl of verbale stijl is kenmerkend voor de Srigadita. (Konow, S., 1920, p35 1n40).

'™ amukha betekent "proloog". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p147a). De proloog van een toneelstuk wordt
ingeleid door de sthapaka die de naam van de auteur van het werk vernoemt, alsook het onderwerp van het
verhaal en het seizoen waarin het zich afspeelt. Een specifiek kenmerk van de proloog is de dialoog tussen de
regisseur, de siitradhara (hier zijn assistent de sthapaka), en een assistent of actrice, waarin verwezen wordt naar
het toneelstuk zelf. Op die manier gaat men van de proloog over naar het drama zelf. (Keith, A.B., 1954, p340).
18 prayogatisaya. De overgang van de proloog naar het eigenlijke drama zelf kan volgens het Natya§astra op drie
manieren geschieden. Eén manier heet "prayogati§aya" en houdt in dat de regisseur (hier zijn assistent de
sthapaka) het opkomen van een personage uit het drama specifiek vermeldt. (Keith, A.B., 1954 p340-341).

' Subhadra: Ze was de dochter van Vasudeva en de zuster van Krsna. Op aanstoken van Krsna werd Subhadra
door Arjuna ontvoerd die met haar trouwde. (Dowson, J., 1968, p305).

1”8 Letterlijke vertaling: Vervolgens komt Arjuna, voorzien van een geestestoestand [waarin hij] verliefd is op
Subhadra, met een kleed van een asceet, op.

1" Letterlijke vertaling: Ah! het vierde levensstadium is eerder een verzamelplaats voor de hoogste vreugde.
Daardoor is er hier:
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bedelaar, ervaar ik steeds een groot genot bij het leren van waardevolle eso-
terische kennis'®'; voel ik me verzadigd door het water van de vijvers; heb ik
steeds kleren doordat men de schors van de Bhiirja-boom'*zo gemakkelijk
vindt; kan ik slapen op het zuivere zand: welke ander lot biedt zo’n vrij-

heid?'*[7]
45. Bovendien:

46-47. Het leven van een asceet, dat wel wat lijkt op dat van een bij, is zeker aan te
raden: elke dag gaat hij van huis tot huis en krijgt er van de huisvrouwen
onbeperkt voedsel.'*[8]

48-49. Daar ik me met zoveel devotie toewijd aan de momenten waarop ik bedel, ga
ik nu naar het huis van de één of andere huisvader. (Hij loopt rond en kijkt
naar iets voor hem.) Ha! Van wie zou dit huis zijn?'®

186

50. (De deurwachter komt op.)
51-52. Deurwachter: (Hij groet.) Mijnheer, dit is het huis van de eerbiedwaardige
prins Balabhadra'’. Treedt U toch binnen, Mijnheer, want iemand die hier te

gast is, kan ongestoord binnen komen.'®*

53-58. Arjuna: (Hij loopt verder, ruikt de geur van Kadambari-likeur'® en spreekt

180 sakhya wordt ook vertaald als "samanata" of "barabari" (Syamasumdardas, 1965-1975, vol8, p4613).
Samanata betekent "gelijkenis, overeenkomst".(McGregor, R.S., 1997, p987). BarabarT betekent "gelijkenis,
overeenkomst". (McGregor, R.S., 1997, p710).

8! upanisad’kan esoterische kennis betekenen maar kan ook duiden op de Upanisaden, een aantal filosofische
werken. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p201a). Reeds in de Rgveda zijn sporen terug te vinden in bepaalde
hymnes van twijfel t.o.v. de vele goden en de offercultus van de priesters (brahmanen). Deze sceptici waren
vermoedelijk zelf geen priesters, maar behoorden tot de kaste van de ksatriya’s en waren dus krijgers of
koningen. In de Upanisaden vinden we onder de sceptici en filsofen niet enkel koningen maar ook vrouwen en
mensen van een lage kaste terug. In de Upanisaden hebben niet de brahmanen, maar de koningen de hoogste
kennis en geven die door aan de brahmanen. In de Upanisaden wordt vooral de doctrine rond atman uiteengezet,
en de relatie tussen het atman en het brahman. (het absolute). Uit deze kring van filosofen ontstaan de
kluizenaars en rondzwervende asceten die de wereld verzaken, maar die hun filosofische kennis doorgaven in de
vorm van vraag en antwoord, waardoor de Upanisaden ontstonden. (Winternitz, M., 1996, voll, p209-228).

182 Bhilrjais de Betula bhojpattra, een soort berk. De zachte schors van deze boom wordt gebruikt als kledij.
(Banerji, S.C., 1980, p35).

18 L etterlijke vertaling: Een gelijkenis met de milde Marutwinden in de tuin die geurt naar verschillende
bloemen; zin naar eten in het bedelaarschap; altijd het hoogste plezier in de waardevolle esoterische kennis;
bevrediging door het water van de vijvers; een kleed door de gemakkelijk te vinden schors van de Bhiirja-boom;
slaap op de schitterende oever; welke andere zelfbeschikking is een toestand van vrijheid?

18 Letterlijke vertaling: De levenswijze, lijkend op die van een bij, van een asceet, die dagelijks zonder
beperking voesel aanneemt van de huisvrouwen in elk huis, is prijzenswaardig.

18 [etterlijke vertaling: Daarom ga ik, makend zoveel devotie tijdens het voorbijgaan van de tijd voor het
bedelen, naar het huis van de één of andere huisvader. (Aldus rondstappend en voor zich kijkend.) Ha! Van wie
is dit huis?

18 (Opkomend.)

187 Balabhadra Hij is de oudere broer van Krsna en wordt beschouwd als de zevende incarnatie van Visnu. Hij
wordt ook Baladeva of Balarama genoemd. (Dowson, J., 1968, p40).

18 [_etterlijke vertaling: (De handen samenvouwend.) Waarde Heer, dit is het huis van de eerbiedwaardige prins
Balabhadra. Dat de nobele Heer binnentreedt. Want hij die gast genoemd wordt, is hier voorzien van een
ongehinderde doorgang.
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tot zichzelf.) Dit is zeker het huis van de nobele Taladhvaja'®, waar hij naar
toe komt om zich te vermaken. (Terwijl hij rondloopt, beeldt hij uit dat hij
geniet en spreekt in het niets'”'.)Wat zeg je? Dat ik niet mag weggaan en even
moet wachten tot Subhadra, de jongere zus van je meester Balabhadra die
dagelijks de gasten vriendelijk ontvangt, een aalmoes aan mijn zeer
gezegende voeten zet. Wel dan wacht ik tot zolang het duurt om een koe te
melken. (Nadat hij dit gezegd heeft, denkt hij na.) Wat is het lot me gunstig
gezind.'”

59-60. Het lot is de gekwelde Cataka-vogel'”® gunstig gezind als het regent zelfs
zonder dat er wolken zijn, en de Cakora-vogel'* als hij na een lange tijd zelfs
’s middags kan drinken van het maanlicht.'* [9]

61. (Dan komen Vrouwe Subhadra en haar vriendin op.)
62. Subhadra: Wie is hier de speciale gast die ik gastvrij moet ontvangen?

63-64. Arjuna: (Hij kijkt voor zich uit en spreekt blij tot zichzelf.) O, zo’n
buitengewone schoonheid heb ik nog nooit eerder gezien. Want:

65-68. Als zij het maanlicht is, waarom schijnt het hier dan overdag, als ze het
zonlicht is,waarom doet het de bron van mijn eeuwige liefde dan niet
verdampen? Hoewel ze in dit huis schittert als de bliksem, is ze dat niet want
er zijn geen wolken. Daarom vermoed ik dat zij, die wel een mooie
klimplant' lijkt, het product is van mijn verbeelding."’[10]

'8 kadambari vrouwelijk van "kadambara". Het is een likeur die gedistilleerd wordt van de bloemen van de
Kadamba. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p270b). De Kadamba is de Nauclea Cadamba. (Banerji, S.C., 1980,
p45). Volgens een Puranische legende, wordt de distillatie van likeur in verband gebracht met deze plant.
(Gupta, S.M., 1971, p25).

10 Tala-dhvaja : "hij die een palm in zijn banier draagt". Het is een epitheton van Balarama. (Monier-Williams,
Sir M., 1999, p 445a).

1 2kase: "in de lucht". Een regieaanwijzing die impliceert dat er gesproken wordt tegen iemand die niet te zien
is. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p127a).

192 _etterlijke vertaling: (Verder lopend. De geur van Kadambari-likeur ruikend. Tegen zichzelf.) Dit is zeker het
huis voor het vermaken van precies deze nobele Taladhvaja. (Aldus rondwandelend beeldt hij genot uit. In de
lucht.) Wat zeg je? "Nobele Heer, ga niet weg. Blijf een moment staan, totdat Subhadra, de jongere zus van mijn
meester Balabhadra, dagelijks makend een gastvrij onthaal voor de gasten, een aalmoes brengt naar de beide
gezegende voeten." Nu dan worde er gewacht de duur van het melken van een koe. (Na aldus gesproken te
hebben, denkt hij.) Ah! Een gunst van het lot.

'3 Cataka: Volgens het woordenboek is het de vogel Cucculus Melanoleucus (die van regendruppels leeft).
(Monier-Williams, Sir M., 1999, p392a). Volgens het boek van Banerji gaat het ofwel om een mus, de Passer
Domesticus, ofwel over de bont gekuifde koekoek, de Clamator Jacobinus. Beiden worden beschreven als vogels
die dichtbij de wolken vliegen en leven van regenwater. (Banerji, S.C. , 1980, p163).

"% Cakora: Het gaat om de griekse patrijs die van manestralen zou overleven. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p380b). Volgens Banerji zijn er twee soorten Griekse patrijzen, de Alectoris Graeca Chukar en de Perdix Rufa.
Er wordt van de vogel gezegd dat zijn ogen veranderen als hij vergif ziet. (Banerji, S.C., 1980, p162).

195 etterlijke vertaling: Het water regenen zelfs bij de afwezigheid van wolken is [een gunst van het lot] voor de
gekwelde Cataka en het drinken van het maanlicht zelfs op de middag na een lange tijd is [een gunst van het lot]
voor de Cakora.

1% yallris een klimplant. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p929a).

197 Letterlijke vertaling: Als dit is het licht van de maan, hoe kan dat hier dan in de dag verschijnen; als dit het
licht is van de zon, [hoe kan het dan dat] het niet verdrijft de regen van onsterfelijk verlangen; deze is flitsend in
dit huis en doch niet een bliksem vanwege een afwezigheid van wolken. Daarom denk ik dat zij, [zijnde] een
welgevormde klimplant, de vrucht is van mijn [geestes]oog.
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69. Bovendien.
70-71. Het was een goed plan me te vermommen als iemand in het vierde levens-
stadium'®®, want door ermee in te stemmen'” heb ik het respect gekregen van

de koningsdochter met haar grote ogen.**[11]
72. (Hij spreekt luidop.) Dat ben ik. (Hij komt steels dichterbij.)

73-76. Subhadra: (Ze kijkt naar hem en spreekt tot zichzelf.) Moeder, dit is geen
bedelmonnik, maar de één of andere god die lijkt op Kama™' en rondzwerft
zogezegd als bedelaar om zo de hand te kunnen leggen op ieders bezit. Maar
soit, ik zal het wel te weten komen. (Ze spreekt luidop.) Waarde heer, neemt
U deze aalmoes toch aan. (Met afgewend gelaat en bevende vingers wil ze
hem die geven.)*”

77-79. Arjuna: (Hij doet alsof hij kwaad is.) Zeg, U bent helemaal niet op de hoogte
van de manier waarop men gasten eervol ontvangt. Moeten asceten zoals ik
een aalmoes aanvaarden als ze zo oneerbiedig behandeld worden? Wij
hongerige bedelmonniken zwerven niet enkel en alleen rond om te bedelen,
maar ook om de waarheid te leren kennen. *”

80-81. Subhadra: (Ze wendt voor dat ze bang is en fluistert zijdelings tegen haar
vriendin.) Hé Sumatika, meent deze nobele heer dat nu echt?**

82-83. Sumatika: Ik zal het wel te weten komen. (Tegen Arjuna.) Mijnheer, meisjes
van een goede familie zijn van nature zo dat ze iemand niet rechtstreeks
aankijken als het niet nodig is. Nobele heer, pardonneert’” U haar hierom
toch. **

198 caturthisrama betekent "het vierde levensstadium". In het leven van een brahmaan zijn vier stadia: de
Brahmachari (student), Grhastha (huisvader), Vanaprastha (kluizenaar) en de Samnyasin (asceet, bedelmonnik).
Hier verwijst men naar het stadium als asceet die in zijn levensbehoeften voorziet door te bedelen. (Dowson, J.,
1968, p27, 59-60).

199 anigi-karana: "het kiezen van een kant, instemmen, akkoord gaan". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p7b). In
het Mahabharata wordt verteld dat Krsna Arjuna de raad geeft Subhadra te ontvoeren. (van Buitenen, J.A.B.,
1973, vol 1, p 407). Ik vermoed dat ook het hele plan om zich te vermommen als asceet van Krsna afkomstig is.
20 [ etterlijke vertaling: Deze verschijning uit het vierde levensstadium is gunstig vanwege het voorwendsel want
door het instemmen [ermee] ben ik zeker gegaan naar de eerbiedwaardigheid van zo’n soort koningsdochter met
lange ogen door het maken van een lichaam als voorwendsel.

' Kama: Het is de naam van de god van de liefde. (Dowson, J., 1968, p145).

202 Letterlijke vertaling: (Kijkend, tegen zichzelf.) Moeder, deze is geen bedelmonnik, maar de één of andere
god, lijkend op Kama, die rondzwerft met het bedrog van het bedelen om te grijpen het gehele bezit van
iedereen. Het weze zo. Ik zal weten. (Luidop.) Dat de nobele heer deze aalmoes grijpe. (Aldus wenst ze met
afgewend gelaat en met vingers die een beving maken, het te geven.)

% Letterlijke vertaling: (Tonend woede met bedrog.) Zeg, U bent niet grondig onderlegd in de vorm van het
eerbetoon aan gasten. Maken asceten zoals ik het aanvaarden van een aalmoes met zo’n oneerbiedigheid? Wij
hongerige bedelmonniken zwerven niet alleen rond met het doel te bedelen, maar ook met het doel te kennen de
waarheid.

™ Letterlijke vertaling: (Vol voorgewende angst opzij fluisterend.) Hé Sumatika, zegt deze nobele heer [het]
echt?

5 prasidatu: De imperatief betekent specifiek " be so gracious, please ". (Monier-Williams, Sir M., p696¢).

206 Letterlijke vertaling: Ik zal het weten. (Tegen Arjuna.) Mijnheer, deze aard van dochters van een goede
familie is precies zo dat zij zonder reden niet met het gezicht naar u gekeerd kijken. Daarom dat de nobele heer
[haar] genadig weze.
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84. Arjuna: Ik pardonneer haar. Stel haar maar volledig gerust.*”’

85-86. Sumatika: (Tegen Subhadra.) Mijn vriendin, net zoals ’s zomers enkel het
oppervlak van een vijver wordt opgewarmd door de zonneschijn, is deze
heilige man enkel oppervlakkig gezien nogal opvliegend, maar niet vanuit de
grond van zijn hart. Ga recht tegenover hem staan om hem de nodige eer te

bewijzen.*”®
87. (Subhadra plaatst de handpalmen tegen elkaar en buigt om hem te eren.)
88. Arjuna: Sumatika, je beste vriendin is wel echt bang. Want:
89-90. Ik zie dat het kleed op haar borst op en neer gaat doordat ze zo snel ademt, dat

209

haar gelaat aantrekkelijk is juist omdat ze uit angst™" voor mij haar wenk-

brauwen fronst en dat de poppetjes van haar ogen verstard zijn.*'’

91-92. Sumatika: Mijnheer, mensen die erg ongemanierd zijn, beginnen zelfs zonder
reden al te beven, laat staan als er wel een reden is. >

93. Arjuna: (Tegen Subhadra.)

94-95. Jij met je ree€nogen, wees maar niet meer bang: ik heb gelogen om te zien

hoe je zou reageren. Jongedame, ik hoop dat je nu weer vrolijk wordt.*'*[12]

96. (Nadat hij haar dit alles heeft uitgelegd.) Jongedame, geef die aalmoes maar.
(Hij neemt ze aan.)

97-99. Sumatika: Mijn vriendin Subhadra, ik vermoed dat hij geen gewoon mens is,
maar eerder de machtige Indra®"” zelf, of iemand die op hem lijkt, die zich

vermomd heeft en naar hier is gekomen om je te belonen door een wens van

jou te vervullen. Zorg dat je hem in ieder geval een gastvrij onthaal aanbiedt

dat volgens zijn wensen verloopt.”"*

27 Letterlijke vertaling: Wij zijn [haar] genadig. Maak haar volledig rustig.

% Letterlijke vertaling: (Tegen Subhadra.) Vriendin, deze zeer heilige mannen zijn heet aan de bovenkant, net
zoals vijvers die in de zomer zijn opgewarmd door de zonneschijn, niet in het hart. Na recht tegenover hen te
zijn, respecteer hen.

2 darana: In beide versies van de tekst staat "darana" met een dentale i.p.v. cerebrale n. In het woordenboek
wordt wel "darana" opgenomen in de betekenis van "het breken" wat niet in deze context past, maar "darana" is
niet terug te vinden. Het woordenboek neemt wel "dara" op als "angst" en "dr" als "barsten, breken, bang
zijn".(Monier-Williams, Sir M., 1999, p470a, 492b). Als men van het werkwoord dr een nomen actionis vormt
krijgt men darana met n wegens de cerebralisatieregel. (Scharpé, A., 1943, p8, m25). Waarschijnlijk heeft men
een fout gemaakt in de beide versies van de tekst.

210 L etterlijke vertaling: Bij haar worde er gezien een borst met een kleed dat trilt door het nemen van zuchten,
een gezicht dat mooi is door het fronsen van de wenkbrauwen naar mij uit angst en met pupillen onbeweeglijk in
de ogen.

2! Letterlijke vertaling: Mijnheer, buitensporig ongemanierde naturen beven zelfs bij een niet verschenen reden.
Hoeveel te meer [beven ze] bij een verschenen reden?

212 etterlijke vertaling: Herteogige, gedaan met deze angst, door mij is een valse uitspraak gedaan om jouw
gedrag te zien, moge de jongedame dus wezen met het gelaat opgehoffen naar de opgewektheid.

23 Mahendra is een naam van Indra, de god van de hemel en in de Vedische tijd de machtigste der goden.
(Dowson, J., p1968, p123, 194)
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100-102. Subhadra: (Ze spreekt tot zichzelf.) Ze zegt dat hij gekomen is om me een
beloning te geven, maar ik kan er geen bedenken. (Ze spreekt luidop, maar
wel zijdelings tegen haar vriendin.) Mijn vriendin, zelfs mezelf zal ik hem
geven, als hij zo vriendelijk is dat aan te nemen.”"

103. Sumatika: Zeg vriendin, zou een nobele heer zoals hij dan geen goede
bedoelingen hebben, dat jij, mijn beste vriendin, zoiets zegt?*'°

104-105. Arjuna: (Beleefd.) Ik kan gerust zeggen dat ik een vrij man ben. Waarom
neemt ze de plicht op zich om dagelijks gasten eervol te ontvangen? "’

106. Sumatika: Ze hoopt daarmee de man van haar dromen te ontmoeten.”'®

107-108.  Arjuna: (Hij spreekt tot zichzelf.) Wie zou de man van haar dromen zijn?
Soit. Ik zal het wel te weten komen. (Hij spreekt luidop.) En?*"

109. Sumatika: (Beschaamd.) Zal de nobele heer het eerst begrijpen, of mijn beste
vriendin?**
110. Arjuna: Waarom spreek je in raadsels?*'

111-112. Sumatika: Mijnheer, ik weet toch dat zij U uw gelofte zal doen vergeten, als
U Uw naam en afkomst vernoemt.**?

113-114. Subhadra: (Ze spreekt tot zichzelf.) Mijn beste vriendin zegt precies wat
mijn hart ook zegt. (Ze spreekt luidop.) Mijn vriendin, ik zal weggaan want
wie weet wat jij nog allemaal zegt.”*

115. Sumatika: Een belangrijke gast slecht ontvangen door, zelfs al is het maar
voor even, weg te gaan, is ongepast.”**

214 Letterlijke vertaling: Ik vermoed dat dit geen mens is, maar ofwel de grote Indra [zelf] ofwel iemand zoals de
grote Indra die gekomen is, na bedrieglijke kledij te hebben aangedaan, om jou een voordeel naar wens te geven.
Maak daarom voor hem in elk opzicht een gastvrij onthaal naar [zijn] wens.

