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Caro Tucdi,

Diverse volte ti abbiamo udito esprimere opinioni piuttosto sfavo-
revoli sulle consucte Festschriften, soprattutto a causa della loro
eterogeneita; e infatti a tutti noi succede di trovare in volumi simili,
tra tanti articoli pur pregevoli, solo due o tre che pii o meno abbiano
attinenza agli studi che ci interessano. Naturalmente questo & un
un punto di vista da cui si pud dissentire. Comunque, i tuoi colle-
ghi della Scuola Orientale ne erano memori quando decisero, gia
diversi anni fa, di renderti onore non con una silloge di articoli di
vari autori, ma raccogliendo in questi due volumi alcuni dei tuoi scritti
minori (minori per mole, non per valore). Non v'é¢ chi non veda
I'utilitd di una raccolta simile, che ripropone all’attenzione degli
studiosi articoli e memorie non sempre facilmente reperibili oppure
pubblicati in volumi da tempo esauriti. Nel vasto campo della tua
multiforme attivitd non c’era che l'imbarazzo della scelta; e in
materia cosi delicata abbiamo tenuto conto soprattutto del desiderio
dell’autore, anche se 1 tuoi amici avrebbero talvolta voluto veder
ripubblicati taluni scritti che tu ritieni superati, ma che, se non altro,
attestano la profonditd delle tue conoscenze e la vastita dei tuoi
interessi.

In quasi sessant’anni di attivitd in campo orientalistico tu sei stato
non solo un grande maestro, come possono affettuosamente attestare
i tuoi discepoli ora in cattedra; sei stato e sei tuttora un vero vulcano
di esuberante energia. Tipica del tuo carattere & la ferma volonta
di non lasciarti rinchiudere, per forza di circostanze esterne, in un
campo solo di studio. E ci0 non riguarda soltanto le qualita orga-
nizzative che ti hanno consentito di creare nel 1934 I'Istituto Italiano
per il Medio ed Estremo Oriente, di farlo risorgere dalle ceneri del
conflitto mondiale e di potenziarlo fino a fargli raggiungere la posi-
zione preminente di oggi. Anche nella tua attivita piu strettamente
scientifica non ti sei mai lasciato prescrivere la via dagli eventi, ma
sel stato tu a sfruttarli per allargare il tuo campo di lavoro.

Nei primi anni, subito dopo la prima guerra mondiale, 1 tuoi
interessi erano rivolti prevalentemente al pensiero cinese; e la tua
Storia della filosofia cinese antica (n. 24) pud ancora rendere ottimi
servizi malgrado il quasi mezzo secolo trascorso. In seguito, la com-
ponente buddhista di quel pensiero divenne per te prevalente. E i
cinque anni della tua permanenza in India (1925-1930), oltre a com-



pletare e concludere il tuo periodo formativo, oltre a darti una inarri-
vabile conoscenza intima di quell'India tradizionale che oggi sta
rapidamente scomparendo, furono fertilissimi di studi e di pubblica-
zioni. Videro la luce l'una dopo l'altra edizioni di opere della pit
antica logica buddhista conservate soltanto in traduzione cinese (n. 69),
di un’altra opera logica importante come il Nydyamukha di Dinnaga
(n. 76) e, in collaborazione con Vidushekhara Bhattacharya, di un
testo fondamentale di Sthiramati (n. 9o); tutti modelli di acribia
scientifica nella ricostruzione di archetipi la cui tradizione manoscritta
sanscrita, corrotta o lacunosa o addirittura assente, viene affiancata
o sostituita dalla magistrale utilizzazione delle traduzioni tibetane e
cinesi.

Ma nel frattempo avevi sentito il fascino del Tibet, che hai visitato
dapprima nei suoi lembi inclusi nei confini politici indiani, poi nelle
sue regioni occidentali e infine in quelle centrali, superando ogni sorta
di difficolta e percorrendo migliaia di km sulle piste carovaniere del
Tibet, sempre a piedi, in contatto intimamente sentito con uomini e
natura. Fu una serie di otto spedizioni, illustrate in una serie di rac-
conti di viaggio che sono una sapida quanto riuscita miscela di pdnditya
e di spirito d’avventura (nn. 94, 127, 178). Ma esse soprattutto rive-
larono tesori d’arte fino allora sconosciuti e probabilmente destinati
a rapida distruzione, tesori che soltanto i sette volumi di /ndo—T7betica
(nn. 91, 93, 106, 115, 150) conserveranno forse ai posteri. L’ultima
di queste spedizioni ti portd nel 1948 a Lhasa e al tempio reale di
bSam-yas, primo e per ora unico orientalista accademico ad arrivarvi.
Ma gia prima tu avevi dato alla luce la tua massima opera in campo
tibetologico; gli enormi volumi di 7Zbetan Painted Scrolls (n. 172) sono
veramente un monumentum aere perennius, che sotto un titolo troppo
angusto e modesto nasconde una vera enciclopedia di dati, di notizie,
di scoperte, sempre basate su una inarrivabile conoscenza dei testi,
ma anche di cose e luoghi; opera che ancor oggi ¢ fondamentale
per chiunque si occupi di studi tibetani.

Poi gli avvenimenti del 1949-50 ti preclusero ulteriori missioni
in quel paese che tu ami e conosci come nessun altro. E allora la tua
attivith si spostd in un primo tempo al vicino Nepal e specialmente
alle sue poco note regioni occidentali. Due missioni (1952, 1954) frutta-
rono la scoperta dei cimeli storici del regno dei Malla, del tutto ignoto
fino allora, che si estendeva attraverso I'Himalaya fino a includere il
Tibet occidentale; scoperte che furono illustrate in uno studio di ampio
respiro (n. 233) e in due piccole garbate opere di divulgazione (nn. 197
e 246). Poi fu I'addio alle regioni himalayane, anche sc la tua attivita
nel campo tibetologico ¢ durata ininterrotta fino ad oggi.



— VII —

Ad un’etd in cui la maggior parte dei tuoi colleghi, giunti al termine
della loro carriera universitaria, pensano a tirare le somme dclla loro
vita di studi, tu hai avuto i] coraggio e I'energia giovanile di mutare
totalmente indirizzo, creando quel Centro di Scavi pressi 'ISMEO che
inizid la sua attivita nello Swat (1956), per poi estenderla all’Afgha-
nistan e all’Iran Orientale; centro che tu hai sempre guidato personal-
mente, sia nella sua organizzazione in patria, sia (ci0 che piu conta)
sul campo, in regioni in cui le condizioni di lavoro e di scavo sono
sempre dure, talvolta massacranti. L’archeologia militante & divenuta
la tua attivita principale in questi ultimi anni, che videro anche la
creazione per tua iniziativa del Museo Nazionale d’Arte Orientale a
Roma.

Non per questo perd la tua attivita nei campi filosofico e storico
venne meno. Ne fanno fede l'aureo studio sui mandela (n. 173),
edizioni e traduzioni di testi buddhistici (nn. 213, 227, 273), quclla
Storia della filosofia indiana (n. 222) cosi ricca di osservazioni nuove
e acute, studi di iconografia e di storia dell'arte (n. 278), opere di
divulgazione a alto livello (nn. 272, 281). L’orientalismo a tavolino
e quello sul campo si sono trovati riuniti in te, in una fusione armonica
in cui la fonte scritta guida la ricerca sul posto e la ricerca artistica e
archeologica mostra la via a una piu retta comprensione del documento
scritto.

Ma soprattutto € la tua intima serena umanita che ti ha reso cosi
caro ai tuoi discepoli piu vicini. Battagliero e talvolta duro avversario
quando lo trovavi giusto e necessario, sei stato guida paterna e poi
amico affettuoso a quelli che (per usare un’espressione oggi sciocca-
mente dileggiata) sedendo ai tuoi piedi furono iniziati agli studi orien-
tali. Chi scrive rammenta ancora (ed & uno dei piu cari ricordi della
sua gioventl) le smaglianti lezioni su Nagarjuna nella quiete assorta
della vecchia Scuola Orientale nella soffitta di Palazzo Carpegna; chi
vi ha assistito, sa quale profondo godimento spirituale pud rappresen-
tare !'insegnamento di un vero grande maestro.

Questi tuoi due volumi vogliono essere, caro Tucci, una piccola
testimonianza della stima, dell’ammirazione e del memore affetto di
quanti alla Scuola Orientale ti furono colleghi e discepoli.

L. PETECH






AVVERTENZA

In linea di massima, gli articoli e le memorie qui riprodotte non
hanno subito varianti, neppure allo scopo di aggiornare la bibliografia
cttata.

Fanno eccezione tre scritti, nei quali il prof. Tucci stesso ha voluto
effettuare qualche rimaneggiamento, correzione o omissione. E precisa-
mente.

Linee di una storia del materialismo indiano (pp. 49-156):
radicale rimaneggiamento del cap. 111, omissione delle appendici (pp. 687—
713 del testo originale).

The sea and land travels of a Buddhist Sidhu in the sixteenth
century (pp. 305-320): notevoli modificke e correzioni.

Travels of Tibetan pilgrims in the Swat valley (pp. 369-418):
numerose correzioni e aggiunte, omissione dell’'appendice contenente 1/
testo tibetano (pp. 85-103 dell’edizione originale).

Poche correzioni in qualche altro articolo somno di scarso rilievo.

L. PETECH
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1935

Indo-Tibetica, 111: I templi del Tibet occidentale e il lovo simbolismo artistico;
Parte 1: Spiti ¢ Kunavar, Roma, Reale Accademia d’Italia, 219 pp. e 91 tav.
Nel paese dei Lama; in VM, 111, 261-288,

1 segni di Roma nell’'India e nell’Estremo Oriente; in NA, vol. 378, 3-14
(ristampato col titolo 7 rapporti di Roma con [’India e con I’Estremo Oriente
in FS4, 12-19).

Indirizzi filosofici nell’ India contemporanea; in Bollettino dell ISMEO, 1, 133~
190 (ristampato con aggiunte in /S4, 124-141).

Some glosses upon the Guhyasamaja; in MCB, III, 338-353.

Splendori di un mondo che scompare: nel Tibet occidentale; in VAL, 111, gri-
937.

On some bronze objects discovered in Western Tibet; in Artibus Asiae, V, 105-116.
Cina e Giappone secondo un critico cinese, in Bollettino dell’ ISMFO, 1, 1-5 (rec.
di Hu Shih, Zhe Chinese Renaissance; ristampato in FSA, 225-232.

A propos the legend of Naropa, in JRAS, 677-688 (rec. di A. Grinwedel, Die
Legenden des Naropa).
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1936

Indo-Tibetica, 111: I templi del Tibet occidentale e il loro simbolismo artistico;
Parte II: 7saparang, Roma, Reale Accademia d’Italia, 210 pp. e 152 tav.
Ramakrishna Paramahamsa, Roma, ISMEO, 26 pp.

Id.; in EW, 1 (1950/1), 65-72 (ed. inglese del precedente).

Hitherto unknown in Tibel: paintings recalling the art of Ajanta; in ILN, 81.
Pionieri italiani in India; in Asiatica, 11, 3—11 (rifacimento del n. 8o, ristam-
pato in FSA4, 37-49).

Il Manasarovar, lago sacro del Tibet; in VM, IV, 253-270.

Un libro dell’antica saggezza cinese; in Asiatica, 11, 167-173 (ristampato in
FSA, 216-224).

Voce Roma: L'idea di Roma, Medio ed Estremo Oriente; in Enciclopedia Italiana,
XXIX, 927-928.

Rec. di H. A. JASCHKE, 4 Tibetan-English dictionary, in JRAS, 509-510.

1937

Santi e briganti nel Tibet ignoto, Milano, Hoepli, xv—190 pp.

Indian paintings in Western Tibetan temples; in Artibus Asiae, VII, 191-204.
Poesia giapponese; in Asiatica, 111, 328-336 (ristampato in FSA, 260-270).
Umanesimo indiano; in Asiatica, 111, 416-420 (ristampato parzialmente come
prima parte del capitolo Caratteri generali del pensiero indiano in FSA, 50-54).
Vecclie razze del Giappone: git Ainu, in VM, V, 835-847.

Voce Tibet: Storia, Etnografia, Arte; in Enciclopedia Italiana, XXXIII, 805~
807, 8o7-810.

Rec. di G. TOUSSAINT, Le dict de Padma; in JRAS, 514-516,

1938

Cinema indiano; in Lo Lettura, XXXVIII, 350-357 (ristampato in FSA4, 159-
169).

Poeti ¢ asceti nell’India medievale; in Asiatica, IV, 89—96 (ristampato con
aggiunte e col titolo /7 Dio senza attributi dei poeti medievali in FSA, 66-78).
Berretti rossi e berretti gialli; in Asiatica, IV, 255-262.

L' Italia e Desplorazione del Tibet; in Asiatica, IV, 435-446.

La capitale del Tibet centrale: Ghianzé ¢ il suo tempio terrificante; in VM, VI,
741-758.

Voce Letterature neo—indiane, in Enciclopedia Italiana, Appendice I, 725-727;
ristampato in A. Ballini e M. Vallauri, Lineament: di una storia delle lingue e
della letteratura antica e medievale dell’ India, Roma 1943, pp- 136-146.
Rec. di W. E. CLARK, 7wo Lamaistic Pantheons, in JRAS, 591-593.

1939

Lo Zen e il carattere del popolo giapponese; in Asiatica, V, 1-9,

Ajanta ed Ellora; in Asiatica, V, 213-221 (ristampato in /ndia, 1 [1952], 3-11).
Nuove scoperte archeologiche nell’ Afghanistan e ’arte del Gandhara;, in Asiatica,
V, 497-503.
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Recent Italian explorations in Tibet. in The Voung East, Italo—Japanese number,
33-41 (ristampato in New Asia, 1, fasc. I, 10-15).

1940

Forme dello spirito asiatico, Milano-Messina, Principato, 270 pp.

The travels of Tibetan pilgrims in the Swat valley, Calcutta, The Greater India
Society, 103 pp.

La crisi spirituale dell’India moderna (Reale Accademia d’ITtalia, Conferenze,
n. 5), Roma, Reale Accademia d’Italia, 24 pp.

Il Tibet e ’Italia; in I/ lidro italiano nel mondo, n. 3, 24—26.

La mia spedizione nel Tibet; in Asiatica, VI, 1-13.

Antichi ambasciatori giapponesi patrizi romani, in Asiatica, VI, 157-165
(ristampato in Societa Amici del Giappone, Roma-Tokyo, Numero unico, 23—29).
Japanese ambassadors as Roman patricians; in EW, 11 (1951/2), 65—71 (trad.
inglese del precedente).

Nel Tibet centrale: relazione preliminare della spedizione 1939; in BSGI, LXXVII,
81-8s.

ltinerari indiani: Benares; in Asiatica, VI, 277-283.

Un principato indipendente nel cuore del Tibet: Sackia; in Asiatica, VI, 353-
360.

1941

Indo-Tibetica, 1V: Gyanise e i suoi monasteri, 3 voll.,, Roma, Reale Accademia
d’Italia, 302 pp., 330 pp., 297 figg.

Una scuola di pittura tibetana a Nagasaki nel XVII secolo; in Asiatica, VI,
9-13.

Lo Yoga; in Asiatica, VII, 171-178.

Anticke rivalita nei deserti del Lop; in Asiatica, VII, 355-363.

Matteo Ricciy; in Annali della R. Universita di Macerata, XV, v—xvi.

1942

1! Buscido, Firenze Le Monnier, 53 pp.

1l teatro indiano; \n Rivista [ltaliana del Teatro, VI, n. 5, 1-8.

Le Marche e il Tibet; in Atti e Memorie delia R. Deputazione di Storia Palria
per le Marche, s. V. vol. 5, 91-95.

Alessandro Csoma de Kirds, in Universitas Francisco—fosephina, Kolozsvdr,
Acta Philosophica, 1, 3-20.

1943

Il Giappone, tradizione storica e tradizione artistica, Milano, Fratelh Bocca,
xi—-121 pp.

Le missiont catloliche e il Tibet;, in Le missioni cattoliche e la cultura dell’Oriente,
Roma, ISMEQ, 215-231.

Umanesimo dell’ India;, \n Asiatica, 1X, 5-10.

Leopardi e I’ India; in Asiatica, 1X, 161-170; ristampato in At ¢ Memorie della
Deputazione di Storia Patria per le Marche, s. VII, vol. Il (1948), 11 pp.
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Paolo Emilio Pawolini; commemorazione tenuta il 26 novemore 1942; in Annuario
della Reale Accademia d’Italia, XV (estratto pre—pubblicato; il volume non
vide mai la luce).

1945

Lestetica indiana e il concetto del bello; in Poesia, quaderni internazionali,
I, 227-231.

1946

Asia religiosa, Roma, Partenia, 339 pp.

1947

Tibetan book-covers; in Art and Thought: Studies in honour of A. K. Coomaras-
wamy, Londra, 63—68.

The validity of Tibetan historical tradition, in India Antiqua, in honour J. Ph.
Vogel, Leiden, Brill, 309-322.

Minor Buddhist texts on the Prajridpdramiltd: the Prajiiaparamitipindhartha
of Dinndga; in JRAS, 53-75.

1948

Preistoria tibetana; in RA, XXXVI, 265-268.
Notizie di libri in RSO, XXIII, 100-106.

1949

Il libro tibetano dei morti, Milano, Fratelli Bocca, 207 pp.

Tibetan Painted Scrolls, 2 voll. e un portafoglio, Roma, Libreria dello Stato,
pp- xv, I-327; pp. vi, 331-798; 256 tav.

Teoria ¢ pratica del Mandala, Milano, Fratelli Bocca, 207 pp.

Id., 2a ed., Roma, Ubaldini editore, 1969, 167 pp.

The theory and practice of the Mandala, London, Rider and Co, 1961, ix-147
pp. (ed. inglese del precedente; rist. 1969).

Tibetan folksongs from the district of Gyantse (Artibus Asiae Supplementum,
VII), Ascona, Artibus Asiae, 89 pp.

Tibetan folksongs from Gyantse and Western Tibet (Artibus Asiae Supplementum,
XXII), Ascona, Artibus Asiae, 1966, 202 pp., 18 tav. (2a ed. riveduta del pre-
cedente).

{talia e Oriente, Milano, Garzanti, 1949, iii~261 pp.

1l Nepal; in Sapere, XXX, 302-323.

Tibetan Notes (1: The Tibetan Tripitaka, 11: The diffusion of the Yellow Church
in Western Tibet and the kings of Guge), in Harvard Journal of Asiatic Studies,

XI1, 477-496.
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1950

A Lhasa e oltre, Roma, Libreria dello Stato, 153 pp.

Id., 2a ed., Roma, Libreria dello Stato, 1952, 169 pp.

To Lhasa and beyornd, Roma, Libreria dello Stato, 1956, 195 pp. (ed. inglese
del precedente).

The tombs of the Tibetan kings (Serie Orientale Roma, I), Roma, ISMEO,
viii-117 pp.

Esplorazione del Tibet; in I giorni della creazione, Torino, 115-123.

To Lkasa and beyond; in Arr and Letters, XX1V, 35-41.

La citta santa e le tombe dei re del Tibet; in VM, XII, 157-166.

Ambrogio Ballini;, in RSO, XXV, 156160 (necrologio).

Rec. di P. D’EvLIA, Fonti Ricciane, in RSO, XXV, 156-160.

Notizie di libri in RSO, XXV, 135-136.

1951

Greetings to Pakistan and Hindustan; in EW, 1 (1950/1), 149-150.

Il Tibet nel momento attuale; \n Rassegna italiana di politica e di culture,
XXVIII, 99-108.

Buddhist notes (1: A propos Avalokitesvara; 11: On the Tibetan cycle of arhats);
in MCRB, 1X, 173-220.

La rivolta nel Nepal, in VM, XI1I, 753-760.

Pref. a La scultura indiana nel bronzo ¢ nella pietra: 20 fotografie di Madanjeet,
Milano, 1ii—xil.

Notizie di libri in RSO, XXVI, 185-186.

1952

Shri Aurobindo; in EW, 11 (1951/2), 1-2.

Italy and New Asia; in EW, 11 (1951/2), 129-131.

Il Kashmir, oggi; in VM, XIV, 537-552.

The tombs of the Tibetan kings; in Journal of the Royal Central Asian Society,
XXXIX, 42-44.

Notizie di libri in £, 11 (1951/2), 31-36, 90-93, 131-155, 224—230.

1953

Tra giungle ¢ pagode, Roma, Libreria dello Stato, xii-137 pp.
Notizie di libri in EW, 111 (1952/3), 36—41, 112-1106; Artibus Asiae, 137.

1954

Marco Polo, Roma, ISMEO, 19 pp.

Marco Polo, in EW, V (1954/5), 5-14 (trad. inglese del preccdente).
The demoniacal in the Far East; in EW, IV (1953/4), 3-11.

My approach to Gandhi; in EW, IV (1953/4), 147-150.

Earth in India and Tibet; \n Eranos Jahrbuch, XXII, 323-304.
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Marco Polo, in Italia che scrive, XXVIII, n. 10, 107-112.

Ratndkarasanti on ASraya—pardvrtti; in Asiatica: Festschrift fiir Fr. Weller,
Lipsia, Harrassowitz, 765—767.

Alfonsa Ferrari, in RSO, XXIX, 158-159 (necrologio).
China—Religionsgeschichte; in A. RANDA (ed.), Handbuck der Weligeschichte,
Olten, Verlag O. Walter, coll. 287—292.

Tibet—Religionsgeschichte; in A. RANDA (ed.), Handbuch der Weltgeschichte,
Olten, Verlag O. Walter, coll. 663-672.

Notizie di libri in £W, IV (1953/4), 41-46, 117-122, 204-205, 295-299.

1955

Fifty years of study of Oriental art, in EW, V (1954/s5), 73-85.

Introd. a P‘u Sung-ling, 7 recconti fantastici di Liao, Milano, Mondadori,
13-15.

Notizie di libri in EW, V (1954/5), 140-142, 227-231.

Sur les traces d'une ancienne réligion: expédition Tucci 1954; in Alpe, Neige,
Roc: Revue alpine internationale, 1X, 35-42.

1956

Minor Buddhist Texts, 1 (Serie Orientale Roma, IX, I), Roma, ISMEO,
xi—-310 pp.

Preliminary report on two scientific expeditions in Nepal (Serie Orientale Roma,
X, I), vii-156 pp., 60 figg.

Vita nomade, Roma, Club Campeggiatori Romani, 18 pp.

The sacred character of the kings of ancient Tibet; in EW, VI (1955/6), 197205,
Kodai Chibetio 6 no shinpiteki seikaku;, in Kodaigaku (Palacologia), V (1957),
245-259 (trad. giapponese del precedente).

La regalita sacra nell’antico Tibet; \n Studies on the history of religions (Supple-
ment to Numen): The sacral kingship, Leiden 1959, 189—203 (testo originale
del precedente).

Chibetto no rekishi bunken (Letteratura storica tibetana); in Zohdgaku, XII,
100-114.

The symbolism of the temple of bSam—yas;, in EW, VI (1955/6), 279—281.

Il tempio di bSam-—yas, in Le symbolisme cosmique des monuments réligieux
(Serie Orientale Roma, XIV), Roma, ISMEO, 118-123 (testo originale del
preccedente).

[ Taru del Nepai, in VM, XVIII, 399-418.

Prefazione a Cina, I, Roma, ISMEO, 7-8.

Notizie di libri in EW, VI (1955/6), 54-58, 163-167, 256—261.

1957

Storia della filosofia indiana, Bari, Laterza, 604 pp.

Buddha Jayanti, in EW, VII (1956/7), 297—-305.

The Fifth Dalai-Lama as a Sanskrit scholar; in Sino-Indian Studies, V, 235—
240.

Letteratura tibetana; in [G. Tuccl ed.], Le Civilta dell’Oriente, 11, Roma, Casini,
781-790.
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Notizie di libri in £, VII (1956/7), 99-102, 178-183. 271-273; Artibus Asiue,
XX, 218.

1958
Minor Buddhist Texts, 11 (Serie Orientale Roma, IX, 2), Roma, ISMEO,
xi-289 pp.
Le grandi vie di comunicazione Europa-Asia, Torino, Edizioni Radio Italiana,
183 pp.

Collaborazione con ’Oriente, Roma, ISMEO, 23 pp.

A propos East and West, considerations of an historian; in EW, VIII (1957/8),
343-349.

On the path of Alexander the Great: Italian excavations in Swat, in ILN

On a sculpture of Gandhara, in EW, 1X, 227-230.

Preliminary report on an archaeological survey in Swat; in EW, 1X, 279-328.
Impressioni sulle musica giapponese; in Giappone, 11, 5-8.

Induismo; in [G. Tuccl ed.], Le Civilta dell’Oriente, 111, Roma, Casini, 563~
632.

Prefazione a Un editto bilingue di ASoka, Roma, ISMEOQO, v-vil.

Rec. di R. v. NEBESKY-WOJKOWITZ, Oracles and d mons of Tibel; in Orienta-
listische Literaturzeitung, LI1I, coll. 270-272.

Notizie di libri in EW, VIII (1957/8), 104-110, 217-222, 321-330; IX, 95,
102-104, 10§-107, 110-I11, 238-244, 246248, 256262, 270-272, 358, 377-
378. .

1959

Orientalisti Marchigiani; conferenza tenuta ad Ancona il 4 marzo 1959, Ancona,
Camera di Commercio, 16 pp.

Animadversiones Indicae, [1X-X]; in Jfrdnamukidvali, Festschrift Nobel, New
Delhi, International Academy of Indian Culture, 221-227.

Nello Swat sulle orme di Alessandro Magno ¢ Buddha; in VM, XXI, 481-492.
A Hindu image in the Himalayas, in Asia Major, N. S., VII, 170-175.

A Tibetan classification of Buddhist images according to their style; in Artibus
Asiae, XXI1I, 179-187.

Prefazione a Sum-pa-mkhan-po, Ye—ses—dpal-hbyor, dPag-bsam—{jon-bzan,
ed. Lokesh Chandra, New Delhi, ix—xii.

Notizie di libri in £W, X, 111-112, 115-116, 122-123, 125, 136, 280292, 3006,
308.

