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Il dialogo tra Indra e Yudhisthira

Editing testo sanscrito, traduzione e note esplicative
a cura di Marino Faliero
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Vaisampayana disse:
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tatah samnadayan $akro divam bhumim ca sarvasah |
rathenopayayau partham arohety abravic ca tam Il 1 |

1) Allora Sakra, facendo risuonare interamente il Cielo e
la Terra,
con il carro si avvicino a Partha e gli disse: "Sali!"

[Sakra & uno degli epiteti pit importanti e antichi di



Indra. Il termine stesso significa letteralmente "il
Potente" o "Colui che & capace (di compiere grandi
gesta)". Quando Indra & chiamato Sakra, si sottolinea la
sua capacita e potenza sovrana come Re degli Déi e
come guerriero celeste che mantiene l'ordine cosmico.
E I'epiteto che incarna la sua forza fisica e la sua
efficacia nell'azione. Nel contesto della sezione che
stiamo analizzando (Mahaprasthanikaparvan), Indra si
presenta a Yudhisthira per condurlo in cielo, un'azione
che solo una divinita di suprema autorita e potere puo
compiere. L'uso dell’epiteto Sakra in questo verso non &
casuale. Sottolinea che € il Deva piu potente a scendere
e a scuotere l'universo intero per l'arrivo del Pandava,
rimarcando l'importanza dell'evento e dell'onore
concesso a Yudhisthira.]
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sa bhratrn patitan drstva dharmarajo yudhisthirah |
abravic chokasamtaptah sahasraksam idam vacah Il 2
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2) Egli, il Re del Dharma Yudhisthira, avendo visto i
fratelli caduti,

afflitto dal dolore, disse a Colui che ha Mille Occhi
questo discorso:

[Yudhisthira si rivolge a Indra chiamandolo
sahasraksa,”Colui che ha mille occhi". La leggenda,
tratta principalmente dal Ramayana e dai Purana € la



seguente. Il grande asceta Gautama viveva in
eremitaggio con sua moglie, la bellissima Ahalya. Indra,
desiderando la donna, si camuffo da Gautama mentre
questi era assente per i suoi rituali mattutini. Al suo
ritorno, Gautama intui l'inganno grazie al suo potere
ascetico. Furioso, scaglio una maledizione contro Indra.
Il contenuto esatto della maledizione varia nelle
tradizioni, ma quella piu celebre e strettamente legata
all'epiteto “Sahasraksa” é la seguente. Gautama
maledisse Indra affinche il suo corpo fosse coperto
interamente di mille yoni (organi genitali femminili),
trasformando il dio in un simbolo vivente della sua
libidine. Umiliato e torturato da questa punizione
grottesca, Indra si rivolse ad altre divinita. Mosse a
compassione, le divinita intercessero o compirono un
rituale per alleviare la maledizione. Le mille yoni che
ricoprivano il corpo di Indra furono allora trasformate in
mille aksa (occhi). Indra rimase cosi per sempre noto
come Sahasraksa (Colui che ha Mille Occhi). L'epiteto si
spiega con il fatto che Indra, come Re degli Déi, deve
essere onnisciente, con occhi che vedono ogni cosa per
governare i mondi. Funziona come un promemoria
costante della sua caduta morale e del costo
dell'eccesso. E l'unica divinita principale a portare su di
se la prova fisica di un peccato cosi grande.

Quando Yudhisthira, il cui padre & il Dharma (la
Giustizia), si confronta con Indra , chiamandolo
Sahasraksa, il contrasto tra il re retto che non vuole
abbandonare il devoto e il re celeste che porta i segni
della sua antica trasgressione morale diventa molto
espressiva.]



