6 Vorritual

Den Ereignissen am Haupttag des vratabandha gehen nicht nur diverse soziale Vor-
bereitungen sowie das Herrichten eines (ersten) Ritualplatzes voraus, sondern auch
ein aus verschiedenen Teilen bestehendes Vorritual (pigrvangakarman), das an eben
diesem Platz stattfindet. Erneut begegnet man hier Standards. Wie vor anderen grofe-
ren brahmanischen Ritualen wird heute auch vor der Initiation iiblicherweise am Vor-
tag eine Verehrung der Muttergottheiten (matr- oder matrkapija) und eine bestimmte
Form des Ahnenrituals (@bhyudayika- oder nandi(mukha)sraddha) vollzogen (sieche
Kap. 6.1 und 6.2).! Diese ,,Zusatzteile** sind weit verbreitet, entsprechende Ritualbe-
schreibungen kamen aber, wie Pandey (1998: 51, 61) anmerkt, erst relativ spit auf.
Das gilt auch fiir die hier untersuchte Tradition. Im PG werden keinerlei Angaben
zum Vorritual gemacht. Erst die Kommentatoren Harihara und Gadadhara weisen bei
der Behandlung der vier, heute im vratabandha en bloc vollzogenen samskaras mehr
oder weniger standardmifBig darauf hin, dass zundchst matrrpiija und abhyudayika zu
vollziehen sowie drei Brahmanen zu verkostigen sind, bevor au3erhalb des Hauses ein
Feuer errichtet wird, dem man Opfer darbringt (siche Kap. 7), ehe man mit dem je-
weiligen samskara beginnt.?

In den modernen Handbiichern ist ein weiterer Entwicklungsschritt erkennbar. Das
Vorritual erscheint oft weiter ausgebaut, wird aber in der Regel nicht vor jedem sams-
kara, sondern nur einmal zu Beginn des vratabandha vorgeschrieben. Auch in den
Texten werden also Handlungen zusammengelegt, die laut dlteren Autorititen mehr-
fach vollzogen werden sollen. Bei den Vorbereitungen in der Praxis ist dies ein géngi-
ges Mittel, um Abldufe zu verkiirzen und den Aufwand zu verringern (sieche Kap.
5.2.6). Hier reicht diese Erkldrung nicht aus, denn es ist klar erkennbar, dass die Be-
standteile des Vorrituals unter Riickgriff auf den ,,Baukasten pija teils massiv weiter
ausgebaut und somit aufwendiger wurden. Aulerdem nennen oder beschreiben mo-
derne Handbiicher meist ein spezifisch zum ciidakarana gehdrendes Vorbereiten der
Haare (jitikabandhana) als Teil des Vorrituals (siche Kap. 6.3)* und es wird Weiteres,
wie der grahayajiia, ein Opfer an die sogenannten Planetengottheiten (die ,,(Neun)
Greifer), vorgeschrieben (siche Kap. 6.4).* Das Zusammenlegen von identischen
Handlungen ist hier weniger Mittel der Abkiirzung, sondern wird, wie spéter zu zei-
gen ist, gestalterisch und Struktur gebend eingesetzt.

1 Zur Verehrung der Weltenmiitter und Viter ,mit freudigem Antlitz* vor dem vedischen Opfer
siehe Krick 1982: 49. Zum Vorritual in der pija siehe etwa NP: 205-209. Fiir weitere Referenzen
siehe Kap. 6.1 und 6.2.

2 Vgl. Harihara (Bakre 1982: 188f. 225, 228, 251; Malaviya 2000: 18, 78, 84, 126) und Gadadhara
(Bakre 1982: 193, 231f., 237, 251; Malaviya 2000: 21, 85, 95, 114).

3 Gadadhara (Bakre 1982: 193; Malaviya 2000: 21) erwihnt im Zusammenhang mit dem ciida-
karana neben der iiblichen Verehrung von Miittern und Vorvétern verschiedene marigalakaranas
wie haridralapana (?).

4 Vgl. etwa Gadadharas padarthakrama des upanayana (Bakre 1982: 232; Malaviya 2000: 85).
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Fragt man heutige Akteure nach der Funktion des pirvangakarman, erfihrt man
meist, dass es eine Art Sicherungsmafnahme ist. Bereits bei der ganesapiija (Kap.
5.2.5 §6) wurde deutlich, dass vorbereitende Handlungen einen vorbeugenden Cha-
rakter haben konnen. Durch die Verehrung des ,,Herrn der Hindernisse* wappnet man
sich gegen potentielle Stérungen, die den richtigen Ablauf und damit den Erfolg des
Rituals gefidhrden konnten. Dieses Bediirfnis nach Absicherung kommt auch im Vor-
ritual in mehreren Details zum Ausdruck, nicht nur wenn verschiedentlich eine zu-
sédtzliche ganesapiija integriert wird, sondern auch wenn einzelnen Teilen standard-
méfBig Handlungen nachgestellt werden, die Fehler tilgen sollen.

Spezifischer tritt bei der iiblichen Begriindung des pirvangakarman erneut das
Motiv der Reinheit hervor. Auch bei den bisherigen Vorbereitungen wurde durch das
Befolgen von Regeln und vorgeschriebenen Handlungen Reinheit fiir das bevorste-
hende Ereignis bewahrt oder erzeugt. Beim Vorritual geht es eher um eine allgemeine
Immunisierung gegen bestimmte Arten der Unreinheit, die fiir das Ritual gefdhrlich
sind. Dass die biologischen Ubergiinge Geburt und Tod Quellen solcher Unreinheit
darstellen, wurde bereits im Zusammenhang mit den passenden Zeiten fiir die Initi-
ation behandelt (siehe Kap. 3.2.1). Wihrend man das Risiko einer plotzlichen Geburt
etwa durch das Verbot des Ritualvollzugs wihrend der Schwangerschaft der Mutter
minimieren kann, ldsst sich der Allmacht und Willkiir des Todes nicht durch Regeln
beikommen. Hier muss man rituell vorsorgen, um die Gefahr plotzlich auftretender
Unreinheit zu bannen. Eben dies leistet das piarvangakarman. Ist es vollzogen, so die
verbreitete Vorstellung, kann, ja muss das Ritual (auch im Falle von Geburt und Tod
im engen Familienkreis) ohne Verzogerung bis zum Ende vollzogen werden.’ Ist das
Ritual einmal initiiert, nimmt es durch eigene Mittel kontrolliert und abgesichert,
weitgehend autonom seinen Lauf.

6.1 Verehrung der Miitter (matrkapiija)

Wie Kane (1974: 271f.) feststellt, wird die Verehrung der Muttergottheiten in den
Grhyasiitras nicht behandelt, obwohl ihr Kult zweifelsfrei sehr alt ist. Frithe Zeugnisse
legen nahe, dass verschiedene Gruppen von Miittern, die sich teils beeinflussten, im
Laufe der Zeit mit verschiedenen minnlichen Gottheiten (Skandha, Siva) assoziiert
wurden und schlieBlich in Form der yoginis im tantrischen Ritual gro3e Bedeutung er-
langten.®

In der ,,vedischen* Tradition der Texte zum héuslichen Rituale spit eingefiihrt,
scheint dort das einfache Grundmodell der matrkapija des pirvangakarman die Ver-
ehrung von Sechzehn Miittern (Sodasamatrka) nebst Ganesa und das Darbringen von

5 Vgl Bennett 2005: 62; Stevenson 1920: 62f., 132. Gogge (2010: 90f.) berichtet, wie die Rajo-
padhyayas von Bhaktapur den Verunreinigung vorbeugenden Charakter des abhyudayika instru-
mentalisieren, um auch im Falle einer Geburt in der Familien ihrer Arbeit als Priester nachgehen
zu konnen.

6 Siehe dazu Hatley 2007: 31-130; White 2003: 27-66. Ein Uberblick iiber die einschligigen kunst-
und religionswissenschaftlichen Arbeiten zum Thema findet sich in Hatley 2007: 32.
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fiinf oder sieben Butterfettgiissen zu sein.” Heute finden sich zahlreiche, scheinbar
lokale Varianten. Nach Stevenson werden in Gujarat fiir die Verehrung der Miitter
nebst Ganapati sechzehn Haufchen aus Reis errichtet und sieben Linien aus Butterfett
gegossen, die weitere Miitter reprisentieren.® Tachikawa, Hino und Deodhar (2001:
98) berichten aus Maharashtra, dass zusammen mit der Familiengottheit in 27 Reis-
hiufchen Gane$a und Vastospati sowie zwei Gruppen von Miittern verehrt werden,
die Sechzehn Lokamatr(ka)s beginnend mit Gaurl und die Sieben Matr(ka)s begin-
nend mit Brahmi. Die matrkapija kann jedoch, wie die nepalischen Beispiele zeigen,
durch Einbeziehen weiterer, teils eindeutig tantrischer Géttinnen noch weiter ausgebaut
sein.

6.1.1 Handbiicher

Gemil nepalischen Texten werden bei der matrkapiija des pirvangakarman meist
fiinf Gruppen von insgesamt 57 Miitter verehrt (siche Tab. 6.1):

Tab. 6.1: Bei der matrkapiija verehrte Miitter.’

Reihe  Gruppe zugehorige Gottinnen

1 SaptadaSamatrka  Aditi, Devamatr, Svaha, Siddhi, Sarasvati, Kirti, Laksm1, Dhrti,
/ Gomayamatrka Medha, Pusti, Sraddha, Kriya, Mati, Buddhi, Lajja, Vapu, Santi

2 Dasatorana- Gaurt, Dhanada, Nanda, Vimala (KK, SV: Mangala), Mangala (KK,
matrka SV: Vimala), Bala, Ganga, Yamuna, Dhatr1, Vidhatri

3 Saptadvara- Nanda, Nandini, Vasisthi, Vasudeva, Bhargavi, Jaya, Vijaya
matrka

4 Sodasamatrka Gauri, Padma, gaci, Medha, Savitri, Vijaya, Jaya, Devasena, Svadha,

Svaha, Matr, Lokamatr, Dhrti (VUP: Hrsti), Pusti, Tusti,
Kuladevata'

5 Saptamatrka Brahmi, Mahe$vari, Kaumari, Vaisnavi, Varahi, Indrani, Camunda

Sowohl bei der Vorbereitung der eigentlichen Verehrung der 57 Miitter als auch den
zugehorigen Abschlusshandlungen wird in den Anleitungen in unterschiedlichem
AusmaBl auf schon behandelte Standardelemente und -details zuriickgegriffen. Die
matrkapiija bietet aber auch Gelegenheit, einige weitere, nicht minder iibliche ,,Bau-
steine* des ,,Baukastens® piija vorzustellen.

7 Diesem Modell folgt etwa Gadadhara in seinem prayoga zur sechsten kandika des Katyayana-
Sraddhasiitra (Bakre 1982: 510; Malaviya 2000: 492).

8 Stevenson, die wohl meint, dass auch Ganesa durch ein Reishdufchen reprisentiert wird, spricht
mehrfach von nur fiinfzehn (plus sieben) Miittern (1920: 21, 23, 29f., 62 (mit Skizze)).

9 Nach KBh: 20-27; KK: 45-47; SP: 55-69; SV: 20-26; VPGh: 53-59. Einzig gemdfl VUP (111-
113) werden nach einer pigja fiir Gane$a und Durga nur die Sechzehn Miitter (Soda§amatrka)
sowie die Géttin SiT verehrt.

10 Die aufgelisteten Namen werden in derselben Reihenfolge auch in Gadadharas Kommentar zum
Katyayanasraddhasitra 6.1 als Zitat aus dem Bhavisyapurana genannt. Die an sechzehnter Stelle
genannte kuladevata wird dort allerdings als armadevata bezeichnet (Bakre 1982: 509; Malaviya
2000: 489). In seiner kurzen Anleitung zum matrpijana ist von atmanah kuladevata die Rede
(Bakre 1982: 510; Malaviya 2000: 492).
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§1 Vorbereitung — Laut der SP (53f.) soll der u.a. durch das Essen von paiica-
gavya vorbereitete Ritualvollziehende in einem giinstigen Moment die Lampe entziin-
den, den kalasa aufstellen, GaneSa verehren und dann einen samkalpa lesen, mit dem
er erklirt, die Muttergottheiten zu verehren, um das Ritual ohne Hindernisse beenden
zu kénnen (nirvighnaparisamaptyartham)."! Laut KK (44) bereitet man zunichst das
karmapatra, sprenkelt Wasser, liest den allgemeinen samkalpa fiir das Vorritual,
iibergibt ein prayascittagodana und verehrt dann die Lampe usw., bevor man sich,
nach einem weiteren samkalpa,'* den Miittern zuwendet. Im KBh (18-20) wird nach
dem samkalpa" zunichst ausfiihrlich eine ganesapiija beschrieben (vgl. SV: 18), in
deren Rahmen auch argha bereitet und — wie sonst das Wasser des karmapatra (siehe
Kap. 5.2.5 §2) — mit ,,om apavitrah pavitro va etc.“ zur Reinigung (pavitrikarana)
versprengt wird. Schon diese Beispiele zeigen, dass die Autoren zur Vorbereitung der
matrkapija dhnliche Versatzstiicke aus dem ,,Baukasten® piija verwenden, diese aber
verschieden kombinieren.

In den Handbiichern werden neben diesen allgemeinen, grofitenteils schon behan-
delten Elementen jedoch auch fiir die matrkapija spezifische Vorbereitungen be-
schrieben. Die meisten Texte greifen hier auf ein Prinzip zuriick, das bereits als cha-
rakteristisch fiir die Praxis hervorgehoben wurde (siche Kap. 5.2.6): das pragmatische
Zusammenlegen gleicher oder dhnlicher Handlungen. Laut SP (53) stellt man einen
reinen Sitz (Nep. cokho pira) vor sich auf und arrangiert darauf in Linien, die sich
nicht beriihren sollen, kleine Héiufchen (Nep. sanu sanu thupro) aus Kuhdung oder
rato aksatd, in die spiter die Miitter herbeigerufen werden. Aus einer Ubersicht geht
hervor, dass in der ersten Reihe fiir jede der siebzehn — hier als ,,Kuhdung-Miitter*
(Gomayamatrka) bezeichneten — Gottinnen ein Hiufchen geformt wird, in der zweiten
Reihe fiir jede der ,,Zehn Tiirbogen-Miitter* (Dasatoranamatrka), in der dritten fiir die
,.Sieben Tiir-Miitter (Saptadvaramatrka), in der vierten fiir die ,,Sechzehn Miitter*
(Sodasamatrka) und in der fiinften Linie fiir die ,,Sieben Miitter” (Saptamatrka).
Andere Handbiicher lassen zumindest eine Reihe der Miitter an einer anderen Stelle,
meist an der Wand, anbringen. Einigkeit dariiber, welche Reihe dies ist, besteht je-
doch nicht."

11 Die VPGh (52) fiigt hinzu, dass, wenn am selben Tag bereits Lampe, Krug und Ganesa gemaf
purvangavidhi verehrt wurden, deren Verehrung bei der matrkapiija nicht wiederholt werden muss.

12 Nach der hier verwendeten Formel dient die piija neben der Beseitigung von Hindernissen auch
der Erfiillung eigener Wiinsche und dem Befrieden von Bosen (mamepsitamuka istakama-
siddhaye tatpratibandhaduritopasamanaya KK: 44). Ahnliche Formulierungen werden im KBh
(18) verwendet (praripsitamukakarmapratibandhakaduritopasamadvara).

13 Siehe letzte Fn.

14 Das KK (43) enthilt eine dhnliche Ubersicht der Anordnung auf dem (wie es hier heift) ,,neuen
Holzsitz (navinakasthapitha). Spéter im Text werden die Saptamatrka (beginnend mit Brahmi)
in Klammern auch als ,Miitter des Butterfettgusses an der Wand** (bhittau ghrtadharamatarah)
bezeichnet (KK: 46). Das heifit, sie befinden sich nicht, wie man aus der Ubersicht schlieBen
wiirde, auf dem Holzbrett. Im SV (18) heifit es, dass manche die sieben Dvaramatrkas (begin-
nend mit Nanda) an der Tiir (Nep. dhokama), viele sie (jedoch) an der Wand (Nep. bhittama) be-
festigen. Die restlichen Haufchen (Nep. thupro) werden oben beginnend (erst 17, dann 10, 7 und
16) auf dem Holzbrett (Nep. pirka) platziert und alle Hdufchen mit ditbo und rato aksata verse-
hen. Laut KBh (18) befestigt man zuerst siebzehn gomayapindas aullerhalb der Tiir. Dies ge-
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§2 Verehrung — Auch die fiir die verschiedenen Miitter beschriebene Verehrung
enthélt mehrere bereits behandelte Ritualstandards: Die Gottinnen werden mit einer
Variante der avahana-Formel herbeigerufen, und ihnen werden iibliche Darbringun-
gen gereicht. Es treten jedoch weitere Elemente hinzu. Bevor die Miitter verehrt wer-
den, wird in allen Handbiichern mit dem Mantra ,,om mano jiitir jisatam ajyasya etc.*
(VS 2.13)" eine ,,Einsetzung* (pratistha) bzw. ,Einsetzung des Atems* (pranaprati-
stha) vollzogen. Die meisten Handbiicher wiederholen die Einsetzung fiir jede der
Reihen von Miittern,'¢ allein KK (45) und SV (20) beschreiben eine pratistha nur fiir
die erste Reihe."”

Auch zum Abschluss der eigentlichen pijja findet sich in manchen Handbiichern
ein hier bisher nicht behandelter Standard. Mit einer als ,,Bitte um Nachsicht* (ksama-
prarthana) bekannten Formel werden die Gottheiten namentlich angesprochen (,,om
N.N.“ bzw. in SP und VPGh ,,bho N. N.*), und es wird erklért, ,,ihr seid verehrt, (nun)
entschuldigt (eventuell beim Ritual begangene Fehler) (,,... pijitah stha ksama-
dhvam*)."® Tm KBh wird mehrfach eine Variante angegeben, in der die Herbeige-
rufenen auch gebeten werden, zu ihrem eigenen Platz (zuriick) zu gehen (,,... sva-
sthanam gacchata KBh: 21, 22, 23), oder es werden andere Ergénzungen der Formel
vorgenommen."”