215 Letterlijke vertaling: (Tot zichzelf.) Ze zegt dat hij gekomen is om een voordeel te geven, en ik daarentegen
weet geen voordeel. (Luidop. Opzij.) Vriendin, door mij is zelfs [mijn] zelf aan hem overhandigd als hij hoffelijk
is door het aannemen.

216 Letterlijke vertaling: Vriendin, zijn zo’n nobele heren niet goedhartig, waardoor mijn geliefde vriendin zo
wordt gesproken?

217 Letterlijke vertaling: (Beleefd.) Deze is een vrij man. Dat worde vol vertrouwen gezegd. Welke soort doel is
er voor haar bij de verplichting van het dagelijks eerbetoon aan gasten.

218 etterlijke vertaling: Het volgende:" Moge ik ontmoeten een man naar wens".

29 Letterlijke vertaling: (Tegen zichzelf.) Wie zou voor haar de man naar wens zijn? Het weze zo. Ik zal weten.
(Luidop.) Wat dan?

20 Letterlijke vertaling: (Beschaamd.) Weet de nobele heer het eerst of mijn geliefde vriendin?

2! Letterlijke vertaling: Waarom spreek je onduidelijk?

22 Letterlijke vertaling: Ik echter weet zoveel dat, als mijnheer de naam en de familie van zichzelf geeft, zij dan
tot een eind brengt [uw] gelofte.

23 Letterlijke vertaling: (Tegen zichzelf.) Deze geliefde vriendin van mij zegt precies [dat wat] gesitueerd is in
mijn hart. (Luidop.) Vriendin, ik zal weggaan. Wie weet wat door jou wordt gezegd.

24 Lettelijke vertaling: Het is niet gepast om zelfs maar een stap te bewegen na geen aandacht te hebben
geschonken aan een belangrijke gast.
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116. Subhadra: (Ze spreekt zijdelings tegen haar vriendin.) Vraag eens naar zijn
naam en afkomst.

117. Sumatika: Goed. (Ze vraagt het hem.)
118-119.  Arjuna: Jongedame, mijn naam is een synoniem van de Kakubha-boom™”. Je
moet ook weten dat mijn familie alleen in die streken op aarde woont waar de

wet van het karma®*® heerst.””’

120. Sumatika: Mijn beste vriendin, ik heb begrepen dat zijn naam Arjuna is en
dat hij behoort tot de familie van de Bharata’s***.

121. Arjuna: En dan ben jij Sumatika.
122-123. Subhadra: (Ze spreekt zijdelings tegen haar vriendin.) Mijn vriendin

Sumatika, hij is echt die nobele heer naar wie ik eerder zo verlangde enkel en
alleen door alles wat ik over hem gehoord had.””

124. Sumatika: Mijn beste vriendin, wie is dat dan?
125. Subhadra: (Ze toont haar een afbeelding.) Mijn vriendin, dit is hij.
126. Sumatika: Hij is het helemaal.**

127-128. Die gespierde armen, dat gezicht, die borst en die ogen zijn dezelfde als die
van hem: werkelijk heel dat figuur komt exact overeen met het zijne. **'[13]

129-130. Hoe kan het ook anders*” want meisjes van een goede familie, uit wiens ogen
het verlangen af te lezen is omdat ze verliefd zijn, leggen geen valse

3 kakubha: Het is de boom Terminalia Arjuna. (Banerji, S.C., 1980, p45).

26 karman: Het betekent letterlijk "daad". De mens kan goede en slechte daden stellen en wordt daarvoor
beloond (positief karma) of gestraft (negatief karma). Het resultaat van een daad die een mens stelt, hoeft niet
onmiddellijk aantoonbaar te zijn . Het kan zijn dat het resultaat (positief of negatief) pas in een latere reincarnatie
tot uiting komt. Hoewel het resultaat van een bepaalde daad pas later kan optreden, blijft dat resultaat niet steeds
duren: het resultaat van een daad raakt dus na een tijd uitgewerkt.( Men kan als resultaat van vele goede daden
als een god geboren worden, maar na een bepaalde periode wordt men opnieuw herboren). In die zin is karma
eindig. Aangezien ket principe van karma voor alles en iedereen geldt, kan het als een soort universele natuurwet
beschouwd worden. (Klostermaier, K.K., 1994, p212-220).

7 Letterlijke vertaling: Jongedame, mijn naam is een synoniem van de boom Kakubha. In hetwelk deel van de
aarde de heerschappij van het karma is, weet dat precies daar voorwaar [mijn] familie [is].

8 Bharata. "afkomstig van Bharata" (Monier-Willilams, Sir M., 1999, p753b). De Pandava’s (Arjuna en zijn
vier broers) waren nakomelingen van Bharata en worden Bharata’s genoemd. (Dowson, J., 1968, p47).

* Letterlijke vertaling: (Opzij.) Vriendin Sumatika, hij is echt de nobele heer door dewelke ik eerder was
gemaakt verlangend enkel door het geheel dat [door mij over hem] gehoord was.

20 Letterlijke vertaling: Het stemt echt overeen.

B! Letterlijke vertaling: De beide armen als knotsen zijn die twee, het gezicht is precies zo en de borst is net zo,
de twee ogen zijn net zo, hoeveel te meer is zelfs het volledig figuur van hem.

B2 Athava kim etena betekent letterlijk "Wat dan dit". Het is hier een ietwat vreemde constructie die volgens mij
moet geinterpreteerd worden als " hoe kan het ook anders". Subhadra vertelt haar vriendin dat de man die voor
hen staat diegene is waar ze al zoveel over gehoord heeft en waar ze verliefd op is geworden. Daarna toont ze
haar vriendin een portret van die man. Haar vriendin Sumatika beaamt dat de man van het portret en diegene die
voor hen staat dezelfde is. Dan zegt ze dat het onmogelijk iemand anders kon zijn (athava kim etena) vermits
meisjes van een goede familie niet liegen.
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verklaring af.*”

131-132. Subhadra: (Ze spreekt weer zijdelings tegen haar vriendin.) Mijn vriendin,
stel hem eens de vraag waarom hij een vermomming draagt. >**

133. Sumatika: Goed. (Ze vraagt het hem.)
134. Arjuna: Dat heeft wel een reden. Bijvoorbeeld de volgende.

135-137. Misschien heeft het lot dit allemaal wel zo gunstig geregeld enkel en alleen
opdat ik haar zou kunnen ontmoeten. Hoe zou het anders mogelijk zijn dat ik
haar hier in de vrouwenvertrekken ontmoet?**°[14]

138-142.  Op dat moment staan Subhadra en Arjuna alletwee verstomd stil en krijgen
kippenvel. Ze staan beiden te beven met hun ogen vol tranen en hun hand-
palmen nat van het zweet. Hun woorden blijven in hun keel steken en daarna
trekt alle kleur uit hun gelaat weg. Ze gaan volledig op in hun liefde voor
elkaar, maar blijven alletwee uit angst op hun plaats staan. >*°[15]

143. (Vanuit de coulissen is er een tumult te horen. ledereen luistert geschrokken.)

144. Sumatika: Mijn vriendin, dat klinkt onheilspellend. Laten we maar afscheid
van hem nemen en naar binnen gaan.

145-146. Subhadra: (Ze kijkt ondertussen naar Arjuna.) Mijn vriendin Sumatika, vraag
hem of hij zo vriendelijk wil zijn me nog eens te ontmoeten.

147-148.  Arjuna: Jongedame, dat zal ik zeker doen. (Nadat hij haar dit heeft gezegd.)
De weg naar het geluk is vol hindernissen. (Terwijl hij dat zegt, gaat hij

bedroefd af.)*’
149. (En de twee meisjes gaan naar binnen.)
150. (Opnieuw vanuit de coulissen.)

151-154. Een aap met uitzonderlijk scherpe nagels aan zijn handen en voeten duikt op.
Hij springt over hoge huizen, rukt in de tuinen massa’s bloemen uit, maakt al

3 Letterlijke vertaling: Of wat dan dit. Want er is immers geen valse verklaring van meisjes van een goede
familie, die voorzien zijn van verlangen in de ogen door de gehechtheid van [hun] hart.

34 Letterlijke vertaling: (Opnieuw opzij.) Vriendin, vraag hem nog één andere [zaak]. Zodus: om welke reden
wordt er gedragen bedrieglijke kledij?

7 Letterlijke vertaling: Om de één of andere reden. Misschien werd dit alles wel gemaakt door het gunstige lot
voor een ontmoeting met precies haar. Hoe anders zou er voor mij zijn de ontmoeting met precies haar in dit
vrouwenvertrek? Aldus.

¢ Letterlijke vertaling: Op dat moment zijn Subhadra en Arjuna beiden onbeweeglijk door het beginnen van een
verlamming, en daarna voorzien van het verschijnen van opgericht lichaamshaar, van ogen bedekt door een
tranenvloed, zwetend in de vouwen van [hun] handen en beven, voorzien van een gestamel vervat in de keel,
kort daarna verbonden met de afwezigheid van een gezonde gelaatskleur, opgegaan in de liefde voor slechts één
[persoon], vervolgens voorzien van wederzijdse angst, blijvend op de eigen plaats.

57 Letterlijke vertaling: Mevrouw, het is zeker zo. (Na dit gezegd te hebben.) Het geluk is voorzien van veel
obstakels. (Aldus sprekend is hij bedroefd afgegaan.)
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van ver de vrouwen van streek door zijn ogen wijd open te sperren, zwiept
met zijn staart en veroorzaakt een hels lawaai door met zijn reusachtige
tanden te knarsen.”*[16]
155. Zeggen jullie tegen de heer Baladeva™
dat bij Dvivida®*® gebeurde.*"'

dat hij die aap uit de weg ruimt zoals

156. (Dan komt Mijnheer Baladeva op met een wijnglas in zijn hand en zijn
blauwe kleren*** half afgezakt.)

157. Baladeva: (Hjj is woedend buiten gekomen.) Ha! Wie wenst er hier eens te

te gast te zijn bij Yama***?

158. (Een brahmaan komt op.)
159. De brahmaan Sriranga: Mijnheer Baladeva, bescherm ons, bescherm ons
toch.

160-163.  Een tijger met uitzonderlijk scherpe klauwen aan zijn poten duikt op. Hij
springt over hoge huizen, rukt in de tuinen massa’s bloemen uit, maakt al van
ver de vrouwen van streek door zijn ogen wijd open te sperren, zwiept met

zijn staart en veroorzaakt een hels lawaai door met zijn reusachtige tanden te
244

knarsen.
164. (Hij heeft het vers*” dat al eerder gedeclameerd is, herhaald.)
165. Baladeva: Een tijger?

166-167. éﬁraﬁga: Nee, nee, heer, ik druk me verkeerd uit omdat ik zo bang ben. Het
is wel degelijk een aap die opgedoken is.**

28 Letterlijke vertaling: Deze aap doemt op springend over een hoog huis, uitrukkend hopen bloemen in tuinen,
kwellend van ver het vrouwenvolk door het snelle wegtrekken van de wenkbrauwen van de ogen, heen en weer
zwaaiend zijn staart, makend een herrie, na met de tanden te hebben geknarst, en voorzien van buitengewone
nagels aan handen en voeten.

* Baladevais een andere naam voor Balarama of Balabhadra, de broer van Krsna. (Dowson, J., 1968, p40).

0 Dvivida: Een demon in de vorm van een grote aap. Hij was een vijand van de goden en werd in een gevecht
gedood omdat hij de ploeg (zijn wapen) van Balarama had gestolen. (Dowson, J., 1968, p102).

21 Letterlijke vertaling: Zeggen jullie dit aan de heer Baladeva nl. dat hij hem maakt volgend de weg van
Dvivida.

2 Nila-vasana: "blauwe kledij". Balarama, de broer van Krsna, wordt beschreven als een man die blauwe kleren
draagt, snel woedend wordt en zoveel houdt van wijn als Krsna van vrouwen. Als wapen draagt hij o.a. een
ploeg. (Dowson, J., 1968, p40-41).

3 Krtanta betekent "de dood veroorzakend". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p303a). Het is een naam van
Yama, de god van de dood. (Dowson, J., 1968, p168).

* Dit vers is hetzelfde als vers 16 (regel 151-154) maar het woord "kisa" (aap) uit regel 154 is in regel 163
veranderd in "vyaghra" (tijger).

* gloka: Ben soort vers dat bestaat uit twee regels met elk 16 lettergrepen die volgens een bepaald schema
geordend zijn. (Renou, L.- Filiozat, J., 1953, vol2, p713-719). Vermits dit vers geen echte §loka is, vertaal ik hier
met "vers".

#6 Letterlijke vertaling: Helemaal niet, helemaal niet, heer. Voor mij is er onbeholpenheid in woorden ontstaan
uit angst. Deze aap echter duikt op.
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168-170. Baladeva: (Hij lacht.) Ha! Lafheid moet brahmanen in het bloed**’ zitten dat
ze zelfs al van een niemendalletje bang zijn. (Hij beeldt uit dat hij opnieuw
woedend is en lalt uit zatheid.) Wawawaar sszit dedie elleden... elellendeling
nu? (Hij beeldt nog steeds uit dat hij lalt.)***

171-174. Zal ik hem do...doden door hem met mijn pllloeg in su...stukken vaneen te
tek..trekken of zzzal ik hem met mijn hand opnemen en fijk..tnij...fijnknijpen?
Zzal ik hem met een slllag van mijn ko...knots tot moesssslaan of zalllek hem,
he...gezond en wel, vanop grooote go...hoogte hard neerkwakken op de aarde?
Offfvul de rum in mijn gll...glas eens bij mmmedhem daar, da...dan drinkek
hem zzzo op.**’[17]

175-176. Brahmaan: (Hij staat wat verder een kruik klaar te maken.) Mijnheer
met uw blauwe kledij*°, beheers U. Die aap komt van de stallen en de
stalknecht heeft hem teruggebracht waar hij thuishoort.

177-178. Baladeva: (Als hij dat hoort, bedwingt hij zijn woede, kijkt om zich heen en
spreekt tot zichzelf.) Begint het lentefeest nu? Hoe ik daarbij kom?

179-182.  Op het paleis van Yadu®' hijst men bontgekleurde vlaggen versierd met
emblemen en bij de deurposten zet men volle waterkruiken waarvan de
zijkanten getooid zijn met Rambha*”. De meisjes zijn oogverblindend omdat
ze zich elegant hebben uitgedost met gouden juwelen en nieuwe oranje kleren
dragen. En ambtenaren verfraaien de straten en de parken van de stad.”’[18]

183-185.  (Hij zegt het volgende.) Ik zal naar de vrouwenvertrekken gaan en het eens
aan mijn vrouw vragen. (Hij beeldt uit dat hij de vrouwenvertrekken binnen-
gaat, loopt wat rond en vraagt het haar.) Liefje, weet jij niet of men binnen-
kort het lentefeest zal vieren?

186. Revatr™: Mijn gemaal, heb jij dat dan niet door? Waarom zou men anders

27 iati- Deze term wordt vaak vertaald ald "kaste”, maar komt daar niet helemaal mee overeen. De Indische
maatschappij is ingedeeld in vier kastes (varna). Deze vier kasten worden nog verder onderverdeeld in subkastes
of jati’s, die ongeveer even oud zijn als de kastes zelf, maar veel uitgebreider zijn (rond de 3000). (Klostermaier,
K.K., 1994, p334-335).

8 Letterlijke vertaling: (Lachend.) Ha! Brahmanen zijn bevreesd enkel door hun jati zodat ze bang zijn door
zelfs een kleine oorzaak. (Na opnieuw woede te hebben uitgebeeld, met gestotter door dronkenschap.) Maar
waar is de slechte toch? (Uitbeeldend de actie van het tattat-zeggen.)

29 Letterlijke vertaling: Doodt ik [hem] na [hem] met [mijn] ploeg uiteengetrokken te hebben, of verpletter ik
[hem] na [hem] met [mijn] hand te hebben weggenomen, of vermaal ik hem met een slag van mijn knots tot het
fijne van poeder, of gooi ik [hem] gaaf en snel vanuit de hoogte neer op het aardoppervlak, of vul de rum in
[mijn] drinkbeker aan met hem [dan] drink ik [hem] ogenblikkelijk op.

20 nilambara: betekent "hij met zijn blauwe kledij". Baladeva wordt omschreven als iemand die blauwe kleren
draagt. (Dowson, J. , 1968, p40-41).

5! Yadu. Naam van de zoon van koning Yayatt van het maangeslacht en stichter van de lijn van de Yadava-
familie. Krsna was een nakomeling van hem. (Dowson, J., 1968, p371).

2 rambha: Het is weegbree. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p867b). Deze plant wordt ook Musa Sapientum
genoemd. (Banerji, C.S., 1980, p70).

23 Letterlijke vertaling: Veelkleurige vlaggen versierd met emblemen worden gehesen in het paleis van Yadu,
kruiken, gevuld met water en mooi door de weegbree aan de zijkanten, worden gezet in de regio van de deuren,
deze meisjes die mooi zijn door de gouden ornamenten die goed geschikt zijn op het lichaam, dragen nieuwe
oranje kledij, de straten en bossen van de stad worden versierd door ambtenaren.



79

bezig zijn alle voorbereidingen te treffen voor een feest?
187. Baladeva: Zeker, dat is wel duidelijk.

188-191. De ene vrouw vlecht zoetgeurende bloemen tot een krans terwijl een andere
saffraanballetjes™’ overgiet met sandelwater™®. Hier maakt er één
verschillende warme gerechten klaar, daar zet een andere muziekinstrumenten
zoals de vina*’gereed, nog een andere prepareert een geurende alcoholische
drank®® met versnaperingen en deze verft een hele hoop kleren in
verschillende kleuren.**°[19]

192-193. Wel, zal mevrouw dit feest binnen of juist buiten vieren? Hoe wil de traditie
het eigenlijk?

194-195. Revatt: (Ze lacht.) Mijn gemaal, hoe kan U dat nu vergeten? Dit feest wordt
elk jaar gevierd.

196. Baladeva: Liefje, dat ben ik helemaal vergeten. Weet je waarom?

197-198. Mevrouw - ach wat heb je toch een prachtige wenkbrauwen - telkens als ik U
zie gaat er een vreugde door me heen, waar de geneugten van het lentefeest
niet aan kunnen tippen.**’[20]

199. (Revatt kijkt verlegen de andere kant uit.)

200. Baladeva: Hoe zit het nu?*¢"

201-203  Revatt: Volgens de traditie hier vieren vrouwen zoals ik het feest binnen,
terwijl de meisjes van goede familie naar buiten gaan om zich te amuseren®®.

24 Revatf: Ze was de dochter van koning Raivata en en werd door hem aan Balarama ten huwelijk gegeven.
(Dowson, J., 1968, p266).

5 kasmira-pindrvalt uiteen in "Kasmira" dat "afkomstig van Ka$mir, saffraan (L.)" betekent en "pindi" dat "bal,
bal gemaakt van eten" betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p280c, 626a). Het geheel kan men dan vertalen
als "saffraanballetje”" of "Kasjmierse bollen".

26 grikhandimbha bestaat uit "$rikhanda" dat "sandel(boom)f betekent en "ambhas” dat "water" betekent. Het
geheel is dan "sandelwater”. (Monier-Williams, Sir M.,1999, p1099a, 84a,).

»7 yinZ de naam van de Indische luit. Het instrument heeft zeven snaren en negentien fretten die vastgemaakt
zijn op een lange brede hals. Onderaan de hals zijn twee kalebassen vastgemaakt als klankkast. (Monier-
Williams, Sir M, 1999, p1005a).

8 yaruni: Het is een soort alcoholische drank gemaakt van een gedistilleerd mengsel van bereklauw en
dadelpalmsap. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p944c). De drank heet Varuni, naar de godin van de alcohol.
(Dowson, J., 1968, p338).

29 Letterlijke vertaling: De ene vlecht zoetgeurende bloemen tot een krans, een andere vermengt
saffraanballetjes met sandelwater, de ene maakt verschillende soorten gekookt eten, een andere schikt de
muziekinstrumenten zoals de vina enz., nog een andere maakt een gekruide en geurende alcoholische drank en
deze verft een hoop kleren in verschillende kleuren.

20 Letterlijke vertaling: Jij met je mooie wenkbrauwen, het lentefeest wordt niet gekenmerkt door een gelijkenis
met mij, altijd vreugde hebbend door de aanblik van mevrouw.

! Letterlijke vertaling: Wat daarna?