1960

Nepal. Alla scoperta dei Malla, Bari, Leonardo da Vinci, 92 pp.

Id., 2a ed., 19062.

The discovery of the Mallas, Londra, George Allen and Unwin, 1962, 96 pp.
(ed. inglese del precedente).

A Tibetan history of Buddhism in China;, \n Wissenschaftliche Zeilschrifi der
Karl-Marx—Universitat Leipzig, 1X (Pestratto venne rilegato, con stampighato
in calce 1l numero di pag. 230, in Eduard Frkes in Memoricn:, Lipsia 1962).
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Notizie di libn in EW, XI, 42, so-51, 189-191, 201, 212-215, 277-278, 287
290, 294-297, 304-305.

1961

La Sposa del Cielo; in Storia Illustrata, luglio 1961, 56-63.

Recollection of Tagore; in EW, XII, 111-117.

Prefazione a LOKESH CHANDRA ed., The Samye monastery, New Delhi, 9-11,
Notizie di libri in £/, XII, 180-183, 190-191, 195-196 207-209, 217, 219~
221,

1962

The wives of Sron-blsan—sgam—po, in Oriens Extremus, 1X, 121-126.
Remarkable discoveries in Swat, in Tourist World, 11.

Un paese senza laici; in Il Milione, VIII, 205—208.

Arte del Tibet; in [G. Tuccl ed.], Le Civilta dell'Oriente, IV, Roma, Casini,
907-924.

Voce Buddhismo; in Enciclopedia Universale dell’arte, Roma, 111, coll. 1-41.
Voce Demoniche, figurazioni: Giappone; in Enciclopedia Universale dell’Arte,
Roma, 1V, coll. 273-274.

Prefazione a D. FACCENNA e G. GULLINI, Reports on the campaigns 1956-1958
in Swat (Pakistarn), Roma, vil-xiil,

Notizie di libri in £W, XIII, 59-60, 61-65, 66—67, 72-73, 8o-81, 363-365,
368-373, 390, 395-397, 399-40I.

1963

La via dello Swat, Bari, Leonardo da Vinci, 97 pp.

The tombs of the Asvakdyana—Assakenod; in EW, X1V, 27-28.

Oriental Notes, 1. The Tibetan * White—sun—moon’ and cognate deities; in EW,
X1V, 133-145.

Oriental Notes, 11: An image of Devi discovered in Swat and some connected pro-
blems; in EW, XIV, 146-182.

Notizie di libri in £, XIV, 95-97, 105, 107-108, 119—121, 242-244, 248-258,
273277, 280-283.

1964

In the foolsteps of Alexander and the land of the Assakenot; excavations in fara-
way Swat, Northern Pakistan, in ILN, vol. 244, 856-861.
Prefazione a A bilingual Graeco—Aramaic edict by Asoka, Roma, ISMEO, ix-xi.

1965

Voce Tibetane, Scuole; in Enciclopedia Universale dell’Arte, Roma, XIII, coll.
889-906.
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1966

Explorations récentes dans le Swal; in Muséon, LXXIX, 42-58.

Rec. di G. GULLINI, Architettura iranica dagli Ackemenid: ai Sasanidi; in EW,
XVI, 143-147.

Notizie di libri, in £W, XVI, 153, 162, 174-175.

1967

Tibet, Paese delle Nevi, Novara, Istituto Geografico De Agostini, 216 pp.
Tibet, Land of Snows, Londra, Elek Books, 216 pp. (ed. inglese del precedente).
Tibet, Pays des Neiges, Parigi, 215 pp. (ed. francese del precedente).

Il Trono del Diamante, Bari, De Donato, 310 pp.

Notizie di libri in £W, XVII, 135-136, 141, 155-156, 164, 168-169.

1968

Oriental Notes, 111: A peculiar image from Gandhara; in EW, XVIII, 289-292.
Oriental Notes, IV: The syncretistic image of Mazar—i-Sharif; in EW, XVIII,
293-294.

Notizie di libri in £/, XVIII, 209212, 220-223, 228-232, 235-236, 248-252.

1969

Rati-lila, an interpretation of Tantric imagery of the temples of Nepal, Ginevra,
Nagel, 168 pp.

Rati~lila, essai d’interpretation des representations tantriques des temples du
Népal, Ginevra, Nagel, 168 pp. (ed. francese del precedente).

Rati-lila, erotische Darstellungen in der Kunst Nepals, Ginevra, Nagel, 200 pp.
(ed. tedesca del precedente).

Nomina Numina; in Myths and symbols: studies in honour of Mircea Eliade,
Chicago—-Londra, 3-7.

Notizie di libri in £W, XVIII, 209-212, 220-223, 228-232, 235-236, 248-252.

1970

Die Religionen Ttbets; in G. Tucci e W. Heissig, Die Religionen Tibets und der
Mongoled, Stuttgart, W. Kohlhammer, §-291.

La letteratura del Tibet; in V. Pisani e L. P. Mishra, Le letterature dell’ India,
Firenze, Sansoni—Accademia, pp. §31-544.

Oriental Notes, V. Preliminary account of an inscription from North—Western
Pakistan, \n EW, XX, 103-104.

Commemoration of Ambassador Auriti; in EW, XX, 231-232.
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NOTE SULLE FONTI DI KALIDASA

I. - KALIDASA E IL SANKHYA

Il Formichi nella prefazione alla sua traduzione del Raghuvamsa
ha portato l'attenzione sulle molte similitudini tratte dalla religione,
dalla filosofia e dalla politica, di cui Kalidasa si compiace fare sfoggio
nel suo poema?’. Poiché questa ricerca puo fornirci preziosi ragguagli
sulla cultura del poeta e sulle fonti cui s’ispird ¢ bene approfondirla ed
estenderla anche alle altre sue opere. Noto anzitutto che coteste simi-
litudini in nessuna opera di Kaliddasa sono cosi frequenti come nel
Ragh®. Che un mahdkdivya ubbidisca e si attenga ai precetti tradizionali
degli alamékarasasira e sia fregiato di tutti i piu ricercati ornamenti
della retorica piu dei semplici #dtaka & naturale: ma ¢& rilevante il fatto
che neppure nel Kumarasambhava, pur tenuto conto della sua maggiore
brevitd 2, ricorrono con tanta frequenza come nel Ragh® similitudini
erudite. Cid che indusse il Pischel a credere il Rag/h® opera giovanile
ed anteriore al Kwumarasambhava, i1 poema dell’eta matura, quando
Kalidasa si era gia liberato dalla soggezione dei trattati di retorica 3.
Sta pero il fatto che se le similitudini e le allusioni erudite sono meno
numerose nel XK. S., tuttavia questo sembra ancor piu del Ragh® atte-
nersi ai precetti degli aldmkdrasistra: e di fatti come fu gia rilevato 4,
in questi sono pilt numerose le citazioni del K. S. che del Ragh®°.

Kalidasa si compiace di mostrare la propria cultura enciclopedica,
dalla grammatica5 e dalla retorica alla medicina e all’astronomia.

t Kalhdasa, La slirpe di Raghu, Milano.

* 8 canti su 19 del Rag/. E noto che gli altri non sono autentici, v. JACOBI, Ver-
handlg. d. Or. Congr., 1882, p. 133-156.

3 Kultwr dev Gegenwart 1, V11, p. 201.

4« HARI CHAND, Cilations de Kdl. dans les traités d’Alambkarasastra, in J. As. 11°
S., T. VI, 1916, p. 31.

5 Singolarmente interessante ¢ Kagh, XV, 9 (Ramddesid anugald senad tasyartha-
stddhaye| pascad adilyayandrihasya dhator adhir fvabhaevat) in cui il poeta dimostra di
seguire Patanjali nell’attribuire alla radice 7, anche senza 1l prefisso ad#7, 1l significato
di «stuciare » non registrato in Pdnini.
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Due volte troviamo addirittura citazioni di autori: Manu, una delle fonti
principali della sua cultura politica ed il Natyasdstra.

Ragho, XIV, 67. eva dharmo Manund pranitak

Malav®, pag. 15. 1. 11 ed. Bollensen, Leipzig 1879: prayoga-
pradhanam ki natyasdstram in  cui, come gia riconobbe Sylvain
Lévi, deve vedersi una vera e propria allusione al Bidratiyandtyasa-
stra.

Quanto ai passi, e sono molti, in cui si fa accenno a dottrine
filosofiche, & notevole che essi in prevalenza si mostrano ispirati al
Sankhya. Cid riesce chiaro quando si pensi all’importanza di questo
sistema e all'influsso che esso non manco di esercitare oltre che sulle
scuole filosofiche in genere, anche sulle opere letterarie. Non & questo
il luogo di ripetere che nel Mahdbhirata ¢ largamente presente il Sankhya;
si pensi ad es. al Moksadharma e alla Bhagavadgitd. Ed anche ove
si prescinda da alcune Upanisad, come ad es. la Maitri e la Katha,
in Manu, un libro che Kailidasa mostra di conoscere molto bene, sono
in pit luoghi esposti 1 principi del sistema (ad es. XII, 24-52, 83, 103,
e I, 14—20).

Ed ¢ noto infine che lo stesso Sankhya quantunque non pil nella
sua originale purezza, ma commisto a concezioni vedantiche ispird
ed informo molte delle esposizioni filosofiche cosi frequenti nella vasta
letteratura dei Purédna, che in parte furono redatti nella loro forma
definitiva intorno all’eta di Kalidasa . E neppure va a questo proposito
dimenticato quanto ci dice Paramartha nella sua vita di Vasubandhu ?,
che cioe¢ i Gupta, alla cui dinastia appartiene quel Vikramaditya che
fu patrono di Kailidasa, furono fautori del Sankhya prima che si con-
vertissero al Buddhismo.

Da alcuni passi come ad es. Ragh®, X, 28 ¢ K. S. II, 13 si
potrebbe dedurre che Kalidasa ebbe cognizione diretta delle esposizioni
sistematiche del Sankhya: e difatti ragioni cronologiche non vietano
di supporre che egli avesse sentore delle opere di Pancasikha ad es.
e dello Sastitantra, e ove effettivamente il pocta sia stato contemporaneo
di Candragupta Il Vikramaditya, anche della Sankhyarikd di I$vara-
krsna, tradotta in cinese da Paramartha fin dalla 22 meta del VIO sec.
d. C. Tuttavia se non l'unica, la miglior fonte delle conoscenze filoso-
fiche di Kailidasa, almeno per quanto riguarda il Sankhya, dovette
essere l'epica, che come si & gia ricordato, da quel sistema fu larga-

! Queste come € noto sono le conclusiont del Pargiter, 77e Dynasties of the Kali
age, Oxford 1913.
* Tradotta dal Takakusu in /RAS, 1909.
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mente influenzata e che d’altra parte tanto spesso ispird il poeta .
Cio risulta anche dal fatto che, come in appresso si vedra, Kailidasa
in pit luoghi sia del Kwmdrasambhava che decl Raghuvamsa ripro-
duce con varianti di poco momento concetti e versi della Bkagavad-
gitd che Mallinatha stesso cita due volte nel suo commento al Ragh®,
come la fonte cui il poeta dovette ispirarsi (VII, 20, X, 27 mai
nel K. S)).

Nel K. S. poi egli tenne ben presente anche Manu il quale benché
sia insieme con il Kamandakiyanitisira la sua fonte principale per
quanto riguarda i precetti di politica, gli suggeri anche vari accenni
filosofici.

Il Sankhya come & noto, ammette tre mezzi conoscitivi: la perce-
zione diretta (pratyaksa o drsta), 'illazione (anumadna) e la parola degna
di fede (éptavicana). Tutti e tre vengono ricordati da Kalidasa in
Raghe, X, 28:

pratyakso 'py aparicchedyo mahyddir mahima tava
aptavaganumandbhyam sddhyam tvam prati ka katha?

cui si confronti ad es. Sdnkhyakarika, 4:

drstam anumdnam daptavacanam ca sarvapramdnasiddhatvdt
trividham pramdnam

(v. pure Manu, XII, 103%).

Alla prakrti e al purusa, i due ben conosciuti principi del Sankkya,
il poeta accenna piu volte. Cosi ad es. in K. S. II, 13 gli dei sopraf-
fatti dal demone Taraka si rivolgono a Brahma Svayambhu in questi
termini:

Tvam dmanant: prakrtim purusarthapravartinim
taddarSinamn uddsinam, tvam eva purusam viduh.

Prescindendo pure dal fatto che purusa e prakrti sono unificati
in Brahma della cui essenza si considerano come modalitd distinte 2,
¢ pur certo che in questi versi con la brevita di un siitra non solo si
indicano 1 principi fondamentali del Sgzné4ye ma di ciascuno di questi
si dichiarano le proprieta: la prakr#Z in moto perenne a scopo della
liberazione e dell’isolamento finale del purusa, che indifferente osserva
le modificazioni della materia.

+ V. ad es. HOLTZMANN, Das Mahdbhdrata im Osten und Westen, Kiel 1895,

P- 74 sg. € 79 sg.
2 V. Mbh. X11, 347, 12 sgg. e sopratutto 1 purdna.
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Nella Sankhyakarika troviamo gli equivalenti degli aggettivi usati
da Kalidasa: prakrtim purusarthapravartinim corrisponde al Sasngha-
tapardthatvat di S. K. 17, per taddarsinam wddsinam si cf. S. K. 19:
saksitvam asya purusasya kaivalyam mddhyasthyam; e ibid. 20 uddsinah
¢ ugualmente detto il purusa.

Né¢ meno spesso Kalidasa ricorda i tre guxza o modalitd inerenti
alla prakrti: ad es. Ragh, VIII, 21.

Raghur apy ajayad gunatrayam prakrtistham samalostakisicanak

il cui commentatore Caritravardhana nota: Sdnkhyamate hi pradhandsrita
gundh; purusas tu nirgunah iti jAdnam apavarga iti. Quanto poi al-
I'aggettivo samalostakdsicana che tanto frequentemente ricorre nella lette-
ratura buddhistica, ad es. nella nota formula che descrive lo stato
dell’Arhat nel Divydgvadana o nell Avadanasataka®, poté ben essere
suggerito a Kalidasa anche dalla Blagavadgitd che come abbiamo gia
accennato e meglio vedremo in seguito, egli pitt volte prese a modello;
v. ad es. Bhg® VI, 8 yukta ity ucyate yogi samalostakdricanah.
I tre guna sono pure ricordati in K. S. 1I, 4.

namas trimirtaye tubhyam prdiksysieh kevalitnane
gunatrayavibhigaya pascad bhedam wpeyuse.

Essi servono spesso al poeta come termine di paragone: ad es.
Ragh®, X, 38 la maesta e il potere degli dei insidiati da Ravana sono
paragonati al sattva e al rajas sopraffatti dal zamas in quella lotta eter-
namente ingaggiata fra le tre modalita della prazys::

Jane vo Ralksasakrantdv anubhdvaparikramau
anginam tamasevobhan gunpau prathamamadhaman.

Si confronti pure Ragi°, XI, go; X, 17, XIII, 37; K. S. VI, 60;
Malav®, 1, 4.

Neé¢ la psicologia del Sankhya & passata sotto silenzio. Difatti in
Ragh, XIII, 60 il lago Brahma da cui scaturisce la Sarayl & parago-
nato alla prakrti da cui deriva la buddhi

yasydh Brahmam saras karanam aptavico buddher ivdvyakiam udaharanti

L’ispirazione alla psicologia del Sankhya, secondo la quale, come
¢ noto, dalla materia si evolve la buddhi, da questa V'akamicara, e cosi

1 V. Diyyav. ed. Cowell e Nell, p. 97, 240, 282. Avadanasataka, ed. Speyer, I,
104, 207 etc.



Note sulle fonti di Kdliddsa 5

via, ¢ manifesta. (v. ad es. S. K. 22 prakyter mahdms tato 'hamkdras
etc.). Né manca l'allusione ai makdbhita o sthilabhiita quegli elementi
materiali cioé di cui risultano le singole cose. Ragko, I, 29.

Tam veddha vidadhe winam wmahdabhitasamdidhing

ove il Formichi nota: « Probabilmente scrivendo questo verso 29 (il
poeta) aveva sott'occhio il s@fra di Gotama I, 13-14 in cui & detto
che gli elementi sono: la terra, 'acqua, il fuoco, l'aria e I'etere, e che
le qualita (guna) di questi elementi cio¢ I'odore, il sapore, la vista, il
tatto e 'udito sono gli oggetti (artka) degli organi sensori cioé¢ del naso,
della lingua, dell’occhio, della pelle e dell’orecchio. Dunque cosi come
i guna hanno per unico frutto quello d’essere oggetti (artha) degli
organi dei sensi, di servire cioé¢ a questi ultimi, del pari le virtd (guna)
del re Dilipa, avevano come unico frutto quello di servire al benc
(artha) altrui; la similitudine poggia sul doppio significato di guna
che vuol dire tanto qualita quanto virtu, e sul doppio significato di
artha che vuol dire tanto oggetto quanto utile e vantaggio» (op. cit.,
pP. 44 n. 1).

Anche meglio che altrove risultano evidenti i modelli che il poeta
ebbe sott’occhio negli inni a Brahma e a Visnu che si trovano rispetti-
vamente nel X. S., II, e nel Ragh®, X. Nel primo gli dei implorano la
nascita di un eroe che abbatta la tracotanza dell'aswra Taraka: nel
secondo minacciati da Ravana chiedono a Visnu che si incarni e li liberi
dal flagello che loro incombe. Altri inni non mancano nell’epica: famoso
fra tutti il Bhismastava nello Santiparvan® del Mahabharata.

E certo perd che Kailidasa, pur conservando la sua originalita di
grande poeta, segul nei singoli particolari la Bhagavadgizi la quale ha
spesso troppe somiglianze con i suoi versi perché possa pensarsi a sem-
plici parallelismi casuali: nell'inno a Brahma poi, nel XK. S., ¢ facile
riconoscere anche evidentissime reminiscenze di Manu: cosa che non
sfuggi del resto ai commentatori indigeni.

Per meglio far notare queste analogie, il pil spesso addirittura
verbali, & opportuno mettere a fianco dei versi di Kalidasa quelli della
Bhagavadgita e di Manu che probabilmente il poeta ebbe presenti:

Raghe, X, 27:

tvayy dveSitacitt@ndm tvatsamarpitakarmandim
gatis tvamn vitaragandam abluyaksamnivyttaye.

1 Cf. Mbn., X1I, 182, 11 sg.; XII, 2006, 6sgg.; XII, 207, 1 sgg.; XII, 210,
1 sgg.; XII, 280, 1 sgg.; XI1I, 347, 1 sgg.
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Cf. Bg.,, V, 17t

Tadbuddhayas, taddatmanas tannisthds tatpardyanih
gacchanty apunardvritim jridnanirdhitakalmasih

(cfr. per lo stesso concetto XI, s5; IV, o; IX, 34; XVIII, 65 citato
pure da Mallinatha)

Ragh°, X, 19:

hrdayastham andsannam, akdmam tvdm tapasvinam.
Cf. Bg., XV, 15:

Sarvasya cdham hydi samnivisto
Ragho, X, 31:

anavaptam avdptavyam na te kimcana vidyate

Bg., 111, 22:

Na me Pdarthdsti kartavyam trisu lokesu kimcana
nanavdptam avipiavyam

Raghe, X, 31:
lokanugraha evaiko hetus te janmakarmanoh

Cf. Bg., IV, 7
yadd yada ki dharmasya glanir bhavati, Bhdrata,
abhyutthanam adharmasya taddatmanam syrjamy aham .
Ragho, X, 20:

Sarvajrias tvam avijiidtah savvayonmis tvam dtmabhuh
Sarvaprabhur anisas tvam ekas tvam sarvaridpabhik.

Cf. Bg., XI, 38:
tvam dadidevah purusah purdinas tvam asya visvasya parvam mnidhinam
vettdsi vedyam ca param ca dhdma, tvayd satam visvam anantaripa

E ugualmente per Raght, X, 17:

rasantarany ekavasam

1 Per 1l concetto, che del resto ¢ a base della teoria degli avatara, cf. Ragh. 111,
14; As$vaghosa, Buddhacarita, 1, e i\l manussaloke kitasukhatdya jato dei hibri pali.



si cf. Bg., VII, 9 sgg.
Ragh°, X, 18:
Avyakto vyaktakiranam

Cf. Bg., VIII, 18 avyaktid vyaktayah sarvik prabhavanty
ahardgame; cfr. pure 11, 28 auyaktidini bhitan:.

K. S. 11, s:
yad amogham apam antaruptam bijam, Aja, tvayd
atas cardcarvam viSvam prabhavas tasya giyase.

cf. Manu, 1, 8, o:

So abhidhydya Sarirdt svdt sisyksur vividhih prajih
apa eva sasarjidawn tdsu viryam' avdsrjat

tad andam abhavad dhaimam sakasramsusamaprabhain
tasmin jajiie svayam Brahmd sarvalokapitimahah.

K. S. 11, 7
stripumsav dtmabhigawn bhinnamirtel sisyksayd
prasitibhdjak sargdsya tdv eva pitaraw smriau
Cf. Manu, 1, 32:
dvidha krtvatmano deham ardhena puruso ’bhavat.
ardhena nari;, tasyim sa virdjam asyjat prabhuh
K. S 1I, 8:

Svakdlaparimanena vyastardtrimdivasya te
yau tu svapnivabodhaw tau bhutanam pralayodaya.

Cf. Manu, I, 52:
Yada sa devo jigarti tadedam cestati jagat
yada svapiti Santdtmd tadd sérvam mimilati
(cf. pure Bg., VIII, 17)

K. S. 11, 1o

atmanam datmand vetst srjasy dtmanait atniand
dimand krtind ca tvam atmany eva pralivase.

1 Cosi 'ed. del Jolly: altre ediz. hanno éijam che & quella seguita da Mallinatha
nel suo commento: e mi sembra preferibile.
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Cf. Bg., IV, 6:

Ajo 'pi sann avyaydtmd bhitindam isvara 'pi san
prakrtim svam adhisthdya sambhavimy dtmamdyayd.

E ugualmente per K. S. II, 14 sgg. si cf. Bg., XI, 36 sgg.
La stessa Bkig. ha ispirato anche altrove il nostro poeta. Ad es.
Ragh, VIII, 83:

Tad alam tadapiyacintayd; vipad wutpattimatim wupasthitd.

Cf. Bhg., 11, 27:

Jatasya hi dhruvo mytyuh dhruvam janma wmrtasya ca
tasmadt apariharye ’rthe na tvam Socitum arhasi.

Il raffronto & suggerito dallo stesso Mallinatha il quale parafrasa
e commenta: utpattimatim — janmavatim — vipad — vipattir — upasthitd —
siddha; jatasya ki dhricvo mytyur evety arthah.

La stessa fonte tradiscono anche i versi 86, 87, 88.

Nella Sakuntali (pravesaka dellatto VI) la sentenza del pesca-
tore:

Sahaje kila je vi nindide
na hu Se kamma vivajjaniake,

altro non & che un rifacimento in pracrito di Bkg., XVIII, 48

Sahajam karma Kaunteya sadosam api me tyajet .

Oltre che al Sankhya non mancano in Kailidasa frequenti accenni
all’altro sistema con il Sankhya storicamente connesso, lo Yoga. Ad
es. Raghe, VIII, 24, 6:

Tamasah param dapad avyayam purusam yogasamdidhind Raghuh.

Per quanto si tratti di un luogo comune delle credenze religiose
dell’India non pud non ricordarsi Bhg., III, 51-53.

Frequentissime sono le allusioni alla wvittoria sui sensi. A volta
questi sono paragonati a nemici che bisogna distruggere con la retta
conoscenza, a volte invece il paragone s’inverte come ad es. in Ragh®,
IV, 60 ¢ sono 1 nemici che vengono paragonati ai sensi mentre il re
vittorioso & detto emulo dell’asceta che i sensi raffrena.

r Gia notato dal MONIER WILLIAMS, ndian Wisdomt, p. 140 nota.
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Raghe, 1V, 60:

Pagrasikams tato jetum pratdsthe sthalavartamand
indriyakhydu ivd ripams tattvajiidnena samyamsi.

Invece VIII, 20:

akarot acivesvarah ksitau dvisaddrambhaphalini bhasmasart
aparo dahane svakarmandm vavrte jrdnamayena vaknind

evidente reminiscenza di Bhg., IV, 37:

yathaidhamsi samiddho 'gnir bhasmasdat kurute ’viuna
JRdndgnih sarvakarmdni bhasmasat kurute tathd.

Cf. jraandagnidagdakarmanam, Bhgtd 1V, 19.
Un altro chiaro accenno allo Yoga troviamo in Ragh. VIII, 19

Aparah pranidhinayogyayd marutah pasica Sariragocardn

ein K. S. III, 48:

antascarandm marutim nirodhdt

passi nei quali si allude ai cinque fiati del corpo prana, upana, samdna,
uddna, vydna che vengono pure ricordati in Bkg., IV, 29:

apam juhvati pranam, prane apdnam tathd pare
prandpanagati ruddhvd prandydmapardyandh.

Per altri accenni ancora v. Ragh®, VIII, 22, K. §. IlI, 45: ma tutte
codeste pratiche ascetiche sono tuttavia troppo comuni nell’India per-
ché le allusioni che ne troviamo in Kalidasa debbano considerarsi esclu-
sivamente ispirate alle fonti letterarie sopra accennate.

Per concludere dunque la fonte principale delle similitudini filo-
sofiche di Kal. ¢ il Sankhya, non gia quello dei pit antichi trattatisti,
ma il Sankhya teistico dell’epica e dei Purana.

II. — KALIDASA E LA SCIENZA POLITICA

Oltre che dei sistemni filosofici Kélidasa si mostra buon conoscitore
dei mitisistra e della scienza politica.

Come risultera dalla disamina che faremo in appresso, con spe-
ciale compiacenza il poeta si indugia a ricordare le buone regole di
governo, i doveri di un principe, le virtu politiche che sono causa della
fortuna dello stato, secondo i precetti tradizionali della vasta lettera-
tura politica e giuridica degli indiani. Un canto del Rag#°, il XVII,
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ad es., & in sostanza un breve ma succoso #nifisdra, per quanto fina-
mente elaborato dall’arte squisita del poeta; in esso st prende infatti
occasione dalla saggezza di Atithi per enumerare le varie regole dell’arte
di governo e descrivere i vantaggiosi risultati della loro applicazione
diligente.