So wie in den Handbiichern keine Einigkeit iiber die Platzierung der Haufchen
herrscht, gibt es auch bei deren Verehrung Unterschiede. Laut SP (54-69) nimmt man,
nachdem man, wie vom Brahmanen oder Astrologen angewiesen, nach Osten oder
Westen gewandt die Gottinnen je einer Reihe mit pranava (om), den mahavyahrtis,
einer avahana-Formel und einem entsprechenden namamantra herbeigerufen und mit
VS 2.13 eingesetzt hat, Bliiten und Ritualreis oder kusa-Stiicke, beriihrt die Hiaufchen

schieht (wie deren Verehrung) in der Ddmmerung (samdhyakale). Gemeint ist wahrscheinlich die
Abendddmmerung des Vortags, denn vor der Verehrung der nichste Reihe von Miittern ,,am
Morgen des Festtages™ (utsavadine pratah kale) beschreibt das Handbuch erneut, wie der yaja-
mana nach der nityakriya auf einem Sitz nahe den Toranamatrka Platz nimmt (KBh: 21). Wo die-
ser Platz ist und ob die Miitter (wie ihr Name suggeriert) am Torbogen (torana) verehrt werden,
wird im Text nicht gesagt. Bei der anschlieBenden Verehrung der Sechzehn Miitter wird der Ort
als ,,innerhalb des Hauses* (grhyabhyantare) angeben (KBh: 23). Die Sieben Miitter (beginnend
mit Brahmi) werden laut KBh (26) in einer zweiten Reihe verehrt, nach der pija der Sechzehn
Miitter in der ersten Reihe.

15 Nur im KBh (20) wird hier ein viniyoga fiir den Mantra angegeben, welcher als rsis Angiras und
Brhaspati, als VersmaB} brhati und als Gottheit Brhaspati verzeichnet.

16 Nach SP (55, 59, 61f., 64, 67f.) und VPGh (53, 55, 56, 57, 58) werden die Miitter einer Reihe
kollektiv herbeigerufen und eingesetzt. Auch laut KBh (20, 22, 25, 26) verfahrt man so. Der Text
gibt jedoch den Mantra zur pratistha immer vor der avahana-Formel an (vgl. ndchste Fn.). Die
VUP (111), die lediglich die Sechzehn Miitter verehren lidsst, enthdlt nur eine pratistha. Als
Alternative wird hier der ,,chandoganam pranapratisthamantra‘, namlich ,,om vanmanah prano
‘panah etc.”, genannt.

17 Beide Texte lassen die pratistha bereits vor dem avahana vollziehen.

18 KBh: 21, 22, 23, 27; SP: 58, 61, 63, 66, 60; SV: 20-26; VPGh: 54, 56, 57, 58, 59; VUP 113.

19 Bei der Verehrung der ,,Sechzehn Miitter wird die ksamaprarthana mit einem namamantra
kombiniert und darauf verwiesen, dass die Gottheiten nach Kriften verehrt sind (om gauryadi-
sodasamatrbho namah yathasakti pijitah stha ksamadhvam KBh: 26). Im Falle des zu Beginn der
matrkapija verehrten Gane$a wird um Vollstiandigkeit der pigja gebeten (pitja sampirnatam yatu
ganapate ksamasva KBh: 20).
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bzw. Miitter einer Reihe einzeln, nennt sie mit der Formel ,,Om, Du bist N.N. — om,
Verehrung sei N.N.“ (om [...] asi — om [...] namah) beim Namen und verehrt sie (vgl.
VPGh: 53-59). Dann wiederholt man den kollektiven namamantra, verehrt die Gott-
heiten nach Vermogen (yathasakti) erneut mit Darbringungen,® spricht (Reis und
Bliiten haltend) die ksamaprarthana und wiederholt die Prozedur fiir die néachste Rei-
he. Die kurz gefasste Beschreibung des KK (44-47), nach der man nach Osten blicken
soll, nennt fiir jede der Reihen einen samkalpa, eine kollektive avahana-Formel, einen
Vers, der die Namen der jeweiligen Miitter nennt, und die einzelnen namamantras,
die bei der Verehrung gesprochen werden sollen.”’ Andere Handbiicher machen ihn-
liche Angaben.”” In der VUP (111-113) werden zwar dieselben Bestandteile verwen-
det, dennoch weicht der Text ab: Zum einen werden von den Miittern nur die sech-
zehn beginnend mit Gauri verehrt. Zum anderen werden diese nach einer (wie in an-
deren Texten) kollektiven pratistha einzeln mit einer avahana-Formel herbeigerufen.

Nach einigen Quellen ist die Verehrung der Miitter damit noch nicht beendet. Laut
KK (47) werden nach der pija der Sieben Miitter in der letzten Reihe erneut folgende
Dinge dargebracht: Raucherwerk (dhiipa), Licht (dipa), gekochte Speise und anderes
(naivedyadika), Schmuck (alankara) und ,,Material der verheirateten Frau“ (sau-
bhagyadravya).” Laut SP (69f.) richten sich diese Gaben ausdriicklich an alle auf dem
Ritualplatz etablierten Miitter. Der Text nennt auBlerdem weitaus mehr Darbringun-
gen?* und beschreibt, wie man mit brennendem Kampfer (Nep. kapiira) und Dochten
(Nep. battiharit) nirajana vollzieht, (die Verehrten) dreimal im Uhrzeigersinn mit
Wasser umgiet (pradaksina) und mit candana, aksata, phiila, lava und abira eine
,,JHandvoll Bliiten* (puspaiijali) darbringt.”® Die aufgezeigte Varianz der Texte macht
erneut deutlich, dass innerhalb eines allgemeinen Schemas erhebliche Spielrdume be-
stehen und die pija unter Verwendung verschiedener Versatzstiicke teils recht indivi-
duell gestaltet und ausgebaut werden kann. Dies wird auch an einem weiteren Detail
deutlich.

Alle Handbiicher verehren im Rahmen der matrkapiija neben den Miittern weitere
Gottheiten, vor allem den gerade zu Ritualbeginn besonders wichtigen Ganesa. Laut
der SP (63, 66) wird er zusammen mit den Sechzehn Miittern herbeigerufen und

20 Die Liste der upacdras variiert bei jeder Reihe leicht, meist wird jedoch Ubliches wie padya,
arghya, acamaniya, snaniya, paficamrtasnana, candana, aksata, jautila und phiila genannt (SP:
58-69).

21 Die pratistha (vor dem avahana) und eine Verehrung mit Wasser zur Fuwaschung und anderem
(padyadi) vor dem Griilen mit namamantras wird nur fiir die erste Reihe beschrieben (KK: 45).

22 Aus dem SV (20-26) geht auch hervor, dass die Miitter einer Reihe jeweils von Siiden nach Nor-
den verehrt werden. Die Beschreibung im KBh (21-27) ist ausfiihrlicher. So wird den Miittern
dort u.a. auch pusparijali dargebracht.

23 Saubhagya bezeichnet Wohlstand, Fiille, Gliick usw. und wird vor allem mit der verheirateten
Frau, deren Gatte noch lebt, assoziiert (sieche Bithnemann 1988: 156f.).

24 Neben den im KK genannten Darbringungen werden laut SP (69) nach Vermdgen auch jala,
paiicamrta, vastra, candana, aksata, sindira, abira, jau, tila, phillamala, lava, phala, pana
masala, bhett und sugandha dargeboten.

25 Teile dieser Beschreibung werden in die VPGh (59) iibernommen.
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verehrt, indem sein Name in die entsprechenden Formeln integriert wird.” In der Be-
schreibung der VUP (111-113) wiederum werden zunéchst Gane$a und Durga, dann
die Sechzehn Miitter und schlieBlich SiT verehrt.”” GemiB dem SV (18) wird zu Be-
ginn nur Gane$a bedacht. Seine Verehrung soll mit eigenem samkalpa, verschiedenen
Mantras usw. erfolgen. Andere Handbiicher verehren Gane$a im Rahmen der matrka-
pija gleich mehrfach. Laut KBh (18-20, 23-25) wird er sowohl vor den Miittern der
ersten Reihe als auch vor den Sechzehn Miittern, hier gefolgt von Durga und den
Navagrahas herbeigerufen, verehrt, gegriit und entlassen. Ahnlich verhilt es sich im
KK.? Dariiber hinaus wird im KK (45) nach der pija fiir die erste Miitterreihe ange-
wiesen, dass in einem Krug (kalase) Gane$a, Durga, Vayu, Akasa und (die beiden)
Asvinikumaras (also die iiblicherweise in den kalasa herbeigerufenen Paficalokapalas;
siehe Kap. 5.2.5 §5) mit fiinf Darbringungen (paiicopacara) bedacht werden. Es scheint,
je mehr Gotter Hindernisse ausrdumen und das Ritual beschiitzen, desto besser.

Sind alle Miitter und Konsorten verehrt, folgt in allen Handbiichern ein weiteres
Element der matrkapiija, das, wenn man nur die Texte studiert, in verschiedenen De-
tails jedoch unklar bleibt.

§3 Strom des Reichtums (vasordhara) — Zumindest dem Namen nach ist die
vasordhara, der ,,Strom des Reichtums®, ein vedisches Ritualzitat. Wahrend aber im
vedischen Feuerritual, etwa bei der Feuergriindung (agnicayana), bei der vasordhara
mit Hilfe eines langen Opferloffels (praseka)” kontinuierlich Butterfett ins Feuer ge-
gossen wird,” ist bei der matrkapiija das Ziel des Gusses die Wand, oder genauer ge-
sagt (was jedoch aus keinem Handbuch klar hervorgeht), die Miitter an der Wand.

Eine kurze Beschreibung findet sich im KK (47): Dem eigenen Brauch folgend
(svacarat) nimmt der Opferherr zusammen mit seiner Frau (sapatniko yajamana) ge-
kochte Speise (pakvanna) auf den Kopf und soll dann unter Rezitieren von u.a. ,,om
vasoh pavitram asi etc.* (VS 1.2) und ,,om tam savitur varenasya etc.”“ (VS 17.74) die
vasordhara empfangen. Mit beinah demselben Wortlaut beschreiben KBh (27) und
SV (26) die Handlung.’! Hier wird jedoch auch — wie beim mittelalterlichen Kom-
mentar Gadadhara —** angegeben, dass man fiinf oder sieben Giisse darbringen soll.*
Nach der VUP (113) werden drei, fiinf oder sieben Gilisse mit Butterfett gegeben, wo-
bei eine mit rulasi (vrnda) versehene Banane (kadali) oder eine Areca-Nuss verwen-

26 Sowohl die avahana- und ksamaprarthana-Formel, wie auch der an die Gesamtheit der Sechzehn
Miitter gerichtete namamantra enthalten die Formulierung ganapatisahita. Vgl. VPGh: 57f.

27 Wie fiir die Miitter werden separate avahana-Formel und namamantras verwendet. Wihrend
Ganesa und Durga in die kollektive ksamaprarthana integriert werden, wird S separat mit ,,om
Srir mayi ramasva* verabschiedet.

28 Die Beschreibung ist aber kiirzer. Zu Beginn werden ,,om gananam tva [ganapatim havamahe]
etc.”“ (VS 23.19) zum Verehren und ,,om vakratunda [mahakaya) etc.“ als prarthana genannt
(KK: 44). Vor der pigja der Sechzehn Miitter wird nur erwihnt, dass im Krug Ganesa und andere
(Gotter) verehrt werden sollen (KK: 46).

29 Nach Staal (1983: 563) hat der Loffel die Lange des Opferherrn.

30 Siehe Staal 1983: 563-570 (mit Abbildungen). Zur vasordhara siehe auch KS 18.5.1.

31 Laut Nepali-Teil der Anleitung im SV (26) hilt die Frau des yajamana die Speise an den Kopf
ihres Mannes und dieser gieft das Butterfett.

32 Nach ihm sollen die Giisse im Norden enden (Bakre 1982: 510; Malaviya 2000: 492).

33 Diese Information findet sich auch in der VPGh (60), die hier ansonsten der SP folgt (s.u.).
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det wird.** Aus der SP (70f.) geht hervor, dass der Guss dargebracht wird, indem man,
nachdem der Opferherr und seine Ehefrau auf einem Sitz Platz genommen haben,
kontinuierlich Butterfett ausgie§t, wihrend o.g. Mantras gelesen werden (vgl. VPGh:
60). Dariiber hinaus wird in der SP (70 Fn. 1) angemerkt, dass dabei ein Blattteller
(Nep. tapart) mit Gebick (wie sela, puri) und Siiigkeiten an den Kopf des Opfer-
herrn gehalten wird. Wer beim Darbringen der Giisse wie und wo genau agiert, bleibt
in den Texten meist unklar. Wie im KK (47) mit dem Verweis auf den ,,eigenen
Brauch* (siehe oben) angedeutet, scheint es hier verschiedene Familientraditionen zu
geben, sodass die Handbiicher diese Details gar nicht allgemein verbindlich regeln
konnen.

§4 Abschluss — Nach Meinung der meisten Handbiicher sollen nach der Vereh-
rung der Miitter als ,,Bitte um Frieden (Santiprarthana) der Mantra ,,om dyauh Santih
etc.”“ (VS 36.17) und als Segen (asirvada) ,,om punas tvaditya rudra vasavah samin-
dhatam etc.“ (VS 12.44) rezitiert werden.® Im KBh (27) erscheint der erstgenannte
Spruch als letzter von insgesamt vier Mantras des ,,Murmelns des Mantras fiir (lan-
ges) Leben (@yusyamantrajapa).’® Solche Hiufung von Handlungen, die Segen be-
reitstellen, ist typisch fiir das Ende eines Rituals bzw. wie hier Ritualteils (siehe un-
ten). Gleiches gilt auch fiir folgende Handlungen.

Nach Abschluss des Ritualwerks ist der Priester zu entlohnen. Da die ,,Gabe des
Opferlohns* (daksinadana) selbst Bestandteil des Rituals ist, ist sie formalisiert. Im
KBh (27) wird eine entsprechende samkalpa-Formel genannt. Andere Handbiicher be-
schreiben hier auch, wie die daksina vor der Ubergabe mit einem namamantra verehrt
wird.”” Wie sich weiter unten zeigen wird, konnen noch andere Details hinzutreten.

Neben den Bitten um Segnung und dem Entlohnen des Priesters konnen je nach
Handbuch weitere, beim Abschluss einer pigja iibliche Elemente genannt werden. Wie
bereits demonstriert, kann das formliche Entlassen (visarjana) einer zuvor verehrten
Gottheit eine ksamaprarthana enthalten, mit der man um Nachsicht der Fehler bittet,
die eventuell begangenen wurden oder auftraten. Am Ende der matrkapija trifft man
den meisten Handbiichern zufolge erneut Vorsorge gegen Ritualfehler. Wihrend man
zu Beginn eines Rituals iiblicherweise GaneSa verehrt, um Hindernisse im Voraus
durch die Gottheit beseitigen zu lassen, wendet man sich am Ende an Visnu in seiner
Form als Acyuta.*® Dieser Gottheit bezeugt man seine Verehrung in einer Handlung,
die als visnu- oder acyutasmarana, Gedenken an Visnu bzw. Acyuta, bezeichnet wird.
In den Handbiichern wird dafiir der populdre Mantra ,,om yasya smrtya ca namoktya

34 Der Text nennt nur den ersten Mantra und erwéhnt, dass nach ,,Chandoganam® der Mantra ,,om
etafm] u tyam madacyutam etc.” (RV 9.108.11; SamaV 1.581) beim GieBen rezitiert wird (vgl.
die von Vire§vara, dem Cousin Ramadattas, verfasste und wie die VUP von R. Jha herausgege-
bene Chandoganam Upanayanapaddhati, S. 147).

35 KK:47; SP: 71f.; SV: 27; VPGh: 60.

36 Die anderen Mantras sind — wie bei Gadadhara (Bakre 1982: 33; Malaviya 2000: 33) — VS 34.50-
52. Laut viniyoga zum japa ist der rsi der Mantras Daksa, die Gottheit Hiranya und die Versmalie
(der Reihe nach) usnik, sakvari und tristubh (KBh: 27). Im PP (153) werden dieselben Mantras
als ayusyamantrajapa genannt, ihnen folgen dort allerdings drei puranische Verse (vgl. NP: 209).

37 SP: 72f.; SV: 27; VPGh: 60f.

38 Zur Verehrung Acyutas am Ritualende siehe Bithnemann 1988: 179f.; Miiller 1992: 42.
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etc.“ und dreimaliges Griien von Acyuta mit seinem namamantra vorgeschrieben.®
Eine weitere Moglichkeit, sich vor den Konsequenzen von Ritualfehlern zu schiitzen,
ist das (karma)samarpana, ein Ubergeben des Rituals (an den Gott).** Auch fiir dieses
Ritualelement sind die Angaben der Handbiicher meist spérlich: Man nehme (wie
beim Sprechen eines samkalpa, viniyoga usw.) kusa und Wasser aus dem karmapatra
und rezitiere dann den Mantra ,,om kayena vaca manasendriyair va etc.” (Bhagavata-
purana 11.2.36)."' Laut KBh (27) liest man als ,,Entschuldigung* (ksamapana) den
Spruch ,,avahanam na janami etc.”,** worauthin der Brahmane dem yajamana (als Seg-
nung durch den Gebrauch im Ritual geweihte) Bliiten und anderes als prasada gibt.*

Das Ende der matrkapija veranschaulicht ein wichtiges Charakteristikum des
Rituals, das bereits erwdhnt wurde, aber hier erstmals deutlich in Erscheinung tritt.
Durch das Ritual wird Segen erzeugt, der am Ende auf verschiedene Weise verteilt
wird. Das gilt sowohl fiir das vratabandha als Ganzes als auch, zumindest in den
Handbiichern, fiir groB3ere Ritualabschnitte wie die matrkapiija.

Wie im letzten Kapitel argumentiert, miissen dafiir zunichst storende Einfliisse
von auflen abgeschirmt werden. Vor allem am Anfang muss Reinheit hergestellt
werden. AuBlerdem muss im Ritual richtig, d.h. nach Regeln, gehandelt werden. Vor
allem am Ende trifft man daher noch einmal gegen tatsdchliche oder mogliche Fehler
wihrend des Rituals Vorsorge. Die bei der matrkapiija verwendeten Kontrollmecha-
nismen tauchen im Ritual auch spiter auf. In vielen Handbiichern erscheinen solche
Elemente in variierender Auswahl am Ende jedes grof3eren Ritualteils.

All dies ist auch in der Praxis wichtig, aber dort kommt es bei den Vor- und Nach-
bereitungen zu markanten Umorganisationen der Abldufe (siche Kap. 6.1.2 §4).

6.1.2 Praxis

Wie festgestellt, bedienen sich die Handbuch-Verfasser bei der Beschreibung der
matrkapija auf unterschiedliche Weise in dem ihnen vertrauten ,,Ritualbaukasten
pija“. Ahnlichen Variationen von Handlungssequenzen und Details begegnet man
auch in der Praxis. Die matrkapiija ist Bestandteil verschiedener Rituale. Sie wird mit
gewisser Routine durchgefiihrt und weist bereits festgestellte Charakteristika der Pra-
xis (pragmatische Umorganisation der Ablidufe etc.) auf. Diese und weitere allgemei-

39 KK: 47; SP: 73; VPGh: 61. Laut SV (27) sind beim Rezitieren die Hiinde aneinander zu legen.

40 Vgl. Miiller 1992: 43. In den nepalischen Texten wird diese Handlung gelegentlich geméf den
Anfangsworten des dazugehorigen Mantra als kayena vaca bezeichnet (so etwa im SV: 28).