2 khelissant: In beide versies wordt deze Prakrit vorm in de chaya omgezet naar de Sanskriet-vorm khelisyanti.
De betekenis van de wortel khel "schudden, heen en weer bewegen, zwaaien, trillen" past hier niet goed in de
context. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p340c). Daarom denk ik dat de vorm khelissanti eerder afkomstig is
van de Sanskriet-vorm krid die "spelen, sporten, zich amuseren" betekent. Deze betekenis past wel in de context.
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Ook Subhadra, die we*” juwelen aangedaan hebben die geluk brengen, zal
dan naar buiten gaan net zoals de andere meisjes van de Yadu®** familie.**®

204. Baladeva: En als wij twee ons nu eens net binnenshuis zouden vermaken?
205. (Ze gaan beiden af.)
206. (Dan komt Subhadra op samen met Sumatika terwijl ze zoals eerder gezegd

juwelen draagt.)

207-209. Subhadra: (Ze brandt van verlangen.) Mijn vriendin, alle mensen zijn naar
hier gekomen om het lentefeest te vieren. Zou die nobele heer dan ook
gekomen zijn of niet? (Ze volgt met haar mooie ogen alles wat beweegt.
Ik denk dat hij hoe dan ook wel zal gekomen zijn.

266
)

210-211. Sumatika: Mijn beste vriendin, waarom twijfel je toch? Vermits asceten
vooral in parken en bossen rondhangen, zullen we hem nu wel dadelijk zien.

212. Subhadra: Hopelijk. Sumatika, waar zijn onze bewakers naartoe?

213. Sumatika: Mijn beste vriendin, weet je dat dan niet? Ze staan daar bij een
groepje bomen net buiten het park.

214-215. Subhadra: Laten wij twee dan bloemen plukken terwijl de meisjes van goede
familie de laatste hand leggen aan de voorbereidingen voor het feest.”®’

216. Sumatika: Goed.

217. (Dat doen ze.)

218-219. Subhadra: (Angstig en bedeesd kijkt ze steels rond en zegt dan stil iets.)
Mijn vriendin, kijk. Die nobele heer zit recht voor ons in dat prieel van

Madhavi-bloemen®®® wat na te denken.

220-221. Sumatika: (Ze kijkt stickem op.) Mijn vriendin, het lijkt wel alsof hij gebukt
gaat onder de last van jou gescheiden te zijn. Ik weet dat jij alleen de oorzaak

(Monier-Williams, Sir M., 1999, p321b). Volgens Pischel zijn de Prakrit vormen "kheddai , khellanti" afkomstig
van de Sanskriet-vorm "krid". (Pischel, R., 1965, p152 m?206).

3 asmakam staat hier in de genitief. Vooral in latere taal is het gebruik van de genitief toegenomen zodat hij
andere naamvallen zoals de datief, instrumentalis, ablatief en locatief kan vervangen. (Whitney, W.D., 1990, p98
m294b). Hier vervangt hij volgens mij de instrumentalis.

%4 Yadui. Naam van de zoon van koning Yayatl van het maangeslacht en stichter van de lijn van de Yadava-
familie. Krsna was een nakomeling van hem. (Dowson, J., 1968, p371).

5 Letterlijke vertaling:Hier is deze gewoonte dat [diegenen] zoals wij zich binnen vermaken en dat de meisjes
van goede familie, na precies naar buiten te zijn gegaan, zich [daar] zullen vermaken. Daarom zal Subhadra,
voorzien van ornamenten, die geluk brengen en gemaakt zijn door ons, naar daar gaan samen met de andere
dochters van Yadu.

6 Letterlijke vertaling: Nadat zij, voorzien van mooie ogen, het bewegende heeft opgespoord.

%7 Letterlijke vertaling: Tot zolang de meisjes van goede familie de benodigdheden voor het tijdsverdrijf
vervolledigen, zolang maken wij beiden nu dan het verzamelen van bloemen.

8 madhavr; De bloem Gaerthera Racemosa. In priélen groeien altijd Madhavi-klimplanten. (Banerji, S.C., 1980,
p56).
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bent van zijn verdriet. Vroeger zag hij er zo niet uit.
222. Subhadra: Dan doe ik hier verkeerd aan. (Ze gaat verder in het Sanskrit.)
223-224. 1k werp lonkende blikken, ik ervaar een ontembare liefde, de geest van een
vrouw zoals ik is verward, het is lente en ik ben jong, het is de eerste keer dat

ik verliefd ben. Mijn vriendin, wat moet ik nu doen?**’[21]

225-226. Sumatika: Ga dan nu snel weg om deze bloemen aan Kama te offeren en als
je hier dan terugkomt, zal je hem met je aanwezigheid zijn leed wel doen

vergeten.
227. (Ze wandelen alletwee rond.)
228. (Dan komt Arjuna op die verteerd is door het vuur van hun scheiding.)

229-233.  Arjuna: Ach, als ik nu in de buurt ben, beginnen de bladeren van de bomen te
knisperen en, nog iets wonderbaarlijks, het water van de vijvers droogt op, en
aangemoedigd door mijn diepe zuchten, wakkert de wind aan. Ach wat een
kommer en kwel, sinds ik haar gezien heb, raast er een koortsachtig vuur door
mijn lichaam dat dit alles veroorzaakt. Waarom heb ik het dan zo koud?*°[22]

234-238. Ik denk dat dit vuur enkel kan geblust worden als ik haar zachte lichaam zou
omhelzen. Om dat te bewerkstelligen zou ik dat meisje dat zo mooi en goed-
hartig is, moeten overmeesteren en ontvoeren als ze hier aangekomen is. Dat
kan als de heer Vasudeva®”', die elk hart leest als een open boek doordat hij
het zelf geschapen heeft*”?, zich mijn vriendschap herinnert en me zijn wagen
met Daruka®” als wagenmenner zendt. (Terwijl hij dit denkt hoort hij de
wielen van een wagen denderen.)*™*

29 Letterlijke vertaling: [Mijn] oog beweegt heen en weer, [mijn] liefde is onbeheerst, de geest van een vrouw is
wanhopig, het is het lenteseizoen, [mijn] leeftijd is jong, het is de eerste liefde, vriendin, wat nu?

70 Letterlijke vertaling: Ach wee! Waarom [is er], sinds het zien van haar, koelte? Want nu krijgen de bomen
ruisende bladeren en verder [is er] nog een ander wonder: de vijvers [hebben] opgedroogd water door [mijn]
nabijheid/ door [mijn] verlangen naar [haar] nabijheid. De winden nemen toe door een opeenhoping van een
reeks diepe zuchten, want, ach wat een kwelling, een hitte zoals deze beheerst nu mijn lichaam.

7! Vasudeva. Het is een naam van Krsna die afgeleid is van de naam van zijn vader Vasudeva. (Dowson, J.,
1968, p343).

72 antaryamita: 1k heb dit woord niet terug gevonden in het woordenboek van Monier-Williams, Bohtlingk,
MacDonell, Apte, Syamasamdardas en McGregor. Het bestaat uit "antaryamin" en "-ta". Met het suffix -ta vormt
men van adjectieven en substantieven vrouwelijke abstracte substantieven. (Whitney, W.D., 1990, p476 m1237).
Het woord "antaryamin" valt verder uiteen in "antar”, wat "in" of "binnen" betekent en "yamin".(Monier-
Williams, Sir M., 1999, p43b). Yamin is afgeleid van de wortel "yam" die " houden, ondersteunen, uitstrekken,
overheersen controleren” betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p845b). Het suffix -in vormt van wortels
adjectieven, waarbij de vocaal van de wortel verlengd wordt. Dergelijke adjectieven worden vaak, vooral in later
taalgebruik in composita gebruikt. (Whitney, W.D., 1990, p420-421 m1143a, 1154, p447-448 m1183b). Via
deze ontleding kom ik tot de volgende betekenis: "het feit [dat hij] controlerend [is] het binnenste" Vermits er
van Krsna gezegd wordt dat hij het hele universum heeft geschapen, dat alles in hem bestaat en dat hij
alomtegenwoordig is, lijkt het mij logisch om "antaryamita" te interpreteren als het feit dat Krsna het binnenste,
de ziel van elk wezen beheerst en dus weet wat er zich in afspeelt. (Dowson, J., 1968, p161).

" Daruka: Hij is de wagenmenner van Krsna en stond hem in zijn laatste dagen bij. (Dowson, J., 1968, p83).

74 Letterlijke vertaling: Ik denk dat enkel een omhelzing van haar zacht lichaam een middel is tot bedaren van
dit. En het einde van dit is de ontvoering van haar, die hier gekomen is en bezit een grote hoeveelheid
schoonheid en vriendelijkheid, na haar te hebben overmeesterd. Dat zou mogelijk zijn als de eerbiedwaardige
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239-240. Rommelt de donder daar zacht langs de kust van de oceaan of heeft de
Alomtegenwoordige®”” me zijn wagen en zijn wagenmenner gezonden omdat
hij een grote genegenheid*’® voelt voor zijn volgelingen?*"[23]

241. (Dan komt Daruka op die op de wagen staat.)

242-246. Daruka: Met deze wagen kan men de Lokaloka-berg”™® oversteken, de oceaan
induiken en daarna de verste uithoeken van de Patala-hel*” bezoeken, de
verblijfplaats van de Drieogige®’ en Brahma®' doorkruisen en de vloed aan
het einde der tijden®®* reduceren tot een plas ter grootte van een koeienspoor:
bij de clementie van Srinatha®®, wat kan men er nog meer mee doen? Bestaat

er wel iets waarvoor men deze wagen niet kan gebruiken?***[24]

Vasudeva, zich herinnerend mijn vriendschap en kennend het hart van iedereen door het controleren van het
binnenste, zou zenden [zijn] wagen met de wagenmenner Daruka. (Aldus denkend, na te hebben gehoord het
lage geluid van de wielen van een wagen.)

75 yibhu betekent "overal zijnd, alles doordringend, alomtegenwoordig, eeuwig". Het woord verwijst hier naar
Krsna, van wie hetzelfde wordt gezegd. (Dowson, J., 1968, p161).

718 yatsalata staat hier in de instrumentalis. De betekenis van een instrumentalis die een middel uitdrukt gaat
gemakkelijk over in die van de ablatief die een reden uitdrukt. (Whitney, W.D., 1990, p94 rm 280).

77 Letterlijke vertaling: Rommelt een wolk zeer zacht aan de kuststrook van de oceaan of heeft deze
Alomtegenwoordige door [zijn] genegenheid t.o.v. [zijn] volgelingen mij zijn wagen samen met de
wagenmenner gezonden?

78 Lokalokabetekent letterlijk "een wereld en geen wereld". Het universum bestaat uit zeven werelden die elk
omringd worden door een zee. Aan de rand van de zevende zee staat een mythische bergketen, de Lokaloka, die
de zichtbare wereld van de eeuwige duisternis er rond scheidt. (Dowson, J., 1968, p179-180).

7 Patala: Naam van één van de zeven regionen onder de aarde, waar de serpenten of Naga’s wonen. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p616c). De hel bestaat uit zeven delen, waarvan het zevende en tevens laagste deel
Patala heet. (Dowson, J., 1968, p233).

0 Tri-nayana: "de drieogige". Siva wordt ook de Drieogige genoemd. (Dowson, J., 1968, p297, 298, 300).

3! Brahmalaya bestaat uit de woorden "Brahma" en "alaya" en betekent "de verblijfplaats van Brahma". Het
wordt als compositum niet opgenomen in het woordenboek van Monier-Williams en komt niet als naam voor in
Dowsons boek. Brahmaloka wordt daarentegen wel opgenomen als "de wereld of hemel van Brahma" (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p739c). Dowson zegt hierover dat het de zevende wereld en tevens de verblijfplaats van
Brahma, de schepper van het universum, is. (Dowson, J., 1968, p59, 179). Brahma werd als de schepper van het
universum beschouwd, maar deze functie werd later toegewezen aan de goden Siva en Visnu, waardoor Brahma
in de schaduw kwam te staan. (Dowson, J., 1968, p56-57).

*2 kalpanta: "het einde van een Kalpa" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p263a). Een Kalpa is een nacht en een
dag van Brahma en omvat 4.320.000.000 mensenjaren. (Dowson, J., 1968, p145). Voor de duur van een periode
van een Kalpa worden in Dowsons boek echter verschillende getallen gegeven. We vinden ook het getal
8.640.000.000 terug voor een Kalpa. (Dowson, J., 1968, p382). Er wordt ook gezegd dat de wereld, als die
eenmaal door Brahma is geschapen, gedurende een dag van Brahma of 2.160.000.000 mensenjaren onveranderd
blijft. Daarna vernietigt een vuur de wereld met alles wat erop leeft, maar de wijzen goden en elementen blijven
bestaan. Als Brahma daarna ontwaakt herschept hij alles opnieuw. Het proces van vernietiging en herschepping
blijft doorgaan totdat er voor Brahma honderd jaren verstreken zijn. Na deze periode van honderd Brahma-jaren
(om dit uit te drukken in mensenjaren zou men een getal met 15 cijfers nodig hebben), lossen Brahma, de goden,
de wijzen en het universum op tot enkel de elementen waaruit ze waren opgebouwd overblijven. (Dowson, J.,
1968, p56). Er wordt ook gezegd dat tijdens een nacht van Brahma de aarde en de overige werelden
ondergedompeld zijn in een oceaan en er is sprake van een vloed op het einde der tijden. (Dowson, J., 1968, p35-
36)

83 Srinatha betekent "echtgenoot van Sri" en is een naam van Visnu. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1099b).
Vermits Krsna wordt beschouwd als een volledige manifestatie van en één met Visnu, kan de naam hier
verwijzen naar Krsna zelf. (Dowson, J., 1968, p361).

24 Letterlijke vertaling: Deze wagen is in staat om te maken de oversteek van de Lokaloka, het onderzoeken van
de periferie van de patala na het binnengaan in de oceaan, het doorkruisen van de verblijfplaats van de Drieogige
en Brahma, de actie van het delen tot een koeiespoor van de vloed op het einde van een kalpa; bij de
vriendelijkheid van Srinatha, wat nog meer, wat is dat waarvoor hij niet geschikt is?
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247-248.  (Hij loopt rond.) De jongste zoon van Kunti®® moet hier ergens verkleed als

asceet rondlopen. Op bevel van de heer Sripati®®® zal ik hem op deze wagen
laten plaatsnemen en zal voor hem deze wagen mennen als de beste. (Dan
beeldt hij uit dat hij hem zoekt.)

249. Arjuna: (Als hij dat hoort, spreekt hij hem vol respect aan.) Dierbare wagen-

menner van Bhagavat®’, hier ben ik. Goeiendag™®.

250-252. Daruka: (Hij kijkt op en spreekt tot zichzelf.) God zij dank, de heer Arjuna is
er. (Hij spreekt luidop en beleefd.) Mijnheer, ik ben op bevel van Bhagavat™
naar hier gekomen om Uw wagen te mennen. Doet U mij toch het genoegen
op de wagen te stappen, mijnheer.

253. Arjuna: (Hij spreekt tot zichzelf.) Ach! Wat een voorliefde heeft de heer
Srikanta® toch voor zijn volgelingen. Want:

254-255. Zonder zich druk te maken over het feit dat Samkarsana®' zich hierover best
eens zou kunnen opwinden, heeft de Nobele®” zijn wagen en wagenmenner
naar mij gezonden. ***[25]

256-257.  (Hij spreekt luidop.) Mijnheer Daruka, ik ben Bhagavat®* met het Srivatsa-
teken™” op zijn borst, heel wat verschuldigd. (Toen hij dat gezegd had en zijn
vermomming had afgelegd waardoor hij weer de oude was geworden, wilden

%5 Kunti: Ze was de zuster van Vasudeva, de vader van Krsna. Van de wijze Durvasas kreeg ze een toverspreuk
waardoor ze van gelijk welke god die ze wenste op te roepen, een kind kon krijgen. Ze probeerde de spreuk uit
en kreeg van de zon een zoon, Karna. Later trouwde ze met Pandu en kreeg drie zoons nl. Yudhisthira, Bhima en
Arjuna die door Pandu erkend werden, alhoewel ze verwekt waren door de goden Dharma, Vayu en Indra.
(Dowson, J., 1968, p171).

% Sripatibetekent "de echtgenoot van Sri". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1099b). Het is een naam voor
zowel Visnu als Krsna, maar uit de context blijkt dat hier eerder naar Krsna verwezen wordt. Veel namen van
Krsna worden ook voor Visnu gebruikt en omgekeerd. (Dowson, J., 1968, p 168).

7 Bhagavat : betekent "de goddelijke" is een naam voor zowel Visnu als Krsna. (Monier-Williams, Sir M.,
1999, 743c). Uit de context blijkt het hier om Krsna te gaan.

8 phadram te betekent letterlijk "heil aan jou" en is een groet.

* Bhagavat. "de goddelijke" is een naam voor zowel Visnu als Krsna. (Monier-Williams, Sir M., 1999, 743c).
Uit de context blijkt het hier om Krsna te gaan.

20 Srikanta betekent " echtgenoot, geliefde van Sti" en is een naam voor Visnu. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p1098c). Vermits Krsna beschouwd wordt als volledige manifestatie van Visnu, dragen ze beiden vaak dezelfde
naam. (Dowson, J., 1968, p168). Uit de context blijkt het hiet om Krsna te gaan.

»! Samkarsana betekent "het uitgehaalde, het ploegen". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1126b). Het is een
naam van Balarama, de oudere broer van Krsna, die hij gekregen heeft omdat hij een ploeg als wapen heeft en
om dat hij uit de baarmoeder van zijn moeder, Devaki, werd gehaald en op miraculeuze manier werd
overgebracht naar de baarmoeder van Rohini. Op die manier werd hij gered van een zekere dood aangezien alle
kinderen van Devaki bij de geboorte gedood werden op bevel van de koning Kamsa. Er was hem namelijk
voorspeld dat hij gedood zou worden door een zoon van Devaki. (Dowson, J., 1968, p40-41, 164-165).

2 Mahatman betekent "de zeer nobele, zeer wijze". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p796a). Deze term kan
voor iedereen aan wie men respect verschuldigd is, gebruiken. De context wijst echter uit dat het hier om Krsna
gaat.

* Letterlijke vertaling: Na niet te hebben gedacht aan de verstoring van de geest van Samkarsana is door de
nobele zijn eigen wagen samen met de wagenmenner voor mij uitgezonden.

** Bhagavat. betekent "de goddelijke" is een naam voor zowel Visnu als Krsna. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
743c). Uit de context blijkt het hier om Krsna te gaan.

25 Srivatsa: Toen Devaki van Krsna beviel had hij een donkere huid en ook een wiite krul haar op zijn borst. Dat
speciale teken wordt Srivatsa genoemd. (Dowson, J., 1968, p165).
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ze op de wagen klimmen.)**

258-259. Terwijl ik op deze bolide stap, denk ik aan diegene die de koning der Cedi’s*’
afpoeierde, Rukmin®® overwon en Rukmini®’ schaakte, in de hoop dat mijn

wens vervuld wordt.**[26]

260. (Nadat hij hierover nagedacht heeft, klimt hij op de wagen.)
261. Daruka: Mijnheer, waar zal ik U naartoe brengen?
262. Arjuna: (Hij doet hem de wagen keren.)' Mijnheer Daruka,

263-264. Breng me naar de plaats waar al die meisjes van goede afkomst vrij spelen.
(Hij ziet Subhadra.) Of nee, breng me naar daar waar de vrouwen Kama-
deva®®vereren.*®[27]

265-266. Daruka: (Hij laat de wagen vlakbij de plaats waar men Kamadeva vereert,
halthouden.) Mijnheer, voert U nu het plan van de eigenaar van deze
wagen maar uit.

267-268. Arjuna: (Hij stapt van de wagen, spiedt rond en ziet dan Subhadra met
knikkende knie€n en grote angstogen eenzaam staan aan de kant van de
tempel die aan Manmatha®* gewijd is. Hij spreekt tot zichzelf.)

26 Letterlijke vertaling: (Luidop.) Mijnheer Daruka, ik ben door Bhagavat, die voorzien is van het Srivatsa-
teken, verplicht. (Na aldus gesproken te hebben, na de bedriegelijke kledij te hebben afgelegd en na zijn
toevlucht te hebben genomen tot zijn eigen natuur, wensten zij [hem] te bestijgen.

*7 cedi-bhipa valt uiteen in "Cedi" en "bhiipa" en betekent "koning van de Cedi’s" (Monier-Williams, Sir M.,
1999, p401c, 761b). Met de koning van de Cedi’s wordt hier Sisupala bedoelt. Hij was een neef van Krsna, maar
was zijn vijand omdat Krsna diens verloofde Rukmini net voor haar huwelijk had geschaakt. Hij werd
uiteindelijk door Krsna gedood. (Dowson, J., 1968, p294). Cedi is een naam van een land en tevens de naam van
de inwoners van dat land. Het komt overeen met het hedendaagse Chandail en Boglekhand. De hoofdstad heette
Suktimati en één van de koningen was Sisupala. (Dowson, J., 1968, p71).

