7 Rahmenritual des Haupttages

Bereits beim Vorritual zeigte sich, dass die Haupthandlungen eines Rituals bzw. Teil-
rituals (wie das Verehren der Miitter, die Speisung der Ahnen oder das Verehren von
Brahma, Visnu und Siva beim jitikabandhana) in eine Reihe weiterer Elemente oder
Teilelemente, meist Standardhandlungen, eingebettet ist. Verschiedene Vorbereitun-
gen (etwa der formliche Beschluss oder die Verehrung von Ganesa) gehen voraus und
nachbereitende bzw. abschlieBende Elemente (wie das Ubergeben des Opferlohns, die
Bitte um Nachsicht der Ritualfehler, das Gedenken an Visnu usw.) folgen den je-
weiligen Kernhandlungen. Dieses Gestaltungsprinzip ist auch innerhalb der einge-
betteten Ritualteile erkennbar. So werden beispielsweise bei der matrkapiija die Miit-
ter vor der eigentlichen Verehrung (piij@) mit Darbringungen, zunichst mit avahana
und pratistha herbeigerufen und eingesetzt und nach der dem gesamten Vorritual den
Namen gebenden piija beim visarjana wieder entlassen. Gleiches gilt fiir komplexere
Bausteine der anderen Teile, etwa fiir die zur Vorbereitung vollzogene ganesapiija.
Dieses Verfahren findet sich nicht nur in der pizja, sondern ist bereits aus dem Srauta-
Ritual bekannt. Staal (1996: 91-99) hat es als Prinzip der Einbettung (embedding)
beschrieben und anhand verschiedener Beispiele auf formale Transformationen hinge-
wiesen, die beim Einfiigen (insertion) zusitzlicher Elemente in bestehende Strukturen
auftreten konnen.! Legt man den Fokus auf die in der Struktur zentralen Teile, dann
erscheinen Elemente, die vor- und nachgestellt werden, wie Witzel (1986: 176f.)
feststellt, als Rahmung.? Rahmungen bzw. Rahmungsprozesse (framing) werden in
verschiedenen Disziplinen, aber auch in der interdisziplindren Ritualforschung (etwa
von Jungaberle/Weinhold 2006), vornehmlich als kognitive Prozesse verstanden
(siehe dazu Kap. 7.2). Wenn hier im Folgenden von Rahmung die Rede ist, ist jedoch
zunéchst nur das einfache Kompositionsprinzip gemeint, das Staal und Witzel im
Blick hatten und das im brahmanischen Ritual auf so vielfiltige Weise eingesetzt
wird, um Handlungsablidufe zu organisieren.

Auch in dem durch die Vorrituale vorbereiteten Ritual am Haupttag, dem eigent-
lichen vratabandha, wird immer wieder und auf verschiedenen Ebenen auf bereits be-
handelte rahmende Elemente wie den samkalpa oder das daksinadana zuriickgegrif-
fen. Hier tritt jedoch als zusétzliche Rahmung in eben genanntem Sinne das Feuer-
opfer (homa) hinzu.

1 Zum Prinzip der Einfiigung (@vapa) siehe auch Gonda 1980: 353-357; Hillebrandt 1897: 98f.;
Lubin 1994: 149 und 2016: 148.
2 Siehe auch Witzel 1992: 780-782.
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7.1 Das Feueropfer (homa)

Das Feueropfer ist seit vedischer Zeit zentraler Bestandteil des brahmanischen Ritual-
wesens und spielt eine dominante Rolle im Srauta-Ritual.> Auch im héuslichen Ritual
wie es in den Grhyasutras dargelegt wird, ist es wichtig. Nach Vorstellung der Sutra-
karas sollte jeder Haushalter zweimal tédglich selbst oder durch einen legitimen Ver-
treter in das mit Sorgfalt im Haus unterhaltene Ritualfeuer opfern.* Diese Verrich-
tungen, vollzogen in der Morgen- und Abenddimmerung, stellten neben anderen tig-
lichen Ritualhandlungen, wenn man so will, eine rituelle Rahmung des Tagwerks dar.
Feueropfer wurden aber auch im Rahmen anderer héuslicher Rituale und als selbst-
stindige Hauptrituale vollzogen. Eine Reihe von Grhyasitras (darunter PG 1.1) be-
schreiben ein je nach Anlass entsprechend modifizierbares Grundmodell,’ das in spi-
teren Texten, wie etwa von Einoo (2005b: 33-41) gezeigt, mit weiteren Details syste-
matisch ausgebaut erscheint und, wie jiingst Lubin (2016) argumentierte, eine wich-
tige Rolle bei der Integration ritueller Neuerungen (wie der piija) in die brahmanische
Tradition spielte. Der homa war aber nicht nur fiir die altindischen Brahmanen be-
deutsam. Uber Regions- und Religionsgrenzen hinweg wurde er, mit Variationen, Be-
standteil ganz verschiedener Kulturen.® Im modernen Kathmandu brennen lidngst Gas-
und Kerosinkocher in den Hiusern, und in der brahmanischen Tradition stehende
Hindus verrichten ihre téglichen Rituale vor Gétterfiguren im Hausschrein oder im
Tempel. Der homa ist aber noch immer fester Bestandteil anderer Rituale,” so auch
des vratabandha (und dort gleich mehrfach).?

Eine Verbindung von samskara und homa ist bereits in den Grhyasiitras erkenn-
bar. Im PG, dem Siitra der in Nepal dominierenden vedischen Schule, wird nicht nur
innerhalb des Hauptrituals von upanayana und samavartana an zentraler Stelle ein
Bezug zum Feuer hergestellt, indem der Junge Feuerholz anlegt,” der Text gibt bei der
Beschreibung der hier relevanten samskaras an zwei Stellen auch den kurzen Hin-
weis, dass (zur Vorbereitung) Butterfettspenden geopfert worden sein sollen (ajyahu-
tir hutva) — einmal zu Beginn des ciidakarana (PG 2.1.6), das zweite Mal im Laufe
des upanayana (PG 2.3.2), vor der Belehrung des brahmacarin und dem Unterrichten
der savitri. Hariharas Kommentar zum PG dagegen beschreibt in den entsprechenden
Ritualanleitungen (prayoga) nicht nur an diesen beiden Stellen, sondern auch zu

W

Zum vedischen Feuerritual siche etwa Krick 1982; Staal 1983.

4 Zum tiglichen Opfer von Milch ins Hausfeuer (agnihotra) siche Kane 1974: 683; Gonda 1980:
346f. Zu modernen nepalischen Formen des agnihotra sieche Hoek 1992, Witzel 1986, 1992 und 2016.

5 Kane 1974: 207-210; Gonda 1980: 346-362; Gopal 1959: 381-387; Harting 1922: xxx-xxxi; Lu-
bin 2016: 148-150.

6 Siehe dazu die Beitrige in Payne/Witzel 2016.

7 Nach dem KK8 (1 Fn. 1) ist ein homa bei folgenden Ritualen iiblich: bei verschiedenen sams-
karas (genannt werden jatakarman, namakarana, cidalkarana], upanayana und vivaha), ver-
schiedenen Ritualen zur Besinftigung (santika wie graha-, vinayaka-, sri-, rtu- und milasanti)
sowie fiir Wachstum (paustika wie tulastko homa, visnu- und rudrayaga, vrata- und devaprati-
stha).

8 Siehe dazu Gray 1979.

9 Siehe Kap. 9.2 §20-25 und 11.1 §2.
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Beginn von vedarambha und samavartana unter Nennung einzelner Elemente einen
nach PG 1.1 modellierten homa.'° Dieses Arrangement findet sich auch in den Initiati-
onshandbiichern. Allerdings treten hier weitere Elemente hinzu, so dass der bei Hari-
hara noch vor den jeweiligen Haupthandlungen der einzelnen samskaras beendete
homa in den Handbiichern als eine Art Klammer, als ein Rahmen, mit Teilen vor und
nach den Kernhandlungen der samskaras erscheint.

Was fiir die pija festgestellt wurde, gilt auch fiir den homa: Das Prinzip der Ein-
bettung bzw. Rahmung ldsst sich auf mehreren Ebenen erkennen. Die meisten Hand-
lungen des Feuerrituals rahmen ein zentrales Set von Opferspenden, in welchem sich
wiederum verschiedene Hauptopfer von vor- und nachbereitenden Opfern unterschei-
den lassen. Wie zu zeigen sein wird, konnen dabei verschiedene Rahmen geschickt in-
einander verschachtelt werden. Dies macht den heutigen homa zu einem komplexen
(Teil-)Ritual, das in historischer Perspektive etliche Dynamiken aufweist, nicht nur
beziiglich seiner Form, sondern auch in Hinblick auf zugeschriebene Bedeutungen
einzelner Handlungen, etwa wenn aus dem Anlegen der Ziindholzer (samidhana) eine
Opfergabe wird, oder sich nachvollziehen ldsst, wie aus dem urspriinglich platzierten
brahman-Priester der Gott Brahma und in rezenten Neuinterpretationen Siva wird.

Das Feuerritual soll nun, wie gehabt, in einzelne Elemente zerlegt, zunichst an-
hand der Angaben der Initiationshandbiicher beschrieben werden. Die Zahl der Refe-
renzen nimmt hier drastisch zu, denn viele Handbiicher beschreiben die Ablédufe fiir
jeden samskara, der im vratabandha durchlaufen wird, erneut. Dies bedeutet, dass ein
Text bis zu vier entsprechende Anleitungen enthalten kann. Wie in den vorherigen
Kapiteln wird bei der Beschreibung der Details besonderes Augenmerk auf die zu
Tage tretenden Variationen und Gestaltungsmoglichkeiten gelegt.

Auch wenn dieses Material fiir die Analyse, etwa historischer Wandlungsprozesse,
von groBem Interesse ist, ist seine Rolle als Skript bei heutigen Ritualauffiihrungen
beschrinkt. Der Blick in die Praxis offenbart nimlich, dass es sich bei diesen Textpas-
sagen weitgehend um eine Art ,.Blinddarm* handelt. Obwohl von der Texttradition
stetig weiter reproduziert, haben sie kaum eine wirkliche ritualpraktische Funktion
mehr. Sie stellen ein sorgfiltig konserviertes (Zwischen-)Stadium der Entwicklung
des homa dar, das grofle Nihe zu den Angaben der Sutra-Kommentatoren aufweist.
Die heutige Praxis des homa ist aber vielmehr gepridgt von einer Variante des Mo-
dells, die weitaus elaborierter ist, als die, die sich in den Initiationshandbiichern fin-
det. Die Priester greifen hierfiir auf eine andere Art von Anleitungstexten zuriick. In
einem Exkurs zu diesen, auf die Errichtung eines Opferfeuers (agnisthapana) speziali-
sierten Handbiichern, soll exemplarisch gezeigt werden, wie das Modell des homa
dort weiter iiberarbeitet erscheint. Es wird zu demonstrieren sein, wie beim agni-
sthapana Elemente von homa und piija kombiniert werden und wie mit Hilfe dieses
Teilrituals Verbindungen zum Vorritual und den verschiedenen Feueropfern im spite-
ren Ablauf des Rituals hergestellt werden konnen. Nachdem die der Praxis eigenen
Dynamiken behandelt werden, ist schlielich zusammenfassend auf verschiedene

10 Siehe Bakre 1982: 189, 225f., 228, 266; Malaviya 2000: 18, 75f., 84, 126. Vgl. Gadadharas
padarthakrama (Bakre 1982: 193, 232f., 237, 251; Malaviya 2000: 21, 85, 91, 114).



156 7.1 Das Feueropfer (homa)

Aspekte der Rahmung, sowohl als Gestaltungsprinzip als auch als kognitiver Prozess,
zuriickzukommen.

7.1.1 Handbiicher

§1 Finffache Herrichtung der Erde (paficabhiisamskara) — Wie das KK in seiner
Anleitung zum agnisthapana schreibt, sei die Erde zwar von sich aus rein, jedoch
konne auf Erde, die nicht durch (die fiinf) samskaras vorbereitet wurde, nicht geopfert
werden. Erst durch diese Herrichtungen werde sie besonders rein (Nep. visesa pavi-
tra) und beopferbar (Nep. yajiia garne yogya)."' Das Vorbereiten des Untergrundes ei-
ner Feuerstelle behandeln mehrere Grhyasiitras.'? Das PG 1.1.2 beschreibt mit weni-
gen Absolutiven fiinf Schritte, denen zufolge (der Platz) gefegt, beschmiert, geritzt,
(die Erde aus den geritzten Linien) herausgenommen und (der Platz) besprenkelt wird,
bevor man das Feuer einsetzt. Der Sutra-Text ldsst also viele Fragen offen, etwa, wie
viele Linien mit welcher Ausrichtung geritzt werden sollen oder warum dies ge-
schieht.”® Die entsprechenden Angaben der heutigen Handbiicher zum agnisthapana
sind oft nicht wesentlich ausfiihrlicher, jedoch werden dort Handlungen von Mantras
begleitet.'* In den Initiationshandbiichern fehlen zwar fiir gewohnlich Angaben zur
akustischen Ebene, jedoch konnen sie (wie die Kommentare zum PG) choreographi-
sche Details enthalten, die sich weder im Sutra-Text noch in den modernen Spezial-
Texten finden. Die den homa betreffenden Passagen der Initiationshandbiicher stellen
daher eine durchaus wichtige Quelle dar.

Laut Ramadatta fegt man zunichst mit kusa ein Stiick Erde von der Grofle einer
Elle" und entledigt sich der Halme in nordostlicher Richtung.'® Gelegentlich wird

11 KKS: 1 Fn. 1 (kha); iibernommen in APA: 16 Fn. 1.

12 Siehe dazu Einoo 2005b: 33-41; Gonda 1980: 232f.; Harting 1922: xxx; Hillebrandt 1897: 69f;
Kane 1974; Krick 1982: 107. Zu moglichen Anspielungen auf die bhisamskaras im SB siehe
Krick 1982: 120. Vgl. Syed 1993: 255f.

13 Zu verschiedenen Interpretationen dieser Handlungen siehe Kap. 7.1.3 §3.

14 Etwa KKS8 (3f.): Reinigen des Untergrunds (bhiimisodhana) mit ,,om bhiir asi etc.” (VS 13.18),
Auftragen von Erde (mrttikasthapana) mit ,,om asma ca me mrttika ca me etc.” (VS 18.13), Neh-
men von darbha mit ,,om esa va stomo marutah iyam gih etc.” (VS 34.48), damit ,,Fegen* (pari-
samithana) mit ,,om yad deva devahedanam etc.” (VS 20.14), Bestreichen (des Opferplatzes) mit
Kuhdung mit ,,om ma nas toke tanaye ma na ayusi etc.“ (VS 16.16), Ritzen (des Opferplatzes)
mit Opferloftel und Ziehen von drei Linien mit ,,om tvam id dhi havamahe etc.” (VS 27.37), ,,om
prathama dvitiyaih etc.*“ (VS 20.12), ,,om daksinam a roha etc.”“ (VS 10.11), ,,om praticim a roha
etc.” (VS 10.12), ,.,om udicim a roha etc.”“ (VS 10.13), Herausnehmen der Erde aus den gezoge-
nen Linien mit ,,om sadasas patim adbhutam etc.” (VS 32.13), Wegwerfen der Erde nach Nord-
osten mit ,,om vratam krnuta etc.” (VS 4.11), Besprenkeln (des Opferplatzes) mit ,,om sam no
devir abhistaya etc.” (VS 36.12). Vgl. SV: 60-62; ASP: 5-7; ASA: 16-18. Im KK wird darauf
hingewiesen, dass das Siitra fiir die Handlungen von paiicabhiisamskara bis zum Schneiden des
kusa keine Mantras verzeichnet. Der Tradition (parampara) folgend sollten diese jedoch mit
Mantras vollzogen werden (KK8: 1 Fn. 1 (kha)).

15 hastamitam DP: 41, 89; hastamatraparimita- bzw. °mitam M75/7: 5%; DP: 57f., 78; KBh: 248,
262, 270; VPGh: 104, 132, 147; VUP: 5, 31, 64, 78; YP: 23, 56, 72; hastamatra- M75/7: 10", 17", 20".

16 kuSair hastamitam bhimim (om. hastamitam bhimim KBh, VPGh) parisamithya tan aisanyam
parityajya, so zumindest DP: 41, 89; KBh: 240; UP3: 10, 80; VPGh: 86. Fiir weitere Referenzen
siehe vorherige Fn.
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erginzt, dass der Platz quadratisch (caturasra) sein soll.'” Als zweiter Schritt wird die
Erde mit (einer Mischung aus) Kuhdung und Wasser beschmiert.'® Dann ritzt man mit
dem hinteren Ende des Opferloffels'® dreimal eine Spanne (pradesa)™ lang die Erde.”!
Meist wird erwéhnt, dass die drei Linien mit der Spitze nach Osten zeigen (pragagra)
und im Siiden beginnend gezogen werden (uttarottara oder °kramena).”> Gelegentlich
wird das sphya® als alternatives Werkzeug zum Ritzen genannt.** Laut YP (56, 73)
werden vor dem Ritzen mit dem Mantra ,,om etam te deva etc. (VS 2.12) pratistha,
pija und prarthana des Opferloffels vollzogen. Im vierten Schritt wird mit Ringfinger
und Daumen in derselben Reihenfolge wie beim Ritzen die Erde (aus den Linien)
gehoben® und schlieBlich wird, fiinftens, die Erde mit Wasser besprengt.?

Eine sehr dhnliche Anleitung liefert die UP.”” Auch der Ciidopanayana-Text be-
schreibt dieselben Schritte, nennt jedoch weitere Details, wobei hiufig dhnliche For-
mulierungen wie in Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 verwendet werden:*® Der
Vater — gemiBl CV gemeinsam mit dem Priester (dcarya) — errichtet zunéchst in einer
duBeren Halle mit feinem Sand oder mit Erde einen eine Elle messenden, viereckigen,

17 M 75/7:5% 10%, 17, 20%; DP: 57f.; KBh: 248, 262; UP3: 37; VPGh: 104, 132; VUP: 5, 31, 64, 78;
YP: 22f., 56, 72. Nach Hillebrandt (1897: 69), der auf Sarnkhayanagrhyasitra 1.7.2 verweist,
besagt die Formulierung caturasra, dass der Platz an allen Seiten mindestens das Mal} eines
Pfeils hat.

18 gomayodakenopalipya M 75/7: 5%, 10", 20%; DP: 41, 58, 78, 89; KBh: 240, 248, 262, 270; UP3:
10, 37, 66, 80; VPGh: 86, 104, 132, 147; VUP: 5, 31, 64, 78; YP: 23, 56, 72.

19 Zum Opferloffel siehe unten §10.

20 Ein pradesa entspricht der Lange der Spanne zwischen Daumen und Zeigefinger.

21 sruvamiilena pradesamatram trir ullikhya DP: 41; KBh: 240; UP3: 10; VPGh: 86; vgl. nichste Fn.

22 M 75/7: 10%, 17Y, 217 DP: 58, 78f., 89; KBh: 248, 262, 270; UP3: 37, 66, 80; VPGh: 104, 132,
147; YP: 23, 56, 73.

23 Nach dem KS ist das sphya ein schwertférmiges Opferutensil (1.3.39), das wie der Opferloffel
(sruva) aus dem Holz des khadira gefertigt ist (1.3.32f.). Das sphya kann neben dem Ritzen der
Linien (rekha) auch zum Vermessen und Reinigen des Ritualplatzes verwendet werden. Vgl.
Kane 1974: 1035f; Gonda 1980: 173; Staal 1983: 257, 282, 306, 381; Syed 1993: 252 Fn. 2. Eine
Abbildung findet sich in Staal 1983: 219 (plate 22); Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar 2001: 46
(fig. 20) und Witzel 1986: 165.

24 M 75/7:5% 10%, 17", 207 VUP: 5, 31, 64, 78.

25 ullekhanakramenanamikangusthabhyam (yathollikhitabhyo rekhabhyah anamikangusthabhyam
VUP) mrdam (mrttikam H 391/27) uddhrtya H 391/27: 1%, 5%, 10%, 13"; M 75/7: 5%, 10, 17", 21%;
DP: 41f., 58, 79, 89; KBh: 240, 248f., 262, 270; UP3: 10, 37, 66, 80; VPGh: 86, 104, 132, 147;
VUP: 5, 31, 64, 78; YP: 23, 56, 73. Zur Bedeutung der Fingerhaltung beim Nehmen der Erde
siehe Stevenson 1920: 168.

26 varind tam desam abhyuksya DP: 42; KBh: 240; UP3: 10; VPGh: 86; jalenabhyuksya M 75/7: 5",
10Y, 17%, 217 DP: 58, 79, 89; KBh: 249, 262, 270; UP3: 37, 66, 80; VPGh: 104, 132, 147; VUP:
5,31, 64,78; YP: 23, 56, 73.

27 UPI1: 18f.,, 64, 116; UP2: 12f., 42, 91. Beim upanayana wird der paficabhiisamskara nur in einem
samkalpa erwihnt (UP1: 102f.; UP2: 82).

28 Der Ciidopanayana-Text hat nur beim ciidakarana eine ausfiihrliche Beschreibung (CP1: 3; CP2:
5f.; CV: 4f.; KK: 71). Beim upanayana findet sich eine Kurzbeschreibung (CP1: 29f.; CP2: 33;
CV: 34f.; KK: 78 Fn. [2]) und bei den folgenden zwei samskaras nur der Hinweis, dass man nach
dem paricabhiisamskara ein iibliches Feuer (laukikagni) etabliert (CP1: 53, 57; CP2: 57, 62; CV:
62, 67). Das KK wiederholt hier mit Varianten die ausfiihrliche Beschreibung (KK: 91, 99f.).
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vier Finger hohen, norddstlich bzw. nach Norden oder Osten abfallenden Opferplatz.”
Dann befreit man dreimal mit drei kusa-Halmen (darbha), die man mit Daumen und
kleinem Finger ergriffen hat, von Osten her den Opferplatz vom Staub und wirft die
Halme, wie bei Ramadatta, in norddstliche Richtung.”® Das Bestreichen des Platzes
mit der Mischung aus Kuhdung und Wasser erfolgt dreimal.’’ Wie bei Ramadatta
werden nun von Siiden nach Norden drei, mit der Spitze nach Osten zeigende Linien
(rekha) geritzt. Die Linien sollen die Léinge einer Spanne (prddesa) oder die des
Opferplatzes haben und entweder mit dem aus (dem Holz des) khadira wie ein
Schwert geformten, eine Elle langen sphya oder mit einer verholzten kusa-Wurzel®
geritzt werden.*® Auf die von Ramadatta beschriecbene Weise wird die Erde aus den
Linien genommen. Laut Cidopanayana-Text wird das Herausgehobene allerdings
anschlieBend nach oben geworfen.** SchlieBlich wird der Platz mit Wasser aus der
umgekehrten Hand besprengt.*® Die entsprechende Passage des Ciidopanayana-Textes
erscheint im SV gekiirzt und mit einigen inhaltlichen Verinderungen.*® Der
Ciidopanayana-Text ist aber nicht die einzige Quelle des SV. Weitere Details werden
aus der VP iibernommen. In diesem Text folgen den fiinf Schritten zur Vorbereitung
des Opferplatzes® zwei weitere Handlungen. Zunichst zeichnet man auf der Feuer-
stelle (vedi) die Linien (Nep. rekhi) einer achtblittrigen Lotusbliite (astadalakamala)

29 (acaryena saha kumara CV)pita bahihsalayam (salayam KK) siaksmavalukabhir mrttikaya va
(‘thava CV) hastamatram caturasram caturangulonnatam pragudakpravanam sthandilam vira-
cayet (virajya CV; nirmapayet KK) CP1: 3; CP2: 5; CV: 4; KK: 71. GeméaBl den Brahmanas soll
der Opferplatz nach Osten geneigt sein, damit, wie Krick (1982: 59) schreibt, die Wasser nach
Sonnenaufgang zu den Gottern hin abflieSen konnen. Auch eine Absenkung nach Norden (zu den
Menschen hin) oder nach Nordosten ist erlaubt (Kane 1974: 208; Gonda 1980: 231f.).

30 tato ‘ngusthakanisthikabhyam grhitais tribhir darbhaih sthandilo paritah pamsin purvatas trir
apasarya darbhan aisanyam ksiptva zit. nach CP1: 3; CP2: 5; vgl. CV: 4; °darbhaih pamsinapa-
sarya tan aisanyam praksipya KK 71.

31 udakamisritena gomayena trir ullipya CP1: 3; CP2: 5; CV: 4; KK: 71.

32 Vgl. die nepalibhasatika des CV (5): [...] sphya le, va kusakathale.

33 khadirena hastamatrena khadgakrtina sphyena kasthena kuSamiilena va pradesadirghah sthan-
dilaparimana va pragagra udaksamsthas tisro rekhah krtva CP1: 3; CP2: 5; CV: 4f.; KK: 71. Ab-
gesehen von den Alternativen, die Linien mit Holz oder kusa-Wurzel zu ziehen, folgt der Text
fast wortlich Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1) 4).

34 anamikangusthabhyam pratirekhayam (°rekham KK) yathollekham (°lekha CV) pamsin du-
ghrtyorddham ksiptva (niksipya KK) CP1: 3; CP2: 5; CV: 5; KK: 71.

35 udakena sthandilam (sthandile KK) nyubjapaninabhisicya CP1: 3; CP2: 5; KK: 71; °nyubja-
panim krtvabhisiiicet CV: 5. Gemeint ist wohl, dass die Handfldche beim Sprengen nach oben
gerichtet ist.

36 So wird z.B. im SV (171) die Beschreibung des sphya weggelassen, dafiir jedoch der Opferloffel
als alternatives Ritzwerkzeug erginzt (sruvena sphyena kusamiilena va). Ins Nepali wird aller-
dings irrtiimlicherweise ,,mit Opferloffel oder kusa-Spitze* iibertragen (Nep. suro va kusako
tuppole). Auch wird hier das zum Reinigen des Opferplatzes verwendete kusa nicht (wie im
Ciidopanayana-Text) mit Daumen und kleinem Finger gehalten, sondern (wie das zum Linien-
ziehen verwendete Geridt) mit Daumen und Ringfinger der rechten Hand (anamikarngusthaka-
bhyam, Nep. dahine hatako sahili aiila ra biadhi aiilale). Wihrend die Informationen weniger
werden, nehmen die Rechtschreibfehler im SV zu.

37 Das Bereiten des eine Elle (Nep. hata) messenden Opferplatzes dhnelt den bereits angefiihrten
Beschreibungen. Geritzt wird laut VP mit sphya oder Opferloffel (Nep. suro), gesprenkelt mit
dem Wasser des karmapatra (vgl. VP: 32, 84f., 160, 202).
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und schichtet darauf das Feuerholz (Nep. samidha).*® Soweit auch der SV (171).* Die
VPGh (87) iibernimmt aus der VP (33) auch die Angabe, dass die Scheite die Linge
von je einer Spanne (Nep. kureta bzw. kurt) haben sollen.

§2 Bringen und Entziinden des Feuers — Den meisten Handbiichern zufolge wird
das Feuer in einem GefiB aus Glockenbronze (kamsyapatra) gebracht.** Aus Rama-
dattas Text geht nur hervor, dass man sich gegeniiber des Feuers, nach Westen ge-
wandt (pratyanmukham), niedersetzt,*' und dass das Gefif, in dem es gebracht wird,
neu (navina oder niitana) sein soll.* Ausfiihrlicher beschreibt der Ciidopanayana-
Text, wonach das Feuer beim Bringen mit einem zweiten kamsyapatra bedeckt wird.
Bevor man das Feuer in die Opferstitte einsetzt, wird das Gefdl zunichst im Siid-
osten platziert und der sogenannte Kravyada-Teil (kravyadamsa), das fleisch- bzw.
leichenverzehrende Feuer namens Kravyad(a), in siidwestliche Richtung entlassen.
SchlieBlich gibt man Wasser mit Ritualreis in das Gefil, in dem das Feuer gebracht
wurde.* Diese Beschreibung findet sich auch im KK, zusitzlich wird dort zweimal
ein namamantra fiir Kravyada (KK: 71, 91) und einmal der Name des eingesetzten
Feuers genannt (KK: 100). Nach der VP soll man zum Entziinden (der einzelnen
samskara-Feuer) das zentrale Hauptfeuer oder ein anderes reines Feuer verwenden.*
Hat man die Flammen einmal in die Scheite gesetzt, soll man das Feuer bis zum Ende
des samskara nicht mehr ausgehen lassen.*

§3 Auswahl und Setzen des brahman-Priesters (brahmavarana) — Im vedischen
Feuerritual sind verschiedene Priester mit unterschiedlichen Aufgaben betraut (siche
dazu Minkowski 1991: 20-22), die ihnen bei einer formlichen Priesterwahl (rtvig-
varanam) iibertragen werden.*® In hiuslichen Ritualen, die ein Feueropfer beinhalten,

38 VP: 33,85, 160, 202.

39 Die Angaben werden dort sogar ins Sanskrit tibersetzt. Siehe auch VPGh: 87, 106. Dass die Lini-
en mit Reismehl (Nep. camalako pitho) gezeichnet werden, ist jedoch nur aus der VP (85) zu er-
fahren.

40 M 75/7:5% 10%, 17%, 215 CP1: 3, 23; CP2: 5f., 33; CV: 5, 35; DP: 41, 58, 79, 89; KBh: 240, 249,
262, 270; KK: 71, 78 Fn. [2], 91, 100; SV: 171; VP: 33, 85, 160, 202; VPGh: 86, 87, 104, 132,
147; VUP: 5, 31, 63, 78; YP: 24, 57, 73. Nach Gonda (1980: 347) kann das Feuer auch durch
Reibung erzeugt werden. Harting (1922: xxx) nennt nur diese Alternative.

41 Vgl. M 75/7: 5%, 10%, 17%, 217, DP: 41, 58, 79, 89; KBh: 240, 249, 262, 270; VPGh: 86, 104, 132,
147; VUP: 5, 31, 63, 78; YP: 24, 57, 73. Das Ms. H 391/27 (zumindest 1%, 5", 13") ergénzt, dass
dies mit den vyahrti-Mantras geschieht. In der YP schlieft sich dem Bringen des Feuers dessen
avahana usw. an (siehe dazu §11 unten).

42 DP: 58; KBh: 249; UP3: 37, 80; VPGh: 104; YP: 24, 57, 73.

43 kamsyapatre nihitam kamsyapatrena (°patrenaiva CV) pihitam agnim sthandilad agneyabhage
nidhaya kravyadamsam nirrtidisi parityajya sthandile (sthandilasamipe CV) svabhimukham
sthapayitva agnyanayanapatre saksatam udakam praksipet CP1: 3; CP2: 5f.; CV: 5. Eine Kurz-
fassung, die das Entfernen des Kravyada-Teils auslésst, findet sich in CP1: 30; CP2: 33; CV: 35;
KK: 79 Fn. [2].

44 (bicako thiilo vedibata va anyatrabata) suddha ago liera VP: 85; vgl. VP: 202. Die VP kommt
damit der heutigen Praxis sehr nahe (vgl. Kap. 7.1.3 §4).

45 balera nanibne gari rakhnii (VP: 33; vgl. VP: 85, 160, 202). Beim ciidakarana schlieBt sich in der
VP (33f.) dem Entziinden des Feuers dessen avahana usw. an. Fiir die anderen samskaras werden
diese Handlungen erst spéter im Ritualablauf beschrieben und daher erst unten (§11) behandelt.