41 SP:74; SV: 28; VPGh: 61.

42 Dieser Spruch wird in verschiedenen pigjas mit entsprechenden Modifikationen verwendet. Hier
lautet er: ,,Ich verstehe mich weder auf das Herbeirufen, noch verstehe ich mich auf das Entlas-
sen, auch auf das Verehren verstehe ich mich nicht, Muttergottheiten verzeiht* (om avahanam na
janami na janami visarjanam | pijam caiva na janami ksamadhvam matrdevatah KBh: 27). Fiir
eine weitere Variante siche Bithnemann 1988: 179f.

43 Zur Diskussion um das Konzept prasada siche Michaels 1998: 269f. (mit weiterer Literatur).
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ne Ziige und Variationsmoglichkeiten der piija-Praxis sollen nun anhand des Haupt-
beispiels illustriert werden.**

§1 Vorbereitungen — Wie beschrieben, hatte die Familie bereits mit vereinten
Krifen in einem kleinen Raum der Tempelanlage eine Ritualfldche fiir das Vorritual
hergerichtet. Bevor dort mit der matrkapiija begonnen werden konnte, mussten jedoch
noch weitere Vorbereitungen getroffen werden:

Nach einer kleinen Pause, in der die Frauen Essen bereiten und die Minner schwatzen
und rauchen, wechselt der von nun an (auch im Hauptritual) als Opferherr (yajamana)
fungierende Onkel des Initianden seine Hose gegen eine ungenéhte Stoffbahn, die als
Beinkleid um die Hiifte geschlungen wird (dhoti), begibt sich in den Raum des Vor-
rituals und beginnt, auf einem Holzbrett (Nep. pirka) kleine Kuhdung-Héufchen zu
arrangieren. Der Familienpriester, hat das KK zur Hand und trigt dem yajamana auf,
in der ersten Reihe siebzehn Hiufchen zu formen (fiir die Gomayamatrkas), in der
zweiten Reihe sechzehn (fiir die Sodasamatrkas) und in der letzten Reihe sieben (fiir
die Dvaramatrkas). Der Priester steckt von Osten ditho in die pindas, wihrend der
yajamana sieben weitere pindas (fiir die Saptamatrkas beginnend mit Brahmi) neben
den Spuren einer fritheren matrkapija an der Ostwand des Raumes anbringt. Mit et-
was Kuhdung und viel Fingerspitzengefiihl befestigt er dariiber einen Streifen roten
Stoff an der Wand und legt vorsichtig eine Opferschnur dazu.

Obwohl der Priester das KK zur Hand hatte, wich die Anordnung der pindas auffillig
vom Handbuch ab (vgl. KK: 43). Dies war, wie der Vater rechtfertigte, kein Ver-
sehen, sondern eine bewusste Anpassung an die gegebenen Umsténde. Obwohl spéter
ebenfalls verehrt (siehe unten), verzichtete man auf eine materielle Reprisentation der
Dasatoranamatrka. Hétte die matrkapiija, so die Erklarung, im eigenen Haus stattge-
funden, wiren sie iiber der Tiir befestigt worden. Vermutlich liegt hier die Vorstellung
zugrunde, dass die Toranamatrkas sichtbar Schutz und Segnung des Hauses bewirken
sollen, worauf man im 6ffentlichen Raum der Tempelanlage verzichten konnte.

Trotz Abweichung von der verwendeten Vorlage folgte man beziiglich der Anzahl
der Gottinnen dem in den nepalischen Handbiichern erkennbaren Konsens. Schlief3-
lich wurden insgesamt 57 Miitter verehrt (wenn auch nur 47 in Dunghédufchen). Die
Praxis kann aber auch davon abweichen. Nach Bennett (2005: 62f.) werden bei den
dorflichen Bahun und Chetr1 neben den sieben Miittern an der Wand auf einem Holz-
brett 60 Haufchen aus Ritualreis (,,grains of acheta®) verehrt. Nach manchen ihrer
Informanten sogar 64 (als yoginis identifizierte) Haufchen (2005: 120 Fn. 10). Wie
auch bei anderen Details der matrkapiija deutlich wird, scheint hier das Befolgen des
miindlich tradierten Brauches, der sich je nach Familie unterscheiden kann, wichtiger
als die Angaben der Handbiicher.

Auch wenn man in der Praxis verschiedene Ansichten zur genauen Anzahl der be-
dachten Miitter haben mag und man sich iiber diesbeziigliche Vorschriften in Texten

44 Als Vergleichsfolie wird neben anderen eigenen Beobachtungen der matrkapiija (etwa bei Hoch-
zeitsritualen) auch die kurze Beschreibung durch Bennett (2005: 62f., mit Skizze des Ritual-
platzes) beriicksichtigt.



6.1.2 Praxis §1-2 127

hinwegsetzt, scheint (im Gegensatz zu den Handbiichern) Einigkeit dariiber zu herr-
schen, dass die Verehrung der Saptamatrka moglichst an der Ostwand stattfinden soll.*

§2 Verehrung — Vor der nun anstehenden Verehrung der Miitter mit Darbringun-
gen integrierte man im Fallbeispiel zunéchst einige weitere Handlungen, die seit dem
Aufbau des Platzes noch ausstanden.

Gegen 12 Uhr beginnt die eigentliche pifja. Zuerst bereitet man im Namen des (abwe-
senden) Initianden eine Kuhgabe (godana), die den Korper reinigen soll (Nep. Sarira-
Suddhiko lagi), dann liest der Priester den pratijiiasamkalpa aus dem KK, lidsst den
yajamana nach seinen Anweisungen Lampe und Krug mit den bereits verfiigbaren
Darbringungen (Ritualreis, paficamrta, Joghurt, Bliiten usw.) verehren und man wen-
det sich GaneSa zu. Wihrend der Priester als prarthana den Mantra VS 23.19 liest,
hilt der yajamana Bliiten und eine Banane (mit der Spitze nach Osten, in Richtung
Ganes$a) in den zusammengelegten Hianden. Dann wird Ganesa ein Teller mit Friich-
ten, ditho und sindiira dargebracht, den man aus Platzgriinden neben den kalasa stellt.
Bevor der Priester den samkalpa fiir die matrkapija liest, werden noch sela und piirt
als Speisegabe (naivedya) an Lampe, Gane$a und Krug verteilt.

Nach dem samkalpa werden die Miitter einzeln (reihenweise, von rechts nach
links, also von Siiden nach Norden) mit Ritualreis, paiicamrta, Bliiten etc. verehrt
(siehe Abb. 1). Der Priester liest dafiir alle im Handbuch angegebenen namamantras
hintereinander vor und wartet dann, bis sein Klient mit dem Verehren fertig ist. Der
yajamana beginnt zunédchst mit den Kuhdunghiufchen auf dem Holzbrett, begibt sich
dann mit dem saptapala zur Tiir und verehrt am oberen Tiirrahmen die zehn (hier
nicht durch Dung représentierten) Toranamatrka. SchlieBlich, wieder zuriick im
Raum, wendet er sich den sieben pindas an der Ostwand zu. Zum Abschluss dieser
pija wird das als Set gekaufte saubhagyasamana — eine Plastiktiite mit einem kleinen
Handspiegel (Nep. aina), einem Kamm (Nep. kdgiyo), Kajal, rotem Farbpulver zum
Farben des Scheitels (sindiira), einer bestimmten Kette (Nep. pote) und roten Bandern
als Haarschmuck (Nep. dhago) —*° neben das Brett gelegt und ein Wickelgewand (sari
bzw. dhoti), ciura, Friichte, Bliiten sowie Geld dazugegeben.

Wie beim Aufstellen der Gefille, bei dem man die in den Handbiichern in verschie-
dene Ritualelemente gegliederte Struktur iiberging und zunéchst alle Sitze, dann die
GefiBle und sonstigen Materialien vorbereitete und platzierte, verfuhr man auch jetzt
mit einer gewissen Pragmatik. Als die pagja fiir die Miitter anstand, und man den
saptapala zur Hand hatte, holte man auch die pija fiir Lampe, Krug und Ganesa nach.
Dies geschah, verglichen mit den Angaben der Handbiicher, in einer Kurzform. Man
beschrinkte sich auf einige Darbringungen und verzichtete auf Details wie asanapiija,
avahana etc. Fiir die Verehrung der Miitter nahm man sich im Beispiel mehr Zeit,

45 Bei einer im Frithjahr 2008 in Suryabinayak, nahe Bhaktapur beobachteten Hochzeit fand die
matrkapija in der Kiiche auf dem Dach des Hauses statt. Der Raum hatte, wie der Priester kopf-
schiittelnd feststellte, an der Ostseite eine Kiichenzeile eingebaut, sodass die Saptamatrka an der
Nordwand platziert und verehrt werden mussten.

46 Vgl. Bennett 2005: 79, 334; Bithnemann 1988: 156f.
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aber auch sie stellte (ohne pratistha der einzelnen Reihen usw.) nur eine abgekiirzte
Variante des im verwendeten Handbuch Beschriebenen dar.

§3 Strom des Reichtums (vasordhara) — SchlieBlich wurden, wie in den Texten
vorgeschrieben, Butterfettgiisse dargebracht:

Der Vater des Initianden (nicht der Opferherr!) erhitzt in einer kleinen Blattschale
vorsichtig etwas Butterfett (Nep. ghiu) iiber dem Licht im Osten. Nachdem das Fett
verfliissigt ist, hilt sich seine Frau einen Blattteller mit sela iiber den Kopf und beugt
sich so iiber den Ritualplatz, dass ihr Kopf mit dem Teller kurz iiber den saptamatrka
an die Wand reicht. Wihrend der Priester aus dem KK die Mantras rezitiert, giefit der
Vater das Butterfett iiber den Teller auf die Dunghéufchen (sieche Abb. 2). Ohne wei-
tere Abschlusshandlungen endet mit dieser vasordhara die matrkapiija und man
macht eine Pause.

Wihrend im vedischen Ritual ein holzerner Opferloffel von der Linge des Opferherrn
die als vasordhara dargebrachten Giisse auf das verehrte Objekt leitet, sind es in der
matrkapija, zumindest gemél der ansonsten recht diirftigen Angaben der Handbii-
cher, die Kopfe des Opferherrn und seiner Frau bzw. ein dariiber gehaltener Teller mit
Speise. Im Fallbeispiel dagegen agierten Vater und Mutter des Initianden, wéhrend
der Opferherr sich zuriickzog. Dies mag, wie die Tatsache, dass der Vater selbst und
nicht der Priester das GieBen iibernahm, ein untypischer Einzelfall sein,*” aber auch
die explizite Erwdhnung der Frau des yajamana in den Handbiichern stiitzt die Ver-
mutung, dass bei der Verehrung der Miitter mit den Giissen vordergriindig der Haus-
halt und nicht wie sonst oft im brahmanischen Ritual iiblich die Patrilinie agiert.

§4 Abschluss — Im Fallbeispiel verzichtete man an dieser Stelle auf die in den
Handbiichern genannten Abschlusselemente und ging nach einem kurzen Imbiss
gleich zum Ritual fiir die Vorviter iiber.

Dies geschah diesmal nicht, weil man unter Zeitdruck stand (oder hungrig war),
sondern aus einem anderen Grund. In den Handbiichern werden bei einer piija — nach
allen notigen Vorbereitungen (Bereiten des Sitzes usw.) — die entsprechenden Gott-
heiten auf den Ritualplatz geladen, dort verehrt und dann gleich wieder verabschiedet,
natiirlich nicht ohne sie um Segen zu bitten. Wie bei den Vorbereitungen, organisierte
man im Hauptbeispiel (obwohl man nun ein Buch benutzte) die Ablidufe erneut um.
Die im Laufe des Vorrituals pridsent gemachten Gottheiten sollten, wie die Akteure
explizit erklirten, bis zum Ende des vratabandha anwesend bleiben.* Direktes Ver-
gleichsmaterial aus den anderen Fallbeispielen liegt nicht vor (vgl. Kap. 2), aber auch
dort vollzog man nach Beenden des vierten samskara ein groB3es Entlassen ,,aller*
Gotter. An gegebener Stelle wird darauf zuriickzukommen sein (siehe Kap. 11.2 §17).

47 Bei im Rahmen von Hochzeiten beobachteten matrkapiijas der Brautseite (etwa in Suryabinayak,
Bhaktapur, Frithjahr 2008) hielten meist Vater und Mutter der Braut den Teller iiber ihre Kopfe,
wihrend der Priester die Giisse darbrachte. Der Vater der Braut agierte in diesen Fillen aber auch
withrend des restlichen Rituals als yajamana. Bennett (2005: 62) spricht nur von der Verehrung
der sieben Miitter an der Wand und macht keine Angaben zur vasordhara.

48 So traf man z.B. Vorsorge, dass das am Anfang entziindete Licht das ganze Ritual (also auch den
Haupttag) iiber nicht erlosch.
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Beobachtungen in anderen Ritualen, die mit einem Vorritual einhergehen, wie Hoch-
zeiten, kalasarpapiijas (sieche dazu Zotter 2012: insb. 310) usw., legen nahe, dass die
im Hauptbeispiel artikulierte Vorstellung verbreitet ist.

6.2 ,,Heilbringendes Ahnenritual (abhyudayikasraddha)

Die meisten Handbiicher schreiben fiir das pirvangakarman des vratabandha (und
andere Rituale) eine bestimmte Form des Ahnenrituals (sraddha) vor. Aus der gén-
gigen Bezeichnung dieses sraddha als abhyudayika ist ersichtlich, dass es mit dem
Beginnen oder Anfangnehmen, aber auch mit Erfolg, Fiille und Heil (abhyudaya) ver-
bunden wird. Da es sich an die Vorviter (pitr) ,,mit freudigem Antlitz* (nandimukha)
richtet, ist es auch als nandi- bzw. nandimukhasraddha bekannt.* Bennett (2005: 64)
hat darauf hingewiesen, dass die Ahnen beim vratabandha allen Grund zur Freude
haben, denn schlieBlich erhélt der Junge durch das Ritual das Recht und die Pflicht,
die Ahnen zu versorgen, bis er schlieBlich nach seinem Tod durch Rituale seines Soh-
nes selbst in ihre Reihen aufgenommen wird.® Vorgeschrieben ist das abhyudayika-
sraddha auch fiir andere freudige Anlésse, die mit Fiille und Wachstum (vrddhi) ver-
bunden sind,” beispielsweise fiir andere samskaras, groBe Opfer (yajiia) oder Obser-
vanzen (vrata).’* Es wird entsprechend auch als vrddhisraddha bezeichnet.”

Der Umgang mit Verstorbenen im hinduistischen Ritual weist normalerweise sig-
nifikante Unterschiede zur Verehrung von Gottheiten auf. Die Opferschnur muss iiber
der rechten Schulter getragen (pracinavitin, apasavya) werden,* die Blickrichtung ist
Siiden, nicht Osten oder Norden, statt Gerste und Reis wird Sesam verwendet, ge-
opfert wird mit ,,svadha* statt mit ,,svaha*“, dabei wird das linke Knie gebeugt, nicht
das rechte, usw.” Fiir das abhyudayikasraddha gelten diese Regeln jedoch nicht.’® Die
Ahnen diirfen bei einem so wichtigen Ereignis wie dem vratabandha — bei dem, wie
gesehen, mit Mitteln der piija der ganze Gotterkosmos geladen wird — nicht iibergan-
gen werden. Aufgrund des freudigen Anlasses wendet man sich ihnen aber in einer
der iiblichen Ordnung folgenden, segensreichen Form zu.

49 Kane 1991: 526; Krick 1982: 49; Tachikawa/Hino/Deodhar 2001: 98.

50 Auf die Eingliederung des Initianden in die Patrilinie und die damit einhergehende Verpflichtung
zu Toten- und Ahnenritual wird unten eingegangen. Siehe Kap. 8.4, 9.5 und 11.4.

51 So etwa von Yajiiavalkyasmrti 1.249 (Ed. Khiste/Hosinga 2.250). Vgl. die Anm. von Schrader
(1889: 21) zu Karmapradipa 1.11f.

52 Zu Ritualen, die von einem abhyudayikasraddha begleitet werden sollen, vgl. etwa SP (77) und
Gadadharas Kommentar zu PG 1.2 (Bakre 1982: 31ff.; Malaviya 2000: 29ff.).

53 Zu den verschiedenen Namen siehe Kane 1991: 527f. Stevenson (vgl. 1920: 21, 62, 132) verwen-
det vrddhi- und mangalasraddha synonym.

54 So auch bei der Wassergabe an die Ahnen wihrend des samavartana (Kap. 11.2 §11), die haufig
dazu genutzt wird, dem Jungen die verschiedenen Positionen der ihm beim upanayana angeleg-
ten Opferschnur zu demonstrieren.

55 Zu diesen Unterschieden siehe Kane 1991: 345f.; Hillebrandt 1897: 92f.; Miiller 1992: 86.

56 Siehe dazu Bennett 2005: 62; Kane 1991: 526; Miiller 1992: 87. Auch einige Handbiicher weisen
(teils mit Zitaten) auf die Unterschiede zu anderen Formen des srdddha hin (KK: 48; SV: 28f.).
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6.2.1 Handbiicher

In der Texttradition des Madhyandina-Zweiges des Weillen Yajurveda findet sich eine
erste kurze Beschreibung des abhyudayikasraddha in der sechsten kandika des Katya-
yana zugeschriebenen Sraddha(kalpa)siitra (einem Anhang zum PG).”” Kommenta-
toren wie Karka Upadhyaya erklidrten und ergénzten diese knappen Angaben. Gada-
dhara verfasste auch eine Anleitung (prayoga).”® Diese Ritualbeschreibung weist nicht
nur viele Parallelen zu seinem prayoga des parvanasraddha auf,” sondern verzeich-
net auch Details, die sich im heutigen Nepal wiederfinden.®

§1 Vorbereitung — Alle untersuchten nepalischen Handbiicher, die genauere An-
gaben zum abhyudayikasraddha machen, erwdhnen oder beschreiben im Detail, dass
der nach Osten oder Norden (also nicht wie in anderen Formen des Ahnengedenkens
nach Siiden) blickende Ritualausfiihrende zunéchst eine Lampe entziindet und verehrt
sowie das karmapatra (nach Meinung der meisten ohne Sesam)®' bereitet und wie iib-
lich mit ,,om apavitrah pavitro va etc.” dessen Wasser versprengt.®” Dann liest man
den entsprechenden samkalpa,” rezitiert dreimal die gayatri, griiBt Gotter, Ahnen und
andere mit ,,om devatabhyah pitrbhyas ca etc.” (vgl. Agnipurana 2.117.20) und liest
die Verse beginnend mit ,,om sapta vyadha darsanesu etc (vgl. Agnipurana
2.117.541f.).%

Laut Anleitung des KBh (28f.) wird nach der Lampe auch Ganesa verehrt und
Visnu gedacht (jeweils mit puranischen Mantras).> Dann 14dt man férmlich acht oder
vier Brahmanen ein und bringt ihnen Wasser zur FuBwaschung (padargha) dar.®® Der

57 Zu diesem einflussreichen Text siehe Caland 1893: 122-127 und passim. Die hier verwendete
Zihlung folgt seiner Edition (1893: 245-252).