Le fonti principali di tutta questa scienza politica che Kalidasa
sciorina qua ¢ 1a nelle sue opere, ma in modo speciale — ed & facilmente
spiegabile data l'indole stessa del poema - nel Ragh® sono Manu,
Kiamandaka e forse Kautilya. E, come avro agio di fare in appresso
notare, I'imitazione spesso non si limita al solo concetto, ma si estende
anche alla espressione verbale sicché piu di una reminiscenza puo a
buon diritto parlarsi di vera e propria riproduzione lctterale. Ho gia
accennato sopra come Kailidasa una volta citi direttamente Manu.

Ragho, XIV, 67:

nrpasya varndsramapdlanam yat sa eva dharmo Manund pranital

La manifesta corrispondenza con Manu, VII, 35:

sve sve dharme ntvistandm sarvesdm anupirvasal
varnandm dsvamandm ca rdaji srsto 'bhiraksitd

mi induce a credere che in quell’eva dharino Manuna pranital debba
vedersi diversamente dal solito Manwur abravit, tanto frequente neclla
epica, qualche cosa di piu che «an expression of the beliefs that their
doctrines go back to the first progenitor of Man» L

E a Mallinatha, da quel diligente ¢ dotto commentatore che egli
¢ sempre, la cosa non sfuggl. Difatti nella sua Sawzjivini al Ragh egli
cita a illustrazione del testo per ben 28 volte Manu, 15 Kamandaka,
e 12 Kautilya, non 3 volte soltanto come asserisce lo Shama Shastri
nella sua prefazione al Kawtiliyarthasdstra*. Ma prima di procedere
oltre credo opportuno di dare I’elenco completo delle citazioni di Malli-
natha, che 1o sono riuscito nella maggior parte a identificare.

Manavadharmas$astra. Ragho, I, 14 (M. VII, ), I, 22
(M. 1V), 23, I, 58 (M. 11, 127 IX, 294), I, 62 (M. 111, 76), I, 76

(M. 111, 45); I, 85 (M.?); 1. 95 (M. IV, 99); 11, 75 (M. V, 96); III, 11
(M.?); 111, 18 (M. 11, 29); 111, 28 (M. 11, 35); 111, 29 (M. II, 36); III,
33 (M. 11, 635);, V, 10 (M. 111, 77); VIII, 4, (M. IX, 322); VIII, 14
(M. V, 25); VIII, 73 (M. V, 73); IX, 1 (M. VII, 149); IX, 7 (M. VII,
50); XIII, 24 (M.?; XV, 53 (M. VIII, 318); XVII, 52 (M. VII, 70);

+ B, Biihler nella Introd. p. 34 alla sua trad. di Manu.
» Arthasistra of Kautilya, rev. and ed. by R. Shama Sastri. Mysore, 1919, p. VI.
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XVII, 59 (M. VII, 171); XVII, 61 (M. VII, 105); XVIII, 15 (M. VII,
159). Si noti perd che non tutti i passi contengono precetti politici,
ma il pili spesso sono citati a chiarirc prescrizioni liturgiche o sacre
costumanze,

Kaimandaka. Ragho I, 22 (K.?); I, 59 (K. 1V, 32, V, 82;
I, 60 (K. XIII, 20); I, 63 (XK. XIII, 63); III, 35 (K. VII, 5); IV, 8
(K. 11, 37-VI, 15) V, 16 (K. V, 88); V, 33 (XK. I, 18) IX, 15 (K. VIII,
16) IX, 53 (XK. VII, 37); XIII, 7 (K. VIII, 18); XVI, 2 (K. V, 78);
XVII, 51 (K.?); XVII, 60 (K. IV, 64); XVIII, so (K. II, 3).

Kautilya. Raght 111, 29 (p. 10); 111, 35 (p. 10); IV, 35 (p. 382);
VIIL, 21 (p. 263) XV, 20 (p. 45% XVII, 49 () XVIL, 55 (p. 277);
XVII, 56 (p. 268); XVII, 76 (p. 230?); XVII, 81 (p. 310); XVIII, 50
(p. 6).

Di Manu tre citazioni mi sono rimaste inidentificabili: delle altre
non ho nessuna variante notevole da segnalare che non sia gid regi-
strata nell’App. critica dell’ed. Jolly. Degno solo di nota ¢ che Malli-
natha attribuisce a Manu un verso di Kdm®: angdni vedds catvdro
mimdmsd nvayavistarah | puranam dharmasdstram ca vidvd hy elds
caturdasa; 1ti Manu: che & invece = Kam. 11, 13.

Come si vede due citazioni del Kawtiliydrthasdstra non sono riu-
scito ad identificare, quelle cio¢ riportate da Mallinatha a XVII, 29
e a XVII, 76; qucsta scconda perdo puo considerarsi un’abbreviazione,
0 una citazione per sommi capi di Kaznf® p. 339 (penultimo capoverso:
neti Kautilyah — evam wutsihaprabhivamantrasaktinam wuttarottarddhiko
‘tisamdhatte). Di Kamandaka 1o posseggo soltanto I'edizione della Biblio-
theca Indica curata da Rajendralala Mitra, Calcutta 1861 basata, come
dice T'editore, su di un ¢« modern but very correct manuscript obtained
at Benares by the late enthusiastic antiquarian Major Markham Kit-
toe » e collazionata su un altro ms. arricchito di commento in sanscrito.

Non mi ¢ stato possibile procurarmi né I'edizione del Vidyasagara,
Calcutta 1875, né 'altra piu recente ancora curata da Ganapati Sastri,
Trivadrum 1912. Ad ogni modo, non sara inutile — quantunque non
rientri proprio nell'argomento che mi sono proposto di studiare — ripro-
durre qui le varianti che le citazioni di Mallinatha nella sua Sawmyivini
al Ragh® offrono rispetto al testo del Kdmandakiyanitisara.

Ragh°, 1, 59, Kam°, IV, 32:
trayyis ca dandanitydn ca kusalo 'sya purohitaf
atharvavihitam karma kuryydc chantikapaustikam.
Mallo:

..... sydat purohitak
atharvavitam kuryan nityam Santipaustikaimn.
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Ragko, 1, 60; Kam°, XIII, 20:

hutisano jalam ryddhir durbhifso marakas tathd
iti panicavidham daivam vyasanam mdnusam param.

Kam°, V, 82:

ayuktakebhyas caurebhyah parebhyo rdjavallabhait
prihivipatilobhic ca prajandam paricadhd bhayam.

Malle, XIII, 20 a maranam tatha, X111, 20 b manusam vyasanam tatal,
V, 826 nardnim pasicadhid matam.

E interessante notare che Mallinitha cita i due versi insieme come
se appartenessero allo stesso libro: e la cosa non pare improbabile:
accennato infatti al dasvam wvyasamam era naturale che Kamandaka
ricordasse anche il manusam vyasanam, anche se ne aveva in prece-
denza parlato.

Raghe, 1, 68, Kam°, XIII, 63:

ativy stiv andvrstih Salabhd misakih sukdh
asatkarac ca dandas ca paracakvini taskarih

Mallo:
b) atydasannds ca rajainak sadetd itayah swmrtdh
Ragho, 111, 35, Kam©, VII, 5-6a:

vinayopagrahan bhytyaih kurvita ny patih sutin
apavinitakumaram hi kulam asu vinasyati
vinitam aurasam putram yawvardjye 'bhisecayet.

Mall® 5 a; bhutyas; 5 b visiryate.
Raghe, V, 16, Kam®, V, 88:

dharmartham ksinakosaya krsatvam api Sobhati
surath pitavasesasya Savad dhimarucer iva.

Mall® b, &rsnapakse vidhor iva.
Ragho, 1X, 15; Kam°, VIII, 16-10:

16. ariy mitram aver wmitram wmitramitram atah param
tathdrimitramitra#i ca vijigisoh purdhsthitih

17. parsnigrdhah smrtah pascat akvandas tadanantaram
asaravanayos carva vijigisos tu mandalam

18. ares tu vijigisos tu madkyamo bhumyanantarah
anugrahe samhatayoh samartho vyastayor vadhe

19. mandalatve hi caitesani udasino baladhibak
anugrahe samhatinam vyastanaii ca badhe prabhuh.
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Mallo, 16 b. vijigisoh purdhsardh | 17 a. pdrsnigrdhas tatah | 17b.
vifigisos tu prsthatah | 18 a. ares ca vijigiso$ ca | 18 b. anugrahe sam-
hatayok samastavyastayor badhe (sic: ma in XIII, 7 rettamente), 19a.
mandaldt bahir etesam.

Ragho, 1X, 53; Kame, VII, 37

Karayed bhavanasodhanam ddau.
mdtur antikan api praviviksuh.

Malle, vanavisodhanam.
Ragh, XVI1, 2; Kam®, V, 78-79 a:

Krsibanikpatho durgam setuh kurijarabandhanam
khanydkaradhanddinam Sunydnd#s ca nivesanam
astavargam tmam sddhu svacchavrtto vivarddhayet.

Malle, 78 b. °dkaravanidinam; 79 a: sadhuh svayam vrdho 'pi vardhayet.
Raghe, XVII, 60, Kam®°, 1V, 64 a:

dharmahetos tatharthaya bkytyindm bharandya ca.

Malle, raksanaya ca.
Ragho XVIII; 30, Kame® 1I, 3:

Trayi varttd dandanitir iti vidyd ki manavih
trayyd eva vibhdgo 'yam seyam anviksiki matd.

Mall® a) #risro vidya Manor matik; b) yena samuviksiki mata.
Ma ritorniamo a Kailidasa. Anche egli ricorda che primo dovere
di un re deve essere quello di vincere e domare i propri sensi:

Ragho, XVII, 45:

anitydh Satravo bahyd viprakystas ca te yatah
atak so 'abhyantarin nitydii sadpiirvam ajayat ripun.

Si confronti Manu, VII, 44, Kam®°, 1, 38 sgg. e soprattutto I, 58
Satrusadvargam wutsyja, che & una copia — verbatim - di Kaw!. p. 12,
sloka 2°.

Il principe nel governo dei sudditi non si mostri né troppo severo
né troppo debole: solo in tal modo pud acquistarsi il rispetto e I'affetto
del popolo.

Ragho, 1V, 8:

Sa hi sarvasya lokasya yuktadandatayd manah
adade matisitosmo nabhasvan iva daksinah.
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Cf. VIII, 9 na kharo na ca bhuyasd mrduk.
Si confronti oltre che Manu, VII, 140 b. tiksnas caiva mrduscaiva
rdia bhavati sammatah e Kim©, 11, 37 (cfr. VI, 15):

udvejayati tikspena mrdund paribhiyate
dandena nypatis tasmat yuktadandakh prasasyate.

in cui si noti quel ywktadanda che ricompare in Kalidasa. Cf. pure
Kawt®, p. 9.

Prescrivono 1 trattati che si deve far uso delle leggi penali solo
quando il bene dello stato lo renda necessario: ed in omaggio a questo
principio Dilipa in Ragl®, I, 25, punisce si i colpevoli ma solo a scopo
di raffermare lo stato; cfr. Manu, VII, 20; Kam®, II, 39 (cf. XIV,
13) cf. Kant®, p. 9.

Il re promuova le industrie, i commerci, le arti utili della pace:

Ragho, XVI, 2:

te setu vartiagajabandhamuklyair abhyucchrita karmabhiv apy avandhyaik
anyonyadesapravibhdgasimdam veldm samudrd iva na vyatiyuh.

Le stesse occupazioni vengono citate in Kadm?®, V, 78 e XIII, 32,
cfr. Kawut®, p. 45 sgg.

Un principe assalito da nemici deve rifugiarsi presso un re me-
diano.

Ragho, XIII, 7:
nypd wopaplavinah pareblyo dharmottaram madhyamam dsrayante.

Kamo, VIII, 18:

ares tu vijigisos tu madhyama bhiiniyanantarah
anugrake samhatiyoh samartko vyastayor badhe.

(citato anche da Mall9), ci indica che madhyamna deve essere tradotto
mediano e non «neutral monarch » come a torto il Nandargikar: nella
terminologia degli scrittori di politica, che Kalidasa, mostra di non igno-
rare, a neutrale corrisponde infatti wddsinah. Kam®, VIII, 19 ¢ Kaut®,
p. 261.

L'esercito ¢ extrema vatio cui deve ridursi un principe quando
gli altri tre mezzi a sua disposizione siano riusciti vani per indurre a
savii consigli i suoi avversari: cosi Manu, VII, 107-108 ¢ 198; cfr.
Kamo, 1X, 75-76.

Dilipa era re tanto savio e prudente che I'esercito gli serviva di
pompa. Ragh®, 1, 19: send paricchadas tasya.

Un sovrano accorto deve intraprendere spedizioni militari contro
quei nemici soltanto di cui puo avere facile ragione:
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Raghe, XVII, 56:

Sakyesi evdbhavat ydtrd tasya Saktimatah satah
samiranasahdyo 'pi nambhakprirthi davdnalak

e Ragho, XVII, s9:

pardtmanok paricchidya Saktyddinam baldbalam
yaydv ebhir balisthas cet parasmat; asta so 'nyathd.

Si confronti Kam®, XI, 41:

~

atmanaii ca pardn caiva fhdtvd dhiral samulpatet
etad eva hi vijfidnam yad dtmaparavedanam.

e X, 26-27:

yadamanyeta matimdu hystapustam svakam balam
parasya viparitani ca tadd vigraham dcaret
spitam capy anuraktasi ca yadd prakrtimandalam
parasya viparitaii ca tadd vigraham dcaret.

cf. IX, 49:

balind saha yodhavyarr iti ndsti nidarsanam.

Cf. Kaut®, p. 272 sgg.; Manu, VII, 171 sgg.
L’esercito sia sempre tenuto in esercizio e bene addestrato.

Ragho, XVII, 62:

pitrd samvardhito nityam krtdstrak samparayikak
sasya dandavato dandah svadehin na vyasisyata.

Si cf. Manu VII, 102-103, Kam®°, 1V, 65 sgg. e Kawut®, p. 258.

I Suhma — Rag#°, IV, 35 — uno dei popoli dell’India settentrionale
enumerati ncl digvijaya di Raghwu si salvano imitando il giunco che
piegandosi sotto la violenza della piena non ¢ divelto

dtma samraksital Suhmair vrttim dsritya vaitasim.

E questa una evidentissima reminiscenza di Kam®°, X, 32.

Samakvanto balavatd kanksann abhramsinim Sriyam
asrayed vaitasim vyttim na bhawjarngim kathasicana.

Cfr. Kawt®, p. 382, baliyasibhiyukto durbalah saputranupranato veta-
sadharma tisthet (meglio la lez.: vaitasam dharmam dtisthet, data anche
dal comm. di Mallinatha il quale cita questo passo di Ka%®, ma non
quello corrispondente di Kadm°).



16 G. Tucci — Opera Minora

E nello stesso canto IV, lo §loka 33:

tydjitaih phalam utkdtair bhagnai$ ca bahudhd nypaik
tasydsit wlvano margak padapair iva dantinah,

ricorda Kdgme°, XIII, 13:

prayatnapreryamainena mahald cittakasting
rudhavairadrumotkhitam akrtvaiva kutah sukham.

Altrove il poeta mostra di non ignorare quanto i nitisdstra racco-
mandano perché una spedizione militare riesca felicemente. Ed & cosi
che Ragh® IV, 26 prende prima di muoversi misure e precauzioni per
la difesa della capitale e del confine:

Sa guptamilapratyantah suddhaparsnir aydnvitah
sadvidham balam ddaya pratasthe digvigisaya.

V. Manu, VII, 1845-5; per Suddhapdrsni si confronti Kam®, XV, s;
visuddhaparsve.

Per le sei specie di esercito bisogna intendere: 'ereditaria, la mer-
cenaria, la volontaria, l'ausiliaria, la nemica e la barbara: Mallinitha
si limita a citare I'’Amarakosa: pit opportuno & ricordare Kam®, XIX,
2—3; cf. Kaut, p. 309 e Manu, VII, 18s.

Per la sicurezza del regno — prescrivono i trattatisti di politica —
occorre avcre fortezze ben salde: in omaggio a questo principio Atithi
possedeva fortezze inespugnabilii ma a tempo opportuno sapeva lui
per primo assalire 1 suol nemici.

Raghe, XVII, s52:

durgdni durgrahdny dsams tasya roddhur api dvisam
na ki simho gajaskandi bhaydat girigahdsayak

Si cf. pitt che Kam®, 1X, 55, per il secondo pdda del verso, Id.
IX, 57:

eko 'pi simhalk sahasvam yatham mathnati dantinah
tasmat simha ivodagram dtmdanam viksya sampatet.

Canakya e quindi Kiamandaka non si stancano mai di ricordare
che il principe se vuol prosperare deve sapersi affezionare 'animo dei
sudditi:

anurdagayet ma virdgayet.

~

E percido naturale che Kalidasa attribuisca ad Atithi, specchio di
ogni sapienza politica, anche questa virtu.
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Ragho, XVI1I, 5s5:

Kamam prakrtivaivagyam sadyah camayitum ksamak
yasya kdryah pratikiara sa tan naivopddayat.

cf. Manu, VII, 111.
In Ragh®, V, 16 Kautsa loda Raghu della sua presente poverta
che ¢ frutto delle sue munifiche largizioni e gli dice:

sthdne bhavin ekanaridhipak sanu akimcanatvam makhajam vyanakti
parydyapitasya surair kimdmsoh kaldksayah Slaghyataro hi vyrddheh.

L’imitazione da Kiamandaka V, 88 ¢ evidente: Kilidasa in questo
caso non si ¢ limitato soltanto a riprodurre il concetto, ma si & anche
appropriato della similitudine della luna bevuta dagli dei che ritro-
viamo all’incirca con le stesse parole nel secondo pada dello $§loka
citato di Kamandaka:

dharmatham ksinakosasya krSatvam api Sobhate
suraih pitavaSeSasya Sarad dhimarucer iva.

Atithi raduna ricchezze ben sapendo che basta diventar ricchi
per essere ricercati dalla gente: Ragh®, XVII, 6o:

kosendSrayanitvam iti tasydrthasamgrakal.

Ma questa triste verita che dimostra una profonda conoscenza
dell’animo umano sempre e dovunque travagliato dall'awri sacra fames
era gia stata conosciuta da Kadm®°, V, 60-61:

yasmin koso balam carva loko 'nugacchati.

Funeste passioni (vyasana) possono traviare il principe dal compi-
mento del suo dovere: esse nascono o dall'ira o dal piacere: queste soprat-
tutto — la caccia, il gioco, 'ubbriachezza e la donna — si cerchi di evitare
perché conducono a sicura rovina. V. Kauz°, tutto 'VIII Adhikarana
e Kam®, cap. XIV (cfr. pure XI, 15; XIII, 61 e Manu, VII, 50).

Chi cede alle lusinghe dell’amore e del piacere, per quanto istruito
nel precetti della #i#Z, finisce col trascurare 'artha e il dharma. K. S.,
III, 6:
adhydpitasyosanasdpi nitim prayuktardgapranidhir dvisas te

Kasyarthadharman, vada, pidayam: sindhos tatav ogha iva praviddhah.

Dasaratha da quel savio re che egli ¢, ¢ immune da tutti i vyasana.

Ragho, 1X, 7:

na mrgaydblirativ na durodaram ma ca Sasipratimdabicranam madhu
tain udaydya ma vd navayawvand priyatamd vatandnant apiharat.
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Mentre nel Ragh® pero il pocta, uniformandosi a precetti dei
dharmasastra ¢ dei nitisastra, considera la caccia come una passione
dannosa da cui il principe deve con ogni cura guardarsi, in Sak° A.
II, mostra di averne una ben diversa opinione. Questa, che potrebbe
a prima vista sembrare una contraddizione, facilmente si spiega quando
si pensi che I'amore di Dusyanta per la caccia ¢ la causa occasionale
dell’ulteriore svolgimento del dramma, e che il poeta non poteva in
alcun modo alterare gli episodi fondamentali e caratteristici della
leggenda come gid figurava nell’epica, nella quale del resto, con facilita
si possono rintracciare molti luoghi — appartenenti forse al pit antico
nucleo dell’epica stessa — che lodano la caccia come un utile esercizio !.

Quello che interessa pero notare & che il semapati, in bocca al quale
appunto Kailidasa pone le lodi della caccia, si appoggia su quegli stessi
argomenti che anche Kiamandaka riferisce, come propri di chi consi-
derandola un cttimo addestramento alle fatiche dclla guerra si ostinava
a vedcre in quella un utile diporto in quanto essa rende agile il corpo,
abitua a colpire bersagli mobili, ad essere sofferenti dei disagi.

Sako, 11, 32:
medaschedakrSodaram laghn bhavaty wutthanayogyam vapul
sattvandn: api laksyate vikritimac cittam bhayakrodhayok
utkarsalh sa ca dhanvinam yad isaval sidhyanti laksye cale
mithyaiva vyasanam mrgaydm idyg vinodah kutah

Cf. Kam°, X1V, 25—-26 a:

Jttasramatvam vyaydma dimamedakaphaksayak
carasthiresu laksesu banasiddhir anuttamd
mrgayayim gunan etdn dhur awnye ma tat ksamam.

E noto come i trattatisti di politica raccomandassero lo spionaggio:
e percio Atithi ne fa largo uso.
Ragho, XVII, 48 e 31,

na tasya mandale rdj7io nyastapranidhididhitel
adystam abhavat kimcit vyabhrasyeva vivasvatah
paresu svesu ca ksiptair avijiidta pardspair

s0 ’pasarpair jajigara yathikdilam svapann api
ispirato evidentemente a Kdm®, XII, 28:

svapann api ca jagarti caracaksur makhipatih

1 S1 celebra la caccia ad es. in Ram. Ayodhvikanda, sarga 49, ed. Bombay.
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(sulle spie in genere v. Kan© p. 18 sgg. Manu, VII, 81, 122, 154 ¢ i
commenti di Medhatiti e di Kullika che, salvo lievi varianti, riprodu-
cono Kaug©). E per quanto riguarda il primo pada di Ragh® (avijriata-
paraspair), XVII, 51 aggiungo che ugualmente Kdm° sunteggiando
Kawg®, prescrive che le spie, senza che l'una sappia dell'altra, si
debbano sorvegliare a vicenda. Kam°, XII, 49 e XII, 34 ndnonya-
vedinah.

Kaut®, p. 35 consacra un cap. del primo Adhikarana al consiglio
e raccomanda in modo speciale la segretezza, suggerendo le piu svariate
precauzioni perché esso non possa essere in alcun modo svelato: v,
Kame°, XII, 63 sgg.

Ed ecco quel che Kalidasa ci dice di Dilipa (Ragk°, I, 20):

Tasya samuvrtamantrasya giadhdkarengitasya ca
phalinumeyih prarambhd samskdardh priktand

per la frase gidhdkarengitasya, cfr. Kam® 1X, 65 nigidhakaracestitah,
e Manu, VII, 67.

Kaur® spiega perché occorre rendere impenctrabile I'espressione
del volto ed i gestii p. 26: mantrabhedo hi ditamdtya svimindim
ingitakarabhyam. Ingitam anyathdavritih;, dkrtigrahanam dkdrah.

Fra i quattro dsrama quello di grhastha & il migliore: Ragh®, V, 10:

Kalo ky ayam sambkramitum dvitiyam sarvopakdraksamam dsramam fe

cfr. Manu, VI, 69:

sarvesam api caitesdm vedasrwtividhanatah
grhastha ucyate Svesthah sa trin etin bibharti 7i.

In Ragho, XVII, 68 si fa parola deci 18 firtha: Caritravardhana,
commenta citando senz’altro Kauz®, p. 20: mantripurokita sendpati y u
vardjada u varikantarvamsikaprasdsty sa mdakartysannidhdty pradestynd ya-
kapauravydvahdrikakdrmantikamantriparisadadhyaksidandadurgantapaila-
tavikesu.

Per6 a parte che l'accenno ai ti7tha non manca nell'epica, Mék.,
II, 5, 38, non ¢ escluso che la stessa denominazione fosse restata fin
ai tempi di Kalidasa ai pubblici ufficiali: v. Rgjatarangini, 1, 120 e
IV, 421 in cui si ricordano 18 uffici Zarmasthdna?.

Un solo passo ha una notevole somiglianza con il Kaus® benché
non abbia per quanto so, il suo corrispondente in Kdm°. Ragh®, 1, 60.

* V. JoLLy, in Weber Festgabe, p. 84.
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Dice Dilipa a Vasista:

upapannam nanw Stvam saplasu angesu yasya me
dawinam manusindm ca pratiharia tvam dpadam

E difatti dice Kawt®, p. 15 purohitam... dpaddm datva manusinam
atharvabhir wpdyais caiva pratikartdram kurvita, cfr. Dasakumdracarita
(ed. Bombay, 1910) p. 252, 1. 4, pratihartd daivamanusindm dpadam.

In Ragh°, IV, 16 Raghu & paragonato ad Indra: vi leggiamo in-
fatti:

vdrsikam samjakdrendro dhanur jaitram Raghur dadhau
prajarthasidhane taw hi parydyodyatakdrmukan.

L’imagine ¢ tolta da Manu, IX, 304 il quale si esprime all'incirca
con le stesse parole:

vdrsikdms caturo masan yathendro 'bhipravarsati
tathdbhivarset svam vastram kamair indvavratam caran.

Né meno evidente e I'ispirazione da Manu in Ragh®, 1X, 6:

Samatayd vasuvy stivisarjanair niyamandd asatam ca naradkipah anuyayau
yamapunyajanesvarau Savarundv arundgrasaram ruca

cui si confronti Manu, IX, 307-8:

yathd Yamah priyadvesyan prdapte kdle wiyacchati
tatha rajnd wiyantavyah prajas tad dhi yamavratam
Varinena yatha pasair baddha evabhidysyate

tathd papan nigrhniydd vratam etad dhi varunam.