46 Zu den wichtigsten vedischen Priestern zdhlen der adhvaryu, der brahman, der hotr, der udgatr
und der sadasya. Zu deren Auswahl siehe Krick 1982: 52-57; Staal 1983: 313-316.
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iibernimmt laut Siitra-Texten in der Regel der Opferveranstalter die Funktion des hotr
und gibt die Opfergaben selbst ins Feuer. Als einziger Priester ist hier der brahman
anwesend.*’” Der brahman-Priester sollte nach Kane (1974: 1021) eine besonders ge-
lehrte Person sein, denn ihm kommt die Aufgabe zu, das Ritual zu {iberwachen und
im Falle von Fehlern korrigierend einzugreifen. Herkunft und friithe Entwicklung die-
ser meist schweigend im Siiden sitzenden Figur wird seit iiber hundert Jahren von In-
dologen kontrovers diskutiert.* Ich beschrinke mich im Folgenden auf die Angaben
der Initiationshandbiicher.

Diese beschreiben nach dem FEinsetzen des Feuers fiir gewohnlich die formliche
Auswahl eben dieses brahman-Priesters (brahmavarana), eine Handlung, die sich be-
reits bei Harihara findet.*” Der Opferherr ergreift dabei zunichst das ,,Auswahlmate-
rial** (varanadravya oder -samagrt, Nep. varanako samana), durch dessen Ubergabe
der annehmende Brahmane fiir den beabsichtigten Ritualabschnitt ausgewdahlt und
verpflichtet wird. Nach Ramadatta nimmt man dazu Bliiten, Sandel, Betel-Zuberei-
tung und Kleidung. Diese Materialien werden auch in der Formel genannt, die an-
schlieBend zu sprechen ist.” In der VP werden dariiber hinaus auch Ritualreis, Opfer-
schnur, eine ganze Areca-Nuss, Miinzen sowie Gerste, Sesam und Wasser aus dem
karmapatra erwihnt,”!

Dass nach der VP verschiedene Materialien aus dem karmapatra gehalten werden
sollen, wihrend die Formel gesprochen wird, deutet bereits darauf hin, dass es sich
um eine Art samkalpa, handelt. Der Sprecher erklért, dass er einen mit Namen und
gotra genannten Brahmanen mit den (ebenfalls genau benannten) Materialien dazu er-
wihlt, beim zu vollziehenden homa das Werk des brahman (brahmakarman) zu iiber-
nehmen, welches gelegentlich als ,,Uberwachen der hergerichteten und nicht herge-

47 Nach Gonda (1980: 194) nimmt der brahman-Priester, dessen Anwesenheit oft nicht obligato-
risch ist, weder an bali-Opfern, den (tdglichen) Morgen- und Abendopfern noch an den Ritualen
fiir einen Verstorbenen teil. Laut Narayana Bhattas Antyestipaddhati wird aber auch beim Toten-
ritual ein brahman-Priester gewihlt (Miiller 1992: 63).

48 Fiir Referenzen siehe Brereton 2004; Fujii 2001; vgl. Zotter in Druck a.

49 Dem Kommentator zufolge verehrt man den brahman zunichst mit (wohlriechender) Salbe, Blii-
tengirlande, Kleidung, Schmuck usw. (anulepanapuspamalyavastralarnkaradibhih sampijya) und
spricht dann eine Formel (siche unten) zum Auswéhlen bzw. Ernennen des Priesters (Bakre
1982: 5, Malaviya 2000: (1) 4f.).

50 M 75/7:5%, 12%, 17%, 21%; DP: 42, 63, 79, 89; KBh: 240, 252, 262, 271; YP: 33, 57, 74. So auch
UP3: 45. Die VPGh (132) gibt diese Passage Ramadattas nur beim vedarambha wieder und folgt
ansonsten der VP (siche unten). Im Ms. H 391/27 (1, 7", 10", 13") findet sich nur eine Kurzfas-
sung. Gemaf3 VUP (6, 39, 65, 79), zumindest laut Auswahlformel und Maithili-Kommentar, wer-
den drei weitere Dinge libergeben: eine Opferschnur (yajiiopavita, Maith. janeii), eine Hiiftschnur
(katisiitra, Maith. dandka dora), und ein (aus kusa gemachter) Fingerring (ariguliyaka, Maith.
pavitri).

51 Es werden jedoch nicht immer alle Materialien aufgezihlt (vgl. VP: 34, 103, 160f., 203). Beim
vedarambha nimmt ausdriicklich der Lehrer (acarya) die Materialien und spricht die dazuge-
horige Formel (VP: 160). Laut den Angaben zum upanayana hat er dafiir Gcamana gemacht und
blickt nach Osten (VP: 103). SV (172, 228, 246, 261) und VPGh (88, 113, 133, 148) machen
ebenfalls variierende Angaben.
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richteten [Opfergaben]* (krtakrtaveksana)™ niher bestimmt wird.”> Der angesproche-
ne Brahmane antwortet: ,,Ich bin gewihlt (aham vrto ‘smi)** und nimmt die Gaben
entgegen.” Der Opferherr oder Lehrer erteilt die Anweisung ,,Om, vollziehe, wie vor-
geschrieben, das Ritual“ (om yatha vihitam karma kuru), die der Priester mit ,,Om, ich
vollziehe (es)* (om karavani) beantwortet.” Gelegentlich wird vorgeschrieben, dass
der Ernennende dem ernannten Priester ein Stirnzeichen auftrigt.”’

Dem Auswihlen folgt in den Handbiichern das Setzen des brahman-Priesters.
Dazu bereitet der Opferherr (oder der Lehrer) siidlich des Feuers® einen Sitz (G@sana),

52 Zur Einteilung der Opfergaben in krta und akrta siehe Hillebrandt 1897: 71 und die Anm. von
Oldenberg (1892: 19) zu Gobhilagrhyasiitra 1.3.6.

53 adya kartavya [N.N.] homakarmani krtakrtaveksanariapabrahmakarma kartum amukagotram amu-
kasarmanam brahmanam ebhis candanapuspaksatatambiilapiigiphalayajiiopavitavasodravyadibhir
brahmatvena tvam aham vrne. Die Formel kann in verschiedenen Texten, aber auch an verschie-
denen Stellen innerhalb eines Handbuchs leicht variiert werden. Die Auswahlmaterialien konnen
sich dndern, vor die Formel kann (wie in einem samkalpa) ,,om hari tat sat, die Angabe von Ort
und Zeit oder die Nennung von Namen und gotra des Jungen treten, die Formulierung krtakrta-
veksanaripabrahmakarma kann entfallen, usw. (vgl. CP1: 36; CP2: 40; CV: 43; DP: 42, 63, 79,
89; KBh: 240, 252, 262, 271; KK: 82; SV: 172, 229, 247f., 261; UP1: 19f., 76, 103, 116f.; UP2:
12, 54, 82, 91; UP3.: 11, 46, 67, 80; VP: 34, 103, 161, 203; VPGh: 88, 113, 133, 148f.; VUP: 7,
39, 65, 79; YP: 33, 58, 74). Der Ciidopanayana-Text nennt beim ciidakarana eine abweichende
Formel, die vom Brahmanen mit bhavani zu beantworten ist: mamamukanamnah kumarasya cida-
karmaham karisye tad angahomakarmani amukagotramukasarma tvam me brahma bhava (CP1:
4; CP2: 6; CV: 6; KK: 71). Beim vedarambha und samavartana wird im Text (CP1: 53, 57f.;
CP2: 57, 62; CV: 62, 67; siehe auch SD: 307, 315) die Beschreibung mit ,,Setzen des Brahmanen
usw.“ (brahmopavesanadi) oder ,Einweisen des Brahmanen usw.“ (brahmopadesanadi) abge-
kiirzt. Das KK (91, 100) dagegen verwendet die auf bhava endende Formel in modifizierter Form
auch dort. Laut Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 soll folgende Formel gesprochen werden:
amukakarmaham karisye tatra me tvam amukagotramukapravaramukasarman brahmana tvam
brahma bhava, die der Ausgewihlte mit bhavami beantwortet und sich setzt (Bakre 1982: 5;
Malaviya 2000: (1) 5).

54 Nach der UP3 (46) gibt der Priester die Standardantwort ,,om svasti*.

55 Bei der Beschreibung des upanayana fiigt die DP (64) eine weitere Auswahlformel ein, die an
den Priester, der kusakandika machen soll, gerichtet ist. Dabei wird homakarman der oben ge-
nannten Formel mit hotrtvakarman und brahmatvena durch hotrtvena ersetzt. Die Antwort lautet
wom svasti (siehe auch YP: 33f. Laut Samskaraprakasa (S. 39) wird nur ein hotr gewéhlt). In
einigen Texten dagegen endet hier — ohne weitere Auswahlformel — die Beschreibung des brahma-
varana (UP1: 103, 117; UP2: 82, 91f.; KK: 71, 82, 91, 101; PP: 43).

56 M 75/7:5",12%, 17", 21%; DP: 42, 64, 79, 89f.; KBh: 240, 253, 262, 271; SV: 172, 229, 248, 261;
UP3: 11; VP: 35, 104, 161f., 203f.; VPGh: 88, 113, 133, 148f.; VUP: 7f., 40, 65, 79; YP: 33, 58, 74.

57 SV: 229, 261; VP: 103; 161, 203. Laut YP (11f., 33, 58, 74) trigt man das Stirnmal mit dem
Mantra ,,om namo brahmanyadevaya etc.” auf und bindet mit ,,om vratena diksam apnoti etc.”
(VS 19.30) eine Schutzschnur (raksa, H. pauiici) um.

58 In einer Fn. der UP wird auf die Frage eingegangen, warum denn der Brahmane im Siiden sitze,
wenn doch alle tirthas, Gotter und so fort im Norden seien. Die Antwort verweist auf die Geister
(piscaca), Schlangen (uraga) und Ddamonen (danava, raksasa) im Siiden. Der siidlich des Opfer-
platzes sitzende Brahmane diene deren Abwehr (prasnah — uttare sarvatirthani uttare sarva-
devatah / uttare proksant prokta kimartham brahma daksine / uttara — daksine danav[alh proktah
pisacor agaraksasah / tesam samraksanarthaya brahma sthapyastu daksine UP1: 77 Fn. 1; siehe
auch UP2: 54 Fn. 1). Die schiitzende Funktion kommt auch im Mantra zum Ausdruck, der laut
Narayana Bhattas Antyestipaddhati nach der Verehrung des gesetzten Priesters zu sprechen ist:
,,Als brahman wurde Brhaspati [der Priester der Gotter, CZ] gewihlt, auf den brahman-Platz
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indem er kusa-Halme so ausstreut, dass deren Spitzen nach Osten gerichtet sind, ldsst
den Brahmanen das Feuer rechts umwandeln und spricht ihn noch einmal mit ,,Om,
sei Du bei diesem Ritual mein brahman-Priester (om asmin karmani tvam me
brahma bhava) an, worauf der Priester, nach Norden blickend ,,Ich bin (es)* (je nach
Text bhavani oder bhavami) erwidert, sich auf seinen Platz setzt und mit weiteren
Vorbereitungen fiir das Feueropfer beginnt.”

Selbst gemil der in Nepali verfassten VP wird dieser Dialog in der Sakralsprache
Sanskrit gefiihrt. Auch die Verwendung der Silbe om zu Beginn der AuBerungen
zeigt, dass dieses Gesprich zwischen Opferveranstalter und brahman-Priester von der
alltdglichen Kommunikation abgehoben ist. Formlich wird eine Art Vertrag geschlos-
sen und durch die Ubergabe der Materialien besiegelt. So wie ein Akteur erst durch
den samkalpa formal zum Opferherrn (yajamana) eines Rituals oder Ritualteils wird,
muss auch der Priester in vorgeschriebener Form seine Rolle aufnehmen.

Nach dem beschriebenen Muster (meist einer einfacheren Variante) werden in den
Handbiichern auch andere Priester verpflichtet. Der Ciidopanayana-Text zum Beispiel
liasst fiir das Murmeln (japa)® der gayatri und das ,,Opfer der (neun) Ergreifer*
(grahayajiia) je einen Brahmanen wihlen.®’ Laut der YP (11-13) wiihlt der Initiand
(1% fiir den gayatrijapa vier Brahmanen und anschliefend seinen acarya.”* Gemif
der VPGh (78) wiederum wird mit der entsprechenden Formel der Priester fiir die ver-
schiedenen Teilrituale erwéhlt usw.

Im Zusammenhang mit dem brahmavarana ist noch ein weiterer Punkt zu be-
handeln, der in verschiedenen Jahrhunderten zu Diskussionen der Ritualgelehrten
fiihrte. PG 1.1.2 enthilt lediglich den knappen Hinweis, dass man, nachdem das Feuer
eingesetzt ist, siidlich (des Feuers) den Sitz des brahman ausgebreitet haben soll
(daksinato brahmasanam dastirya), bevor man die (Wasser) vorwirts fiihrt (siche unten
§4). Karka (Bakre 1982: 2) — und ihm folgend Jayarama (Bakre 1982: 4) — betonen,
dass hier tatsdchlich nur das Ausbreiten eines Sitzes gemeint ist, und nicht, wie einige
meinen, das Setzen (upavesana) des brahman bzw. das Aufstellen eines Wasser-

gewlinscht, oh Brhaspati, bewache das Opfer, bewache den Opferherrn, bewache mich* (Miiller
1992: 63). Siehe auch Gonda 1980: 54; Kane 1974: 1020f.

59 M 75/7: 67, 12", 17%, 21%; DP: 42f., 63, 79f., 89; KBh: 240, 254, 262f., 271; UP3: 12, 46, 67, 80;
VUP: 8, 40, 65f., 79f.; YP: 34, 59, 75. Andere Texte nennen erneut das Ritual beim Namen (SV:
172f., 229, 248, 261; VP: 35f., 104f., 162, 204; VPGh: 89, 113, 133, 149). Geméil der Beschrei-
bung der UP1 (20) und UP2 (13) des ciidakarana wendet man sich nach dem Setzen des Priesters
mit folgenden Worten an ihn: ,,Bis das Ritual beendet ist, solange sei Du brahman‘ (yavatkarma
samapyate tavat tvam brahma bhava). Bestétigend antwortet der Priester: ,,ich werde [es] sein
(bhavami). Beim upanayana (UP1: 77. UP2: 54) lautet diese Formel einfach: ,,Sei hier mein
brahman* (atra tvam me brahma bhava).

60 Der japa bezeichnet das halblaute Aufsagen eines Mantras, in der Regel in einer vorab be-
stimmten Anzahl (108-mal, 1008-mal etc.).

61 CP1: 271, 29; CP2: 31, 32f.; CV: 32, 34.

62 Der Junge wird hier bereits zu Beginn des Rituals als brahmacarin bezeichnet, obwohl nach iibli-
chem Verstindnis dieser Status erst mit dem upanayana erreicht wird.

63 Aus dem Text ist nicht ersichtlich, ob mit acarya der (Haupt)priester des Rituals gemeint ist oder
der beim upanayana agierende Lehrer. Im Hindi-Kommentar ist (ebenfalls uneindeutig) vom
brahmacart karane vale pandita die Rede (YP: 13).



7.1.1 Handbiicher §3-4 163

gefiBes (udapatra).** Dass Harihara in seinem Kommentar zum besagten Siitra (Bakre
1982: 5; Malaviya 2000: (1) 4f.) nicht nur Angaben zum Sitz, sondern auch zum Set-
zen und Auswihlen des brahman macht, wurde bereits behandelt. Er weist aber auch
darauf hin, dass, wenn kein ritualkundiger brahman-Priester verfiigbar ist, man einen
aus fiinfzig kusa gefertigten (tad abhave paiicasatkusanirmita) brahman verwendet
soll. Diese Option wird von spiteren Kommentaren des PG weiter tradiert® und findet
sich u.a. im Ciidopanayana-Text wieder.%

Das Ersetzen des brahman-Priesters wird auch in Texten einiger anderer Schulen
behandelt, teilweise im Grhyasttra selbst, etwa im spiten, viele Ritualneuerungen
enthaltenden Vaikhanasasmartasitra, Kap. 6.1. Fiir den hiesigen Kontext ist auch
Gobhilagrhyasitra 1.6.21 interessant, welches die nach Hillebrandt (1897: 70) ,,merk-
wiirdig[e]*“ Vorschrift enthélt, dass man, wenn man selbst das Amt von hotr und
brahman verrichten will, entweder einen Schirm (chatra), ein Obergewand (uttara-
sanga), einen Wasserkrug (udakamandalu) oder eine ,Puppe aus darbha-Gras™
(darbhavatu)®” auf dem Sitz des brahman ablegt.®®

Auch wenn sich in den untersuchten Initiationshandbiichern nur selten Hinweise
auf die Substitution des brahman finden (siehe dazu auch unten §17) geht aus den
Handbiichern zum agnisthapana (sieche Kap. 7.1.2) und aus den Beobachtungen der
Praxis (siehe Kap. 7.1.3 §5) hervor, dass bei den Bahun und Chetri im heutigen Nepal
— wie im Falle der Pitr- und Vi§vedeva-Brahmanen beim abhyudayikasraddha (siehe
Kap. 6.2.2) — die Verwendung einer Représentation durch kusa als Standard zu gelten
hat. Wie zu zeigen sein wird (Kap. 7.1.3 §13), haben dabei aber Uminterpretationen
stattgefunden. So gilt die im Siiden platzierte Figur aus kusa heute als Gott Brahma
bzw. in Auslegung mancher als Siva.

§4 Aufstellen der pranita-Wasser (pranitasadana) — Als néchstes, nach Kane
(1974: 1021) nachdem man die Erlaubnis des brahman-Priesters eingeholt hat, wird
das Gefal (patra), das der Aufbewahrung des Weihwassers (pranita, wortl. ,die vor-
wiirts gefithrten (Wasser)“) dient, bereitet und platziert.” Das PG 1.1.2 erwiihnt bei
der Beschreibung des Modell-homa nur, dass man (die Wasser) vorwirts getragen
haben soll (praniya). In modernen Handbiichern zum agnisthapana dagegen ist die
Handlung mit verschiedenen Mantras versehen.”” Die vratabandha-Handbiicher be-
schreiben einzelne Schritte, nennen jedoch keine Mantras: Nach Ramadatta fiillt man

64 Ausfiihrlicher dazu ist Zotter in Druck a.

65 Gadadhara (Bakre 1982: 8; Malaviya 2000: (1) 6) verweist explizit auf Harihara und fiihrt als
Ursprung (miilam) dieser Ansicht Chandogyagrhya an (vgl. Karmapradipa 2.9.25). Vi§vanatha
(Bakre 1982: 10) nennt, wie Harihara, auch die Anzahl der kusa-Halme (siehe dazu auch Grhya-
samgrahaparisista 1.88f.).

66 CP1: 36; CP2: 40; CV: 43. Siehe auch KBh: 253.

67 Ich verstehe wie Gonda (1985: 75 Fn. 121) vatu als batu und nicht wie Oldenberg (1892: 30), der
,.bolster* libersetzt, als catu (vgl. Bloomfield 1881: 563 Fn. 4).

68 Ahnliche Angaben macht Khadiragrhyasiitra 1.1.23, allerdings wird dort auf die Option ,,Gras-
puppe” verzichtet. Siehe auch Gonda 1980: 194; Kane 1974: 208 Fn. 484.

69 Die pranita-Wasser werden in verschiedenen vedischen Feuerritualen ,,vorwirts getragen* und
nordlich des ahavaniya-Feuers platziert (siche Gonda 1980: 132, 447; Kane 1974: 208, 984,
1021f.; Krick 1982: 50, 333, 452, 454, 455; Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar 2001: 8, 64 Fig. 35).

70 Fiir Details siehe Kap. 7.1.2.
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das pranitapatra, reinigt (das heiit, besprengt) es mit Wasser, bedeckt es mit kusa und
setzt es, nachdem man das Gesicht des brahman betrachtet hat, nordlich des Feuers
auf (ausgelegten) kusa.”! Der Ciidopanayana-Text ist detaillierter: Im Abstand von ei-
ner Spanne (vitasti, Nep. kureta) vom Feuer bereitet der Opferherr aus kusa-Halmen,
deren Spitzen nach Osten zeigen, zwei Sitze — einen im Nordwesten und einen zwei-
ten im Norden. Man nimmt das Gefill (camasa oder patra) mit der Spitze nach Osten
von der rechten in die linke Hand, fiillt es mit erhobener rechter Hand, setzt es auf den
Sitz im Nordwesten, beriihrt es mit dem Ringfinger der rechten Hand und setzt es
(vorwirts) auf den Platz im Norden.”” Das KK kombiniert Angaben beider Texte.”
Eine dhnliche Beschreibung findet sich auch in der VP.™

Gemil einigen Texten soll das Gefdl zwolf ,Finger” (angula) lang, je vier
angulas breit und tief sein. Nach dem Ciidopanayana-Text beinhaltet die angegebene
Linge einen Stiel von zwei arigulas.” Nach der VP ist das GefiR aus dem Holz des
varunavrksa (Nep. siplikana) gefertigt.”

§5 Ausbreiten von kusa (paristarana) — Die Angaben zu diesem Vorbereitungs-
schritt, bei dem nach Kropf (2005: 364 Fn. 48) ein protektiver Ring um das Feuer er-
richtet wird, lauten im PG 1.1.2 nur knapp ,,rundherum ausgebreitet habend (pari-
stirya). Andere Sutra-Texte machen ausfiihrlichere Angaben zu dem bei diesem
Streuopfer ausgebreiteten kusa,”” das am Ende des homa als barhis ins Feuer gegeben
wird (siehe §19).

71 pranitapatram puratah krtva varina paripirya (pirya KBh) kusair acchadya brahmano mukham
avalokyagner uttaratah kusopari nidadhyar M 75/7: 6", 12'-13', 17%, 21"; DP: 43, 64f., 80, 90;
KBh: 240, 253, 263, 271; UP3: 12, 46, 67, 81; VUP: 8f., 41, 66, 80; YP: 35, 59, 75. So auch die
UP, allerdings wird das Gefdl nach dem Bedecken mit kusa auf einem weiteren Sitz (siehe
unten) zwischengelagert (UP1: 20, 77; UP2: 13, 54). Ramadattas Formulierung brahmano
mukham avalokya wird von den Kommentatoren verschieden interpretiert. Die meisten sind der
Meinung, dass derjenige, der das Gefil aufstellt, dem brahman (direkt) ins Gesicht bzw. in seine
Richtung sieht (DP: 43, 65 (80, 90); UP1: 21, 78; UP2: 13, 55; UP3: 12 (47), 68, 81; VUP 9, 40,
66, 80). Die bhasatika der YP erklirt, dass dieses Gesicht im Wasser des Gefidles zu sehen sei
(YP: 35) An anderer Stelle heiflt es nur, dass das Gesicht gezeigt wird (YP: 56, 75).

72 CP1: 4f., 36f.; CP2: 6f., 41; CV: 6f., 43f. Vgl. Harihara zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya
2000: (1) 5). Der SV (173) beendet die Anleitung nach dem Absetzen des Gefidfes im Nordwes-
ten, obwohl wie in der CP vorher zwei Sitze (hier explizit mit drei kusa) bereitet wurden. Laut
UP werden die zwei Sitze im Norden zusammen mit dem Sitz fiir den brahman ausgelegt (UP1:
20, 77; UP2: 13, 54).

73 Man beriihrt das Gefdl mit dem Ringfinger, bedeckt es mit kusa und setzt es, das Gesicht des
brahman betrachtet habend, auf den zweiten Platz im Norden (KK: 72, 82, 91, 100).

74 Der Text erwiahnt allerdings auch, dass der als Sitz dienende kusa auf einem Viereck aus Reis
(Nep. camalako carakune mathi) mit oben genannter Ausrichtung ausgelegt wird (VP: 36, 105,
162f., 204f.).

75 dvyanguladandayutam dandena saha dvadasanguladirgham caturangulavistaram caturangula-
khatam pranitacamasam CP1: 4; CP2: 7, 41; vgl. KK: 72. Die CV (6) gibt diese Angaben, die
auch in Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1) 5) zu finden sind,
nur unvollstindig und fehlerhaft wieder.

76 varunavrksa arthat siplikanaka kathako bahra angula (eka vitta) lamo cara angula pharakilo
cara angula nai gahiro pranitapatra VP: 36, (105); vgl. VPGh: 90.

77 Siehe dazu Kane 1974: 210; Gonda 1980: 347; Hillebrandt 1897: 70. Laut Sarnkhayanagrhyasitra
1.8.12 ist das paristarana bei bloBen djya-Spenden nicht notwendig.
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Die Initiationshandbiicher beschreiben meist, wenn nicht durch dhnliche Formulie-
rungen wie im PG oder blo3e Benennung der Handlung abgekiirzt, eine Reihenfolge,
die beim Ausbreiten zu beachten ist. Nach Ramadatta streut man je ein Viertel des
barhis 1) von der Siidost- zur Nordostecke, 2) vom (Sitz des) brahman (im Siiden) bis
zum Feuer, 3) von der Siidwest- zur Nordwestecke des Feuerplatzes und schlieBlich
4) vom Feuer bis zum pranitapatra (im Norden).”® KBh (240, 263, 263, 271) und
VPGh (89, 113) ergéinzen in Klammern, in welche Himmelsrichtung die Spitzen der
Grashalme jeweils zu zeigen haben; beim ersten und dritten Teil des barhis nach
Norden, beim zweiten und vierten nach Osten (vgl. SV: 173). Ohne den Sitz des
brahman und das pranitapatra als Eckpunkte zu nennen, schreibt der Ciidopanayana-
Text vor, das barhis so um das Feuer zu streuen, dass im Norden und Siiden die Spit-
zen der kusa-Halme nach Osten und an den beiden verbleibenden Seiten nach Norden
weisen.” Die VP nennt beide Varianten.** Die Handbiicher machen (wenn iiberhaupt)
verschiedene Angaben dazu, aus wie vielen kusa-Halmen das barhis bestehen soll.®!

§6 Aufstellen der Utensilien (patrasadana) — Die Handbiicher®” lassen nun
nordlich des Feuers von West nach Ost drei kusa zum ,,Schneiden des pavitra™
(pavitrachedana), zwei kusa zum ,Bereiten des pavitra“ (pavitrakarana), das

78 barhisas caturthabhagam adayagneyadisanantam brahmano ‘gniparyantam nairrtyad vayavyan-
tam agnitah pranitaparyantam M 75/7: 6", 137, 17°-18", 21™; DP: 43, 65, 80, 90; KBh: 240, 263,
263, 271; UP3: 12f., 47, 68, 81f.; VPGh: 89, 113; VUP: 9f,, 41f., 67f., 80f.; YP: 34f., 59f., 75¢1.
Andere Handbiicher geben den Text gekiirzt und modifiziert wieder (SV: 173, 227; UP1: 21, 78;
UP2: 13, 55f.).

79 Vgl. die variierenden Angaben in CP1: 4, 37; CP2: 7,41; CV: 7, 44.

80 Die Anleitung im Haupttext der VP dhnelt den Angaben Ramadattas (VP: 36f., 105, 163, 205),
aber es werden auch Alternativen vermerkt. So heifit es zur Bemerkung, dass eine Handvoll kusa
rund um die Feuerstelle (Nep. vediko varipari) ausgestreut wird, dass man auch im Nordosten be-
ginnen und im Norden enden konne (VP 36 Fn. 3, 163 Fn. 2, 205 Fn. 2). Bei der Beschreibung
des upanayana werden die Richtungsangaben ergénzt, wie sie im Ciidopanayana-Text zu finden
sind (VP: 105 Fn. 3).

81 Ciidopanayana-Text und VP sprechen wie Harihara (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1) 5) von
einer Handvoll (musti, Nep. miithi) kusa (CP1: 4, 37; CP2: 7, 41; CV: 7, 44; VP: 36, 105, 163,
205; so auch VPGh: 91). Der Kommentar zur DP (43) ergénzt, dass man entweder eine Handvoll
oder einhundert (H. mutthibhara athava sau) kusa verwenden soll. Gemiall Kommentar der YP
(35, 75t.) dagegen soll man von 64 kusa-Halmen ein Viertel (also 16) nehmen und dann je vier
an jeder Seite auslegen. Auch laut Kommentar der VUP (10, 41, 67, 81) besteht das barhis aus 64
kusa, wovon zunichst ein Viertel genommen und auf beschriebene Weise um das Feuer ausge-
legt wird. In einer Fn. heif§t es jedoch, dass an jeder Seite 16 kusa ausgebreitet werden (VUP: 10
Fn. 2). Laut Kommentar zur UP3 (10) soll ein Viertel der bereitgelegten 81 kusa genommen wer-
den (was bei Verwendung von ganzen kusa-Halmen unmdglich ist). Die Zahl 81 wird auch an-
dernorts genannt (UP3: 47 Fn. 1, 68 Fn. 1). In der UP2 (55 Fn. 1) heift es, dass das barhis ent-
weder aus 81, 64 oder einer Handvoll kusa besteht. Diese Alternativen nennt auch die VPGh: 113
Fn. 1.

82 M 75/7:6', 13", 18", 21"; CP1: 5f., 37; CP2: 7f., 41; CV: 7f., 44; DP: 43f., 65, 80, 90f.; KBh: 240,
253, 263, 271; KK: 72, 82, 91f., 100; SV: 173f., 227, 248, 261; UP1: 21f., 78f.; UP2: 14, 56;
UP3: 12f.,, 471f., 68, 81f.; VP: 37, 106, 163f., 205f.; VPGh: 89, 91, 113; VPGh: 89, 113; VUP: 9,
41f., 66f., 80f.; YP: 36, 60f., 76f. Die VP (37) lédsst auch eine ganze Areca-Nuss (fiir die
purnahuti) bereitlegen (so auch VPGh: 91). Der Ciidopanayana-Text stellt beim cidakarana
nach der @jyasthali auch ein Gefdl} (sthali) fiir caru, die Opfermischung aus Gerste, Sesam und
Butterfett, auf (CP1: 5; CP2: 8; KK: 72).
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proksanipatra, eine Schale zum Aufbewahren des Butterschmalzes (ajyasthali), sam-
marjanakusa zum Reinigen des Opferloffels, upayamanakusa, drei Holzscheite
(samidh), Butterschmalz (@jya)* und das pitrnapatra bereit legen.* Diese Utensilien
werden in der Reihenfolge aufgestellt, in der sie spéter bendtigt werden. So nennen
die Handbiicher fiir gewohnlich dieselbe Anordnung. Variationen betreffen die
Details, die zu den Gegenstinden genannt werden. Diese sollen jeweils geschildert
werden, wenn der entsprechende Gegenstand Verwendung findet.

Im Anschluss an die bereits genannten Utensilien des Feuerrituals stellt man auch
die im Hauptritual verwendeten Materialien auf. Diese werden im Paragraphen zum
Rahmenritual des jeweiligen samskdara behandelt.