8 Rukmin: Hij was koning van Vidarbha en de broer van Rukmini, die door Krsna ontvoerd werd. Rukmin
achtervolgde Krsna en haalde hem in, maar zijn leger werd verslagen door Krsna. Omdat hij de broer was van
RukminT werd zijn leven wel gespaard, maar hij werd later gedood door Balarama. (Dowson, J., 1968, p270).

¥ Rukmini: Ze was de dochter van de koning van Vidarbha en de zuster van Rukmin. Ze werd uitgehuwelijkt
aan Sisupila, de koning van de Cedi’s, maar op haar trouwdag zag Krsna haar, zette haar op zijn strijdwagen en
reed samen met haar weg. Haar verloofde, Siéupﬁla, en haar broer, Rukmin, achtervolgden hen, maar werden
beiden door Krsna verslagen. Krsna bracht Rukmini veilig naar zijn hoofdstad Dvaraka en trouwde daar met
haar. (Dowson, J., 1968, p270).

3% Letterljke vertaling: Dewelke, na de koning van de Cedi’s te hebben afgeschud en na de hooghartige Rukmin
te hebben overwonnen, ontvoerde Rukmini, ik, mijn toevlucht zoekend tot de koning der wagens, herinner me
deze voor het vervullen van [mijn] wens.

3 dhanustamkarayan:. De gecerebraliseerde s en t van"dhanustam" is een typisch fenomeen van inwendige
sandhi (Scharpé, A., 1943, p9 m26,34) en doen vermoeden dat het hier om een compositum gaat. Het woord
"dhanusta" is echter niet in het woordenboek van Monier-Williams terug te vinden. Volgens mij moet de
woordgroep dan ook uitgesplitst worden in "dhanus tam karayan". Vermits de woorden dan niet in compositum
staan, zou er echter een andere sandhi moeten toegepast worden waardoor er "dhanuh tam karayan" zou moeten
komen te staan. (Scharpé, A., 1943, p4 m17). De woordgroep zou dan betekenen "[hij] doen makende hem een
boog", wat ik dan interpreteer als "hii laat [de wagenmenner| een boog maken [met de wagen]. Volgens mij is er
in beide versies van de tekst een fout geslopen.

32 Kamadeva of Kama is de naam van de god van de liefde. (Dowson, J., 1968, p145).

308 Letterlijke vertaling: Waar deze meisjes van goede familie in grote getale vrij spelen, breng me daar
(Subhadra ziend) of anders waar deze Kama-deva wordt vereerd door de vrouwen.

3 Manmatha is een naam van Kama. (Dowson, J., 1968, p198).
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269-270. Volgens mij lijkt die mooie, jonge vrouw wel wat op een hinde: vermits de
meisjes van het groepje uit angst alle kanten opgestoven zijn, is ze hier alleen
achtergebleven net zoals een hinde waarvan de kudde is weggevlucht. **[28]

271. (Hij gaat naar haar toe, neemt haar bij de hand en zet haar op de wagen.)

272-273. Schoonheid, je hoeft helemaal niet bang te zijn, kijk hoe ik brandt van liefde
voor jou. Ik ben Arjuna die bescherming biedt aan diegenen die het nodig
hebben en mijn vijanden vroegtijdig de dood injaagt.**[291

274-276. Subhadra: (Ze zet haar angst van zich af en spreekt opgetogen tot zichzelf.)
Zo zijn al mijn wensen onverwacht in vervulling gegaan. (Ze spreekt luidop.)
Mijn heer, ik kan toch niet al mijn angst van me afzetten. Wat zal er gebeuren
als mijn broers dit zullen horen?*”’

2717. Arjuna: Liefje, wees maar niet bang. Zie je,

278-279. Het is Krsna™® zelf die Daruka bevolen heeft de wagen naar hier te brengen en
als die tevreden is, zal de woede van Rauhineya’” wel bedaren.’'°[30]

280. Trouwens :
281-282. Als de beste ksatriya’s, die van oudsher als beschermers op aarde optreden,

zich hiertegen zouden verzetten, dan ben ik in staat om hen nu onmiddellijk
in een gevecht te verslaan. Je hoeft dus niet bang te zijn, liefje.*''[31]

305 Letterlijke vertaling: Deze mooie, jonge vrouw lijkt voor mij a.h.w. een hinde: ze is hier gescheiden van de
groep van jonge vrouwen, die uit angst wegvluchten net zoals [een hinde gescheiden is van de kudde] van
[wegvluchtende] hindes.

3% Letterlijke vertaling: Schoonheid, laat de angst onmiddellijk gaan, kijk naar deze die een vat is van liefde. Ik
ben Arjuna, de beschermer van diegenen die bescherming verlangen en zijnde een vroegtijdige dood voor [mijn]
vijanden.

307 Letterlijke vertaling: (Na de angst te hebben opgegeven, blij, tot zichzelf.) Aldus zijn [mijn] wensen
onverwacht tot stand gebracht. (Luidop.) Waarde heer, zoveel angst verlaat mij niet. Als mijn broers het zullen
horen, wat zal er dan gebeuren?

"% Krsna Krsna was de broer van Subhadra. Toen Arjuna hem in Dvaraka bezocht, werd hij verliefd op
Subhadra en toen Krsna dat merkte, raadde hij Arjuna aan Subhadra te ontvoeren. (Dowson, J., 1968, p163).

" Rauhineya: Het is een naam van Balarama. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p891b). De naam is afgeleid van
Rohini, de moeder van Balarama. Het Mahabharata vertelt dat Visnu twee haren nam, een wit en een zwart, die
de kinderen werden van Devaki. Het witte haar werd Balarama en het zwarte Krsna. Van zodra Balarama werd
geboren, werd hij weggebracht naar Gokula waar hij grootgebracht werd bij Nanda als een zoon van Rohint. Hij
werd van zijn natuurlijke moeder Devaki weggehaald omdat haar vaders broer, de koning Kamsa, hem wou
doden. (Dowson, J., 1968, p40) In de Bhagavata Purana wordt het verhaal echter anders verteld. Men zegt dat
een wijze de koning Kamsa had voorspeld dat een zoon van Devaki, de dochter van zijn broer, hem zou van de
troon stoten en doden. Daarom hield Kamsa zijn nicht Devaki en haar echtgenoot Vasudeva in zijn paleis
gevangen en doodde zes kinderen van haar. Haar zevende kind, Balarama, was een incarnatie van Visnu en werd
gered doordat het van de baarmoeder van Devaki werd overgeplaatst naar die van Rohini, de tweede echtgenote
van Vasudeva. (Dowson, J., 1968, p164-165). Toen Arjuna Subhadra ontvoerde, ging Balarama hier niet mee
akkoord, maar hij draaide bij toen hij merkte dat Krsna achter het huwelijk van de twee stond. (Dowson, J.,
1968, p163, 305).

310 L etterlijke vertaling: Deze wagen is nabij gebracht door Daruka op bevel van Krsna zelf en dus zal Rauhineya
[zijn] woede vruchteloos maken door de tevredenheid van deze.

3 Letterlijke vertaling: Als de beste ksatriya’s, van vroeger al de beschermers op de aarde inderdaad tegenstand
geven, dan ban ik nu nl. in staat hen onmiddellijk in een gevecht te verslaan. Daarom liefje, genoeg met de angst.
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283. Bovendien :

284-287.  Zelfs als de paarden®'*zo prachtig zouden zijn dat het lijkt alsof ze weg-
gelopen zijn uit de Atharva-veda’”, zelfs als de wagenmenner Kréanu®'* zelf
zou zijn, zelfs als de strijdwagen zou lijken op de schijf van de hete zon’", die
tijdens de Pralaya’ rondwervelt, zelfs als de eerbiedwaardige Krtanta®'” zelf,
met zijn machtige knots opgehoffen, hier de krijger zou zijn, dan zou ik nog’'®

geen twee pijlen nodig hebben om hem te doden.’"’

288. (Ondertussen spant hij de pees van zijn boog en laat ze weer los om zijn moed
te onderstrepen en verdwijnt met haar uit het park.)**

312 arvantasis de nominatief pluralis van arvat. "Arvat (nom. sg.-an)" betekent " een renner, een paard". (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p93b). Het paard van Indra, Ucchaih-Sravas, staat model voor andere paarden. Het is een
wit paard dat ontstaan is bij het karnen van de oceaan en wordt beschouwd als de koning der paarden. (Dowson,
J., 1968, p324). Het woorde arvat wordt in Dowson niet opgenomen, maar ik vind wel de vorm arvan (nom. sg.-
a) terug. Dat betekent "paard" en verwijst naar één van de paarden van de maan. Het is een mythisch wezen dat
voor de helft paard en voor de helft vogel is. (Dowson, J., 1968, p24). De vorm "arvantas" kan echter niet van de
vorm arvan(nom. sg.-a) afkomstig zijn want de nominatief pluralis zou dan arvanas aijn. (Scharpé, A., 1943,
p24-25 m113)

33 atharva wordt in compositum gebruikt voor atharvan. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p17c). "Atharvan"
betekent "de vierde of Atharva-veda". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p17c). De Atharva-veda of vierde Veda
is van een latere oorsprong dan de andere drie. De hymnes in deze zijn ook van een ander karakter dan die in de
andere drie Veda’s. Terwijl men in de andere drie Veda’s eerder hymnes ter verering van de goden terugvindt,
zijn er in de Atharva-veda meer sjamanistische spreuken aanwezig die dienen om kwade invloeden af te weren
of iemand te bezweren. (Dowson, J., 1968, p350-351).

3 Krsanu betekent " hij die de boog buigt, naam van een goede boogschutter". Het is een naam van Agni en
Visnu. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p306a). De naam "Kr§anu" wordt niet opgenomen in het boek van
Dowson waardoor het moeilijk is te bepalen of het hier om Agni of Visnu gaat.

315 canda-bhanu valt uiteen in "canda" wat "heet" betekent en "bhanu" wat "zon", maar ook "lichtstraal” betekent.
(Monier-Williams, Sir M., 1999, p383a, 751a). Het compositum kan op twee manieren vertaald worden: ten eerst
als "de hete zon" en ten tweede als " hij met de hete stralen". Beide vertalingen verwijzen naar de zon, want van
de zon wordt gezegd dat hij zelden bij zijn naam Siirya wordt genoemd, maar meestal poétisch wordt
omschreven als licht- en warmtebron. Hij heeft 0.a. namen die "hij die stralen bezit" en "hij die duizend stralen
heeft" betekenen. (Dowson, J., 1968, p310-311).

31 pralayais de vernietiging van de wereld op het einde van een Kalpa (een dag van Brahma). (Dowson, J.,
1968, p240). Als Brahma de wereld geschapen heeft, blijft die onveranderd gedurende een dag van Brahma die
2.160.000.000 mensenjaren duurt. Dan wordt de wereld en alles wat erop leeft vernietigd door een vuur, maar de
goden, wijzen en elementen overleven. Als Brahma opnieuw ontwaakt, herschept hij alles. Het proces van
vernietiging en herschepping wordt herhaald tot er honderd Brahmajaren gepasseerd zijn. Dan verdwijnt Brahma
zelf en het hele universum lost op in de elementen waaruit het was opgebouwd. (Dowson, J., 1968, p56). Er
wordt ook gezegd dat gedurende een nacht van Brahma de aarde en de overige werelden ondergedompeld zijn in
een oceaan die ontstaan is uit de vloed aan het einde der tijden. (Dowson, J., 1968, p35-36).

3" Krtanta betekent "hij die het einde veroorzaakt" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p303a). Het is een naam van
Yama, de god van de dood. Hij is gewapend met een reusachtige knots en wordt daarom ook Danda-dhara "de
stokdrager" genoemd. (Dowson, J., 1968, p168, 374).

38 hantais een partikel dat gebruikt wordt om iemands aandacht te trekken. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p1288b).

39 Letterlijke vertaling: Als de paarden zouden voorzien zijn van een vorm gehaald uit de binnenkant van de
Atharva-veda, als de wagenmenner Krsanu zou zijn, als de strijdwagen de schijf zou zijn van de hete zon die
rondwervelt bij de pralaya, als de krijger hier de eerbiedwaardige Krtanta zelf zou zijn, na te hebben opgehoffen
zijn machtige knots, wel zelfs dan plaats ik niet een tweede pijl op mijn boog om hem te doden.

30 Letterlijke vertaling: Toepassend [zijn] moed is hij latend flapperen [zijn] boog en vertrekt uit het park.
Kodandam asphalayann betekent "hij laat de boog flapperen". Ik interpreteer dat als "hij spant de pees van zijn
boog en laat ze weer los" omdat ik denk dat hij doet alsof hij een pijl afschiet en dus de pees van zijn boog spant
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289. (Vanuit de coulissen.)

290-293. Hé wachters! Subhadra is ontvoerd: een man zo donker als een blauwe lotus™'
heeft haar met zijn boog gespannen vlak onder onze neus meegenomen net
zoals Dandadhara®* iemand het leven zou ontnemen. Hij staat nu op het punt
te vertrekken. Waarom houden jullie hem niet tegen? (Alle meisjes zeggen dit
tesamen.) Och God toch! Hoe kunnen we nu zonder onze beste vriendin

Subhadra naar huis gaan?**

294-295. (Iedereen gaat af.)*** (Dan komen de wachters op met hun pijl en boog in de
de aanslag en beginnen met veel lawaai de Partha’” te achtervolgen. Ze
zeggen iets tegen elkaar.)

296-301. Enkele wachters: Het lijkt wel Kama™ die uit het park komt. Hij versiert
heel de binnenkant van het ei van Brahma®*’ doordat hij, onverwacht, scherpe
pijlen afschiet uit zijn boog die wild rond danst in zijn buitengewoon sterke
armen. Hij beklimt een hoge wagen™® terwijl hij de mooie Subhadra, die de
maagdelijke schoonheid bezit van een pas opengebloeide Haridra-boom®*,
aan zijn linkerkant vasthoudt. Hij is even mooi als een donderwolk die plots
bovenop een berg in de nabijheid uit de dichte stortregen oplicht door de
bliksem die uit de boog® van de tegenstander van de bijtende Jambha™' flitst
en zo de donkere schoonheid van de jonge Tamala-boom™ breekt. Hij heeft

nog niet zo’n grote afstand afgelegd, zodat we hem nog snel kunnen inhalen

en loslaat. Het loslaten van de pees van een boog maakt een suizend geluid, vandaar dat men volgens mij het
woord "asphal" dat "flapperen” betekent, gebruikt. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p161c).

2! nilotpala betekent "blauwe lotus". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p567a). De bloem draagt ook de naam
Nymphaea Stellata. (Banerji, S.C., 1980, p62).

2 Danda-dhara betekent "de stokdrager" (Monier-Williams, Sir M.,1999, p466¢). Het is een naam van Yama, de
god van de dood omdat hij gewapend is met een reusachtige knots. (Dowson, J., 1968, p80, 374).

33 Letterlijke vertaling: Hé wachters, iemand met een lichaam donker als blauwe lotussen, met een geronde boog
in de arm, is gaande, na te hebben meegenomen Subhadra van tussen ons, die het net zagen, zoals Dandadhara
het leven [wegneemt], waarom wordt hij niet tegengehouden? (Na allen aldus gesproken te hebben.) Ach, ach.
Hoe gaan wij zonder de beste vriendin Subhadra naar huis?

3 Deze regieaanwijzing geldt volgens mij niet voor de meisjes die het voorgaande vanuit de coulissen roepen
maar wel voor Subhadra, Arjuna en Daruka, over wie wel gezegd wordt dat ze uit de tuin gaan maar niet dat ze
van het toneel verdwijnen.

3% Partha: Een zoon van Prtha of Kunti. (Dowson, J., 1968, p232). Deze naam wordt gebruikt voor de drie
broers, Yudhisthira, Bhimasena en Arjuna. Hier wordt Arjuna bedoeld. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p621c).
326 Kama: is de god van de liefde. Waarschijnljk wordt Arjuna met hem vergeleken omdat Kima ook gewapend
is met pijl en boog. Zijn boog is van suikerriet gemaakt, terwijl de pees van de boog een rij bijen is en de punt
van zijn pijlen bloemen zijn. (Dowson, J., 1968, p145-146).

37 Brahmanda-bhandodara betekent "de binnenkant van het vatvormig ei van Brahma". "Brahmanda" betekent
"het ei van Brahma, de wereld, het universum". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p740c).

% satariga betekent "honderddelig, wagen" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1050c).

% HaridrZ Naam van de Curcuma Long. (Banerji; S.C., 1980, p41-42). Het gaat over kurkuma-plant of de
wortel ervan die tot poeder vermalen is. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1291c).

30 dhanvan: betekent "boog, regenboog". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p509c). Indra is de god van de
atmosfeer en beheerst zo het weer. Hij zorgt ervoor dat het regent en laat het donderen en bliksemen met zijn
donderkeil. De regenboog is zijn boog. (Dowson, J., 1968, p124, 125, 127).

3! Jambhari betekent "de vijand van Jambha" Het is een naam van Indra. (Monier-Williams Sir M., 1999, 412b).
Jambha is de naam van een demon die door Indra verslagen werd. (Dowson, J., 1968 p132).

32 Tamala betekent "de donkerbastige". Het gaat over de Xanthochymus Pictorius. (Monier-Williams, Sir M,
1999, p438a).
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en hem de weg versperren. **

302-312. De andere wachters: Hebben jullie hem dan niet horen zeggen dat hij Arjuna
heet? Keer toch terug. Een gevecht met zo’n goede boogschutter wordt een
ware slachtpartij’**. Alhoewel hij ons verwond heeft, moeten we hoe dan ook
terugkeren om de heren Baladeva en Ugrasena® op de hoogte te brengen van
wat er gebeurd is. Daarna zien we wel wat het lot voor ons in petto heeft.
(Terwijl ze dit bespreken zijn ze ondertussen aangekomen bij de deur van het
koninklijk paleis. Ze roepen.) Luister! Waarde heren®® van het geslacht van
Yadu™’, aanhoor ons! Een zoon van een ksatriya™®, misschien wel de dappere
Arjuna zelf, heeft Subhadra op zijn wagen gezet en is met haar in noordelijke
richting vertrokken. Net daarvoor had hij haar weggeroofd van tussen de
meisjes van het geslacht van Yadu die volgens de gewoonten van het lente-
feest vrij aan het spelen waren. Hij leek wel een bij*** die een druppel honing
van tussen de kroonblaadjes van een Kamala-bloem**’haalt. Hoewel hij ons
met zijn pijlen zwaar verwondde, gingen we hem achterna, maar omdat die
ware held een regen van pijlen**' op ons afvuurde, zaten we gevangen en
konden zelfs niet meer naar hier terugkeren, laat staan hem verder
achtervolgen. Nu is het bevel in handen van de hoogste authoriteit, de koning.
(Terwijl ze dit alles vertelden, stonden ze daar beschaamd met hun hoofd
gebogen.)**

333 Letterlijke vertaling: Deze Kama, versierend de binnenkant van heel het vatvormig ei van Brahma met
scherpe pijlen die onverwacht afgeschoten zijn van [zijn] boog die onverwacht wild ronddanst in [zijn]
buitengewoon sterke armen, die beklommen heeft een hoge wagen, die voorzien is van het vasthouden aan [zijn]
linkerkant van de mooie Subhadra die de onberispelijke luister [heeft] van de nieuw opengebloeide gele
sandelboom, die gelijk is aan de schoonheid van een nabije donderwolk bovenop een berg die als een
onverwachte verschijning plots opdoemt uit de dichte stortregen door de bliksem die flitst uit de boog van de
tegenstander van de bijtende Jambha en die[=de bliksem] breekt de donkere schoonheid van de jonge Tamala-
boom, heeft, na uit het park te zijn gekomen, niet veel land doorkruist. Daarom, na [hem] snel te hebben
genaderd, maken we een obstakel voor het gaan van hem.

34 trnanam kidrsah kalahah: betekent letterlijk "welk soort gevecht van gras(sprieten)". Het woord "trna"
betekent "gras, kruid, stro, grasspriet" en wordt vaak gebruikt voor iets minuskuul en waardeloos. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p453a).

35 Ugrasena: Het is de naam van de koning van Mathura. Zijn zoon, Kamsa, onttroondde hem, maar hij kreeg
zijn troon terug van Krsna die Kamsa doodde Hij is een verre verwant van Krsna.(Dowson, J., 1968, p325).

38 Yadu-vamsa-manayah: "mani" betekent "juweel, parel” waardoor heel het compositum kan vertaald worden
als "parels van het geslacht van Yadu". Vermits men met het woord "parel" iets kostbaar aanduidt, kan men dit
woord in het Nederlands vertalen met "waarde heer". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p774c).