Nel pravesaka dell’atto V, Sak. (cfr. anche Vikramorvasiyam, 1V)
il pescatore che & trovato in possesso deli’anello reale e quindi accu-
sato di furto deve essere condannato a morte. E di fatti questa & la pena
da Manu, VIII, 34 e 323 comminata per un simile reato al contrario
di altri trattati ad es.: Ydjravalkya, 11, 270-272 i quali alla pena di
morte sostituiscono ’ammenda.

Ed ¢ ugualmente Manu non Ydjsiavallya, 11, 123, che Kalidasa
segue nella stessa Sauntald, VI quando implicitamente non riconosce
alle vedove il diritto ad ereditare i beni del marito che in mancanza
di figli dovevano passare al re.

Ma Dusyanta raccomandando di accertare prima se le moglie del-
I'estinto siano o no pregne, — perché in tal caso l'ercditd spettava al
nascituro — mostra di seguire Vasistha (SBE, XIV, p. II, cap. 17, v.
41) perché Manu su questo punto non ¢ cosi esplicito: e neppure Kaut,
il quale dopo aver parlato della dote ¢ dei beni personali della donna,
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in caso di premorienza decl marito, per quanto riguarda la sostanza
patrimoniale di questo, si limita a dire; p. 161: addyddakam rdjd haret
strivrttipretakadaryavarsam anyatra Srotriyadravydt’.

noto come i trattatisti di politica e di diritto si compiacesscro
delle classificazioni e delle suddivisioni le quali poi accennavano con
sintetiche espressioni numerali: #rivarga, sadbala, ccc.

Non faccia dunque meraviglia se Kailidasa che tanto buon cono-
scitore si € mostrato dei #n#tifdstra ricorre alle stesse cspressioni delle
sue fondi.

Abbiamo gia visto sopra come egli parli delle sei specie di milizia.

In Ragh®, XVII, 67 leggiamo che il principe asscnnato deve far
uso di tutti e sei gli espedienti politici (guna): sandhi, vigrakha, yinam,
dsana, dvaidkhibhdva, samsraya, v. Manu, VII, 160; Kam°, 1X, X, XI;
Kawug®, p. 263.

In Ragh®, 1, 60 troviamo accennate le 7 parti di cui consta un
regno: svdmin, amdtya, rdstra, durga, kosa, bala, suhrt Manu, I1X, 194;
Kamo© 1V, 1 (saptingam rdjyam wucyate); Kaut®, p. 257.

In Raghe, XIV, 11 — cfr. XVII, 67 — troviamo ricordate le quattro
forme di accortezza politica (updya): sdma, dina, bheda, danda su cui
v. Manu, VII, 108 sg.; Kam®, XVII;, Kaut®, p. 74.

Del trivarga troviamo molto spesso menzione ad es. Ragh°, XVII, 57:

na dharmam arthakimabhyam babidhe na ca tena tau
nartham kamena kamam va so 'rthema sadrsas trisu

cui si confronti Kaut®, p. 12: dharmarthavirodhena kimam seveta: na
nissukhas syat. samam vad trivargam anyomydinubandham, e Kamo°, |,
49: si veda perd anche AsvaghoSa, Buddhacarita, 11, 14 ¢ Mbh., 11,

69-70 a.

In Ragh®, IX, 23 sono invece le tre potenze — Saktayas — che
Kailidasa ricorda: prabhdva, mantra. wtsika, su cui v. Kamo°, XV, 32
Kawr® p. 261.

In Raghe, XIII, 30 troviamo nominate le 4 scienze: Kdm®, II,
2 KawurO.

Da questa disamina che sono venuto facendo sembra dunque
risultare con sufficiente evidenza che le fonti principali di Kalidasa
per quanto riguarda la scienza politica furono il Manavadharmasdstra,
il Kamandakiyanitisara e forse anche il Kautiltyarthasdstra: dico forse
perché fra i passi studiati, se anche alcuni sembrano ispirati al Kasr®,

1 E T'uso del resto & confermato dalle fonti letterarie buddhistiche in ispecie:
cito ad es. Divydvaddna, p. 30 e 286.
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¢ certo che tutti ugualmente trovano il loro parallelo in Kdm° che, come
¢ noto, pit che dare il sunto del libro di Cdrakya il piu spesso ne ripro-
duce servilmente — pur rispcttando ben inteso, le esigenze del me-
tro — anche le parole. Sicché per quanto’ non debba c¢scludersi che
Kalidasa poté conoscere anche il Kawutiliydrth® ¢ molto probabile che
cgli attingesse tuttavia al Kdmand®. E difatti, per citare solo i passi
piu caratteristici, in Ragh®, V, 16; IV, 35 ne abbiamo la prova evi-
dente. Né la cosa apparira strana quando si pensi che il Kdmandaki-
yanitisdra cra un ottimo manuale che offriva in breve mole un abbon-
dante materiale da cui il poeta, senza essere uno specialista, poteva
ben trarre tutte quclle svariate cognizioni che a suo piacimento potesse
poi ostentare nell’elaborato stile dei suoi Kdavya.

III. — KALIDASA E LA Ratnapariksa

Una scienza che puo fornire al poeta preziosi sussidi per abbellire
il suo stile di quello sfolgorio di imagini e di quelle frequenti simili-
tudini che se tanto piacciono agli orientali e agli indiani in ispecie,
non sempre riescono altrettanto grati ai nostri gusti letterarii, & la
ratnapariksa. E difatti i trattatisti di retorica, Ksemendra ad es. nel
Kavikanthibharana, non mancano di ricordare la ratrnapariksd come
una disciplina che un buon poeta non deve ignorare. Il Finot ha dimo-
strato lesistenza di un ratra$dstra anteriore alla Ratnapariksd di
Buddhabatta — il quale apertamente ci dice che la sua opera altro non
vuol essere che un compendio di quello — e alla Briatsamhita di
Varahamihira 2. Certo & che cotesti ratnasistra dovevano avere una ori-
gine molto antica. La prova ce nc ¢ data dalla letteratura buddhistica
dalla quale appunto ¢ facile ricavare come il commercio delle gemme
e delle pictre preziose fosse uno dei pil esercitati da quei ricchi mercanti
il cui ambiente sociale & di preferenza descritto nelle narrazioni degli
Avadina e dei Jataka: ¢ naturale quindi che si sentisse presto la neces-
sita di riunire in trattati quelle cognizioni pratiche ritenute indispen-
sabili per esercitare con fortuna cotesto commercio. E difatti nel D:-
vydvaddna fra le altre discipline che il giovane mercante deve studiare
ha I'ottavo posto la ratnapariksa 3. Inoltre nel Kawtiliyarthasdistra alla

v V. FINOT, Les lapidaires inaiens, 18906, p. 111,

: Jbid., p. VII sgg.

3 Divydvadana, cd. Cowell e Neil, 1880, p. 3; v. nella stessa pagina la menzione
dei ratnapariksakad.
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ratnapariksd e alle miniere sono consacrati due capitoli, I'11° e il 129
del IT adhikarana: e questa di Kautilya puo considerarsi come la pit
antica esposizione sistematica sull’argomento che ci sia rimasta. Anzi
¢ da notare che il Kawtiliyirthasistra, almeno per quanto riguarda la
classificazione delle collane® se non la fonte diretta della Brhatsamhita
dovette certo essere adopecrata dal compilatore del manuale cui Vara-
hamihira attinse. Difatti con Kawur®, p. 76: yastindm astasahasram indrac-
chandah | tato 'rham vijayacchandak | catussastir ardhahdra | catuspas-
casad rasmikaldpak | dvitrimsad gucchdh (corr: gucchak) | saptavimsatir
naksatramdla | caturvimsativ ardhagucchak | vimsatir mdnavakal | tato
‘rdham arvdhamdnavakah | eta eva manimadkyds tan manavakah bhavanti
| ekasirsakas Suddho hdrak | tadvacchesih | mani madhyo ’rdhamanava-
kah | triphalakak phalahdirah pasicaphalako va | sitram ekavali suddha |
satva manimadhyd yastih | hemamanicitra ratndvali | hemamaninuktin-
taro’ pavartakah savarnasitrantaram sopinakam | majimadhyam va mani
sopanakam; si confronti Vardhamihira, Brhiatsamhita, adhyiya 81, 31:
surabhiisanam latandm sahasram astottaram caturkastam | indracchando
namnd vijayacchandas tadardhena | 32: Satam astayutam haro devac-
chando hy asitir ekayuld | astdstako 'rdhakaro rasmikalipas ca nava-
satkah | 33: dvdtrimsatd tu guccho vimsatyd kirtito ’vdhagucchikhyah |
sodasabhir manavako dvidasabhir cardhamanavakak | 34: mandarasam-
J7io 'stabkih padica latd haraphalakam ity wuktam | saptavimsatimukta
hasto naksatramdleti. || 35: antaramani samywktd manisopénam suvarna-
gulikair va | tavalakamanimadhyam tad vijrieyam catubaram iti | 36:
ekavali ndma yathestasamkhyd hastapramand maniviprayukti | samyojitd
vad manind tu madhye yastiti sa bhusanpavidbhir ukta.

Ai tempi di Kalidasa dunque trattati di 7atrapariksd esistevano
gid ed cgli non doveva e non poteva ignorarli perché nessun pocta
avrebbe potuto cimentarsi a scrivere un makdkdvya senza una seria e
multiforme cultura. Infatti come gli stessi alamkdrasistra prescrivono,
per comporre un poema non bastava ubbidire alla propria ispirazione,
ma occorreva in certo modo far opera di erudizione: causa non ultima
questa, da quel sezcentisno — se cosi si potesse chiamare — in cui
salvo lievi e lodevoli eccezioni, ristagno in seguito la poesia dell'India.

* Kaut, sotto il nome generico di 7afna comprende anche piante e stoffe preziose
escluse invece daistrattatisti di 7atnapariksd 1 quali si occupano di solo gemme. Egli
ancora ignora la divisione in mahdratndni e uparatndni dei posteriori e classifica le
glole vere e proprie soltanto in perla mwnkfi; gemma nari; diamante vajra. In Kaut
pP. 75 Tambraparnikam pandyavdtakam, pdsikyam io proporreir di leggere pdrasikam
o pdarasikam: difatti in tutti 1 trattati la Persia viene sempre citata come uno dei prin-
cipali luoghi del commercio delle perle: e a p. 77 invece di sabhardstrakam leggerel
saurdstratam, il Surastra essendo, come & noto, famoso per i suol diamanti.
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Nei commenti alle opere di Kal. ho trovato soltanto due citazioni
di trattati di ratmapariksa, scienza che egli nomina in Malav., p. 13,
ed. Bollensen. La prima fu gia segnalata dal Finot (0p. ciz., p. X) e si
trova nella samyjivinz di Mallinatha al K. S. 1, 24: avidire vidirasya
giver uttunga rodkasah | kikatiliya (sic; correggi korgavalika?) simadnte
manindm dkaro bhavet che corrisponde a Buddabhatta 199 (che perd
ha nel 2° pada: simante manes tasydkaro ’bhavat). L'altra ¢ riportata
con la vaga indicazione i ratnapariksiyim da Caritravardhana a Ragho,
IX, 65 e addirittura senza nessuna indicazione d’autore da Malliniatha
a K. S. 1, 6: karindrajimiitavarahasankha matsyahisubtyudblavavenu-
jani | muktaphalan: pratithini loke tesam hi Suktyudbhavam eva bhiri,
ed ¢ uguale a Buddhabhatta s52.

Non mi dilungherd a riprodurre la serie completa dei numerosi
luoghi delle opere di Kalidasa in cui si parla di gemme e pietre pre-
ziose perché il piu delle volte si tratta di semplici similitudini dalle quali
non si puo trarre nessuna conclusione su una speciale competenza in
materia del poeta; mi limito pertanto a quei soli brani in cui si conten-
gano accenni precisi a quei precetti e a quelle varie opinioni che sulle
singole gemme si trovano esposte ne’ ratnasdstra dei quali — come ho
detto — Kailidasa non dovette essere ignaro.

I trattatisti di »atrapariksd si occuparono, come & noto, anche
dell’'origine — jdtz, yon: — delle singole gemme e formularono in propo-
sito teorie in parte scientifiche, in parte fantastiche.

Per quanto riguarda le perle secondo Buddhabatta (v. la strofa
sopra citata), con cui concorda anche Variahamihira: adiyiya 81, da
otto cose possono nascere e cioé: dall’elefante, dal serpente, dall’ostrica,
dalla conchiglia, dalla nuvola, dal bambu, dal pesce e dal cinghiale.
Ma a lato a questa, un’altra teoria sosteneva invece che le perle nascono
dalle gocce d’acqua che cadono nelle conchiglie marine sotto la costel-
lazione Svati (v. Agastimata® v. 108 nell’edizione del Finot): e le due
teorie poi sembra che si tentd di fondere tanto che anche la seconda ¢
accolta da Buddhabhatta stesso (v. 74) 2. Kalidasa le conosce tutte e due.

Difatti in K. S. I, 6 egli ci parla di quelle perle che si trovano
negli elefanti, e cioé sccondo i trattati, nelle protuberanze frontali o
nella cavitd delle zanne (Brhatsam®, 81, 21): tesam kila jayante muktih
kumbhesu  saradakoSesu | bahavo brhatpramand bakusamsthinik pra-
bhayuktih |).
padam tusarasrutidhantaraktam yasmin adystvdpi hatadvipandm vidanti
margam nakharandhramulktair muktiphalaih kesarindm kirdtdl.

v Cf. Indische Spriiche, 344, 1544, 4029.
3 FINOT, op. cit., XXI, sgg.
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E Ragho, 1X, 65 a:

tan (simhdn) hatva gajakulabaddhutivravairéu Kdkutsthak kutilanakha-
[gralagnamukian.

Alle gemme dei serpenti accenna in molti luoghi. Cito ad esempio

K. S, II, 38:

Jvalanmanisikhds cainam vdsukipramukhd nisi
sthirapradipatam etya bhujamgih paryupdsati.

E interessante notare che anche secondo Variahamihira soltanto i
serpenti che derivano da Taksaka o da Vasuki nascono con coteste
perle: (Brhats®, 81, 25: taksavavdsikikulajih kamagamand ye ca pan-
nagds tesam | smigdhd niladyutayo bhavanti muktih phanasyinte |). Si
confronti pure K. S., VII, 34: ..bhujagesvaranim phanaratnasobhd e
Ragre, X, 7: XI, 39; XIII, 12; XVII, 63.

In Maglav. ed. Bollensen, p. 8, str. 6 troviamo accennata invece
I'altra teoria secondo la quale le perle nascono dalle gocce d’acqua
cadute in una conchiglia marina:

Jalan: iva samudrasuktau muktiphalatam payodasya’.

In Ragh®, XVIII, 42 & indicata la differenza fra indranila e ma-
hanila: il mahanila non & cosi chiamato perché piu grande dell’indra-
nila, ma unicamente per il suo intenso splendore:

manaw mahdnila iti prabhdvad alpapramane ’pi yathd na mithyd
Cf. Buddhabatta, 196:

yatra varnasya bhuyatvat ksive Satagune sthitah
nilitam tan nayet sarvam mahanilak sa wucyate.

In Ragho, XIII, 53 troviamo:
rasmiiy manindm tva garudandm sapadmardgah phalito vibhati

ove Mallinatha commenta: garuddndm haritmanindm, marakatindm,
rasmir. E perché lo smeraldo si chiamasse anche gdruda(mani)? spie-
garono ampiamente i trattatisti di ratnapariksd (v. Buddhabatta, p. 33
e Agastimata p. 123 ed. Finot).

In K. S., I, 24 b si parla del vaidarya o vaidirya:

vidirabhumir navameghasabdid udbhinnyd ratnasalakayeva.

I Su questa credenza ¢ fondato il curioso sogno del vidusaka nell'atto 111 della
Karpura-marijari di Rajasekhara.

3 E garudodgirna, v. NARABARI, Rdjanighantu, varga XIII, sanskrit und deutsch
hrg. von R. GARBE, Leipzig 1882, p. 164.
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Particolare interesse ha questo passo perché sembra accennare
alla credenza che il vaidizrya comparisse sul Vidira alla stagione delle
piogge e allo scoppio del tuono. Un’eco di questa opinione, che non
¢ perd esplicitamente confermata da nessuna fonte a mia conoscenza,
trovasi in Buddhabatta, secondo il quale questa gemma sarebbe nata
dal grido del re dei Danava, 198: kalpantaviia ksubhitamburdsinilra-
dikalpad ditijasya nddat | vaidiryam utpannam. Ma il secondo pada di
V. 200 pravrtpayodharavidarsitac@ruripdk (sc. wvaidiryarainamanayo)
potrebbe intendersi oltre che «d'un aspect delicieux comme celui des
nuages dans la saison des pluies» anche nel modo seguente: la cui
leggiadra bellezza & manifestata dalle nuvole nclla stagione delle piogge
(sc. con i loro tuoni); questa interpretazione convaliderebbe quella cre-
denza cui sopra ho accennato e che sembra confermata dal passo citato
di Kalidasa.

In Megh., 52, ed. Gildemeister, lo sphatika (cristallo di rocca), ¢
detto accha, aggettivo che anche Buddhabatta da alla stessa pietra,
247: akdSatailasuddhdccham: Narahari 202, invertendo la similitudine
di Kalidasa lo paragona all’acqua del Gange per la sua purezza.

In Megh., 71, ed. Gildemeister, troviamo nominato il candrakanta
quella gemma favolosa che si credeva stillasse acqua sotto i raggi
della luna ™: nel passo citato non si tratta perd di uno dei soliti accenni
a questa pietra tanto frequenti nella letteratura indiana, perché non
solo si ricorda quella sua strana caratteristica, ma anche le sue proprieta
curative — vydlumpanti angaglanim: cf. Narahari, 202 $isirak snigdhah.
pittasratapakrt. (v. Susruta, I, 173, 1). Il siryakdanta, che secondo le
opinioni degli indiani getta fuoco sotto i raggi del sole, ¢ ricordato in
Sak., I, str. 34: sparsanukild iva suryakantds tad anyatejobhibhavid
vamanti,

Ne Kailidasa ignora la terminologia tecnica dei trattatisti di razna-
pariksd: per la lavorazione delle gemme sono sempre adoperate le
espressioni consacrate dall’uso: samskdra, ud-1likh, ccc.; cf. Ragh., 111,
18, Sak., atto VI, str. 128 una collana di perle ornata di gemme nel
suo mezzo € chiamata yastZ e non Adra: Ragh., XI1, 54 (cf. Vikram.,
III, 10 maniyasti); per designare la montatura e lincastonatura si
usa sempre regolarmente la radice ébad, ad es. Megh., 72 (cd. Gilde-
meister).

1 E non solo in India: anche in Cina troviamo ricordo di specchi (secondo altn
di conchiglic) yin-sui e yang-sui che rispettivamente st credeva attivassero 'acqua
dalla luna e il fuoco dal sole. Siccome se ne trova menzione gid in Hui-nan-tzi7, & diffi-
cile supporre si tratti di un imprestito dall’India.
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E noto che il Divydvadana altro non & che un'antologia di vari
racconti desunti nella maggior parte, ma non esclusivamente, dalla
collezione del Vinaya. Difatti le ricerche dell’'Huber® e del Lévi? hanno
dimostrato, come & noto, che su 38 avadana ben 32 si trovano inseriti
nel Tripitaka cinese e propriamente quasi tutti nel Vinaya dei Mila-
sarvastivadin.

Siccome gli studi del Lévi e del’Huber furono pubblicati in riviste
non sempre facilmente accessibili agli indianisti, non credo inutile pre-
mettere a queste mie note l'elenco degli avadina della nostra raccolta,
che si ritrovano nei testi cinesi; elenco che io desumo dai citati articoli
dei due orientalisti francesi, perché mi & stato impossibile esaminare e
confrontare direttamente il Tripitaka cinese, mentre & evidente che un
confronto tra la traduzione cinese e il testo sanscrito mi avrebbe per-
messo altre indagini oltre quelle che espongo in questi brevi appunti.

NEL MULASARVASTIVADA-VINAYA

[ Kotikarna XXI Sahasodgata
II Parna XXII Candraprabha
II1 Maitreya XXIII Sangharaksita

IV Brahmanadarika
V Stutibrahmana
VI Indrabrahmana
VII Nagaravalambika
XII Pratiharyasitra
XIIT Svagata
XIV Sikarika
XVII Mandhatr
XIX Jyotiska
XX Kanakavarna

XXIV Nagakumira
XXV Sangharaksita
XXX Sudhana

XXXT Sudhanakumaira
XXXII Rapavati
XXXIII Sardalakarna
XXXIV Danadhikara

XXXV Cadapanthaka

XXXVI Makandika
XXXVII Rudrayana

! Les sources du Divyivadana, in BEFEQO 1905 e 1907.
* Les éléments de formation du Divyavadina, in 7oung Pao 1907.
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IX Mendhaka manca nel testo cinese ma si ritrova nel Vinaya

tibetano corrispondente.
XXV, XXVII, XXVIII, XXIX (Pamsupradana, Kunaila, Vita-
$oka, Asoka) sono conservati nell’d-yi-wang ch'uan e nell’ A-yi-

wang ching.

Inoltre nella leggenda di AsSoka gli episodi: Upagupta e Mara, Yasas
e il «dono della meta del Mango» come rilevo I’'Huber 1, sono desunti
dal Satralankara di AsSvaghosa il quale, come avremo occasione di nota-
rein appresso, esercito sul testo di cui occupiamo un non piccolo influsso.
Né si trascuri che parte degli stessi racconti si ritrova nei testi palici.

Srona Kotikarna Mahdvagga V. 13 cf. Satrdlankdra
ed. Huber I g9 sgg.

Mendhaka Mahdavagga V1, 34.

Avad. XVII p. 200-208. Mahaparinibbanasutta >

Parna Majjhima Nikdya 145 e Samyutta
Nikaya ed. Feer vol. IV p. 603

Svagata Pacittiya s1. Cfr. Jdtaka 81

Maikandika Suttanipita p. 1574

Ctdapanthaka Jataka 4 cfr. Pdcittiya 22

Cap. XXX Anguttara Nik. 111 p. 156.

Per I'episodio del sacrificio di se stesso Div. p. 477 si cf. Jatakamala 1.
Dall’esame della lista piu sopra riportata risulta dunque che di
soli 6 avadina su 38 non conosciamo il corrispondente testo cinese.
Essi sono: VIII Supriya (91-123), XI ASokavarna (136-142), XV
Anyatamabhiksu (196-197), XVI Sukapotakau (198-200), XVIII Dhar-
maruci (228-262); XXXVIII Maitrakanyaka (586-609). Fra questi il
Maitrakanyaka l'ultimo della raccolta, quasi tutto in poesia e scritto
in uno stile singolarmente fiorito, segna quasi il trapasso dal tipo tradi-
zionale degli avadana alle avddarnamala, lo ritroviamo nell' 4vadéina-

Sataka n. 36 5.

t BEFEO 1904 p. 713.

» WINDISCH, Mdra und Buddha, Leipzig 1895, cap. II.

3 Cf. BEFEO 1915, p. 147: DUROISELLE, Notes sur la géograplie apocryphe de la
Birmanie.

1 Cf. il Dhammapadattakathd di Buddhaghosa a strofa 21, 23.

s Cf. pure Avadinakalpalati n. 24; per le diverse pene che subiscono i colpevoli
si cf. tutto 'ultimo libro del Puajicatantra col quale, cosa notevolissima, 'avaddra ha

strane rassomiglianze.
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I1 Dharmaruci invece compare nel Makdvastu 1 231 sgg., un Vinaya
anch’esso, come & noto, dei Lokottaravadin. Del resto cotesto avaddna
non & 'unico che sia comune al Diwvyav, ed al Makv. Siccome il raffronto,
che io mi sappia, non & stato mai da altri suggerito, non credo inoppor-
tuno segnalare quei racconti che figurano nell’'una e nell’altra raccolta:
¢ notevole che, oltre non poche altre differenze sostanziali, i nomi dei
protagonisti variano spesso nell’'un testo o nell’altro.

Manohara e Sudhana Div. p. 442 = Mhv. 11 57
Simhala Div. p. 522 = Mhv. 11 190
Sumati e Mati Div. p. 246 = Mhv. 1 251
La figlia del fabbro Dw. p. 521 = Mhv. 11 83
Jyotiska Div. p. 271 = Mhv. 11 271.

Inoltre per Div. p. 438 si confronti: Miv. 11 170; per Div. p. 353 %
Mhv. 11 166, e per Div. 465 (cf. 76): MAv. 1 318.

E stato gia da altri notato che il Divydvadina deve considerarsi
come una raccolta di brani staccati, scritti in stili troppo differenti,
per non tradire ad evidenza un lavoro di rifacimento e di amplifica-
zione di varie mani. Perché la cosa non & priva di interesse, ¢ bene
indagare come e non quali criterii si vennero compilando i singoli rac-
conti, ora riuniti nell’Antologia e a quali amplificazioni progressive
furono sottoposti. Vediamone un esempio: il Dharmarucyavadana, che
essendoci conosciuto anche dal M#Av., ci permette di fare utili osser-
vazioni.

MHV. 1 231 sgg. DIV. p. 228 sgg.

Megha e Meghadatta sono 11 Buddha & a Sravasti. In quel

discepoli di un dotto brahmano.
Megha finiti i suoi studi cerca di
procacciarsi 500 purdpa con cui
retribuire il proprio maestro del-
I'insegnamento impartitogli.
Ottenutili, capita a Dipavati,
ove regna Arcimat, e trova la citta

tempo 500 mercanti si imbarcano;
giunti in alto mare stanno per essere
inghiottiti da un mostro marino.
Nell’imminenza del pericolo, il noc-
chiero li consiglia ad invocare gli
dei in cui credono. Un wupdsaka
pronuncia il nome di Buddha; udi-

' Gh episodi comum a queste due leggende si riducono a ben poca cosa. Non si
puo tuttavia negare fra esse una certa relazione (soprattutto Div. p. 353, 1. 13 sgg.).