§7 Schneiden und Herstellen der Sduberer (pavitrachedana und -karana) —
Nachdem alles Benotigte aufgestellt ist, sind zwei als ,,Sduberer (pavitra) bezeich-
nete Ritualwerkzeuge zu fertigen.* Beim patrasadana (§6) erwihnt die Mehrheit der
Texte, dass die beiden zur Herstellung verwendeten kusa-Halme eine Spitze (sagra)
und/oder keinen Trieb im Inneren (anantaragarbha) haben sollen.*® Die Blitter miis-
sen also intakt sein, diirfen aber kein neues Leben in sich tragen. Ramadatta und die
ihm folgenden Handbiicher erwédhnen zur Prozedur lediglich, dass nun mit den (drei)
kusa-Halmen, die zum Abtrennen (chedana) bereitgelegt wurden, zwei pavitras zu
»schneiden sind. Nur gelegentlich wird ergénzt, dass die beiden Séduberer auf die
Linge einer Spanne zurechtgeschnitten werden.*” Diese Angaben machen auch VP
(38, 107f., 164, 207) und VPGh (91). Zumindest in der VP werden in einer Fuinote
die einzelnen Schritte jedoch dhnlich genau erklirt wie im Ciidopanayana-Text.®
Diesem zufolge nimmt man zunéchst die beiden zur Herstellung der ,,Sduberer* be-
reitgestellten kusa, misst von der Spitze die Linge einer Spanne (pradesa) ab und legt
dort quer die drei ebenfalls bereitgelegten kusa auf. Nun umwindet man die beiden
pavitras (oberhalb der aufgelegten kusa) im Uhrzeigersinn dreimal mit ihren eigenen
Wurzeln, nimmt die drei Spitzen und Wurzeln der chedanakusas und die beiden
Wurzeln der pavitras in die rechte Hand, die (Spitzen der) beiden pavitras in die linke

83 Der Cidopanayana-Text verwendet — wie Hariharas zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000:
(1) 5) — die Formulierung ajyam gavyam (CP1: 5f., 37; CP2: 7f., 41; CV: 7f., 44; KK: 72, 82,
91f., 100; SV 174). Das Butterschmalz soll also — wie iiblich (siche Kane 1974: 1041) — von der
Kuh stammen. Einige Herausgeber verstehen gavya jedoch als separate Zutat. Laut Kommentar
des CV (9) wird nach djya auch paiicagavya und laut SV (227) Joghurt (dahi) bereitgelegt. Beide
Substanzen finden im spéteren homa jedoch keine Verwendung.

84 Siehe dazu Kane 1974: 211 Fn. 488. Nach Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar (2001: 11) werden die
bereits aulerhalb stehenden Materialien und Utensilien auf das ausgestreute darbha gesetzt.

85 Zu den pavitras siehe Kane 1974: 207. Nach Gonda (1980: 348) kann als pavitra auch ein Biin-
del Gras vom barhis genommen werden. Vgl. Abb. in Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar 2001: 40
Fig. 12.

86 M 75/7: 6%, 13", 18", 21"; CP1: 5, 37; CP2: 7, 41; CV: 7f., 44; DP: 43, 65, 80, 90; KBh: (240), 253,
263, 271; KK: 72, 82, 91, 100; SV: 173, 227; UP3: 12, 47, 68, 81; VP: 37, 106, 163, 205; VPGh:
89,91, (113); VUP: 9, 41, 66, 80; YP: 36, 60, 76. Vgl. Kane 1974: 207.

87 tatah pavitracchedanakusaih (svapradesamite VUP; °mita M 75/7) pavitre (pavitram VPGh)
chittva (chitva UP; °pradeSamitapavitrakaranam YP (37)) M 75/7: 6%, 13, 187, 21"; DP: 44, 65f.,
81,91; UP3: 14, 48, 69, 82; VPGh: 89, 114; VUP: 11, 42, 67, 82; YP: 37,61, 77.

88 VP:36 Fn. 1, 107 Fn. 1, 164 Fn. 1, 207 Fn. 1.



7.1.1 Handbiicher §6-8 167

Hand, reiBit die beiden pavitras (auf die richtige Lidnge zurecht) und wirft die (abge-
trennten) Wurzeln samt den drei chedanakusa nach Norden.®

§8 Herrichten des Sprenkelwasser-GefédBes (proksanipatrasamskara) — Als
nichsten Schritt stellt man den Behilter vor sich, in dem Wasser zum Besprengen des
Opferplatzes und der Opfergerite und -gaben, die proksant, aufbewahrt werden soll.
Nach dem Ciidopanayana-Text hat das Gefid3 dieselben Malle wie das pranitapatra —
ist also mit einem zwei Finger (arigula) langem Stiel zwolf angula lang und je vier
angula breit und tief — und soll die Form einer Lotusbliite sowie einen Giénse-
schnabel(férmigen) Ausguss haben.”

Die Handbiicher verwenden zwar abweichende Formulierungen, beschreiben aber
fiir das Bereiten des Gef#Bes weitgehend denselben Ablauf:”' Mit der (rechten) Hand,
in der man die Sduberer (pavitra) hilt, gieft man dreimal pranita-Wasser in das
proksanipatra. Im Anschluss vollzieht man eine Reinigung (ufpavana), indem man
dreimal mit den S#uberern Wasser nach oben sprengt,”” und legt die pavitras im
proksanipatra ab. Nun nimmt man das proksanipatra mit der rechten Hand auf, setzt
es in die linke Hand, ergreift die Sduberer und sprengt mit diesen erneut dreimal Was-
ser. Dann besprenkelt man mit dem pranita-Wasser (das proksanipatra) und schlie$3-
lich mit dem nun ,,geweihten* proksani-Wasser der Reihe nach alle aufgestellten
Utensilien. SchlieBlich setzt man das Gefdll in die Mitte zwischen pranitapatra und
Feuer ab.

tiryan nidhaya pavitramiilena pavitre pradaksinam avestya trayanam miilagrani dvayor miilani ca
daksinahastena pavitre vamahastena ca parigrhya chitva dvayor miilam trini cottaratah ksipet,
vgl. CP1: 6, 37f.; CP2: 8f., 42; CV: 9, 45; KK: 72, 82, 92, 100; SV: 174f. Der SV (227) be-
schreibt das pavitrakarana in Nepali. In der bhasatika der CV (9, 43) wird es nur genannt und auf
ein Handbuch zur Feuererrichtung (agnisthapana) verwiesen. Eine dhnliche, aber kiirzere Be-
schreibung findet sich auch in UP1: 22, 79; UP2: 15, 56. Nach Gonda (1980: 348, mit Verweis
auf Jaiminiyagrhyasiitra 1.2) sollen die pavitras nicht mit den Fingernédgeln geschnitten werden.

90 proksanipatram varanam dvyangulam dandayutam dandena saha dvadasanguladirgham caturan-
gulavistaram caturangulakhatam kamalamukulakrtim hamsamukham prasekam (CP1: 5; CP2: §;
CV: 8). Das KK (72) macht keine Angaben zum Ausguss, verzeichnet aber die Alternative, dass
das Gefdll auch die Form eines Lotusblattes haben kann (vgl. UP2: 56 Fn. 2). Der Text kommt
damit der Beschreibung Hariharas sehr nah (proksanipatram varanam dvadasanguladirgham
karatalamitakhatam padmapatrakrtim kamalamukulakrtim va Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: 5;
zit. in VUP: 8f. Fn. 1). Fiir eine Abb. des Gefilles siehe Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar 2001: 47
Fig. 21; Kropf 2005: Abb. J 1.1.

91 M 75/7: 6', 137, 187, 21%; CP1: 6f., 38; CV: 9f., 45f.; DP: 44f., 66, 81, 91; KBh: 241, 253, 263,
271; KK: 72, 82, 92, 100; SV: 175, 227f.; UP1: 22, 79; UP2: 15, 57; UP3: 14, 48, 69, 82; VP:
38f., 108, 164f., 207f.; VPGh: 89, 92, 114; VUP: 11f,, 42-44, 67f., 81f.; YP: 37, 61, 77f. Vgl.
Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 6; Malaviya 2000: (1) 5); Gonda 1980: 348;
Kane 1974: 211 Fn. 488.

92 Nach Ramadatta werden die Sduberer mit Daumen und Zeigefinger gehalten. Gelegentlich wird
erwihnt, dass die Spitzen dabei nach Norden zeigen (M 75/7: 6%, 13", 18, 21"; DP: 44f., 66, 81,
91; KBh: 241, 253, 263, 272; UP3: 14, 48, 69, (82); VPGh: 89, 114; VUP: 11f., 42-44, 67f., 81f.;
vgl. SV: 175). In der VP wird auBlerdem vorgeschrieben, dass man vor dem Versprengen das
Wasser mit den Sdauberern im Uhrzeigersinn drehend in Bewegung setzt (VP: 38, 108, 164, 207;
vgl. VPGh: 92). Der Ciidopanayana-Text erwéhnt, dass man so hoch wie eine Spanne sprenkelt
(CP1: 6; CP2: 9; CV: 9; KK: 72, 82, 92, 100; SV: 175; vgl. VP: 38 Fn. 2, 108 Fn. 1, 165 Fn. 1,
207 Fn. 2).
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§9 Erwirmen des Butterfetts (@jyadhisriyana) — Als nichstes wird das Butter-
fett (ajya), das spiter als Opferspende dargebracht wird, in das dafiir bereitgestellte
GefiB, die ajyasthali,”® gegeben und vorbereitet.”* Nach Ramadatta setzt man das ge-
fiillte Gefall zunichst (zum Erwdrmen des Fettes) ins Feuer und umkreist es im Uhr-
zeigersinn mit brennendem Gras (trna), das man anschlieBend ins Feuer wirft.”> Nach-
dem man den Opferloffel vorbereitet hat (siehe §10), wird das Gefdl (im Uhrzeiger-
sinn) wieder aus dem Feuer genommen (und vor sich abgesetzt). Wie beim Vorberei-
ten des proksani-Wassers wird es mit den beiden pavitras gereinigt, und man entfernt
gegebenenfalls hineingefallene Verunreinigungen aus dem (nun fliissigen) Butter-
fett.”® Wihrend die UP die nétigen Schritte nur stichpunktartig nennt,” ist der
Ciidopanayana-Text detaillierter. Man erfihrt, dass das Gefdll im Westen mit Butter-
schmalz gefiillt wird und das Kreisen der brennenden ,,Fackel” (ulmuka) im Nord-
osten beginnt. AnschlieBend beriihrt man Wasser und bedeckt das Gefdfl mit der Hand
(und umkreist es) in umgekehrter Richtung. Nachdem man es wieder aus dem Feuer
genommen hat, setzt man es zunichst an der Nordseite des Feuers, westlich des
proksanipatra ab. Erst nach diesem Zwischenstopp kommt es auf seinen Platz west-
lich des Feuers, wo es mit den pavitras (wie beim Bereiten des proksani-Wassers)
durch dreimaliges Hochsprenkeln gereinigt und das Butterschmalz auf Verunreini-
gungen untersucht wird. SchlieBlich sprenkelt man dreimal proksani-Wasser und legt
die pavitras in das proksanipatra zuriick.”® Die VP beschreibt die Handlungen #hnlich
dem Ciidopanayana-Text in Nepali.”

§10 Erwidrmen und Reinigen des Opferloffels (sruvapratapana und -sammarjana)
— Wihrend das Butterfett auf dem Feuer steht, wird auch der Opferloffel (sruva, Nep.
suro) fiir seine Verwendung beim homa vorbereitet.'™ Dazu wird er dreimal am Feuer

93 Laut Ciidopanayana-Text soll das GefiB aus Kupfer bestehen und keine sehr groe Offnung ha-
ben. Die CP1 gibt weiterhin an, dass deren Durchmesser zwolf arigulas betrigt und das Gefal ei-
ne Spanne (pradesa) hoch ist (Gjyasthali tamramayi (°dvadasangulavyasabila pradesocca, caru-
sthalt yeva tamramayt CP1) natibrhanmukht CP1: 5; CP2: 8; CV: 8). Diese Angaben zur Grofie
macht auch Harihara, allerdings soll ihm zufolge das Gefidl (wie die carusthali) entweder aus
glinzendem (Metall) oder irden sein (@jyasthali taijasi mrnmayr va dvadasangulavisala pra-
desocca tathaiva carusthali Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1) 5, so auch KK: 72). Gemif UP2
(56 Fn. 3) ist die ajyasthalr entweder aus Glockenbronze (kamsyamayt) oder aus Kupfer (tamramayi).

94 Siehe dazu Kane 1974: 207f., 211; Gonda 1980: 348.

95 M 75/7: 6", 13™, 18", 21-22"; DP: 45, 66, 81f., 91; KBh: 241, 253, 263, 272; UP3: 15, 49, 69, 83;
VPGh: 89, 114; VUP: 11, 43, 68, 82; YP: 38, 62, 78. Laut KBh (253) soll man im Anschluss
Wasser beriihren.

96 M 75/7: 6'-7", 13", 18, 22"; DP: 45f., 66f., 82, 92; KBh: 241, 254, 263, 272; UP3: 15, 49, 70, 83;
VPGh: 89, 114; VUP: 11, 43f., 67, 82; YP: 38f., 63, 78f.

97 ajyasthalyam ajyanirvapah | adhisrayanam | jvaladulmukena paryagnikranam | itaratha vrttih
UP1: 23, 80; UP2: 15, 57.

98 CP1: 38f.; CP2: 42f.; CV: 46f.; KK: 72f., 83, 92, 100f.; vgl. SV: 175-177, 227f. Die drei zuerst
genannten Handbiicher beschreiben beim ciidakarana eine etwas aufwendigere Prozedur, da
gleichzeitig auch das Gefdl mit caru vorbereitet wird (CP1: 7-9; CP2: 9-11; CV: 10-12).

99 Das Butterfett soll hier mit einem brennenden Holzscheit (Nep. samidha), einem kusa oder Gras
(trna) umkreist werden (VP: 39f., 108-110, 165f., 208f.). Vgl. VPGh: 91f.

100 Der sruva ist der im hduslichen Ritual iibliche Opferloffel (Kane 1974: 208). Er ist aus dem Holz
des khadira gefertigt, hat die Lénge einer aratni (die Spanne vom Ellenbogen bis zum Ende der
Faust), die Dicke des Daumengelenks und ein rundes Ende (CP1: 6; CP2: 8; CV: §; vgl. VP: 106
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erwarmt und dann mit den vorher zum ,,Fegen (sammarjana) bereitgelegten kusa-
Halmen'"! gereinigt, indem mit den Spitzen der Halme nach ,,innen‘, das heit vom
Ende des Loffels zu dessen Spitze, und mit den Wurzeln nach ,,aulen®, von der Spitze
des Loffels zum Ende hin ,.gefegt” wird. Der Opferloffel wird mit pranita-Wasser
besprengt, erneut dreimal erwérmt und in siidliche Richtung (griffbereit) abgelegt.'"*
§11 Einsetzen des Feuers (agnipratistha) — Dem Ciidopanayana-Text und ande-
ren zufolge wird das Feuer nach den Herrichtungen der Erde (paficabhiisamskara) in
einem Gefidl} gebracht und nach Entfernen des kravyadamsa in die Opferstitte gesetzt
(siehe §2). Laut VP (110-112, 166-169, 209-212) folgen spiter weitere Vorbereitun-
gen dieses Feuers. Der Text beschreibt (zumindest bei drei der vier samskdaras) im
Anschluss an das Bereiten der Opfergerite und Materialien eine Sequenz von Hand-
lungen, die das anhand von Lampe, Krug und Ganes$a demonstrierte Muster der iib-
lichen pija fiir das Feuer modifiziert: Mit (zum Gruf3) zusammengelegten Handen,
dem Feuer zugewandt, spricht man zunichst den Mantra ,,om catvari §rga trayo asya
padah etc.” (VS 17.91) und visualisiert beim dhyana die im Text im Detail beschrie-
bene Gottheit Agni,'” nimmt Bliiten und Ritualreis und spricht eine @vahana-Formel
fiir das jeweilige Feuer, das beim ciidakarana Mangala, beim upanayana und veda-
rambha Samudbhava und beim samavartana Vai§vanara heifit. Hat man so das Feuer
herbeigerufen, etabliert und verehrt man es mit Darbringungen (upacdara) und nama-
mantra. SchlieBlich legt man erneut die Hinde zusammen und spricht mehrere Man-
tras als prarthana.'™ Dann nimmt man (bei upanayana und vedarambha wird der
acarya als Agens genannt) Gerste, Sesam und Wasser aus dem karmapatra und
spricht einen samkalpa, mit dem man erklért, den namentlich genannten Gottern ahuti
zu opfern. SchlieBlich sprenkelt man (auf die oben beschriebene Weise) proksani-

und Harihara zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1) 5). Fiir eine Abb. siche Staal 1983:
219 Fig. 22C; Tachikawa/Bahulkar/Kolhatkar 2001: 42 Fig. 16, 47 Fig. 21; Witzel 1986: 165.

101 Diejenigen Handbiicher, die genauere Angaben dazu machen, lassen zum sammarjana drei (CP1:
5,37; CP2: 8,41; CV: 8, 44; KK: 72, 82, 91, 100; SV: 174, 227, 267; VP: 37, 106, 163, 206; YP:
36, 60, 76) oder fiinf kusa-Halme (UP1: 21, 78; UP2: 14, 56; UP3: 13, 47, 68, 81) bereitlegen.
Die UP2 (56 Fn. 4) nennt drei und fiinf als Alternativen (so auch VPGh: 91) und gibt deren Lin-
ge als einen pradesa an. Das KK (91, 100) weist daraufhin, dass die Halme eine (intakte) Spitze haben
sollen.

102 M 75/7: 6', 13", 18", 22%; CP1: 8, 38f.; CP2: 10f., 43; CV: 11, 46; DP: 45, 66, 81f., 91f.; KBh:
241, 254, 263, 272; KK: 72, 83, 92, 100; SV: 176, 228; UP1: 23f., 80; UP2: 15f., 58f.; UP3: 15,
49, 70, 83f.; VP: 39, 109, 165f., 208; VPGh: 89, 92, 114; VUP: 11, 43, 68, 82; YP: 38, 62, 78.
Vgl. Harihara zu PG 1.1.5 (Bakre 1982: 6; Malaviya 2000: (1) 8).

103 Uber Agni heift es, dass er einen Diskus (cakra), eine Kette (mald) aus Samen des rudraksa,
einen Wasserkrug (kamandalu) und eine Sanduhr-Trommel (Nep. damaru (badhako bacca)) in
der Hand hilt, auf dem Riicken eines Ziegenbocks (Nep. boko) reitet, ein schwarzes Antilopen-
fell (Nep. krsnasara mrgacarma), eine Bliitenkette (Nep. phiilamala), Juwelen (gahana), Parfiim
(sugandha) und Sandel (candana) angelegt hat, den Veda murmelnd verweilt (Nep. vedaka
dhvanile gufijayamana bhat basne), die Form eines Brahmanen des Srigigotra, drei Augen (fri-
netra), sieben Zungen (saptajihva) und drei Haarlocken (sikha) hat und von der sakti Svaha be-
gleitet wird (VP: 110, 167, 209). Fiir eine dhnliche Beschreibung siche ASP: 36f.

104 Die Mantras zur prarthand lauten nach VP (110f., 167f., 210f.) ,,om agnim prajvalitam vande
etc.”, ,,om homartham prarthayeham tvam etc.” und ,,om pratistho bhava etc.” Danach wird das
jeweils eingesetzte Feuer mit einer Variante des namamantra ,,om svahasaktiyutaya [N.N.Jnam-
nagnaye jatavedase namah‘* gegriifit.
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Wasser mit Hilfe der pavitras und fihrt (wie andere Texte) mit dem Auflegen von
samidh fort.'®

Diese Passagen werden in die VPGh (88, 114f., 133f., 149) unter der Uberschrift
,,Visualisierung des Feuer* (agnidhyana) iibernommen, teilweise stark gekiirzt.'”
Beim cidakarana wird in der VPGh (90) jedoch, kurz nachdem man wie in der VP
das Feuer Mangala eingesetzt hat, erneut eine agnipratistha beschrieben, diesmal fiir
ein Feuer namens Sabhya. Diese Anleitung beruht auf dem Text des SD (280). Dort
heifit es, dass mit dem Mantra ,,om etam te deva savitar yajiiam prahur brhaspataye
brahmane etc.”“ (VS 2.12) und einer avahana-Formel das Feuer eingesetzt wird.
Dhyana und avahana erfolgen mit den Mantras ,,om tad evagnis tad adityah etc.”“ (VS
32.1) und ,,om catvari srga trayo asya padah etc.”“ (VS 17.91). Das Feuer soll mit
Darbringungen wie Sitz (a@sana), FuBwaschwasser (pddya) usw. bis hin zum Schwen-
ken von Licht (nirdjana) verehrt werden. Dann soll man rekhd- und jihvapiijana ma-
chen, also die Linien und Zungen (des Feuers) verehren, bevor der eigentliche homa
beginnt. Die VPGh zitiert diese Passage, aber nicht direkt aus dem SD, sondern aus
dem KBh (241 Fn. 2). Dies ist an den Modifikationen erkennbar, die am Text
vorgenommen wurden: So sind in KBh und VPGh einige Anweisungen gekiirzt, und
der Mantra VS 2.12 (wie im KBh iiblich) mit ,,om mano jitir jusatam ajyasya etc.*
(VS 2.13) ersetzt. AuBBerdem sind hier die namamantras fiir das rekha- und jihva-
pitjana erginzt.'"”” Der SD (296, 308, 316) verzeichnet auch fiir die Feuer der anderen
samskaras eine pratistha. Das oben wiedergegebene Modell wird dabei leicht vari-
iert.'”® Der jeweilige Text findet sich (mit eigenen Modifikationen) ebenfalls im KBh
(254 Fn. 10, 262 Fn. 1, 270 Fn. 1) und (auBer beim upanayana) in der VPGh (132 Fn.
1, 247f. Fn. 1) wieder.

Laut YP etabliert man das Feuer bereits direkt nach dem paiicabhiisamskara, in-
dem man etwas Wasser sprenkelt, avahana des Feuers mit ,,om mukham samasta-
devanam etc.“, pija mit ,,om agnim diitam puro dadhe etc.” (VS 22.17) macht und
einige Scheite auf das Feuer legt.'” An gleicher Stelle im Ritualablauf gibt die UP

105 Beim ciidakarana gibt die VP (33f.) an anderer Stelle im Ritualablauf — ndmlich bereits vor dem
brahmavarana (nachdem die Mutter den Jungen auf den Schof3 genommen hat) — eine Kurzver-
sion der beschriebenen Prozedur wieder. Man soll mit Sandel, Bliiten und Ritualreis in den gefal-
teten Handen das Feuer visualisieren, es herbeirufen, verehren usw. und schlie3lich hingabevoll
(bhaktipiirvaka) griifen. Genannt werden nach dieser Anweisung nur die drei prarthanamantras
und eine modifizierte Variante des 0.g. namamantra, die das Feuer auch als Sandilyaputra des
Srigigotra addressiert.

106 Vgl. SV: 172, 230, 248f., 261f.

107 Gemil den namamantras werden in der ersten Linie Brahma, in der zweiten Visnu und in der
dritten Rudra (Siva) verehrt, und als die sicben Zungen (des Feuers) werden Karali, Dhiiminf,
Sveta, Lohita, Mahalohita, Suvarna und Padmaraga bedacht (KBh: 241 Fn. 2; VPGh: 90).

108 So wird etwa bei der Etablierung des Feuers namens Samudbhava fiir den upanayanahoma auf
die Mantras VS 32.1 und VS 17.91 verzichtet. Dafiir gibt der Text eine Formel an, mit der man
die Absicht erklirt, das Feuer zu verehren, und schreibt (wie die VP, siehe oben) den Mantra ,,om
agnim prajvalitam vande etc.” sowie Duftstoff (gandha) fiir die Verehrung des Feuers vor (SD: 296).

109 So zumindest bei vedarambha und samavartana (YP: 57, 73f.). Beim ciidakarana wird VS 2.12
fiir die pratistha, ,,om yam brahma vedantavido vadanti etc.” fiir die pija und ,,om agnim diitam
puro dadhe etc.”“ (VS 22.17) als prarthana vorgeschrieben (YP: 23f.).
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den Text eines samkalpa wieder, der den (in der YP nicht genannten) Namen des
jeweils zu etablierenden Feuers enthilt.'”

Das Feuer unter verschiedenen Namen zu etablieren, nach Kane (1974: 212) ein
junges Phianomen, ist in den Handbiichern also recht verbreitet. Ein Indiz fiir die
Richtigkeit der Vermutung Kanes, dass dltere Autorititen diesbeziiglich fehlen, ist die
Tatsache, dass die spezifischen Namen des Feuers in den Quellen variieren (speist
sich ein Handbuch, wie die VPGh, aus mehreren Quellen, konnen diese Widerspriiche
auch innerhalb eines Textes auftreten). Tab. 7.1 fasst diese Varianten zusammen:

Tab. 7.1: Namen der wihrend des vratabandha entziindeten Feuer.

ciidakarana upanayana vedarambha Samavartana
Name des  Mangala'" Samudbhava'" Samudbhava''* Vaisvanara''®
Feuers Sabhya''? Hari'®s Dhanafijaya'"’
Rajaputra''®
Strya'"’

§12 Geben von Anziindholzern (samiddhana) — Dass man das Feuer vor einem
Opfer durch das Auflegen von samidh, Brennmaterial, meist Anziindhdlzern, zum
Aufflammen bringt, ist ein sehr alter Bestandteil des brahmanischen Feuerrituals und
bereits seit vedischer Zeit im Zusammenhang mit dem upanayana belegt.'”® Wenn in
den heutigen Handbiichern zum samidh genauere Angaben gemacht werden, heift es
meist, wie in Hariharas Kommentar zu PG 1.1.2 (Bakre 1982: 5; Malaviya 2000: (1)
5), dass drei Scheite verwendet werden, die eine Spanne (pradesa, Nep. kureta) lang
und aus dem Holz des palasa (oder eines anderen opferbaren Baums) sein sollen.'?!
Beim Auflegen der Scheite kommt auch zum ersten Mal das sogenannte upayamana-
kusa zum Einsatz. Dabei handelt es sich um mehrere kusa-Halme die, so die YP (36,
60, 76), wie ein Zopf (veni, H. coti) gebunden sind. Aus wie vielen Halmen das
Ritualgerit bestehen soll, variiert je nach Text. Es wird jedoch immer eine ungerade
Zahl genannt.'?

110 UP1: 18, 63, 102, 116; UP2: 11, 41, 82, 91. Die UP3 so nur beim vedarambha (UP3: 65).

111 SV: 172, 177; VP: 33f.; VPGh: 88.

112 KBh: 241 Fn. 1; SD: 280; UP1: 18; UP2: 11; VPGh: 90.

113 KBh: 254 Fn. 10; SD: 288, 296, SV: 230; UP1: 63; UP2: 41, VP: 85, 110f.; VPGh: 106, 115.

114 SV: 248f.; UP1: 102; UP2: 82; UP3: 65; VP: 160, 167f.; VPGh: 133.

115 KBh: 262 Fn. 1; SD: 308; VPGh: 132 Fn. 1.

116 VP: 202, 210; VPGh: 148f. So auch SV: 262 (siche dazu auch nichste Fn.).

117 Der SV (261) verwendet diesen Namen in der avahana-Formel.

118 KBh: 271; SD: 316; VPGh: 148 Fn. 1.

119 UP1: 116; UP2: 91.

120 Zur historischen Entwicklung der samidhs, der damit einhergehenden Uminterpretation und der
Verbindung zum upanayana siche Kap. 9.2 §21.

121 Vgl. CP1: 6, 37; CP2: 8, 41; CV: 8, 44; KK: 72, 82, 91, 100; SV: 174, 227; VP: 37, 106; VPGh:
91. Zu Lange und Material der Scheite siche auch Gonda 1980: 166.

122 Laut YP (36, 60, 76) besteht es aus drei kusa-Halmen. Laut der UP aus sieben (UP1: 21, 78;
UP2: 14, 56; UP3: 13, 47, 68, 81). Die meisten Handbiicher verwenden jedoch dreizehn Halme
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Die meisten Handbiicher beschreiben die Prozedur folgendermaflen: Nachdem
man den Opferloffel vorbereitet und das Reinigen (utpavana) des Butterschmalzes
vollzogen hat, steht man auf, nimmt das upayamanakusa (mit der rechten Hand auf,
gibt es) in die linke Hand, ergreift die drei bereitgelegten Holzscheite, versieht sie mit
Butterschmalz, gedenkt im Geiste Prajapati und wirft die Scheite schweigend ins Feu-
er.'” Nach dem Ciidopanayana-Text sollen die Scheite nach Osten gerichtet gehalten
werden. Prajapati als mentales Objekt der Handlung wird hier nicht erwihnt.'**

§13 UmgieBen (paryuksana) — Nach Ramadatta setzt man sich wieder, giefit mit
Hilfe der pavitras proksani-Wasser im Uhrzeigersinn um das Feuer und legt die Séu-
berer in das pranitapatra.' Andere Handbiicher erwihnen zusitzlich, dass die Um-
rundung des Feuers im Nordosten beginnt und im Norden endet.'® Laut Ciidopa-
nayana-Text wird das proksani-Wasser mit den pavitras aus der hohlen Hand (culuka)
gegossen.'?’

§14 Beginn des Feueropfers (homarambha) — Wenn der Platz, die Gerite und
Utensilien vorbereitet sind und das Feuer etabliert ist, kann mit den eigentlichen Op-
ferungen begonnen werden. Die meisten Handbiicher schicken einige Anweisungen
zur Art und Weise der Darbringung vorweg. Ramadatta schreibt, dass man, durch den
brahman-Priester beriihrt (brahmananvarabdha) und das rechte Knie gebeugt (patita-
daksinajanu), ins brennende Feuer opfert, und dass nach jeder Opferspende (ahuti)
das auf dem Opferloffel (sruva) verbleibende Butterfett (ghrta) in das proksanipatra
gegeben werden soll.'® Interessanterweise fiigt der KBh (254) an einer Stelle eine
Passage aus dem weitaus detailreicheren Ciidopanayana-Text (bzw. dessen Vorlage)
ein. Nach diesem stellt man vor dem Opfer (im Norden) in die Mitte zwischen Feuer
und pranitapatra das ,,Gefil zum Aufnehmen der Neige* (samsravadhdaranaya
patra). Wie bei Ramadatta soll beim Opfern das rechte Knie gebeugt sein und man
wird vom brahman-Priester beriihrt, laut Ciidopanayana-Text mit kusa am rechten

(CP1: 6,37; CP2: 8, 41; CV: 8, 44; KK: 82,91, 100; SV: 174; VP: 37, 106, 164, 206; VPGh: 91).
Nach KK (72) sind es drei, fiinf, sieben oder dreizehn, nach UP2 (56 Fn. 5) sieben, fiinf oder
drei. Malaviya (2000: (1) 7 Fn. 3) merkt zu seiner Hindi—Ubersetzung von PG 1.1.4 an, dass das
upayamana fiir gewohnlich aus einem Biindel mit drei kusa und einem mit vier kusa, also aus
insgesamt sieben kusa, besteht.

123 M 75/7: 7', 13, 18", 227; DP: 46, 67, 82, 92; KBh: 241, 254, 263f., 272; UP1: 25, 81; UP2: 17,
58f.; UP3: 15, 49, 70, 83; VP: 40, 112, 169, 212; VPGh: 89f., 92, 114; VUP: 12, 44, 69, 83; YP:
39, 63, 79. Die bhasatika der DP (46, 67, 82, 92) schreibt, dass die drei Scheite mit dem Wort
svaha schweigend ins Feuer gegeben werden.

124 CP1: 9, 39; CP2: 11, 43f.; CV: 12, 47; KK: 73, 83, 92, 101; SV: 177, 228.

125 M 75/7: 7%, 13", 18", 227; DP: 46, 67, 82, 92; KBh: 241, 254, 264, 272; UP3: 15, 49f., 70, 83;
VPGh: 90, 114; VUP: 12, 44, 69, 83; YP: 39, 63, 79.