o = =~ ¢
A Jiddl HSA HAVT=$IHAT Gz& |
o o\ C = ¢ N
< T ATgH: SIS T GaT 11 = I
bhratarah patita me'tra agaccheyur maya saha |

na vina bhratrbhih svargam icche gantum suresvara 1l 3
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3) “I miei fratelli qui caduti vengano con me. Senza i
miei fratelli non desidero andare in Cielo, o Signore
degli Dei.
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sukumari sukharha ca rajaputrt puramdara |
sasmabhih saha gaccheta tad bhavan anumanyatam |l
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4) La Principessa, delicata e meritevole di gioia, O
Distruttore di fortezze, anch'ella proceda con noi.
Questo, Tu lo permetta.
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Indra disse:
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krsnaya sahitan sarvan ma suco bharatarsabha 1l 5 |

5) Tu vedrai i tuoi fratelli e i tuoi figli che sono andati al
Triplice Cielo prima di te, tutti insieme a Krsna.
Non affliggerti, o Toro dei Bharata.
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anena tvam Sarirena svargam ganta na samsayah |l 6
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6) Avendo deposto il corpo umano, essi se ne sono
andati, o Toro dei Bharata. Tu stai per andare in Cielo
con questo corpo, non c'e dubbio.
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yudhisthira uvaca ll

Yudhisthira disse:
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7) Questo cane, o Signore di cio che e stato e di cio che
sara,

mi & sempre devoto. Che egli proceda con me. La mia
intenzione e, infatti, quella della compassione.
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Indra disse:
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amartyatvam matsamatvam ca raja
Sriyam krtsnam mahatim caiva kirtim |



samprapto'dya svargasukhani ca tvam
tyaja Svanam natra nréamsam asti Il 8 |

8) L'immortalita, il livello pari a Me, o Re, la Maesta
splendente e tutta la grande Gloria. Tu hai raggiunto
oggi i piaceri del Cielo. Abbandona il cane, qui non vi €
crudelta.
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Yudhisthira disse:
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anaryam aryena sahasranetra

Sakyam kartum duskaram etad arya |
ma me Sriya sangamanam tayas tu
yasyah krte bhaktajanam tyajeyam 11 9 |

9) Un atto non nobile, O Tu dai Mille Occhi, € difficile da
compiere per un uomo nobile. Non vi sia per me l'unione
con quella prosperita, a causa della quale io debba
abbandonare una creatura devota.
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Indra disse:
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svarge loke $vavatam nasti dhisnya-
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tato vicarya kriyatam dharmaraja

tyaja Svanam natra nrSamsamasti Il 10 [l

10) Nel mondo del Cielo non c'e posto per coloro che
hanno cani. Le Invasate dall’lra (krodhavasa)
sottraggono i meriti dei sacrifici e delle opere pie.
Percio, riflettendo, agisci, o Re del Dharma. Abbandona

il cane, qui non vi € crudelta.
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Yudhisthira disse:
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bhaktatyagam prahur atyantapapam

tulyam loke brahmavadhyakrtena |

tasman naham jatu kathancanadya

tyaksyamy enam svasukharthT mahendra 1l 11 |

11) Dicono che l'abbandono di una persona devota sia
un peccato estremo, pari nel mondo a quello compiuto
dall'omicidio di un brahmano. Percio io non
abbandonero mai, in alcun modo, adesso, questo (cane)
per il mio proprio piacere, O Grande Indra.
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bhitam bhaktam nanyad astiti cartam
praptam ksTtnam raksane pranalipsum |



pranatyagad apy aham nota moktum
yateyam vai nityam etad vratam me |l (11) |l

Una (creatura) spaventata e devota, che non ha nessun
altro (a cui rivolgersi) e sofferente, che € giunta,
affaticata, desiderosa di salvezza e di vita, anche a
costo di abbandonare la mia vita, io non cercherei di
lasciarlo (andare). Mi sforzerei sempre (di tenerlo).
Questo ¢ il mio voto.
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Suna drstam krodhavasa haranti

yad dattam istam vivrtam atho hutam ca |
tasmac chunas tyagam imam kurusva
Sunas tyagat prapsyase devalokam |l 12 |l