58 Gadadharas prayoga zum nandisraddha, wie das Ritual dort heif3t, findet sich im Anschluss zu
seinem Kommentar zur sechsten kandika des Katyayanasraddhasitra (Bakre 182: 510f.; Mala-
viya 2000: 492-495). Vgl. seinen Kommentar zu PG 1.2 (Bakre 1982: 31ff.; Malaviya 2000: 31ff.)

59 Das parvanasraddha wird in der dritten kandika des Katyayanasraddhasiitra behandelt (siehe
dazu Kane 1991: 504-509). Gadadharas prayoga folgt seinem Kommentar zu dieser kandika
(Bakre 1982: 462-466; Malaviya 2000: 460-469). Zum abhyudayikasraddha als Modifikation (vi-
krti) des parvanasraddha siehe Kane 1991: 526.

60 Es gibt jedoch auch Unterschiede. So beinhaltet das von Gadadhara beschriebene abhyudayika-
bzw. nandisraddha im Gegensatz zu dessen Form in den nepalischen Handbiichern auch ahutis
(Bakre 1982: 512; Malaviya 2000: 494).

61 In der SP (78) wird explizit angemerkt, dass man alle (iiblichen) Dinge auler Sesam (tila baheka
aru sabai thoka) in das Gefdl} gibt (vgl. VPGh: 61). Im KBh (29), in dem fiir das Fiillen erneut
Mantras angegeben werden, wird ebenfalls auf Sesam verzichtet. Einzig laut SV (31) wird, wie
beim iiblichen karmapatrasthapana, auch Sesam eingefiillt.

62 KBh: 28-30; KK: 48; SP: 77f.; SV: 30-32; VPGh: 61.

63 KBh: 30; KK: 49; SP: 78f.; SV: 32 ; VPGh: 62.

64 KBh: 30; SP: 78f.; SV: 33; VPGh: 62. Im KK (49) wird nur der erste Mantra genannt, der (wie
auch nach einigen anderen Handbiichern) dreimal rezitiert werden soll. Vgl. Gadadharas prayoga
des parvanasraddha (Bakre 1982: 464; Malaviya 2000: 464).

65 Die Mantras lauten nach KBh (28) ,,om namo ‘stv anantaya [sahasramiirtaye etc.]” (Lampe), ,,om
yam brahma [vedantavido vadanti etc.]” und ,,om abhipsitarthasiddhyartham etc.“ (Ganesa) so-
wie ,,om Suklambaradharam [devam etc.]* (Visnu).

66 Die Formeln, mit denen die Brahmanen gruppenweise verpflichtet werden, sprechen sie mit Na-
men und gotra an, vermerken, wen sie jeweils reprisentieren sollen (siehe unten), benennen das
Ritual und adressieren sie als ,,Ihr, von mir Geladene* (bhavanto maya nimantritah), woraufhin
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Text verzeichnet jedoch auch die Moglichkeit, die Brahmanen durch kusa zu er-
setzen.®’

Die Handbiicher beschreiben als weitere Vorbereitung, wie die zehn Himmels-
richtungen gesichert werden (digbandhana). Dazu verstreut man im Osten beginnend
unter Sprechen von Mantras in jeder Richtung Gerste und kusa.®® Dieselben Materi-
alien werden anschlieBend mit einem weiteren Spruch an der Hiifte (in die Kleidung)
gesteckt (nivibandhana).®®

§2 Speisung der Ahnen — Beim abhyudayikasraddha werden drei Gruppen von
Ahnen zusammen mit den ,,All-Gottern (Vis§ve Deva) Satya und Vasu bedacht: die
Miitter, die Viter und schlieBlich die GroBviter miitterlicherseits mit ihren Frauen.™
Nach den Handbiichern sind dies im Einzelnen: in der ersten Gruppe die Mutter
(matr, Nep. ama), die GroBmutter véterlicherseits (pitamaht, Nep. bajyai) und die Ur-
groBmutter viterlicherseits (prapitamahi, Nep. jijubajyai), in der zweiten Gruppe der
Vater (pitr, Nep. babu), dessen Vater (pitamaha, Nep. bajye) und GroBvater (prapita-
maha, Nep. jijubajye) und in der dritten Gruppe, zusammen mit ihren Frauen (sa-
patnika), der GroBvater der Mutter (matamaha, Nep. mavalapattika bajye) sowie des-
sen Vater (pramatamaha, Nep. jijubajye) und GroBvater (vrddhapramatamaha, Nep.
barajyii).

Den Genannten werden nun zunichst unter Nennung ihrer Namen Sitze aus kusa
bereitet und angeboten.”' Da jede der drei Ahnen-Klassen — wenn nicht durch kusa er-
setzt (siche oben) — von zwei Brahmanen (oder Gruppen von Brahmanen) vertreten
wird, die in der SP und anderen Handbiichern als Vi§vedeva-Brahmane(n) und Pitr-
Brahmane(n) bezeichnet werden, miissen insgesamt sechs dreifach geteilte Sitze auf-

(die Brahmanen) ,,om, wir sind Geladene* (om nimantritah smah) erwidern. Fiir das Darbringen
des mit yava, kusa, gandha und anderen versehenen padargha werden weitere Formel vorge-
schrieben (KBh: 28f.).

67 Sind Brahmanen nicht verfiigbar, soll man ,,Jungen aus kusa* aufstellen (tad abhave kusabatiin
samsthapya KBh: 28). Deren pratistha erfolgt (wie iiblich) mit VS 2.13 (ebd.). Dies ist nicht das
einzige Beispiel dafiir, dass Brahmanen im Ritual durch kusa ersetzt werden (vgl. Kap. 7.1.1 §3).
Siehe dazu auch Zotter in Druck a.

68 Die Mantras sind die bereits von Gadadhara dafiir angegebenen (siche Bakre 1982: 510;
Malaviya 2000: 493; vgl. dessen prayoga des parvanasraddha (Bakre 1982: 464; Malaviya 2000:
465)). In den Handbiichern wird allerdings nach jedem Besprechen einer Richtung ,,om apahata
asurd raksamsi vedisadah™ (VS 2.29c) eingefiigt (KBh: 30f.; KK: 49; SP: 80-82; SV: 33f;
VPGh: 63). Digbandhana kann in variierter Form auch Bestandteil anderer Rituale sein, etwa der
smartapija (sieche z.B. Bilhnemann 1988: 123) oder tantrischen Formen der Verehrung (siche
z.B. Tripathi 2004: 274 und passim).

69 Abweichend von Gadadhara (Bakre 1982: 464, 510; Malaviya 2000: 465, 493) schreiben heutige
Handbiichern dabei den Mantra ,,om tvam agne dyubhis tvam asusuksanih etc.* (VS 11.27) vor
(KBh: 31; KK: 49; SP: 83; SV: 34; VPGh: 63). Nach Kane (1991: 509) werden die Materialien in
die dhott eingeschlagen.

70 Dies geht etwa aus Gadadharas prayoga hervor (Bakre 1982: 510; Malaviya 2000: 493. Vgl.
Katyayanasraddhasitra 6.13 (Ed. Malaviya 6.11).

71 Die dazu verwendeten kusa-Halme sollen gerade und ohne Wurzel sein (rjvamilakusah KK: 50;
KBh: 31; amiila rjavo darbhah Gadadhara (Bakre 1982: 510; Malaviya 2000: 493)).
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gestellt werden.”” Dann werden die zusammen mit den ,,All-Gottern* Satya und Vasu
platzierten Ahnen” nach einem samkalpa mit Darbringungen verehrt.”*

Danach iibergibt man dem ,,Herrn der Erde* (bhiisvami) Speise (anna). Dazu gibt
man Gerste, Butterfett, Honig und Wasser auf einen Blattteller, spricht unter Halten
von Gerste und kusa einen namamantra und stellt die Speise auf die Erde.”

Einen dhnlichen Teller, der jedoch drei Portionen enthélt, bringt man nun den
Viévedeva(-Brahmanen) dar. Die Ubergabe ist aufwendiger. Der Teller wird zuniichst
mit der flachen Hand (Handfldche nach oben) beriihrt, wobei man ,,om prthivi te
patram etc. (Katyayanasraddhasitra 3.4; Ed. Malaviya 3.2),”° ,,om idam visnur vi
cakrame etc.*“ (VS 5.15) und weitere Formeln rezitiert.”” Mit ,,om yavo ‘si etc. (VS
5.26d) streut man im Uhrzeigersinn Gerste um den Teller und iibergibt dann jeweils
mit einem samkalpa die drei Portionen an Miitter, Viter und GrofBvéter miitterlicher-
seits.”® Dieselbe Prozedur wird mit einem zweiten Gefil oder Teller (fiir den oder die
Pitr-Brahmanen) wiederholt.” In den Handbiichern wird das Speisen der Ahnen mit
der Rezitation mehrerer Mantras abgeschlossen. Laut SP (98f.) und anderen vollzieht
man dacamana und spricht mit zusammengelegten Hianden die drei mit ,,om madhu*
beginnenden Mantras VS 13.27-29.* die Verse ,,om annahinam kriyahinam etc.“®!
und ,,om namas tubhyam virapaksa etc.” sowie dreimal die gayatri. Dann entfernt man

72 SP: 83-87; SV: 34-36; VPGh: 64f. KBh (31) und KK (50) benennen die Brahmanen nicht, lassen
aber ebenfalls sechs Sitze errichten.

73 Einzig im KBh (31) werden auch die Adityas, Vasus und Rudras erwihnt.

74 KK: 50; SP: 87-90; SV: 36f.; VPGh: 65f. Im KBh (31) werden dariiber hinaus verschiedene
namamantras genannt und die Verehrung mit einer Kurzform des Dialogs beendet, der zum
Schluss des sraddha (siehe unten) sicherstellen soll, dass alles vollstindig vollzogen wurde
(,,sarvam paripiirnam astu*, Antwort: ,,astu paripiarnam' KBh: 32).

75 SP: 90; SV: 37; VPGh: 66. Im KK (51) wird kein Teller erwédhnt, im KBh (32) nur der Mantra
genannt.

76 Zu diesem Mantra siche Kane 1991: 444 Fn. 992.

77 Laut prayoga von Gadadhara (Bakre 1982: 511; Malaviya 2000: 494) rezitiert man die genannten
Mantras beim Bereiten eines Gefidfles mit den Resten der ins Feuer geopferten Speise. Mit dem
ersten Mantra beriihrt man das Gefdl und mit dem zweiten setzt man den Daumen des Brah-
manen in die Speise (vgl. KBh: 32; KK: 51). Diese Handlungen sind ein weiteres Ritualzitat aus
dem parvanasraddha (vgl. Katyayanasraddhasitra 3.4f. (Ed. Malaviya 3.2f.), Gadadharas pra-
yoga dazu (Bakre 1982: 465; Malaviya 2000: 466) und Kane 1991: 507). Die modernen
Handbiicher fiigen folgende weitere Formeln hinzu: ,,om idam annam®, ,,om ima apah®, ,,om
idam ajyam®, ,,om idam havih*, ,,om etany upakaranani und ,,om krsna kavyam (havyam KBh)
idam raksa madiyam® (teils in verdnderter Reihenfolge KBh: 32; KK: 51; SP: 61f.; SV: 37;
VPGh: 67). Wihrend der KBh (32) auch hier keine genaueren Angaben zu den Speisen macht,
werden in der SP (60) wieder alle Zutaten genannt. Des Weiteren wird dort vorgeschrieben, dass
der Honig mit dem Finger als Guss (dhara) aufgefiillt wird (so auch VPGh: 67).

78 KBh: 32f.; KK: 51; SP: 62f.; SV: 38f.; VPGh: 67.

79 KBh: 33; KK: 51; SP: 63-68; SV: 39f.; VPGh: 68f.

80 Vgl. Gadadharas prayoga (Bakre 1982: 511; Malaviya 2000: 494), der auch die gayatri erwéhnt.

81 Eine Variante dieses Verses findet sich in der Pretamaiijart von Chotu Misra (Fol. 41Y). Dort
endet er allerdings mit ,,harer namanukirtanat (siehe Buss 2006: 300) statt (wie in nepalischen
Handbiichern tiblich) mit ,,(KK: §77) bhaskarasya prasadatah® (KBh: 33; KK: 51; VPGh: 69; SP:
69; SV: 40).



6.2.1 Handbiicher §2 133

die beim nivibandhana an der Hiifte befestigten Materialien.> Andere Handbiicher
geben eine veriinderte Reihenfolge an und nennen weitere Mantras.*

Mehrere Handbiicher beschreiben im Anschluss das Bereiten des vikirasana, eines
Sitzes fiir ein Streuopfer (vikira) an Verstorbene, deren samskaras nicht vollzogen
wurden.® Dazu legt man unter Sprechen des Mantras ,,om asamskrtapramitanam etc.
kusa-Halme mit der Spitze nach Osten auf der Erde aus, verstreut darauf mit dem
Mantra ,,om agnidagdhas ca etc.* (vgl. Manavasrautasiitra 11.9.2.) Speise (anna) und
vollzieht @camana.® Auch der SV (41) beschreibt das Darbringen des vikira, merkt
jedoch an, dass diese Handlung nur gemacht werden soll, wenn auch pindadana, die
in anderen Formen des sraddha iibliche Speisung der Ahnen mit Klo6en, vollzogen
werde, und dies sei nach vielen Traditionen beim abhyudayikasraddha nicht iiblich.*
Gehort man zu den wenigen, die zu diesem Anlass Klo8e geben, sollen die pindas aus
Joghurt und verschiedenen Friichten (bayara, amala usw.) gemacht sein (SV: 42).%

Wiihrend das pindadana nur von einigen Handbiichern behandelt wird,* beschrei-
ben alle die ,Bitte um Segen* (asirvadaprarthana), allerdings teilen sich die Texte
hier in zwei Gruppen. Wihrend einige einen formalisierten Dialog zwischen dem

82 Vgl. SV: 40. Im VPGh (69) wird auf das Lesen der gayatri verzichtet. Das auch in Gadadharas
prayoga (sowohl des parvana- wie des nandisraddha) erwéhnte nivivisarga (Bakre 1982: 465,
511; Malaviya 2000: 466, 494), wird nur von der SP (99) und dem SV (40) an dieser Stelle be-
schrieben. Laut KBh (35) wird die nivi erst am Ende des Rituals nach dem Ubergeben der
daksina gelost.

83 Laut KBh (33f.) liest man zunichst die beiden Verse (,,om annahinam etc.), hier als acchidra-
vacana bezeichnet, dann die gayatri, sagt ,,om madhu madhu madhu*, rezitiert das purusasiikta
(VS 31.1-16), raksoghna (siehe Kane 1991: 497 Fn. 1111) und anderes und liest dann anstelle
von VS 13.27-29 (madhu vatetyadi rca sthane) als siktapatha VS 33.62-65 und VS 3.51. Gemal
KK (51f.) beginnt man die prarthana mit den zwei Versen (,,om annahinam etc.), liest im An-
schluss VS 13.27-29, sagt ,.,om madhu madhu madhu‘ und rezitiert das purusasiikta und anderes.
Zu den verschiedenen Mantras, die rezitiert werden, wihrend die Brahmanen essen, siehe Kane
1991: 507, 527.

84 Vgl. Kane 1991: 484, 500, 507.

85 KBh: 34; VPGh: 69f. Im KK (52) wird darauf hingewiesen, dass einige kein vikiradana voll-
ziehen. In der SP (99) wird weder das vikira- noch das pindadana (siehe unten) beschrieben. Kei-
nes der untersuchten nepalischen Handbiicher macht Angaben dazu, wo das Streuopfer zu ent-
richten ist. Gemédl3 Pretamaiijar? (Fol. 60) variiert der Platz, je nachdem in welcher Art von
Sraddha es vollzogen wird (Buss 2006: 272, 309).

86 Zum Geben bzw. Nichtgeben von pindas beim abhyudayikasraddha siehe Kane 1991: 527, 529.

87 Auch die VPGh (70) erwihnt KloBe aus Joghurt und der Jujube-Frucht (Nep. bayara) und
Bennett berichtet, dass die ReiskloBe durch ,,a festive variant made of raisins“ (2005: 62) ersetzt
werden. Laut Katyayanasraddhasiitra 6.8 (Ed. Malaviya 6.7) und den Angaben der Kommentato-
ren Karka (Bakre 1982: 509) und Gadadhara (Bakre 1982 510, 511; Malaviya 2000: 491, 495)
dagegen werden Joghurt und Jujube (badara) dem (iiblichen) Reis (aksata) beigemischt. Vgl.
Yajiiavalkyasmrti 2.249.

88 Laut KBh (34), KK (52) und SV (41f.) macht man fiir das pindadana zunéchst aGcamana und ge-
denkt Hari. Dann sprenkelt man mit kusa Wasser auf die Erde (im SV nicht erwéhnt) und iiber-
gibt den Brahmanen Wasser, Bliiten und je nach Handbuch Reis (aksata), Reis und Speise oder
Gerste. Dabei werden die Spriiche ,,om, sei gut besprengt” (om suproksitam astu) etc. verwendet,
die Gadadhara fiir diese Handlungen beim parvanasraddha angibt (Bakre 1982: 465; Malaviya
466f.; sein nandisraddhaproyoga verzeichnet nur das Stichwort ,,pindadanam‘ (Bakre 1982: 511;
Malaviya 2000: 495)). SchlieBlich wird mit einer Formel, die die Namen der jeweiligen Ahnen
nennt, kusa, Gerste und Wasser als aksayyodakadana gegeben.
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Vollzieher des sraddha und dem Brahmanen (als Stellvertreter der Ahnen) wieder-
geben, in dem um Gedeihen der eigenen gotra, der Geber, der Veden usw. gebeten
wird,” werden laut anderen verschiedene Mantras rezitiert.” Nach der prarthana,
darin sind sich die Handbiicher wieder einig, erhilt der Ritualvollziehende ein Stirn-
mal (tilaka, Nep. tika) von der Hand des Brahmanen.’!