126 CP1: 9, 39; CP2: 11f.,, 44; CV: 12, 47; KK: 73, 83, 92, 101; SV: 177, 228, 262; UP1: 25, 81;
UP2: 17, 59f.; VP: 40, 112f., 170, 212; VPGh: 92.

127 CP1: 9, 39; CP2: 11, 44; CV: 12, 47; KK: 73, 83, 92, 101; SV: 177, 228. Die VP (170 Fn. 1)
erginzt diese Information beim vedarambha.

128 Vgl. M 75/7: 77, 13", 18, 227, DP: 46, 67, 82f., 92f.; KBh: 241, 254, 264, 272; UP1: 25, 81f,;
UP2: 17, 59f.; UP3: 15¢£., 50, 70, 83f.; VPGh: 90, 114; VUP: 12, 44, 69, 83. Die YP ergénzt, dass
der Priester mit kusa beriihrt wird (kusena brahmananvarabdha YP: 39, 63, 79). Die Beschrei-
bung der SD ist noch knapper und macht keine Angaben zum Butterschmalzrest (daksinam
Jjanvacya brahmananvarabdho juhuyat vgl. SD: 280, (296), 308, 316).
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Arm. Man hat die linke Hand mit dem upayamanakusa ans Herz gelegt und hélt in der
erhobenen rechten Hand den Opferloffel mit der Geste der Schneckentrompete
(Sankhamudra) in der Mitte des hinteren Teils."” Auch laut VP (40f., 113, 170, 213)
erfolgt das Beriihren mit kusa, ansonsten dhnelt deren Beschreibung der Ramadattas.
Es werden jedoch zusitzliche Angaben zum Akteur gemacht, die in die VPGh iiber-
nommen werden. So heilit es beim ciidakaranahoma, der Opferherr bringe — wenn er
ein Brahmane ist, selbst, wenn er ein Ksatriya ist, durch einen Brahmanen — die vor-
geschriebenen Mantras lesend Opferspenden dar (VP: 40; VPGh: 92). Beim upa-
nayana ist es der Lehrer (dcarya), der den homa ausfiihrt (VP: 113; VPGh: 115). Bei
vedarambha und samavartana sind es Lehrer und der zu seiner linken sitzende Junge
zusammen, die selbst oder durch einen Priester opfern (VP: 170, 213; VPGh: 134, 150).

§15 Vierzehn Butterfettspenden (caturdasajyahuti) — Die zentrale Handlung des
Feuerrituals, die von den bisher beschriebenen Vorbereitungen (pirvangakarman)
und einigen noch zu behandelnden Nachbereitungen (uttarangakarman) gerahmt
wird, ist das Darbringen von Butterfettspenden (djyahuti) an verschiedene Gotter.'*
Der dabei zu sprechende Mantra hat meist die einfache Form ,,Om, dem (Gott) N.N.
svaha. Dies ist fiir N.N. (und) nicht (mehr) meins“ (om N.N. svaha / idam N.N. na
mama)."”' Mit dem Wort svaha wird das Butterschmalz vom Opferloffel ins Feuer ge-
geben'”? und mit dem zweiten Teil des Mantras (idam etc.), der als ,,Aufgeben*
(tyaga) bezeichnet wird,'"” das noch auf dem Opferloffel befindliche Butterfett im
proksanipatra platziert. Auf diese Weise werden die in Tab. 7.2 verzeichneten vier-
zehn"* Ghutis dargebracht.'” Die Angaben zu Seher, VersmaB und Gottheit sind den
viniyogas entnommen.

129 tato pita agharadi caturdasahutisu samsravadhdaranaya patram agnipranitapatrayor madhye
nidhaya brahmand kuSena daksine bahau anvarabdha patitadaksinajanuh sopayamanakusam
vamahastam hrdaye nidhayottanena hastena Sankhamudraya madhyamiilayor madhya ghrtena
sruvendjyena (zit. nach CP1: 39f., vgl. CP1: 9; CP2: 12, 44; CV: 12f.; 47; KK: 73, 83, 92, 101;
SV 177f.). Der KBh (254) macht keine Angaben zum Platzieren des Gefdlles. Der nach der Op-
ferspende auf dem Loffel verbleibende Rest des Butterschmalzes wird in eben dieses Gefal3 ge-
geben (tyagante kiiicid ghrtam (kificit sruva- KK) avasesya hutvavasistham samsravadharana-
patre praksipet CP1: 10; CP2: 12; CV: 13; KK: 73, 101).

130 Zum Darbringen von Butterfett siche Hillebrandt 1897: 72; Staal 1983: 47f.

131 Dies ist in verschiedenen Sttras die iibliche Methode des Opferns (sieche Kane 1974: 211). In
manchen Initiationshandbiichern (etwa der VUP: 13-15, 45-47, 70, 72-74, 84, 86-88) wird die
tyaga-Formel nur unvollstindig (ohne na mama) wiedergegeben.

132 Dass, wie von Gray (1979: 94) behauptet, mit dem Wort ,,hom* (gemeint ist wohl om) Butterfett
genommen und geopfert wird, trifft fiir die Bahun und ChetrT im Kathmandu-Tal nicht zu. In der
agnidhyana-Formel erscheint Svaha als Frau bzw. sakti des Agni personifiziert (s. §11).

133 Mit dem tyaga(vakya) wird formlich erklirt, dass die Opfergabe nun nicht mehr dem Opfernden
gehort, sondern der jeweils beopferten Gottheit. Siehe dazu Kane 1974: 883; Miiller 1992: 43,
46, 74, 204. Nach Staal (1983: 4f., 41; 1996: 121f.) entsagt der Opferherr mit dem Sprechen der
Formel den Friichten und Resultaten der Opferhandlung. Zur Kritik dieser Interpretation siehe
Michaels 2004: 462f.

134 Gelegentlich werden die beiden dagharas nicht mitgezihlt, so dass die Gesamtzahl der ahutis als
zwolf angegeben wird (z.B. YP: 40). So auch Harting 1922: xxx.

135 M 75/7: 7%, 13'14%, 18"-19", 22-23%; CP1: 9, 39f., 53, 54, 58, 59; CP2: 11f., 44, 57, 59, 62, 64;
CV: 12, 47, 62, 64, 67, 69; DP: 46-48, 67-69, 83, 84f., 93, 94f.; KBh: 241-243, 254-256, 264-
266, 272-274; KK: 73f., 83-85, 92f., 94f., 101, 103; SD: 280-282, 296, 308-310, 316-319; SV:
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Tab. 7.2: Die vierzehn Butterfettspenden (caturdasajyahuti).

Butterfettopfer Mantra rsi Versmal Gottheit(en)
agharau
1. om prajapate etc. Prajapati tristubh Prajapati
2. om indraya etc. Prajapati tristubh Indra
ajyabhagau
3. om agnaye €tc. Prajapati tristubh Agni
4. om somaya etc. Prajapati tristubh Soma
mahavyahrti'*®
5. om bhiih etc. Prajapati gayatrt Agni (Bhiir)
6. om bhuvah etc. Prajapati usnik Vayu (Bhuvah)
7. om svah etc. Prajapati anustubh Strya (Svar)
sarvaprayascitta
8. om tvam no agne varunasya Vamadeva tristubh Agni, Varuna
vidvan etc. (VS 21.3)
9. om sa tvam no agne ‘vamo Vamadeva tristubh Agni, Varuna
bhavott etc. (VS 21.4)
10. om ayas cagne ‘sy ) Vamadeva  tristubh Agni'?
anabhisastis ca etc. (KS
25.1.11)
11. om ye te Satam varuna ye Vamadeva tristubh Varuna, Savita,
sahasram etc. (KS 25.1.11) Visnu,
Visvedeva,
) Marut, Svarka
12. om ud uttamam varuna Sunahsepa tristubh Varuna

pasam asmat etc. (VS 12.12)

prajapatya

13. om prajapataye etc. Prajapati tristubh Prajapati
svistakrt

14. om agnaye Svistakrte etc. Prajapati tristubh Agni

178-180, 230-233, 250, 252f., 263, 264-266; UP1: 26f., 82f., 103f., 106f., 119, 121; UP2: 18f,,
61f., 82f., 84, 93, 94f.; UP3: 16-18, 50-52, 71, 73f., 85f.; VP: 41-48, 113-120, 170-173, 176-181,
213-215, 219-225; VPGh: 92-94, 115-118, 134f., 136-138, 150, 152-154; VUP: 13-15, 45-47, 70,
72-74, 84, 86-88; VV1: 11-14, 25f.; VV2: 16-18, 37f.; YP: 40-42, 64, 65-67, 80, 81-83.

136 Fiir diese drei Opfer wird meist ein kollektiver viniyoga angegeben. Einzig der Cudopanayana-
Text macht (zumindest beim upanayanahoma) fiir jede der drei ahutis separate Angaben (CP1:
41; CP2: 44; CV: 48). Ublicherweise wird den Gottern Agni, Vayu und Siirya geopfert. Selten ist
die Variante zu finden, dass auch die Namen der mahavyahrtis in der tyaga-Formel genannt wer-
den. Harihara zu PG 1.5.3 verzeichnet beide Varianten (Bakre 1982: 75; Malaviya 2000: (1) 75).
Die VP (43) lasst beim ciidakaranahoma an dieser Stelle insgesamt sechs @hutis darbringen. Drei
fiir die Gotter Agni, Vayu und Surya und drei (auBerhalb der Zahlung) fiir die mahavyahrtis (so
auch VPGh: 93). Die VUP (14, 46, 72, 86) verzeichnet nur die ahutis fiir die mahavyahrtis.

137 Die tyaga-Formel der UP gibt die Gottheit als Agni Ayas an (UP1: 27, 83, 107, 121; UP2: 29, 62,
84, 95; UP3: 17, 51, 73, 87). So auch der VV. Der dortige viniyoga bezeichnet sie jedoch als
Agni (VVI1: 13; VV2: 18).
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Zunichst werden zwei ,,(Fett-)Sprenkelungen® (agharau) dargebracht, die je nach
Handbuch als agharajyahoma, kurz als aghara bzw. agharau oder gar nicht benannt
werden.'* Das erste der beiden Opfer wird Prajapati dargebracht, wobei der Mantra
nur im Geiste (manasa) gesprochen wird."”” Das zweite Opfer richtet sich an Indra.
Einige Handbiicher machen zusitzliche Angaben, etwa zur Gussrichtung.'* Nach VP
wird das Butterschmalzopfer fiir Prajapati als langer, ununterbrochener Guss von der
Nordwest-Ecke der Feuerstelle zur Siidost-Ecke dargebracht,'*! das Opfer fiir Indra
auf dieselbe Art von der Siidwest-Ecke zur Nordost-Ecke.!*> Nach Ciidopanayana-Text
gibt man fiir Prajapati im nordlichen Teil des Feuers einen geraden (rju), aufwirts ge-
richteten (iirdhva), langen (dirgha) und kontinuierlichen (santata) Guss (dhara) Rich-
tung Osten und fiir Indra einen ebensolchen Guss im siidlichen Teil des Feuers.'*

Die beiden néchsten Opferspenden, die als djyabhdgau, ,,die beiden Butterschmalz-
teile bzw. -portionen‘, bekannt sind, erhalten Agni und Soma. Wihrend die anderen
Standardopferspenden in manchen Texten auch als ,,Agnis Gesicht (bzw. Mund)*“
(agnimukha) bezeichnet werden,'** gelten diese beiden Ghutis nach SB 1.6.3.38 als die
,,Augen des Opfers*."* Nach der VP wird die ahuti fiir Agni im Osten der Nordhilfte,
die fiir Soma im Osten der Siidhilfte dargebracht'* oder man gibt beide in das bren-
nende Feuer (im Zentrum).'Y Diese Alternativen nennt auch der Ciidopanayana-
Text.'*

Zwischen den drei ghutis,'® die mit den mahavyahrtis — den ,,groBen AuBerungen®
bhiir-bhuvah-svar —'* dargebracht werden, und dem ,,zu Prajapati gehorenden Feuer-
opfer (prajapatyahoma), bei dem die Mantras wieder nur im Geiste (manasa) ge-
sprochen werden, findet das eigentliche Hauptopfer (pradhanahoma) statt. Bei diesen
fiinf Butterfettopfern treten anstelle des bisher verwendeten ersten Teils der Opfer-
formel, ,,om dem Gott N.N.“ fiinf Mantras, die der VS bzw. dem KS entnommen sind
und die in dieser Kombination bereits vom KS 25.1.10 als ,.alles gut machend*

138 Gelegentlich findet sich die Verschreibung adharau, die ,,beiden Fundamente* (z.B. in der von
Camana Lala Gautama herausgegebenen Sodasasamskarapaddhati, S. 130, 152, 183).

139 Staal (1996: 225) vermutet als Ursache fiir Prajapatis Vorliebe fiir nicht laut geduBerte Mantras
und Stille eine (im Gegensatz zu den vedischen Mantras) nicht arische Herkunft der Gottheit. Zur
Nichthorbarkeit der Mantras fiir Prajapati siche auch Kane 1974: 1051 Fn. 2359, 1062 Fn. 2377.

140 Sieche dazu auch Caland 1984: 6 Fn. 2; Kane 1974: 211 Fn. 289, 1051 Fn. 2360; Gonda 1980:
350f.; Harting 1922: xxx.

141 VP: 41 Fn. 1, 113 Fn. 2, 172 Fn. 1, 213 Fn. 1. So auch YS: 70 (s.v. agharau).

142 VP: 42 Fn. 1, 114 Fn. 1, 172 Fn. 2, 214 Fn. 1. Siehe auch YS: 70.

143 Vgl. CP1: 10; CP2: 12f.; CV: 13; KK: 73, 83, 92, 101.

144 Fiir Referenzen siche Gonda 1980: 352; Harting 1922: xxx; Lubin 2016: 150.

145 caksusi va ete yajiiasya yaddajyabhdagau zit. in Kane 1974: 1059 Fn. 2371 (siehe auch: 207 Fn. 483).

146 VP: 42, 115, 172, 215; VPGh: 93. So auch Kane 1974: 207 Fn. 483.

147 VP: 42 Fn. 1, 115 Fn. 1, 172 Fn. 1, 215 Fn. 1.

148 CP1: 10; CP2: 13; CV: 13; KK: 73, 83, 93, 101. Laut SV (178) erfolgt das erste Opfer in die
Mitte und das zweite in den nordlichen Teil des Feuers.

149 Nach Kane (1974: 199 Fn. 464, 211 Fn. 489) besteht der vyahrtihoma aus insgesamt vier ahutis:
je einer separaten Opferspende mit bhith, bhuvah und svah (oder suvah), sowie einer vierten unter
Verwendung aller drei vyahrtis. Diese Form findet sich jedoch in keinem der vorliegenden Initia-
tionshandbiicher.

150 Zur Bedeutung der mahavyahrtis siche Gonda 1980: 226; Krick 1982: 393-96.



176 7.1 Das Feueropfer (homa)

(sarvaprayascitta) bezeichnet werden.””' Die letzte der vierzehn ahutis ist Agni
Svistakrt, dem die Opferhandlung gut abschlieBenden Feuer, gewidmet.'>

Diese Serie von Butterfettspenden, die laut PG 1.5.3f. bei jedem Feuerritual gege-
ben werden soll, stellt einen Standard des homa dar.'>® Beim Hochzeitsritual (vivaha)
wird dieses Modell laut PG 1.5.6 durch ,,Einfiigung* (@vapa) weiterer ahutis zwischen
sarvaprayascitta- und prajapatyahoma modifiziert.'** Die Initiationshandbiicher lie-
fern ein weiteres Beispiel fiir eine derartige Abwandlung des Grundmodells durch Ein-
schiibe. Das PG 2.10 beschreibt im Anschluss an die fiinf groen Feueropfer (PG 2.9)
die rituellen Handlungen zu Beginn des jihrlichen Semesters (adhyayopakarman), die
auch das Aufnehmen oder Ablegen eines Geliibdes (vrata) begleiten (PG 2.10.10) und
eine wichtige Vorlage fiir das spiter entwickelte vedarambha samskara bilden (siehe
Kap. 10). Neben anderen Ritualhandlungen, wie dem Essen von Joghurt, sollen gemif
PG 2.10.3-9 im Anschluss an die beiden ajyabhagas Opferspenden fiir die Veden ins
Feuer gegeben werden.'” Bereits in Hariharas prayoga werden diese vedahutis als
Teil des vedarambha- und samavartanahoma genannt."® Laut Ritualhandbiicher wer-
den die vedahutis mit der tiblichen Formel (,,om dem Gott N.N., svaha. Dies (ist) fiir
Gott N.N., nicht (mehr) meins®), jedoch ohne Beriihrung durch den brahman-Priester
dargebracht.'”” Auch verzeichnet kein Handbuch dafiir einen viniyoga. Zunichst wer-
den fiir den jeweils gelernten Veda vier ahutis in Feuer gegeben (siche Tab. 7.3).'%®
Im Anschluss werden sieben samanyahutis dargebracht, die allen Veden gewidmet
sind. Sie richten sich an Prajapati, die Gotter, die rsis, den Glauben (Sraddhﬁ), die
Einsicht (Medha), den ,,Herrn der Versammlung® (Sadasaspati) und die Zustimmung
(Anumati). Sind mit diesen Opfern die vedahutis abgeschlossen, beriihrt man den
brahman-Priester wieder und opfert (wie oben beschrieben) mit den drei mahavyahrtis
beginnend die restlichen ajyahutis ins Feuer. Wihrend im Grundmodell des homa das
sarvaprayascitta das Hauptopfer darstellt, iibernehmen in der erweiterten Form die
vedahutis diese Funktion und das sarvaprayascitta wird Teil der rahmenden Opfer.

151 Diese Opfer werden je nach Text auch als prayascitta-, prayascittasamjiiakah oder paricavaruni-
homa bezeichnet. PG 1.2.8 nennt sie im Zusammenhang mit dem homa des Hochzeitsrituals.

152 Nach Gonda (1980: 350): wird dieses Opfer im Nordosten dargebracht. Die vorliegenden Hand-
biicher machen keine Ortsangaben.

153 Siehe dazu Hillebrandt 1897: 72.

154 Gonda (1980: 353-357) bringt verschiedene Beispiele fiir die Modifikation des Grundmodells
(prakrti) durch Einfligung (avapa).

155 Zu den Ergéinzungen des homa beim upakarana vgl. Gonda 1980: 353. Siehe dazu auch Kap. 10.3.

156 Siehe Hariharas vratadesaprayoga am Ende des Kommentars zu PG 2.5 sowie den Kommentar
zu PG 2.6.9 (Bakre 1982: 228, 246f.; Malaviya 2000: 84, 103). Gadadhara macht genauere Anga-
ben und fiihrt die vedahutis einzeln auf (Bakre 1982: 237, 251; Malaviya 2000: 95f., 114f.).

157 Einzig der Ciidopanayana-Text lasst beim vedarambhahoma den brahman berithren (CP1: 53;
CP2: 57; CV: 62). Beim samavartanahoma werden die vedahutis aber ohne Beriihrung (anan-
varabdha) dargebracht (CP1: 58; CP2: 62; CV: 67).

158 Ramadatta nennt von den Veda-spezifischen ghutis nur die fiir den Yajurveda M 75/7: 19, 22",
DP: 83f., 93f.; YP: 64f., 80f.). Andere nennen auch die fiir die restlichen drei Veden (CP1: 9,
39f., 53f., 58f.; CP2: 57-59, 62f.; CV: 62f., 67-69; KBh: 241-243, 254-256, 264-266, 272-272;
KK: 93f., 101-103; SD: 280-282, 296, 308-310, 316-319; SV: 252f., 263f.; UP1: 104-106, 119f,;
UP2: 83f., 93f.; UP3: 72f., 83f.; VP: 173-176, 215-219; VPGh: 135f., 150-152; VUP: 71f., 44f.,
85f.; VV1:23-25; VV2: 34-37).
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Tab. 7.3: Die Gottheiten fiir die ahutis entsprechend des gelernten Veda beim vedarambha- und
samavartanahoma.

Yajurveda Rgveda Samaveda Atharvaveda
1.  Luftraum (Antariksa) Erde (Prthivi) Himmel (Div) Himmelsgegenden (Dis Pl.)
2. Wind (Vayu) Feuer (Agni) Sonne (Strya) Mond (Candramas)
3. Brahman Brahman Brahman Brahman
4.  Versmale (Chandas Pl.) Versmalle Versmale Versmalle

§16 Kosten der Neige (samsravaprasana) — Nachdem das letzte Opfer fiir Agni
Svistakrt gegeben und der Butterfettrest vom Opferloffel im proksant platziert wurde
und damit die eigentliche Opferung beendet ist, beginnt mit dem samsravaprasana,
dem ,,Kosten der Neige, die Nachbereitung (uttarangakarman). Ramadattas Anwei-
sungen dazu sind kurz: Man soll die Neige kosten und dcamana machen.'” Der Her-
ausgeber der VUP merkt an, dass man das prasana bzw. dcamana mit dem Wasser
des proksanipatra als samsravaprasana bezeichnet.'®® Ahnlich werden die diirftigen
Angaben vom Kommentator der DP interpretiert.'' Nach der hindibhasatika der YP
(67, 83) soll man einige der ins proksani-Wasser gegebenen Butterschmalztropfen es-
sen und dann a@camana machen, wobei man dreimal ,,om gariga visnuh‘ spricht.'®* Der
KBh folgt hier nicht Ramadatta, sondern gibt eine Passage wieder, die sich auch im
Ciidopanayana-Text findet. Nach dieser wischt man sich nach dem dcamana den
Mund mit den beiden pavitras ab und wirft diese ins Feuer.'®® Der Text des KBh wird
durch diese Ergidnzung inkonsistent, denn nur wenige Zeilen spiter — namlich beim
pranitavimoka (§18) — werden die pavitras (wie in anderen Versionen des Ramadatta-
Textes) erneut benotigt. Die VP erwihnt die pavitras nur einmal in diesem Zusam-
menhang: Beim ciidakaranahoma soll der Opferherr etwas von dem im proksanipatra
gesammelten Butterschmalz lecken (Nep. carnii), sich den Mund mit den pavitras
wischen oder Gcamana machen und die Hinde waschen.'® An anderer Stelle heiBt es,
dass man das Butterfett in ein anderes Gefil (Nep. arko bhadama) oder auf Blitter
(Nep. pataharima) gibt, der Opferherr bzw. der Lehrer (acarya) davon leckt und

159 M 75/7: 7%, 14%, 19, 23%; DP: 48, 69, 85, 95; KBh: 243, 256, 266, 274; VUP: 15, 471., 74, 88; YP:
42,67, 83.

160 proksanipatraka jalaka prasana (acamana) ,samsravaprasana’ kehavaicha (VUP: 15 Fn. 1, 48
Fn.1, 74 Fn. 1, 88 Fn. 1).

161 Man soll der bhasatika zufolge einmal dcamana mit dem (mit Butterfett gemischten) Wasser des
proksant und einmal mit reinem Wasser (suddha jala) machen (vgl. DP: 48, 69, 85, 95).

162 Beim Samsravaprasana des upanayanahoma wird kein Mantra erwéahnt (YP: 42).

163 tatah samsravaprasyacamya pavitrabhyam mukham marjayitva pavitre agnau praksipet (CP1: 13,
43; CP2: 16, 47; CV: 16, 51; KBh: 243, 256; KK: 74, 85; SV: 180). Ab dem vedarambhahoma
kiirzt der Ciidopanayana-Text die Beschreibung mit Nomen ab (samsravaprasanam, pavi-
trabhyam mukhamarjanam, pavitrapratipattim [...] kuryat CP1: 54, 59f.; CP2: 59, 64; CV: 64,
69). Laut dem VV wird das Butterfett vor dem Kosten in ein Gefdl aus paldsa-Holz gegeben
(VV1: 14; VV2: 191)).

164 VP: 48. Die VPGh (95) schreibt an dieser Stelle, dass der Opferherr, nachdem er das Butterfett
geleckt hat, dcamana machen und sich den Mund mit dem pavitra abwischen (Nep. puchnu) soll.
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acamana macht.'® Nach dem SV gibt man vom Butterfett, das auf dem Opferloffel
verblieben ist (also nicht das dem proksanipatra entnommene), zunédchst etwas auf ein
Blatt, dann an die Lippen, bevor man dcamana macht.'®® In Ubereinstimmung mit an-
deren nordindischen Handbiichern'®’ folgt laut UP dem samsravaprasana und aca-
mana eine Handlung, die in den nepalischen Anleitungen erst als Teil des pranita-
vimoka (§18) beschrieben wird: Man vollzieht marjana, indem man mit den Worten
,,om sumitriya na apa osadhayah santu’* (VS 6.22d, 20.19b, 35.12, 36.23, 38.23) und
den pavitras, die man anschlieBend ins Feuer wirft, pranita-Wasser sprenkelt.'®®

§17 Gabe des vollen GefidBes (parnapatradana) — Als Opferlohn (daksinad) ist
dem brahman-Priester nun ein piirnapatra, ein ,,volles GefiB*“, zu iibergeben.'” Die
Handbiicher zeigen sowohl bei den Angaben zu diesem Gefid3 als auch zu dessen
Ubergabe gewisse Varianz: Laut Ramadatta wird beim patrasadana (§6) ein mit 256
Hinden (musti) Reis (tandula) gefiilltes Gefall bereitgestellt, welches am Ende als
pirnapatra iibergeben wird.'” Nach dem Ciidopanayana-Text muss der Reis und
andere Speise des pitrnapatra ausreichen, um viele Esser zu verkostigen.'”! Das KK
kombiniert die beiden Angaben.'”” Den meisten Handbiichern zufolge nimmt der
Opferherr das Gefill und legt einen samkalpa ab, worauthin der Priester segnend ,,om
svasti* antwortet und das GefiB entgegennimmt.'” Laut SD soll man nach dem sam-
kalpa den Mantra ,,akran karma karmakrtah etc.“ (VS 3.47) als Segen lesen.'”* Nach
der UP antwortet der brahman-Priester mit ,dyaus tva dadatu prthivi tva prati-
grhnatu® (PG 3.15.22) — einem Spruch, der vom Siitra vorgeschrieben wird, wann
immer man eine Gabe entgegennimmt.'”> GemiB VP wird das piirnapatra, das neben
geschiltem Reis auch eine Frucht, eine ganze Betelnuss, Bliiten, Kleidung, Opfer-

165 VP: 121, 182, 226; vgl. VPGh: 118, 139, 154.

166 SV: 253, 267. Beim ciidakaranahoma folgt der SV (180) dem Ciidopanayana-Text. Beim upana-
yanahoma wird keine genauere Beschreibung gegeben (SV: 233).

167 Etwa PP: 43. Siehe auch YS: 37, 50, 56.

168 UP1: 28, 84, 107, 122; UP2: 20, 63, 84f., 95; UP3: 18, 52, 74, 87.

169 M 75/7: 7°-8', 14", 19-20", 23™; CP1: 13, 43, 54, 60; CP2: 16, 47f., 59, 64; CV: 16f., 51, 64, 69;
DP: 48f., 69f., 85f., 95f.; KBh: 243, 256, 266, 274; KK: 74, 85, 96, 103; SD: 282, 297, 310, 319;
SV: 180f., 233, 253f., 267; UP1: 28, 84, 108, 122; UP2: 20, 63, 85, 95f.; UP3: 18, 52, 74, 87f.;
VP: 48f., 120f., 182f., 226f.; VPGh: 95, 118f., 139, 154; VUP: 15f., 48, 74, 88; YP: 42f., 67f., 84

170 Nach der DP dient beim ciidakarana die Hand des yajamana als Mal} und beim upanayana die
des dacarya (DP: 44, 65). Der KBh nennt nur die zweite Option (vgl. KBh: 240, 253). Laut YP
wird auch die Fiillung des parnapatra fiir den vedarambhahoma mit der Hand des dcarya abge-
messen (vgl. YP: 36, 61, 77). Laut VUP (9, 41, 67, 81) werden alle vier piirnapatras aus der
Hand des yajamana gefiillt. Vgl. VPGh: 89, 113.

171 pirnapatram bahubhoktrpurusaharaparimitam tanduladyannam CP1: 6; CP2: 8; CV: 8.

172 piarnapatram bahubhoktrpurusaharasad[sic!lparicasadadhikadvisatamustiparimitam tanduldadyannam
KK: 72.

173 M 75/7: T°-8', 14%, 19'-20", 23™; CP1: 13, 43; CP2: 16, 47f.; CV: 16f., 51; DP: 48f., 69f., 85f.,
95f.; KBh: 243, 256, 266, 274; KK: 85; SV: 180f., 233, 253f.; UP3: 18, 52, 74, 87f.; VP: 48f.,
120f., 182f., 226f.; VPGh: 95; VUP: 15f., 48, 74, 88; YP: 42f., 67f., 84. Die UP verwendet nur
beim upanayana den Segen ,,om svasti* (UP1: 84; UP2: 63).

174 So zumindest SD: 310, 319 (vgl. YS: 50). Beim ciidakarana folgt der Ubergabe des pirnapatra
ein lagnadana (mit samkalpa) an den Brahmanen (SD: 282). Beim upanayana gibt der Text nur
die samkalpa-Formel des pirnapatradana wieder (SD: 297).

175 UP1: 28, 84, 108, 122; UP2: 20, 63, 85, 96. So auch PP: 43.
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schnur und Geld enthalten soll, zunichst vor den Opferherrn gestellt und mit dem
Mantra ,,om pirna darvi para pata etc.”” (VS 3.49) und einem entsprechenden nama-
mantra verehrt, bevor man den samkalpa liest.'’

Die VUP gibt die entsprechende Passage Ramadattas nur in Klammern wieder und
fiigt in einer FuBnote an, dass, wenn der brahman aus kusa (gefertigt) sei,'”” man der
eingeklammerten Anweisung nicht folgen solle. Gemif der in Maithili verfassten Al-
ternativanleitung benutzt man eine Variante der Formel, in der die Formulierung ,,ich
iibergebe Dir“ (tubhyam aham sampradade) durch ein namah ersetzt ist (die sam-
kalpa-Formel also in eine ausfiihrliche Variante eines namamantras umgewandelt
wurde).'”® Danach 6ffne man den Knoten (granthi) des brahman."” Auch in einigen
anderen Varianten des Ramadatta-Textes findet sich an dieser Stelle ein Hinweis auf
das Ersetzen des brahman, denn dort fahrt man nach dem piirnapatradana mit der
Formulierung fort: tato brahmagranthivimoka, ,,Dann das Losen des brahman-Kno-
ten*."® Der Kommentar zur YP (43, 68, 84) iibertriéigt dies als Anweisung ins Hindi.
So auch der Kommentar in der DP (70, 86, 90), zumindest in drei von vier Fillen.
Laut dortiger Beschreibung des citdakarana soll man jedoch den Knoten der pavitras
16sen,'®' bevor man mit diesen Wasser sprenkelt (DP: 49).

§18 Befreiung der pranita (pranitavimoka) — Fiir gewohnlich wird die néchste
Handlung nach dem pirnapatradana jedoch als pranitavimoka, ,die Befreiung der
pranita(-Wasser)“, bezeichnet."? Nach dem Ciidopanayana-Text spricht der Opfer-
herr zunédchst ,,om sumitriya na dapo osadhayah santu (VS 6.22d, 20.19b, 35.12,
36.23, 38.23)"® und besprenkelt seinen Kopf mit dem Wasser des pranita-Gefifes.
Dann liest er den Rest des Mantras (,,durmitriyasmai santu etc.“), gieBt das noch im
Gefil befindliche Wasser im Nordosten aus und stellt das Gefidl3 kopfiiber (nyubji)
ab.'® Nach Ramadatta und der VP wird das Wasser mit den beiden pavitras gespren-

176 VP: 48f., 120f., 182f., 226f.; vgl. SV: 180f., 233, 253f.; VPGh: 95, 118f., 139, 154.

177 Wie dies von manchen Handbiichern beim brahmavarana (§3) beschrieben wird.

178 Vgl. H 391/27: 3", 8%, 15".

179 brahmaka granthi kholi dt VUP: 15 Fn. 2, 48 Fn. 2, 74 Fn. 2, 88 Fn. 2.