12) Le Invasate dall’lra (krodhavasa) ghermiscono cio
che e visto dal cane, cio che é donato, i sacrifici, cid che
e svelato, e anche cid che ¢é offerto nel fuoco. Percio,
compi questo abbandono del cane. Con I'abbandono del



cane, raggiungerai il mondo degli Dei.
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tyaktva bhratrn dayitam capi krsnam
prapto lokah karmana svena vira |

dvanam cainam na tyajase katham nu
tyagam krtsnam casthito muhyase'dya Il 13

13) Avendo lasciato andare i tuoi fratelli e anche la cara
Krsna (Draupadr), hai raggiunto questo mondo con la
tua propria azione, o Eroe. Come mai, allora, non
abbandoni questo cane? Avendo intrapreso il completo
abbandono, oggi sei confuso.

[Draupadt € conosciuta anche con I'epiteto di Krsna, a
causa della sua carnagione scura o, piu precisamente,

per i suoi capelli scuri e ricci (krsnakesa).]
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Yudhisthira disse:
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na vidyate samdhir athapi vigraho

mrtair martyair iti lokesu nistha |

na te maya jivayitum hi Sakya
tasmattyagastesu krto na jivatam 1l 14 I

14) Non vi € unione, ne separazione tra i morti e i
mortali, questa € la conclusione accertata, riguardo alle
persone.

Essi non potevano essere riportati in vita da me. Percio
I'abbandono € stato fatto verso di loro che non erano
Vivi.
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pratipradanam Saranagatasya

striya vadho brahmanasvapaharah |
mitradrohas tani catvari Sakra




bhaktatyagas caiva samo mato me Il 15l

15) Il rinnegamento di chi ha cercato rifugio, I'omicidio di
una donna, l'appropriazione indebita della proprieta di
un brahmano,

la slealta verso un amico. Questi quattro (peccati), O
Sakra, e I'abbandono di un devoto, sono ritenuti, da me,
uguali.
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Vaidampayana disse:
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16) Avendo udito quel discorso del Re del Dharma,
allora il Venerabile, che era la natura essenziale del
Dharma (il cane si rivela essere il dio Dharma, padre di



Yudhisthira), disse a Yudhisthira, il signore degli uomini,
pieno di gioia, con parole gentili, piene di lode.

[Il verso segna I'apice della prova morale di Yudhisthira.
Il cane, che lo ha accompagnato fedelmente lungo tutto
il cammino, si rivela essere, trasfigurato il Dharma, la
Legge Eterna in persona. La sequenza della rivelazione
e una delle vette morali dell'epopea. Yudhisthira, pur di
non abbandonare il cane, rifiuta il carro divino di Indra, i
piaceri celesti e persino l'immortalita, equiparando
I'abbandono di un devoto (bhakta) ai quattro dei peccati
piu gravi. Dopo che Yudhisthira pronuncia la sua ferma
risoluzione, il cane si trasforma nel dio Dharma, suo
padre spirituale e personificazione della Giustizia che,
non solo approva la scelta del figlio, ma la celebra come
superiore a qualsiasi sacrificio o rito. Dharma afferma
che Yudhisthira ha superato la prova suprema,
dimostrando una compassione universale (anrsamsya)
che trascende le regole formali del Cielo divino. In
qguesta prova finale, Yudhisthira non dimostra solo
giustizia e imparzialita, ma la compassione
incondizionata verso il piu umile e indifeso dei devoti. La
sua integrita si rivela assoluta, poiche mette la sua
moralita personale al di sopra della beatitudine eterna.]
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abhijato'si rajendra pitur vrttena medhaya |
anukroSena canena sarvabhutesu bharata |l 17



17) Tu sei ben nato, o Signore dei Re, per la condotta di
tuo padre, per l'intelligenza e per questa compassione
verso tutte le creature, o Bharata.