Nel racconto piu ampio del AfZz., cui manca il Kamavigarhana di Upagupta,
¢ notevole la somighanza con alcuni dei ben noti fatti che costituiscono I'intreccio della
Myechakatika: altra prova questa del probabile fondo buddhistico del dramma.
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tutta addobbata a festa, in attesa
dell’arrivo del Buddha Dipankara
Incontra Prakrti e per onorare pur
esso il Buddha, le chiede 5 dei
fiori di loto, che quella ha in mano:
li ottiene, dandole in cambio i suoi
500 purdna e a patto che egli la
sposi e faccia voto di unirsi con
lei nelle vite future. Prakrti dal
canto suo promette che non osta-
colerd, anzi favorird il suo cam-
mino alla bodhi (p. 233 1. 14).

Dipankara entra citta, e Me-
gha, propostosi di diventare in av-
venire un Buddha, lancia su Dipan-
kara i § fiori di loto, che con
i due gettati da Prakrti, restano
sospesi in aria (p. 238 1. g). Atto
d’omaggio di Megha al Buddha e
vydkarana da questo pronunciato;
miracolo (p. 240 1. 20).

Megha porta 500 purdna al
suo maestro e racconta tutto a Me-
ghadatta, consigliandolo di farsi
monaco. Invece Meghadatta rim-
provera a Megha di essersi umiliato
di fronte al Buddha (p. 243 1. 15).

Quindi trascinato dalle cattive
compagnie commette 5 delitti capi-
tali, ama una donna maritata, ucci-
de la madre, seduce la matrigna,
trucida il padre, sopprime un b4i-
ksu, fattosi monaco produce uno
scisma nel saigha e ferisce il Bud-
dha (p. 244 1. 18).

Dopo una serie innumerevole
di Aalpa, trascorsi negli inferni,

nasce come Mmostro marino, ma
sentendo pronunciare da alcuni
naviganti, che ecgh stava per

inghiottire, i1 nome di Buddha, si
ricorda di averlo udito altre volte

tolo appena, il Zmingila serra len-
tamente I’enorme bocca cosicché
i naviganti si salvano. Tornati in
patria i 500 mercanti offrono al
Buddha e alla comunita le loro
ricchezze (p. 223 1. 16).

Per invito dei monaci il Bud-
dha racconta la vita anteriore dei
500 mercanti e quindi narra come
il mostro, morto di fame, rinascesse
figlio di un brahmano, sotto il no-
me di Dharmaruci. Le sue ossa
sono gettate dalle onde sulla riva
del mare (p. 234 1. 15). Dharma-
ruci & travagliato sempre da una
fame insaziabile.

Divenuto adulto si fa monaco
e, da solo, un giorno che il Buddha
e la comunita sono assenti, mangia
tutto il cibo che un ricco mercante
aveva portato in dono al convento.
Il Buddha saputa la cosa conduce
allora Dharmaruci sulla riva del
mare, ove giaceva lo scheletro del
timingila e gli dice apertamente che
quel cumulo di ossa ¢ il suo, quando
egli era nato come mostro marino.
Dharmaruci diventa ar%at e ottiene
la chiara cognizione del suo passato
Va a
visitare il Buddha dal quale ¢ cosi

e delle sue vite anteriori.

salutato: cirasya Dharmaruce, suci-
rasya Dharmaruce, suciracirasya
Dharmaruce — Sua uguale risposta
(p. 241 L. 10).

Su richiesta dei monaci il Bud-
dha narra allora le nascite anteriori
di Dharmaruci. Ai tempi del Bud-
dha Ksemankara regnava in Kse-
mevati il re Ksema.

Un devoto §resthin ritornato da
lunga navigazione, avendo appreso
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e, per salvare i naufraghi, chiude
I'enorme bocca e muore di fame.

Rinasce come Dharmaruci p.
246, 1. 2). Divenuto adulto si fa
monaco. Il Buddha, quando lo vede
esclama: «da lungo tempo Dhar-
maruci, da assai lungo tempo Dhar-
maruci »; e Dharmaruci risponde
ugualmente. Il Buddha, per invito
dei monaci spiega allora il signi-
ficato di questa frase, riferendosi a
tutto il passato di Dharmaruci (p.

248 1. 4).

che il Buddha e i suoi discepoli
erano entrati nel parinirvana, co-
struisce uno stZpa in loro onore,
coadiuvato nell’opera da un uffi-
ciale di quelle truppe, che il re gli
aveva concesso, per resistere even-
tualmente ai brahmani avversi, che
avevano intenzione di opporsi con
la violenza alla costruzione del mo-
numento. Lo Sresthin allora era il
Buddha ed il Saharasrayodhin
era Dharmaruci (p. 246 1. 4).

Al tempo del Buddha Dipankara
in Dipavati regnava il Re Dipa,
il quale si apprestava a celebrare
un sacrificio, terminato il quale
avrebbe largito 5 doni, fra cui una
giovinetta, al piu dotto det brzh-
mani che si fossero presentati. Due
condiscepoli, Sumati e Mati, che
dovevano pagare appunto l'onora-
rio al loro maestro, terminati gli
studi, si recano dal re, il quale
concede i 5 doni a Sumati, che
tutti li accetta, all'infuori della gio-
vane. Sumati va dal maestro, lo
retribuisce, trattenendo per s¢ 500
karsdpana; ma fatto un sogno, che
a detta dei competenti solo il Bud-
dha avrebbe potuto interpretare,
ritorna a Dipavati. Giuntovi, non
riesce a procacciarsi fiori con cui
onorare il Buddha. Alla fine in-
contra la fanciulla che aveva gia
rifiutata e che porta in mano sette
fiori di loto. Se ne fa dare g dietro
pagamento dei 500 &drsdpara e con
la promessa di fare il voto (prani-
dhana) di diventare nelle vite fu-
ture suo marito (p. 250 1. 4).

Ingresso del Buddha, cui Sumati
e la fanciulla fanno atto d’omaggio



cospargendolo dei loro fiori, che
rimangano sospesi in aria. Mati
si sdegna vedendo Sumati umiliarsi
di fronte al Buddha, ma alla fine,
dietro le insistenze dell’amico, pren-
de anch’egli i voti. Il Buddha era
allora Sumati e Mati Dharmaruci
(p.- 254 1. 2).

Sotto il Buddha Krakucchan-
da, Dharmaruci nasce come figlio
di uno sresthin; questi, in seguito
partito per lontane regioni, non
ritornando da gran tempo & cre-
duto morto. La madre di Dhar-
maruci s'innamora di lui, ed egli
cede e convive con lei. Ma improv-
visamente, essendo ritornato il pa-
dre, per istigazione di quella I'ucci-
de e poi, trasferitosi in altro paese,
trucida un monaco che li conosceva
entrambi e che avrebbe potuto sco-
prirli. Quindi ingelositosi della ma-
dre, che passava ad altri amori, la
sopprime.

Vuol farsi monaco, ma non
volendo nessuno accoglierlo, per-
ché macchiato di delitti capitali,
uccide i monaci di tutti quanti i
conventi in cui capita. Alla fine
trova chi gli conferisce 'upasamn-

pada.

Non & mio proposito studiare questa leggenda nelle sue varie reda-
zioni, conservateci in varie fonti: Nidanakatha ed. Fausboll p. 2 sgg.
Mahdbodhivamsa ed. Strong p. s sgg., Buddhavamsa ed. Morris p. 10
sgg., Avadanakalpalatd n. 89 (che segue quasi ad litteram il testo del.
Divydvadana). Dird soltanto che le fonti piliche ci permettono di asse-
gnare a questa leggenda il valore che realmente le spetta: di racconto
cioe della carriera o caryd del futuro Gautama. Ecco perché le fonti
tutte si intrattengono sul pranididana di Sumati, sul vydkarana di Di-
pankara e sul vaticinio circa gli altri personaggi pitt importanti, che,
quando Sumati nascera per 'ultima volta in questo mondo ¢ raggiun-
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gera la bodki, avranno rapporto con lui. Trattasi insomma di un sem-
plice Jataka del Buddha, che apre l'inizio della sua lunga e faticosa
ascensione verso l'illuminazione suprema. Nel Makv. e nel Div., suben-
tra un certo numero di personaggi concomitanti; 'episodio di Prakrti
pare a posta inserito per identificare questa giovine con Yasodhari,
che sard impalmata da Siddharthar; identificazione che sta particolar-
mente a cuore ai compilatori della leggenda, che in modo speciale insi-
stono sul samaya, il patto, in virta del quale soltanto la donzella si
sarebbe decisa a cedere parte dei suoi fiori a Sumati o Megha che sia;
che cioé questi avesse fatto voto di toglierla in moglie nella serie delle
vite future. L’episodio di Dharmaruci soltanto non pare abbia alcuna
connessione col /Jdtaka del Buddha: egli non ha al presente con questo
che rapporti molto relativi, come puo averli un qualunque monaco,
da azioni o vicende del quale il Buddha prende pretesto per insegnare
o narrare qualche storia delle vite passate sue o di altri, allo scopo di
illustrare la legge del Aarman. Cosi come ci si presenta nel Mahv.
e nel Dzv., la leggenda di Dharmaruci pare si voglia riassumere in quel-
Venigmatico: cirasya, sucirasya, suciracivasya del Buddha a Dharm.,
che questi mostra di capire perfettamente; evidentemente si accenna
all’onnivveggenza e al chiaro ricordo di tutto il passato che & una delle
prerogative essenziali dell’ar/az. Sicche forse 'episodio di Dharmaruci,
inteso originariamente ad illustrare un qualunque punto della dottrina,
¢ stato inserito in un /dfaka del Buddha: la derivazione logica da Mati
o Meghadatta sarebbe piuttosto Devadatta, che in tutte le leggende ci
¢ presentato non solo ostile, ma in stridente contrasto, per il suo triste
karman, col Buddha e che sarebbe legato a questo da ben altri rapporti
che non siano quelli di un monaco qualunque come Dharmaruci. In
tal modo I'identificazione dei personaggi che ebbero relazione con Sumati
con gli altri che piu lo avvicinarono, divenuto Buddha, sarebbe com-
pleta.

Checche sia di cio, dal confronto delle due redazioni della leggenda,
quella del Ma/kv. e quella del Div., si rileva facilmente che nel Div.
il racconto procede piut ordinato nelle sue singole parti e piu coerente;
i vari episodi, che si succedono in ordine differente nel M4v., ove sono
inclusi nel Dipankaravastu, si seguono con l'innesto di altri nel Div.,
secondo quella disposizione che ¢ propria di tutti i jdtaka e, nella mag-
gior parte, anche degli avaddna. Una cornice, per cosi dire, che include
I'episodio introduttivo e I'identificazione dei singoli personaggi delle

V. Div. p. 253.
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storie raccontate dal Buddha e del Buddha stesso, e quindi la vita pas-
sata di tutti questi. Il nostro avaddna ¢ pero di un tipo piu complesso,
in quanto include non solo un vydkarana (che figura pure nel Miv.),
la predizione cio¢ che il Buddha Dipankara fa a Sumati del consegui-
mento, in un £a/pa futuro, della bod/ii, ma anche perché risulta della
fusione di quattro storie collegate tra di loro da questo solo nesso, che
¢ sempre lo stesso personaggio di cui si narrano le varie vicende nelle
vite successive. La prima pero di queste storie, quella cio¢ in cui si
narra dei cinquecento mercanti, miracolosamente scampati dal mostro,
non sembra proprio a posto, tanto pilt che si tratta anche in questo caso
di uno di quegli episodi frequentissimi e addirittura stereotipati, che si
ripetono nelle circostanze pit varie. (Cf. ad es. p. 42 e p. 524).

Si noti inoltre che l'avaddna comincia specificando chiaramente
che il Buddha & a Sravasti, nel parco Jetavanirima e che egli, su
preghiera dei bkiksu, accenna ai meriti accumulati nelle vite anteriori
dai 500 mercanti, miracolosamente scampati dalle fauci del zimingila.
Quindi, benché il resto della narrazione, preceduta da un Bhagavin
agha (pag. 234), sembri riferito al Buddha stesso, evidentemente non
pud a lui attribuirsi; la morte del timirngila, I'ottenimento dell’illumi-
nazione da parte dei 500 mercanti, la nascita di Dharmaruci, il suo in-
gresso nell’'ordine etc. sono tutti avvenimenti che accadono in tempi
diversi; ed ¢ percid impossibile che il Buddha stesso parlasse in una
medesima circostanza di tutte queste cose; comincia in realtd un altro
racconto, fatto secondo le solite formule, in cui si narra la nascita di
Dharmaruci. Sicché puod fortemente dubitarsi che l'episodio dei 3500
mercanti non sia una anticipazione, intesa a far sapere chi fosse quel
timingila di cui il Buddha mostrerd a Dharmaruci il cumulo delle ossa,
e che tutto il passo da p. 223 a p. 234 1. 16 asyam ca Sravastyim..., ove
comincia il racconto della vita di Dharmaruci, seguito da quello delle
sue nascite anteriori, detto dal Buddha su preghiera dei monaci, sia
una maldestra interpolazione o meglio una posteriore aggiunta, tanto
piu che dei 500 mercanti stessi non si fa in seguito pit menzione alcuna.

Puo anzi ragionevolmente supporsi che la fusione fra i due episodi
sia stata suggerita proprio dal ricordo del #wmisgila, che ricorrendo
tanto nell'uno quanto nell’altro, si prestava benissimo a collegarli en-
trambi.

Né& va taciuto che mentre i personaggi principali del MAv. sono
il Buddha Dipankara e Megha (= Sumati che diventerd poi Gautama),
nel Divyavaddna tutto il nucleo del racconto & costituito dalla vita di
Dharmaruci I Timingila, II Dharmaruci, III Dharmaruci come Saha-
srayodhin, IV Dharm. come Meghadatta, V Dharm. come I'incestuoso;
quantunque sia evidente che Dharmaruci, in alcuni episodi nel III
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e nel IV soprattutto, ha una parte semplicemente accessoria e secon-
daria, il personaggio principale essendo il Buddha, nelle sue vite anteriori.

Questo solo esempio ¢ sufficiente per dimostrare con quale criterio
gli anonimi raccoglitori del Divydvaddna compilarono i loro racconti;
il loro lavoro si riduce in massima parte — ove non trasportino nella
Antologia passi intieri di opere gia preesistenti — alla combinazione
intorno ad un nucleo centrale e principale di vari episodi di diversa
provenienza, e certo anche di differente etd, innestati fra di loro da un
nesso, molto spesso alquanto superficiale, ma con una certa preoccu-
pazione di ordine e coerenza.

Che questo lavoro di compilazione sia tradito dalla diversita stessa
degli stili, gli studi dell’Oldenberg mi dispensano di ricordare?; certo
si & che anche nell’avadara, di cui ci siamo occupati, i due stili, lo stile
A e lo stile B, secondo la designazione dell’Oldenberg, pure innestan-
dosi e inserendosi I'uno nell’altro dominano ciascuno in alcuni passi
pit ed in altri meno. Cosi ad es. mentre sino a p. 235 si ha una preva-
lenza dello stile A a p. 235-238 ricorrono invece con piu frequenza che
altrove frasi nello stile B, facilmente riconoscibile per I'uso dei verbi
finiti in sostituzione dell’aggettivo verbale in —/¢, o della costruzione
nominale tanto comuni nell’altro.

Oltre a questa tendenza alla elaborazione e allo sviluppo dei singoli
racconti mediante una coerente coordinazione di elementi disparati,
esiste un repertorio infinito di formule che costituiscono come l'ossatura
dei vari episodi. Esse vanno dalle piu semplici, ben note anche ai testi
palici come ad es.: atha Bhagavin pharvahne nivdsya pdtracivaram
adaya. .. pinddya praviksat = pal.: atha kho Bhagava pubbankasamayam
nivdsetva pattactvaram addva. .. pinddya pdvisi o anche: wtthavasanid
ekdinsam wuttardsangam krtvd yena Bhagavams tendinijalim pranamya
bhagavantam etad avocat. = pal. utthayasani ekamsam uttarasangam karit-
vd yena Bhagavad temasijalim panimetvd bhagavantam etad avocat, alle
pit complesse e sicuramente piu tarde, quasi tutte nello stile A, in cui
si narrano i miracolosi poteri del Buddha?, il suo sorriso, 'indrakila
etc., fino a che si giunge alle solite descrizioni stereotipe di fatti od eventi
particolari, come la nascita e I'educazione dei figli, i pericoli del mare
e cosi via.

v Studicn zir Geschickte des Buddhistischen Kanon in Nachrichten v. d. Kgl. Gesell.
d. Wissen. zu (;&ttingen 1912, p. 156 sgg.

1 Si confronti ad es. la formula del sorriso del Buddha, quale ricorre nel Dr.,
con quella piu semplice tradizionale: v. Af%w. 11. 317, 310.
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Ecco P'elenco il piu possibile completo di tutte le formule princi-
pali, il cui uso & costante nel Div., e che rappresentano all’incirca un
quinto di tutta la raccolta, anche se non sempre riprodotte per intiero,
ma soltanto introdotte con pirvavat, iti vistarena etc.

L’Arhat 180 240, 281, 340 342, 344, 488, 492, 495, 551, 567.

Srotapatti, sakrdagamin, andgamin, arkat. 48, 49, 50, 52, 75, 79,
97, 209, 271, 363, 549, 554.

Il karman. 54, 55, 131, 141, 191, 282, 311, 551, 504, 539, 581, 584.

Il regno o la citta prospera e ricca. 62, 73, 98, 108, 131, 282, 29I,
435, 460, 471, 515, 538, 540, 545.

Il ricco Sresthin. 1, 24, 108, 167, 540.

La nascita e I'educazione dei figli: discipline che studiano. 1, 2, 3,
26, 58, 87, 98, 99, 99, 167, 262, 301, 311, 330, 370, 370, 439, 440, 475,
476, 483, 523.

Segni che presagiscono ad un dewva la sua futura rinascita fra gli
uomini, §7, I193.

Pratyekabuddha. 132, 291, 313, 539, 533.

Lo sguardo del Buddha, cui nulla resta nascosto. 95, 124, 264.

Il sorriso del Buddha. 67, 72, 138, 199, 265, 366, 568.

Laukikacitta. 63, 77, 137, 161, 466.

Il bando della navigazione e i pericoli del mare, 4, 34, 332, 502,
524.

La richiesta del convertito di essere accolto nel sangha; formula
di rifugio nel saddharma. 15, 18, 37, 48, 49, 51, 52, 281, 341, 424, 426,
487, 551, 558.

La questua. 39, 64, 65, 66, 97, 136, 177, 189, 262, 286, 3006, 310,
516, 523, 550, 552, 582.

L’invito alla comunitd e al Buddha, la preparazione del pasto, la
fine del pasto. 50, 64, 65, 66, 81, 85, 178, 183, 189, 190, 285, 300, 310,
507, 552.

La formula di rifugio nel saddharma 15, 18, 48, 51, 52.

I1 Buddha. 22, 46, 67, 72, 75, 76. 91, 96, 125, 136, 143, 148, 158,
182, 207, 200, 344, 461, 465, 469, 504.

Le 7 gemme del re. 60, 140, 543.

Pranidhina 23, 133.

Predica a scopo di conversione, 85, 89, 91, 97, 128, 129, 130, 166,
183, 189, 271, 283, 285, 310, 462, 463, 506, 542, 556, 580.

Incredulita degli indiani 7, 335, 336, 337.

Indrakila 250, 365, 544.

danaparamitd, 290, 298, 326, 470, 473, 478, 4381.

Il pianto fa riacquistare la vista. 17, 497.
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E notevole che nei passi in cui lo stile & pil fiorito e artificioso,
e la prosa con pil frequenza alternata con brani poetici, le formule
tradizionali, pure le pil comuni, o sono sunteggiate o mancano affatto,
anche quando si narrano episodi o si riproducono circostanze, che negli
altri avaddana vengono espressi secondo i soliti modelli stereotipi; cosi
ad es. non figurano nelle leggende del ciclo di Adoka — scritte in forma
singolarmente viva e su cui, come vedremo, non fu estraneo l'influsso
di Asvaghosa — o nella prosa ridondante del Candraprabhivadina.
Citero due soli esempi caratteristici. La solita formula con cui si esprime
il dono del cibo al Buddha e ai monaci ¢ generalmente: atka sukhopani-
sannam Buddhapramukham bhiksusangham viditvd sucind pranitena kha-
daniyabhojaniyena svahastam samtarpayati sampravarayalti.

In XXVIII troviamo invece semplicemente: p. 425 1: 27 atha rdja-
Sokak sarvangema parigrhya prajiidpta evdsane nisddaydmdsa pranitena
caharena svahastam samtarpayati.

Ecco la formula per la predica: atha Bhagavims tam dharmyayad
kathayd samdarsya samddapya samuttejya sampraharsyotthdydsandt
prakrantal. Nello stesso av. XXVIII (Vitasokdv.) leggiamo pero:
p- 426 1. 5 sa ydvad dharmyayd kathayd samharsayitvd sampras-
thitah.

Dunque un primo ampliamento, non ultima causa di quella mo-
notonia ed uniformita, che hanno per noi molti dei racconti del Diz.,
si ¢ ottenuto con l'inserzione di queste formule stereotipe, cui sopra ho
accennato e che contribuiscono allo sviluppo del testo originario. Ma
non basta; altre osservazioni importanti ci permette I’esame della strut-
tura interna dei singoli capitoli della raccolta. Anzitutto la duplicazione
dei racconti e 'attribuzione ad altri personaggi di episodi notoriamente
riferiti dalla tradizione al Buddha. Si ripete qui insomma quello stesso
fatto verificatosi nella letteratura cristiana, nella quale, come ¢ noto,
le vite dei santi e dei martiri riproducono molte volte addirittura veréa-
tzm svariati episodi della vita del Cristo, quali ¢t vengono narrati dai
vangeli.

Un esempio ne abbiamo nell’'avaddna XXXVII, in cui il lungo
dialogo di Bimbisdra con il re Rudrayana ¢ un duplicato del ben noto
incontro di Bimbisara con il Buddha. L’episodio, quasi tutto in poesia,
¢ evidentemente una posteriore interpolazione. Anzi tutto esso non costi-
tuisce una parte essenziale dell’avaddna, ma fu soltanto aggiunto per
un fine morale-didattico, per insistere cio¢ sull'impermanenza e sulla
inutilita della vita, che fatalmente soggiace alla morte. Ed ¢ anche fuori
posto. Perche la lunga predica di Rudrayana sulla morte ¢ occasionata
dal tentativo che Bimbisara fa per distogliere il suo amico dal proposito
di abbandonare i piaceri della sua vita regale e di rivestire I'abito mo-
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nacale. Questo tentativo, logico nei riguardi del Buddha, il quale da
poco era fuggito dalla casa paterna, non aveva ancora conseguito la
suprema illuminazione, e non era costretto da nessun voto e da nessuna
precedente iniziazione, ma soltanto ubbidiva a un libero impulso del
suo animo, perde il suo significato nel caso attuale. Rudrayana infatti
non solo aveva ricevuto 'wpasampada, ma gia prima incontratosi con
il re Bimbisara, avendo espresso il suo fermo proposito di farsi mo-
naco, era stato da quello dffamands presentato al Buddha con queste
parole: p. 558 1. 15 ayam bhadanta rdji Rudrdyana dkanksate svakhydte
Nlarmavinaye pravajydm wpasampadam bhisubhdvam. . .

Sarebbe stato logico che Bimbisara avesse cercato distogliere il
suo amico dal divisato proponimento nel primo incontro, non ora, quan-
do questi aveva gia preso i voti. E mi sembra facile riconoscere dove
I'interpolazione comincia. Con l'accettazione nell’ordine di Rudriayana
finisce la prima parte dell’avadana; non costituendo, come gia abbiamo
detto, il lungo discorso sulla morte una parte essenziale del racconto,
doveva subito seguire la narrazione del malgoverno di Sikhandin sicché
I'episodio inserito comincia probabilmente a p. 5§58 | 23 dyusman
Rudrayonah pirvikne e finisce a p. 562 1. 14.

E evidente che tutta la narrazione procede sulla falsariga del pri-
mo incontro del Buddha con Bimbisara. Le differenze che possono
riscontrarst fra I'una e l'altra redazione si spiegano facilmente suppo-
nendo che lo scrittore non dovette copiare direttamente, ma soltanto
ispirarsi alla famosa leggenda a lui nota da varie fonti. Quantunque
non sia facile determinare quali tra queste egli avesse in particolar modo
presente aila memoria ¢ certo che nell’episodio che ci interessa troviamo
notevoli reminiscenze del Lalitavistara e del Buddhacarita. L’intro-
duzione in prosa descrive la meraviglia degli abitanti di Rajagrha alla
vista del monaco Rudrdyana, riproducendo I'incontro del Buddha con
il re di Bimbisara, con quelle sole varianii che la situazione differente
rendeva necessarie. Nel caso del Buddha infatti ’asceta non era ancora
conosciuto ¢ quindi il suo portamento regale e il suo aspetto maestoso
dovevano suscitare la curiositd del popolo, mentre Rudriayana era gia
stato visto in precedenza.

Div. p. 538 1. 23

avusinan Rudrdyanah parvahne ni- Lalit. Vist. adhy. XVI p. 240
vdasya pdtracivaram daddya Rdjagr- ed Lefm. tato ’ham kalvam eva sam-
ham pindaya praviksat. Sa mahdja- nivasya pdtracivaram dddava tapo-
nakdyena, d:stalk; esa ca sabdo Rija- dadvarena Rdjagrham mahdnaga-
grhe nagare samantato visrtal: Ru-  ram pindiva praviksat. . .. naraga-
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drayano v3jd Bhagavatd pravrdjitah
sa Rdajagrham bhiksarthi pravistaiti
Srutvd 'nekdni prdanisatasahasrani
samnipatitani, antarbhavanavicdri-
nyo 'pi yosito vatdyanagaviksaved:-
kisvasthitd niritksitum drabdhah

na tatha nari preksamdno na ca
bhavate kvaci tr pti darsanena.

Buddhac. X. 7. anyakriydnam api
rdjamarge stripndm nrndm vd bahu-
mdnapiirvam | tam devakalpam na-
radevasianum niriksamand na tutosa

drstih.