180 DP: 49, 70, 86, 96; YP: 43, 68, 84. Vgl. E 1549/15: 4". Der KBh (274) verwendet einmal die Be-
zeichnung brahmagranthivimoka als Synonym zu pranitavimoka. M 75/7 (8', 20") und VUP (16,
48, 74, 88) sprechen vom ,,Aufstehenlassen des brahman‘* (brahmotthapana).

181 Da als pavitra verschiedene aus kusa hergestellte Utensilien (der Fingerring, die Représentation
des brahman, usw.) bezeichnet werden, erschliefft sich oft nur aus dem Kontext, was genau ge-
meint ist. Dass der Text hier den Plural verwendet, legt nahe, dass von den beiden Séuberern die
Rede ist, die zu Beginn des Rituals durch Schneiden gefertigt wurden.

182 M 75/7: 8" CP1: 13f., 431, 54, 60; CP2: 16, 48, 59, 64; CV: 17, 51f., 64, 69; KBh: 243, 256, 266,
274; KK: 74, 85, 96, 103; SV: 181, 233, 254, 267; UP1: 85, 108, 123; UP2: 20, 63, 85, 96; UP3:
52,74, 88; VP: 122, 183, 227; VPGh: 95, 119, 139, 154; VUP: 16, 48, 74, 88. SD (282, 297, 310,
319) listet die Bezeichnung vor dem piirnapatradana auf, gibt jedoch keine Beschreibung.

183 Die Handbiicher mit viniyoga verwenden fiir beide Teile des Mantras nur eine Formel, nach wel-
cher der rsi des yajus Prajapati und die Gottheit Apa ist (CP1: 13, 42; CP2: 16, 48; CV: 17, 51f.;
KBh: 243, 256, 266, 274; KK: 74, 85; SV: 181, 233, 254, 267; VP: 122, 183, 227; VPGh 96, 119,
139, 154).

184 CP1: 13f., 43f.; CP2: 16f., 48; CV: 17, 51f.; KK: 74, 85f.; vgl. SV: 181, 233, 254, 267.
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kelt." In der VP findet sich dariiber hinaus die Information, dass beim ciidakarma der
Kopf des Opferherrn besprenkelt wird, bei den restlichen drei samskaras dagegen die
Kopfe von Lehrer (dcarya) und Jungen (kumara).'®® Nach dem YS (37) wird der kusa-
Ring (H. pavitri) zunéchst in das pranitapatra gelegt, dann besprenkelt man damit den
eigenen Kopf, 16st den Knoten und wirft ihn ins Feuer, bevor man das restliche Was-
ser westlich (!) des Feuers ausgiefit. Wie gezeigt, wird laut UP die erste Teilhandlung
des pranitavimoka bereits im Anschluss an das samsravaprasana (§16) vollzogen.
Nach dem pirnapatradana wird hier zunéchst das von ,,om durmitriyasmai etc.” be-
gleitete Ausgieen des im pranita-Gefill befindlichen Wassers beschrieben. Dies ge-
schehe entweder im Westen (wie im YS) oder im Nordosten (wie in den nepalischen
Handbiichern). Im Anschluss, so die UP weiter, nehme man das upayamanakusa,
sprenkele damit das befreite Wasser und werfe die verwendeten Halme ins Feuer.
Beim Sprenkeln soll man ,,om apah Sivah Sivatamah etc.” (PG 1.8.5) lesen, einen
Mantra, der in seinem urspriinglichen Kontext im Hochzeitsritual beim Besprenkeln
der Braut (nach der saptapadi) verwendet wird.'s’

§19 Opfer des barhis (barhirhoma) — In anderen Ritualhandbiichern folgt dem
Ausgieflen und Wegstellen des pranita-Gefilles das Verbrennen der rund ums Feuer
gelegten kusa-Halme.'®® Dazu nimmt man das beim paristarana ausgestreute barhis in
derselben Reihenfolge, wie es ausgebreitet wurde, wieder auf, taucht die Spitzen der
Halme in Butterschmalz und opfert mit dem Mantra ,,om deva gatuvido gatum vittva
gatum ita etc.” (VS 2.21bc, 8.21)'® den kusa mit der Hand ins Feuer.'”® Die meisten
Handbiicher lassen ein ,,svaha“ folgen."””! Der Ciidopanayana-Text verzeichnet auch
eine tyaga-Formel, die Prajapati als Empfianger des Opfers nennt (obwohl der vini-
yoga Vata, den Wind, als Gottheit des Mantras beim barhirhoma angibt).'*?

185 M 75/7: 8, 14, 207, 23"; DP: 49, 70, 86, 96; KBh: 243, 256, 266, 274; VP: 50, 122, 183, 227,
VPGh: 95, 119, 154; VUP: 16, 48, 74, 88; YP: 43, 68, 84. So auch SV: 181. Laut bhasatika der
YP wird auf den Kopf des Jungen (H. ladake ke sira para) gesprenkelt (YP: 43, 68, 84).

186 Vgl. VP: 50, 122, 183, 227; VPGh: 95f., 119, 139, 154.

187 Vgl. UPI1: 28, 84, 108, 122f.; UP2: 20, 63, 85, 95f.; UP3: 52, 74, 87f. Siehe auch PP: 43f. Nach
der UP3 (19) wird das Gefidll im Westen umgedreht. Weitere Handlungen werden nicht beschrie-
ben. In der UP1 dagegen finden sich zusitzliche Informationen: Beim upanayana wird das
Wasser iiber den Kopf des Opferherrn gegossen (yajamanam urddhnyabhisiiijati UP1: 85). Beim
samavartana dagegen reinige man den Kopf des Jungen (kumarasirasi marjayet UP1: 123).

188 Vgl. M 75/7: 8", 14", 207, 23%; CP1: 14, 44, 54, 60; CP2: 17., 48, 59, 64; CV: 17f., 52, 64, 69; DP:
49, 70, 86, 96; KBh: 243f., 256, 266f., 275; KK: 75, 85, 96, 103; SV: 181, 234, 254, 267; VP:
50f.; VPGh: 96, 119, 139, 155; VUP: 17, 49, 75, 89; YP: 43f., 69, 85. Zum barhis siche auch
Gonda 1980: 172 und 1985: 140-197.

189 Laut viniyoga ist der rsi (der im Mantra genannte) Manasaspati, das Versmal virat und die Gott-
heit Vata (CV: 17f., 52; KBh: 243f.; 256, 266, 275; SV: 181, 234, 254; VP: 50; VPGh: 96, 155).
Einzig CP1 (14, 44) und CP2 (17, 48) nennen als rsi Vanaspati.

190 Vgl. M 75/7: 8, 14%, 207, 23%; CP1: 14, 44; CP2: 17, 48; CV: 17f,, 52; DP: 49, 70, 86, 96; KBh:
243f., 256, 266f., 275; KK: 75, 85; SV: 181, 234, 254, 267; VP: 50f.; VPGh: 96, 119, 139, 155;
VUP: 17, 49, 75, 89; YP: 43f., 69, 85.

191 M 75/7: 8, 14*, 207, 23"; CP1: 14; CP2: 17; CV: 18; DP: 49, 70, 86, 96; KBh: 244, 256, 267, 275;
KK: 85; VPGh: 155; VUP: 17, 49, 75, 89; YP: 44, 69, 85.

192 CP1: 14, 44; CP2: 17, 48; CV: 18, 52; KK: 85; SV: 181, 234, 254. Vgl. KBh: 244. Die Sodasa-
samskarapaddhati (S. 154, 175) nennt Vata in der tyaga-Formel.
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Mit dem barhirhoma hat das Feuerritual ein vorldufiges Ende gefunden. Die
Handbiicher fahren fiir gewohnlich fort, die Haupthandlung des jeweiligen samskara
zu beschreiben, in der man zumindest bei upanayana und samavartana auf das Feuer
zuriickkommt. Im Gegensatz zum prayoga von Harihara nehmen die meisten Hand-
biicher nach dem eigentlichen samskara die Rahmenhandlung wieder auf und schlie-
Ben weitere Abschlusselemente des Feueropfers an.

§20 Vollspende (pirnahuti) — Diese das Feuerritual abschlieBende Spende, bei
der ein gefiillter Opferloffel mit Butterfett restlos ins Feuer entleert wird,'”* erfreut
sich als quasi vedisches Element im postvedischen Ritual groer Beliebtheit (Einoo
2005a: 4) und kann verschiedene Funktionen haben.'* Die modernen Initiationshand-
biicher sind sich aber keineswegs dariiber einig, ob beim vratabandha eine piirnahuti
dargebracht werden soll oder nicht. Die UP bemerkt am Ende des upanayana, dass
nach Meinung mancher (Autorititen) eine pirnahuti folgt, beschreibt diese aber
nicht."” In zwei der Ausgaben wird ergiinzt, dass bei samskaras wie der Hochzeit
keine pirnahuti gegeben wird. Diese Ansicht wird nicht nur mit dem Verweis auf das
Fehlen entsprechender Angaben im PG, sondern auch mit einem Zitat aus dem
Prayogaratna gestiitzt, nach welchem man bei samskaras, wie der Hochzeit, bei der
Hausgriindung, dem téglichen homa und dem Freilassen eines Bullen keine pirnahuti
vollziehen lassen soll."® Die VPGh (127 Fn. 3) fiihrt ein entsprechendes Zitat aus dem
SD an,"” weist jedoch (anders als der SD) auch auf die Gegenansicht hin, dass am
Ende eines homa immer eine pitrnahuti zu geben sei.'”® Auch in der VP (143) treten
verschiedene Meinungen zu Tage. Der Text schreibt zwar, dass laut Sastrakaras beim
vratabandha keine pirnahuti dargebracht werde, gibt dann aber doch eine Anleitung,
da gemil lokalen Handbiichern (Nep. hamro yahd likhita paddhatiharii) die pirnahuti
stattfinde, wenn vedarambha und samavartana am selben Tag (wie das upanayana)
vollzogen werden. Die Gelehrten (Nep. vidvanharii) sollen selbst entscheiden, wann
sie gemacht werde.

Zu den Handbiichern, die die pirnahuti ohne einschrinkende Bemerkungen be-
handeln, zdhlen sowohl Ramadatta und als auch der Cidopanayana-Text. Sie lassen
dabei folgendermaBlen verfahren: Stehend gie3t man, wihrend der Mantra ,,om

193 Siehe etwa Krick 1982: 1; Staal 1983: 47.

194 Nach Hikita kann die pirnahuti zur Tilgung begangener Fehler (2005a: 149) oder zur Erfiillung
eigener Wiinsche (ebd.: 162) dargebracht werden.

195 pirnahutim kuryad iti kecinmate UP1: 98; UP2: 75; UP3: 61.

196 vivahadisamskaresu piarnahutim na dadyat [/ paraskaragrhyasitradavanuktatvad [/ vivahadi-
samskare ca salayam vastupijane [/ nityahome vrsotsarge pirnahutim na karayet [/ iti prayoga-
ratne nisiddhatvar UP2: 75 Fn. 2; UP3: 61 Fn. 2. Das Zitat findet sich in Narayana Bhattas
Prayogaratna, Fol. 26" (dort allerdings: vivahadikriyayam ca °).

197 vivahe vratabandhe ca Salayam caulakarmani | garbhadhanadisamskare pirnahutim na karayet [/
iti gobhilagrhyabhasye garbhadhanaprakarane vacanat (SD: 156; zit. in VPGh: 127 Fn. 3). Der
zitierte Vers findet sich in Narayana Bhattas Kommentar zu Gobhilagrhyasiitra 2.5 (Bhatta-
charya 1936: 364) und wird dort ,,nach dem Gedéchtnis* (iti smaranat) zitiert.

198 tathapi homante sarvakalyant deya piarnahutih sada VPGh 127 Fn. 3 (mit Verweis auf ,,Sams-
karabhaskara‘). Zur Diskussion um die piirpahuti bei den samskaras siehe auch SD1: 179.
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mitrdhanam divo aratim prthivyah etc.” (VS 7.24, 33.8)"” rezitiert wird, Butterfett
iiber den Opferloffel und gibt schlieBlich die auf dem Loffel gehaltenen Materialien
ins Feuer.”” Welche Dinge vorher auf dem Loffel platziert werden, ist nach Hand-
buch und samskara verschieden. Genannt werden: Frucht,™' gelegentlich niiher als
(ganze) Areca-*> oder Kokosnuss®” bestimmt, Bliiten,” Sandel,®” Betelzuberei-
tung,” Ritualreis®” und zumindest im KBh (217, 283) auch Kleidung.

Auch die Angaben zum Opferausfiihrenden variieren. Beim citdakarana ist es,
wenn Angaben dazu gemacht werden, der Vater’® bzw. derjenige, der den homa dar-
gebracht hat.”” Beim upanayana ist es laut Ramadatta der Lehrer (acarya), der vom
brahmacarin mit der rechten Hand beriihrt wird,”'’ laut Ciidopanayana-Text der vom
Jungen (kumara) beriihrte Vater.”!' Ahnliche Angaben werden fiir den vedarambha
gemacht.”'? Beim samavartana, darin sind sich beide Texte einig, ist es der Lehrer
(guru oder acarya), der vom Jungen beriihrt wird und opfert.”’* VP (194, 281) und
VPGh (145, 175) machen keine Angaben zum Opferausfiihrenden, erwéhnen jedoch
bei den letzten beiden samskaras, dass die Areca- bzw. Kokosnuss vom Jungen
(kumara) auf den Opferloffel gelegt werden soll.

199 Laut viniyoga ist der rsi Bharadvaja, das Versmal tristubh und die Gottheit Agni (CP1: 19, 50,
55, 75; CP2: 23, 54, 59f., 81; CV: 23, 59, 64f. 85; KBh: 247, 259, 269, 283; SV: 211, 241, 256;
VP: 68, 143, 195, 282; VPGh: 102, 127, 146, 175).

200 Vgl. M 75/7: 9V, 16%, 20, 27" CP1: 19f., 50, 55f., 75; CP2: 23, 54f., 59f., 81; CV: 23, 59, 64f.,
84f.; DP: 54, 76, 87, 109; KBh: 247, 259, 269, 283f.; SV: 211, 241, 257; UP3: 100f.; VP: 68,
143f., 194f., 281f.; VPGh: 102, 127, 145f., 174f.; VUP: 28, 62, 76f., 108f.; YP: 53, 70, 101. Oft
folgt dem Mantra das Wort svaha (M 75/7: 9%, 16Y, 20", 27"; CP1: 20; CP2: 23; CV: 23; DP: 54,
87, 109; KBh: 247, 269; SV: 211, 257; UP3: 100f.; VP: 68, 143, 195, 282; VPGh: 102, 127, 146,
175; VUP: 28, 62, 77, 108; YP: 70, 101) und gelegentlich dariiber hinaus eine tyaga-Formel, mit
der das Opfer Agni iibergeben wird (CP1: 50, 55, 75; CP2: 55, 60, 81; CV: 59, 65, 85; DP: 76;
KBh: 259, 284; SV: 241; YP: 53).

201 M 75/7: 16", 20", 27", CP1: 19, 75; CP2: 23, 81; CV: 23, 84; DP: 76, 87, 109; KBh: 247, 283; SV:
256; UP3: 102; VP: 143; VPGh: 102, 127; VUP: 62, 76; YP: 53, 70, 102.

202 SV: 211, 241, 256; VP: 67, 143, 194, 281; VPGh: 102, 127, 145, 174; VUP 28 Fn. 2, 62 Fn. 2,
76, 108; YP: 70.

203 SV: 241; VP: 194, 281; VPGh: 145, 174; VUP 76, 108; YP: 70.

204 M 75/7: 16, 20", 27", CP1: 19; CP2: 23; CV: 23; DP: 76, 87; UP3: 102; VUP 28 Fn. 2, 62; 76;
YP: 53,70, 102.

205 DP: 76; VUP: 28 Fn. 2, 62 Fn. 2; YP: 53.

206 UP3: 102; VUP 28 Fn. 2, 62 Fn. 2, 76, 108.

207 UP3: 102; VUP 28 Fn. 2, 62 Fn. 2.

208 CP1: 19f.; CP2: 23; CV: 23; KBh: 247.

209 VP: 67; VPGh: 102. Laut bhasatika der VUP (28) ist es der acarya.

210 DP: 76; KBh: 259; VUP: 62; YP 53; vgl. M 75/7: 16".

211 CP1: 50; CP2: 54; CV: 59.

212 Ramadatta erwéhnt hier nur die Beriihrung durch die rechte Hand des brahmacarin (M 75/7: 20;
DP: 87), die bhasatika der VUP (76) nur, dass der acarya opfert. Laut Ciidopanayana-Text ist es
wieder der Vater, der vom Jungen — nun als brahmacarin bezeichnet — beriihrt wird (CP1: 55;
CP2: 59; CV: 64).

213 Der Ciidopanayana-Text bezeichnet den Jungen hier als snataka (CP1: 75; CP2: 81; CV: 84), der
Text Ramadattas als manavaka (M 75/7: 27" DP: 109; KBh: 283; YP: 102; UP3: 102). Nur die
VUP (108) spricht weiterhin vom brahmacarin.
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§21 Bereiten des Mals mit Asche (bhasmana tilakakarana)*'* — Nachdem man
wieder Platz genommen hat, wird mit der Asche des Opferfeuers ein Mal (tilaka) auf
verschiedene Teile des Korpers aufgetragen. Da dabei die einzelnen Fiile des Verses
,om tryayusam jamadagneh etc.* (VS 3.62)*" rezitiert werden sollen, wird dieses
Ritualelement auch als tryayusakarana, ,,Machen des dreifachen Lebens* bezeich-
net.”'® Es wird wie folgt beschrieben:*'” Mit ,,om tryayusam jamadagneh* trigt man
die Asche auf die Stirn auf, mit ,,om kasyapasya tryayusam’ auf den Hals, mit ,,om
vad devesu trydyusam’ auf den rechten Oberarm bzw. die rechte Schulter*!® und mit
,tan no astu tryayusam* auf das Herz bzw. die Brust.?!” Meist wird beschrieben, dass
Asche auf dem Opferloffel gebracht und von dort mit dem rechten Ringfinger aufge-
nommen wird.”® Nach dem Ciidopanayana-Text nimmt beim upanayana der Junge
selbst die Asche auf.”*! Die VUP (28, 63, 77, 108) dagegen nennt bei jedem samskara
den dacarya als Agens. Laut Ramadatta soll man im letzten Versful3, ,,uns sei drei-
faches Leben, die Formulierung fan no durch tat te ersetzen und somit den Wortlaut
zu ,,Dir sei dreifaches Leben” modifizieren, wenn man die Brust des Jungen mit
Asche markiert.”?

7.1.2 Exkurs agnisthapana: Die Kombination von homa und piija

Bevor auf die heutige Praxis des homa eingegangen werden kann, muss ein Exkurs zu
den agnisthapana-Handbiichern vorausgeschickt werden, denn diese auf das Errichten
eines Feuers spezialisierten Handbiicher spielen in der heutigen Praxis eine wichtige
Rolle. Im Gegensatz zu den Beschreibungen des Feuerrituals in den Initiationshand-
biichern geben diese Anleitungstexte nicht nur so gut wie alle Handlungen mit Man-
tras an, in ihnen erscheint das Feuerritual auch mit etlichen Elementen ausgebaut.
Hier ist kein Platz, diese wichtigen Ritualleitfaden und ihre Unterschiede im Detail zu
behandeln, jedoch soll am Beispiel eines in Kathmandu populdren Handbuchs von

214 Dies ist zumindest die in den viniyogas géngigste Bezeichnung. Die Handlung wird auch als ,,Be-
reiten des Mals* (tilakakarana, so etwa CV: 24), ,,Anlegen des Mals* (tilakadharana, so etwa
VPGh: 127) oder als tryayusakarana (siche unten) bezeichnet.

215 Laut Ciidopanayana-Text ist der rsi Narayana, das VersmaB usnik und die Gottheit Ayus (CP1:
20, 50; CP2: 23, 55; CV: 24, 59; SV: 211, 241, 257). Der KBh (260, 269) bezeichnet die Gottheit
als Agni und die VP (144, 195) als Lingokta (so auch VPGh: 128, 146).

216 Diese auch in der Praxis tibliche Bezeichnung wird z.B. im KBh (247, 260, 284) und in der
VPGh (102, 158) verwendet. Der YS (43) deutet die ,,drei Leben* (tryayusam) als die drei Le-
bensalter Kindheit (balya), Jugend (yuva) und Alter (jara).

217 Vgl. M 75/7: 16"-17", 20", 27%; CP1: 20, 50f., 55f.; CP2: 23, 55, 60; CV: 24, 59f., 65; DP: 54,
76f., 87f., 109f.; KBh: 247, 260, 269; SV: 211, 241f., 257; UP3: 25, 77, 101; VP: 68, 144f.,
195f.; VPGh: 102, 127f., 146; VUP: 28, 63, 77, 108f.; YP: 53f., 71, 101f.

218 Einzig SV (211, 242, 256) zufolge wird die Asche auf beide Schultern aufgetragen.

219 Fehlt in CV: 60.

220 M 75/7: 9%, 16"-17", 20%, 27" CP1: 50, 55f.; CP2: 55, 60; CV: 59, 65; DP: 54, 76, 87f., 109; KBh:
247,260, 269; VP: 144; VPGh: 127; VUP: 28, 63, 77, 108; YP: 71, 101.

221 CP1: 50; CP2: 55; CV: 59.

222 M 75/7: 107, 17", 20%, 27", DP: 54, 76f., 88, 110; KBh: 247, 260, 269; VUP: 28, 63, 77, 108f.; YP:
54,71, 102. Laut H 391/27 (16") vollzieht der brahmcarin beim vedarambha das tryayusakarana
selbst.
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Buddhisagara Parajuli (ASP)** illustriert werden, wie beim Errichten eines Feuers
Elemente des homa mit denen von pitrvarngakarman und piija kombiniert werden.

Die genannte Ritualbeschreibung beginnt (wie die Vorbereitungen einer piija) mit
dem Bereiten von paiicagavya (ASP: 1), dem Aufstellen des RitualgefiBes (karma-
patrasthapana) und dem Sprenkeln (secana) von Wasser (ASP: 2f.), woran die fiinf
(hier mit Mantras vollzogenen)** Herrichtungen der Erde (paiicabhiisamskara) an-
schlieBen (ASP: 4-7). Ist die Erde geméB pizja-Standard und feuerritualspezifisch vor-
bereitet, rezitiert man svastivacana (RV 5.51.11-15, RVKh 5.51.1-2) sowie die zwolf
Indra-Mantras beginnend mit ,,om asuh Sisanah‘** (ASP: 8f.). Nachdem man mit Pul-
ver die Linien (um die Feuerstelle) gezeichnet hat (pistena rangavallim krtva), verehrt
man zundchst die Kardinalsrichtungen im Uhrzeigersinn von Osten bis Norden, dann
die vier Zwischenrichtungen von Siidosten bis Nordosten und schlieBlich dreimal die
Mitte des Feuerplatzes (ASP: 9-11).>° Dann weist der Text an, mit VS 27.40 (36.5)
das Feuerholz (indhana) zu reinigen und es mit VS 27.37 (auf der Feuerstelle) aufzu-
schichten (darukam sthapayet).®” Man bringt das abgedeckte Feuer in einem kamsya-
patra herbei, stellt es siidostlich der Feuerstelle ab, wirft mit dem namamantra ,,om
kravyadaya namah® den Kravyada-Teil (kravyadamsa) in siidwestliche Richtung,
bringt das Feuer westlich der Feuerstelle, wo man es mit dem Mantra VS 5.4 reinigt
(ASP: 12). Dann ergreift man es mit VS 13.1 und vollzieht mit Hilfe weiterer Mantras
dessen lebenszyklische Rituale (samskara) von garbhdadhana bis vivaha (ASP: 12-
17).22 Man rezitiert VS 26.6-8, setzt mit VS 3.12 (13.14ab, 15.20) das Feuer in die
Feuerstelle, ldsst es mit VS 11.44 aufflammen und spricht ,,om avahaye tvam purusam
mahantam etc.” als prarthana (ASP: 17f.). Im Anschluss fertigt man mit VS 13.4 aus
50 kusa eine Reprisentation des brahman-Priesters, fiihrt sie nach Norden, spricht sie

223 Wie viele Ritualhandbiicher hat auch dieser Text mehrere Auflagen in verschiedenen Verlagen
erlebt. Ich beziehe mich im Folgenden auf eine derzeit erhiltliche Ausgabe, erschienen ohne Jah-
resangabe bei Trimirti Prakasana in Benares. Der Text liegt mir auch in einer Ausgabe vor, die
1963 (V.S. 2020) bei Candraprasada yanda Bradarsa in Kathmandu erschien.

224 Die Mantras wurden bereits verzeichnet, siehe Kap. 7.1.1 Fn. zu §1.

225 Gemeint ist die (aus RV 10.103.1-12 iibernommene) Mantra-Sequenz VS 17.33-44.

226 Als Mantras werden angegeben: VS 11.16 (Osten), VS 26.1 (Siiden), VS 27.32 (Westen), VS
34.21 (Norden), VS 22.17 (Siidosten), VS 27.39/36.4 (Stidwesten), VS 40.15 (Nordwesten), VS
40.1 (Nordosten), VS 17.58, 10.20/23.65 und 32.13 (Mitte).

227 Die ASP (11f.) macht dazu keine weiteren Angaben. Aus anderen Texten (etwa KKS8: 7) geht
hervor, dass nach Vorschrift zunéchst fiinf Scheite, dann zwei Schichten aus je drei Scheiten, er-
neut fiinf und schlieBlich die Vulva (yoni) — ein aus drei Scheiten geformtes Dreieck — zu platzie-
ren sind (paiica trini tatha trini punah paiica vidhanatah | darukam sthapayitva ca yonim upari
karayet).

228 Als Mantras werden angegeben: VS 12.37 fiir das garbhdadhana, VS 8.5 fiir das pumsavana, VS
22.18 fiir das simantonnayana, VS 8.28 fiir das jatakarman, VS 19.11 fiir das namakarana bzw. -
karman, VS 9.32 fiir das niskramana, VS 11.83 fiir das annaprasana, RV 6.16.10/SamaV 1.1 fiir
das ciidakarman, VS 25.21 fiir den karnavedha, VS 9.31 und ,,piisa paiicaksarena* (die ersten
Worte von VS 9.32a) fiir das upanayana (auflerdem soll man nebst vyahrtis die Gayatr zu Gehor
bringen), VS 4.11 fiir das samavartana, VS 33.19/71a fiir das godanakarman und VS 34.38 fiir
den vivaha. Der Text verzeichnet des Weiteren nach jedem Mantra eine Formel, mit der der Spre-
cher erklirt, das entsprechende samskara des Feuers zu vollziehen, also etwa ,,s0 sagend vollzie-
he ich das garbhadhana des Feuers (ity agner garbhadhanam karomi). Zu den agnisamskaras
siehe Einoo 2005a: 4; Hikita 2005a: 149 und 2005b: 275.
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mit der Formel an ,,Sei Du in diesem Ritual mein brahman‘ (asmin karmani tvam me
brahma bhava), verehrt sie mit gandha und aksata und setzt sie, nach einer Umrun-
dung des Feuers, unter Sprechen von VS 22.22 mit dem Gesicht nach Norden an die
Siidseite des Ritualplatzes (ASP: 18f.).”” Nachdem man die Sitze fiir den hotr (mit
VS 17.52), den yajamana (mit VS 17.69) sowie pranita- und proksanipatra (mit VS
32.11) bereitet, mit VS 17.40 (beim Nehmen) und VS 12.12 (beim Absetzen) das
pranitapatra aufgestellt und mit KS 25.1.11 kusa ums Feuer ausgestreut hat, werden
mit VS 18.49 die Geritschaften und Materialien des Feuerrituals aufgestellt (patra-
sadana).*® Dann werden mit VS 1.12 die ,,Sduberer* geschnitten (pavitrachedana)
und mit VS 1.10 in das pranitapatra gelegt, danach das proksanipatra und mit VS
1.17 die ajyasthalr aufgestellt (ASP: 26-28). Es folgt unter Verwendung der Mantras
VS 18.21, 19.39, 1.7, 1.29, (erneut) 19.39, 36.12, 18.49 und 11.33 der sruvasamskara
(ASP: 28-30). Mit VS 1.31cd wird das gjya erhitzt und mit VS 8.63, 1.7, 12.11, 5.21
und 1.17 weiter behandelt. Zwischendurch wird mit VS 19.20 die Opfermischung
(caru) platziert und mit VS 6.9 pranita gesprenkelt (ASP: 30-32).

Wie im purvangakarman der pija wird Gastwasser (arghya) aufgestellt (ASP: 32).
Dann verehrt man mit VS 22.22 Brahma, mit VS 5.15 Visnu, mit VS 10.20 Praja-
pati,”' mit VS 32.1 das Feuer und mit jeweils einem entsprechenden namamantra die
vier Veden in den vier Hauptrichtungen (ASP: 32-34). Nachdem man mit VS 12.112
dem brahman caru dargebracht hat, liest man w.a. VS 17.91 als agniprarthana,”*
verehrt (erneut) das Feuer mit Duftstoff, Bliiten und anderem und ruft in den vier
Zwischenrichtungen (von Siidosten bis Nordosten) Brahma, Paustika, Balavarddhana
und Prajapati sowie in der Mitte Visnu mit den entsprechenden namamantras an
(ASP: 34-38). Nun erfolgt die Priesterwahl (brahmanavarana) mit samkalpa und je
eine prarthana fiir den Feuerpriester (hotr), den Hauptpriester (dacarya), den Veda-
Rezitator (vedapathaka) und, nach einer Verehrung, fiir die Brahmanen allgemein
(ASP: 38-42). Anders als in den Initiationshandbiichern und édlteren Autorititen (siche
Kap. 7.1.1 §3) wird hier also kein brahman-Priester fiir das Ritual bestimmt. Die ge-
wihlten Brahmanen rezitieren (wie in anderen Ritualen) punyahavdcana in der in
nepalischen Handbiichern iiblichen Form (ASP: 42-45). Man verehrt kalasa, dipa,
Ganes$a, die zum raksabandhana verwendete Schnur und schlieBlich verschiedene
Gotter in der Schulter des Kruges (ASP: 45-56).

Nach diesen Vorbereitungen liest man einen ausfiihrlichen samkalpa, der die Na-
men aller Gétter und Wesen nennt, denen man opfern will (ASP: 56-58). Nachdem
man mit VS 3.1 drei Scheite aufgelegt hat (samiddhana) und mit VS 3.2 das Feuer mit

229 Fiir weitere Details siehe Kap. 7.1.3 §5.

230 Die ASP (22-26) nennt fiir einige Utensilien eigene Mantras: VS 3.60 fiir die drei kusa-Halme
zum pavitrachedana, VS 1.12 fiir die beiden kusa-Halme zum pavitrakarana, VS 21.1 fiir das
proksanipatra, VS 34.45 fiir die ajyasthalr, VS 11.83 fiir die carusthali, VS 25.1 fiir die drei
sammarjanakusas, VS 8.7 fiir die dreizehn upayamanakusas und VS 3.1 fiir die drei samidhs.