37 Yadur. Hij behoort tot het Maangeslacht en is de stichter van de tak van de Yadava’s. Krsna behoort ook tot
deze lijn van de familie. (Dowson, J., 1968, p371).

38 Ksatriya: Het is de naam van de tweede kaste, die uit krijgers en koningen bestaat. (Dowson, J., 1968, p169).
39 puspam-dhaya betekent "hij die drinkt, zuigt aan de bloemen". Het is een omschrijving van een bij. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p639c).

0 kamala. De bloem Nelumbium Speciosum. Deze bloem opent zich bij zonsopgang en sluit bij zonsondergang.
Het is de voorbode van de godin Laksm1. Het gezicht, lichaam, oog van een mooie vrouw worden vaak met deze
bloem vergeleken. (Banerji, S.C., 1980, p46).

¥ Sara-pafijara: Dit compositum valt uiteen in "§ara" wat "pijl" betekent en "pafijara” wat "kooi, net" betekent.
Het gehele compositum betekent letterlijk "een kooi van pijlen, een zetel gevormd van pijlen voor een dode of
gewonde krijger". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1056b).

32 Letterlijke vertaling: Anderen dan deze: Is het niet gehoord dat "Ik hier ben Arjuna", aldus heeft hij
gesproken. Daarom dat jullie terugkeren. Want welk soort gevecht van gras is er met zo’n voortreffelijke
boogschutter? Wij, voorzien van een lichaam besprenkeld met bloed door deze, na te zijn gegaan, laten hoe dan
ook weten deze gebeurtenis aan de heer Baladeva en Ugrasena. Onmiddellijk daarna, dat er weze wat zal zijn.
(Na aldus samen overlegd te hebben, na terug aangekomen te zijn bij de deur van het koninklijk paleis, luidop.)
Hé luister jullie, parels van het geslacht van Yadu, luister jullie. Want: Subhadra alleen wordt noordwaards
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313. (Toen ze dit gehoord had.)

314. Revatt: ( Tegen Baladeva.) Mijn gemaal, heeft U het ook gehoord?
315. Baladeva: Nee, wat is er, liefje?

316. Revati: Men zegt dat iemand Subhadra ontvoerd heeft.

317. Baladeva: Mevrouw, hoe bent U dat te weten gekomen?

318-319. Revatt: Ik heb het daarnet gehoord van de wachters die het vlakbij de deur
stonden te vertellen.

320. Baladeva: Maar is het ook waar?

321-322. Revatl: Het is zeker waar, want haar beste vriendin Sumatika is hier net met
tranen in de ogen zonder haar aangekomen.

323. Baladeva: Luister eerst naar alles wat ze te zeggen heeft en kom het me dan
vertellen.

324. (Dan komt Sumatika op.)

325. Sumatika: (Wanhopig.) Mijn lieve vriendin Revati, Subhadra is ontvoerd.

326. Revatt: Sumatika, weet je ook door wie?

327. Sumatika: Door diegene die hier gekleed als asceet rondliep in de stad en

daarom door alle Yadava’s* gerespecteerd werd.
328. Revati: Weet je ook wie hij is?

329-331. Sumatika: Edele vrouw, ik weet enkel dat hij op een dag als bedelmonnik
naar hier is gekomen om te bedelen. Toen mijn beste vriendin haar plicht
vervulde en hem een gastvrij onthaal aanbood, vroeg ze hem onmiddellijk wie

hij was. Dan zei hij dat zijn naam een synoniem is van de Kakuba-boom®****

weggeleid, na te zijn geplaatst op een wagen en na te zijn weggenomen door de één of andere zoon van een
ksatriya of door Arjuna, die moed bezit, van tussen de meisjes van het geslacht van Yadu, die onbevreesd spelen
door de methodes van het lentefestival, net zoals een druppel honing door een bij van tussen een reeks
kroonblaadjes van een Kamala-bloem. Hoewel we echter voorzien waren van een lichaam, zwaargewond door
zijn pijlen, achtervolgden we hem, maar we waren door deze grote held op zo’n manier geleid in een kooi van
pijlen zodat we niet in staat waren naar hier te komen, ook na gevlucht te zijn, hoeveel te meer [waren we niet in
staat] om daar te gaan? Vanaf nu is het bevel van de koning de hoogste authoriteit. (Na aldus verteld te hebben,
stonden zij daar met het gezicht beschaamd naar beneden.

3 Yadava: Een nakomeling van Yadu. De Yadava’s vormden het beroemde geslacht, waarin Krsna geboren
werd. Toen hij geboren werd, leidden de Yadava’s een pastoraal leven, maar onder leiding van Krsna stichtten ze
een koninkrijk in Gujerat met Dvaraka als hoofdstad. (Dowson, J., 1968, p371).

* Kakubha: Het is de boom Terminalia Arjuna. (Banerji, S.C., 1980, p45).

5 Letterlijke vertaling: Edele vrouw, ik weet zoveel. Op een dag was deze bedelmonnik gekomen om te
bedelen. Toen is hij door de beste vriendin, die uitvoerde de plicht van het gastvrij onthalen van gasten,
onmiddellijk bevraagd:" Wie is mijnheer?" Toen is door hem gezegd:" Ik [ben voorzien] van de naam die is een
synoniem van de Kakuba-boom."
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332-333. Revatt: (Ze spreekt tot zichzelf.) Dan vermoed ik dat ze zich tot hem aan-
getrokken voelde. (Ze spreekt luidop.) En toen?**®

334. Sumatika: Toen zei ik dat hij Arjuna heette.*"’

335. Revatt: (Ze loopt in gedachten verzonken™® rond.) Ach zo. (Ze vertelt alles
aan Baladeva.)

336-338. Baladeva: Nu, zo’n brutaliteit laat ik niet over mijn kant gaan. (Als hij haar
dat heeft gezegd, gaat hij met ogen die vuur schieten’*” naar de vergaderzaa
en spreekt hautain en furieus.) Zeg, moeten jullie eens zien wat een streek dat
jong van het geslacht van Kuru®' heeft uitgehaald! Ja, wie is daar?

1350

339. (De deurwachter komt op.)

340. De deurwachter: Hoogheid, er staan wachters bij de deur die de koning
wensen te zien.

341. Baladeva: Laat ze dan maar snel binnenkomen.

342-343. De deurwachter: (Hij gaat af en komt samen met de wachters terug op.)
Hoogheid, deze wachters die voor U buigen, hebben u iets te zeggen.

344. Baladeva: Wat hebben ze te zeggen?

345-347. De wachters: (Ze buigen angstig.) Hoogheid, wij stonden net buiten de lust-
tuin ons toezicht te houden over een groepje bomen toen de jongedame
Subhadra samen met alle andere meisjes van het geslacht van Yadu de lust-

tuin binnenging.

348-351. Op dat moment ontvoerde de jonge Pandava®> onverwacht het meisje en

36 Letterlijke vertaling: (Tot zichzelf.) Ik vermoed dat [haar] geest gehecht is aan hem. (Luidop.) Vervolgens.

¥7 Letterlijke vertaling: Toen is door mij gezegd dat zijn naam Arjuna is.

8 vicarya: De wortel "car, vi®" heeft als causatieve betekenis zowel "doen rondlopen" als "nadenken". (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p958b).

¥ mada-ghiirnamana-locana: Het compositum valt uiteen in "mada" wat "opwinding, trots, dronkenschap"
betekent, ghirnamana" wat "rollend, heen en weer bewegen" betekent en "locana" wat oog betekent. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p777¢c, 378b, 907c). het geheel betekent "ogen rollend door opwinding, dronkenschap".
Van Baladeva wordt gezegd dat hij van wijn hield en dat hij een slecht humeur had. (Dowson, J., 1968, p41).
Zijn ogen kunnen zowel van woede als van dronkenschap rollen.

30 Su-dharmais de naam van de rechtbank van Dvaraka, Krsna’s hoofdstad. (van Buitenen, J.A.B., 1973, voll,
p407). Oorspronkelijk was Su-dharma de vergaderzaal aan het hof van Indra, maar Krsna vroeg hem die over te
dragen aan Ugrasena, een verwant van hem, zodat de leiders van het geslacht van Yadu erin konden vergaderen.
Na de dood van Krsna keerde de vergaderzaal Su-dharma terug naar de hemel van Indra. (Dowson, J., 1968,
p306).

3! Kuru: Het is de naam van een prins van het Maangeslacht die in het Noordwesten van India, rond Delhi
regeerde. Hij was een voorvader van zowel de Pandava’s (vader Pandu) als de Kaurava’s (vader Dhrta-rastra) en
dus een voorvader van Arjuna. (Dowson, J., 1968, p172).

32 Pandava: De Pandava’s zijn de nakomelingen van Pandu. Pandu is de broer van Dhrta-rastra, de koning van
Hastina-pura en de vader van de vijf Pandava’s, Yudhi-sthira, Bhimasena, Arjuna, Nakula, Saha-deva. (Dowson,
J., 1968, p227).
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schoot met zijn gespierde armen constant pijlen af zodat zijn boog ervan
suisde en de wereld om ons heen herschapen werd tot een kooi. Vroeger is
hij de uitgekookte Akhandala®’ al eens in het heetst van de strijd te slim af
geweest waardoor de machtige Agni*** in het Khandava-woud™ zoals
Tunda®® kon ronddansen in de vlammen en zo zijn oude kracht terug-

kreeg.”’[33]
352. Baladeva: Wat gebeurde er toen?

353-355. De wachters: Hoewel we gewond waren doordat zijn pijlen ons hadden
getroffen en onze zwaarden gebroken waren, achtervolgden we hem, maar we
konden niet door die dichte regen van pijlen komen en toen zijn we terug-
gekomen om U, Hoogheid, en de edele Ugrasena op de hoogte te brengen.

356. (Dan komt Ugrasena op samen met de hoofden van de clan van Yadu.)
357. Baladeva: (Hij kijkt naar Ugrasena.) Hoogheid, heeft U het gehoord?

358-359. Ugrasena: De wachters hebben het me daarnet verteld. De ontvoering van
Subhadra slaat toch wel allles.”®

360-361. Het is erger dan een slang te beroven van het juweel op haar huif*”, de
pas doorgebroken tanden van een leeuw uit zijn muil te trekken, het vuur te
stelen uit een brandend vuuraltaar’® of de golven van de watervloed op het

33 Akhandala: betekent "de vernietiger, de breker". Het is een naam van Indra. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p129a). Hij wordt vaak voorgesteld als de vernietiger van de stenen steden van de demonen en van de Dasyu’s.
(Dowson, J., 1968, p124).

34 Agnibetekent vuur. Het vuur is één van de oudste en heiligste objecten voor de Hindoes. Agni wordt
beschouwd als de tussenpersoon tussen de mensen en goden, als beschermer van de mensen en hun huizen en als
getuige van hun daden. Hij wordt voorgesteld als iemand die zeven tongen heeft om de boter van de offers op te
likken. (Dowson, J., 1968, p6-7).

35 Khandava is de naam van een bos in Kuru-ksetra. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p339a). Het woud werd
vernietigd door Agni met de hulp van Arjuna en Krsna. (Dowson, J., 1968, p157). Agni was al zijn kracht kwijt
en wou het Khandava-woud verbranden om zijn kracht terug te krijgen. Indra hield hem tegen, maar door de
hulp van Arjuna en Krsna kon Agni Indra overwinnen en zo het woud vernietigen. (Dowson, J., 1968, p7). Het
verhaal van de brand in het Khandava-woud wordt ook vertzld in het Mahabharata. (van Buitenen, J.A.B., 1973,
voll, p412-422).

3% Tundais een naam van Siva en van een demon. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p450a) In het boek van
Dowson staat het woord "Tunda" opgenomen als een naam van een demon. (Dowson, J., 1968, p323). Ik denk
echter dat Tunda hier wel gebruikt is als een naam van Siva omdat het voorafgegaan wordt door het woord
"tandava" wat "een wilde rondedans van Siva en zijn volgelingen" betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p441c).0ok in Dowson staat dat Siva als hij dronken is een wilde rondedans uitvoert die "Tandava" wordt
genoemd. (Dowson, J., 1968, p298). Een tweede vertaling voor "tunda" is "bek, snuit". (Monier-Williams, Sir
M., 1999, p450a). Dan zou men het hele compositum kunnen vertalen als "bij de versterking van de machtige
Agni die in het Khandava-woud met zijn snuit vol vlammen ronddanste". Het woord "tunda" of snuit zou dan
refereren naar de zeven tongen van Agni. (Dowson, J., 1968, p7).

37 Letterlijke vertaling: Dewelke te niet deed de uitmuntende slimheid van Akhandala op het hoogtepunt van de
strijd bij de versterking van de machtige Agni [die] in het Khandava-woud [zoals] Tunda wild ronddanste in de
vlammen, deze jonge Pandava, [die] onophoudelijk doet trillen [zijn] boog met zijn lange arm [en die] deze
wereld maakte tot een gevlochten kooi door precies [zijn] pijlen, ontvoerde onverwacht de jonge vrouw.

8 Letterlijke vertaling: Het werd [me] net eerder verteld door de wachters. Deze ontvoering van Subhadra is
veel erger dan:

39 phana-mani: Het compositum valt uiteen in "phana” wat "de gespreide huif van een slang (vooral van de
Coluber Naga)" en "mani" wat "juweel" betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p716a, 774c). Het geheel is
"het juweel op de huif van een slang" en verwijst naar het teken op de huif van een cobra.
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einde der tijden®®’

tegen te houden. [34]
362. Geef daarom alle helden van het geslacht van Yadu het bevel hem te over-
meesteren zodat hij zijn trots en macht verliest.

363. Baladeva: Dat moeten we doen.
364. Ugrasena: O, de helden van het geslacht van Yadu zijn al vertrokken.

365-368. Het geluid van de grote trom weerklinkt overal als een mantra’®> waarmee
men zijn vijanden’” kan verslaan. Het maakt het helse lawaai van harde
donderslagen van een donderwolk op het einde der tijden’™, is even oorver-
dovend als het gerommel van stenen bij het instorten van een grot in een berg.
Het lijkt wel het bulderen van de zee die op de kust beukt zoals een woeste
windrichtingsolifant’® zijn oor tegen zijn reusachtige oorholte slaat. **

369-370. Baladeva: Hoogheid, houd de mannen nog een moment tegen want we

kunnen niets ondernemen zonder toestemming van de heer Krsna®’.

%0 agni-kunda betekent "vuurgat, een gat of plaats voor het heilig vuur". (Monier-Wiliams, Sir M., 1999, p5a).
%! Pralaya: De vernietiging van de wereld op het einde van een Kalpa of dag van Brahma. (Dowson, J., 1968,
p240). Er wordt verteld dat op het eind der tijden een vloed ontstaat die alle wezens vernietigt. Tijdens een nacht
van Brahma is de aarde en de andere werelden ondergedompeld in een oceaan. (Dowson, J., 1968, p35-36). Als
Brahma de wereld heeft geschapen, blijft hij gedurende een dag van Brahma onveranderd bestaan voor een
periode van 2.160.000.000 mensenjaren. Daarna wordt de wereld verteerd door vuur, maar de goden, wijzen en
elementen blijven bestaan. Als Brahma ontwaakt herschept hij alles en dit proces van scheppen en vernietigen
wordt herhaald totdat Brahma honderd jaar is. Dan verdwijnt Brahma zelf en het hele universum met de goden
en de wijzen lossen op in de elementen waaruit ze bestaan. (Dowson, J., 1968, p56).

362 mantra betekent "magische formule, toverspreuk, bezwering". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p786a).

% spardhisnu komt van "spardhin” wat "rivaliserend" betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1268b).
Daaraan is het suffix -snu toegevoegd dat adjectieven vormt met bindingsvocaal. (Whitney, W.D., 1990, p452
m1194).

% kalpanta: "het einde van een Kalpa" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p263a). Een Kalpa is een nacht en een
dag van Brahma en omvat 4.320.000.000 mensenjaren. (Dowson, J., 1968, p145). Voor de duur van een periode
van een Kalpa worden in Dowsons boek echter verschillende getallen gegeven. We vinden ook het getal
8.640.000.000 terug voor een Kalpa. (Dowson, J., 1968, p382). Er wordt ook gezegd dat de wereld, als die
eenmaal door Brahma is geschapen, gedurende een dag van Brahma of 2.160.000.000 mensenjaren onveranderd
blijft. Daarna vernietigt een vuur de wereld met alles wat erop leeft, maar de wijzen, goden en elementen blijven
bestaan. Als Brahma daarna ontwaakt herschept hij alles opnieuw. Het proces van vernietiging en herschepping
blijft doorgaan totdat er voor Brahma honderd jaren verstreken zijn. Na deze periode van honderd Brahma-jaren
(om dit uit te drukken in mensenjaren zou men een getal met 15 cijfers nodig hebben), lossen Brahma, de goden,
de wijzen en het universum op tot enkel de elementen waaruit ze waren opgebouwd overblijven. (Dowson, J.,
1968, p56). Er wordt ook gezegd dat tijdens een nacht van Brahma de aarde en de overige werelden
ondergedompeld zijn in een oceaan en er is sprake van een vloed op het einde der tijden. (Dowson, J., 1968, p35-
36).

3% dik-kumbhim: Dit compositum valt uiteen in de woorden "di§" wat "windrichting" betekent en "kumbhin" wat
"olifant"betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999, p480b, 293b). Het woord "dik-kumbhin" wordt niet in het
boek van Dowson opgenomen, maar "dig-gaja" wat windrichtingsolifant betekent wel. Het zijn olifanten die de
acht windrichtingen bewaken. (Dowson, J., 1968, p92).

366 Letterlijke vertaling: Het geluid van een grote trom, dat heeft de luide vorm van een grote donderslag die
gekomen is uit een donderende wolk op het moment van het einde van een kalpa, dat het doordringende heeft
van het luide geluid van het breken van steen ontstaan aan de binnenkant van een soort holte in een berg, dat is
als de zee ruisend bij het slaan op de kust zoals een oor van een opgewonden windrichtingsolifant tegen de
reusachtige oorholte [slaat], verspreidt zich als een mantra die vijanden vernietigt.

7 Krsna: Hij is de beroemdste held van de Indische mythologie en de populairste god. Hij wordt beschouwd als
de achtste avatara of incarnatie van Visnu. Hij was een nakomeling van Yadu en behoorde tot het Yadava-
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371-372.  Als hij die niet geeft, dan zal ik alleen, bijgestaan door de Kaurava’s*®,

vandaag nog Indraprastha®® oppakken zoals men een grote klomp aarde uit de
grond haalt en in het water van de Kalindiya®” gooien. Of wel trek ik er met

mijn scherpe ploeg voren in zodat ze omgeploegd wordt.””'[36]

373. (Dan komt de goddelijke heer Krsna op. Hij heeft een hoffelijke en statige
verschijning die zijn nobele aard uitstraalt.)

374-375. Ugrasena: (Hij spreekt tegen de heer Krsna.) Heeft u al gehoord wat een
grove brutaliteit de jongere broer van Bhimasena®’> heeft uitgehaald.

376-377. De heer Krsna: Ja en ik heb er ernstig over nagedacht. Ook al heeft Arjuna
iets dergelijks gedaan, dan kunnen we onze woede nog niet zomaar op hem
botvieren.

378-379. Prtha’” is immers iemand die in vele opzichten ons respect verdient en
daarom moeten we ook haar zoon respecteren. Trouwens kunnen we
Subhadra nu een betere man toewensen dan iemand die de belangrijkste held
is van de drie werelden’’*?[37]

380. Het is ongehoord, maar wat kunnen we eraan doen?

381-382. Volgens de Smrti-literatuur’” immers is het raksasa-huwelijk’’® voor

geslacht. Hij was de broer van Bala-rama en Subhadra en speelde een belangrijke rol in het Mahabharata, waarin
zijn karakter gemystificeerd wordt en in interpolaties vergoddelijkt wordt. (Dowson, J., 1968, p160-161).

% Kaurava: Het zijn nakomelingen van Kuru. (Dowson, J., 1968, p154). Kuru is de naam van een prins van het
Maangeslacht die in het Noordwesten van India, rond Delhi regeerde. Hij was een voorvader van zowel de
Pandava’s (vader Pandu) als de Kaurava’s (vader Dhrta-rastra) en dus een voorvader van Arjuna. De naam
Kaurava wordt echter meestal gebruikt om de zoons van Dhrta-rastra aan te duiden. (Dowson, J., 1968, p172).
% Indra-prasthais de naam van de hoofdstad van de Pandava’s en wordt heden nog gebruikt om een stadsdeel
van Delhi aan te duiden. (Dowson, J., 1968, p128).