§3 Abschluss — Wie am Ende eines Rituals (oder Ritualabschnitts) iiblich, ist der
Brahmane fiir seine Dienste zu entlohnen. Laut KBh (35) und KK (53f.) wird nun
(ohne weiteren Kommentar) viermal Geld oder sonstiges als Lohn gedachtes Material
(daksinddravya) genommen und ein ausfiihrlicher samkalpa gesprochen. Laut SP
(101-105) und anderen dagegen teilt man das Geld, das man iibergeben will, zunéchst
in drei Teile, legt es auf den Boden, spricht den Mantra ,,om hiranyagarbhagarbha-
stham etc.“? sowie einen namamantra und verehrt es mit Sandel, Ritualreis, Bliiten,
Wasser und Gerste. Dann iibergibt man jeweils mit einem samkalpa den ersten Teil an
die ViSvedeva-Brahmanen, den zweiten Teil an die Pitr-Brahmanen und den dritten
Teil als ,,zusitzlichen Lohn* (bhityasidaksina).”®

Man umgiet mit dem Mantra ,,om vdje-vdje ‘vata vdjino nah etc.” (VS 9.18,
21.11), der laut Gadadharas prayoga des parvanasraddha zum Entlassen (visarjana)
der Ahnen verwendet wird (Bakre 1982: 466; Malaviya 2000: 467), den Pitr-Brahma-
nen dreimal mit Wasser, bringt dem Vi$vedeva-Brahmanen mit der Bitte, dass Satya
und Vasu erfreut sein mogen (om satyavasusamjiiaka priyantam),”* Bliiten und Ritual-
reis dar und vollzieht acamana.”

Man griiBit die Gotter, Ahnen usw., indem man (wie bei der Vorbereitung) dreimal
den Mantra ,,om devatabhyah pitrbhyas ca etc.* spricht. Laut KBh (35) und KK (54)
bedeckt man im Anschluss die Lampe (dipdcchddana), besprenkelt Hinde und Fiifle
mit Wasser und vollzieht adcamana. Andere Texte fahren gleich mit einer prarthana
fort, in der der Ritualvollziehende darum bittet, dass das im Ritual Gemachte gut und
das Nichtgemachte durch die Gnade Visnus und die Rede (vdacana) des Brahmanen
ginzlich vervollstindigt sei.”’

89 Der Ritualvollziehende bittet um den jeweiligen Segen, und der Brahmane bekriftigt diesen
Wunsch. Also etwa ,,om gotram no varddhatam*, ,,om varddhatam® etc. (KBh: 34; KK: 53).
Eine kiirzere Form des Dialogs findet sich in Gadadharas prayoga des parvanasraddha (Bakre
1982: 465; Malaviya 2000: 467). Der SV (42f.) nennt sowohl den Dialog als auch einige der
Mantras, die laut der zweiten Gruppe von Texten rezitiert werden.

90 Genannt werden u.a. VS 26.2 und 34.55 (SP: 99-101; VPGh: 70; vgl. SV: 43).

91 KBh: 35; KK: 53; SP: 99; SV: 43; VPGh: 70.

92 Zur Verwendung dieses Mantras bei der piija siche Bithnemann 1988: 169f.

93 Siehe auch SV: 43-45; VPGh: 71f.

94 Laut prayoga von Gadadhara richtet man beim aksayyodakadana eine dhnliche Formel an die
LVorviter mit freudigen Antlitz* (om nandimukhah pitarah priyantam Bakre 1982: 511;
Malaviya 2000: 495).

95 SP: 105; SV: 45. In der VPGh (72) werden beide Mantras auf das Umgieen des Pitr-Brahmanen
bezogen.

96 KBh: 35; KK: 54; SP: 106; SV: 45; VPGh: 73.

97 Die leicht variierende Formel lautet: ,,om asmin sraddhakarmani (asminn abhyudayikasraddhe
KBh; om. KK) maya (om. KK, SP, VPGh) yat krtam tat sukrtam astu yan na krtam tad (tat sri
KBh) visnoh prasadad brahmanavacanat (°vacanac ca KK, SV, VPGh) sarvam paripirnam
astu*, und die Antwort des Brahmanen: ,,astu paripiarnam* (KBh: 35; KK: 54; SP: 106; SV: 45;
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SchlieBlich folgen Elemente, die Standard beim Beenden einer piija sind und be-
reits bei der matrkapiija behandelt wurden: erstens das visnusmarana, fiir welches hier
in den Handbiichern neben ,,om yasya smrtya ca namoktya etc.“ auch die populidren
Mantras ,,om pramadat kurvatam karma etc.*® und ,,om caturbhis ca caturbhis ca
etc.”“ angegeben werden, und zweitens das karmasamarpana oder karmesvararpana
mit ,,om kayena vaca manasendriyair va etc.“.”® Laut SP (108), SV (46) und VPGh
(74) erhilt man als prasada aus der Hand des Brahmanen Bliiten, dizbo und Speise.

6.2.2 Praxis

Es wurde bereits erwihnt, dass das abhyudayikasraddha in der Praxis gelegentlich
entfdllt. Nahe an der Vorlage der Handbiicher — jedoch nie in volliger Deckung (siehe
unten) — kann es auch sehr aufwendig gestaltet werden. Im Hauptfallbeispiel dagegen
wihlte man eine Kurzfassung:

Nachdem die Frauen denjenigen Anwesenden, die Hunger und Zeit zum Essen haben,
ein ,,reines‘ Friihstiick aus ciura, hausgemachtem phurranadana und Gemiise serviert
haben, begeben sich der Vater, dessen ilterer Bruder und der Familienpriester zuriick
in den Ritualraum und besprechen die fiir das abhyudayikasraddha benotigten Namen
der Vorfahren. Die Gedéchtnisse haben Liicken, aber der Vater ist vorbereitet und
iibergibt einen zerschlissenen Zettel mit den gewiinschten Informationen an den Pries-
ter.'” Der yajamana, wieder der Onkel des Jungen, nimmt zwei Blattteller, die von
den Frauen vorbereitet wurden. Sie enthalten: camala, dala, dahi, ghiu, acara aus Ing-
wer, besara, masala und etwas Salz. Der yajamana, mit dem Gesicht nach Osten ge-
wandt, bedeckt einen der Teller mit einem weiteren Blattteller und traufelt etwas
Wasser darauf. Dann hilt er jau, tila, kusa und Wasser und der Priester liest aus dem
Handbuch (wieder dem KK) die Formel zum Darbringen der Speise (annasamkalpa),
in die er gemél Zettel die Namen der Verstorbenen einbaut. Der yajamdana verehrt
den Teller. Dann werden die Namen erneut gelesen. SchlieBlich ruft man den Initian-
den, und der Priester gibt erst ihm (raro) dahitika, dann dessen Mutter, der Mutter des
Vaters und dem Vater.

Vergleicht man das Beschriebene mit den Angaben im verwendeten Text, féllt sofort
auf, dass vorgeschriebene Teilelemente wie das dighandhana, das Anbieten eines Sit-
zes usw. entfielen. Man konzentrierte sich auf das Ubergeben der Speise und das Ent-

VPGh: 73). Laut KBh (35) 6ffnet man danach die Knoten der (im Notfall als Ersatz fiir die Brah-
manen gebundenen) , Jungen aus kusa* (kusabatugranthin unmucya) und 16st die nivi. Fir wei-
tere Referenzen zur nivi siehe Kane 1991: 509 Fn. 1135.

98 Zum Mantra vgl. Biihnemann 1988: 179 Fn. 290.

99 SP: 106-108; SV: 46; VPGh: 73f.; vgl. KBh: 36 und KK: 54.

100Der Zettel enthélt aus der Perspektive des Vaters bzw. dessen Bruders, nicht aus der des Initian-
den, die Namen des verstorbenen Vaters, Grovaters und UrgroBvaters und deren Frauen (im
Falle des Vaters der ebenfalls verstorbenen ersten Frau). Des Weiteren werden (wieder mit Ver-
wandtschaftsbezeichnung) genannt: die Namen von GroBvater miitterlicherseits sowie dessen
Vater und UrgroBvater (wieder nebst Frauen), die Namen vom éltesten Mutterbruder (nebst
Frau), vom mittleren Mutterbruder, vom &ltesten Bruder der Vaters und dessen Frau und weiteren
verstorbenen Verwandten, wie der Frau des jiingsten Sohnes des &ltesten Bruders des Vaters. Au-
Berdem werden die entsprechenden gotras vermerkt.
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gegennehmen des Segens. Den Anwesenden war diese Abkiirzung der Idealform des
Rituals bewusst,'’" aber niemand sah dies als Normverletzung oder nahm AnstoB daran.

Auch wenn das Fallbeispiel in seiner Kiirze eher untypisch sein mag, verdeutlicht
es doch einige teils von der textlich fixierten Norm abweichende Standards der heu-
tigen Praxis. Anders als von Bennett (2005: 62) berichtet, wurden in allen beobachte-
ten Fillen als Speisegabe anstelle von KloBen (pinda) Teller mit den Zutaten fiir eine
Mahlzeit verwendet. Anders als im Fallbeispiel iibergab man in der Regel jedoch sie-
ben Teller,'” auf die man héufig auch ungekochtes Gemiise, wie Kartoffeln oder Blu-
menkohl, gelegt hatte.

Selbst wenn in anderen Fillen das abhyudayikasraddha in groBerer Ubereinstim-
mung mit den Textvorlagen vollzogen wurde, konnte niemals beobachtet werden,
dass neben Priester und Opferherrn menschliche Repréisentanten der geladenen Ahnen
und All-Gétter agierten. Das in den untersuchten Texten lediglich vom KBh (28) als
Notlosung erwihnte Aufstellen von ,kusa-Jungen® zum Ersetzen der Pitr- und ViSve-
deva-Brahmanen ist in der Praxis Standard, der jedoch (wie das Fallbeispiel zeigt)
beim Kurzvollzug des Rituals entfallen kann. Anders als beim (brahma)pavitra, das
wihrend des agnisthapana als Ersatz fiir den brahman-Priester aufgestellt wird (vgl.
Kap. 7.1.1 §3), scheint hier jedoch die Stellvertreterfunktion der kusa-Figur durchaus
bekannt zu sein, denn die beim sraddha platzierten pavitras werden meist als ,,Bahun*
bezeichnet (siche dazu auch Zotter in Druck a).

Auch in anderer Hinsicht, geben die Handbiicher nur eine idealisierte Form wie-
der. Die samkalpas und anderen Formeln, die die Nennung der Namen der Ahnen vor-
schreiben, zédhlen fiir jede der Gruppen je drei Generationen beginnend mit Vater,
Mutter oder deren Vater auf. Im Falle des Vaters ergibt dies Sinn. Da (idealerweise)
der Alteste der Patrilinie die Rolle des yajamana iibernimmt, ist der Vater immer
schon verstorben. Bei der Mutter kann dies, wie im Hauptbeispiel, jedoch anders sein.
Die Handbiicher konnen also nur ein Muster wiedergeben, das vom Priester (gemif3
seinen Sanskritkenntnissen) fiir jede Familie den Umstéinden entsprechend angepasst
werden muss. So begann die Ahnenreihe der zweiten Gruppe im Fallbeispiel mit der
GroBmutter miitterlicherseits. Desweiteren gedachte die Familie zusitzlich einer Rei-
he Verstorbener, die von den Standardformeln nicht erfasst werden, wie den Mutter-
briidern und deren Frauen.

Wiihrend man im geschildeten Beispiel beim Ubergeben der Speise den eigentlich
vorgeschriebenen Ablauf auf das als wesentlich Empfundene reduzierte, fiigte man in
die abschlieBende Segnung ein Detail ein, das von keinem der Handbiicher verzeich-
net wird. Der Priester wartete, bis der Junge am Ritualplatz erschien, um ihm — unge-

101 Der Vater erklart in einer Ritualpause, dass das abhyudayikasraddha, wenn im eigenen Haus ge-
macht, weitaus aufwendiger sei. Man benétige sechs Brahmanen und miisse sieben Teller iiber-
geben — einen fiir den ,,Herrn der Erde* (bhiisvami) und sechs fiir die verschiedenen Vorfahren
(pitr) — nicht wie im vollzogenen Ritual nur zwei — einen fiir den bhiisvami und einen fiir die Ah-
nen. Auch Bennett (2001: 62) berichtet aus der heutigen nepalischen Praxis, dass sieben Teller
bereitet werden, einer fiir ,,Bhumi, the Earth God, [sic!] as ,rent* und je drei fiir Ahnen und alle
Gotter.

102 Vgl. letzte Fn.
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achtet geltender Hierarchien — als erstem tika aufzutragen. Wie bei der Geste der
GrofBmutter, die wihrend der Vorbereitung den hergerichteten saptapala an den Kopf
ihres Enkels hielt (siche Kap. 5.2.6), fand man kreativ einen, nicht durch schriftliche
oder miindliche Normen vorgegebenen Weg, den Jungen von Anfang an in das Ritual
zu integrieren. Im nun folgenden dritten Vorritual riickt er, wenn auch vorerst noch in
einer eher passiven Rolle, weiter ins Zentrum des Geschehens.

6.3 ,,Binden der Haarbiischel* (jiutikabandhana)

Wihrend die bisher behandelten Vorbereitungen und Vorrituale auch Bestandteil an-
derer Rituale oder Ritualkomplexe sind, wird vor dem vratabandha ein weiteres Vor-
ritual vollzogen, das spezifisch mit dem ciidakarana, dem ersten der vier samskaras
des vratabandha, verbunden ist. Bevor dort das Kopfhaar des Jungen in rituell abge-
sicherter Form rasiert werden kann, muss es vorbereitet werden.'” Die heute dafiir
iibliche Bezeichnung jitikabandhana geht auf die Tatsache zuriick, dass auf dem
Kopf des Jungen mehrere Haarbiischel (jiitika) gebunden werden. Es ist aber auch als
Vorbereiten (adhivasana) des Biindels, des Haares bzw. der Haarstrihne bekannt.'®

In Text wie Praxis ist dieses, eigentlich spezifische, Element aus wohlbekannten
Standards des piija-,,Baukastens zusammengesetzt.

6.3.1 Handbiicher

Aufgrund seiner spezifischen Verbindung zum cidakarana wird das jitikabandhana
auch von einigen Initiationsanleitungen beschrieben, die die anderen Teile des Vor-
rituals nur nennen oder génzlich iibergehen. Es wird jedoch durchaus nicht von allen
Handbiichern behandelt.

Die meisten Texte, die Angaben zum jitikabandhana machen, verweisen auf den
Brauch, es am Tag bzw. in der Nacht vor dem eigentlichen Ritual zu vollziehen.'”
Nur selten werden zeitliche Alternativen genannt.'” Laut VPGh (77) ist fiir das Ritual

103Vgl. etwa VP (11): yo ,jiutikabandhana‘ cidakarma garda kama garna sajilo hos bhanera aghi-
bata garne garideko euta (upanga) karma ho.

104 Die Bezeichnung jitikadhivasana findet sich etwa im Ciidopanayana-Text (CP1: 2; CP2: 4; CV
2; vgl. KBh: 238; SD: 278). Im KK (68f.) wird das jiatikabandhana auch kesadhivasana bzw.
keSalatikadhivasana genannt. Zur urspriinglichen Verwendung des Begriffs adhivasa(na) und zu
seiner spiteren Ubertragung in andere Kontexte siehe Einoo 2005a: 2f.

105 acarat taddinasya parvaratre CP1: 1f.; CP2: 4; VPGh: 77; acarottaradinasya pirvaratre CV: 2;
ciidakarmadidinat pirvadine KBh: 238 (zit. in VPGh: 77); ciidakarmadivasat pirvehni ratrau
KK: 68; piarvanisayam M 75/7: 4b; VUP: 1; tatas tasminn eva dine samacarat ratrau SD: 278;
purvangako dina beluka sandhyakalama (om. SV) VP: 12; SV: 47. Auch die gelegentliche Be-
zeichnung als adhivasana deutet bereits darauf, dass etwas iiber Nacht vorbereitet wird (vgl. Einoo
2005a: 2f.).

106Die VP (9) erwihnt, dass, wenn der giinstige Moment (saita) fiir das pirvanga sehr spit liegt,
und die Zeit deshalb nicht ausreicht, die Vorrituale auch am Morgen des Haupttages gemacht
werden konnen. Ist dies der Fall, konne auch das jatikabandhana erst am Morgen direkt vor dem
ciidakarana vollzogen werden, was jedoch als keine gute Losung gilt (VP: 11f.).
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ein nach dem Geburtshoroskop des Initianden bestimmter astrologisch giinstiger
Moment notig.

§1 Vorbereitungen — Bei den Vorbereitungen des jitikabandhana trifft man er-
neut auf Standards. Laut KBh (239 Fn. 1) und SD (278) soll man mit einer ganesa-
pitja beginnen.'” GemiB VP (12-17) wird, nachdem Vater und Junge am Ort des Vor-
rituals — dem jiutikotha oder einem anderen viereckigen Raum — nach Osten gewandt
(in Richtung der Gotter blickend) Platz genommen haben, und der samkalpa fiir das
jiutikabandhana gelesen wurde, zunichst formlich ein Brahmane fiir das punyaha-
vacana gewihlt. Nachdem Opferherr und Priester das punydhavidcana absolviert
haben, sollen Vater und Sohn puspaiijali fiir dipa, kalasa, Gane$a und Miitter darbrin-
gen und diese nebst Wunsch- und Familiengottheit (ista- und kuladevata) mit gefalte-
ten Hiinden griiBen.'”® Im KK (69) werden die meisten dieser Elemente zu einem
spiteren Zeitpunkt in die Ritualhandlung eingebaut.'”

§2 Bereiten und Verehren der Biindel — Obwohl Ramadatta beim ciidakarana
erwihnt, dass man von den drei in der Nacht vorher der Reihe nach rechts, hinten und
links gebundenen Haarbiischel (jiitika) zuerst das rechte befeuchten soll,''’ fehlen in
Ausgaben seiner Anleitung fiir gewohnlich Angaben dazu, wie diese Biischel zu bin-
den sind. Ausnahmen bilden zwei aus Mithila stammende Varianten des Textes; der
lithographische Druck Phani Sarmas von 1894 (verfilmt als NGMPP M 75/7) und die
VUP."" Die in beiden Texten nahezu identische Beschreibung vermittelt jedoch nur
ein unklares Bild und weicht erheblich von den anderen Handbiichern ab.'? Ebenso
zeigt die Anleitung im SD markante Unterschiede zum ,,Standard* der nepalischen

107 Beide Texte nennen nur einen entsprechenden samkalpa.

108 Siehe auch SV: 47-51. Die VPGh (77-81) verzeichnet weitere pijja-Standards, wie das bhiitotsarana.

109 Der Text ldsst zundchst die Biindel bereiten, dann svasti- und punyahavacana rezitieren, Lampe,
Krug und Ganesa verehren und erst danach den samkalpa lesen.

110tato daksinapascimottarakramena pirvanisabaddhakumarajitikatraye daksinajitikam kledayet
(zitiert nach KBh: 244; dhnlich auch H 391/27: 3%; DP: 50; VUP: 17). Vgl. Kap. 8.1 §3.