Comincia poi il dialogo in versi tra il re e il monaco in cui il primo
cerca dissuadere il secondo dal suo divisamento; situazione questa,
come gia osservato, evidentemente illogica. Tutto il discorso di Bimbi-
sara si riduce ad una serie di contrasti fra la vita piena di agi per l'in-
nanzi condotta dall’amico e le privazioni che ora I'attendono; ¢ insom-
ma una lunga amplificazione, in cui la preoccupazione letteraria &
evidente, degli stessi concetti svolti dal re nel suo incontro col Buddha
e che, basata su argomentazioni divenute tradizionali, si termina ugual-
mente con l'invito a godere i piaceri e con l'offerta della meta del regno.
Laddove il Lalita Vist. p. 241 Lefm. ha semplicemente: Mad ca puna
vane vasdhi Sunye | ma bhuyu trnesu vasiki bhamivisam | paramasuku-
mdru tubhya kayo iha mama rdjyi vasdki bhunksva kamar, nel Div.
leggiamo una lunga serie di interrogazioni in cui il re contrappone gli
agi fino allora Rudrayana goduti, alla vita ascetica che ha deciso di
abbracciare.

Bhuktvd gramasahasrani Raurakam ca naridhipa |
utsystam pindam esanah kaccin na paritapyase |
bhuktvd satapale pdtre sauwvarme rajate 'tha vd |
bhudijano mrnmaye pdtre kaccin na paritapyase !

i
Sdlinam odanam bhuktva Suci mamsopasevitam |
bhutijanah Suskakulmasan kaccin na paritapyase |
hitvd kauceyakarpdsan ksaumam kautumbakdsikin |
dharayan pamsukilini kaccin na paritapyase |
kitigare Sayitvd tvam nirvate sparsitdgate |

it

dsino vrksamilesu kaccin na paritapyase. |

La lettura di questo passo suggerisce il confronto con Buddhacar.
VIII, 56, 57, 58.
vimanaprsthe savandsanocitam mahdrhavastragurucandanrdrcitam | katham
nu Sitognajalagamesu tacchariram ojasvi vanme bhavisvati | kulena sattvena
balena varcasd srutena laksmyd vavasdca garvitah | pradatum evabhyucito
na vdcitum katham sa bhiksam parata$ carigvati | Sucan Savitvd savane
hirapmave prabodlivamano nisi tirvanisvanail | katham wvata svapsyati
so ’dya me wvrati pataikadecintrite mahitale.
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Pilt notevole ancora & l'analogia fra le conclusioni del discorso di
Bimbisara nelle due redazioni: Dsw. p. 559, 1. 26.

Kimtu tvam durmand rdjan kim dina iva bhdsase
dadamy wupardhardjyam te bhunksva bhogapardiyana
kimtu tvam durmand rdjan kim dina iva bhdsase
dadami pravarin bhogan yan kd7icin manasecchast

Nel Lal. Vist. p. 241 ed. Lefm. S. 14 sgg. ritroviamo all’incirca
le stesse parole:

dadami tava wpdadhw sarvardjyad

rama tha kamagunairaham ca pindam .. ...
vipuladhana praticcha ndrisangham

tha mama rdjyi vasahi bhunksva kamadn.

Cf. Budd. Car. X 2z5.

bhiinksvardham asmadvisayasya Sighvam.

Per la parte che segue, l'ignoto poeta sembra essersi mantenuto
piu indipendente. Difatti, mentre nelle varie redazioni della leggenda
cui abbiamo accennato il Buddha insiste sulla caducita del piacere -
Kamavigarhana ¢ il titolo del libro XI del Buddhacarita — Rudriyana
insiste sulla morte che fatalmente pone un termine ad ogni umana atti-
vitd e ad ogni supposta felicita. Del resto il passaggio dall’uno all’altro
ordine di idee & facile e spiegabilissimo; basti pensare a Mara, che sim-
boleggia a un tempo la morte, cio¢ il samsdra, ed il piacere kama, che &
poi il principale artefice del 4arman e quindi del samsara stesso. La
fonte di questa seconda parte dell’episodio di cui ci occupiamo non &
facilmente determinabile; probabilmente trattasi di un centone com-
posto con reminiscenze di varia origine. Notevoli tuttavia alcune analogie
con il Buddhacarita. Ad esempio p. 560 1. 20.

rajyani krtvdpr mahdnubhdvds trsnandhakdh Kuravas ca sapandavds
ca sampannacittd yasahsamadjvalanias te na Saktd maranam nopagantumt.

Buddh. c¢. XI. 31

vindsam iyuh Kwuravo yad artham Visnyandhakd Maithiladandakas ca
sSalasikasthapratimesu tesu kamesu kasyatmavato ratih syat.

Il raffronto ci consiglia di accettare I’emendamento proposto dallo
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Speyer ! di ¢rsnandhakdh in vrsnandhakdh: come leggiamo pure in Kd-
mandakiyanitisara 1. 54.

Div. p. 561 1. 1~7 corrisponde con leggiere varianti a due versi del
Dhammapada 177-178.

na antalikkhe na samuddamajihe
na pavvatinam vivaram pavissa
na vijjati sa jagatippadeso
yathatthito mucceyya pdpakamma
na antalikkhe elc.

yathatthitam na ppasaheta maccu.

Dell’attribuzione di fatti ben noti della vita del Buddha ad altri
personaggi non mancano nella stessa raccolta altri esempi. Nello stesso
avadina XXXVII si riferisce a proposito di Syamika il miracolo avve-
nuto quando Gautama, non ancora Buddha, si sedette a meditare sotto
l'ombra di un jambu p. 579 1. 21 anyesdm vrksdndm chdayd pracinapra-
vana pracinaprigbhdrd: tasya vrksasya chdaydsya Syamdkasya darakasya
kayam na vijahdts.

A p. 185 si racconta I'assalto del Naga Asvatirthika contro Svagata.
Che il compilatore si sia ispirato al ben noto racconto dell’assalto di
Mira e del suo esercito contro il Buddha seduto sotto I'albero della
bodhi & troppo evidente perché io mi dilunghi in particolari. Citero
soltanto per Dzv. p. 186 1. 1-6; Svdgatasyopari cakrakanapaparasubhin-
dipaladini praharandni kseptum drabdhak | dyusman Svdgato maitri-
samdpannah tany asya divydni utpalapadmakumudapundarikamanddra-
kdni puspdini bhidtvd kdye nipatanti. Asvatirthiko ndgo 'ngdravarsam
ucchestum drabdhak tad api divyani puspiani manddarakdn: bhitva kaye
nipatitum arabdham. Buddac: X111, 42, tadbodhimiile pratikiryamanam
angdravarsam tu savisphulingam | maitrivikdrad rsisattamasya babhitva
raktotpalapatravarsam.

In avaddna 111 p. 62 del figlio del re Vasava si narra quello
stesso famoso episodio che fu la causa occasionale dell’abbandono da
parte di Gautama della casa paterna e del regno: la vista di un vec-
chio, di un malato, di un morto: So ’parena samayena jirnaturamritasam:-
darsandd udvigno vanam samsritah.

Nel S:dhandvaddna, mentre il principe ¢ in marcia contro la citta
che deve espugnare, Vaisravana, che & in viaggio nell’aria, sente ad un
tratto fermare il suo cocchio: p. 447 1. 1 tasya tena pathd gacchatah
khagapathena ydnam avasthitam | tasyaitad abhavat... Ko 'tra hetur
yenedanim pratihata iti | pasvati Sudhanam Kumdram.

1 Critical remarks on the text of the Divydvadina, WZKM XVI (1902), p. 361.
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Un episodio consimile ci viene narrato del Buddha, quando giovi-
netto ancora, ¢ assorto nella meditazione ai piedi di un jamébu. Passano
nell’aria 5 rsz che si sentono bruscamente fermati nel loro cammino.
I Deva ne spiegano loro il motivo (Mhv. II, p. 45 1. 13). Inoltre per
seguitare sempre sullo stesso tema della progressiva formazione dei
racconti del Div., a parte le vere e proprie ripetizioni come ad es. 'epi-
sodio di Kasyapabuddha p. 76 e p. 463, non mancano situazioni iden-
tiche che ricorrono inalterabilmente in determinate circostanze. Se si
prepara ad esempio una navigazione, questa ¢ sempre bandita dallo
Sresthin e il numero tradizionale dei mercanti che vi pigliano parte &
di 500; v. ad es. gli episodi di Pirna, Simhala, Dharmaruci. La descri-
zione di citta prospere e ricche, come nell’avaddna di Mandhatr, o
di Candraprabha ¢ sempre modellata su quella famosa della cittad cele-
ste. Il naufrago, trattenuto da varie seduzioni in terre sconosciute, sulle
quali ¢ stato gittato dalla tempesta, si accorge infine del pericolo che
corre e dopo varie avventure ritorna miracolosamente in patria; cosi
dall’episodio di Simhala, sunteggiato nel Div., ma conosciuto da altre
fonti, (Makv. 111 pp. 286 sgg. Karandavyinha cap. 111 etc.) si passa a
quello delle Kinnari e quindi a quello delle Apsarase; tutte varianti di
una stessa leggenda fondamentale, influenzata e in parte modificata
da ricordi di varie favole tradizionali. Se un principe di casa reale &
mal tollerato o contro di lui in qualche modo si trama, si riproduce,
quasi sempre lo steso avvenimento; una spedizione militare cio¢ contro
una citta ribelle. Cosi accade per ASoka quando dal padre ¢ mandato
senza armi contro Taksasila, per Susima quando, contro il volere di
Bindusira morente, Asoka ¢ eletto re dai ministri, mentre il fratello
e assente, per Sudhana cui si vuol sacrificare la moglie Manohara, per
Kunila di cui la madre Tisyaraksita si vuol vendicare per il rifiuto
ricevuto. Questo ultimo episodio delle oscene proposte di una madre
al proprio figliolo ritroviamo anche nell'avaddna XVIII p. 254, ove ¢
svolto una prolissita non sempre coerente. Nel Kundlavadina il diniego
del principe alle tristi profferte dclla madre snaturata, ¢ perfettamente
rispondente al carattere dell’eroe, il quale rimanendo fermo nel suo
proposito, dovra subire la vendetta feroce di Tisyaraksita.

Nell'avadina XVIII si narra invece una incarnazione di Dhar-
maruci al tempo del Buddha Krakucchanda, quando egli si macchia
di ben g delitti capitali T. In principio, in strana contraddizione con quello
che dovra seguire, cgli ci & presentato come un giovane virtuoso e casto,
il quale si copre di rossore alle proposte della vecchia mezzana, che
tacendogli il nome della madre, lo vuol condurre ad un notturno con-
vegno d’amore con una misteriosa damigella di lui invaghitasi, ma che
in realtd & la sua stessa madre; non solo, ma arriva persino a rifiutare
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le proposte della vecchia dalla quale si lascia convincere solo dopo varie
e ripetute insistenze. Tutto questo, se bene si addice ad un Kunila,
¢ male appropriato a chi dovra precipitare in tante colpe. E di fatti
nel Diparnkaravastu, che ci ha conservato la storia di Dharmaruci, il
peccatore ci ¢ subito presentato con caratteri ben definiti; egli, destinato
a maturare un triste karman, dopo avere ucciso la propria madre, che
cercava di allontanarlo dai suoi amori per una donna altrui, fa diretta-
mente disoneste profferte alla matrigna la quale acconsente, a patto
pero che egli uccida il padre; non ¢ la madre stessa come nel racconto
del Div. che trascina il figliolo nella colpa. Altra prova questa che il
Dharmarucyavad ha subito, prima di essere accolto nel Div., varic
interpolazioni, adattamenti ed amplificazioni desunte da varie fonti,
non pil determinabili.

Senza voler categoricamente attribuire un’origine non indiana a
questo episodio, noto che corre subito alla mente il mito di Fedra ed
Ippolito. Se Kunala e Tisyaraksita, presi in s¢ stessi, rispondono bene
per il loro carattere ai due eroi della leggenda greca, ¢ soprattutto il
racconto dell'avaddna XVIII che nella sua prima parte si presta al
confronto. Anzitutto, contrariamente a quanto si narra nel M4y, il padre
di Dharmaruci, partito per un lungo viaggio, essendo ormai da anni
assente, da tutti ¢ creduto morto; non altrimenti Teseo disceso agli
inferi si dispera che possa ritornare dalla difficile impresa. Come Fedra,
la madre di Dharm. non riesce a placare I'insana fiamma che la tor-
menta, e alla fine si rivolge ad una vecchia mezzana alla quale, dopo
varie incertezze, confida il grave compito, grave perché il figlio, come
gia ho detto, & da principio presentato con ben altro carattere di quello
che 1 suoi posteriori delitti lascerebbero supporre. La figura della vecchia
ha secondo me una singolare importanza quando si pensi alla parte
che questa stessa ha nell’Ippolito di Euripide e nella Fedra di Seneca.
Si tratta di semplici analogie casuali o di derivazioni dalla Grecia? E
difficile decidere; ma la seconda ipotesi non & da rifiutarsi a priori, quando
st ricordino i notevoli influssi esercitati dalla civilta ellenica sull’India
settentrionale, influssi di cui lo stesso D:v. conserva traccie nell’'uso
della parola dindra e di saptaka nel senso di «settimana » .

*
* *

Non va taciuto che il Dsz. ha, come noto S. Levi, una notevole

importanza anche per la storia della letteratura indiana. Ho gia accen-

t Per un racconto simile v. Jdtaka ed. Fausboll. n. 453.
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nato sopra come esso tradisca in piu luoghi, nei suoi compilatori, mani-
feste preoccupazioni artistiche, le quali come & facilmente compren-
sibile, soprattutto si riscontrano nelle parti metriche. Le quali, il piu
spesso, non costituiscono un semplice ampliamento della parte in prosa,
come nei vaipulyasitra o nel Mhv., ma sono sentenze o dialoghi stretta-
mente connesse con il resto del racconto; disposizione questa e fusione
di parti metriche e in prosa, che, come ¢ noto, ritroviamo nell’India
fino dai tempi vedici. Si noti anzi che i luoghi verseggiati si fanno tanto
pill numerosi quanto piu ci avviciniamo alla fine della raccolta (av.
XXVII, XXVIII, XXX, XXXVI) fino a che Vavadana XXXVIII,
P'ultimo della collezione, quasi tutto in poesia, segna, come gia notai,
il trapasso alle avaddnamdla. Tralasciamo pure gli episodi della leggenda
di Asoka, desunti dal S#trdlankdra di Asvaghosa, ma limitiamoci ad
un esempio caratteristico, tanto piu che una redazione dello stesso epi-
sodio, conservataci nel MAv., ci permette di fare utili confronti; allo
avaddna cio¢ in cui si narrano le vicende di Sudhana e Manohara.
E certo anzitutto che anche qui siamo di fronte a uno di quei tanti casi
in cui i Buddhisti si sono ispirati alle vecchie tradizioni dell’India, pur
modificandole e alterandole, per adattarle ai propri fini religiosi. A nes-
suno puo sfuggire che la leggenda di Sudhana e di Manohara segue la
falsariga di quella di Purtravas e di Urvasi, che, come & noto, risale
fino ai tempi vedici. Nell’'un caso come nell’altro & sempre un uomo che
si innamora di una donna di schiatta divina o per lo meno amdnusi
e ne & sebbene per motivi diversi, distaccato. Come nella leggenda di
Urvasi, almeno come ¢ seguita da Kalidasa, Purdravas, puo riunirsi
con la ninfa, in virtt di un talismano e non gia di un’arcana scienza
sacrificale (come nello Satapathabrahmana), cosi Sudhana si ricongiunge
con Manohard dopo un lungo e pericoloso viaggio, a premio, anche qui,
della sua costanzaf. Particolare interesse ha il ricordo dell’anello che
serve di riconoscimento, (p. 458 1. 1, ¢ 6) come il ben noto abhijiidna
del dramma seriore. Cosa che dopo quanto sappiamo sulla storia del-
I'antico dramma indiano e sull’attiviti drammatica di As$vaghosa puo
permettere anche in questo capitolo quella stessa ipotesi che il Win-
disch avanzo per l'episodio di Upagupta e Mara, se non si tratti cio¢
di compilazioni da una qualche opcra drammatica (*‘il dialogo fra
Mira ed Upagupta non riflette la forma dei versi semplici delle leggende
pali, ma vi si trovano gli stessi metri artistici che impiega il dramma
sanscrito ’') 2.

1 Per una leggenda consimile ¢f. pure la storia di Kusa in 7%z, 11 421,
» V. WiNpiscH E. Mara und Buddha p. 101,
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Il racconto si prestava del resto benissimo ad una amplificazione
poetica. Certo si & che sebbene I'episodio conservi una notevole sempli-
cita che lo ravvicina alla poesia popolare ! con cui ha di comune I'argo-
mento stesso — un amante lontano dalla persona diletta, motivo questo
che ha ispirato la poesia di tutti i popoli dal Meghadita di Kalidasa
a Saffo e alla lirica siciliana — tutto il lamento di Sudhana che in essa
leggiamo ¢ un non dispregevole canto lirico-elegiaco. Neé gli esempi da
imitare mancavano; oltre alla leggenda tanto diffusa di Puriravas e
di Urvas$i, a tutti era troppo noto il lamento di Rama quando s’accorge
della scomparsa di Sita. Anche Rama vuol sapere come Sudhana dagli
animali o da oggetti inanimati persino, notizie della sposa:

Ram. LXVIII 19 ed. Gorr. e sgg. na ca pasydami vaidehim pranebhyo
'pi gariyasim (cf. Sarga LXXIX).

Cosa questa spiegabilissima quando si pensi che gli indiani sono
dotati di uno squisito senso della natura, mirabilmente espresso nelle
loro opere d’arte, nelle quali per cid6 appunto, come ¢ stato piu volte
notato, 'elemento lirico & sempre il predominante.

Coteste preoccupazioni letterarie del resto non si riscontrano sol-
tanto nella poesia, ma anche nelle parti in prosa. Cosi per citare un solo
esempio, il XXII avaddna, in cui si narra la storia di Candraprabha,
¢ scritto in uno stile singolarmente fiorito ed elaborato, cosa che non
sfuggi agli stessi editori, 1 quali in una nota a p. VII dell'introduzione,
non mancarono di attirare su questo fatto l'attenzione degli studiosi.

Per quanto manchino amplificazioni in versi, la descrizione di
Bhadrasila, benché modellata su quella della citta celeste Sudarsana,
e soprattutto il racconto del dono che il re fa della propria testa al
brihmano che gliela richiede, sono scritti in una forma insolitamente
gonfia ed artificiosa. Merita anzi speciale nota il fatto che in questo
avadana troviamo inserito un ben noto episodio del Budd/iacarita. Per
quanto il compilatore si limiti a sunteggiarlo succintamente, tradisce
tuttavia la sua fonte riproducendone quasi verdatim un verso. E a tutti
nota la bellissima scena del libro terzo del Budd/acarita in cui si descrive
I'uscita di Siddhartha dalla reggia, fra gli sguardi incuriositi e cupidi
delle donne di Kapilavastu, scena con ogni probabilita limitata da
Kalidasa nel libro VII del Raghuvamsa.

r Non mancano neppure le ripetizioni cosi frequenti nella letteratura popolare;
la strofa Manoharim na pasyami & ripetuta a p. 452 per due volte: nel canto lirico
che segue ogni strofa finisce col ritornello:

drstd tvayd mama Manoharanamadheya.
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Leggiamo dunque nel Div. p. 318 1. 9 yasmims ca samaye rdja
Candraprabho mahdyajhiavatam gacchati tasmin samaye pranikotiniyuta-
sahasrany avalokayanty evam cihulk | devagarbho vatdyam rdja Candra-
prabha tha Jambudvipe rajyam karayati | na khalu manusyd idrgvarna-
samsthand yddrsd devasya Candraprabhasyeti vaja Candraprabho yena
yendvalokayati tena tena strisahasrany avalokayanti | dhanyds tih striyo
yasam esa bharteti tac ca Suddhair manobhir nanyathibhavat evam darsa-
niyo rdjd Candraprabho babhiva.

Si confronti Budhe. 111 g-24, ed in modo speciale il verso 23 che
quasi letteralmente & riprodotto nel nostro testo.

drstvdca tam rdjasutam striyas td jajvalyamanam vapusd Sriyd ca
dhanydsya bharyeti Sanair avocaii Suddhair manobhir ndinyabhdavat

Cio non deve arrecare meraviglia quando si pensi alla meravigliosa
attivita di Advaghosa; il S#trdlankdra, da cui ampi squarci trassero
1 compilatori del Div., il Buddhacarita, i1 Sawundaranandakavya, la
Vajrasici, il Mahayasraddhotpada, i drammi stessi di cui notevolissimi
frammenti furono, come & noto, scoperti nel Turkestan, erano tutte
opere che per la loro stessa natura — argomenti religiosi o dottrinali
anche, conditi in molli versi — dovevano avere una facile diffusione
ed una discreta popolarita. Senza rivali come poeta, almeno prima di
Aryasira egli dovette esercitare un enorme influsso sulla letteratura
buddhistica contemporanea e posteriore. Educato alle tradizioni brah-
maniche, le cui reminiscenze ricorrono con singolare frequenza in tutte
le sue opere, egli fu tra i primissimi buddhisti a servirsi del sanscrito;
non solo, ma in questa lingua compose dei £dvya, i primi che noi cono-
sciamo e che per pregi poetici, per efficacia artistica e per freschezza
d’ispirazione bene reggono il confronto, seppure molte volte non supe-
rano, la poesia d’arte seriore. Quindi gl'influssi che egli esercito sulla
letteratura buddhistica sono pilt che spiegabili. Abbiamo gia avuto
occasione nel corso di questa memoria d'incontrare numerosi passi
del Div. che tradiscono una evidente reminescenza della sua arte. E
inutile ripetere che dal Swtrdlankdra intieri squarci sono stati inseriti
nella nostra raccolta. La Vajrasdci serve in pitt punti di modello e di
ispirazione all’ampia discussione sulle caste e alla confutazione dei ben
noti principi Brahmanici, che leggiamo nel Prakrtyavadina, nel dialogo
fra Trisanku e Puskarasarin!; si confronti del resto per lo stesso argo-
mento, sul quale A§vaghosa si compiace insistere di frequente, Sutral.
ed. Huber p. go = Div. p. 382. Se estendiamo il confronto allo stile,
le analogie si fanno ancora pilt numerose e notevoli. Le figure e gli
artifici retorici sono ancora rari come ¢ noto in A$vaghosa; egli adopera
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soltanto con relativa frequenza il 7#paka e fa un notevole uso di
alliterazioni, particolarita tutte che ritroviamo nella parte metrica
del Div.

Cito alcuni esempi.

p- 379 L. 3.
na niscayam tena vibho vajrdmi ko ndma bhdvas tava suddhabdva
ibid. 1. 15.
danteno dintal purusarsabhena Sdntim gatendpi Samam pranitak
p- 416 L. 5.
vada swvadana ksipram etad artham
ibid. 1. 1.
munisadrSasya na sidhu sidhubuddheh
P- 454 L. 30.
manohardsoka vimirchitam mdm eso '7ijalis te kuru vitasokam.
ibid. 1. 1 sg.
Kaccit priva mama manoharanaikadaksd
drsta tvaya bhuvi Manoharandmadheyd
p- 454 1. 19.
ragagnind tava samo na ViSAENIY ugro.
p- 445 1. 7.
Sadyas sa cetasi tu ragasarena viddhah
p. 416 1.

Sokdnalo nipatito hrdaye pracandal:
E ancora similitudini ed imagini analoghe:

p- 378 1. 24.

Tam wudgatam vyomni nisdmya rdjd krtanjalir vismayaphullavaktrah
e p. 322 1. 9. . .upasrutya pramuditamand vismavotphulladrstiv devatim
uvaca.

E Saundaranandakivya X, 34.
aindram vanam tacca dadarsa Nandah samantato vismayaphulladystik

t Per Div. p. 623 1. 13 sgg. cf. Vajrasiici vv. 10 sgg.
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p- 414 1. 14.
kalabhasyeva nastasya pranastakalabhah kari.

cfr. Buddhe. VIII 24. e IX, 26, 27.

pranastavatsd makisiva vatsald
hamsena hamsimiva viprayuktim tyaktam gajeneva vane kavenum

p- 445 L s.

pravrdghandntaraviniscariteva vidyut

cf. Buddhc VIII 20.

grhad viniscakramur dsayd striyah Saratpayodidiva vidyutas calih

p- 355 L 6.
daurgandhyam prativaryate bahuvidhair gandhair amedhyakaraik.
vaikrtyam vahir ddhriyeta vividhair vastridibhiv bhiisanaik
svedakledamalidayo ’py asucayas tan nivharaty ambhasa
yendimedhya karvankam etad asubham kimdtmabhih sevyate.

ibid. 1. 1.

tvacavanaddhe rudhirdvasakte carmavrte mamsaghandvalipte
Strdsahasraisca vrte samantit ko ndma rajyeta kutah sarire.

Quantunque si tratti di uno degli argomenti svolti con singolare
compiacenza, secondo uno stesso tipo tradizionale nella letteratura
buddhistica, non & fuor di luogo ricordare Buddhac. V, 64.

asucir vikrtas ca jivaloke vanitandm ayam idrsah svabhdavakh

vasandabharanais tu vavicyamanah purusa strivisayesu ragam eti

e tutto il lungo passo Saundar, VIII, 45-65 1.

* Se Div. p. 193 1. 19 Dharmatd khalu cyavanadharmino. .. corrisponde quasi
verbatim a Saundarananda X1, 49 sgg. cio si spiega facilmente quando si tenga pre-
sente che entrambi gli autori derivarono da una fonte comune piu antica: si cf. infatti
ltivuttaka 1V, ed. Windisch p. 76 (cf. WENZEL, in JPTS 1886 p. 1 sgg. vv. 69-75).



LINEE DI UNA STORIA DEL MATERIALISMO INDIANO

PREFAZIONE

Questo lavoro rappresenta il frutto di ampie ricerche cominciate
fin dal 1914, interrotte dalla guerra e riprese nel 1919.

L’occasione ne fu data dalla lettura, che in quell’anno memorando
feci, del volume del Pizzagalli® il quale fin da allora mi sembro di
potere, in parte almeno, continuare e completare, per quanto special-
mente riguardava gli Svabhavavadin.