= = o (BN
Q0 gad= =0 91 I e |
- ~ by
QIS QORI I d ST &dt: 1l 2¢ I
pura dvaitavane casi maya putra pariksitah |

pantyarthe parakranta yatra te bhrataro hatah Il 18l

18) In precedenza, nella foresta Dvaita, anche tu, O
Figlio, fosti messo alla prova da me, dove i tuoi fratelli,
mentre cercavano di bere, furono colti da morte.
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matroh samyamabhipsan vai nakulam jivam icchasi |l
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19) Dove Tu, dopo aver abbandonato entrambi i fratelli
Bhima e Arjuna, desiderando l'uguaglianza delle madri
(Kuntt e Madr1), desiderasti che Nakula vivesse.

[L'episodio € noto come la prova delle "Domande dello
Yaksa" ed € narrato nel Vana Parvan (“Libro della
Foresta”) del Mahabharata. Il dio Dharma si traveste da



Yaksa (uno spirito delle acque) per testare l'integrita
morale del figlio. Durante I'esilio dei Pandava, i cinque
fratelli si erano trovati nella foresta Dvaita. Affamati e
assetati, i fratelli minori si avventurano alla ricerca di
acqua e trovano un lago cristallino.

Ma non appena tentano di bere, una voce misteriosa
(quella dello Yaksa) li avverte che lI'acqua € sua e che
chiunque la beva senza prima rispondere alle sue
domande sara ucciso. Per |'eccessiva sete e l'orgoglio, i
quattro fratelli (Sahadeva, Nakula, Arjuna e Bhima)
ignorano l'avvertimento, bevono e cadono a terra,
apparentemente morti. Yudhisthira arriva sul posto e,
trovando i fratelli caduti, si confronta con lo Yaksa.
Invece di cadere nella disperazione o nell'ira, accetta la
sfida e risponde con saggezza e intelligenza a tutte le
sue domande, che toccano ogni aspetto del Dharma,
della filosofia e dell'etica umana. Impressionato dalle
risposte, lo Yaksa offre a Yudhisthira la possibilita di
resuscitare un solo dei suoi quattro fratelli.

Yudhisthira fa la sua scelta ed esclude Bhima e Arjuna.
Bhima ¢ il suo difensore e Arjuna il suo guerriero
supremo. Sceglierli sarebbe logico in termini di utilita e
potere. Ma Yudhisthira decide diversamente. Tra i
fratelli, Nakula ¢ il figlio della seconda moglie di Pandu,
MadrT, mentre Yudhisthira stesso, Bhima e Arjuna sono
figli della prima moglie del re, Kunti. Il motivo della
scelta di salvare Nakula, &€ un capolavoro etico:

"lo, il figlio di KuntT1, sono vivo. Se anche Nakula, il figlio
di MadrT, rimanesse morto, le due madri non sarebbero
trattate in modo uguale. Affinche entrambe le madri
abbiano un figlio sopravvissuto, chiedo che Nakula sia
resuscitato.”



Lo Yaksa, che ¢ il dio Dharma, rivela allora la sua vera
identita. Questa prova dimostra che la virtu di
Yudhisthira non é solo intellettuale (l'aver risposto alle
domande), ma e radicata nella giustizia assoluta e
nell'imparzialita, mettendo l'equita al di sopra dell'affetto
personale o della convenienza pratica.]
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ayam sva bhakta ity eva tyakto devarathas tvaya |
tasmat svarge na te tulyah kascid asti naradhipa Il 20 Il

20) “Questo cane & devoto”. Proprio per questo il Carro
degli Dei e stato abbandonato da Te. Percio, in Cielo,
non c'é nessuno uguale a Te, 0 Sovrano degli Uomini.
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prapto'si bharatasrestha divyam gatim anuttamam |l 21
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21) Per questo, o Bharata, i tuoi mondi (celesti) sono
imperituri, (e Tu li hai raggiunti) con il Tuo proprio corpo.
Hai raggiunto,

O Migliore dei Bharata, una destinazione divina
insuperabile.