111Beide Texte vermerken einleitend, dass das jiatikabandhana in der paddhati (des Ramadatta) zwar
fehle, aber im Brauch anzutreffen sei (tatra hi (atha M75/7) paddhatibahirbhiitam apy acarapari-
praptam M 75/7: 2; VUP: 1). Man vergleiche auch die als NGMPP M 25/23 verfilmte Anleitung
des jitikabandhana, die vermutlich urspriinglich zum ebenfalls 1913 (V.S. 1970) von Aniruddha
Sarman geschriebenen Ms. der Vajasaneyinam-Upanayanapaddhati (verfilmt als NGMPP M
25/5) gehorte, sowie die sehr dhnliche Beschreibung in Ramacandra Jhas Ausgabe der Chando-
ganam-Upanayanapaddhati des Ramadatta (2002: 1-3).

112Laut M 75/7 (2") und VUP (1-3) liest man zunéchst dreimal die sechzehn RV-Verse beginnend
mit ,,sahasra Sirsa etc. — also das purusasikta (RV 10.90), in der VUP allerdings zitiert nach der
Variante in VS 31.1-16 — und teilt die Haarlocke am Hinterkopf (sikha) mit einem an drei Stellen
weillen Stachel des Stachelschweins in drei Teile, bevor der Priester (acarya) die Biischel (jitika)
bindet. Dann soll man — die Opferschnur in der Hand — an der Schulter des Jungen beginnend mit
candana ,,(rundherum) bedecken® (vestayer). Zumindest laut VUP liest der Priester abschlieBend
den Mantra ,,om amantraye tvam jitike etc.”. Im Maithili-Kommentar der VUP (3) werden weite-
re Informationen ergénzt: Man bindet in jedem der drei Teile der sikha ein Biischel und zeichnet,
beginnend an der linken Schulter, eine Linie (Maith. rekha) mit Sandel (um den Oberkorper des
Jungen?). Da hier von drei Biischeln die Rede ist, konnte das dreimalige Rezitieren des purusa-
sitkta darauf deuten, dass jedes der Biischel mit sechzehn Darbringungen (sodasopacara) verehrt
werden soll (vgl. Anm. in Kap. 5.2.5 §6). Wegen der Knappheit der Angaben bleibt die Beschrei-
bung (selbst in der Lesart des Kommentars) jedoch nur schwer versténdlich.
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Handbiicher."® Auch die iibrigen Texte, die Angaben enthalten, weisen Variationen
auf, zeichnen aber ein einheitlicheres Bild. Laut Ciidopanayana-Text gibt man auf
drei Stiicke gelben Stoff gelbe Senfsamen (gaurasarsapa), Joghurt (dadhi), Ritualreis,
dirva-Gras, verschiedene Arten von gelbem Farbpulver (gorocana, kurkuma und
haridra), Gerste (yava), Sandel (candana), kusa-Gras und Kuhdung (gomaya) und
schniirt dann drei Biindel (potalika).'"* Im KK (69) werden die auf die Stoffstiicke ge-
gebenen Materialien — hier haridra, dirva, sarsapa, aksata etc. — als ,,Gliick verhei-
Bende Materialien (mangaladravyani) bezeichnet, und die Biindel sollen mit einer
aus drei Stringen bestehenden Schnur fest verschniirt werden. Die VP nennt weitere
Details."”” So stellt man zuniichst einen viereckigen Blattteller (Nep. carakune tapari)
oder einen Teller aus Glockenmetall (Nep. kdsako thdala) auf und breitet einen langen
gelben Stoffstreifen darauf aus. Zum Fiillen der aus drei Stoffstiicken gefertigten Biin-
del werden laut VP Bliiten, Ritualreis, ditho und parficapallava verwendet. Aulerdem
sollen insgesamt drei kusa-Biindel von je neun, eine Handspanne (kurer) langen Hal-
men und drei an drei Stellen weiBe Stachel des Stachelschweins dazugelegt werden.''®

In den Biindeln werden nun nacheinander die Gotter Brahma, Visnu und Siva ver-
ehrt. Laut Cidopanayana-Text, KBh und KK lautet der zu rezitierende Mantra fiir
Brahma im ersten Biindel ,,om brahma jajiianam prathamam purastat etc.” (VS 13.3),
fiir Visnu im zweiten Biindel ,,om visno raratam asi etc.” (VS 5.21) und fiir Siva im
dritten Biindel ,,om namah sambhavaya ca mayobhavaya ca etc.” (VS 16.41).""7 In der
VP (18-20) wird fiir Visnu der Mantra ,,idam visnur vi cakrame etc.” (VS 5.15) ge-
nannt und fiir jede der Gottheiten eine kurze avahana-Formel (,,om N.N. ihdagaccha
itha tistha**) sowie ein namamantra angegeben. SV (51f.) und VPGh (82) bauen die
sprachliche Ebene weiter aus, indem sie in der avahana-Formel zusitzliche Phrasen
einfiigen und eine weitere Formel erginzen, die die Materialien nennt, die man ver-
spricht darzubringen (,,N.N. samarpayami*).

Laut Ciidopanayana-Text und anderen bereitet man nach der pija den Haarzipfel
(sikha) und befestigt die verehrten Biindel so im Haar des Jungen, dass sich das erste

113Laut SD (278f.) werden zwolf Biindel (potalika) mit gandha, aksata, grinem (harita) dirva-
Gras, haridra und anderem gefiillt und mit einer dreistrangigen Schnur gebunden, bevor man je
drei der Biindel an der $ikhd, im siidlichen, hinteren und linken Teil des Haupthaares befestigt.
Der Text fdhrt fort, dass (ins Haar?) nach Brauch auch Rasierer (ksura) und Messer bzw. Schere
(kartari) gebunden werden und dann ein mit VS 2.12 geweihter gelber Turban (pitosnisa) um den
Kopf gewunden wird. Im KBh werden hier (anders als sonst iiblich) die Abweichungen des SD
nicht vermerkt.

114CP1: 2; CP2: 4; CV: 2; KBh: 239.

115 Der Junge soll sich (wie beim ciidakarana) auf den SchoB der Mutter setzen und nach dem Mond
ausrichten, d.h. in Richtung Mond blicken oder diesen zur rechten Seite haben (VP: 18; SV: 51).
In die VPGh (81) wird davon nur iibernommen, dass der Junge auf dem Schof3 der Mutter sitzt.
Die VP (17f.) erwihnt weiterhin, dass neben saguna, auch Madchen und Jungen (Nep. kanya-
kumarahari) platziert werden, macht jedoch keinerlei Angaben zu deren Funktion oder Rolle.
Andere Handbiicher iibernehmen diese Information nicht.

116 VP: 18; VPGh: 81f. Der SV (51) kombiniert diese Angaben mit denen des Ciidopanayana-Textes
und ldsst neben den in der VP genannten Materialien auch gelbe Senfsamen, Joghurt, die ver-
schiedenen gelben Farbpulver, Gerste und Sandel in die Biindel geben.

117CP1: 2; CP2: 4; CV: 2; KBh: 239; KK: 69. Der Nepali-Kommentar im CV (2) fiigt ein, dass die
drei Gotter entweder mit fiinf oder sechzehn Darbringungen verehrt werden sollen.
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Biindel im siidlichen Teil des Kopthaares, das zweite im westlichen Teil und das
dritte im nordlichen Teil befindet. SchlieBlich umwindet man den Kopf des Jungen
mit einem gelben Kopfwickel oder Turban (pitosnisa).'”® In der VP (20f.) dagegen
wird zunichst beschrieben, wie man unter Rezitieren von marigalapatha'® mit einem
Stachel des Stachelschweins das Haar des Jungen in drei Teile scheitelt, bevor man
die Biindel zusammen mit dem vorbereiteten kusa im Haar befestigt.'”* Das Um-
wickeln des Kopfes mit Stoff soll im Uhrzeigersinn geschehen. In dieser Richtung
fiihrt man abschlieBend auch den Stachelschweinstachel um den Kopf des Jungen. SV
(52) und VPGh (83) machen dhnliche Angaben.

§4 Abschluss — KBh (239) und KK (69) verzeichnen einen samkalpa fiir das
Ubergeben des Priesterlohns (daksind). In der VP (21) werden dariiber hinaus die
Standardelemente ksamdaprarthand, karmasamarpana (mit ,,om kayena vdca etc.),
visnusmarana (mit ,,om yasya smrtya ca namoktya etc.“ und ,,pramadat kurvatam
etc.”) und das Ubergeben von prasada an den Jungen erwihnt (siehe auch SV: 52f.;
VPGh: 83).

6.3.2 Praxis

Waihrend die bisherigen Vorrituale des Hauptbeispiels als Kurzform vollzogen wur-
den, war dies beim jitikabandhana anders. Man setzte die gesamte Anleitung (KK)
um und fiigte weitere Elemente ein. Hierfiir konnen verschiedene Griinde angefiihrt
werden. Zum einem iibernahm anstelle des Familienpriesters von nun an ein studierter
Ritualspezialist die Leitung des Rituals. Zum anderen ist das mit dem cidakarana
verbundene jitikabandhana weitaus weniger ,,alltdglich* als die oft routiniert vollzo-
genen anderen Vorrituale. Dariiber hinaus spielt meines Erachtens auch eine Rolle,
dass es konkreter als matrkapiija und abhyudayikasraddha mit der Person des Initian-
den verbunden ist. Im Hauptbeispiel wurden die Haare des Initianden folgendermafien
fiir die Rasur vorbereitet:

Nachdem man den Platz fiir die Rituallaube hergerichtet hat,'?! begeben sich der Vater
und dessen Kollege, der von nun an das Ritual als Hauptpriester (acarya) leitet, in der
Dammerung wieder in den Raum des Vorrituals. Man stellt fest, dass es keinen Strom
gibt und entziindet eine Kerze. In deren spérlichem Licht sichtet der Priester zunéchst
einen Haufen kusa-Halme, die bereits auf die Lange von etwa einer Handspanne ge-
rissen sind. Er nimmt dreimal je neun Stiick davon und umwickelt sie mit weilem Fa-
den. Die fertigen Biindel legt er auf einen Teller aus Glockenbronze, der links vom

118CP1: 2; CP2: 4; CV: 2f.; KBh: 239. Im KK (69) werden die Stellen, an denen man die Biindel im
Haar befestigt, als siidliche, westliche und nordliche ,,Kuhgabe* (godana) bezeichnet. Diese Be-
zeichnung wird gelegentlich auch beim ciidakarana verwendet (CP1: 16f.; CP2: 19-21; CV: 20f.;
KBh: 245f.). Siehe dazu Kane (1974: 402f.) und die Anm. von Oldenberg (1886: 301) zu PG
2.1.9.

119Dies konnte ein indirekter Hinweis darauf sein, dass die Handlung — wie von VPGh (77) erwahnt
— an einen astrologisch giinstigen Zeitpunkt gekoppelt ist.

120Die Reihenfolge beim Befestigen ist rechts, links und hinten (VP: 21) und weicht von anderen
Quellen (auch SV: 52; VPGh: 83) ab. Beim Schneiden der Biischel wihrend des ciidakarana
(Kap. 8.1 §9) ist sie jedoch auch in der VP (57, 61) wie iiblich rechts, hinten und links.

121 Diese Handlungen werden weiter unten beschrieben (Kap. 6.5.2).
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saptapala steht. Auf diesem Teller liegen bereits weitere Dinge bereit: drei schwarze
Stachelschweinborsten (Nep. dumsiko khddo) mit je einer weiBen Stelle,'” eine Sche-
re (Nep. kaici), an der spiter noch ein Stiickchen Gold befestigt werden soll, ein Ra-
sierer (Nep. chura) sowie — je in einem kleinen Gefdll aus Glockenbronze (Nep.
khasako kacaura) — ,,warmes“ und ,kaltes Wasser, etwas Joghurt und Butterfett
(siche Abb. 3). Rechts vom saptapala steht ein Blattteller mit weiteren Dingen (wie
lava und sela), die spidter im Haar des Jungen befestigt werden. Davor stellt der Pries-
ter nun drei kleine Blattschalen (Nep. duna) mit je einem Stiick gelben Stoff und
schldgt im KK die zum Fiillen der Biindel benétigten Materialien nach. Er lidsst gelbes
Farbpulver, ditbo, Senfsamen, Ritualreis und Miinzen'”® dazulegen und knotet die
Stoffstiicke zu Biindeln.

Nun wird ein Brahmane fiir das punyahavdacana ausgewidhlt (brahmanavarana).
Dazu werden auf einem kleinen Blattteller Areca-Nuss, kusa, Bliiten und ein Geld-
schein (fiinf Rupien) bereitgelegt, und man ruft den Initianden. Nachdem dieser sich
im Westen, nach Osten blickend, gesetzt hat, liest der Priester in dessen Namen die
entsprechende Auswahlformel. Der Junge verehrt den bereiteten Teller mit Ritualreis
und umgieBt ihn im Uhrzeigersinn mit Wasser (danapratistha). Der Teller wird dem
Priester iibergeben, der daraufhin, unterstiitzt vom Vater des Initianden, dessen beiden
Briidern und einem Mutterbruder des Jungen, punyahavacana rezitiert.

Nach einem entsprechenden samkalpa verehrt der Initiand Lampe, GaneSa und
Krug im Osten. Der Priester liest dazu die Mantras und zeigt dem Jungen, wo er wel-
che Darbringungen platzieren soll. Ersterer beobachtet sehr genau, was Letzterer tut,
korrigiert gegebenenfalls und 14dsst Fehlerhaftes wiederholen.

Nun wird der formliche Beschluss abgelegt, das jitikabandhana zu vollziehen,
und die Aufmerksamkeit wendet sich wieder den drei gelben Stoffbiindeln zu. Wih-
rend der Priester die im KK angegebenen Mantras rezitiert, verehrt der Junge im ers-
ten Biindel Brahma, im zweiten Biindel Visnu und im dritten Biindel Siva (Abb. 3).
Nach jeder piija macht der Junge acamana (zunichst mit dem Wasser aus dem karma-
patra, da das acamana-Gefial zwar bereit steht, aber noch nicht aufgefiillt ist).

Nun soll der Haarzipfel (Nep. rup7) am Hinterkopf des Jungen gebunden werden.
Dazu zieht der Vater auf Anweisung des Priesters mit einem Stachelschweinstachel
zunédchst den Mittelscheitel seines Sohns, dann einen zweiten ,,Scheitel” vom linken
zum rechten Ohr und umwickelt im Schnittpunkt der beiden Linien ein kleines Haar-
biischel mit einer weilen Schnur. Der Vater nimmt einen diinnen gelben Stoffstreifen
und befestigt daran, nachdem er am Kopf seines Sohnes Mall genommen hat, die drei
gelben Stoffbiindel nebst den bereiteten kusa-Halmen. Mit Hilfe des Priesters bindet
der Vater den Streifen jetzt so um den Kopf des Jungen, dass sich das mittlere Biindel
am Hinterkopf und die beiden anderen jeweils iiber den Ohren des Jungen befinden
(Abb. 4). Der Kopf wird mit einem breiten gelben Streifen umwickelt. Schlielich

122 An drei Stellen weile Stachel, wie in der Anleitung vorgeschrieben, waren nicht erhiltlich.

123Die Anleitung schreibt vor, die ,,gliickbringenden Materialien* wie gelbes Farbpulver, diirva-
Gras, Senfsamen und Ritualreis auf die drei gelben Stoffstiicken zu geben (pitavastrakhanda-
trayesu haridradiirvasarsapaksatadimangaladravyani ksiptva KK: 69). Der Priester interpretiert
mangaladravyani jedoch scheinbar als ,,Miinzen®.
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hiingt der Vater iiber jedes aus dem Wickel herausragende kusa-Biindel ein sela. Der
fertig geschmiickte Kopf sorgt fiir Heiterkeit und man erklidrt dem Jungen lachend,
dass er jetzt alles bis morgen friih so zu tragen habe. Als einen Moment spéter die
selas abfallen, werden aber keine Anstalten gemacht, diese wieder zu befestigen. Der
Wickel verbleibt jedoch iiber Nacht am Kopf.

Das jutikabandhana ist beendet, und die Familie wartet darauf, dass der Strom
wiederkehrt, damit man im Lampenlicht das Abendessen (ciura mit Gemiise) zuberei-
ten kann. Gegen elf Uhr nachts teilt sich die Familie. Die Frauen gehen zum Schlafen
in das nahe gelegene Haus der GroBmutter des Initianden. Die Ménner und der Initi-
and bereiten sich in einer Halle im Tempelkomplex ein Nachtlager.

Aus der Linge des Berichts wird bereits ersichtlich, dass man beim jitikabandhana
mehr Miihe und Sorgfalt aufwand als beim bisherigen Vorritual. Wirft man einen
Blick auf die Akteure, zeigt sich ein weiterer markanter Unterschied. Nicht nur der
Priester hat gewechselt, neben ihm agiert nun der Vater des Jungen, nicht wie bisher
der Onkel. Vor allem aber kommt dem Initianden jetzt selbst eine zentrale Funktion
im Ritual zu. Mehrfach iibernimmt er Aufgaben des yajamana. Er wihlt den Priester
fiir das punyahavacana aus. Er hialt Wasser und kusa wéhrend der samkalpas, und er
ist es, der sowohl Lampe, Krug, Ganesa im Osten des Raumes als auch die Gottheiten
in den Biindeln verehrt. Da das jitikabandhana nur in diesem einen Fall beobachtet
werden konnte, lédsst sich nicht sagen, ob diese Rollenverteilung in einer allgemeinen
Norm oder in den individuellen Vorstellungen der Beteiligten begriindet ist. Die
Ubereinstimmungen mit Bennetts (2005: 64) knapper Beschreibung des jitika-
bandhana — drei gelbe Biindel, Stachelschweinstachel, 27 kusa usw. — lassen nur
erkennen, dass das Haar auch in anderen Fillen auf dhnliche Weise vorbereitet
wird.'"* Dass das jitikabandhana in der heutigen Ritualpraxis der Bahun und Chetri
als fester Bestandteil der Vorbereitung eines vratabandha gilt, kann jedoch als ge-
sichert gelten. Beinahe alle Jungen, deren Initiation beobachtet wurde, erschienen mit
dem Kopfwickel auf dem Ritualplatz oder legten diesen zu Ritualbeginn wieder an.
Dies geschah selbst im Fall 7, bei dem die Kopfe der Initianden bereits bis auf den
tupt kahl rasiert waren. Die tatsdchliche Rasur war hier bereits vollzogen, die rituelle
stand jedoch noch aus.'*

6.4 Weitere Teile des Vorrituals

6.4.1 Handbiicher

So gut wie alle Handbiicher erwdhnen wie PG 2.1.5 vor dem ciidakarana, dass man
Brahmanen gespeist haben soll oder geben einen entsprechenden samkalpa wieder.'*

124Es gibt jedoch auch Unterschiede. Nach Bennett (2005: 64) wird z.B. auch Kuhdung in die Biin-
del gegeben.