231 Der Text erwihnt auch das Ablegen von Gold mit VS 13.4. Zu dieser pija vgl. Kap. 7.1.3 §13.

232 Der Text zitiert hier eine langere Passage in der (teils als Dialog zwischen Narada und Brahma)
Angaben zur dufleren Erscheinung des Feuers, dessen Vater, Mutter, gotra, den sieben Zungen
etc. gemacht werden (ASP: 34-37; vgl. KK8: 16f. sowie Agnisthapanamantrarthadipika (Jos§1
1941: 112-118).
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Wasser umgossen hat (paryuksana), konnen die Opferhandlungen beginnen (ASP:
58f.). Zunichst gibt man die Opferspenden von den beiden dagharas bis zu den fiinf
ahutis, die in den Initiationshandbiichern meist als sarvaprayascittahoma in der ASP
jedoch als paiicavarunihoma bezeichnet werden (ASP: 59-62). Auch stellen diese fiinf
Opferspenden beim agnisthapana (anders als im auf prayascitta abzielenden homa der
samskaras) nicht das Hauptopfer (pradhanahoma) dar. Dieses schlieit jedoch un-
mittelbar an und besteht aus 58 Opferspenden an die in den kalasa herbeigerufenen
Gotter (ASP 63-77), gefolgt von 54 weiteren Opfern an verschiedene Gottheiten
und Gottergruppen, aber auch epische Helden (etwa die fiinf Pandavas) (ASP: 77-
92).2* Im Anschluss werden erneut mahavyahrti- und sarvaprayascittahoma darge-
bracht, die ahutis an Prajapati und Agni Svistakrt gegeben und schlieBlich wird die
Neige (samsrava) gekostet (ASP: 92-95). Laut ASP (95-97) wird bereits an dieser
Stelle im Ritualablauf mit samkalpa und VS 7.24 die piarnahuti dargebracht und vor
pirnapatradana (mit samkalpa), pranitavimoka (mit VS 6.22d) und barhirhoma (mit
VS 2.21bc) der Opferloffel mit VS 18.21 verehrt (sruvapiija). Nach dem barhirhoma
folgen in der ASP vier Abschlusshandlungen des Feuerrituals, die von den Initiations-
handbiichern nicht als Elemente des iiblichen homa beschrieben werden:** Erstens
wird dem Hiiter des Platzes (ksetrapala) und dessen Gefolge ein ,,groBes Opfer*
(mahabali),”® bestehend aus Bohnen (masa), Reis (tandula) und anderer Speise
(anna), gelbem Farbpulver (kurkuma), Duftstoffen, roten Bliiten, Licht (dipa), Klei-
dung (vastra) und Geld (daksina), dargebracht.”’ Zweitens vollzieht man medha-
karana, eine Handlung, die dem Opfernden geistige Kraft (medha) gewihren soll.
Ahnlich der piarnahuti werden dabei verschiedene Materialien auf dem Opferloffel
platziert (laut ASP Friichte wie Kokos- und Areca-Nuss, Sandel und Bliiten), unter
Sprechen von Mantras (hier VS 32.13-15, 3.49 und 32.16) mit Butterfett iibergossen
und ins Feuer gegeben (ASP: 98f.). Drittens soll der yajamana zusammen mit der
Familie das Feuer begleitet von VS 20.23 mit butterfettgetrdnktem Stoff (ghrtakta
vastra), Sandel, Bliiten, Frucht und der als caru bezeichneten Opfermischung aus
Gerste, Sesam und Butterfett verehren, woraufhin, viertens, beim Sesacaruhoma die
Reste der Opfermischung mit VS 20.24 ins Feuer gegeben werden (ASP: 99f.). Laut
ASP (100-103) werden nun verschiedene Formen des Opferlohns (daksina) iiber-

233 Zu den Gottheiten vgl. Tab. 5.7.

234 Zu diesem catuh Santyadihoma siehe auch Kap. 11.1 §16.

235 In einigen Initiationshandbiichern werden sie jedoch am Ende des Gesamtrituals verzeichnet.
Siehe dazu Kap. 11.1 §16. Zur Praxis siehe Kap. 11.2 §17.

236 Im heutigen Sprachgebrauch bezeichnet bali meist (im Gegensatz zu yajiia und anderen Formen
des Opfers) ein Blutopfer, wobei Substitute — hier beim mahabali (blut)rote Bliiten (raktapuspa)
— verwendet werden konnen.

237 Der Text verzeichnet die Formel: ,,Dem Hiiter des Platzes nebst seinem Gefolge von bhiitas,
pretas, pisacas, raksasas, sakinis, dakinis, vetalas usw. bringe ich dieses Opfer dar. Bho, bho,
Hiiter des Platzes, nimm dieses Opfer an, bereite meinem Opferherrn (langes) Leben, bereite
Ruhe, sei wunschgewéhrend und Zufriedenheit gebend* (ksetrapalaya bhitapretapisacaraksasa-
grhana mama yajamanasyayuhkarta ksemakarta varadas tustido bhava) und vermerkt, dass das
Opfer entweder von einem sidra oder einem schlechten Brahmanen (durbrahmanena) an einer
Wegkreuzung ausgesetzt werden soll (ASP: 97f.)
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geben. Zunichst eine ,,Kuhgabe“ (godana) an den Hauptpriester (acarya), dann eine
bhityasidaksina, die laut samkalpa aus Miinzen (dravya) aus Gold (suvarna), Silber
(raupya) oder Kupfer (tamra) besteht. SchlieBlich spricht man den samkalpa fiir
siddhannadana, mit dem man verspricht, die Brahmanen zu verkostigen. Nun erst
folgt das tryayusakarana mit VS 3.62 (ASP: 103f.), nach welchem der Opferherr
beim ghrtachayaniriksana mit VS 1.31cd und 5.28 sein Spiegelbild bzw. seinen
Schatten®® in einem mit Butterfett (ghrta), diirva-Gras und Miinze (dravya) versehe-
nen Gefdll aus Silber, Glockenbronze oder Kupfer betrachtet und das Gefdll dem
Priester iibergibt (ASP: 104-106). Nach dieser Reinigung beginnt man, die verschie-
denen Gétter zu entlassen (visarjana). Zunichst werfen der yajamana und seine Ver-
wandten Bliiten und Ritualreis ins Feuer und umwandeln es im Uhrzeigersinn (pra-
daksina), wihrend der Mantra ,,om yani kani ca papani etc.“* rezitiert wird (ASP:
106). Nach einer Verehrung des arghyapatra verehrt man den brahman mit Bliiten
und Ritualreis und entldsst ihn mit VS 34.56. Auf dieselbe Weise werden die Gotthei-
ten der Sitze (pithadevata) mit dem Mantra ,,om yantu devaganah sarve etc.“**" entlas-
sen (ASP: 106f.). Es folgen verschiedene Segnungen. Zunichst wird der Opferherr
mit dem Wasser des im Nordosten aufgestellten Kruges, in der ASP als santikalasa
bezeichnet, beim marngalabhiseka unter Rezitieren von fiinfzehn vedischen Mantras
(VS 20.3-12, 36.17, 24 und 25.19) iibergossen (ASP: 107-111).**! Dann liest der
Priester die Mantras VS 22.22, 12.44, 100, 34.51 und 39.4 als Segen (asirvada), bin-
det (dem yajamana und anderen) mit VS 13.52/18.77 eine Schutzschnur um (raksa-
bandhana) und gibt das tilaka mit dem tryayusa-Mantra VS 3.62 (ASP: 111f.). Der
Opferherr (nimmt Wasser) und entlisst (den Priester) mit der Formel ,,ich iibergebe
dem Priester (dcarya) diese Materialien aus dem mandala usw.* (idam mandalady-
upakaranam®* dcaryaya pratipadayami). Man rezitiert die Mantras ,,om pramadat
kurvatam karma etc.”, ,,om yasya smrtya ca namoktya etc.” und dreimal ,,om acyutaya
namah* (zum Gedenken an Visnu (visnusmarana)) und liest zum Ubergeben des Ritu-
als an Visnu (karmasamarpana) den Mantra ,,om kdyena vaca manasendriyair va etc.*
(ASP: 113). Dann legt der Opferherr die Hidndfldchen zusammen und bittet den Brah-
manen: ,,Was in meinem Werk zu wenig oder zu viel ist, das alles sei durch deine Re-
de vollstindig (mama karmani yan nyindtiriktam tad bhavadvacanat sarvam pari-
pirnam astu), worauthin der Brahmane erwidert: ,,om, es sei vollstandig® (om astu
paripiirnam). Dann besprenkelt man die Fiile des Priesters mit Wasser, verkostigt
Brahmanen und isst selbst gemeinsam mit den Verwandten (ASP: 113f.).%#

238 Der verwendete Begriff chaya hat auch die Bedeutung ,,Albtraum®. Beim ghrtachaya wird die
reinigende Kraft des Butterfetts genutzt, um sich von derartigen ,,Schatten zu befreien.

239 Zum pradaksinamantra siehe Bilhnemann 1988: 174.

240 Zu diesem beliebten visarjanamantra siehe Bithnemann 1988: 200.

241 Die ASP (107 Fn. 1) nennt des Weiteren verschiedene puranische Mantras fiir den abhiseka (vgl.
ASA: 114f.; SV: 320f.).

242 Gemil anderen Texten werden die Materialien bzw. Geritschaften (upakarana) der Rituallaube
etc. (mandapadi-) iibergeben (vgl. etwa ASR: 172; KBh: 85). Die Agnisthapanamantrarthadipika
(Jos1 1941: 404) hat wie die ASP mandaladi-.

243 Die ASP (114f.) schlieit nach Beendigung des agnisthapana eine Anleitung fiir einen sanda-
markahoma an, nach welcher mit den in PG 1.16.23 gegebenen Mantras (,,om Sandamarka



188 7.1 Das Feueropfer (homa)

Insgesamt zeigt die ASP, in welchem Ausmal beim agnisthapana Ritualelemente
verschiedener Herkunft miteinander kombiniert werden kdnnen. Dabei ist nicht allein
das bereits erwihnte Prinzip von Rahmung und Einbettung erkennbar, sondern Ele-
mente werden auf weitaus komplexere Weise ineinander verschachtelt.”** Zu den
Standardelementen des homa, wie sie im letzten Kapitel beschrieben wurden, kom-
men weitere Elemente, wie die samskaras fiir das Feuer oder das Bereiten der Opfer-
mischung (caru), die spezifisch fiir das Feuerritual sind. Andere Elemente werden
teilweise als ganze Sequenz unveridndert und rein additiv aus der pija in das Feuer-
ritual {ibernommen (das Bereiten von paricagavya und karmapdtra, das svastivacana,
die Verehrung von Lampe, Krug und Gane$a, das Aufstellen des arghapatra oder die
diversen Abschlusselemente, wie visnusmarana und karmasamarpana). Wieder an-
dere Elemente werden bei der Ubernahme modifiziert, um die Handlungen dem neuen
Kontext anzupassen. So erfolgt die Verehrung der wichtigen Gottheiten (Agni,
Brahma usw.) mit fiir den jeweiligen Gott spezifischen Mantras und entsprechend
abgewandelten Formeln nach dem allgemeinen Muster der piija (Bereiten eines Sit-
zes, Herbeirufen, Verehrung mit Darbringungen, Entrichten der Bitte, Entlassen der
Gottheit).** Modifikationen treten aber auch im Grundmodell der Opferspenden auf.
So werden laut Beschreibung des ASP die fiinf als sarvaprayascitta gegebenen ahutis
sowohl vor als auch nach dem eingeschobenen Hauptopfer dargebracht. Das so ge-
rahmte, zentrale Opfer schlieBlich stellt erneut eine Verbindung zwischen homa und
pija her, indem es die in den kalasa herbeigerufenen Gotter mit eigenen Butterfett-
spenden in das Feueropfer integriert. Durch solche Anpassungen werden Elemente
verschiedenen Ursprungs aufeinander bezogen und miteinander verwoben.

Im néchsten Kapitel wird sich zeigen, wie diese, um die Standards der piija er-
weiterte Form des homa in den Vollzug des vratabandha integriert wird.

7.1.3 Praxis

Wihrend die Initiationshandbiicher in Einklang mit der Entwicklung innerhalb der
Texttradition die einzelnen samskaras, welche wahrend des vratabandha durchlaufen
werden, jeweils in ein rahmendes Feuerritual einbetten, geht man in der Praxis noch
einen Schritt weiter. Die vier samskaras inklusive des jeweiligen homa werden als
Ganzes durch ein weiteres Feuerritual gerahmt. Da dies in der Regel unter Zuhilfe-
nahme eines Handbuchs zum agnisthapana geschieht, man also auf eine erweiterte
Form des Feuerrituals zuriickgreift, werden Elemente der allgemeinen Vorbereitung
und des Vorrituals in das Ritual am Haupttag des vratabandha integriert. Dabei treten
in der Praxis weitere markante Modifikationen der schriftlich tradierten Vorschriften
auf.

upavirah etc.”“) mit Senfsamen gemischter Reis geopfert wird. Nach PG ist diese Handlung (mit
der Dimonen wie Sanda, Marka, Upavira usw. vertrieben werden sollen) Teil des Rituals nach
einer Geburt und wird so lange morgens und abends wiederholt, bis die Mutter das Wochenbett
verlassen hat.
244 Vgl. Lubin 2016: 148, der dhnliche Prozesse in dlteren Formen des homa als , interleaving* bezeichnet.
245 Andere Gottheiten (die acht Himmelrichtungen, die vier Veden usw.) werden mit iiblichen Kurz-
formen der piija verehrt.
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Wie der Tag des Vorrituals beginnt auch der Morgen des Haupttages zunéchst mit
Vorbereitungen, die gewohnlich ohne Handbuch vollzogen werden. Im Hauptbeispiel
ging man dabei folgendermallen vor:

Am 4. April 2007, dem Haupttag des Rituals, steht die Familie nach einer kurzen
Nacht bereits vor Morgenddimmerung auf. Nachdem man sich gewaschen und Tee
getrunken hat, beginnen der Vater, sein jiingerer Bruder sowie einer der Mutterbriider
des Initianden um 5:40 Uhr die Linien (Nep. rekhi) auf dem am Vorabend vorbe-
reiteten Ritualplatz zu zeichnen. Der Vater gibt als pizja zunéchst einige Bliiten in die
Mitte der zentralen Feuerstelle (mizlavedi) und beginnt dann, von dort aus mit weillem
Reismehl die Linien der komplexen Struktur zu zeichnen.*® Die beiden anderen
zeichnen ihm folgend parallele Linien in rot und gelb. Diese Arbeit ist nach 40 Minu-
ten beendet. Zwei Briider des Vaters bereiten nun zwei upayamanakusa vor, indem sie
je dreizehn kusa-Halme mit Schnur umwickeln. Man erbittet weiteren kusa (fiir das
brahmapavitra usw.),*’ welcher dann zuniichst im Wasser des karmapatra einge-
weicht wird.

Im Siiden des Ritualplatzes stapeln sich derweil Blattteller, die von den Frauen mit
Reis gefiillt und herbeigebracht werden. Die Minner beginnen, diese als Sitze (asana)
auf dem Ritualplatz zu verteilen. Zunéchst stellt man zwei Teller mit geschéltem Reis
(Nep. camala) zwischen die beiden kleinen Feuerstellen im Norden als Sitze fiir
pranita- und proksanipatra, dann zwischen den Pfeilern an der Ostseite acht Sitze aus
ungeschiltem Reis (Nep. dhana) fiir die acht Kriige (astakalasa), aus denen der Junge
beim samavartana gebadet wird, dann weiter reihum den Sitz fiir das arghyapdtra im
Siidosten usw. Ist dies erledigt, suchen sich die Onkel des Initianden andere Auf-
gaben. Einer knotet mehrere pavitras aus kusa (darunter das groBBe brahmapavitra aus
51 Halmen). Ein anderer beginnt, die Scheite fiir das zentrale Feuer aufzuschichten.

Die Frauen bringen stindig weitere Materialien zum Ritualplatz, die dort nach und
nach verbaut werden. So stellt man etwa die verschiedenen Kriige auf: Zunéchst acht
kleinere an der Ostseite auf die von Siiden nach Norden bereiteten Sitze (siche oben),
dann je einen groeren neben die fiinf Pfeiler des mandapa. Man gibt in jeden Krug je
ein Blatt der verfiigbaren paficapallava,” legt Opferschnur und Areca-Nuss auf den
inzwischen aufgestellten Sitz des GaneSa usw. Als der Hauptpriester des Rituals in
Begleitung zweier Kollegen kurz vor 7:00 Uhr eintrifft, ist der Ritualplatz fast fertig
aufgebaut.

Wie bereits in vorherigen Kapiteln demonstriert, sind gerade die in der Regel ohne
textliche Anleitungen vollzogenen Vorbereitungen eines Ritual(teil)s von Pragmatik
und Routine geprigt. Dies war auch beim Herrichten des Hauptritualplatzes in ande-

246 Zu den Details siehe unten §1.

247 Siehe dazu unten §5 und 13.

248 In den auf Ritualbedarf spezialisierten Geschiften (Nep. pigjapasala) ist paiicapallava in Form
gebrauchsfertiger Biindel erhiltlich. Im Hauptbeispiel hatte man jedoch, wie bei der Familie
iiblich, die einzelnen Bestandteile im Umfeld des heimatlichen Dorfes selbst gesammelt. Von den
finf fiir paiicapallava benétigten Blattarten standen allerdings nur dpa, capa und pippala zur
Verfiigung. Auf bara und dumri musste man verzichten.
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ren beobachteten Beispielen der Fall. Anders lésst sich diese logistische Arbeitsspitze
des Rituals auch kaum bewdltigen, vor allem, wenn wie iiblich die Zeit dringt, da ei-
nige Elemente der spiteren Prozedur an einen vorab bestimmten Zeitpunkt gebunden
sind. In den anderen Fillen waren es meist die Priester, die, tatkréftig von der Familie
unterstiitzt, das Herrichten des Platzes koordinierten. Immer waren es vor allem die
Frauen, die die bendtigten Materialien heranschafften und auspackten, wihrend die
minnlichen Verwandten des Initianden beim Arrangieren auf dem Platz halfen — je
nach Kompetenz arbeitete man weitgehend selbststiindig oder unter Anleitung des
Priesters.

Bevor auf einzelne Handlungen und Ritualelemente vergleichend eingegangen
wird, sollen zunichst die Vorbereitungen des Hauptbeispiels zu Ende beschrieben
werden. So lassen sich Komplexitit und Uberlappungen der Ereignisse illustrieren.

Gegen 7:00 Uhr, nachdem im Tempel die allmorgendliche Verehrung mit Licht (Nep.
arari) fiir Siva beendet ist, setzt sich der yajamana, wieder der ilteste anwesende Bru-
der des Vaters des Initianden, mit dem Gesicht nach Norden an die Siidseite des Ritu-
alplatzes. Wieder trigt er dhott und macht zunéchst acamana. Wihrend die letzten
Vorbereitungen des Platzes noch laufen, sprenkelt er mit ,,om apavitrah pavitro va
etc.” Wasser aus dem karmapatra auf sich und die umstehenden Materialien (secana).
Es kommt zu einer Pause, denn als der yajamana das Streuopfer fiir die Geister
(bhitotsarana) darbringen will, stellt man fest, dass die Senfsamen noch nicht aus-
gepackt sind.

Wihrend der yajamana auf das benotigte Material wartet, beginnt ein Freund der
Familie im Nordosten des Ritualplatzes die Verehrung der ,,Neun Greifer” (nava-
graha) vorzubereiten. Er zeichnet zuerst eine achtblittrige Lotusbliite mit Farb- und
Reispulver auf das aus Ziegeln aufgeschichtete Podest (grahavedi) und verehrt diesen
Sitz (asana) mit rato aksata. Dann spannt er ein weilles Tuch dariiber und zeichnet
darauf neun Felder in den Farben Rot, Weil}, Gelb und Schwarz.

Der yajamana gibt derweil mehrere dlgetrinkte Dochte in eine kleine Blattschale
und entziindet sie mit einem Streichholz. Der Hauptpriester liest die vorgeschriebenen
Mantras und man vollzieht so die samskaras von garbhadhana bis vivaha fiir das Feu-
er. Nachdem man die Dochte einmal im Uhrzeigersinn um die vedi gefiihrt hat, setzt
sie der yajamana von seinem Platz im Siiden aus auf die aufgeschichteten Scheite der
Hauptfeuerstelle. Der Assistent des Hauptpriesters entziindet die Lampe im Osten und
legt weitere Dochte, spéter auch kleine Holzspiane, zum eingesetzten Feuer, damit es
nicht wieder ausgeht. Der im Norden sitzende Hauptpriester rezitiert agniprarthand.

Als néchstes wird dem yajamana aufgetragen, die verschiedenen Sitze zu verehren
(asanapija). Er nimmt die darzubringenden Materialien je nach Bedarf vom sapta-
pala oder einem ebenfalls vor ihm stehenden Tablett mit bhimasenapatti** und wirft
sie von seinem Sitz aus auf die angewiesene Stelle. Auf diese Weise verehrt er den
Sitz des hotr im Westen, den Sitz des Brahma links neben sich, seinen eigenen Sitz,
den Sitz des pranitapatra im Norden usw.

249 Gerade in der kalten Jahreszeit, wenn kaum Bliiten verfiigbar sind, werden von Newar wie
Parbatiya Blitter dieser Pflanze als upacara puspa verwendet (vgl. A. Zotter 2016: 415).
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Der Hauptpriester iiberpriift nun die fiir den homa benotigten Gerdtschaften
(patrasadana), versichert sich, dass das GefaB fiir das Butterfett (@jyasthali) in Reich-
weite steht, legt drei Scheite als samidh bereit usw. SchlieBlich gibt man Butterfett in
die @jyasthalt und stellt das bronzene Gefial fiir eine Weile ins Feuer. Man erwirmt
und reinigt auf vorgeschriebene Weise den Opferloffel (fiir die Opfer des Haupt-
feuers),” nimmt das mittlerweile verfliissigte Butterfett und untersucht es auf hinein-
gefallene Verunreinigungen.

Es folgt das Bereiten und Weihen des arghapatra im Siidwesten des Ritualplatzes.
Der yajamana gibt dazu, wie angewiesen, verschiedene Materialien in das aufgestellte
Gefil3, wihrend der Priester die Mantras rezitiert. Der yajamana hilt die pija damit
fiir beendet, aber der Priester besteht darauf, dass auch Gesten (mudra) gezeigt
werden. Es kommt zur Diskussion, schlieBlich einigt man sich darauf, wenigstens
ankusa-, matsya- und Sankhamudra zu zeigen.

Der yajamana verehrt nun im Siiden auf drei Blatttellern mit je einem pavitra
Brahma, Visnu und Prajapati mit den Materialien vom saptapala und gibt weille und
rote Stoffstreifen, die er von einer Stoffbahn gerissen hat, als Kleidung an die ver-
ehrten Gotter.

Der Priester legt drei Scheite ins Feuer (samiddhana) und trigt dem yajamana auf,
die vier Veden in den Kardinalsrichtungen zu verehren. Dies geschieht wieder durch
Werfen der Darbringungen vom Sitzplatz aus. Auf dieselbe Weise werden die acht
Himmelsrichtungen verehrt. Nachdem der Priester weitere Mantras zur agniprarthanda
gelesen hat, ldsst er den Initianden holen.

Als dieser eingetroffen ist, bereiten yajamana und Initiand gemeinsam die Materi-
alien fiir die Auswahl der Priester (brahmanavarana) vor. Die Priester diskutieren in-
zwischen den rechten Zeitpunkt fiir das punydahavdacana. Die Frauen beginnen, Tee
auszuschenken, und man macht eine kurze Pause. Nur der Assistent des Hauptpries-
ters nutzt die Zeit, um das Holz auf die ciidakaranavedi aufzuschichten.

Ein Vertreter der bestellten Kapelle (Nep. paiicai baja) erscheint.>' Man bespricht
sich kurz und entscheidet, dass die Kapelle in etwa einer Stunde kommen soll. Der
Musikant bekommt vom Vater eine Anzahlung (500 Rupien) und bricht wieder auf.

Wihrend man noch Tee trinkt, beginnt der yajamana, wieder im Siiden sitzend,
den anwesenden Priestern der Reihe nach einen kleinen Blattteller (mit Reis, zehn
Rupien etc.) und eine neue dhoti zu iibergeben (brahmanavarana). Der Hauptpriester
liest einen samkalpa, und die nun formal ausgewihlten Priester (und andere anwe-
sende Brahmanen) rezitieren punyahavacana. SchlieBlich erhilt der yajamana vom
Hauptpriester fika.

Der Hauptpriester holt schnell einige Mantras nach, etwa die zum brahmana-
varana gehorende prarthana des hotr und des dcarya, und weist den yajamana an,

250 Der Vater fertigt spdter aus dem Sténgel eines Bananenblatts einen eigenen Opferloffel, mit dem
er die Opferspenden in die caravedi gibt (siehe Bericht in Kap. 7.1.3).

251 Zum Engagieren einer Kapelle beim vratabandha siehe Kap. 8.2 §11.

252 Einer der Priester hatte seinen astrologischen Almanach (paiicanga) konsultiert und sah ein Pro-
blem mit dem Zeitpunkt, aber der Hauptpriester lieB sich auf keine Diskussion ein und erklirte
kraft seiner Autoritit als Ritualleiter den gewéhlten Moment als geeignet fiir das punyahavacana.
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sich mit dem Gesicht nach Westen an die Ostseite zu setzen, um den Krug im Nord-
osten zu verehren (kalasapiija). Wihrend dies recht ausfiihrlich vollzogen wird, ist die
anschlieBende Verehrung der Kriige an den weiteren Pfeilern des mandapa kiirzer.
Den saptapala in der Hand umrundet der yajamana den Platz im Uhrzeigersinn und
wirft auf jeden der Kriige etwas Ritualreis und Bliiten. Wieder im Osten angelangt,
verehrt er die Lampe (dipa) mit Opferschnur, Frucht, ditho, Riucherwerk (dhiipa), Ri-
tualreis, Bliiten, gekochter Speise (naivedya, hier sela und piiri) und Wasser. Auf dhn-
liche Weise wird im Anschluss GaneS$a verehrt. Als geiibter Profi rezitiert der Priester
die avahana-Formeln und diversen Mantras aus dem Gedéachtnis. Nachdem man der
Schutzschnur (raksa), die am Ende des Ritual den Teilnehmern um das Handgelenk
gebunden wird, Gerstenkorner, ditho und Miinzen dargebracht hat, wendet man sich
wieder dem kalasa im Nordosten zu und ruft in dessen ,,Schulter* verschiedene Gotter
herbei.

Nach und nach versammelt sich die Familie fiir das cidakarana. Der zum agni-
sthapana gehorige homa fiir das Hauptfeuer wird erst dargebracht, wihrend das ciida-
karana bereits im Gange ist. Da der Hauptpriester und sein Assistent den samskara
betreuen, iibernehmen ein Freund der Familie und der Hauspriester das Feueropfer,
dieser liest aus dem Handbuch die Mantras, jener bringt — Opferloffel und upaya-
manakusa haltend — Butterfett dar.

Die Akteure im Hauptbeispiel arbeiteten sich mit vereinten Kréften durch die vorge-
schriebenen Handlungen. Dies geschah routiniert und pragmatisch, aber dennoch um
Griindlichkeit bemiiht. Wohl wissend, dass noch ein mehrstiindiges Ritualprogramm
bevorstand, bei dem allerlei Uberraschungen und Probleme auftreten konnen, wartete
man mit den nétigen Vorbereitungen nicht auf den Priester und nahm nach dessen
Ankunft ziigig das Rahmenritual gemal agnisthapana auf. Es kam auch tatsédchlich
bald zu ersten Verzogerungen. Man musste Material suchen und sich einigen, wie
vorgegangen wird. Zeitdruck ist ein stindiger Begleiter des vratabandha. Auf den
Parzellen um den Pasupatinatha-Tempel, die nur fiir wenige Stunden gemietet waren,
war dies besonders deutlich zu spiiren. Zeit fiir eine kurze, gemeinsame Teepause, wie
im Hauptbeispiel, blieb dort nicht (wenn man iiberhaupt Tee trinken konnte, dann in
Schichten).?

Ahnliche Bedingungen fiihren zu #hnlichen Modifikationen und Umorganisatio-
nen der Ablidufe. Im Folgenden sollen nun die wichtigsten Elemente des ~oma im Ein-
zelnen behandelt und vergleichend die anderen Fille hinzugezogen werden.

§1 Zeichnen der Linien (Nep. rekhi halne) — Das Zeichnen der Linien (Nep.
rekhi), die ein mandala-artiges Muster auf der Ritualfléiche bilden,”* ist fester und (im
wahrsten Sinn des Wortes) grundlegender Bestandteil verschiedener Feuerrituale (vgl.
Zotter 2012: 300f.). Von den Handbiichern zum agnisthapana wird es genannt, aber

253 Das (miBige) Trinken von Wasser oder Tee wihrend des Rituals gilt als zuldssig und wider-
spricht nicht dem generellen Fastengebot.
254 Zum Ritualplatz als mandala siehe unten §15.



7.1.3 Praxis §1 193

selten genauer beschrieben.”> Nur gelegentlich wird dort eine Skizze mit einem Stan-
dardmuster abgebildet, das fiir das vratabandha entsprechend angepasst werden muss,
indem vier weitere Feuerstellen integriert werden.?*

Aus der eher diirftigen Textgrundlage darf nicht geschlossen werden, dass das
Ritualelement in der Praxis nebensichlich ist. Die Linien werden meist vom Priester
(und soweit beobachtet immer) aus dem Kopf gezeichnet, was einiger Konzentration
bedarf. Obwohl die entsprechenden Vorginge im Hauptbeispiel Besonderheiten auf-
wiesen (etwa, dass der Vater das Vorzeichnen iibernahm), sind sie typisch fiir die
heutige Praxis:

Nach einer kurzen Verehrung der Mitte der zentralen Feuerstelle (mitlavedi) zeichnet
der Vater des Initianden dort zunéchst eine achtbléttrige Lotusbliite, dann im Uhr-
zeigersinn um die milavedi den inneren ,,Giirtel“ (mekhala) des Feuers.”> Als nichs-
tes zieht er von der miilavedi eine Linie nach Norden und beginnt dort, wieder im
Uhrzeigersinn fortfahrend, den duBeren Giirtel”® des Feuers und weitere Details zu
zeichnen. Die fertige Struktur besteht neben den beiden Giirteln aus zwei vom Zen-
trum ausgehenden Kreuzen. Das eine ist nach den Kardinalsrichtungen ausgerichtet.
Es endet an drei Seiten in einem stilisierten Dreizack (frisiila), im Westen jedoch in
einem Rechteck, das den Sitz des Feuerpriesters (hotr) markiert. Das zweite Kreuz
endet in den Zwischenrichtungen jeweils in einer achtblittrigen Lotusbliite, auf die
spater die vier Eckkriige des mandapa gestellt werden. Derartige Lotusbliiten werden
auch als Sitz fiir die acht Kriige (astakalasa) und das Licht im Osten des Platzes sowie
auf jede vedi (neben der miilavedi, die auf der zentralen Nord-Siid-Achse liegenden
caravedi und die grahavedi im Nordosten) gezeichnet. Dariiber hinaus wird im

255 Im ASA (19) wird in einem kurzen Abschnitt ungewdohnlich ausfiihrlich auf das Zeichnen der Li-
nien (hier auch als rangavallt racna bezeichnet) eingegangen. Zunéchst wird auf die groB3e Be-
deutung verwiesen, die in den Sastras dem Sitz beigemessen wird (vgl. Kap. 5.2.3 §3). Dann er-
fahrt man, dass in der nepalischen Opfertradition (Nep. hamro ydjiiika paramparama) zwischen
allgemeinen und besonderen Linien unterschieden wird, die je nach Anlass gezeichnet werden
sollen. SchlieBlich findet sich der Hinweis, dass svastivacana, das hier auch als mangalapatha
bezeichnet wird, rezitiert werden soll, wihrend man die Opferstitte mit den Linien verziert.