Al g9 3R] AEaSTiaaTETy |
291 SANYAT WHIS qUead |l =R |

tato dharmas ca $akra$ ca marutas casvinav api |
deva devarsayas caiva ratham aropya pandavam |l 22
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22) Allora, sia Dharma, sia Sakra, e i Marut e anche gli
Asvin, gli Déi e gli divini Veggenti, facendo salire il
Pandava sul Carro,
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prayayuh svair vimanais te siddhah kamaviharinah |
sarve virajasah punyah punyavagbuddhikarminah Il 23
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23) se ne andarono con i loro veicoli volanti, insieme ai
Realizzati (siddha), che viaggiano a piacimento, tutti
puri, virtuosi, e le cui azioni, parole e pensieri sono
Vvirtuosi.
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sa tam ratham samasthaya raja kurukulodvahah |
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24) Quel Re, il portatore della stirpe Kuru, salito su quel
Carro,

sali velocemente in alto, avvolgendo i Due Mondi (Cielo
e Terra) di splendore.
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tato devanikayastho naradah sarvalokauvit |
uvacoccais tada vakyam brhadvadrt brhattapah [l 25 I

25) Allora Narada, che era nel gruppo degli dei,
conoscitore di tutti i mondi, disse allora, ad alta voce
una parola, (lui), il grande Oratore, il grande Asceta.

[Narada € una figura fondamentale non solo nel
Mahabharata, ma in tutta la mitologia indu. E’ il Saggio
Celeste, il figlio (mentale) di Brahma e serve come |l
principale messaggero e narratore di storie tra i Mondi: il
Cielo (Svarga), la Terra (Bhami) e gli Inferi (Patala). E’
inseparabile dalla sua vinga (liuto), chiamata Mahatr, con
la quale accompagna i suoi canti e lodi divine. Sebbene
viaggi ovunque, risiede tipicamente nelle corti celesti.
Viene appellato sarvalokavit (“‘conoscitore di tutti i
mondi”), evidenziando la sua saggezza e la sua
capacita di dare testimonianza di eventi cosmici. In
questo capitolo, Narada agisce come il portavoce del
Cosmo che osserva l'arrivo di Yudhisthira.

La sua dichiarazione e ufficiale e serve a convalidare



l'unicita dell'impresa di Yudhisthira davanti all'assemblea
divina. L'elogio € basato sul fatto che Yudhisthira ha
raggiunto il Cielo svasarirena (con il proprio corpo),
un'impresa estremamente rara che solo i piu puri e
meritevoli possono compiere. Il suo elogio funge da
conferma finale del successo di Yudhisthira nelle prove
morali, prima che il Re stesso esprima il suo desiderio di
raggiungere i fratelli caduti. Narada, quindi, non
partecipa al dialogo diretto tra Indra e Yudhisthira, ma
fornisce il commento cosmico necessario per stabilire
I'eccezionale status di Yudhisthira all'interno della
gerarchia celeste.]
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ye'pi rajarsayah sarve te capi samupasthitah |
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26) Tutti i Re Saggi, che sono presenti anche loro,
coprendo proprio la loro fama, il Re dei Kuru si erge,
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lokanavrtya yasasa tejasa vrttasampada |
svasarirena sampraptam nanyam suéruma pandavat ||
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27) avvolgendo i mondi con la gloria, lo splendore e la
pienezza della sua condotta (morale). Non abbiamo mai
sentito di nessun altro Pandava (che abbia) raggiunto (il
Cielo) con il proprio corpo.
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naradasya vacah srutva raja vacanamabravrtt |
devanamantrya dharmatma svapaksamscaiva parthivan
11 28 Il

28) Avendo udito la parola di Narada, il Re, la cui
Essenza € il Dharma, disse la sua parola, rivolgendosi
agli Déi e anche ai Re che erano dalla sua parte.
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Subham va yadi va papam bhratrnam sthanam adya me
|
tad eva praptum icchami lokananyan na kamaye |l 29 |l

29) Che sia fausto o che sia dannoso, il luogo dei miei
fratelli, oggi,

desidero raggiungere proprio quello. Non desidero altri
mondi.