125Vgl. Kap. 8.2 §4 und 11 sowie Kap. 8.3

126 M 75/7: 5%; CP1: 3f.; CP2: 5; CV 4; KBh: 239; KK: 71; SD: 279; UP1: 18; UP2: 8; UP3: 3; VP:
33; VPGh: 86, 87; VUP: 5.
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Einige Texte behandeln nach dem jitikabandhana jedoch noch weitere Ritualhand-
lungen, die meist am Morgen des darauf folgenden Tages, aber noch vor Beginn des
ciidakarana, vollzogen werden sollen.

§1 Opfer an die (neun) Ergreifer (grahayajiia) — Wie bei der Behandlung des
rechten Zeitpunkts des Rituals gezeigt (sieche Kap. 3.2), wird, zumindest in jiingeren
Texten, dem astrologischen Geschehen am Himmel groe Bedeutung beigemessen.
Dies kommt auch im Ritual selbst zum Ausdruck. So ist heute eine Verehrung bzw.
Befriedung der ,,Neun Ergreifer* (navagraha) ein Standardbestandteil des Vorrituals.
Genaue Angaben dazu finden sich in den Initiationshandbiichern allerdings selten,
denn man greift dafiir auf spezialisierte Texte zuriick. Der Ciidopanayana-Text und
andere beschreiben, wie der gebadete Vater, der die tdglichen Morgenriten beendet
hat, die Absicht erklirt, den ,,Ergreifern® ein Opfer (yajiia) darzubringen'”” und dazu
mit einer Formel einen Brahmanen auswihlt, der dann die entsprechende Handlung
vollziehen soll.'"® Die VP (9f.) lisst bereits vor dem jiitikabandhana einen Brahmanen
fiir den grahayajiia auswihlen.'” Da beim grahayajiia, wie der Name verrit (neben
einer piija) Opfergaben ins Feuer dargebracht werden, ist er meist fiir den Haupttag
des Rituals vorgesehen. Gleiches gilt fiir einen weiteren Bestandteil des Vorrituals.

§2 Fehler tilgendes Feueropfer (prayascittahoma) — Nach dem jitikabandhana
wird in der VP (22-28) ein Feueropfer beschrieben, mit dem der Fehler getilgt werden
soll, eine vergangene Ritualhandlung — ob ein tigliches oder fallweises Ritual (nitya
va naimittika karma) oder ein dem ciidakarana vorangehender samskara — nicht,
unvollstindig oder fehlerhaft vollzogen zu haben.'* Dieses Opfer, das der Form nach
mit dem am Haupttag wihrend des Rahmenrituals mehrfach vollzogenen sarva-
prayascittahoma identisch ist (siche Kap. 7.1.1 §15), soll mit einem goddana (siche
unten) enden und fiir jeden nicht durchgefiihrten samskara wiederholt werden."' Die
VPGh (83-85) macht dhnliche Angaben. Im SV (181-183) wird dieses Opfer nach
dem (reguldren) sarvaprayascittahoma des Rahmenrituals beschrieben.

§3 Kuhgabe (godana) — Ahnlich dem savaprayascittahoma ist die , Kuhgabe“
(godana), bei der man einen kleinen Geldbetrag als (symbolischen) Preis fiir eine Kuh
an den Priester iibergibt, ein beliebtes Standardelement zur Beseitigung von Fehlern
und Storungen. Es kann nicht nur wéhrend des Vorrituals, sondern auch im spéteren

127 Zur Verehrung der ,Neun Ergreifer in den nepalischen Ritualtraditionen siche Kropf 2005.

128 CP1: 2f.; CP2: 4f.; KBh: 239. Die CV (3f.) fiigt einige Details ein, wie das Sprenkeln von Wasser
mit ,,om apavitrah pavitro va etc.” oder die bei der Auswahl des Priesters zu iibergebenden Mate-
rialien. Auch KK (71) und SV (170) erwahnen das navagraha-Opter zu Beginn des Rituals.

129 Die ,,Ergreifer sollen gemif einer entsprechenden Anleitung in der Nordostecke (des Ritual-
platzes) auf der grahavedi herbeigerufen, platziert und verehrt werden. Das Feueropfer zur Be-
friedung der ,.Ergreifer (grahasanti) soll im mittleren Hauptfeuer geschehen, nach dessen Er-
richtung und den dazu gehérigen Opferspenden (VP: 9-11). Vgl. VPGh: 78.

130 Siehe dazu auch VP: 11. Die Bezeichnung dieses Opfers als anadisthaprayascittahoma gibt an,
dass das Vergehen, das getilgt werden soll, unbestimmt (andadistha) ist.

131 VP: 29. Dass zu Beginn des ciidakarana der Makel des Auslassens vorangehender samskaras mit
einem godana beseitigt werden soll, wird auch von der UP erwihnt (UP1: 10; UP2: 8f.). Die UP2
(2) nennt dariiber hinaus einen entsprechenden prayascittahoma. Zu den verschiedenen Ansich-
ten der Rechtstexte dariiber, wie auf das Nichtbegehen eines samskara rituell zu reagieren sei,
siche Kane 1974: 199f.
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Ritualablauf etliche Male vorgeschrieben sein. Wihrend die VP (28f.) und ihr folgend
die VPGh (86) nach dem andadisthaprayascittahoma lediglich den samkalpa fiir ein
godana nennen, macht der SV (183-186) an dieser Stelle detaillierte Angaben:'*?
Zunichst gibt man in einen Blattteller (Nep. bohota) Geld (und kusa) und verehrt da-
rin die Kuh."® Dann gibt man dem Brahmanen tika,"** nimmt das kusa-Gras aus dem
Teller und besprenkelt (sich selbst) mit Wasser (secana),'® liest einen ausfiihrlichen
samkalpa, rezitiert prarthana,' setzt zur danapratistha das Geld auf die Erde, nimmt
es in die Hand und liest einen weiteren kurzen samkalpa, umgiefit (die Gabe) dreimal
mit Wasser'?” und schiebt sie ein wenig (in Richtung des Empfiingers).'* SchlieBlich
nimmt sie der Brahmane und versprengt Wasser (abhiseka).'* Diese Prozedur be-
schreibt der SV (186-205) im Anschluss siecben weitere Male. Die ersten sieben der
acht godanas werden fiir die dem ciidakarana vorangehenden samskaras (garbha-
dhana, pumsavana, simantonnayana, jatakarman, niskramana, annaprasana und
karnavedha) gegeben' und ein weiteres fiir die Reinheit des astrologischen Zeit-
punkts der Rasur (Nep. ciida garna lagna suddhiko nimitta SV: 203). Das KK (75)
nennt nur die samkalpa-Formel fiir ein godana, mit dem negative Einfliisse astrologi-
scher Konstellationen beseitigt werden sollen (lagnat sarvaristagodana)."'

6.4.2 Praxis

In keinem der beobachteten Fallbeispiele wurde vergessen, die ,neun Ergreifer
(navagraha) zu verehren und so zu befrieden. In keinem der Rituale hatte man jedoch
die Zeit, den grahayajiia bzw. die grahasanti vor Beginn des eigentlichen Rituals zu
beenden (oder iiberhaupt zu beginnen). Meist wurden die grahas von einem Assis-

132 Die VPGh (35-37) hat, der SP (11-14) folgend, die Prozedur des godana bereits nach dem
suryarghadana beschrieben. Beide Anleitungen weisen leichte Variationen zu den Angaben des
SV (183-186) auf. Andere Beschreibungen des godana im SV (3-7, 186-205) sind weitgehend
identisch mit der hier angegebenen Abfolge.

133 Der SV (184) gibt dafiir mehrere namamantras und ,,om iravatt dhenumatt hi bhiitam etc.” (VS
5.16) an. SP (11) und VPGh (35) nennen nur die namamantras.

134 Dieser antwortet laut SV (184) mit ,,om a krsnena rajasa vartamanah etc.”“ (VS 33.43 bzw.
34.31). SP (11) und VPGh (35) verzeichnet nur mehrere namamantras, mit denen der Brahmane
nach dem Geben der fika verehrt wird.

135 Dabei rezitiert man nach SV (184) ,,om mano me tarpayata etc.” (VS 6.31). SP (11) und VPGh
(35) beschreiben diese Handlung nicht. Vgl. aber etwa KK: 117.

136 Die Mantras lauten nach SV (185) ,,om kapile sarvadevanam pijaniyasi etc.” (vgl. Matsyapurana
93.64), ,,om gavo mamagratah santu etc.” und ,,om pigjitasi vasisthena etc.”. SP (12) und VPGh
(36) verzeichnen nur die ersten beiden Mantras, wobei der zweite als ,,om gavo me agratah santu
etc.” angegeben wird (vgl. KK: 117).

137 Der SV (185) gibt dafiir den iiblichen pradaksina-Mantra ,,om yani kani ca papani etc.” an.

138 Als Mantras werden vom SV (185f.) ,,om namas te kapile devi etc.” und ,,om ko ‘dat kasma adat
etc.” (VS 7.48) genannt.

139 Der Mantra ist nach dem SV (186) der beim abhiseka iibliche: ,,om dyauh Santih etc.” (VS
36.17). Im Anschluss beschreibt der SV (186) noch die Ubergabe des zum vorangehenden homa
gehorenden piirnapatra. Laut SP (14) und VPGh (37) spricht der Brahmane nach dem abhiseka
mit VS 36.17 die Formel ,,om sarvaristasantir astu® (vgl. unten). AuBerdem wird die Gabe ohne
Umgielen mit Wasser direkt in die Hand des Brahmanen gesetzt (SP: 13f.; VPGh: 36f.).

140 Zum godana als prayascitta eines nicht begangenen samskara vgl. Kane 1974: 200.

141 Vgl. SD: 282.
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tenten des Priesters parallel zur laufenden Haupthandlung auf einem eigens fiir sie er-
richteten Ziegelaltar (siche 6.5.2) verehrt.'"* Gelegentlich wartete man jedoch auf eine
Pause des Hauptrituals, damit sich der Initiand an der piija beteiligen konnte. An ent-
sprechender Stelle wird darauf zuriickzukommen sein.'*® Ahnliches gilt, wenn das
vratabandha mit weiteren Ritualen (wie einer Sivapiija) kombiniert wurde. Zeitlich
weitgehend unabhéngig von der Verehrung mit upacaras ist das Feueropfer fiir die
navagraha, welches man in der Regel einschob, wenn man das Hauptfeuer entziindet
hatte und gerade keine anderen Opfer darbringen musste.

Das godana wurde in der Regel mehrfach wihrend des Rituals vollzogen. Dabei
auftretende Variationen werden im Laufe der Ritualbeschreibung behandelt.'**

6.5 Herrichten der Rituallaube (mandapasamskara)

Bleibt noch einen Blick auf einen Komplex von Handlungen zu werfen, der nicht zum
eigentlichen Vorritual gehort, im Fallbeispiel aber am ,,freien” Nachmittag zwischen
abhyudayika und jitikabandhana eingeschoben wurde. Je nach Ortlichkeit (siehe Kap.
6.5.2) konnen diese Handgriffe auch als erste Aufgabe in den friilhen Morgenstunden
des Haupttages erledigt werden. Gemeint ist das Herrichten des Platzes fiir das Haupt-
ritual. Dieser weist Parallelen zum Platz des Vorrituals auf. So begegnet man etwa
Licht, Krug und GaneSa wieder, karma- und arghapatra miissen erneut aufgestellt
werden usw. Da an diesem zweiten Platz aber auch ins Feuer geopfert werden soll
(siehe Kap. 7), sind eine Reihe weiterer Vorbereitungen nétig.

6.5.1 Handbiicher

Laut PG 1.4.2 sollen verschiedene samskaras in einer aulerhalb des Hauses gelege-
nen (temporiren) Einfriedung (bahihsalayam) vollzogen werden (siehe Kap. 3.3.1). In
der heutigen Praxis errichtet man beim vratabandha (wie bei einer Reihe anderer Ri-
tuale) zu diesem Zweck eine Rituallaube (mandapa)."* Von den hier untersuchten
Handbiichern geht nur ein einziges im Detail auf diese Rituallaube ein. Im KK (56-
66) wird das Herrichten (samskara) und Weihen (pratistha) des mandapa bzw. der
sala im Anschluss an das abhyudayikasraddha beschrieben. Nach einer Skizze des
mandapa und verschiedenen Zitaten'*® beginnt die eigentliche Anleitung: man griit
Ganesa mit ,,om sumukhas [caikadantas ca etc.]”, stellt argha- und karmapatra auf,
erkldrt mit einem samkalpa, dass man in die Pfeiler der Laube die DaSadikpalas

142 Zur Praxis der Verehrung der navagrahas in Nepal siehe Kropf 2005.

143 Kap. 8.281; 9.3 §1, 10, 12, 18 und 21 sowie 11.2 §17.

144 Zur Praxis des godana siehe Kap. 8.2 §1;9.3 §11 und 12 sowie 11.2 §17.

145 Zur historischen Entwicklung des mandapa siehe Einoo 2005b: 13-20.

146 Eine Legende zur Skizze informiert u.a. iiber Farben und Motive der anzubringenden Fahnen.
Die nachfolgenden Zitate machen Angaben zur Grofle des mandapa, den darin platzierten Feuer-
stellen (vedi) usw. Der Text enthilt weiterhin eine Liste der zur mandapapiija bendtigten Materi-
alien (KK: 56f.). Vor der Beschreibung des ciidakarana wird im KK (70) eine weitere Skizze
eingefiigt, aus der die Linien, die auf dem Opferplatz zu zeichnen sind, und das fiir das vrata-
bandha spezifische Arrangement der Feuerstellen ersichtlich sind (vgl. VPGh: 237).
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beginnend mit Indra herbeirufen und dort verehren wird,'* beriihrt die Laube mit ,,om
bhiamir bhimir jaganmata etc., sprenkelt mit VS 18.37 und dem dapohisthiya (VS
11.50-52 bzw. 34.14-6) paficagavya und 10st das im samkalpa gegebene Versprechen
ein.'”® Die pratistha des mandapa erfolgt nach KK (64) mit den iiblichen pratistha-
Mantras (VS 2.12 und 13). Weiterhin werden verschiedene puranische Mantras zur
dreimaligen Rechtsumwandlung (pradaksina) und prarthana verzeichnet (KK: 64f.).
Die Anleitung endet mit Angaben zum Betreten (pravesana) der sala durch das west-
liche Tor.'¥

Es ist bemerkenswert, dass sich in den anderen Handbiichern keine genaueren An-
gaben zur Rituallaube finden. Obwohl der Priester oft in den Aufbau involviert ist,
scheint man die Regelung dieser Angelegenheit der Praxis zu iiberlassen, und diese
folgt nicht der Beschreibung des KK.

6.5.2 Praxis

Dass in keinem der beobachteten Rituale beim Errichten des mandapa ein Handbuch
verwendet wurde, bedeutet keineswegs, dass diesen Handgriffen eine geringere Be-
achtung geschenkt wurde. Die Akteure haben in der Regel sehr genaue Vorstellungen
von der Rituallaube. Bennett schreibt zum Errichten des mandapa beim Hochzeits-
rituals: ,,Despite the apparent informality of this procedure — friends and neighbors all
participate and discuss what should be done — there are definite ritual specifications as
to how the sacred enclosure is to be built (2005: 76). Diese Aussage hat auch unein-
geschrénkte Giiltigkeit fiir das vratabandha. Form und Aufbau der Konstruktion wer-
den durch Regeln bestimmt, die oral tradiert und im Detail oft erst auf dem Ritual-
platz ausdiskutiert werden. Ein Handbuch braucht man dafiir nicht.

Wann der mandapa vorbereitet wird, hingt nicht nur vom Zeitmanagement der
Familie,"*® sondern auch vom gewihlten Platz ab. Ahnlich wie beim (traditionellen)
Vollzug des vratabandha am eigenen Haus wird im Rama-Tempel in Battis Putali der
mandapa fiir ein angemeldetes Ritual (sei dies eine Initiation oder eine Hochzeit) fiir
gewohnlich am Nachmittag oder Abend des Vortags aufgestellt. Dies erledigen meist
Helfer des Tempels. Auf den auch nachts offentlich zugénglichen Plitzen am PaSu-
patinatha-Tempel dagegen, auf denen fiir ein Ritual eine kleine Parzelle stundenweise
gemietet wird, miissen Priester und Familien mit vereinten Kriften den mandapa am
Morgen direkt vor Ritualbeginn aufbauen. Im Hauptbeispiel nutzte die Familie die
Zeit zwischen abhyudayikasraddha und jitikabandhana am Nachmittag des Vortages:

147 ... Saladikstambhesv indradidasadikpalanam cavahanapiirvakam pijanam karisye KK: 58.

148 Als Hiiter der Himmelsrichtungen (Dikpala) werden verehrt: [in der Mitte] Indra, im Siidosten
Agni, im Siiden Yama, im Siidwesten Nirrti, im Westen Varuna, im Nordwesten Vayu, im Nor-
den Kubera, im Nordosten I§vara, im Osten Brahma und in der Mitte zwischen Siidwesten und
Westen Ananta. Der Text gibt fiir jede Gottheit eine avahana-Formel an, ein oder mehrere Verse
zur meditativen Visualisierung (dhyana) und Mantras zur prarthana. Zwischen dhyana und
prarthana sollen die Gottheiten mit den Darbringungen von ,,padya bis nirajana* verehrt werden
(KK: 59-64).

149 Dabei soll u.a. svastivacana rezitiert werden (KK: 66).

150 Nach Bennett (2005: 76) kann der Aufbau des ,,sacred pavilion“ jederzeit nach dem Vorritual er-
folgen.
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Nach einem spiten Mittagessen beginnt man gegen 16 Uhr, den mandapa zu errich-
ten. Die anwesenden Minner'”! begeben sich zur gemauerten Feuergrube an der Ost-
seite des Tempels und lassen zunéchst die groBen Blumentopfe (Nep. gamala) kom-
men, auf welche die Mddchen am Vormittag mit Mehlkleister violettes Krepppapier
geklebt hatten. Vier Topfe werden in den Ecken des ausgewihlten Ritualplatzes
aufgestellt, ein weiterer im Osten. Mit einer Schnur iiberpriift man (mit verschiedenen
Methoden) die Zentralitit der Feuergrube und die Symmetrie des Quadrats.'** Als alle
mit der Aufstellung der Topfe zufrieden sind, erscheint die Mutter des Initianden mit
dem saptapala. Sie verehrt ohne Mantras den Topf im Osten mit Bliiten und Ritual-
reis. Die anderen Topfe folgen im Uhrzeigersinn.