0 Kalindiyakomt van het woord "Kalindi" dat een naam is van de rivier de Yamuna. (Dowson, J., 1968, p144).
Het suffix -ya kan aan een woord worden togevoegd en vormt een adjectief. (Whitney, W.D., 1990, p456
m1206a, p459 m1210). Het geheel betekent dan "komend van de Yamuna-rivier".

I Letterlijke vertaling: Indien niet, dan [zal] enkel ik samen met de Kaurava’s nu Indraprastha, dat opgehoffen
is, tot een grote hoop klei is gemaakt die uit een veld is getrokken, in het stromend water van de Yamuna gooien
of het met de punt van een ploeg maken uiteengereten in voren.

32 Bhimasena is een naam van Bhima. Hij is de tweede van de vijf Pandava’s en dus de oudere broer van
Arjuna. (Dowson, J., 1968, p53, 50).

13 Prthais een naam van Kunti. Ze was de zuster van Vasudeva, de vader van Krsna. Van de wijze Durvasas
kreeg ze een toverspreuk waardoor ze van gelijk welke god die ze wenste op te roepen, een kind kon krijgen. Ze
probeerde de spreuk uit en kreeg van de zon een zoon, Karna. Later trouwde ze met Pandu en kreeg drie zoons
nl. Yudhisthira, Bhima en Arjuna die door Pandu erkend werden, alhoewel ze verwekt waren door de goden
Dharma, Vayu en Indra. (Dowson, J., 1968, p171, 242).

M tri-lokikomt van "tri-loka" wat de drie werelden betekent.(Monier-Williams, Sir M., 1999, p460a). De drie
werelden zijn de hemel, aarde en hel. (Dowson, J., 1968, p179).

5 Smyrtibetekent "dat wat herinnerd is". De kennis die men zich herinnert en doorgegeven heeft volgens de
traditie. Deze literatuur omvat de Vedanga’s, de Siitra’s, het Ramayana, het Mahabharata, de Purana’s, de
Dharma-$astra’s (vooral de werken van Manu, Yajnavalkya) en de Niti-§astra’s. (Dowson, J., 1968, p301). De
term Sruti betekent "dat wat gehoord is", waarmee men naar de kennis verwijst die a.h.w. geopenbaard is.
Hiermee bedoelt men de Mantra’s en de Brahmana’s van de Veda en meestal ook de Upanisaden. (Dowson, J.,
1968, p305).
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ksatriya’s’”’ aan te bevelen en bovendien kan een man volgens de Sruti-

literatuur trouwen met zijn nicht’’®.[38]

383. Bovendien zullen we deze zaak zeker niet oplossen door mannen op hem af te
sturen om tegen hem te vechten.

384-387. Ofwel zou Arjuna in zijn dooie eentje het kruim van onze krijgers al in het
begin van de strijd uitschakelen, ofwel zou hij door een speling van het lot
zelf een heldendood sterven’”. Beide mogelijkheden zijn in ons nadeel.
Daarom moeten we hem in dit geval zonder rancune® zijn gang laten
gaan.[39]

388. Baladeva: (Zijn woede is bekoeld.) Zoals U wil, mijnheer. (Nadat hij dat fut-
loos heeft gezegd, zendt hij de leiders van de familie van Yadu naar de edele
Arjuna om hem te behagen met waardevolle huwelijksgeschenken.)

390. (Er valt een bloemenregen uit de lucht.)

391. (Dan verschijnt er een hemelbewoner met twee parelsnoeren in zijn samenge-
vouwen handen.)

392. De hemelbewoner: Heren, ik groet™' U.
393. Baladeva: Wie bent u, mijn beste? Hoe bent U hier gekomen?

394-395. De hemelbewoner: Mijnnheer, ik ben een dienaar van Indra*®. Ik ben naar U
gekomen om U een boodschap van hem te brengen.

396. Baladeva en de heer Krsna samen: Vertel ons wat de machtige Indra gezegd
heeft.

397-400. De hemelbewoner: Doordat U zich beiden verzoend heeft met de ongewone
daad van Savyasacin®, heeft U een belangrijk plan van de goden uitgevoerd,

want deze grote held die uit Indra® is geboren, zal de mensheid nog vaak

376 raksasa-vivaha valt uiteen in de woorden "raksasa", wat "komend van de Raksas, demonisch” betekent en
vivaha wat "huwelijk" is. De termen samen vormen een naam voor één van de acht soorten van huwelijk,
waarbij een meisje ontvoerd of verkracht wordt nadat haar verwanten verslagen zijn. (Monier-Williams, Sir M.,
1999, p871c).

7 ksatriya: Het is de naam van de tweede kaste, die uit krijgers en koningen bestaat. (Dowson, J., 1968, p169).
8 matula-kanyabetekent "de dochter van zijn oom langs moeders kant". (Monier-Williams, Sir M., 1999,
p807c). De moeder van Arjuna, Kunti, is de zuster van Vasudeva, de vader van Krsna en Subhadra. Dat wil
zeggen dat Arjuna en Subhadra neef en nicht zijn via de familie van zijn moeder. (Dowson, J., 1968, p162, 305).
P yira-sayyabetekent "een bed van een held, een bed van pijlen voor een stervende of gewonde held" (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p1006,b).

30 sa-pranayam betekent letterlijk "vriendelijk". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1148c). Omdat het moeilijk is
om hier met "vriendelijk" te vertalen opteer ik voor "zonder rancune".

31 Letterlijke vertaling: Beide heren, ik buig me.

2 Indrais de god van de atmosfeer en beheerst als dusdanig het weer. (Dowson, J., 1968, p123).

33 Savya-sacin betekent "hij die zijn boog spant met de linkerhand" (Monier-Williams, Sir M., 1999, p1191c).
Het is een naam van Arjuna. (Dowson, J., 1968, p291).

3 asmat betekent letterlijk "uit ons". Dit is een pluralis majestatis omdat hier de woorden van Indra aangehaald
worden en het dus om een direkte rede gaat. Het verwijst hier naar Indra zelf.
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moeten te hulp snellen. Daarom krijgt U beiden een geschenk. (Hij opent zijn
handen die eerst samengevouwen waren en toont zo de twee parelsnoeren die
in de holte van zijn handen liggen. Hij geeft hen de halssnoeren die buiten-
gewoon mooi zijn omdat ze ontstaan zijn bij het karnen van de melk-

oceaan®®.)
401. (Ze nemen ze vriendelijk aan en hangen ze rond hun nek.)
402. De leden van de vergadering®®®: (Tegen Baladeva en de heer Krsna.)

403-404. Nu benadrukt de glans van het parelsnoer dat ze dragen de schoonheid van de
twee broers net zoals het licht van al de sterren boven in de hemel de schoon-
heid van de witte en zwarte helft®®” van een maanmaand accentueren.[40]

405-406. De hemelbewoner: Mijn meester laat ook weten dat U beiden niet verlegen
hoeft te zijn om nog een andere wens te uiten.

407-408. Baladeva en de heer Krsna samen: We wensen vooral dat de machtige heer
Indra tevreden is. Daarnaast hebben we nog een verzoek.”

409-412. We wensen dat onze vrouwen hun echtgenoten echt trouw blijven en zonen
krijgen die lang leven, dat de aarde overal vruchtbaar is en de koning een wijs
beleid voert, dat de mensheid het kwaad de rug toekeert en goede mensen ge-
lukkig zijn, en dat alle windstreken eeuwig zo’n voorspoed kennen dat ze
fonkelen als een halssnoer. **[41]

413. (Dan gaat iedereen af.)

414-415. De dichter is de bekende Madhava, de broer van Harihara®’. Zijn vader heet

Mandale§vara en zijn moeder Indumatt™'.***

3 Ksiroda-mathana betekent "het karnen van de melkoceaan". (Monier-Williams, Sir M., 1999, p330a). Visnu
verscheen in de Satya-yuga (de eerste periode) in de vorm van een schildpad om een aantal dingen die verloren
waren gegaan bij de vernietiging van de wereld terug te krijgen. Hij ging op de bodem van de melkoceaan zitten
en de andere goden plaatsten de Mandara-berg omgekeerd op zijn rug. De goden en asura’s (demonen) wonden
de slang Vasuki rond de berg en gebruikten hem als touw. Beide partijen namen een uiteinde van de slang en
begonnen te trekken. Op die manier karnden ze de oceaan, waardoor er een aantal dingen te voorschijn kwamen.
Er kwam o.a. amrta (de drank van de onsterfelijkheid), maar ook juwelen uit. (Dowson, J., 1968, p 36).

¢ sabhasadah: komt van "sabhasad" dat " zittend in een vergadering" betekent. (Monier-Williams, Sir M., 1999,
pl151c). Hiermee bedoelt men de edelen van het geslacht van de Yadu’s die in de vergaderzaal van het hof van
Dvaraka bijeen gekomen zijn.

37 a-valaksa-valaksabestaat uit de woorden "avalaksa", wat "niet-wit" en "valaksa" wat "wit" betekent. (Monier-
Williams, Sir M., 1999, p928a, 103b). De beide broers, Krsna (de zwarte) en Bala-rama (heeft een bleke huid),
worden hier vergeleken met de donkere en bleke helft van de maan. De broers danken hun naam aan het feit dat
Visnu een wit en een zwart haar nam en dat het witte Bala-rama werd en het zwarte Krsna. (Dowson, J., 1968,
pl6l).

388 Letterlijke vertaling: Wat anders dan de tevredenheid van de machtige heer Indra. Dat dit ook zo weze.

3 Letterlijke vertaling: Dat hij geve de beste echtgenotes die trouw zijn aan hun echtgenoten en zonen van een
lang leven. Dat de aarde moge zijn overal voorzien van vruchtbare grond en dat de koning moge zijn voorzien
van de hoogste politieke wijsheid. Dat de wereld weze voorzien van een gezicht afgekeerd van het kwade en dat
goede mensen wezen voorzien van een tevreden hart. Dat de hoofd- en bijwindrichtingen eeuwig mogen zijn
voorzien van een voorspoedige schittering als een halssnoer

0 Harihara: Het is een algemeen voorkomende mannennaam die verwijst naar Visnu en Siva. (Monier-
Williams, Sir; M., 1999, p1291a).

¥ Indumati. Vrouwennaam (Monier-Williams, Sir M., 1999, p166a).
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416-417. Zo eindigt de Srigadita "De ontvoering van Subhadra" die geschreven is door
Madhava-bhatta, zoon van de heer Mandale$vara-bhatta.

¥2De namen van zowel de schrijver Madhava als van zijn familieleden worden hier vermeld om duidelijk te
maken wie de schrijver juist is, maar er is nergens een verwijzing over te vinden. Men vindt in literaire werken
enkel terug dat Madhava de Subhadraharana geschreven heeft. (Dasgupta, S.N. (ed.), 1947, p467; Lévi, S., 1963,
p149 deelll p66; Keith, A.B., 1954, p268; Konow, S., 1920, p123 m122.)
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Deze index bestaat uit twee delen: een index van de Sanskriet woorden en een index van de

Prakrit woorden. In de index van de Sanskriet woorden vindt men alle woorden terug die in de

tekst en de bijbehorende voetnoten voorkomen. De verbaal adjectieven staan opgenomen

onder de wortel waar ze van afgeleid zijn tenzij ze gebruikt zijn in hun gesubstantiveerde

betekenis. De nummers in de index verwijzen naar de regels waarin het woord voorkomt en

het symbool v gevolgd door een nummer duidt de voetnoot aan waarin het woord voorkomt.

De index van Prakrit woorden geeft een overzicht van alle Prakrit woorden die in de tekst

voorkomen, waarbij hetzelfde systeem wordt gehanteerd als in de index van de Sanskriet

woorden. Ik heb ervoor gekozen de Prakrit woorden niet zoals de Sanskriet woorden terug te

leiden naar hun grondvorm of wortel omdat die afleiding niet altijd voor de hand ligt en ze het

gebruik van de index misschien zou bemoeilijken. In beide delen van de index zijn de

varianten van de tweede uitgave (VSG) tussen vierkante haken opgenomen.

A. Index van de Sanskriet woorden.

a-kanda-, 296; 351
a-kala-, 273

aksa-, 218

a-ksama-, 354

aksis-, 208

aksi-, 3; 152; 161
a-khanda-, 297

agni-, 348; 361

agra-, 372

agratas, v137; v110
a-ghana-, 172

anka-, v71

anga-, 181; 233; 310; 353; v133
angana-, 223

angi-, 234

angi-karana, 70

anguli-, 75

a + cint., vi°, 254

a + jha., pari®, 77
afijali-, 51; 87; 391; 399
a + tark., v114

atas, 29; 121; 311; 378
atikrama-, 244; 336
atithi-, 77; 105; 157; v89; v74; v75; v76;
v124

atidara-, 300

atipata-, 48

atimatra-, v81

atiSaya-, 38; 63
atyadbhuta-, 397

atyahita-, v99

atra, 40; 235; 247, 250; 310; 338; 380;
387;393; vi4; vi6; v103; v104; v112;
v113; v119; v122

atha, 95; 138; 313; 317; 95
atharvan-, 284

athava, 134; 239; 307; v96
adas-, 36; 272

a+drs., 63

adbhuta-, 3; 231

adya, 230; 282

adhi, 403

adhikara-, 119; 345
adhuna, 233; 404
adho-mukha-, 312
an-antara-, 305
an-avadya-, 298

an-adara-, 78

anugamin-, 155

an + uc., 374; 380

anuja-, 374

anujia-, 248

anupada-, 141
anubandhin-, 35



anumati-, 369

anusanga-, 19

an-eka-, 378

antara-, 141; 284; 347; 370; v79
antaraya-, 301

antariksa-, 390

antaryamita-, 236

antar, 149; 243

antah-pura-, 136; 183

anta-, 5; 244; 245; 304; 365

an + pad., ud®, v81

anya-, 45; 190; 231; 280; v103

anyatas, 199

anyatha, 136; v101

anvaham, 46

anvesana-, 248

apara-, 44; 246; 302; 407; v97
a-patava-, 166

api, 7; 9; 17; 18; 21; 24; 40; 48; 59; 60;
131; 134; 147; 169; 188; 231; 247; 287;
304; 306; 310; 320; 376; 378; 380; 383;
383; 386; 405; 407; v77; v81; v82; v83;
v89; v96; v97; v99; v100; v104; v110;
v113; v115;v116; v117; v121; v123
a-pida, 47

a-prakata-, 110

abhimana-, 362

abhirama-, 180

abhyantara-, 192; 204; v99; v103
abhyupaya-, 234

a-marsa-, 337; 377; 388

a + mr., 66

amba-[aho], v77

ambu-, 59; 140

ambu-da-, 365

ambu-rasi-, 361

ambhas-, 189; 231

ambho-da-, 59

ayi, 77

aruna-, 3

arc., 264; v113

arcana-, 265

arjuna-, 22; 39; 40; 53; 63; 77; 82; 84; 88;
93; 104; 107; 110; 118; 121; 134; 138;
145; 147, 228; 229; 249; 250; 253; 262;
267; 273; 277; 302; 307; 376; 384; 389;
v92; v126

arnava-, 245

arth., pra®, v128

artha-, 87; 383

101

arthin-, 273

ardha-, 245

arvat-, 284

alamkara-, 182

alam, 6; 282

ali-, 224

a-loka-, 243

alpa-, 168

avacaya-, v108

avani-, 119

avabodha-, 79

a-valaksa-, 403

avaloka-, 94

avastambha-, 288

avasara-, 138

avasana-, v87

a-vismarana-, 12

a+vr,v74

a + Sak., 311

asru-, v119

as., 30; 71; 72; 84; 121; 136; 247; 249;
251; 256; 273; 282; 286; 302; 354; 379;
395;410; 411;411; v70; v72; v122; v124
a-samkoca-, 405

a-sat + kr., v89

a-sthana-, 376

asmadiya-, 386

asmad-, v103

asmadrs-, v103

aham-kara-, 337

ahar-, 65

ahaha, 63

ahi-pati-, 2

aho, 40; 49; 58; 168; 253; 337; 364

akasa-, 55

akrti-, 373; v96
akramana-, 362
aksepa-, 27
akhandala-, 349
aghata-, 172
acchadana-, 43
ajha-, 251; 278
atapa-, v80
atma-gata-, 63; 100; 253; 274
atma-ja-, 10; 416
atman-, v83; v87
atmiya-, 255
adarsa-, v70
adi-, 389



adesa-, 311
adya-, 190
adhmana-, 367
ananda-, 40
anukilya-, 58
ap., pra®, 310
ap., sam°®, 417
amukha-, 38
ayus-mat-, 251; 261
ayus-, 409
arambha-, v101
arambha-, 178
arambhana-, 139
arat, 152; 161
arama-, 151; 160
arohana-, 252
ardra-, 18; 298
arya-, v72; v73
arya-putra-, v101; v102; v114; v116
arya-, 26; 29; 34
alaya-, 244
alasya-, 388
avali-, 308
avasSyaka-, 12
asaya-, 411
asrama-, 40; 70
asanga-, v96
asara-, 300
asya-, 1

as, 157
aharana-, 360

1.,2a°, 26

i.,upa’, 11

i[e]va, 204

itas, 26

iti, 11; 25; 31; 37; 49; 54; 57; 72; 75; 79;
96; 117; 133; 137; 147; 148; 164; 177,
183; 185; 205; 217; 227, 234; 237; 248;
257;260; 271; 288; 292; 294; 302; 305;
309; 312; 335; 336, 382; 388; 399; 405;
413; 416; v70; v71; v81; v82; v83; v85;
v92; v100; v103; v104; v117; v119; v121;
v124; v125; v126

idam-, 6; 15; 20; 25; 29; 30; 49; 65; 66; 67;
68; 72; 88; 104; 105; 107; 134; 135; 154,
157; 163; 166; 184; 191; 192; 233; 234;
238; 268; 278; 302; 304; 336; 337; 351;
376; 379; 383; v70; v72; vi4;, vi6; v82;
v87; v90; v99; v102; v104; v119

102

idantm, 370; v105; v118
indu-, 65

indu-mati-, 414
indra-prastha-, 371
indra-, 394

iyat-, 30

iva, 16; 19; 36; 270; 270; 308; 309; v80;
vlll; vl15

is., 76; 157

ista-, 259

is., pra®, 399

iha, 65; 269; 286

iks., pra®, v105; v111; v115
iks., sam®, ud®, vi°, 89

iks., 21

iksana-, 140

idrs-, 71

1h., sam®, 405

ukti-, 14; 15; 95

uks., 303

ugra-, 286

ugrasena-, 304; 354; 356; 357; 358; 364;
374

ucca-, 151; 160; 173; 306
uccanda-, 348

uccata-, 368

ucchvasa-, 232

ujjvala-, 412

uta, 385

utkata-, 367

utkara-, 151; 160
uttama-, 22

uttara-, 243

uttarala-, 299

uttunga-, 298

utpata-, 300

utsava-, 178; 184; 192; 198; 307; v102;
v104

utsahavat-, 197

udagra-, 153; 162
udan-mukha-, 309
udara-, 297; 366

udatta-, v71

udara-, 373

udgama-, 139

uddanda-, 296

udbhata-, 154; 163
udyana-, 346; 347



un-mukha-, 95
upakarana-, v101; v108
upakarika-, 13
upadamsa-, 190

upadhi-, v77

upanisad-, 42

upari, 300; v80
upartipaka-, 20; v71
upavana-, 41; 288; v105; v107
upasama-, 234

upayana-, 399

ubha-, 217; 227; 399; 401
uras, v96

urvara-, 410

urvi-, 410

usar-budha-, 3

usna-, v80

ard-, 268
trdhva-, 371

r., 59
r., sam®, 10; 400; v83

eka-, 142; 189; 267; 296; 309; 369; 379;
384; vil; v97; v124

ekakin-, 268

ekakini-, v119

etad-, 21; 53; 136; 168; 181; 230; 242;
247; 249; 251; 263; 264; 296; 301; 313;
345; 347; 358; 369, 387; 397; 398; 399;
407; v70; v717, vi8; v79; v80; v82; v83;
v88; v95; v96; v103; v110; v111; v113;
v126; v129

etadrSa-, v84

etavat, v87; v114; v124

enad-, 84; 155; 379; v97; v100

evam, 77; 196; 204; 376; v84; v111; v114;
v127

eva, 15; 19; 20; 25; 30; 53; 84; 88; 119;
121; 134; 168; 183; 187; 192; 234; 237;
250; 278; 346; 351; 358; 364; 370; 388,;
398; v78; v79; v88; v93; v96; v103; v105;
v107; v111; v115;v119; v122

ogha-, 13
ka-, 7;9; 14; 23; 24; 33; 40; 44; 48; 49; 55;

69; 77;79; 107; 110; 134; 157; 166; 171;
172; 173; 174; 188; 188; 192; 224; 230;