Attesi quindi alla raccolta di tutto il materiale filosofico che poteva
servire ad una eventuale rielaborazione dell’argomento che m’interes-
sava e che venivo via via incontrando nelle mie quotidiane letture.
Cosi, poco alla volta, riuscii a trovare elementi e dati i quali mi permi-
sero di modificare in parte e di svolgere le opinioni correnti sulle scuole
materialistiche indiane: mentre di sprone all'opera mi era il fatto che
quasi tutte le opere di storia della filosofia dell'India seguitavano a
ripctere le ormai tradizionali affermazioni, dedicando inoltre ai Lokaya-
tika e alle sette affini troppo scarsi e fuggevoli accenni? Ho cercato,
perché non mi sfuggisse nessun dato importante, di raccogliere il piu
vasto numero di fonti d’informazione, ricorrendo anche ad alcune tra-
duzioni cinesi e tibetane di opere filosofiche buddistiche perdute nel
loro testo originale: sicche, dato il numero e la varieta d’indirizzo delle
opere consultate, voglio sperare che la mia ricerca possa considerarsi
pitt completa delle precedenti. Non escludo che altri testi possano even-
tualmente ridarci qualche nuovo verso o sentenza da attribuire a cor-
renti materialistiche e magari suggerire alcune nuove ipotesi: ma, in
sostanza, tutto quello che di pilt notevole poteva raccogliersi sui Loka-
yatika mi pare non sia stato trascurato. E chiunque conosca la singolare

v Nastika, Cdrvdka e Lokdyatika, contributo alla storia del materialismo nella
India antica. Pisa 1907.

* Anche recentemente il DAS GUPTA (nella suwa History of Indian philosophy,
Cambridge 1922, del resto commendevolissima), per quanto riguarda i materialisti,

Y

¢ tutt’altro che esauriente.
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deficienza delle nostre Dbiblioteche per quanto riguarda il materiale
orientalistico potra avere un'idea della difficolta delle ricerche che ho
dovuto intraprendere, il pit spesso costretto a procurarmi i testi neces-
sari per mio proprio contor.

La ricerca ha, come & manifesto, carattere puramente filologico:
cid doveva necessariamente accadere in quanto era necessario trarrc
dalle fonti pitt disparate il materiale che potesse servire a delinecare il
sistema nella sua secolare evoluzione. Ma forse anche il cultore di
studi filosofici potra trovarvi larga materia di confronti: ¢ per questo
che mi & sembrato opportuno di riportare tutti i passi citati, quale
documentazione delle mie asserzioni, in veste italiana, di maniera che
anche i non indianisti possano trarne profitto.

Mancherei al mio obbligo di studioso se non riconoscessi quanto
io debbo ai segnalati indianisti che mi precedettero in queste ricerche,
anche se in qualche punto dissento da loro, e primi fra tutti al Pizza-
galli ¢ al Suali 1 quali validamente contribuirono a dissodare un campo
quasi vergine.

Questa Memoria, che oggi presento, puo considerarsi come la prima
parte di tutto lo studio che jo ho dedicato ai materialisti: la seconda
parte, che mi onorero sottomettere al giudizio dell’Accademia in un
prossimo avvenire e che attende un ultimo spoglio di nuove fonti,
tratterda particolarmente degli Svabhivika e degli Ajivaka i quali
rientrano anche essi nel quadro generale del materialismo in quanto
ugualmente negano I'efficacia del /karman, che pud considerarsi il
centro di gravita intorno a cui si aggira tutta quanta la religiosita
indiana.

Roma, ottobre 1923.

©t Mi rincresce di non esser mai riuscito a consultare né lo SCHRADER, Ueber
den Stand der indischen Philosophie zur Zeit Buddhas und Mahdaviras, né Darticolo
dello Hillebrandt in Festschrift Kuhn.
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CaprrtoLo I.

Anzitutto ¢ bene avvertire che il nome « materialismo » non deve
intendersi, quando si parla di sistemi indiani, nello stesso senso che
noi siamo soliti dare a questa parola. Esso infatti non indica i pensa-
menti di una sola scuola filosofica, ma puo estendersi almeno a tre
correnti le quali, per quanto abbijano ciascuna una particolare visione
del mondo e della vita, per un carattere fondamentale che le accomuna
costituiscono un gruppo decisamente a sé e nettamente distinto dalle
generali concezioni filosofiche e religiose dell’'India.

Materjalismo &, come & noto, una parola suscettiva di una doppia
accezione: o indica una visione dell’'universo a cui vuol essere estraneo
ogni elemento trascendente divino o religioso — salvo, ben inteso, a
sostituirlo con altri principi assoluti, che a volte assumono addirittura
un deciso carattere religioso — o, come nell’'uso comune, si applica al
tenore di vita di quella gente che, riuscita a far tacere ogni dubbio
sul nostro essere e su nostri fini, sorda ad ogni preoccupazione religiosa,
noncurante del passato e dell’avvenire, pensa solo a godere il presente.

Se una delle caratteristiche essenziali dunque del materialismo ¢
la areligiosita o, per essere pill esatti, la negazione o l'indifferenza verso
le credenze religiose comunemente accettate da tutta un'epoca, con-
viene intendersi sull’estensione e sul contenuto che questa religiosita
ebbe nell’India, ove sistemi riconosciuti come ortodossi — il Sankhya
ad es. — negano o per lo meno negarono, in alcuni periodi della loro
storia secolare, la possibilita dell’esistenza di Dio. Cio si spieghera facil-
mente quando si ricordi che il centro delle religiont e delle teosofie
indiane — non parlo, s’intende, dei culti popolari hinduistici — ¢ rappre-
sentato non tanto dalla credenza in un Dio, che le speculazioni filoso-
fiche tendono a far vaporare in astrazioni mistiche, quanto piuttosto
dall’idea del Aarman, idea-centro, per cosi dire, di tutta quanta la vita
morale ed intellettuale dell’India.

E fuori di luogo indagare qui P'origine di questa teoria cosi feconda
e cosi vitale, cui ¢ strettamente connessa, come naturale conseguenza,
quella del samsdra, tanto piu che celebrati specialisti ne hanno gia in
vario modo discusso.

Certo si ¢ che essa ci appare ad un tratto nel pensiero dell’India,
senza chiari addentellati con le credenze religiose e filosofiche precedenti.

E vero che nei Braihmana — e la credenza ha dei precedenti nel
Rgveda — si parla gia di un punarmrtyn, di una nuova morte; ma questa
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ha luogo nell’al di la, nel regno dei padri e degli de¢i, indica cio¢ un
decadimento da quello stato tranquillo che i sacrificii offerti dalla pieta
dei superstiti e dei congiunti assicurano in via normale ai Mani dei
trapassati. Ma & pur vero che a questo punarmytyu pare fosse estraneo
ogni fattore morale !

Né meno misteriosa nella sua genesi ¢ l'altra concezione che si
accompagna a quella del karman, voglio dire quella visione pessimi-
stica della vita contingente e soggetta ad un indefinito divenire. Poiché
¢ un vero rivolgimento nella valutazione della vita quello cui assistiamo
quando la teoria del karman ci appare in via di consolidarsi. I Veda
avevano considerato con una specie di incubo doloroso la morte; e tutte
le speranze e tutti i desiderii, le preghiere e i sacrificii della societa,
che quei libri venerandi riproducevano convergono all’acquisto di beni
materiali e terreni, fra i quali primeggiano vita lunga? e prosperita
duratura (Satapathabrahmana, V111, 7, 4, 18).

Nei Brahmana gia troviamo i primi timidi e vaghi accenni a quegli
ideali di rinuncia e di asceési che diverranno piu tardi le caratteristiche
proprie del pensiero teosofico indiano e che nella loro pienezza si affer-
meranno per prima volta nelle Upanisad3. Nelle quali abbiamo il
momento piu significativo, per quanto ancora iniziale, dell'idealismo
panteistico che culmino in seguito nel pit tardo Vedanta. Esso, percor-
rendo vie ben diverse da quelle seguite dalla speculazione greca (che,
come ¢ noto, dalla varietd del mondo fenomenico assurse alla formu-
lazione di un principio unico, 1'&px™), attraverso interminabili indagini
teologiche e liturgiche, riconobbe la sostanziale identitd degli d¢i prima,
e quindi 'universale ed assoluta efficacia della formula rituale (brakman);
pass6 quindi a indagare il concetto di prdna, o soffio vitale; il quale
siccome permane nei corpi fino a che questi vivono, venne presto
identificato con la vita stessa e quindi, in virtu delle ulteriori specula-

v Ved. A. BOYER, Etude sur ['origine de la doctrine du samsdra, in J. As., 1X
série, 18, p. 451; WINDISCH, Buddha's Geburt, Leipzig 1908 («Abhandl. d. philol.-hist.
Klasse d. K. Sichs. G. d. W.», vol. XXVI, n. II), pp. 57 sgg.

= 11 BOYER, /loc. cit., crede che, nel Veda, « immortalita » indichi il pill spesso il
limite massimo della vita umana, cioé 100 anni.

* Ved. OLDENBERG, Die Weltanschauung der Bralmmana—Texte, Gottingen 1909,
Pp. 202 sgg., pp. 216 sgg.; 1d., Die Lekre der Upanishaden und die Anfinge des Bud-
dhismus, Gottingen 1915, pp. 105 sgg. Tuttavia 'antico ideale permane nei Brahmana
nei quali non si mostra quasi mai eccessiva premura di sacrificare i beni terreni ai
beni celesti. Ved.: LEVI, La doctrine du sacrifice dans les Brahmanas (in Bibl. de
U'Ecole de Hautes Etudes), Paris 1898; Oltramare, Histoire des idées théosophiques
dans [’Inde, Paris 1906 (in Annales du Musée Guimet, Bibl. d’études, tom. 23), I,
P- 45.
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zioni le quali compararono l'individuo all’'universo, il microcosmo al
macrocosmo, vedendo nell'uno un correlato dell’altro, fu assimilato al
vento, il gran respiro del mondo, e divenne in fine d#man. Brahman
e atman allora si fondono definitivamente: essi rappresentano l'esscre
in contrapposto al divenire dei fenomeni che hanno una realta efimcra,
sebbene ancora le Upanisad non sempre si rassegnino a considerare il
mondo, quale appare ai sensi, una pura illusione (s2dyd) come soster-
ranno 1 sistemi seriori X,

Nel contempo la conoscenza dell’eterno vero si sostituisce alla
conoscenza della tecnica del sacrificio che aveva costituito nell’eta dei
Brdahmana 'arcano e temuto sapere dai sacerdoti. Per raggiungere lo
scopo, che piu non & benessere materiale ma definitiva liberazione, non
occorrono intermediarii.

Ognuno deve fare da sé: cioe, conoscere da se. La filosofia diventa
una teosofia in quanto la ricerca del vero, che deve culminare nella
finale intuizione dell’identita dell’atman individuo con l’atman univer-
sale o della irriducibile diversita fra il labile mondo dei fenoment e il
mondo eterno dell’essere, si considera come l'unico mezzo per sottrarsi
al doloroso trasmigrare di vita in vita, a questa individuazione effimera
ed illusoria, e per ricondurci ad una medesimezza indefettibile con I'anima
mundi di cui siamo, a seconda delle varie sétte o scuole, o emanazione o
frammento. La vita attiva, quella che nel periodo epico si comincia
a chiamare pravrttz, perde ogni valore di fronte alla vita ascetica
di rinuncia e di contemplazione, nirvzeti, che nel silenzio delle foreste
in un contatto diretto con la natura, lontano da ogni relazione col mondo
e con gli uomini, rendeva piu facile quel raccoglimento spirituale, cosi
fecondo di divine intuizioni e solo capace di avvicinare alla meta
agognata.

Ma se questa nuova concezione della vita guadagnava sempre
maggiore accoliti, era ben lungi dall’essere universalmente seguita; per
quanto infatti tendenze e disposizioni di razza, I’educazione lenta della
psiche nazionale, condizioni di clima e di suolo, contribuiscano a ren-
derla caratteristica e fondamentale della mentalitd indiana, & evidente
che contrasti e reazioni dovessero verificarsi. Non tutti gli uomini
possono adattarsi a rinunciare a gioie e piaceri tangibili e visibili, per
correr dietro a incerti miraggi di pace ultraterrena; in fondo la filosofia
pit profondamente umana e pil universalmente diffusa & stata pur-
troppo quella dell’oraziano carpe diem.

Né ¢ meraviglia che in India capitasse la medesima cosa.

! Ved. OLDENBERG, Lehre der Up., pp. 88 sgg.
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Si noti, a questo proposito, che non esiste opinione cosi falsa e
convenzionale come quella, purtroppo tanto diffusa anche fra le persone
colte, che cioé I'India sia stato un paese di sognatori e di asceti che,
in preda ai loro mistici entusiasmi, hanno rinnegato il mondo e la vita 1,

L'India invece ci mostra un contemperamento di attitudini prati-
che ¢ di aspirazioni ideali che non troviamo altrove. Chi ha un po’ di
famigliaritd con la gigantesca letteratura indiana sa come l'indiano si
dilettasse di tripudi e feste, di agi e ricchezze; sa con quanta passione ago-
gnasse i fastigi della fortuna, e come deprecasse gli affanni della miseria.

D’altro canto una sapienza tradizionale gli insegnava che la vita
piena & saggia fusione di &dma, artha e dharma, piacere, utile, religione;
che ciascuna eta dell'uomo ha le sue proprie esigenze ed i suoi doveri;
che da giovani si gode, da adulti si ¢ padri di famiglia, da vecchi si
pensa alla salute dell’anima. Egli sa anche che ogni atto produce, per
la legge fatale del Aarman, un frutto inevitabile; che nel godere la vita
con accortezza e misura, e quando € tempo, non c’é peccato, e che,
per sottrarsi al samsdra, al giro delle nascite e delle morti, basta, quando
si sia mondi di colpa e si siano soffocate nel nostro cuore tutte le passioni,
I'intuizione dell’eterno vero che si svela a chiunque con animo puro
e mente raccolta si applichi alla sua meditazione.

Ma non mancarono neppure nell'India alcuni spiriti pili scettici
i quali mossero guerra a questo comun modo di vedere, dichiarando
apertamente che tutto finisce con la morte e che vano e stolto ¢ offuscare
la vita, cosi breve e fugace, con l'incubo ed i fantasmi della religione.

Ecco dunque che incontriamo il primo aspetto di questo materia-
lismo indiano, un materialismo esclusivamente pratico che disdegna
0 non sente nessuna preoccupazione religiosa.

Questa corrente, che ha rappresentanti in tutti i paesi ed in tutte
le eta, gli indiani chiamarono dei ndsti4a.

Nastika ¢ un aggettivo sostantivato, la cui derivazione & evidente.
Tolto il suffisso aggettivale—£a, resta ndst7, elemento decomponibile in
na-asti = non est. sicche mdstika significa: «colui che dice che non c'¢,
non esiste», «colui che nega». Che cosa non esiste, che cosa si nega?

Le risposte datc sono state varie e non tutte soddisfacenti.

Per alcuni mdstika & il miscredente in genere ?, o chi nega le sacre
scritture 3. Il Pizzagalli 4 vi scorse benissimo anche cgli il matcrialista

' Questo punto, il naturalismo e realismo come elemento fondamentale della
speculazione indiana, & stato da me svolto in Storia della filosofia indiana, Bari 1957.

z E tale ¢ infatti dal punto di vista ortodosso il ndstita.

3 HOPKINS, The great epic of India, its character and origin. New York 1901, p. 80.

4 0p. cit,, p. 25. Il MULLER, Six Systems, p. 128, dice: « Another namc, that
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nel senso pilt comune volgare dclla parola; ma, a mio giudizio, non
insistette, come sarebbe stato necessario, sul fatto che questi atteggia-
menti pratici erano tutti la conseguenza di un unico principio, € mancd
di rilevare che la parola ndstika non puo non considerarsi se non come
un nome generico, sotto il quale sono indicati indirizzi diversi. Senza
dubbio infatti esso si applica tanto all'epicureo grossolano quanto al
positivista, allo studioso cioé delle scienze naturali e sociali soprattutto
(meglio conosciuto, come vedremo, col nome di Lokdyatika), tanto
infine ai fatalisti (svabkdvika) come anche, sebbene in eta pil tarda, ad
una speciale setta buddhistica!. Anzi in alcune fonti ortodosse brah-
maniche non ¢& infrequente di trovare I'appellativo ndstizka attribuito
persino al Buddha? (il perché lo vedremo in seguito), mentre le fonti
buddhistiche, in genere piu precise, pur biasimandole entrambe, sem-
brano distinguere di solito la corrente Jokdyatika da quella ndstika 3.

Quale ¢ dunque quell’elemento comune per cui indirizzi, in parte
diversi, vengono compresi con la stessa denominazione generica? I la
negazione di quei principii fondamentali sui quali era basata |'ortodossia
brahmanica e soprattutto di quello che pu6 chiamarsi addirittura il
perno su cui poggia il pensicro filosofico e morale dell’India: vale a dire
la legge del karmans.

La stessa negazione dell'dtman e dell’al di la ne era subordinata;
anche il Buddha, che la rompe definitivamente con le credenze fonda-
mentali della civiltd e del pensiero brahmanico ortodosso, che non
crede nei Veda, che non presta fede ai brahmani, che nega ’anima indi-
viduale stessa, fa del principio del karman I'elemento basc della sua
dottrina morale. Le nozioni di £arman e di paraloka (al di 1a), sia questo

of ndstika, is given to them (7. ¢. the Lokayatikas) as saying: No to everything except
the evidence of the senses, particulary to the evidence of the Vedas, which, curiously
enough, was called by the Vedantists pratyaksha, that is self-evident, like sense-
perception ».

' Quella dei madhyamika, che, sostenendo l'assoluta illusorieta di tutti i nostri
concetti fu da maestri avversarii accusata di ndstiéya; a torto, secondo 1 mddiyamika
stessi, perche essi non affermano gia che tutto & nulla, ma che tutto & vuoto (Sunya).

2 Medhatithi accomuna i Buddhisti ai Cirvaka: Cowm:. @ Manu, 11, 11. Buddhisti,
Jaina e Cirvika sono nominati insieme da Madhava nel suo commento a Pardfara-
smyrét, ed. B. 1., p. 10

3 Natthikaditth ¢ ricordata in Swtfanipdla 243, Ainagandhasutta, Cf. Majihi-
manikaya 1, 403; 111, 78. Samywuttanikdaya, 111, 73. 1 commenti fanno sinonimo
natthikavdda di micchaditthifa.

4 Manu (III, 65) parla esplicitamente del wdstikyva karmandm. E i testi buddhi-
stici, parlando dei sistemi affini ai nostri, ricordano come loro principio fondamentale
nwatthi sukata-dukkatanam kamandnam phalam vipako.

6
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concepito come luogo di pena o di premio o come semplice rinascita,
sono correlate: senza quello, non puo esservi questo. Per il Buddha stesso,
per il quale non esistono anime individuali, esiste tuttavia una scrie
di vite o condizioni successive, in cui i vari individui sviluppatisi in
virtu del karman, come dal seme la pianta, rappresentati da una scric
di stati mentali concatenati fra loro (vijidna—santina) maturano il
loro destino che & frutto delle azioni commesse in altre vite.

Onde riesce a prima vista strano perché mai i buddhisti nella lette-
ratura ortodossa vengano spesso qualificati come #dstika, nonostante
che essi stessi non si mostrino certo, piu dei brahmani, ben disposti
verso i materialisti e si affatichino in tutti i modi a illustrare Passurdita
delle teorie di questi, secondo cui con la morte tutto finirebbe, mentre
il karman con ineluttabile necessita fruttifica anche ai danni di chi si
ostina a rinnegarlo.

Tuttavia ndstika essi potevano apparire agli scrupolosi ortodossi,
anche prescindendo dalle rivalita di scuola, non solo in quanto nega-
vano l'autoritd dei sacri libri, 'efficacia del sacrificio, ’onnipotenza dei
brahmani, le credenze tradizionali insomma comunemente accettate,
ma anche perché a chi non avesse una profonda conoscenza delle
complesse teorie buddhistiche poteva sembrare incomprensibile e con-
tradittorio 'affermare da una parte il £arman e negare nel contempo
un individuo (pwdgala) od un anima (dtman) che ne fosse il responsa-
bile ed il recipiente .

E siccome tutte le teorie sul érakman, sull'dtman, sulla potenza
ineluttabile dell’adrsta, dell’invisibile forza che matura i nostri destini,
erano sparse nei Brdhmana e nelle Upanisad, che insieme con i Veda
costituirono presto la scienza divina e rivelata, cotesti dissidenti, che
amavano la vita e volevano goderla senza preoccupazioni religiose €
terrori sacri, si videro portati se non a confutare (cosa che richiedeva
preparazione e capacita tecnica), per lo meno ad aprioristicamente ne-
gare l'autorita delle sacre scritture in cui vedevano, come in tutte le
prescrizioni religiose, 'opera di persone astute e tutt’altro che sincere,
le quali cercavano assopire con vaghi timori la coscienza delle folle,
per trarne essi stessi ogni profitto.

t Alcune manifestazioni del piu tardo buddhismo hanno aspetto materialistico:
«Quando si ottiene una buona cosa da mangiare non ¢ saggio conservarla per il do-
mani. Godi di zucche e latte: se arrecano malattia curati con medicine, perché dice
Daka, quando si muore & finito ogni rapporto con questo mondo». Cosi il Ddker
vacana, uno dei piu antichi testi bengalici conosciuti. Cf. SEN, Bengali Literature,
p. 17 sgg.



Linee di una storia del materialismo indiano 37

Brhaspati e USanas che, come vedremo, sono connessi coi sistemi
materialistici, negano I'autoritd dei Veda. Nel Mahdbhdrata® i ndstika
son detti vedavdddpaviddha, in Manu ?, vedanindaka. Essi sono quindi
gli increduli, asraddadhina, della Gitds.

Checche sia di tutto questo, il significato originario e proprio di
ndstika & di materialista nel senso piu comune ¢ ampio della parola;
questo tcrmine fu sostituito piu tardi anche dall’equivalente Carvika
(in cui la nota edonistica ¢ ugualmente preponderante), e soprattutto
nell’epica ed in Manu si riferisce frequentemente al tenore di vita anzi-
che alle dottrine proprie di tutta una scuola. Manu ad es. in III, 150
parla di ndstikavrttayahk, «di coloro cioé che vivono a mo dei ndstika ».
E altrove: XI 6667, « Il non accendere il fuoco (come ¢ prescritto dai
sacri riti), il rubare, il non pagare i debiti, I'essere scguace di cattive
teorie (§dstra, lett. libro), il far I'attore, il rubar grano, metalli, bestiame,
il frequentare donne dedite alle bevande alcooliche, l'uccidere donne,
Sddra, vaisya, o ksatriya, 'esser ndstika, (tutto cio) fa decadere dalla
propria casta 4». E del resto questi due aspetti sono tra loro stretta-
mente connessi; siccome fatta tacere ogni preoccupazione religiosa e
nella certezza che con la morte tutto finisce, ove dei principii morali
saldissimi non avessero preso il posto della fede, era ed ¢ facile cadcre
in una vita peccaminosa, che trova un freno solo nelle sanzioni penali
comminate dalla societa, ma che i credenti reputano senz'altro la ine-
vitabile conseguenza della irreligiosita.

Cio non esclude pero che nei trattati polemici ai Lokayatika, termine
divenuto piu tardi sinonimo di ndstika (sebbene in origine il Lokayatika
rappresenti, come vedremo, un indirizzo particolare), si attribuiscano
appunto a sentenze e motti rivolti a consigliare il godimento picno e
spregiudicato della vita 5, a inculcare cio¢ una concezione del pit endo-
nistico e materiale ndstikya.

E evidente perd che & inutile cercare il sistema fra questa gente
grossolana e spensierata, inutile anche in un paese come I'India, in cui
su tutto si teorizza e si discute, dalle piu ardue questioni dclla filosofia,
all’arte amatoria e all’arte del ladro e del rufhano.

v XII, 12, 5. Cf. XII, 180, 47.

: II, 11.

3 IV, 40. Secondo il commento di Sankara pero il senso della parola sareble
piu ristretto: egli infatti intende per increduli quanti non ammettono che la libera-
zione possa conseguirsi con la sola conoscenza, ma reputano necessario ’atto sacri-
ficale, Farman.

4 A questo carattere edonistico pratico e scettico si acccnna pure nel Iisnupu-
rana, 1, 6, 28 sgg. e nel Prabodhacandrodaya, atto 1I.

5 Vedi ad es. a p. 61 le citazioni di Hemacandra.
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Quella dei ndstika, intesi secondo questo primo aspetto sotto cui
ci si presentano, era una tendenza pratica che per necessita li allonta-
nava da ogni discussione e da ogni immagine: se un sistema v'é stato
nelle correnti materialistiche, questo potra trovarsi fra i1 Lokayatika
e gli Svabhavika ma non fra gli spregiudicati spiriti superficiali, tutti
dediti a godere, affatto sordi ad ogni preoccupazione filosofica, religiosa
od ideale.

Cheé anzi il ndstika vero e proprio, il grossolano epicureo tutto dedito
a godere, se la doveva ridere del Lokayatika il quale tuttavia coltivava
un sapere, per quanto profano esso fosse, architettava in ben costrutti
sofismi i proprii assiomi e, pur proclamando che scopo della vita ¢ il
piacere, che con la morte tutto finisce, che ’anima esiste solo nelle
vacue ciance dei preti, non disdegnava creare sottili sistemi di politica
e teorizzare e discutere proprio come gli avversarii ortodossi.