Man holt die am Tag vorher geschnittenen Materialien (siche Kap. 5.1 §2) und
pflanzt zunichst die Bambusstangen (Nep. bdsako liriga) mit Erde in die Topfe. Dann
werden Zuckerrohr (Nep. ukhu), Banane (Nep. kera) und Himalaya-Kirsche (Nep.
paiyit) mit Strick am Bambus befestigt. Die Topfe werden beschwert, indem man die
Erde darin mit Wasser anfeuchtet. Zwischen Zaun und Tempel gespannte Stricke
sollen der Konstruktion weitere Stabilitét verleihen.

Dann umwickelt man, etwas iiber Kopfhohe, den mandapa dreimal mit Strick. Um
aus dieser einfachen Schnur (Nep. dori) einen ,,Torbogen* (torana) zu machen, muss
sie mit paricapallava geschmiickt werden. Dies iibernehmen die Onkel, die abwech-
selnd Blitter von cdpa, dpa und pippala — andere paiicapallava-Bestandteile waren
nicht verfiigbar — in die Schnur stecken. Als weiterer Schmuck werden Wimpel aus
Kunststoff und bunte Krepppapierstreifen angebracht. Im Anschluss wird iiber der
zentralen Feuerstelle ein Baldachin (Nep. canduva) gespannt, in den kasara, sela,
PUri, janai, supart, paisa, ciurd, aksata, lava, ditbo und Bliiten gegeben werden.

Die in anderen Fallbeispielen errichteten Rituallauben dhnelten der beschriebenen im
Aufbau, konnten sich jedoch in der Ausstattung unterscheiden. So konnte (gerade bei
den hastig am Morgen des Haupttages errichteten Lauben) der Baldachin entfallen.
Statt Blumentdpfen wurden manchmal Ziegel verwendet, zwischen die man die Pfei-
ler klemmte'® oder man improvisierte mit den Materialien fiir Pfeiler oder Torbogen.
Selten verwendete man so viel Sorgfalt auf die Stabilitit der Konstruktion wie im be-
schriebenen Beispiel, was dazu fiihrte, dass in mehreren Fillen die Pfeiler wihrend
des Rituals umstiirzten und dann entweder notdiirftig wieder aufgerichtet oder gleich
abgebaut wurden.'>*

151 Neben dem Vater sind nun vier seiner Briider anwesend. Sie werden unterstiitzt von drei Mutter-
briidern des Initianden und zwei Nachbarn, die bereits bei den Vorbereitungen geholfen hatten.
Im Laufe der Arbeiten trifft auch der Hauptpriester des spiteren Rituals ein.

152 Man diskutiert eine Weile iiber die Grole des zu errichtenden mandapa. Der Vater schldgt vor,
die Mafle des Initianden zu Grunde zu legen, aber dies geht (soweit beobachtet) im Eifer des Ge-
fechts unter.

153 Die meisten offentlichen Ritualplitze sind gepflastert. Findet das Ritual auf freiem Feld statt,
konnen die Pfeiler in die Erde gepflanzt werden.

154 Im Fall 7 brach der mandapa zusammen, als der Priester Blitter von einem der Pfeiler zupfte, um
darauf den Initianden die ,,Neige* der Opferspenden zu reichen. Man richtete die Pfeiler zunéchst
wieder notdiirftig auf, als sie aber kurz darauf bei einer Windboe erneut umfielen, entschied man
kurzerhand, die Ritualhandlungen zu unterbrechen und die Pfeiler abzubauen.
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In der Regel werden zusammen mit dem mandapa oder direkt im Anschluss auch die
spater benotigten Feuerstellen vorbereitet. Im Fallbeispiel teilte man die Aufgabe auf:

Wihrend der mandapa noch geschmiickt wird, errichten der Vater und der inzwischen
eingetroffene Hauptpriester des spéteren Rituals mit je zwei Ziegeln vier kleine Feu-
erstellen (Nep. caravedi), je zwei nordlich und siidlich der zentralen Feuerstelle
(mitlavedi). Mit einer Schnur iiberpriifen sie, ob diese auf der zentralen Nord-Siid-
Achse liegen. Dann errichten sie aus zwei Schichten von viereinhalb Ziegeln in der
Nordostecke des Ritualplatzes die grahavedi — ein kleines Podest, auf dem am néchs-
ten Tag die ,,Neun Greifer” (navagraha) verehrt werden sollen (vgl. Abb. 5). Der Va-
ter hat mittlerweile die beim subharambha ,,gegrabene* Erde zur Hand, verteilt sie auf
die Ziegel und bedeckt dann alle vedis mit Sand aus der zentralen milavedi.'

In einer Plastiktiite wird rote Erde (Nep. rato matho) aus dem Heimatdorf der
Familie und Kuhdung zum Bestreichen des Ritualplatzes gebracht. Nach Meinung des
Priesters sollte der Platz erst direkt vor dem Ritual bestrichen werden. Da am morgi-
gen Tag aber andere Dinge anstehen, entscheidet man, es gleich zu tun. Die Schwester
des Initianden und ihre maiju, die Frau des Mutterbruders, fegen den Platz und be-
streichen die Ritualfliche mit einer Mischung aus Wasser, roter Erde und Kuhdung.
Weitere Vorbereitungen des mandapa (wie das Zeichnen der Linien etc.) erfolgen erst
im Morgengrauen des nédchsten Tages.

Die meisten Tempelanlagen verfiigen iiber eine fest installierte Feuergrube (agni-
kunda). Diese ist in der Regel mit Sand gefiillt und von mit Lehm verputzten Ziegeln
eingefasst. Kann man diese fiir sein Ritual nutzen, arrangiert man im Falle eines
vratabandha — wie vom gleich zu beschreibenden Rahmenritual verlangt — weitere
vier Feuerstellen in der Nord-Siid-Achse sowie ein Podest fiir die Verehrung der
Navagrahas im Nordosten (grahavedi). Findet das Ritual woanders statt, muss auch
fiir die zentrale mitlavedi provisorisch aus Ziegeln ein sthandila errichtet werden.'>
Dies ist zumindest die Regel. In den Fallbeispielen 1, 4 und 6 beschrinkte man sich
darauf, nur eine Feuerstelle herzurichten, die dann sowohl die Funktion der mizlavedi
als auch der caravedis iibernahm. Im Fallbeispiel 6 wurden die Navagrahas ohne ein
aus Ziegeln errichtetes Podest auf einem Tuch im Siidwesten des Ritualplatzes ver-
ehrt. Andere dazu befragte Priester bestitigten die Verehrung im Siidwesten als legi-
time (wenn auch aus der Mode gekommene) Alternative zur heute iiblichen Vereh-
rung der Navagrahas im Nordosten.'’

6.6 Zur Dynamik des Vorrituals
Dass wichtige samskaras mit matrkapiija und abhyudayikasraddha vorbereitet werden

sollen, muss spitestens seit der Zeit der Sutra-Kommentatoren als etabliert gelten,
auch wenn sich deren konkrete Form verdndert hat. Diese Teilrituale zidhlen auch in

155 Der Sand wird spéter wieder entfernt, da er sich nicht mit Kuhdung bestreichen ldsst.
156 Zur Unterscheidung von sthandila und kunda siehe Stevenson 1920: 168 Fn. 2.
157 So etwa Ramprasad Bhattarai, der Hauptpriester im Fall 7.
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den Initiationshandbiichern zu Standards, die — wenn auch nicht immer im Detail be-
schrieben — in der Regel zumindest erwdhnt werden. Findet man dort konkrete Anlei-
tungen konnen diese Unterschiede aufweisen. So beschreiben einige aus Mithila stam-
mende Handbiicher (etwa die VUP und ihre Vorldufer) wie auch Gadadhara und
andere fiir die matrkapiija die Verehrung der Sechzehn Miitter nebst GaneSa. Andere
Texte dagegen verzeichnen die in Nepal iibliche Variante, bei der insgesamt 57 Miit-
ter und einige weitere Gottheiten verehrt werden."”® Solche generellen Unterschiede
lassen sich teils auf historische Entwicklungen, teils auf lokale Differenzen zuriick-
fiihren. Die konkrete Ausgestaltung dieser beiden Schemata kann weitaus individuel-
lere Ziige aufweisen. Betrachtet man die Details der beschriebenen Handlungen, wird
offensichtlich, dass sich Handbuchautoren und -kompilatoren verschieden im ,,Bau-
kasten* piija bedienen. Standardelemente und -details konnen beinahe beliebig er-
ginzt (oder iibergangen werden).

Einfliisse der pigja lassen sich auch im abhyudayikasraddha nachweisen, dessen
,Kernhandlungen“ auf ein Katyayana zugeschriebenes PariSista zum PG zuriick-
gehen. Elemente und Details der piija erscheinen hier vor allem in der Vor- und Nach-
bereitung. Sie bilden eine Art Rahmen (siehe Einleitung zu Kap. 7).

Die Sitra-Kommentatoren ab Harihara schreiben matrkapija und abhyudayika-
sraddha fiir jedes der heute wihrend des vratabandha durchlaufenen samskaras vor.
Die meisten Handbiicher lassen ein anderes Muster erkennen. Das Vorritual wird vor
dem vratabandha nur einmal vollzogen, erscheint dafiir aber mit weiteren Teilen aus-
gebaut. So werden die ,,Neun Greifer” (navagraha) mit piija und Opferspenden ins
Feuer befriedet, um astrologische Unstimmigkeiten auszurdumen bzw. sich prophy-
laktisch gegen solche abzusichern. Dieselbe Funktion kann auch die ,,Kuhgabe* (go-
dana) haben. Godanas werden zu Beginn des vratabandha jedoch vor allem
iibergeben, um Fehler zu beseitigen, die durch fehlerhafte oder fehlende samskaras
entstanden sind. Dieses Ritualdetail liefert einen Hinweis auf historische Verdnderun-
gen des samskara-Zyklus (vgl. Kane 1974: 200). Wihrend einige der lebenszykli-
schen Rituale nur noch in Kurzform vollzogen werden oder génzlich iibergangen
werden, erscheinen Initiation und Hochzeit weiter ausgebaut, u.a. durch ein im Laufe
der Zeit immer elaborierteres Vorritual.

Dass ein samskdara bzw. ein samskara-Biindel mit weiteren Teilritualen kombiniert
wird, unterstreicht die Wichtigkeit des Ereignisses. Meist wird dabei auf &dhnliche
Bausteine zuriickgegriffen. So sind nicht nur das Vorritual von Initiation und Hoch-
zeit beinah identisch, sondern entsprechende Versatzstiicke konnen auch in Kombina-
tion mit anderen Ritualen bzw. Ritualkomplexen auftreten (vgl. Zotter 2012: 310f.).

Eine Besonderheit des Vorrituals des vratabandha ist das zur Vorbereitung des
cildakarana vollzogene jitikabandhana. Obwohl es als fester Bestandteil des vrata-
bandha zu gelten hat, machen nur einige rezente Texte Angaben dazu. Mehrfach wird
in diesen zur Legitimierung der Beschreibung auf den Brauch (dcara) verwiesen — ein
Hinweis, der sich recht hiufig findet, wenn Dinge neu in die Texttradition eingefiihrt
werden. Da dieses Teilritual von dlteren textlichen Autoritéten nicht geregelt ist, ver-

158 Fiir Referenzen siehe Kap. 6.1.1.
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wundert es nicht, dass man hier in den Texten auf eine groBere Varianz stoflt als bei
anderen Teilen des Rituals. Es gilt aber auch zu beachten, dass im Brauch durchaus
verschiedene Formen des jitikabandhana tradiert werden konnen und die Handbiicher
daher kaum eine allgemein verbindliche Form wiedergeben kénnen.

Wihrend das jutikabandhana mittlerweile Aufnahme in die nepalische Texttradi-
tion gefunden hat und dort mit groer Wahrscheinlichkeit auch weiter tradiert (viel-
leicht sogar zunehmend standardisiert) werden wird, begegnet man in der Praxis ande-
ren Standards, die von den Texten nicht erfasst sind bzw. sich von den dortigen Anga-
ben unterscheiden. Besonders deutlich wird dies beim Herrichten der ,,Rituallaube‘
(mandapa). Das einzige der untersuchten Handbiicher, das eine Anleitung dazu ent-
hilt, ist das KK (56-66), welches eine ausgebaute Variante der dikpalapiija verzeich-
net und damit deutlich an der beobachtbaren Realitit vorbeigeht. Nicht nur, dass man
in der Praxis bei den oft hektischen Vorbereitungen — selbst wenn man wollte — in der
Regel keine Zeit hat, eine derart elaborierte Anleitung umzusetzen, dariiber hinaus
werden in der Praxis etablierte Details, wie die Verwendung bestimmter Pflanzen fiir
Pfeiler und ,,Torbogen* oder das Anbringen eines Baldachins, vom KK nicht erfasst.

Auch wenn fiir andere Teile des Vorrituals eine groBere Ubereinstimmung zwi-
schen Text und Praxis festzustellen ist, stoft man beinah immer auf Unterschiede.
Beim Vollzug des Rituals ist man an eine konkrete Situation und deren Umstéinde
gebunden. Wihrend in den Handbiichern ein idealer Ablauf skizziert wird, und Optio-
nen nur selten diskutiert werden,'” muss man in der Praxis gemiB materiellen, perso-
nellen und zeitlichen Ressourcen improvisieren. So hédngt es, um noch einmal das
Beispiel des mandapa zu bemiihen, u.a. vom gewéhlten Ort ab, ob man selbst
und/oder Helfer die Rituallaube bereits am Vortag vorbereiten konnen oder ob man
alles in groBe Eile direkt vor Ritualbeginn aufbauen muss.

Dass das Ritual von den Akteuren gemill Gegebenheiten und Interessen angepasst
wird, gilt, wie sich zeigen wird, mehr oder weniger fiir alle Abschnitte des vrata-
bandha. Dabei konnen je nach Interesse der Beteiligten Handlungsablidufe ausgebaut
oder ergédnzt werden. Beim Vorritual ist aber meist das Gegenteil zu beobachten. Teil-
rituale werden iibergangen oder in Kurzform vollzogen, indem Elemente und Details
ausgelassen oder so verschoben werden, dass man sie mitmachen kann, wenn es passt.

Verschiedene Faktoren konnen hier zusammenwirken: der grofle logistische Auf-
wand, Zeitdruck, Materialknappheit usw. Es ldsst sich aber beobachten, dass der
Struktur nach periphere Bestandteile am ehesten anfillig fiir Kiirzungen sind; seien
dies, in Bezug auf das vratabandha als Gesamtereignis, die Vorbereitungen des
Platzes und das Vorritual oder, in Bezug auf eine bestimmte piija, vorbereitende
Details wie das avahana oder die pratistha.

Nachdem zusammenfassend die formalen Verdnderungen des Vorrituals behandelt
wurden, bleibt die Frage zu stellen, was sich durch das Vorritual verdndert. Einige
Hinweise wurden bereits in der Einleitung zu Kap. 6 gegeben. Dass das purvarga-
karman wenig spezifisch fiir das vratabandha ist und zu anderen Anldssen in weiten

159 Dass z.B. in der VP (9, 11f.) behandelt wird, was man machen kann, wenn der passende astro-
logische Zeitpunkt (Nep. saita) fiir das Vorritual ungiinstig liegt, stellt eine Ausnahme dar.
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Teilen dhnlich vollzogen wird, ist ein Indiz dafiir, dass hier vor allem Funktionen und
Logiken beriicksichtigt miissen, die auch bei anderen Ritualen wirksam sind. Wie bei
den Ritualvorbereitungen, mit denen das Vorritual viele Elemente teilt, soll gereinigt,
Negatives beseitigt sowie gottliche Priasenz erzeugt und damit das ,,Ernten” der
Segenskraft vorbereitet werden, die am Ende des Rituals an die Teilnehmer verteilt
wird. Dies gilt auch fiir das oben als spezifisch fiir das vratabandha herausgehobene
jutikabandhana. Weitgehend aus iiblichen Standards aufgebaut, ist es letztendlich nur
die Art ihrer Kombination, die besonders ist. Eingebettet in die iiblichen Abldufe ei-
ner pigja werden gliickbringende Substanzen und drei fiir die hinduistische Kosmolo-
gie zentrale Gottheiten ins vorbereitete Haar gebracht und wirken iiber Nacht ein. Ge-
sondert geladen, bewirtet und beschenkt werden im Vorritual neben Brahma, Visnu
und Siva auch die fiir die Patrilinie bedeutsamen Ahnen und die Muttergottheiten, die
— wie zumindest in der Praxis erkennbar ist — vor allem mit der (engeren) Familie und
dem Haushalt verbunden werden.

Dariiber hinaus stellt das Vorritual eine Art Kontrollmechanismus des Rituals dar.
Sein Vollzug schaltet die Wirkung bestimmter externer Faktoren aus, die sonst das
weitere Ritual gefdhrden konnten, ja einen Abbruch notig machen wiirden. Hiervon
zeugt die verbreitete Ansicht, dass bei vollzogenem Vorritual, selbst im Todesfall
eines nahen Verwandten, die anstehende Prozedur ordnungsgemifl zu Ende gefiihrt
werden kann. In diesem Zusammenhang ist auch die Befriedung der Navagrahas
durch pija und Opferspenden ins Feuer zu sehen. Oft rein prophylaktisch, denn man
hat sich ja bereits bei der Wahl des Zeitpunkts abgesichert, werden hier kosmische
Storkrifte wirkungslos gemacht. Solche Kontrollmechanismen kénnen auch interritu-
elle Beziige herstellen und absichern. So sind einige Teile des Vorrituals, vor allem
godanas, Reaktionen auf tatsdchliche oder potentielle Méngel bei vorherigen Ritu-
alen.

Mit eben diesem Mittel kann man auch gegen Mingel beim Vorritual selbst vor-
gehen. Gerade das godana ist nicht nur am Anfang eines Rituals oder Ritualteils iib-
lich, sondern auch zu dessen Abschluss. Mit einer dhnlich absichernden Funktion
konnen an dieser Stelle auch weitere Elemente, vornehmlich pizja-Standards, wie eine
»Bitte um Entschuldigung® (ksamaprarthand), das ,,Gedenken an Visnu“ (visnu-
smarana) oder das ,,.Darbringen des Rituals (der Gottheit)* (karmasamarpana), hinzu-
gefiigt werden.

Einige Klienten mogen bemingeln, dass die vielen godanas vor allem Nebenein-
kiinfte des Priesters darstellen, der Ritualideologie nach sind alle diese Handlungen
aber rituelle Techniken, um Hindernisse und Fehler aus dem Weg zu rdumen und so
das am Ritualende anstehende Verteilen der Segenskraft zu ermoglichen. Diese Funk-
tion teilt das Vorritual mit dem Rahmenritual am Haupttag der Initiation, das nun zu
beschreiben ist.