103

231; 238; 246; 261; 283; 302; 306; 311;
315; 338; 344; 370, 379; 380; 383; 393;
396; 405; 407; v70; v76; viT, vi8; v81;
82; v84; v86; v88; v94; v96; vO7; v99;
v101; v105; v107; v110; v114; v115;
v116; v117; v121; v123; v124
kakubha-, 118; v124

kata-, 218

kantha-, 141; 401

katama-, 379

kath., 344; 396; v126

kathana-, 394

katham, 65; 136; 165; 177; 192; 304; 393;
v101; v102; v115

kada, v70

kanistha-, 247; v75

kanyaka-, 181; 263; 308; 346; v79; v96;
v103; v108

kanya-, 382

kapata-, 77; 257; v82; v97

kapala-, 2

kapi-, 176

kamala-, 308

kamp., 89; 268

kara-, 75; 140; 399

karana-, 166; 245

karandaya., 351

karn., sam®, a°, 317

karna-, 32; 367

karnaya., a°, 34; 143; 238; 313; v116; v118
karman-, 21; 119; 397

kal., 66

kala-kantha-, 32

kala-kala-, 143

kala-, 32

kalasa-, 180

kalaha-, 303

kalpa-, 245; 365

kalpita-, 181

kavi-, 15; 415; v70

kanda-, 297

kanda-, 351

katara-, 223

kadambari-, 53

kanti-, 299

kama-, 263; 269; v77

kama-deva-, 265; v113

kamya-, 90; 182

karini-, v75

karunya-, 3



karya-, 13; 383; 398

karsya-, 228

kala-, 365

kalindiya-, 371

kasmira-, 188

kidrs-, 233

kidrsa-, 104; 303

kisa-, 154; 166

kunda-, 361

kundalita-, v115

kutas, 317; v106

kutra, 169; 247; v70

kumara-, 307

kumbhaka-, 175

kumbhin-, 367

kuranga-, 94

kuru-, 338

kula-, 118; 263; 308; 338; 346; v79; v87;
v90; v92; v96; v103; v108

kugala-, 21

kusdilava-, 21

kusuma-, v108; v113

kala-, 239

kr., 33; 78; 87; 94; 135; 154; 155; 163;
189; 192; 194; 217, 245; 251; 262; 301;
363; 364; 370; 372; v70; v82; v83; v100;
v103; v108

kr., adhi®, 29

kr., sam-s°, 182

krtanta-, 157; 286

krpa-, 246

kréanu-, 284; 303

krs., 171; 409

krsna-, 278

ketu-, 179

kevala-, 16; 78

koti-, 384

kotisas, 263

kodanda-, 288; 297; 350; v115

kopa-, 77

komala-, 234

kolahala-, 153; 162

kaunteya-, 247

kaurava-, 371

kausuma-, 41

kausumbha-, 181

kram., ati®, 301

kram., nis®, 37; 148; 205; 288; 294; 296;
342; 413

kram., pari®, 49; 53; 54; 184; 227; 247

104

krama-, v103

kriya-, 170

krid., 263

krida-, 346; 347

krid., 307

krodha-, 169; 176; 177
k[r]a-, 246

ksana-, 174; 282; 369; v75
ksata-ja-, 303

ksati-, 386

ksatriya-, 281; 306; 381
ksan., 353

ksan., vi°, 310

ksam., 19

ksama-, 246; 282
ksip., 282

ksip., a°, 171

ksip., pra®, 371
ksiroda-, 400

ksubh., 367

ksetra-, 372

ksobha-, 254

khand., 349

khanda-, 119

khan., ud®, 372

khalu, 118; 315; 376; v96
khandava-, 348

khel., v103

khya., pra®, v71

khyata-, 415

ga-, 142

gadgada-, 141

gandha-, 53

gam., 71; 301; 237; v88; v103; v106; v113;
vl15

gam., a°, 157; 235; 251; 306; 311; 354;
393; 394; v82; v104; v113; v119; v124
gam., upa®, 6

gam., sam°®, 22

gam., sam°®, a°, 337; v&3

gamana-, 301

gambhira-, 237; 373

garj., 365

garj., anu®, 239

garbha-, v71

garbhita-, 141

gita-, 36

guna-, 18



gumphana-, 17

gulma-, 345; v107

grha-, 46; 48; 49; 204; v74; v115
grha-medhin-, 48

grha-stha-, 46

grhini-, 25

geha-, 67

gai., 24; 29; 31

gos-pada-, 245

go-, 57

grath., 188

grah., 46; 96; 271; 294; 401; v77
grah., anu®, 252; 256

graha-, 89; 361

grasa-, 46

grisma-, v80

ghattana-, 367
ghana-, 13
gharn., 337
ghra., a°, 53

ca, 12;22;45; 61; 67; 69; 139; 149; 206;
231; 234, 236, 257, 258; 280; 283; 295;
304; 346; 354, 376; 379; 380; 380; 382;
383; 405; 412; v70; v83; v87; v90; v92;
v96

cak., 268

cakora-, 60

cakra-, 237

caksus-, 90; v96

canda-, 285

caturtha-, 40; 70

candrika-, 60

capala-, 223

camana-, 60

campi-, v70

caya-, 191

car., 48

car., a°, 345; 375; 399

car., vi°, 335; 376

cal., v89

casaka-, 156

cataka-, 59

capa-, 287

calana-, 152; 161

citta-, 4; 39; v96

citra-, 191

citra-pata-, 125

cid, 23; 188; 370; 405

105

cint., 57; 237; v110

cinta-, v111

cira-, 60

curn., 172

curna-, 172

ced, 60; 281; 284; 285; 286; 370;
cedi-, 258

chala-, 70

jagat-, 351

jan., 166; 230; 366

janaka-, 414

janata-, 13

janani-, 414

jana-, 33; 36; 104; 152; 161; v74; v104;
v105; v122

janantika-, 80

jambh., 299

jambhari-, 299

jala-, 43; 180

jala-dhi-, 239

jala-nidhi-, 243

jaladhara-, v80

jati-, 168

jiva-, v115

jha-, 236

jha., 107; 119; 184; v77; v79; v83; v86;
v87; v88; v101; v107; v111; v124
jha., a°, 25; 362; v72; v73

jha., vi®, v100; v123; v129

jval., 361

jvala-, 348

damb, vi°, 300
dimbha-, 338

dhakka-, 368

tati-, 367

tadit-, 67; 299

tatas, 39; 47; 61; 68; 108; 140; 142; 156;
200; 206; 228; 241; 294; 302; 323; 324;
352; 353; 356; 373; 391; v90; v125; v126
tati-, 16

tatra-, 296

tatra, 264; 311; 312; v103

tatha-, 363

tatha, 29; 64; 147; 169, 183; 217; 310, 376;
407; v91; v96; v98; v109



tad-, 4; 15; 18; 20; 23; 25; 36; 48; 53; 57;
65; 94; 119; 138; 142; 149; 155; 169; 170;
172; 174; 176; 192; 229; 234; 235; 236;
240; 246; 247; 248; 251; 259; 262; 271;
279; 282; 287; 295; 301; 302; 303; 305;
310; 323; 342; 350; 353; 359, 362; 387,
388; 394; 397; 399; 415; v71; vi4; v79;
v80; v82; v93; v94; v95; v96; vO7; v99;
v103; v104; v105; v107; v108; v110;
v111; v113;v119; v122; v123; v124; v125
tadanu, 139

tada, 65; v87; v112; v114; v124
tadiya-, 378

tan., 191

tanaya-, 378

tap., v80

tapasvin-, 78; 247; v105; v122

tamala-, 299

taru-, v124

taruna-, 299

tark., v82; v104; v125

tarhi, 204; 341

tala-, 173

tandava-, 348

tandavita-, 296

tadrSa-, v96

tapa-, 13; 233

taraka-, 90

tala-dhvaja-, 54

tavat, 23; 48

tavad, v108

tunda-, 348

tus., 389

tu, 79; 166; 279; 309; 359; 381; v70; v77;
v82

trna-, 303

tyaj., 272

tyaj., pari®, 274; 388; v114

trasa-, 94; 166

tri-nayana-, 244

tri-loki-, 379

trai., pari®, 159

tvac-, 43

tvad-, 4; 10; 36; 88; 94; 121; 184; 249;
v82; v88; v111; v123

tvar., 341; v113

tvis-, 403

damstrika-, 360
danda-, 286; v115

danda-dhara-, v115

darana-, 90

darsana-, 135; 229; v100; v113

dal., 298

dala-, 16; 230

dasana-, 153; 162

dah., vi°, 29

da., 76; 96; v82; v83

daruka-, 237; 241; 242; 250; 256; 261;
262; 265; 278

divasa-, v124

divya-, 391

dis., sam®, 396

dis-, 367; 412

disti-, 250

dirgha-, 71; 232

dur + manaya., 148

dur-vilasita-, 338

duh-sva-bhava-, v81

dara-, 6; 175

drs., 125; 187; 199; 218; 220; 264; 277;
337; 357; 382; v79; v104; v110; v128
drsad-, 366

drsti-, 68; 267

deva-, 311; 345; 398; v74; v77; v128; v129

desa-, 180; 261; 267; 301
dor-danda-, 350

doha-, 57

dauvarika-, 51; 340; 342
dyuti-, 298

drak, 152; 161

druta-, 173

druma-, 118; 230
dvaya-, 386; 391; 400
dvara-, 180; v74
dvitiya-, 287

dvi-vida-, 155

dvisat-, 273

dha., 14; 391

dha., abhi®, 57; 96; 104; 110; 147; 257,
292; 312; 336, 388; 405
dha., pari®, 181

dha., pra®, 240

dha., vi°, 95

dha., sam®, 287

dhu., ava®, 258

dha., ud®, 179

dhairya-, 288

dhanus-, 1; 262



dhanya-, 70

dhanvan-, 299

dhara-, 173

dhara-, 309

dharstya-, 374

dhav., anu®, 294; 310; 353
dhik, v115

dhig-vidha-, 233

dhira-, 367

dhr., 404; v82; v97

dhr., ava®, 9; 323; v92; v121
dhyai., 260

dhvani-, 238

na, 14; 17; 33; 66; 67; 78; 184; 198; 246;
287; 300; 302; 315; 336; 370, 374; 383;
v70; v77;, v19; v80; v82; v83; v84; v89;
v96; v101; v104; v107; v111; v114; v115
naksatra-, 403

nakhara-, 154; 163

nagara-, v122

nat., 54; 169; 184; 248

nati-, 28; 31

nanu, 281; v118

nam., upa®, vl14

nam., pra®, 87; 345; 392; v129

nayana-, 94; 223; 268; v96

nara-pati-, 410

nava-, 181; 224; 360

navan-, 4

navya-, 21

nahi, 166

natya-, 7

nada-, 32

nana, 41

nandi-, 5

nama-dheya-, v87

naman-, 11; 118; 159; 417; v71; v74; v90;
v92; v124; v126

nayaka-, 11; 22; v71

nayika-, v71

nija-, 257

nidana-, 17; 235

nidra-, 44

nidhana-, 40

ninada-, 368

nibida-, 300

nimitta-, 134; 168; v81; v97; v111; v124
niyama-, 105; v87; v124

niyukta-, 182

nirankusa-, 223
nirodha-, 361
nirmala-, 44
nirvrti-, 54
niScaya-, v70
niScala-, 90; 139
nih§anka-, 307
nih$vasa-, 89
nihsvana-, 366

ni., 176; 264; 309; v87
ni., apa®, 362; v113
ni., abhi®, 15; 170
ni., a°, 278

ni., upa®, 261; v75
niti-mat-, 410
nila-, 156
nilambara-, 175
nilotpala-, v115
nrtya-, 21
nepathya-, 143; 150; 289
no, 370

pali]lda-, v75

paksa-, 253; 386; 403
pafjara-, 354

pata-, 27

path., 164

pat., ud., 300

pat., ni°, 390

pat., pari®, 285

pat., sam®, 173
pataka-, 179

patni-, 3

pad., ud., v81

pad., sam®, v108
pada-, v89

padana-, 208
parama-, 40
parampara-, 232
paraspara-, 142; 295
para-, 42; 84; 190; 248; 281; 311; 358
405; 409; 410
para-krama-, 362
paran-mukha-, 411
parigraha-, 23; 78; v83
paricaya-, 232
paricarana-, 6
pariccheda-, v71
parineya-, 382
paritas, 368

b
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parimala-, 32
parisat-, 29
parirambha-, 234
paryaya-, 118; v124
parvata-, 300

palay., 269

palasa-, 308

pavana-, 32

pa., 174

paka-, 189

pana-, 271

pani-, 154; 156; 163
pandava-, 350
panditya-, 349

pata-, 253

patala-, 244

pati-, 409

patra-, 174

pada-, 154; 163
papa-, 411

papistha-, 170
paripar§vaka-, 9; 23
partha-, 36; 294
parsva-, 180

pindi-, 188

pis., nis®, 153; 162
puta-, 140; 399
putra-, 409

putri-, 71

punar, 131; 150; 169; 305; 311; v81; v83;
v87; v96; v100; v113
pura-, 182
puramdhri-, 152; 161
puratas, 49

puras, 63; 250

pura, 281

purusa-, 22; 295; 391; 392; 394; 397; 405;
vl15

puspa-, 151; 160; 390
puspa-m-dhaya-, 308
pustaka-, v70
pugi-phala-, 18

pyj., v80; v122
puja-, 77; 87; 105; v124
pujyatva-, 71

purva-, 63; 164
prtha-, 378

pr., 174; v119
prakataya., 400
prakati + kr., 77

108

prakara-, 307; 366

prakasa-, 26; 72; 101; 107; 113; 250; 256;
275; 332

prakrti-, 373

pracanda-, 297

prach., 117; 133; 183; 184; v90; v97; v124
pranayin-, v70

prati-samvatsara-, v102

prati, 82; 85; 93; 179; 314; 374; 402
pratihara-, v118; v128

pratyaya-, v79

prath., 1

prathama-, 224; 358; v93; v111; v124
pradesa-, v118; v128

prabha-, 66

prabhu-, 406

prabhrti-, 229

pramana-, 312

pralaya-, 285; 361

prasada-, 95; v83; v100

prahara-, 353

pratyahika-, 105; v75

priti-, 42; 279

prayana-, 364

prayoga-, 7; 20; 38

pravaha-, 371

pravina-, 25

pravira-, 362; 364

pravesa-, 183; 243

priya-, 42; 88; 249; v84; v86; v88; v92;
v94; v105; v107; v115; v119; v120; v124
priya-, 183; 184; 196; 277; 282; 315
preman-, 224

praudha-, 368

plus., 3

phana-, 360
phani-valli-, 16
phala-, v82; v83
phalaya., vi°, 279

bandh., 51; 179

bala-deva-, 155; 156; 157; 159; 165; 168;
177; 187; 196; 200; 204; 304; 314; 315;
317; 320; 323; 335; 336; 341, 344; 352;
357; 363; 369; 388; 393; 396, 402; 407
bala-bhadra-, v74; v75

bavana-, 179

bahir, 157; 192; 288; 346; v103; v107
bahula-, v71



bahu-vighna-, 147
bahu-vidha-, 32; 189
badha-, 70

bana-, 353
banasana-, 294
bala-, 351

baspa-, 140
bahu-danda, v96
bibhatsa-, 2
bubhuksita-, 78
brahman-, 244
brahmanda-, 297
brahmana-, 159; 168; 175
bra., 55

bhaga-vat-, 248; 249; 251; 253; 256; 286;
373; 392; 394; 407; v74; v79
bhaga-vati-, 135

bhagini-, v75

bhanga-, 90

bhadra-, 249; 298; 393

bha., 270

bhaga-, 298

bhaj-, 3

bhi., 88; 169; 277

bhi-, 282

bhu., 4; 95; 107; 107; 118; 147; 147; 157,
248; 305; 305; 386; 408; 410; 412; v70;
v77; v80; v84; v96; v102; v104; v106;
vl14

bhi., ud®, 400

bhi., pari®, 258

bhu., sam®, 236

bhi-, 273; 281; 311

bhaiksya-, 42

bhakta-, 240; 253

bhaj., 281

bhatta-, 10; 416

bhan., v78; v83; v84; v88; v124
bhaya-, 2; 80; 142; 269; 274; v114
bharati-, 35

bhartr-, v75

bhavati-, 95; 317

bhavat-, 9; 12; 23; 251; 252; 266; 354;
388; 393; 394; 397, 405; v87; v124
bhavitavyata-, 135

bhajana-, 272

bhanda-, 297

bhanu-, 66

bharata-, v92

109

bharati-vrtti-, v71
bhava-, 9; 10; 35; 79; 94; 378
bhiksa-, 48; 78; 79; 96; v75; v, v7iT,
v124

bhiksu, 79

bhiksuka-, v77; v124
bhid., 354; 366

bhid., pra®, ud®, 139
bhimasena-, 374
bhiru-, 168

bhuja-, 171
bhuja-danda-, 296
bhiipa-, 258
bhiimika-, 23
bhiirja-, 43

bhr., 180

bhr., ni®, 220

bhr., sam®, 235
bheda-, 366; v71

bho, 306; v115
bhojya-, 42

bhos, 338

bhram., 153; 162
bhram., pari®, 79; v77
bhras., 270

bhratr-, 415

bhruva-, 152; 161
bhri-, 2; 90

makaranda-, 308

mangala-, v103

mangalya-, 412

mani-, 306; 360

mand., a°, 297

mandana-, 206; v103

mandapa-, 267; v110

mandala-, 285; 296

mandalesvara-, 9; 414; 416

mata-, 266

mati-, 400

mathana-, 400

mad., 33

madana-, 223

mada-, 32; 169; 336

mad-, 17; 20; 68; 71; 72; 78; 84; 90; 95;
118; 136; 166; 196; 197; 204; 233; 236;
239; 252; 255; 259; 264; 270; 273; 287,
302; 309; 323; 345; 369; 370, 378; 394,
398; 406; v83; v87; v88; v92; v93; v108;
v112; v114; v115; v118; v124; v126



madhu-, v102; v104
madhya-, 308
madhyatas-, v115
man., 68; 234; v71
man., abhi®, 107; v82; v85
manas-, 223; 254; v125
mana-, 48

mano-hara-, 400
mantr., v88

mantr., sam®, 305
mantra-, 368

manda-, 239
mandura-pala-, 176
manmatha-, 33; 267
maya-, 404

marmara-, 230

mabh., 14

mabhat-, 365; 373; 398
mahatman-, 254

mahanubhava-, 54; v74; v75; v77; v78;

v79; v84; v86

maha-bhaga-, v81; v93; v104; v110; v124

mabha-vira-, 310; 398
mabha-siddha-, v80
maha-siddhi-, v75
mahendra-, 396; 407; v82
ma, 277; v75

ma., 70

ma., nis®, 10; 191
matula-, 382

matra-, 57; v89; v93
madrsa-, 78
madhava-, 14; 415; 416; v70
madhavi-, v110
madhu-kari-, 47
madhyahna-, 60
man., 378

manin-, 258
manusa-, v82
manduriya-, 176
marisa-, 15

maruta-, 41

marga-, 155

mala-, 188; 412
malika-, 404
mukta-, 391; 404
mukha-, 75; 90; v96
mugdha-, 270

muc., pra°®, 297
muc., prati®, 401

mud., anu®, 397
mudra-, 299
muni-, 47
musala-, 172
muh., 36
muhur, 19; 350
murch., 232
murti-, 365
murdhan-, 384
mrgi-, 270
mrgendra-, 360
mrtyu-, 273
mrd., 171
megha-, 67; 239

110

yatas, 12; 20; 88; 178; 196; 232; 303; 369 ;

377; 383; vi4; v96; v105; v119

yati-, 35; 39
yatra, 15; 246; 263; 264
yatha, 30; 184; 206; 310

yad-, 3; 6 ;9; 17; 40; 53; 70; 118; 155;
168; 230; 253; 259; 264; 282; 302; 305;
306; 349; 358; 374; 388; 397; 398; 414;

415; v73; v76; v79; v84; v93; v102; v103;

v122

yadi, 18; 65; 204; 236; 376; v83; v114;

yadu-, 179; 306; 308; 346; 356; 362; 364;