Particolarmente interessante sotto questo aspetto ¢ un passo del
Dasakumdracarita, in cui il buffone di corte, vero simbolo del wdstika,
deride la #i#z, disciplina, come vedremo, altamente apprezzata dai
Lokayatika che ne furono probabilmente i primi sistematori, e larga-
mente esposta, in tutti i suol principii, negli arthasdstra’: « Signore,
se per favore del fato qualcheduno diviene ricettacolo d’ogni fortuna,
1 maligni pensano a fare il proprio interesse, tormentandolo con ogni
sorta di seduzioni. Perocché alcuni, dopo aver fatto nascere in lui la
speranza di straordinaric fortune conseguibili dopo la morte, dopo
avergli fatto radere la testa, dopo averlo cinto di corde fatte con erba
darbha, dopo averlo ricoperto con pelli di ncra antilope, dopo averlo
cosparso di burro fresco, e dopo averlo fatto giacere senza cibo, si
impadroniranno di tutti i suoi averi. Altri eretici, di questi ancor piu
crudeli, lo costringono a sacrificare figli, moglie, corpo, vita».

«Se mai qualcuno sia di natura un po’ svclto né desideri abban-
donare quanto gli sta fra mano per cotesti vani miraggi, altri lo abbin-
dolano e gli dicono: ‘“ Noi possiamo di un centesimo far centomila
zecchini; sterminare tutti i nemici, anche scnza ricorrere ad armi; far
di un mortale, che non possegga altro (averc) se non il proprio corpo,
un monarca universale, se mai si precede per la via da noi indicata .
E (se) quel tale replica ad cssi: *“ quale ¢ mai cotesta strada?”, quelli
rispondono: ““ Non esistono forse quattro scicnze che un re non deve
ignorare: 1 tre Veda (¢ravy?), industria ¢ commercio, filosofia, arte di
governare? Tra tutte queste, tre, e cioe i Veda, 'industria ¢ il commer-

' VIIL Ediz. Nirpaya Sigara Press (Godabole ¢ Pandurang Parab), Bombay

1898, p. 193.
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cio, e la filosofia, sono troppo vaste mentre portano poco frutto: percio
appunto si lasciano da parte. Impara dunque l'arte di governo; la
quale per prima volta il maestro Visnugupta espose succintamentc in
6000 $loka per (il suo discepolo Candragupta dei) Maurya. Quando
siasi studiata, e rettamentec praticata, essa ¢ capace di produrre tutti queci
risultati che abbiamo accennato ”.

« E quell’'uvomo si convince ¢ la studia, e se la fa spiegare, ma ncl
frattempo diventa vecchio.

« Questa disciplina & collegata ad un’altra disciplina. E tutto questo
scibile, se non lo ha prima conosciuto dal punto di vista letterale, non
potra penetrare nel senso: ma imaginiamo pure che, dopo un certo
tempo, poco o molto che sia, riesca ad afferrarne il senso. Appena uno
ha ben compreso il senso dei libri di politica, deve cominciare a perder
ogni fiducia nella moglie e nei figli. Persino (per la nutrizione) del pro-
prio ventre ¢ stabilita la quantita della minestra ed il numero di chicchi
di riso (che sono per quella necessarii): ed occorre anche misurare e
pesare la quantita del combustibile sufficiente per la cottura di quella
data minestra. Appena il re si ¢ alzato, risciacquatasi la bocca, ingerita
una manciata od una mezza manciata di riso, nella prima ottava parte
del giorno deve ascoltare tutti gli affari che riguardano lc entrate e le
uscite. E mentre egli sta a sentire, 1 maligni sovraintendenti gli rubano il
doppio, (abili) a combinare con la loro scaltrezza in mille guise i 40 mezzi
prescritti da Canakya come adatti ad appropriarsi di qualche cosa...».

In questo passo il superficiale crapulone Viharabhadra non soltanto
dunque deride i brahmani e le pratiche ascetiche prescritte dal dharma,
ma estende la sua critica grossolana anche a quei precetti di politica
— nits — che, tutti devoluti, secondo gli artkasdstra, ad assicurare beni
terreni e fortune tangibili, costituirono certo, come avremo in appresso
agio di notare, uno dei principali aspetti della dottrina Lokayata,
almeno nella sua forma iniziale. Né meno eloquente & in generale la
figura del Vita del teatro classico, il quale puo ben considerarsi come il
prototipo dell’epicureo nel senso tradizionale di questa parola, del
crapulone, del ndstika insomma per il quale tutta la vita si riduce ai
piaceri della tavola e allo sregolato comimercio con donne, e che, se
qualche arte conosce, ¢ al massimo la musica o altra simile che possa
servire a dilettare e confortare I.

Esempio notevolissimo e quanto altri mai per noi importante ci
¢ offerto ad es. dal Vita nell’atto III del Ndgdnanda di Harsa, il quale

1 Cf. ad es. Natyasdstra of Bharata Muni, Bombay 1884 (Kavyamalid 42) 12,
97; 24, 104. Dasariipa 11, 8.
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entra in iscena proclamando appunto che uniche divinita da lui ricono-
sciute sono Baladeva che non si stanca mai di bere e Kama che pre-
siede alla unione fra uomo e donna.

Mentre subito appresso in altra strofe (22) si vanta di serrare nelle
sue braccia I'amata, di aver colme le labbra di soave liquore e olij,
esser cinto di una profumata corona, di esser fornito cio¢ di quei mezzi
tutti di piacere in cui un verso, citato dallo pseudo-Sankara e attribuito
ai ndstika fa consistere il summum bonum. E un poco piu oltre ancora
(strofa 32) confessa apertamente di non essersi mai inginocchjato di
fronte a nessun Dio, ma bensi di non esitare a cadere ai piedi dell’amata.

Ugualmente puo considerarsi come simbolo del #ndstikya nelle sue
pratiche esplicazioni la figura di Kukarmapaficanana precettore spiri-
tuale di Kalivatsala, i due protagonisti del praiasana intitolato Kawutu-
kasarvasva, sventuratamente a me noto soltanto attraverso il sommario
del Wilson 1.

Certo si ¢ che da questi ndstika, quali finora abbiamo studiato,
poteva esscre formulato non gia il sistema, ch¢ sarebbe stato una con-
traddizione in termini, ma qualche detto scherzoso, qualche motto -
che nell'India sara verso — sull'inutilita della speculazione o dei sacri-
ficii, sulle esagerazioni dei brahmani, contro i libri sacri e le discipline
tradizionali: detti o motti che non possono avere, per lo storico del pen-
siero, maggior valore che non abbiano le analoghe affermazioni di cui
e facile trovare tracce in ogni letteratura.

E per dir vero, versi di siffatto genere non mancano nelle citazioni
che si leggono dei materialisti in opere ortodosse intese a confutarli.

Eccone alcune:

Gia nel Kamasitra Vatsyayana riporta due s#tra che il commen-
tatore Yasodhara qualifica comc lokaprasiddhi:

1) «Qual mai persona, che abbia fior di senno vorrebbe che ad
altri passasse cid che ha gid in suo posscsso ™2, nel quale si consiglia
a non investire i beni che attualmente si posseggono, in sacrificii o
altre cerimonie religiose con lo scopo di acquistarsi ricompense future.
«Meglio oggi un piccione che non un pavone domani ».

2) « E meglio un centesimo oggi che non un milione domani».

Ed ancora (Sarvasiddhantasarngraha, 11, 9): « Il godimento dei cieli
consiste in cibi squisiti, nell’'unirsi con giovinctte di 16 anni, nell’'usu-

1 Les chefs d’ocuvre du théatre indien. Ediz. francese, Paris 1828, 11, pp. 383 sgg-
* Kamas. 1, 2.
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fruire di vesti sopraffine, di profumi, di corone, di polvere di sandalo.
Il precetto della fedeltd al marito ¢ stato creato da uomini deboli ma
scaltri».

Haribhadra, Saddarsanasamuccaya, 82: « Bevi e mangia, o leg-
giadra, tutto quanto & passato, o donna dalle membra formose,
non pilt t'appartiene; perché, o timorosa, cido che & trascorso non ri-
torna indietro e questo corpo & soltanto un aggregato di elementi ma-
teriali» ..

Ma ¢é anche vero che questi versi, da me citati, molte volte vengono
attribuiti a Brhaspati, il fondatore cioé secondo la tradizione comune-
mente accolta del sistema Lokayata. A parte pero che non riusciremo
mai a stabilire chi ne fosse l'autore, ¢ certo che frizzi come quelli sopra
riferiti, in qualunque scuola e in qualunque ambiente siano sorti per
la prima volta, erano di per se stessi adattissimi ad avere facile e pronta
diffusione anche in altre cerchie di persone che, pur divergendo in
particolari, avessero una non del tutto discorde visione della vita: non
gia cioe considerassero questa come impermanente o fugace di fronte
ad un miraggio di eterna indefinibile pace da raggiungere anche a costo
di tormentosi travagli nel presente, ma come l'unica ed assoluta realta
di cui siamo padroni e che percio, se si ha fior di senno, occorre godere
e rendere pil dolce ed attraente che sia possibile alle nostre deboli forze

umane.

CaritoLo I1

Ma ['India, come gia si disse, e come del resto ¢ a tutti noto, puo
bene considerarsi il paese della filosofia e dei sistemi. Sicché & da sup-
porre che pure la corrente materialistica dovette presto avere i suoi
espositori ed 1 suoi $dstra, anche se oggi siamo costretti a raccoglierne
vaghe e sparse notizie soltanto proprio nelle scuole piu ortodosse, che
non mancarono di combatterne le teorie con ostinazione ed accani-
mento.

* Si confronti Parisistaparvan di Hemacandra:
[VI, 118] Alcuni uomini di poco intelletto dicono che il vero infermo sono la
permanenza nell’alvo materno, lo stare in prigione, la povertd, il dipendere da
altri,
[VI, 128] Alcuni fra cotesti (eretici) dissero che 'unione con la donna amata & lo
stesso che 1l cielo; altri affermarono che & cielo tutto quanto & causa di piacere.
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Perché se per varie ragioni, tutte oggi non bene determinabili,
piu non possediamo sui Lokayatika informazioni dirette, e basate su
testi completi usciti dalla loro stessa scuola !, ¢ certo, dato il rigoglio
in questa determinatosi soprattutto durante i primi secoli avanti e dopo
I'era cristiana, che trattati Lokayatika non dovettero mancare. Cosa
questa che lascia supporre — senza entrare ora in particolari sulla storia
del sistema, storia che pilu appresso faremo — l'accenno fattone gia nel
Kautiliyarthasastra, il quale nel 1° cap., uno dei pil genuini in questa
opera sicuramente e variamente interpolata * parla del Lokayata come
uno dei sistemi filosofici dominanti al tempo dell’A., a lato dello Yoga
e del Sinkhya 3.

Ecco infatti quanto leggiamo nel 1° adkikarana:

«Le scienze sono: la filosofia (dnviksikt), la teologia (frayz =1 tre
Veda), l'industria e il commercio (vdr#td) la politica (dandaniti).

Secondo i seguaci di Manu ¢sse sono: la teologia, 'industria ed il
commercio, la politica, perché la filosofia ¢ una parte della teologia.

Secondo i seguaci di Brhaspati esse sono: l'industria ed il commer-
cio, ¢ la politica perché la teologia ¢ soltanto un ostacolo per chi conosce
I'andamento del mondo (lokaydtrd) 4.

Kautilya dice: proprio quattro sono le scienze perché [I'uomo]
per loro mezzo conosce il dharma e I'adharma: percio le scienze si chia-
mano scienze.

La filosofia comprende: il Sankhya, lo Yoga e il Lokayata.

La filosofia con argomentazioni (%etu), indagando il dharma e
Vadharnia nella teologia, 'utile e il non utile nell'industria ¢ nel com-

r [Con I'eccezione del Zatfvopaplava pubblicato qualche anno fa; vedi Storia
della filosofia indiana, pp. 92-93].

* P. PELLIOT (L'origine du nom de Chine in T’oung Pao, 1912, p. 727); HILLE-
BRANDT (ZDMG, 69, 1915, pp. 360 sgg. ¢ GG A, 1915, p. 129); JOLLY (Zeitschrift
fitr Vergleichende Rechtswissenschaft, 37, p. 319); WINTERNITZ (Geschichte d. indischen
Literatur, 111, pp. 518 sgg.); K. Nag, Les théories diplomatiques de [’ Inde ancienne.
Paris 1923 ed altri convengono nel riconoscere il Kawufiliy., come un’opera variamente
interpolata.

3 Nel Kamandakiyanitisira, che si hanno buone ragioni per ritenere non poste-
riore al VI secolo d. Cr. e che si basa essenzialmente sul Kawutiliy, del Lokayata non
si fa pill cenno; invece il passo del Kauz. & riprodotto quasi verbatim nel Nitivakydm:ia
di Somadevasiiri (X secolo).

1 « La pratica del mondo », VALLAURI, RSO 1915, p. 1331; «die geordnete Ent-
wicklung des Staatslebens », HERTEL, Das Pasicatantra, Leipzig 1914, p. 2. In Kaman-
daka (IT 4): «Sono due le scienze stabilite: industria € commercio, e politica; (cosi

affermano) gli scolari del purokita degli déi (Brhaspati) per la massima importanza
(da essi) attribuita a quanto interessa il mondo ».
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mercio, la buona e la cattiva regola nella politica, la forza e le manche-
volezze di queste [stesse scienze], giova al mondo nella sventura ¢ ncl
successo, tien ferma la mente e causa abilita di sapere, di parola e di
azione »,

A giudicare da quanto possiamo raccogliere dalle numerose allu-
sioni che ai Lokayatika vien fatto di trovarc nei testi buddhistici o jai-
nici, & evidente che Lokiyata, almeno ncl suo significato originario,
indicd un complesso di cognizioni profane piil o meno scientifiche,
contrapposte alle dottrine sacre e quindi al Veda per eccellenza, un sapcre
dunque diretto alla pratica utilita, come soprattutto erano le scienze
giuridiche e l'arte di governare, discipline fondate, come ¢ noto, non
gia sul dharma, ma sull’artha, sull'utile. E difatti Brhaspati, che ¢ uni-
versalmente considerato ccme uno dei fondatori di questo sistema,
riconosce — e cio risulta chiaro dal passo or ora tradotto — come uniche
scienze degne di studio dandaniti e vdrtta.

In altre parole dunque, nonostante che fra i due termini non corra
nessun rapporto, il Lokdyata & volto e diretto al (buon) andamento dcl
mondo, alla lokaydtra’.

Ecco quindi come si puo spiegare la connessione, che tanto ha dato
da fare, fra i materialisti Lokayatika e i libri di ###Z, giustamente intuita,
non esaurientemente dimostrata dal nostro Pizzagalli, misconosciuta a
torto dal Barth 2.

N¢é ¢ difficile capire come la scienza Lokayata poté costituire uno
dei tanti rami del sapere che un perfetto brahmano era tenuto a non
ignorare. Anzitutto ricordo che, nelle fonti buddhistiche, «conoscitore
del Lokdayata» & uno degli epiteti che con notevole frequenza si attri-
buisce ai Brahmani nell’enumerazione delle varie discipline da questi
possedute, secondo una formula non infrequente nelle scritture bud-
dhistiche.

Si legge ad es. nell’ Ambatthasutta’: « ... Ambattha, dato allo studio,
che sapeva a memoria le formule che conosceva a fondo i tre Veda,
con le glosse (nighantu) e il rituale (? ketubha) e le discipline etimolo-
giche, e per quinta cosa le leggende, esperto nei versi, nella gramma-
tica, senza manchevolezze conoscitore del Lokayata e dei segni carat-
teristici del ‘“ superuomo "’ (makdpurisa)..... » 4.

' Parafrasato, dalla Padadipikd commento a Dafakumdracarita (cap. VIII,
p. 192, ed. Nirnaya Sagara, Bombay 1898), con /lokasthiit «stabilita del mondo ».
1bid., p. 200, lokaydtralokatantra.

* Journal des savants, 1908, p. 596.

3 Dighanikdya, Cap. 3, ed. P. TS,, I, p. 88.

+ Cf. Sonadandasuita, 1V, 13, ibid., 1, p. 120; Suttanipdta, Selasutta, p. 105.
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Del resto da un passo del Vinaya ! sembrerebbe ammessa la possi-
bilita che anche monaci buddhisti studiassero a fondo (pariyipunant;)
e professassero (vdcenti) lokdyata, affermazione questa per noi molto
importante in quanto implicitamente riconosce che il Lokayata non
erasi ancora costituito in sistema organico ed autonomo quale lo trovia-
mo in etd piu vicine: che altrimenti sarebbe stato assurdo che monaci
buddhisti ne avessero fatto argomento del loro studio, cosi come sarebbe
stato assurdo che i 4iksu si fossero dati a far professione di fede djzvata
o brahmanica. E evidente che, se ai monaci poteva venire in mente di
studjare il Lokayata, questo doveva ancora avere il carattere di dottrina
sussidiaria, un ramo del sapere la cui conoscenza era aperta a scuole
di indirizzo diverso.

Pud invece sembrare strano che sebbene nel Dighanikdya come
nel Swyagadamga jainico — che rimontano entrambi ad una indiscutibile
antichita — ritroviamo larghe esposizioni, pressoché concordi in entrambe
le fonti, di dottrine che ritroveremo ider:tiche nel pilt tardo Lokayata
sistematico (come la teorjia dei 4 elementi, dello svabidva, della inesi-
stenza di un al di 1a, etc.), questo termine di Lokayata non viene ancora
ad esse assegnato, tranne che nel commento di Silinka (1X secolo
d. Cr.) il quale apertamente attribuisce quelle teorie ai Lokayata o Car-
vaka, avendo certo presenti le dottrine da quelle scuole professate in
tempi pilt recenti. I commentatori buddhisti invece ci informano male;
a Digh. N. I, 1, 17, ove ricorre per prima volta la parola Lokakkha-
yika data nel commento come sinonimo di Lokayata, la Sumangalavi-
lasini cita come affermazioni proprie della scuola queste: « Questo mondo
da chi & stato fatto?» «Da un tale» «La cornacchia & bianca per la
bianchezza delle ossa; le gru sono rosse perché il sangue & rosso ». Questi
e altri discorsi (sono proprii) delle cavillose chiacchiere del Lokayata
(Lokayata-vitanda-sallapa-katha) .

Si noti perd che tale commento ¢ molto piu tardo del Dighanikaya.
Della Sumangalavildsini si dichiara autore Buddhaghosa il quale, mentre
in questo luogo cosi si esprime, in Swmarngalavilasini 1, 247 ¢ a Jdataka
VI, 287 avvicina Lokayata a vifanda. La diversita di interpretazione
dello stesso termine fra i due passi citati puo dirsi, in fatto, pil appa-
rente che reale in quanto al Lokayata si attribuiscono discorsi futili ed

Nel Divydvadina.: Sérdiilakarndvadina, tradotto in cinese fin dal 11 secolo d. Cr., per
ben tre volte trovasi menzione di una disciplina /oAdyata come sussidiaria delle altre
scienze brahmaniche, p. 619, 24; (lokdyatika) 630, 24; 633, 17.

v Cullavagga, V, 33, 2.

* Sum. Vil, 1, pp. 9o sgg. Il passo & pure riprodotto in Saddaniti; ved. RHYS
DaAvIDS, Dialogues....., p. 168.
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inutili (lokakkhdyikd), dai quali alla vitandd (o sofisma, cavillo) &
breve il passo. In Samyuttanikaya II, 77 il nome Lokayatika viene
attribuito ad un brahmano il quale si indugi su quei problemi che il
Buddha ha relegato fra gli indeterminati (avydkrta) in quanto ad essi
sostituisce la via di mezzo: se cioé tutto sia, o tutto non sia, o tutto sia
uno o tutto sia diverso. Qui dunque la parola Lokiyatika ha soltanto
valore di designazione generica per tutti quanti i sistemi non buddhi-
stici cui i1l mondo aderisce comunemente.

Nella Saratthapakdsini' Buddhaghosa comenta: « Lokayatika cioé
chi ha familiarita con il Lokayata, la dottrina della vitanda. Lokdyata
cioé che & la base (dyatana) del mondo, la base del mondo degli sciocchi
e dei profani; pensando che ¢ grande e profonda resta (il Lokayatika)
in quella cosiffatta dottrina che & (in fatto) meschina ».

Probabilmente pero la spiegazione di tutto questo ci & data dal fatto
che i Lokayatika potevano accomunarsi col vitanddvdda in quanto
negata, come piu oltre si vedra, ogni fonte di conoscenza che non fosse
la percezione diretta non potevano ammettere nessuna autoritd cui
riferirsi: e quindi la loro dottrina non poteva essere che sofisma o
cavillo. Questa supposizione ¢ del resto avvalorata da un verso citato
dalla Nyayamarijari e che ¢ forse anche esso di origine buddhistica, il
quale dice: «Il Lokayata non insegna nessuna cosa che debba farsi: esso
¢ un discorso cavilloso soltanto: e neppure esiste nessun dgama»?. Ca-
rattere questo sul quale, come vedremo, Jayanta particolarmente insiste.

Ma ad ogni modo & sempre strano il fatto che Buddhaghosa nel
VI secolo — quando gia troviamo in uso la parola Lokayata come appro-
priata ed un sistema ben definito e di carattere prevalentemente edoni-
stico, che ammette i soli 4 elementi materiali, nega '@gtman ed il karman
—~ non dia del termine interpretazioni piu esatte e pit ampie, perché il
discorso cavilloso non ¢& il solo carattere del Lokayata.

Tuttavia rimane sempre il fatto che il Lokayata come disciplina
a s¢ nel Dighanikdya o in passi paralleli, il Divydvadina ad es., & com-
preso fra le scienze studiate dai brahmani insieme con i Veda ed i Ve-
danga, sebbene abbia, rispetto a questi, un posto subordinato; mentre
le teorie, che piu tardi verranno attribuite ai Lokayata, sono nei piu
antichi testi indicate come proprie dei ndstika3. E evidente dunque

* Ed. di Bangkok, vol. II, p. g6.

* P. 270: na hi Lokdyate kim cit kartavyam upadisyate Vaitandikakathatvdisau
na punak kascid dgamak.

3 Certo nel Dighanikdya quando si riferiscono le teorie di Ajita, o di Purana
o del re Payasi, non si dice espressamente che essi sono nds#ika; ma & pur certo che
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che in origine il Lokdyata non poteva essere quello che fu in seguito !
e che in esso possiamo distinguere due periodi: Puno del Lokayata puro
e semplice, considerato come dottrina sussidiaria delle scienze brahma-
niche come la grammatica, la fisiognomica ecc., ¢ 'altro del Lokayata-
Carvaka, in cuj predomina l'’elemento edonistico e materialistico-eri-
stico 2. Vedremo in seguito come avvenne questa evoluzione; per ora
conviene determinare con maggior precisione i caratteri delle dottrine
Lokayata ai loro inizii.

L'’artka non nacque in antitesi col dkarma, ed i suoi libri non impor-
tavano la rinuncia agli ideali da quello affermati, ché anzi dharmasastra
e artha$dstra si completavano a vicenda, in quanto questi miravano
a conseguire i mezzi necessarii al compimento delle prescrizioni da
quelli imposte, cosi come il grkastha precedeva e facilitava la condi-
zione di sammnydsin. Anzi — dice Manu3, e con lui ripetono tutti gli
scrittori ortodossi e persino i poeti 4, fedeli interpreti delle opinioni comu-
nemente accolte — dallo stato di grhastha dipendono tutti gli altri.

E del resto nella stessa letteratura indiana non mancano esplicite
testimonianze, secondo le quali per arthasistra debbono intendersi non
gia trattati autonomi, ma soltanto i precetti di ## inseriti negli stessi
dharmasdstra s.

E d’altra parte, per quella tendenza che vediamo affermarsi nella
India fin dai piu antichi tempi e che mirava, per cosi dire, a monopo-
lizzare la cultura in mano dei brahmani, questi dovevano istruirsi non
solo nelle sacre discipline, ma anche neci varii rami delle scienze pro-
fane a quelle sussidiarie e che a quelle si subordinavano (grammatica,
medicina, fisiognomica, scienza militare), quasi tutte fatte risalire a
veggenti o sz famosi ed alcune anzi classificate addirittura come Veda

come elemento fondamentale del loro credo ricorre questa formula: »'asthi paraloko
(non esiste al di 13), e soprattutto s'afthi sukatadukkatinam kammdnam phalam
vipdko (non c’¢ frutto e maturazione delle opere buone o cattive) (Dighanikadya,
P.T.5, 11, pp. 316-317. Cf. I, p. 55, lin. 16): cui si confronti Manu III 65: ndstz-
kyam karmanam (il credere che non esista il karman); da questa teoria e da questa
formula derivo evidentemente I'appellativo ndsfika come sopra si disse.

* Questa & anche l'opinione dallo Jacobi espressa nel suo ultimo libro da me
conosciuto quando il presente studio era gia alle stampe: Dic Entwickiung der Gottes-
idee bei den Indern, 1923, pp. 42 sgg. lo perd non so ammettere, come egli fa, che
tale pit antico Lokayata sia una forma primitiva del pill tardo Vaisesika.

* Anche Hemacandra, che il Miiller cita ma il cui passo non sono riuscito a ritro-
vare, distingue Carvika da Lokayata.

3 VI, 9.

¢ Vedi ad es. Kilidasa in Raghuvamsa, V, 10.

s Vijhdnesvara nel commento a Yijhavalkya, II, 21,
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(I'’Ayurveda o il Dhanurveda, ad es.) e che rappresentavano un corpo
di dottrine certamente antichissimo, come ne fanno fede, se non fosse
altro, gli elenchi buddhistici sopra citati.

Il brahmano dunque, modello d'ogni perfezione ideale, tanto pil
veniva apprezzato, quanto pili vasto il suo sapere: era ben naturale
quindi che, cresciuta la sua importanza, vivendo all'ombra delle corti
e dei potenti, destinato spesso ai piu alti uffici, esso dovesse esscre esperto
anche nelle arti utili alla vita o nel governo dei popoli o in tutte quelle
cognizioni scientifiche che potessero servire ad un pratico sfrutta-
mento: purokita e mantrin' erano ugualmente brahmani, che guida-
vano e consigliavano i principi nel disbrigo delle pubbliche cose, cosi
come, nel cielo Brhaspati, I'autore secondo la tradizione comune di un
celeberrimo trattato di politica ed il fondatore del sistema materialisti-
co, & il purokita che a fianco d'Indra suggerisce al suo potente signore
tutti i pratici consigli che gli dettano la sua esperienza e la sua sapienza.

Ed ¢ cosi che i #niti- ed arthasistra ¢ p