[Yudhisthira dopo aver superato la prova suprema, il



rifiuto di abbandonare il cane, il dio Dharma, € asceso al
cielo con il proprio corpo mortale, un onore unico. Indra
e gli dei si aspettano che egli si goda i frutti dei suoi
meriti.

Tuttavia, dopo aver ascoltato le lodi di Narada,
Yudhisthira non si compiace della sua gloria. Il suo
primo pensiero non e per se, ma per i suoi cari. Il suo
desiderio trascende la nozione di ricompensa celeste
(svarga). Yudhisthira non sta cercando un posto
migliore, ma sta affermando che il suo destino e legato
al loro, persino se i suoi fratelli e sua moglie fossero finiti
in un luogo di sofferenza (naraka) anziche di gioia. La
sua fedelta e incondizionata, indipendentemente dal
merito o dal demerito. "Non desidero altri mondi" (lokan
anyan na kamaye). Questo € un netto rifiuto della
beatitudine solitaria (moksa) e del piacere celeste
individualistico. Per Yudhisthira, il legame emotivo con
la sua famiglia € piu forte di qualsiasi ricompensa
cosmica.]
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rajias tu vacanam $rutva devarajah puramdarah |
anrSamsyasamayuktam pratyuvaca yudhisthiram [l 30 Il

30) Avendo udito la parola del Re, il Re degli déi, il
Distruttore di Fortezze, rispose a Yudhisthira, pieno di
compassione.
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sthane'smin vasa rajendra karmabhir nirjite Subhaih |
kim tvam manusyakam sneham adyapi parikarsasi |l 31
I

31) Abita in questo luogo, O Signore dei Re, che € stato
conquistato con le tue azioni virtuose.
Perché Tu coltivi, ancora oggi, l'affetto umano?

[In precedenza, Indra lo aveva accusato di essere
confuso per essersi attaccato al cane. Ora, Indra lo
rimprovera nuovamente, chiedendogli perche coltivi,
ancora oggi, l'affetto umano in un luogo di pura divinita.
Yudhisthira, tuttavia, sta ridefinendo il Dharma. Eqgli
dimostra che la compassione e la lealta (i valori umani)
sono la forma piu elevata e pura di Dharma, superando
le rigide classificazioni dei mondi celesti. L'essenza del
SUO essere non pud essere separata dalle persone che
ha amato e protetto.]
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siddhim prapto'si paramam yatha nanyah puman kvacit |
naiva te bhratarah sthanam sampraptah kurunandana |
32

32) Hai raggiunto la Realizzazione suprema come



nessun altro uomo in nessun luogo. | tuoi fratelli, invece,
non hanno raggiunto questo luogo, O Delizia dei Kuru.
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adyapi manuso bhavah sprsate tvam naradhipa |
svargo'yam padya devarsin siddhams ca tridivalayan |l
331

33) Ancora oggi la natura umana ti tocca, o Sovrano
degli Uomini.

Questo e il Cielo. Osserva i divini Veggenti e i Siddha
che dimorano nel Triplice Cielo.
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yudhisthiras tu devendram evamvadinam 1Svaram |
punar evabravid dhiman idam vacanam arthavat Il 34 |

34) Ma Yudhisthira, al Signore, Sovrano degli Déi che
parlava in questo modo, da uomo saggio, di nuovo disse
questa parola significativa.
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tair vina notsahe vastum iha daityanibarhana |
gantum icchami tatraham yatra me bhrataro gatah Il 35
I

35) Senza di loro non ho il coraggio di abitare qui, o
Annientatore dei Daitya. Desidero andare la dove i miei
fratelli sono andati.
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yatra sa brhatT Syama buddhisattvagunanvita |
draupadT yositam srestha yatra caiva priya mama Il 36
I

36) Dove (é) lei, la Grande e Scura, dotata delle qualita
di intelletto e coraggio morale, Draupadt, la migliore tra
le donne, la, dove & la mia amata.

Cosi si conclude il diciassettesimo Libro del
Mahabharata.

"Il Libro della Grande Partenza" (Mahaprasthanika
Parvan)