256 ASA: 8; KK8: 5; SV: 54. Fiir eine Skizze der modifizierten Linien beim vratabandha siche KK:
70 und VPGh: 237; Zotter 2012: 304. Vgl. Gray 1979: 91.

257 Die Linien folgen der quadratischen Einfassung der Feuerstelle. Der Vater fiigt aber an jeder
Ecke zwei Dreiecke an, so dass der Giirtel insgesamt acht Spitzen aufweist (vgl. Zotter 2012:
304). Diese Struktur hat grofie Ahnlichkeit mit der Skizze in der VPGh (237). Laut Skizze im KK
(70) dagegen ist der innere Giirtel ein mit einer dreifachen Linie gezogener achteckiger Stern.
Fiir eine weitere Variante siche Gray 1979: 91; ASA: 8 und SV: 54.

258 Gemil den Skizzen in den Handbiichern ist der dufere Giirtel des Feuers eine Art Kranz mit acht
Spitzen (ASA: 8; KK: 70; KK8: 5; SV: 54; VPGh: 237). Der Vater verdoppelt diese Struktur
jedoch. Leicht versetzt wird ein zweiter Kranz gezeichnet, so dass der duBlere Giirtel des Feuers
insgesamt sechzehn Spitzen aufweist. Jede dieser Spitzen verziert er mit einer Art Haken. In an-
deren Fillen wurde an den (meist acht) Spitzen eine Schlaufe gezogen.

259 Zu den verschiedenen vedis siehe Kap. 6.5.2. Laut Skizze im KK (70) wird um jede der caravedi
(wie um die miilavedi) ein mit einer dreifachen Linie gezogener achteckiger Stern als Giirtel ge-
zeichnet. In der VPGh (237) wird nur die Position der caravedi, ohne Bliite und Giirtel, verzeich-
net.
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nordlichen Teil der Ostseite mit einem svastika die Position von Gane$a® und im
Ostlichen Teil der Siidseite mit einem Hexagramm die Position des arghapatra
markiert.”’

In Handbuch wie Praxis konnen verschiedene Variationen dieser Zeichnung auf-
treten,?®? die teils recht individuelle Details aufweisen (siehe Zotter 2012: 303 Fn. 12).
In einem anderen Punkt scheint jedoch Einigkeit zu herschen — zumindest in der
Praxis. In keinem beobachteten Fall waren beim Zeichnen der Linien Mantras zu
horen. Die in rezenten Texten (etwa ASA: 19; KKS8: 4) gelegentlich belegte Vor-
schrift, dass diese Aufgabe von der Rezitation bekannter, segensreicher Veda-Verse
begleitet werden soll, wirkt daher wie der (erfolglose) Versuch, das Element der im
brahmanischen Ritual iiblichen Form anzupassen, nach welcher Ritualhandlungen mit
Mantras kombiniert sind.

Im Hauptbeispiel bendtigte man zum Zeichnen der Linien zu dritt vierzig Minuten.
Muss am Morgen des Rituals auch die Rituallaube (mandapa) noch aufgebaut wer-
den, hat man diese Zeit in der Regel nicht. In keinem beobachteten Fall verzichtete
man auf das Element, aber man nutzte verschiedene Moglichkeiten, um das Prozedere
abzukiirzen. So wurde etwa nur ein Giirtel gezeichnet, nur eine Farbe verwendet oder
auf verschiedene ausschmiickende Details verzichtet.

§2 Arrangieren der Sitze und Materialien — Die Position der wichtigsten Gefil3e
und Gottheiten wurde bereits beim Zeichnen der Linien mit entsprechenden Sym-
bolen markiert. Haben die Frauen die ersten Blattteller mit Reis gefiillt, kann begon-
nen werden, die Sitze auf dem Ritualplatz zu verteilen. Gelegentlich konnte beob-
achtet werden, dass Gefille einen doppelten (oder, rechnet man das Symbol aus Reis-
mehl dazu, dreifachen) Sitz erhielten. So wurden etwa im Fall 4 auf die fiir die Kriige
(kalasa) gezeichneten Lotusbliiten zunichst kleine Hiufchen aus ungeschiltem Reis
(Nep. dhana) gegeben, bevor man Teller mit geschéltem Reis (Nep. camala) und
schlieBlich die Kriige platzierte. Fiir ein aufwendiges Etablieren der Sitze, wie etwa
von der SP beschrieben, hat man bei einem rituellen GroBereignis wie dem vrata-
bandha fiir gewohnlich keine Zeit. Wenn man sich nicht mit dem blofen Aufstellen
der Sitze begniigt, kann die asanapija (wie im Hauptbeispiel) in Kurzform durch das
Darbringen von Ritualreis und Bliiten erledigt werden.

Als Sitze der Akteure dienen typischerweise Sitzmatten aus Bambus oder Plastik,
die (sieht man vom vorgezeichneten Sitz des hotr ab) ohne weitere Vorbereitung auf
die bloBe Erde gelegt werden. Allerdings kann ihnen spiter zu Ritualbeginn mit eini-
gen wenigen Handlungen der profane Charakter genommen werden. So verteilte etwa

260 Vgl. dazu die beim Vorritual gezeichneten Linien (sieche Kap. 5.2.6). Auch laut VPGh (237) wird
fiir Gane$a svastika gezeichnet: geméf} der Skizze im KK (70) auf einer Linie mit den astakalasa.

261 Laut KK (70) und VPGh (237) dagegen wird das arghapatra auf ein gleichschenkliges bzw.
rechtwinkliges Dreieck im Nordosten neben der grahavedi platziert (vgl. KKS8: 5).

262 Nach der Skizze in der VPGh (237) werden an den Enden der Nord-Siid-Achse jeweils zwei
Dreizacke gezeichnet, die im Norden als Sitz fiir pranita- und proksanipatra und im Siiden als
Sitz fiir Brahma und Visnu dienen. Fiir Prajapati wird ein weiterer Dreizack daneben gezeichnet.
Im KK (70) werden die Positionen dieser Utensilien ohne eigens gezeichneten Sitz angegeben.
Zu weiteren Abweichungen der Handbiicher zueinander und zum Hauptbeispiel siehe Fn. oben.
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der Priester im Fall 7, nachdem sich die Initianden gesetzt hatten, einige kusa-Halme
und wies sie an, diese unter ihren Sitz zu stecken. Dieser Handgriff machte die Kunst-
stoffmatte zum kusdasana. Aus einem Alltags- wurde ein Ritualgegenstand.

Mit dhnlichem Pragmatismus erfolgen die weiteren Arrangements auf dem Ritual-
platz. Hat man etwa die ,,Fiinf-Blitter” (paricapallava) oder den davon verfiigbaren
Teil gefunden, steckt man sie in alle Kriige, die bereits aufgestellt sind. Ist der Beutel
mit den (vor dem Ritual gesammelten) Miinzen wieder aufgetaucht, verteilt man
Miinzen iiberall dort, wo man meint, dass sie hingehdren usw. Diese logistische Zu-
arbeit hilt an. Fast immer werden einige Vorbereitungsméngel erst im Laufe des Ritu-
als festgestellt und (so moglich) behoben. Hinzu kommt, dass das Ritual fortlaufend
Material verbraucht und stindig benutzte Utensilien wie der saptapala regelméBig
aufgefiillt werden miissen. So ist es durchaus nicht selten, dass der Priester die Rezi-
tation eines Mantras unterbricht, um logistische Anweisungen (in Nepali) zu geben.

§3 Vorbereitungen der Erde — Die Initiationshandbiicher beginnen die Beschrei-
bung des homa mit einem Set von fiinf Handlungen, mit denen die Erde fiir das Opfer
vorbereitet wird (paficabhiisamskara). Was Stevenson (1920: 168) fiir die Vorberei-
tung des Feuerplatzes in Gujarat beschreibt, folgt mustergiiltig den Angaben der Tex-
te.’®® In Kathmandu konnte die schriftlich tradierte Form des paiicabhiisamskara nicht
beobachtet werden. Die Praxis kennt hier ihre eigenen Vorbereitungen der Opfer-
stitte, wie das Verwenden reiner Erde (Nep. cokhi mati), die zu einem bestimmten
astrologisch giinstigen Moment gegraben wird (vgl. Kap. 5.2.4 §1 und 5.2.6). Den-
noch finden sich zum paricabhiisamskara zdhlende Handlungen auch in der heutigen
Praxis, etwa das Bestreichen der Feuerstelle(n) mit Kuhdung. Mehrere Handbiicher
fithren zur Begriindung dieser Handlung einen Merkvers an, in dem auf das Fett bzw.
Mark (medas) verwiesen wird, das nach der Erschlagung des Damonen Vrtra durch
Indras Donnerkeil (vajra) die Erde bedeckte.?® In der heutigen Praxis wird das auch
zu anderen Anlédssen vollzogene Bestreichen der Erde mit Kuhdung aber fiir gewohn-
lich (ohne Verweis auf die vedische Mythologie) mit der reinigenden und sterilisie-
renden Kraft des Kuhdungs begriindet und dabei gern die moderne Wissenschaft ins
Feld gefiihrt.”®

263 Sie behandelt einen beim Totenritual vollzogenen prayascittahoma, mit dem die (moglichen)
Vergehen des Toten wihrend des Sterbens getilgt werden sollen.

264 ,,Einst ward der grole Asura Vrtra von Indra mit dem Donnerkeil erschlagen. Die Erde war von
Fett bedeckt. Deshalb [vollzieht man] das Beschmieren (pura indrena vajrena hato vrtro maha-
surah [ vyapita medasa prthvi tadartham upalepanam, zit. nach ASA: 17 Fn. 1). Nach anderen
Handbiichern lautet die zweite Vershilfte: medasa vyapita prthvi (VUP: bhiimis) tadartham upa-
lepayet (UP1: 64 Fn. 2; UP2: 42 Fn. 2; VUP: 5 Fn. 4); nach Samskaraganapati (S. 27) und SD1
(25, mit Verweis auf Maitrayaniya Grhya): medasa vyapita bhiamis tadartham upalepanam. Vgl.
Grhyasamgrahaparisista des Gobhilaputra 1.59b-62a (Sucir medhya ca piita ca kimartham upa-
lipyate [ indrena vajrabhihatah pura vrtro mahasurah [ medasa tasya samklinna tadartham upa-
lipyate). Ahnlich wird auch in der Samskararatnamala (S. 53) argumentiert.

265 Das Bestreichen des Bodens mit Kuhdung ist auch in anderen Ritualen sowie bei der (profanen)
Reinigung eines Zimmers oder Hauses beobachtbar. Das Material kann auch anders zur Reini-
gung eines Platzes appliziert werden. Im Fall 1 trug der Priester dem yajamana auf, (pars pro
toto fiir paiicagavya) Kuhdung in alle Richtungen zu werfen.
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Auch die dritte der fiinf Vorbereitungen, das (nach PG 1.1.2 dreifache) Ritzen von
Linien (rekha) in die Erde — von Hillebrandt (1897: 69) als Bereiten eines symbo-
lischen Feuerrosts, von Tachikawa, Bahulkar und Kolhatkar (2001: 11) als symboli-
sches Ausheben der Feuergrube und von Syed (1993: 252, 256f.) als Reinigung der
Erde durch das Beseitigen von Schlechtem gedeutet®® — scheint in der heutigen nepa-
lischen Praxis durch eine andere Handlung ersetzt worden zu sein. Fragen nach dem
»Ritzen* (ullekhana) wurden meist mit Angaben zu den drei, als Giirtel (mekhala) des
Feuers mit Farbpulver um die Feuerstelle gezeichneten Linien (Nep. rekhi) beantwor-
tet (siche oben §1).2¢7

Ebenso hat das zum Abschluss des paricabhiisamskara vollzogene Besprenkeln —
von Syed (1993: 252, 256) u.a. mit Verweis auf SB 3.3.1.7 als Besinftigen der durch
das Ritzen verletzten Erde interpretiert, heute einen anderen Charakter. Wenn die
Erde besprenkelt wird, dann mit dem Wasser des karmapatra und dem Mantra ,,om
apavitrah pavitro va etc.”; eine Handlung, die als Reinigung verstanden wird (vgl.
Kap. 5.2.5 §2).

Andere dem piirvangakarman der pija entstammende Vorbereitungen der Erde,
wie bhiumisuddhi oder bhutotsarana, werden in der Praxis mit groBerer Deckung zu
der von den Handbiichern vorgeschriebenen Form vollzogen.

§4 Entziinden und Einsetzen des Feuers — Da im heutigen Kathmandu-Tal nor-
malerweise keine Hausfeuer mehr brennen, kann das Feuer nicht von dort gebracht
werden, sondern wird vor Ort mit Streichholz oder Feuerzeug entziindet. Verehrung
und Einsetzen des Feuers geschehen gemil Handbuch zum agnisthapana, also aus-
fiihrlicher als in den meisten Initiationsanleitungen beschrieben, unter Vollziehen der
lebenszyklischen Rituale fiir das Feuer (agnisamskara) durch Mantras. Wie im Haupt-
beispiel entziindet man dabei zunichst einige Dochte in einem Gefidl3 (einem kleinen
Blattteller oder einer Metallschale) und unterzieht die Flamme dann der vorgeschrie-
benen rituellen Behandlung, bevor man sie zuoberst auf die aufgestapelten Scheite
setzt. In gewissem Sinne wird also auch heute das Feuer in einem Gefil3 herbeige-
bracht.

Ublicherweise wird diese Prozedur nur einmal fiir das Hauptfeuer vollzogen. Fiir
die anderen vedis wird dann bei Bedarf das Feuer aus der miilavedi transferiert. Mit
dieser Abkiirzung wird Redundanz abgebaut und damit Zeit gespart. Das in der Praxis
etablierte Vorgehen erlaubt aber auch, eine Verbindung zwischen den verschiedenen
vorgeschriebenen Feueropfern herzustellen, sie sozusagen in einen gemeinsamen
Rahmen zu bringen. Dass dies durchaus intendiert ist, wurde etwa im Fall 7 deutlich.
Der dortige Hauptpriester insistierte sofort als sein Assistent versuchte, das ciida-
karana-Feuer mit einem Streichholz zu entziinden. Wozu habe man sich denn so viel
Miihe mit den agnisamskaras gegeben? Der Ermahnte nahm daraufhin mit dem Op-
ferloffel etwas Glut aus der zentralen Feuerstelle, setzte diese in die kleine vedi und
legte einige Dochte zur Brandbeschleunigung dazu.

266 Krick (1982: 107 Fn. 269) verweist u.a. auf das Pfliigen des Bodens fiir die Altarschichtung.

267 Das in den Handbiichern verwendete Nomen ullekhana lisst sich sowohl als ,,Ritzen* als auch
(davon abgeleitet) als ,,Schreiben oder ,,Zeichnen* iibersetzen. Zu likh- siche Syed 1993: 251f.
(mit weiteren Referenzen).
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§5 Priesterwahl (brahmanavarana) — Den Handbiichern zufolge werden ver-
schiedene Priester auf formalisierte Weise ausgewihlt und damit fiir das Ritual ver-
pflichtet. In der Regel sollen dazu vorgeschriebene Formeln (oft in Dialogform) ge-
sprochen, verschiedene Materialien iibergeben und (gelegentlich) dem Erwéhlten ein
Stirnmal (tilaka, Nep. tika) aufgetragen werden. In der Praxis beschrinkt sich die
Wahl des Priesters meist auf die beiden zuletzt genannten Komponenten der Hand-
lung. Sind die Akteure griindlich (und nicht in Eile) kann aber auch eine detaillierte
Auswahlformel gesprochen werden. Die ilibergebenen Materialien sind die auch beim
daksinadana iiblichen — ein kleiner Blattteller mit Reis, einer Geldnote, ein paar Miin-
zen usw. Beim varana wird jedoch auffillig oft auch eine Bahn Stoff (als dhoti) bzw.
ein Handtuch iibergeben. Letzteres dient dem Priester wihrend des Rituals zum Ab-
wischen der Hinde oder wird von ihm zum Schutz der Kleidung auf den Schof
gelegt. Das Stirnmal ist, wie iiblich, aus rotem Ritualreis.

Meist wartet man mit dem varana, bis alle oder die meisten der am Ritual beteilig-
ten Priester anwesend sind und verpflichtet sie dann einen nach dem anderen fiir die
jeweilige Aufgabe. Im Hauptbeispiel erwéhlte der yajamana vor dem punyahavacana
durch Ubergeben der Materialien (inklusive dhoti) folgende Priester: den Haupt-
priester (acarya), dessen Helfer, den Hauspriester (purohita), der spiter die Aufgabe
des hotr iibernahm und die Opfer gemél agnisthapana ins Hauptfeuer gab, einen
Priester fiir die Verehrung der navagrahas (der auch die Mantras beim homa des agni-
sthapana sprach) und den Priester des gastgebenden Tempels, der im Namen der Fa-
milie eine Sivapiija durchfiihrte. Wihrend des upanayana erhielt nachtriglich auch der
Priester, der zum Rezitieren der gayatri bestellt war, vom Initianden (!) eine tika. Der
mit noch groferer Verspitung eingetroffene Veda-Rezitator, iibernahm seine Auf-
gabe, ohne vorher formlich ausgewéhlt worden zu sein. Nicht selten involvierte man
ganz bewusst den Initianden in die Auswahl der Priester; es sei ja schlie8lich sein
Ritual. Im Fall 3 beispielsweise iiberreichte zwar der yajamana den Priestern die
Blattschalen (mit Reis, Areca-Nuss, Geld etc.), der Junge aber verteilte die Hand-
tiicher. Im Fall 1 iibergab der yajamana verschiedene Opferutensilien (sruva, upaya-
manakusa und carusthali) dem Hauptpriester (Abb. 8), die dieser an seinen Assis-
tenten weitergab, der die Opferungen darbringen sollte.

Laut Initiationshandbiicher wird nach dem Einsetzen des Feuers zunichst der
brahman-Priester ausgewihlt (brahmavarana), der im Anschluss an seine Ernennung
ums Feuer gefiihrt und als Schutz des Rituals in den Siiden des Platzes gesetzt wird.
Nur wenige Texte erwéhnen, dass der Priester durch kusa ersetzt werden kann (siche
Kap. 7.1.1 §3; Zotter in Druck a). Das im letzten Kapitel angefiihrte Handbuch zum
agnisthapana dagegen geht nicht mehr von einem menschlichen Priester aus. Gemif3
ASP (18f.) wird unter Sprechen von Mantras aus fiinfzig kusa ein brahmapavitra
gefertigt, das zunéchst nordlich des Feuers gesetzt und dort mit einer Formel gebeten
wird, seine Aufgabe im Ritual zu iibernehmen. Anders als die Beschreibungen des
Setzens des brahman in den Initiationshandbiichern verzeichnet die ASP keine Ant-
wort des Angesprochenen, sondern lisst ihn nur mit Duftstoff und Ritualreis verehren,
im Uhrzeigersinn um das Feuer tragen und schlieBlich auf seinen Platz im Siiden
setzen. Stevenson (1920: 168) berichtet aus dem westlichen Indien des frithen 20.
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Jahrhunderts beide Alternativen, sowohl die Ernennung eines menschlichen Ritual-
tiberwachers als auch die Verwendung eines Repriisentanten aus Gras.”® In der heuti-
gen Ritualpraxis in Kathmandu wird immer kusa auf den brahmasana im Siiden (wie
iiblich einen mit Reis gefiillten Blattteller) gesetzt. Mehrere Priester erklérten, dass
das dort platzierte brahmapavitra aus 50 kusa-Halmen bestehen soll und zweimal ge-
knotet ist, sozusagen Kopf, Rumpf und Beine hat. Einige Priester steckten (wie im
Hauptbeispiel) einen weiteren Halm quer dazu als Arme ein. In der Anwendung iib-
licher ist aber eine kleinere Variante aus fiinf bzw. (wenn mit Armen) sechs Halmen.

Anders als beim abhyudayikasraddha (siehe Kap. 6.2.2) ist den heutigen Akteuren
scheinbar kaum noch bewusst, dass beim homa anstelle des pavitra urspriinglich ein
menschlicher Priester platziert wurde (zu den heute gédngigen Interpretationen der
kusa-Figur siehe §13). Dennoch finden sich Reminiszenzen an die angestammten
Aufgaben des menschlichen brahman, etwa wenn sich, wie gelegentlich beobachtet,
einer der Priester fiir die Zeit der Opferspenden im Siiden niederlédsst und den Dar-
bringenden mit einem langen kusa beriihrt (siehe §16).

§6 Aufstellen von pranita- und proksanipatra — In der heutigen Praxis sind die
Gefile fiir pranita und proksani, wenn nicht mit einfachen Blatttellern substituiert,
meist aus Metall. Das pranitapatra ist eine flache, quadratische Schale; das proksani-
patra ebenfalls flach, jedoch dreieckig. Im Hauptbeispiel wurden neben solchen Me-
tallgefdBen auch ein viereckiges pranitapatra aus dem Holz des khayara verwendet,
sowie ein aus demselben Holz gefertigtes proksanipatra, dessen Vorderseite spitz zu-
lief.®

Es hingt von der Detailtreue der Akteure ab, inwieweit beim Aufstellen der beiden
GefidBe in den Texten vorgeschriebene Handlungen (utpavana etc.) beriicksichtigt
werden. In den meisten Fillen wurden pranita- und proksanipdtra beim allgemeinen
Aufbau des Ritualplatzes (ohne besondere Vorbereitungen) abgestellt. Die beiden Ge-
faBe stehen fiir gewohnlich auf Sitzen aus Reis nordlich des Hauptfeuers (zwischen
vedarambha- und samavartanavedi). Bei Bedarf, etwa, wenn ins ciidakarana-Feuer
ganz im Siiden geopfert wird, konnen sie jedoch vom Sitz genommen und in Reich-
weite des Opfernden gestellt werden. Eher uniiblich war, dass im Hauptbeispiel je
zwei Gefile fiir pranita und proksant benutzt wurden — ein im Norden stehendes Set
(aus Metall) das zum Hauptfeuer gehorte, und ein ,,mobiles* Set (aus Holz) fiir die
homas der einzelnen samskaras, das bei Gebrauch nordwestlich der jeweiligen Feuer-
stelle gesetzt wurde.

§7 Ausbreiten von kusa (paristarana) — Die in den Handbiichern oft detaillierten
Angaben zu Anordnung, Anzahl und Ausrichtung der kusa-Halme, die um das Feuer
ausgebreitet werden sollen, werden in der Praxis kaum beachtet. Wenn man kusa aus-
legt, dann einmal rund ums Feuer. Die Anzahl der bendtigten Halme hingt von der

268 Nach Stevensons Bericht wird, nachdem der offizierende Priester (@carya) das Feuer eingesetzt
hat, ein weiterer Brahmane in den Siiden gesetzt, der als Représentation des Gottes Brahma das
Ritual iiberwacht. In einigen entlegenen Dorfern aber, wo sich kein gelehrter Brahmane auftrei-
ben lédsst, werde der Gott Brahma durch fiinfzig darbha-Halme reprisentiert.

269 Im Gegensatz zu den von Kropf (2005: Abb. J 1.1) dokumentierten Holzgefdlen hatten die im
Hauptbeispiel verwendeten keinen aufwendig geformten Ausguss.
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GroBe der Feuerstelle ab. Nicht selten ist nur das Hauptfeuer mit kusa umgeben — eine
Abweichung zum Muster der Handbiicher, die weitere Modifikation am Ende des
homa nach sich zieht (siehe §20).

Gobhilagrhyasiitra 1.8.16 vertritt die Ansicht, dass im Falle mehrerer, zusammen
vollzogener Opfer eine Reihe von Vorbereitungen, darunter das (Ausstreuen von)
barhis, nur einmal durchzufiihren ist.””® Wie bereits beim Einsetzen des Feuers oder
dem Aufstellen von pranita- und proksanipatra ldsst sich auch beim paristarana fest-
stellen, dass diese Art Reduktion auch in der hier untersuchten vedischen Schule An-
wendung findet, zumindest in der Praxis. Wie angedeutet, dient Reduktion nicht allein
der Einsparung von Zeit und Kosten. Sie bietet die Moglichkeit, Verbindungen zwi-
schen separaten Ritualteilen herzustellen und so den verschiedenen Opfern einen ge-
meinsamen Rahmen zu geben. Bei der Vorbereitung weiterer Gerétschaften und Ma-
terialien finden sich erneut zahlreiche Belege dafiir, dass einmal vollzogene Handlun-
gen bzw. deren Resultate iibertragen und bei analogen, spiteren Abldufen eingespart
werden konnen.

§8 Aufstellen der GefidBe (patrasadana) — Fiir gewohnlich hat man in der Praxis
zum Zeitpunkt, an dem der Priester in seinem Handbuch bis zum patrasadana ge-
blittert hat, bereits die ersten Dinge auf ihren Sitzen platziert. Das patrasadana be-
schrinkt sich daher meist auf eine Art ,,check-up®, ob alle benétigten Materialien in
Reichweite bereitstehen. Mit bereits genannten und noch zu nennenden Ausnahmen
ist wihrend des vratabandha meist nur ein Set an Opferutensilien (ein pranita- und
proksanipatra, eine ajyasthali, ein Opferloffel, ein bereitetes upayamanakusa usw.)
auf dem Platz présent, das dann fiir alle anstehenden Feueropfer verwendet wird. Wie
der homa kehrt auch das patrasadana im vratabandha mehrfach wieder. Dabei iiber-
geht der Priester meist die fiir das Feuerritual genannten Gefif3e etc. Er liest der Fami-
lie jedoch die spezifisch fiir den jeweiligen samskara bendtigten Materialien laut vor,
damit Gelegenheit besteht, Fehlendes zu holen, bevor es gebraucht wird, und so mit
moglichst geringen Verzogerungen fortgefahren werden kann.

§9 Schneiden und Herstellen der ,,Sduberer* (pavitrachedana und -karana) —
Ob die ,,Sduberer* (pavitra), wie in den Handbiichern vorgeschrieben, mit eingeleg-
tem Schneide-kusa auf die richtige Lange gebracht werden, bevor man sie mit einem
Knoten versieht, hdngt von der Griindlichkeit des Akteurs ab. Haufiger konnte beob-
achtet werden, dass der Priester, der mit dem Fertigen der verschiedenen Utensilien
aus kusa betraut war, kontrollierte, ob die Halme innen ohne Triebe waren und diese
gegebenenfalls entfernte.

Die Initiationshandbiicher beschreiben fiir jeden homa erneut das Bereiten von
zwei pavitras, mit denen dann das Wasser verschiedener Gefidlle gesprenkelt wird. In
der Praxis begniigt man sich, das Paar ,,Sduberer* aus dem agnisthapana wiederzuver-
wenden. Es werden jedoch noch andere Arten von pavitras benotigt. Auf beschrie-
bene Weise — also durch einmaliges Knoten zweier Halme — stellt man auch je eine

270 Nach Gobhilagrhyasitra 1.8.16f. werden auch die beiden gjyabhagas und das Opfer fiir Agni
Svistakrt nur einmal gegeben. Siehe dazu Gonda 1980: 361.
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Reprisentation von Visnu und Prajapati (bzw. in anderer Auslegung Siva)?”' her, die
man dann neben dem bereits erwdhnten brahmapavitra aus 50 (oder 51) bzw. fiinf
(oder sechs) kusa-Halmen und zwei Knoten (siehe §5) im Siiden des Platzes platziert.
Aus kusa wird auch der ebenfalls als pavitra bezeichnete Ring (Nep. aiithi) gefertigt,
den der yajamana fiir die Dauer des Rituals am rechten Ringfinger trigt. Allerdings
wird fiir diesen nur ein Halm geknotet.

§10 Erwiarmen des Butterfetts (ajyadhisriyana) — Die ajyasthalr, das Gefall zum
Aufbewahren des Butterfetts, ist meist aus Bronze oder einem anderen Metall. Sie
kann aber auch durch eine Blattschale ersetzt werden, die dann zum Erwidrmen und
Verfliissigen des Fetts nicht auf, sondern neben das Feuer gestellt wird. Im Fall 7 ver-
gal} man diesen Schritt. Der Priester hatte dann bei den ersten Opferspenden sichtlich
Miihe, das zdhe, da kalte Fett vom Loffel ins Feuer zu geben (bevor weitere Opfer
folgten, korrigierte er das Versdumnis). Das Fett wird nach dem Erwérmen in der Re-
gel mit einem kurzen Blick auf Verunreinigungen gepriift. Details, wie das Umkreisen
mit einer brennenden ,,Fackel®, konnen dabei entfallen. Bevor im weiteren Ritual er-
neut Opferspenden dargebracht werden oder wenn man Fett nachfiillen muss, stellt
man das Gefdll wieder fiir eine Weile ins oder ans Feuer.

§11 Erwédrmen und Reinigen des Opferloffels (sruvapratapana und -sam-
marjana) — Gemill Handbiicher wird die Zeit, wihrend sich das Fett erwdrmt, ge-
nutzt, um den Opferloffel (sruva, Nep. suro) vorzubereiten; so auch in der Praxis. Wie
vorgeschrieben, wird dieses Gerit, mit dem spéter die Butterfettspenden ins Feuer ge-
geben werden, zunidchst am Feuer erwidrmt und dann abgewischt. Dazu verwendet
man kusa, wobei jedoch beim patrasadana selten eigens dafiir bestimmter sam-
marjanakusa bereitgelegt wird. Im Fall 7 etwa geschah die Reinigung des suro mit
dem upayamanakusa.

In den meisten vratabandhas wurde ein holzerner suro verwendet, dessen vorderes
Ende in der Form einer ausgestreckten Hand geschnitzt war (siche Abb. 10).”? Die
Butterfettopfer konnen jedoch auch mit dem Sténgel eines Bananenblattes darge-
bracht werden (so etwa in Fall 1, Abb. 9). Der suro sollte nach dem Maf} des Opfern-
den gefertigt sein und die Léange einer Elle (Nep. kur7) haben. Bringen im Laufe des
Rituals verschiedene Akteure Opferspenden dar, konnen (aber miissen nicht) mehrere
Opferloffel prisent sein. In Fall 3 iibernahm beispielsweise der mit dem homa beauf-
tragte Priester nur die Opfer ins zentrale Feuer. Die vier kleinen Feuer wurden vom
yajamana selbst beopfert,””* der dazu seinen eigenen suro aus Holz verwendete. Im
Hauptbeispiel wurden diese Opfer vom Vater und Lehrer (nicht dem yajamana) voll-
zogen, der sich dafiir vor dem ciidakaranahoma einen Opferloffel aus dem Stingel
eines Bananenblattes zurechtschnitt.”’* Nach dem Gebrauch wird der Opferloffel auf
der ajyasthalr (oder einem anderen Gefif, aber nie auf dem blanken Boden) abgelegt.
Wihrend man vor spiteren Opferspenden das Butterfett sinnvollerweise erneut er-
wérmt, nimmt man den suro einfach wieder auf.