389; v103

yantr-, 240

yam., ud®, 286
ya., vl15
yadava-, v122
yavat, 23; v75; v108
yu., sam®, v71
yuj., v89
yuddha-, 383
yuvan-, 33; 350
yitha-, 269
yoddhr-, 286; 384
yosit-, 269
yautaka-, 389

raks., 35
raksitr-, 273

raksin-, 281; 294; 345; 353; 358 ; v106;

v115; v118; v128; v129
ranga-, 23; 191

rac., vi°, 23; 175; 190; 416
rafj., anu®, 7; 30; 39; v125
rafj., upa®, 11



rafijana-, 19

rana-, 349

ratha-, 237; 237; 241; 245; 247, 252; 255;
259; 260; 265; 265; 267; 271, 278; 309
randhra-, 366

rambha-, 180

rasa-, 7; 18; 22; 66; 142

rasa-maya-, 4

raksasa-, 381

raga-, v96

raja-, 259

raja-dvara-, 306

rajan-, 71; 354; 357; 369

rajya-, 44

radh., apa®, v112

rukmin-, 258

rukmini-, 258

ruc., 388

ruc-, 284

ruci-, 17; 42

ruj-, 299

ruh., ava®, 267

ruh., a°, 241; 247; 257; 260; 271; 298; 309
rupa-, 257

revati-, 186; 194; 199; 201; 314; 316; 318,;
321; 326; 328; 332; 335; v120

roman-, 139

rosa-, 279

raudra-, 2

rauhineya-, 279

laks., v111

laksana-, v71

langh., vi°, 151; 160

labh., v85

labh., pari®, 404

labh., sam®, upa®, v70

las., abhi®, v82; v114

las., vi°, 65

langala-, 372

langtla-, 153; 162
lafichana-, 256

likh., v70

Ii., 142

Ifla-, v101; v108

lud., a°, 189

lok., ava®, 49; 63; 177; 250; 268;
lok., vi°®, 73; 145; 272
loka-, 243;411; v118; v128
locana-, 337; v119

111

lopa-, 13
lost., 372

vamsa-, 306

vaktra-, 360

vaksa-, 89

vac., 164; 206; 302;
vacas-, 9

vajra-, 353

vatsalata-, 240

vad., 148; 183

vad., sam®, v96

vana-, 182; 296; 348; v105
vaya-, 224

vara-, 107; 379; v85
varna-, 141

varsa-, 66

varsana-, 59

val., 365

valaksa-, 403

valaya-, 379

valg., 294

valli-phala-, 68

vasSa-, 33; 166; 231; 246; 385
vast + kr., v93

vasana-, 89; 156; 191
vasanta-, 29; 33; 178; 184; 198; 307
vastu-, 389

vah., ud®, 228

vah., nis®, v124

vah., v111

va, 171; 172; 173; 174; 184; 192; 192; 264,
372; v82; v82; v86; v104
vac-, 17

vata-, 232

vadya-, 190

vama-, 208; 298

varuni-, 190

vasa-, 181

vasu-deva-, 237

vikalaya., 152; 161
vikrsti-, 360

vikrama-, v70

vigraha-, 304

vicitra-, 179

vijrmbha-, 2

vid., a°, 323

vid., ni®, 155; 335; 354; 358; 305; v87;
v118

vid-, 7



vidis-, 412

vidvas-, v71

vidha-, 71; 77

vidhi-, 58; 385

vidhu-, 3

vinaya-, 15

vina, 379; v115; v119

vip., v81

vipaksata-, 281

vibhu-, 240

vimarsa-, v71

viraha-, 59; 67; 228; v111
vilaksana-, 403

vilanghana-, 243

vilokana-, 244

vilocana-, 71

vivara-, 367

vivaha-, 381

vis., upa®, v110

vis$., ni°, 267

vis., pra®, 8; 27; 39; 50; 61; 149; 156; 158;
183; 206; 228; 241; 294, 324; 339; 341,
342; 347; 356; 373; 391; v74; v99
viSikha-, 182

visesa-, 7; v76; v89; v101
visamvada-, v96

viharana-, 54

vici-, 361

vina-, 190

vira-, 1; 356; 379; 385; 389
vr., apa®, 101; 116; 122; 131
vr., ni°, 369; v115

vrj., vi°, v71

vrt., ni°, 303; v75

vrt., prati®, ni°, 311

vrtta-, 304; v71

vrtti-, 35; 39; 47

vrsti-, 390

vedin-, 22

vela-, 48

vesa-, 39; 70; 247; 257; v82; v97; v122
vyaghra-, 163; 165

vyaja-, 95

vraj., 48; 385

vratya-, 409

vrida-, 218

Sankara-, 4
Satanga-, 298
Sana-, 218
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Sabda-, 11; v71

Sara-, 287; 309; 353

Sara-pafijara-, 310

Sarana-, 273

Sarman-, 4

Sastra-, 353

Santa-, 4

salin-, 307

Saurya-, 307

Sayya-, 385

sikha-, 361

Siras-, 349

§is., vi®, 198

Suska-, 231

Srngara-, 1

§t., 353; 372

Sobha-, 300

Saitya-, 230

Saila-, 366

Syamala-, v115

Syama-, 299

Sravana-, 9

Sri., a°, 24; 31; 141; 222; 259

Sr1-, 11; 65; 235; 404; v71

Sri-kantha-, 6

Sri-kanta-, 253

Sri-krsna-, 369; 373; 374; 376; 396; 402;
407

$ri-khanda-, 189

Sri-gadita-, 11; 417; v71

Sri-natha-, 246

Sri-pati-, 248

Sri-parvata-, 6

Sri-mat-, 11; 156; 159; 175; 236; 250; 256;
261; 262; 265; 304; 354; 389; 416; v74;
v1l1l6

Sri-mati-, 61; 96; 118; 147; 155; 192; 197;
346

sri-madhava-, 10

Sri-ranga-, 159; 166

Sri-vatsa-, 256

sru., 177; 249; 302; 306; 306; 357; 374;
376; 382; v93; v114; v117

Sreyas-, 147

Slagh., 47

Sloka-, 164

sastha-, v71

samkarsana-, 254



samkalpa-, 105
samgrama-, 285
samtarpana-, 348
samtapa-, 228; v111; v113
samtosa-, 407
samdarsana-, 197
samdesa-, 394; 406
samdeha-, v105
samnidhi-, 231

samputt + kr., 399
sampradaya-, 193
sambhava-, 398
sam-mukha-, v79
sam-mukhi + bhu., v80
samvatsara-, v70
samskrta-, 31; 222
safij., pra®, 20

sad., pra®, 84; 373; 411; v79

sad., prati®, a°, 300; v118
sad-, 7

sada, 42; 197

sadrsa-, v77; v82
sadman-, 151; 160
sa-bhaya-, 218; 345
sabha-, 7; 22

sabha-sad-, 402

sa, 156; 190; 288; 337; 388; v125

sah., ud®, 370
sah., pra®, 235
sah., vi°, 336

saha, 240; 255; 303; 342; 346; 356

sa-harsa-, 63; 274
sa-hasa-, 168
sa-hrdaya-, v84

sact + kr., 75

sadh., 266
sadharmya-, 198
sadhu-, 14
sadhvasa-, 272
sahayya-, 398
sahitya-darpana-, v71
sidhu-, 174

su., pra®, 409

sac., 208

saikata-, 44
sa-kampa-, 75; 140
sa-kala-, 173; 346; 410
sakasa-, v105
sa-kasa-, 323
sa-krodha-, 157

113

sakht-, 61; 88; v80; v82; v83; v84; v86;
v88; v92; v93; v94; vI95; v97; v99; v100;
v104; v105; v107; v110; v111; v115;
v119; v120; v124

sakhya-, 41; 236

sat + kr., v76

sat-kara-, v75; v82

sa-tata-, 412

satya-, 88; 187; 320; v78; v93; v96; v119
satvara-, 301

sapadi, 272

sa-pranaya-, 387; 401

samam, v103

samaya-, 24; 29; 184; 224

samara-, 282; 384

samartha-, 245

samagamana-, 136

samipa-, 265; 394

sambhara-, 235

saras-, 43; 231

sarvatas, 177; 267

sarvatha, v82; v104

sarvasva-, v77

sarva-, 135; 143; 292; 323; 413; v77; v96;
v104

sarvasaya-, 236

sa-lajja-, 109; 199; 312

sa-vinaya-, 104; 251

sa-visada-, 325

sa-vailaksya-, 80

savya-sacin-, 397

sa-sambhrama-, 143; 249

samoda-, 191

samprata-, 224

sarathi-, 237; 249; 255; 284

sarathya-, 248; 251

sardha-, 371

siddhi-, 259; 383

sidh., pra®, 11; v71

sita-, 372

stman-, 239

su + kr., 68

sukha-, 32; 41

su-jana-, 411

su-dharma-, 337

sundari-, 272

subhadra-, 11; 39; 61; 62; 73; 80; 85; 87;
93; 100; 113; 116; 122; 125; 131; 138;
145; 206; 207; 212; 214; 218; 222; 264,



268; 274; 298; 309; 346; 358; 416; v75;
v82; v103; v115; v115; v117; v120
su-bhru-, 198

sumatika-, 82; 85; 88; 91; 97; 103; 106;
109; 110; 115; 117; 120; 121; 124; 126;
133; 144; 206; 210; 213; 216; 220; 225;

324; 325; 327; 329; 334; v78; v93; v100;

v106; v119; v121;
su-manas-, 188
surabhi-, 188
su-rabhi-, 224
su-labha-, 43
susama-, 404
su-hrd-, 10
sutra-dhara-, 6; 15
sr., upa®, 271; 301
sr., pra®, 368

stj., vi°, 387; v99
srp., ud®, 154; 163; 167
srp., upa®, 72
sevaka-, 394
sotkantha-, 207
sodara-, v114
saundarya-, 63
saurabhi(n)-, 41
sauharda, 235
sauhitya-, 43

skhal., 156
skhalitaka-, 169
stanayitnu-, 300
stambha-, 139

str1-, 264; 409

sthag., 140

stha., 57; 175; 180; 265; 267; 312; 346;
v75; v88; v105; v110
stha., adhi®, 233
stha., anu®, 398

stha., a°, 257

stha., upa®, v128
stha., pra®, 237; 255; 383
stha., sam®, v107
sthana-, 54; 142; 176; 265; v107
sthapaka-, 25; 29; 34
sthiti-, 44

sthala-, 372

sneha-, 272
spardhisnu-, 368
sphal., a°, 288; 350

sphara-, 365

sphur., 67

sphiirjathu-, 365
smara-, 264

smita-, 194

smr., 15; 381

smr., anu®, 236

smr., vi°®, 12; 196; v102
smr., sam°®, 259

smrti-, 15

syandana-, 240; 285
sraj-, 2

srambh., vi°, 104

sva-, 142; 176; 240; 253
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sva-gata-, 25; 53; 73; 107; 113; 177; 250;

268; 332
sva-tantra-, 44
sva-bhava-, v79
svayam, 286
svarna-, 182
svadhina-, 104
svabhavika-, 10
svamin-, 166; 265
svid., 140

han., 171; 287; 385

han., ud®, 349

hanana-, 284

hanta, 229; 287

harana-, 11; 235; 358; 416
harini-, 270

haridra-, 298

hari-hara-, 415

hala-, 171

ha, 229; 233; v78; v115
hara-, 391; 400

hasya-, 1

hi, 57; 64; 336; v105; v108; v113; v125
hi., pra®, 389

hr., 259; 351; v115

hr., apa®, 151; 160; 309; v117; v120
hr., pari®, 257

hr., vi°, 204; v103

hr., sam®, 175; 177
hrdaya-, v80; v88
haimavati-, 1

hve., a°, 25



B. Index van de Prakrit woorden.

a, 100; 111; 116; 120; 127
aam, 194

aggat[d]o, 109
aggado, 218

anga-, 291

accahida-, 144

accia, 225

ajja-, 28; 31
ajja-utta-, 186; 194; 275; 314
ajjuna-, 120
an-uppanna-, 91
anuratta-, 332
annaha, 186
annahim, 202

attana-, 111
a-t[s]akkida-, 274
adimetta-, 91

adihi-, 52; 56; 62; 115; 330
antara-, 83

appa-, 101
abbhantara-, 144; 201
ammo, 73

amhanam, 202; 290
amharisa-, 201

amhi, 28

amhe, 214; 293
arjuna-, 334

avacaa-, 214
avanessasi, 226
avarajjhami, 222
avara-, 131

a-varia-, 52

avi, 91; 316; 326; 328
a-sak-, 115

assa, 98

assu-, 321

aham, 100; 110; 114; 123; 222
ahava, 129

ahimada-, 99; 106
ahilasida-, 275
ahilahida-, 97

aacchadi, 322
aacchia, 226
aannia-, 319
aannida-, 314
aada-, 98; 208; 329
aado, 207; 208

akidi-, 128
anavedi, 31
anavedu, 28
anadi, 114; 213
anami, 111; 329
anasi, 186
adava-, 85
arambha-, 186
asanga-, 129
ast, 327; 330
iam, 28; 112
iti, 92; 334
idam, 51

idha, 321; 327
imam, 144
imae, 62

uanaedi, 57

uari, 85

uavana-, 213

una, 91; 100; 110; 128
unha-, 86

upavisia, 219
uppanna-, 92

ura-, 127
uvaarana-, 186; 214
uvatthida-, 340
uvanada-, 274
uvavana-, 210
uvahi-, 74

eassa, 101

eaint, 321

earisa-, 103

ekka-, 131; 329
enam, 145

etassim, 218

etehim, 225

ettiam, 111; 275

ettia, 329

ettha, 52; 62; 201; 207; 222; 226
edam, 207

edassa, 221; 226; 334
edena, 129

ede, 85; 342

evam, 103

evam, 274; 335

evva, 80
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evvam, 221

evvam, 335

esa, 80; 82; 100; 101; 201
esa, 75; 113

eso, 73;97; 125

odharida-, 120; 326
osana-, 112
oharia-, 316; 325

kakuha-, 331

kanittha-, 56

kannaa-, 82; 129; 201; 202; 214
kadham, 292

karia, 115

karissadi, 146

karemha, 215

karehi, 99

karodi, 102

kavada-, 98; 132

kaham, 186; 194

kahia-, 334

kama-deva-, 225

kama-, 73

karini-, 56

kim, 73;91; 97; 103; 109; 114; 128; 129;
131; 144; 186; 213; 219; 276; 291; 314
kia-, 202

kim, 80

kundalia-, 291

kudo, 212

kula-, 82; 111; 116; 120; 129; 201; 214
kusuma-, 214; 225

kena, 316

kene, 326

ko, 62;73; 98; 114; 124; 210; 290; 328;
330

koanda-, 291

kkama-, 201

kkhu, 129

khana-, 55
khelissanti, 202

gacchanta-, 291
gada-, 212
gadua, 201; 225
gamissadi, 203
gamissam, 114
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gahidum, 74
ginha-, 85
gihidu, 75
gumma-, 213
ghara-, 52; 293

cakkhu-, 129
calidum, 115
citthai, 219
citthadi, 210
cittha, 55
citta-, 129
cintaanta-, 219
cinta-, 220

jam, 31; 82; 194; 201

jai [jaha], 275

jai, 101; 111

jana-, 52; 207; 210; 327

jadu-, 202

jado, 52; 129; 210; 321

jaladhaa-, 85

jananti, 109

janami, 101; 221

janissam, 74; 82

jadava-, 327

jamo, 293

java, 55; 214

jiva-, 291

jujjai, 115

jena, 103; 122

jevva, 113; 122; 123; 210; 211; 290; 321
jo, 62; 327

jjevva, 82; 127; 201; 213; 221; 322; 327

tthia-, 113
th[t]thana-, 213

na, 83; 86; 97; 100; 103; 115; 129; 186;
208; 213; 221, 275; 291

nam, 318

naara-, 327

nam, 86; 131

nayana-128

nama-, 52; 116; 120; 331; 334
nama-hea-, 111

niama-, 112; 330

nimitta-, 91; 92; 132; 221; 329
nivuttihi., 55



nivediamanam, 318
nivedeti, 111
nivvahaanta-, 330
nedi, 112

takkemi, 98; 209; 332

tattha, 203

tado, 111; 116; 222; 276; 330; 331; 332;
333; 334

taru-, 331

tavassi-, 210; 327

tassa, 128

tassim, 332

taha, 117; 127; 133; 216

ta, 52; 83; 86; 98; 131; 144; 207; 221
tam, 321

tarisa, 127

tarisa-, 128

tava, 214

tavia-, 85

tue, 114; 328

tumam, 221

turi[1]a-, 225

tuha, 97

te, 127; 213

tena, 202; 211; 214; 225; 331; 332
tti, 98; 100; 106; 120; 120; 146; 203; 208;
276; 316; 322; 326; 331; 331; 332

damsana-, 145; 226
dattham, 207
datthum, 340
danda-dhara-, 291
danda-, 291

daum, 97; 100
danim, 211; 318
diasa-, 329

du, 73; 97

duara-, 52
duh-sa-bhaa-, 91
dena, 327

deva-, 51; 73; 340; 340; 342
ddhi, 292

dharia, 98
dhariadi, 132

na, 73
nivariadi, 292
nil’-uppala-, 290

paa-, 115
paccahia-, 56
paccasanna-, 318
pajjaa-, 331
paficaa-, 83
padiggaha-, 101
padiccaai, 275
padibbhamai, 74
padi-samvacchara-, 194
padihara-, 318; 340
padhama-, 122; 221; 330
panamia, 342
patthaanti, 340
pada-, 56

pavisadu , 52
pavisamo, 144
pasada-, 102; 146
pasidatu, 83

pia-, 103; 109; 113; 120; 124; 210; 213;
292; 321, 325; 330
pucchi[a]hi, 131
pucchida-, 330
pucchihi, 116
puno, 145; 225
punna-, 321
purusa-, 290

puja-, 330
pujiamana-, 327
pujehi, 86
pekkhanta-, 290
pekkhanti, 83
pekkha, 218
pekkhidavva-, 211
pekkhida-, 221
ppadesa-, 318; 340
prakasa-, 75

phala-, 97; 100

bala-bhadda-, 51; 56
bahi, 201; 213
bahu-danda-, 127

bhaa-, 275
bhaani-, 56
bhaa-vam-, 51
bhaa-vam, 82
bhatti-, 55
bhanadi, 81
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bhanadi, 100
bhanida-, 331
bhantadi, 103; 114
bhavam, 111
bhava-, 330
bhavia, 86

bhave, 208
bharada-, 120
bhikkha-, 57; 74; 75; 329
bhikkhua-, 73; 329
bho, 290

mam, 275

mae, 101; 120; 319; 334
mangala-, 202
majjhado, 290
mana-, 332
mandana-, 202
mandava-, 219
matta-, 115; 123
mantedi, 113
mah’-inda-, 97; 98
mabha, 113; 275

mahanuhaa-, 52; 55; 75; 81; 83; 103; 109
maha-bhaa-, 122; 208; 219; 329

mahabhaa-, 91
maha-siddha-, 85
maha-siddhi-, 56
mabhiisaa-, 207
mahiisava-, 195
ma, 55

manasa-, 97
mahavi-, 219
muha-, 127

rakkhi-, 212; 290; 318; 340; 342

raa-, 129
revati-, 325

lakkhiadi, 220
labheya, 106
Ila-, 186; 214
loa-, 318; 340
loana-, 321

vana-, 210
vara-, 106
vasi-kida-, 123
vahanta-, 220
va, 98; 109; 208

vi, 73;74; 98; 101; 115; 128; 131; 144,
145; 208; 219; 225; 290; 314
via, 85; 220; 291

vina, 292; 321

vinnavehi, 145

vinnata-, 328

viraha-, 220

visamvada-, 129

visajjia, 144

visumarida-, 194

visesa-, 62; 115; 186
viharanti, 201

vennavanti, 343

vevai, 91

vesa-, 98; 132; 327

sa, 332

samthia-, 213
samdava-, 220; 221; 226
samdeha-, 210
sampadenti, 214
sammuha-, 83
sammubhi-, 86
samvadati, 126
saasa-, 210
sak-kartadi, 62
sak-kara-, 56; 99
sacca-, 80; 122; 126; 321
samam, 202
samappida-, 101
samagada-, 100
sarisa-, 73; 98
savvatha, 98
savvadha, 208
savvassa-74

savva-, 74; 128; 207
sa-hiaa-, 103
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sahi-, 85; 97; 103; 103; 109; 113; 114; 120;

124; 144; 210; 213; 218; 220; 292; 321;
325; 330

sa, 321

samala-, 290

siri-manta-, 51; 314

sunia-, 122

sunissandi, 276

suniadi, 316

subhadda-, 291

subhadda-, 56; 97; 203; 292; 316; 325
sumadia-, 80; 122; 145; 212; 321; 326
su-haa-, 82



se, 116

so, 122; 124; 125; 219; 328; 329; 330
so[a], 208

sodara-, 276

ham, 331

haria, 291

hala-, 101

hala, 122; 125; 131; 145
ha, 292
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ha, 80

hala, 207

hi, 211; 214; 225; 332
hiaa-, 86; 113
hoissadi, 276

hoi, 130

hodi, 195

hodu, 74; 212

honti, 86; 103; 274
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