271 Zu den verschiedenen Deutungen siehe §13.

272 Der suro sollte aus dem Holz des khayara gefertigt sein (vgl. Kropf 2005: 364 Fn. 49).

273 In einem weiteren vratabandha derselben Familie gab der Familienpriester diese Opfer (Fall 5).
274 Siehe Bericht in Kap. 8.2. Fiir die Opfer ins Hauptfeuer wurde ein holzerner Loffel verwendet.
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§12 ,,Anlegen der Ziindholzer” (samidhana) — Wie noch zu zeigen sein wird, ist
das samidhana seiner Entstehung nach das Anlegen der Ziindholzer (siehe dazu Kap.
9.2 §21). Die Funktion der Brandbeschleunigung erfiillen in der heutigen Praxis je-
doch meist Dochte oder kleine Holzspine, die nach dem Einsetzen des Feuers (ohne
Mantra) bei Bedarf aufgelegt werden. Die (unabhingig davon) spiter als samidhana
(mit Mantra) ins Feuer gegebenen Scheite stellen heute eher ein Holzopfer dar. Gele-
gentlich werden die Scheite sogar mit etwas Ritualreis und Bliiten verehrt, bevor sie
ins Feuer gegeben werden.*”

§13 Verehrung von Brahma, Visnu und Prajapati (brahmarcana, visnavarcana
und prajapatipija) — Wihrend sich in den Texten nachverfolgen lidsst, wie der
brahman-Priester durch kusa ersetzt wird,”’® trifft man in der Praxis auf verschiedene
Interpretationen davon, was die aus kusa gefertigte Figur im Siiden des Ritualplatzes
eigentlich darstellt. Sie wurde mir als Sitz der rsis, als Sitz des Gottes Brahma oder
als Gott Brahma selbst erklirt.””” Die letzte dieser drei Ansichten ist die iiblichste?’®
und eng mit der Form des Rituals verbunden, wie es heute vollzogen wird. Bei der
Vorbereitung eines homa werden in der Praxis im Siiden des Ritualplatzes zwei wei-
tere Blattteller mit Reis aufgestellt, in die ebenfalls pavitras gesteckt werden (siche
§9; vgl. Abb. 6 und 7). Diese drei Teller werden in der Regel in einem Arbeitsgang
aufgestellt, und spéter werden nacheinander in den verschiedenen pavitras Brahma,
Visnu und Prajapati verehrt. Dies ist zumindest die Ansicht der meisten Priester (und
agnisthapana-Handbiicher).”” Landlidufig werden die drei Figuren aus kusa aber auch
mit der weitaus populireren Géttertriade Brahma, Visnu und Mahesa (Siva) assozi-
iert.”® Dank dem recht jungen, in Nepali verfassten Agnisthapanavidhi von Ompra-
kasa AdhikarT (ASA)®' hat diese Vorstellung nun sogar Eingang in die Texttradition
gefunden. Wie in anderen Handbiichern wird laut Uberschrift auch im ASA (42)
Brahma, Visnu und Prajapati verehrt. Der weitere Text (ASA: 42f.) beschreibt jedoch
nach der Verehrung von Brahma mit dem Mantra ,,om a brahman brahmano brahma-
varcasrt jayatam etc.”“ (VS 22.22) und Visnu mit ,,om idam visnur vi cakrame etc.” (VS
5.15) eine Verehrung des Siva mit dem Mantra ,,om namah Sambhavaya ca mayo-
bhavaya ca etc.” (VS 16.41).” In einer FuBnote begriindet der Verfasser seine Veriin-
derung der iiblichen Form. Prajapati sei doch identisch mit Brahma und daher bereits
zu Beginn verehrt worden. Obwohl dies in keinem Handbuch der Tradition beschrie-
ben sei, gebe er daher Anleitung und Mantra fiir die Verehrung von Siva an. Hoflich
fiigt er hinzu, sollte es sich anders verhalten, moégen ihn die wissenden Gelehrten da-

275 Beispielsweise in Fall 7 trug der Priester den Initianden auf, die Scheite zu verehren.

276 Vgl. Kap. 7.1.1 §3 und 7.1.2. Siehe auch oben §5.

277 Nach Kropf (2005: 361) werden die drei im Siiden stehenden Teller (siehe unten) auch als Repri-
sentation der Vi§vedevas angesehen.

278 Zur Identifikation des brahman-Priesters mit dem Gott Brahma siehe auch Stevenson 1920: 168.

279 Siehe etwa ASP: 32f.; ASR: 41-43; KBh: 47f.; SV: 75f.

280 Diese Ansicht wird auch in der von Michaels (1986: 220) veroffentlichten, handschriftlichen Be-
schreibung des vratabandha durch einen Priester in Kaskikot vertreten.

281 Das Handbuch erschien erstmals 2003 bei Babat Madhavaprasada Sarma in Benares.

282 Der Mantra zur Verehrung Prajapatis, nimlich VS 10.20 bzw. 23.65, wird nur in einer Fn. ange-
merkt (ASA: 43 Fn. 1).
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rauf hinweisen (ASA: 42 Fn. 4). Der ASA liefert hiermit einen seltenen aber deut-
lichen Beleg einer Riickwirkung der Praxis auf die normative Texttradition. Wie drei
Jahrzehnte zuvor Rana und Bhattarat (in der SP, VP und den anderen Texten ihrer
Reihe) achtet der Verfasser (hier und andernorts in seinem ASA) darauf, dass beim
Abgleich mit der Tradition die Praxis nicht zu kurz kommt. Er erweitert damit die
Textgrundlage spiterer Kompilatoren. Es bleibt abzuwarten, ob diese so reichlich Ge-
brauch davon machen wie im Falle der genannten Handbuchreihe aus den 1970ern.

§14 Verehrung von Lampe, Krug und GaneSa — Nicht nur die Siidseite des
Ritualplatzes wird von Goéttern flankiert. An der Ostseite des mandapa verehrt der
yajamana oder Initiand das bereits aus dem purvangakarman bekannte Set von dipa,
kalasa und Ganes$a. In der Regel wird zuerst die Lampe entziindet und (anschlieend
oder spiter) verehrt. Dann ldsst man dem Krug und GaneSa Verehrung zukommen
und wendet sich schlieBlich erneut dem Krug bzw. dessen ,,Schulter” zu. Ganesa wird
fiir gewohnlich durch eine ganze Areca-Nuss mit Opferschnur reprisentiert. Der
kalasa ist ein mit den von den vorgeschriebenen jeweils verfiigbaren Materialien
gefiilltes Gefdl aus Metall oder Ton. Die Verehrung erfolgt mit den auf dem sapra-
pala vorhandenen upacaras. Fehlendes kann durch Ritualreis ersetzt werden. Es ist je-
doch bekannt, dass Gane$a besondere Vorlieben hat, auf die man in der Regel Riick-
sicht nimmt. Nur in Ausnahmefillen verzichtet man auf ditho und Siiigkeiten, wie
selbstgemachte kasara oder gekaufte laddus. Einige geben, wenn man diese Materia-
lien einmal zur Hand hat, auch Lampe und Krug davon. Obwohl in keinem der vorlie-
genden Handbiicher erwihnt, wird die Lampe nach der pija (oder spiter) fast immer
durch eine Blattschale mit Loch bedeckt. Diese dient als Windschutz, denn das Licht
soll wihrend des Rituals nicht erloschen.

Wihrend beim pirvangakarman am Vortag lediglich ein Krug aufgestellt wird,
verfiigt der mandapa tiber fiinf sogenannte Varuna-Kriige ((paiica)varunakalasa), ei-
nen an jedem Pfeiler der Rituallaube, also an jeder Ecke des Platzes sowie am Ostli-
chen Ende der zentralen West-Ost-Achse.™ Wie im Hauptbeispiel, wird fiir gewohn-
lich nur der auch als Hauptkrug (mitlakalasa) bezeichnete isana- oder santikalasa im
Nordosten in aufwendiger Form verehrt. Die anderen Kriige erhalten im Vorbeigehen
ein wenig Ritualreis und Bliiten. Wahrend diese fiinf Kriige zum allgemeinen Aufbau
des mandapa gehoren und z.B. auch im Hochzeitsritual aufgestellt werden, werden
beim vratabandha in einer Reihe an der Ostseite acht weitere Kriige (astakalasa) auf
Sitzen platziert, die eindeutig erkennen lassen, welches Ritual vollzogen wird. Das
Wasser dieser Kriige wird am Ende des Rituals zum Bad (snana oder abhiseka) des
frisch Initiierten verwendet. Obwohl bereits zu Beginn des Rituals aufgestellt und ge-
fiillt, werden die astakalasa erst beim samavartana vom yajamana, hiufiger jedoch
vom Jungen selbst, verehrt.

283 prajapatiko artha brahma nai bhdeko ra brahmako piija pahila garisakieko cha. tara sivako piija
paddhatibhara eka sthanama pani nahunule yahd brahma-visnu-siva hunuparne lagdacha. yad-
api paramparagatako paddhatima upayukta vidhiko ullekha nabhae tapani yahd yas paddhatima
Sivapijana vidhi ra mantrako ullekha garieko cha. yadi anyathda nai huna jane bhae vidvatjana-
hariile hamilart siicana dinuhola ASA: 42 Fn. 4. Siehe dazu auch Zotter in Druck a.

284 Zu den fiinf varunakalasa siehe auch Kropf 2005: 365 Fn. 55.
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In der Praxis schaffen es die Akteure nicht immer, Gane$a und die varunakalasa
noch vor Beginn des Hauptrituals zu verehren und miissen dies spiter nachholen.
Gleiches gilt fiir weitere auf dem Ritualplatz verehrte Gottheiten.

§15 Weitere Verehrungen — Wihrend beim kalasasthapana laut Mantras ein gan-
zes Gotterpantheon, ja der komplette Kosmos im Gefdl} etabliert wird, geht man in
der heutigen, der Anleitung zum agnisthapana folgenden Ritualpraxis noch einen
Schritt weiter. Auch auflerhalb des Kruges werden weitere Gottergruppen herbeige-
rufen. Diese werden zwar ohne konkrete materielle Représentation verehrt, dafiir sind
sie rdumlich iiber den Ritualplatz verteilt. So werden etwa die vier (bereits im kalasa
verehrten) Veden den vier Kardinalsrichtungen zugeordnet oder man verehrt verschie-
dene Schutzgottheiten in den acht Himmelsrichtungen. Wie beim Zeichnen der Linien
graphisch sichtbar, entsteht auf dem Ritualplatz ein komplexes mandala, ein, wie
Einoo (2005b: 24-33) anhand von GrhyasiitrapariSista- und spiteren Texte herausge-
arbeitet hat, nicht nur in der tantrischen Praxis florierendes Konzept.

Die Verehrung dieser Gottheiten geschieht fiir gewohnlich vom Sitz des yajamana
im Siiden aus. Die Darbringungen werden auf Anweisung des Hauptpriesters, der im
Westen (auf dem Sitz des hotr) oder im Norden sitzt, in die jeweilige Richtung ge-
worfen, die der Priester gelegentlich unter Verwendung des Opferloffel oder eines
Holzscheits als Zeigestock dem Ausfiihrenden vorgibt.

§16 Butterfettspenden (@jyahuti) — Ist der Ritualplatz gereinigt und durch gott-
liche Priasenz geweiht und so das puarvangakarman des Feuerrituals abgeschlossen,
kann mit den eigentlichen Opfern begonnen werden. Mit dem Darbringen der sowohl
zum agnisthapana als auch fiir die einzelnen samskaras notigen Butterfettspenden
(ajyahuti) sind in der Regel zwei Akteure beschiftigt. Ein Priester, meist der Haupt-
priester (acarya), spricht die Mantras® und ein hotr fiihrt die Opferhandlung aus. Der
hotr setzt sich westlich des Feuers auf den eigens fiir ihn errichteten Sitz und nimmt,
so er eine trigt, seine Kopfbedeckung ab. Dann nimmt er mit dem suro, den er in der
rechten Hand hilt, etwas Butterfett aus der @jyasthali. Wenn sein Kollege das Wort
svaha spricht, opfert er das Fett ins Feuer und wihrend die fyaga-Formel erklingt, gibt
er den auf dem suro verbliebenen Rest in das proksanipatra. Dann streicht er den
Opferloffel am upayamanakusa ab, das er in der linken Hand hélt, und wiederholt die
Prozedur fiir jede weitere Butterfettspende.” Die Aufgabe des hotr iibernimmt meist
der Assistent des Hauptpriesters (Abb. 9), gelegentlich jedoch auch der yajamana
(Abb. 10) oder Lehrer. Mehrfach wurde derjenige, der die Opfer darbrachte, dabei
von Siiden her von einem Priester mit einem langen kusa beriihrt (vgl. §5).

Die fiir die samskaras vorgeschriebenen djyahutis werden auf die jeweilige vedi
dargebracht. Wenn dafiir keine separaten Feuerstellen errichtet wurden, gibt man auch
diese Opfer, wie den homa des agnisthapana oder des grahayajiia, in das zentrale
Feuer.

285 Nur im Fall 7 wurde fiir jedes Opfer auch eine Anwendung (viniyoga) gelesen. Dafiir verzichtete
der Priester auf die ryaga-Formeln.

286 Wird neben Butterfett auch caru geopfert, etwa fiir die navagraha, iibernimmt das Ausfiihren der
Handlung meist der Rezitator selbst. Instrument ist hier nur die rechte Hand.
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Sind die Opferspenden dargebracht, folgen verschiedene Abschlusselemente, das
uttarangakarman des Feuerrituals. Wie bei anderen Ritualteilen, kann die Anzahl und
konkrete Gestaltung der abschlieenden Elemente in der Praxis variieren. Im Laufe
der weiteren Ritualbeschreibung werden dafiir verschiedene Beispiele gegeben wer-
den. Die wichtigsten Punkte werden hier schon einmal vergleichend zusammengefasst.

§17 Kosten der Neige (samsravaprasana) — Die meisten Priester gaben nach je-
dem homa etwas von der ,,Neige* an den yajamana oder Initianden. Meist reichte man
ein paar Tropfen Butterfett auf einem Blatt, das man von einem Pfeiler des mandapa
pfliickte.”®” So auch im Fall 7. Allerdings nahm der Priester fiir seine jungen Initi-
anden eine (kindgerechte) Modifikation vor. Nachdem er jedem Jungen dem Alter
nach je ein Blatt mit ,,Neige* gegeben hatte, und die Jungen das Blatt mit den Lippen
beriihrt hatten, demonstrierte er mit einer kraftvollen Geste, wie sie das Blatt weit
hinter sich werfen sollten, ohne sich umzusehen. Die Initianden kamen der Anwei-
sung mit sichtlicher Begeisterung nach; zumindest am Ende des ciidakaranahoma.*®

Es hingt vom Priester ab, ob der yajamana nach dem Kosten der Neige angewie-
sen wird, dcamana zu machen. Oft verzichtete man darauf.

§18 Gabe des vollen GefidBes (pirnapatradana) — Wenn in der Praxis das pirna-
patra iibergeben wird, dann in der Regel dem Hauptpriester (dcarya) und nicht dem
Brahma oder brahman-Priester. Wihrend die Handbiicher das pirnapdtra meist als
ein groferes mit Reis gefiilltes Gefidl3 beschreiben und es so auch in einigen anderen
Ritualen im ldandlichen Kontext beobachtet werden konnte, hatte es in den hier heran-
gezogenen Fallbeispielen die Form der iiblichen daksind, war also ein kleiner Blatt-
teller mit etwas Ritualreis, Bliiten und Geld. Opferte der yajamana selbst, entfiel das
Ubergeben des GefiBes fiir gewohnlich.

§19 Befreiung der pranita (pranitavimoka) — Da in der Regel nur ein pranita-
patra fiir die verschiedenen Feueropfer verwendet wird, erfolgt auch das pranita-
vimoka meist nur einmal am Ende des Rituals. Der Priester giet die pranita-Wasser
auf den Boden und sprenkelt das Wasser auf die Kopfe der Anwesenden. Im Fall 3
sprenkelte der Priester zwar nach jedem prayascittahoma, stellte das pranitapatra je-
doch nicht kopfiiber auf den Boden.”

§20 Opfer des barhis (barhirhoma) — Da beim paristarana in der Regel nur ums
Hauptfeuer barhis gestreut wird, erfolgt auch das abschlieBende Opfern des barhis
(wie das pranitavimoka), wenn iiberhaupt, nur einmal am Ende des Rituals. Im Fall 7
fand der kreative Priester eine andere Losung. Nach jedem samskarahoma verteilte er
einige kusa-Stiicke als barhis an die Initianden und trug ihnen auf, diese ins Feuer zu
werfen. Im Fall 3 wurde der barhirhoma gleich nach einem nachgeholten symboli-
schen paristarana vollzogen. Der yajamdana umkreiste mit einem kusa-Halm die
Flammen im Uhrzeigersinn und warf den Halm anschlieBend hinein.

§21 Vollspende (parnahuti) — Ungeachtet der Diskussion in den Handbiichern, ob
beim vratabandha eine pirnahuti dargebracht werden sollte oder nicht, ist das Ritual-

287 Es handelt sich also um ein Blatt der Himalaya-Kirsche (Nep. paiyi) oder eines Substituts.

288 Im weiteren Verlauf des Rituals ermiideten die Jungen zunehmend, und beim homa des samavar-
tana musste der yajamana an ihrer Stelle agieren.

289 Zur Abweichung im Hauptbeispiel siche Bericht in Kap. 8.2.
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element in der heutigen Praxis verbreitet. Es wird immer im Stehen dargebracht. Der
Opfernde legt eine Frucht (iiblicherweise eine ganze Areca-Nuss oder eine Weintrau-
be, am Ende des Gesamtrituals gern auch eine Kokosnuss) und einige Bliiten auf den
Opferloffel und hilt diesen iiber das Feuer. Meist ein zweiter Akteur gibt einen But-
terfettguss iiber den Loffel ins Feuer, und schlieBlich wird auch die gehaltene Frucht
den Flammen {ibergeben. Gerade bei der pirnahuti am Ende des vratabandha, die im-
mer von einem Priester ins Feuer gegeben wurde, konnte beobachtet werden, dass der
yajamana oder Junge hinter dem Opfernden kauerte und mit iiberkreuzten Hénden
dessen Fiile beriihrte. Gelegentlich wurde der Kauernde dabei von anderen anwesen-
den Verwandten beriihrt, die piirnahuti also kollektiv dargebracht.

§22 Auftragen des Mals mit Asche (bhasmana tilakakarana) — Nach der piirna-
huti nimmt der hotr mit dem Opferloffel ein Stiickchen Kohle aus der jeweiligen vedi,
zerstoB3t es auf dem Boden oder in einem Gefill mit dem hinteren Ende des Loffels
und gibt dann dem yajamana oder dem Jungen mit dem Ringfinger der rechten Hand
(gelegentlich auch mit der Spitze des Opferloffels) eine tika auf die Stirn. Einer der
Priester beriihrte iiblicherweise sowohl Stirn als auch Brust des Initianden mit dem
Opferloffel.? Dass dieses ,,Aschezeichen* (wie Handbiicher vorschreiben) auch auf
andere Korperteile aufgetragen wurden, konnte nur in Ausnahmefillen beobachtet
werden. Am Ende des Gesamtrituals wird diese schwarze fika zusammen mit der
Schutzschnur (raksa) auch an andere Anwesende (gegen eine kleine daksind) ver-
teilt.”!

§23 Ubergeben des Opferlohns (daksinadana) — Fiir gewohnlich werden in der
Praxis als Opferlohn eine Fiinf- oder Zehnrupiennote®” und ein paar Miinzen in ein
kleines Blattgefdll gegeben. Die Gabe wird kurz mit etwa Ritualreis, Bliiten und Was-
ser verehrt und schlieBlich mit beiden Hénden iiberreicht. Auf diese Weise iibergibt
man dem Priester entweder direkt nach Beendigung einer Aufgabe oder am Ende ei-
nes groferen Ritualabschnittes den Lohn. Im Laufe des Rituals werden dariiber hinaus
mehrfach ,,Kuhgaben“ (godana) libergeben, die sich duBerlich kaum oder nicht von
einer daksina unterscheiden. Gleiches gilt fiir das pirnapatra. Neben der in ritueller
Form iibergebenen Entlohnung erhilt der Priester nach dem Ritual oder zu einem spé-
teren Treffen mit der Familie meist einen Briefumschlag mit einer grofleren Summe
Geld als Bezahlung fiir seine Dienste. Sind, wie im Fall 4, Opferherr und Priester ver-
wandt,”” verzichtet man zwar nicht auf das Ubergeben des Opferlohns, aber auf dem
Teller befindet sich dann nur etwas Reis oder dhnliches. Dienste innerhalb der Familie
werden nicht mit Geld bezahlt.

290 Gemeint ist der Priester, der im Fall 1 als Hauptpriester agierte und im Fall 4 seinem Vater assistierte.

291 Wihrend die fika aus rotem Ritualreis generell auf religiose Aktivititen deutet, l4sst eine schwar-
ze tika erkennen, dass ihr Triger an einem Opfer teilgenommen hat. Der Farbe nach hat sie eine
Parallele in der tika beim Blutopfer, allerdings wird dort die Stirn mit Rufl markiert, den man
tiber einem Licht sammelt, das wihrend des Opfers brennt.

292 Ist die Familie wohlhabend und zeigt dies auch, gibt man 50 oder mehr Rupien als daksina.

293 Im genannten Beispiel gehorte der Initiand zur Verwandtschaft der Frau des Priesters. Ein Ritual,
in dem Priester und yajamana demselben gotra angehoren, wie dies bei patrilinearen Verwandten
der Fall wiire, ist zumindest der Regel nach nicht moglich.
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§24 Weitere Abschlusselemente — Am Ende des vratabandha werden fiir
gewohnlich gemil agnisthapana-Handbuch weitere abschlieBende Elemente (wie
ghrtachayaniriksana, medhakarana, balidana usw.) in das Ritual integriert. Sie wer-
den an entsprechender Stelle beschrieben (siehe Kap. 11.2 §17).

7.2 Piija und homa als Rahmung

Bereits die noch wenig ritualisierten Ereignisse in den Wochen vor dem vratabandha,
die das Ritual ankiindigen, und die Vorgéinge am Vortag des Hauptrituals, deren Ele-
mente weitgehend aus dem ,Ritualbaukasten” pija in den samskara iibernommen
sind, verdeutlichen, dass ein Ritual eingeleitet und mit den Mitteln des Rituals vorbe-
reitet werden muss. Hier greifen oft ritualinterne Logiken und Beziige. So bediirfen
etwa Personen, Dinge und Materialien, die im Ritual agieren oder verwendet werden
sollen, einer bestimmten, rituellen Reinheit. Die Tradition kennt Regeln und rituelle
Techniken, um diese zu gewéhrleisten und herzustellen.

Das Ritual stellt Bedingungen und schafft so Abhingigkeiten. Um ein Ritual zu
vollziehen, muss man einen samkalpa sprechen (lassen). Um dies richtig zu machen,
miissen weitere Handlungen (z.B. das karmapatrasthapana) vorangegangen sein, die
— wie der samkalpa — bereits Teil des Rituals sind. Obwohl, und gerade weil, mehr-
fach explizit zelebriert, ist der eigentliche Beginn des Rituals schwer zu fassen.

Derartige kausale Beziige und Abhéngigkeiten bestehen auch interrituell. Wie in
den nichsten Kapiteln verdeutlicht werden soll, ist dies gerade bei den samskaras
offensichtlich. Rituale setzen vorangegangene Rituale (oder deren anerkannte Substi-
tution) voraus: Ohne die samskaras von garbhadhana bis annaprasana (bzw. karna-
vedha) oder entsprechende prayascittagodanas vor dem ciidakarana kein vrataban-
dha, ohne vratabandha keine Hochzeit usw. Indem ein Individuum diese Kette von
Ritualen durchléuft, wird sein Leben immer weiter in rituelle Abhingigkeiten einge-
bunden, immer tiefer involviert. Die samskaras und die durch sie sukzessive erwor-
benen Rechte und Pflichten werden noch ausfiihrlicher zu behandeln sein. Zunéchst
sollen nur einige innerrituelle Beziige innerhalb des vratabandha in den Blick ge-
nommen werden.

Auch die eigentlichen Vorrituale, wie die ihnen vorangehenden Handlungen als
purvangakarman bezeichnet, bereiten vor. Der Segen der gottlichen Miitter und Vor-
viter wird fiir das Hauptritual eingeholt und der Kopf des Jungen fiir die Rasur beim
cildakarana pripariert (wieder mit Herbeirufen gottlicher Priasenz, hier der Gottertri-
ade Brahma, Visnu, Siva). Jedes fiir sich genommen, bilden die Vorrituale jedoch ge-
schlossene Ritualeinheiten, in denen wiederum ein namengebender Hauptteil der Vor-
bereitung bedarf.

Es wurde dariiber hinaus deutlich, dass eine komplexere Ritualeinheit wie ein Vor-
ritual auch rituell beendet und nachbereitet werden muss. Dem pirvangakarman zu
Beginn entspricht haufig ein uttarangakarman am Ende. Strukturell gesehen, ist diese
Nachbereitung, genauso wie die Vorbereitung, einem Hauptteil zu- und untergeord-
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net. Dennoch ist sie wichtig. Erst sie schlieBt eine Ritualeinheit ab, und macht diese
so wirksam und — bedenkt man die hdufige Kombination mit Segnungen — nutzbar.

Das Kompositionsprinzip der Rahmung durch Teile, die vor- und nachbereiten,
findet sich im heutigen Ritual des Haupttages eines vratabandha auf mehreren Ebe-
nen. Beruhend auf zwei knappen Bemerkungen des PG, nach welchen man Butterfett-
opfer dargebracht haben soll, verzeichnen einige Kommentatoren (wie Harihara und
Gadadhara) in ihren Ritualanleitungen fiir jedes der vier heute wihrend des vrata-
bandha vollzogenen samskaras einen Standard-homa mit Vor-, Haupt- und Schluss-
handlungen, der im Falle des vedarambha und samavartana durch die Einfiigung der
vedahutis als neue Hauptopfer modifiziert wird.?** Die Verfasser und Kompilatoren
der nepalischen Initiationshandbiicher folgen diesem Arrangement, bauen es jedoch
noch weiter aus. So werden in den Handbiichern nicht nur die von den Kommenta-
toren des PG genannten Elemente weitaus detailreicher beschrieben, es werden auch
weitere zum Feuerritual gehorende Abschlusshandlungen am Ende des samskara er-
ginzt. Der homa erscheint hier daher nicht nur als nétige Vorbereitung, sondern als
tatsidchliche Rahmung des samskara. Die Haupthandlungen des samskara werden in
vor- und nachbereitende Teile des Feuerrituals eingebettet. Wie eine Klammer um-
schlieBt der homa den jeweiligen Teil im Inneren.

In der heutigen Ritualpraxis wird dieser Struktur eine zusitzliche, duflere Rah-
mung beigefiigt. Wie im Kapitel zum Aufbau des Ritualplatzes gezeigt, werden nicht
nur die vier Feuerstitten (caravedi) der vier samskaras auf einer zentralen Nord-Siid-
Achse errichtet. In ihrer Mitte findet sich eine weitere, meist deutlich grofere Haupt-
feuerstitte (miilavedi). Gelegentlich verzichtet man sogar auf einzelne samskara-Feu-
er, sodass das zentrale Feuer auch deren Funktion iibernimmt. Dieses weder von den
Kommentatoren des PG noch von den (meisten) Initiationshandbiichern behandelte
Hauptfeuer wird in der Praxis gemil agnisthapana-Anleitung errichtet. Die damit
verbundenen Handlungen rahmen nicht einen einzelnen samskara, sondern umschlie-
Ben und klammern das gesamte samskara-Biindel des vratabandha (nebst den jewei-
ligen samskarahomas).

Wie der in den Initiationshandbiichern beschriebene homa ldsst sich auch dessen
agnisthapana-Variante in Vor-, Haupt- und Schlusshandlungen unterteilen. Jedoch er-
scheinen hier alle Teile erweitert und ausgebaut. So wird das Standardmodell des Feu-
errituals beim agnisthapana u.a. mit Elementen des Standardmodells der pigja kombi-
niert, die auch bei den Vorritualen als Rahmung eingesetzt werden. Dabei werden Be-
standteile beider Modelle auf komplexe Weise verschachtelt und verwoben. Das agni-
sthapana ist so zu einer aufwendigen Prozedur geworden, die es zu bewiltigen gilt,
um mit dem Ritual voranschreiten zu konnen.

In der Praxis — gerade so komplexer Rituale wie des vratabandha — arbeiten ver-
schiedene Krifte gegen das ideale Ablaufschema. Da man an einen konkreten Zeit-
plan mit bestimmten Zeitmarken gebunden ist, muss das Regelwerk flexibel genug

294 Das im Standardmodell zentrale prayascitta-Opfer wird durch diese Einfiigung vom Haupt- zum
Voropfer (siche Kap. 7.1.1 §15). Zumindest bei Harihara stellten die vedahutis nicht nur die zen-
trale Handlung des Feueropfers, sondern des gesamten samskara dar (siehe dazu Kap. 10.3).
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sein, um angepasst werden zu konnen. Vor allem die zum agnisthapana gehorigen
Opferspenden sind ausgesprochen beweglich, was ihre Position in der Abfolge der
Elemente betrifft. Es kommt hiufig vor, dass die vom Hauptpriester betreuten Hand-
lungen (etwa die eigentlichen samskaras) in Rauchschwaden gehiillt sind, da ein
Assistent parallel dazu nebenan noch ausstehende ahutis nachholt. Aber es gibt
Grenzen der Dehnbarkeit des Schemas. Bestimmte Vorbereitungen des zentralen Feu-
ers miissen abgeschlossen sein, bevor die ahutis des agnisthapana dargebracht werden
konnen oder man mit dem ersten samskarahoma beginnen kann.

Wie bereits im Vorritual deutlich wurde, konnen einmal vollzogene Ritualhand-
lungen auf andere Ritualteile iibertragen werden. Wird nur ein abhyudayikasraddha
vollzogen, miissen vorher Lampe, Krug und Gane$a verehrt werden. Sind diese je-
doch schon im Rahmen bzw. als Rahmung einer vorangegangenen matrkapiija ver-
sorgt worden, muss ihre Verehrung nicht wiederholt werden. Dieses Prinzip des Zu-
sammenlegens bzw. Ubertragens von Rahmenteilen findet auch beim Feuerritual An-
wendung. Ist das zentrale Feuer einmal mit pratistha, pija, den agnisamskaras usw.
etabliert, geniigt es — ungeachtet der Tatsache, dass nach den meisten Handbiichern
bei den einzelnen samskaras verschiedene Feuer mit jeweils eigenen Namen errichtet
werden sollen — mit Hilfe von etwas Glut aus der miilavedi das Feuer in die anderen
vedis zu transferieren. Wie die pitja zeigt der homa des hiuslichen Rituals im Laufe
der historischen Entwicklung die Tendenz zu Ausbau und steigendem Aufwand, er-
offnet gleichzeitig aber auch Moglichkeiten der Vereinfachung durch Reduktion und
Substitution. Diesen Vereinfachungen sind jedoch Grenzen gesetzt, die auch in der
Praxis selten iiberschritten werden. Wihrend es geniigt, pro Ritualplatz einmal das Set
von Lampe, Krug und Ganesa aufzustellen und zu verehren, wird — selbst wenn nur
ein Feuer auf dem Ritualplatz des Haupttages entziindet wurde — fiir jeden samskara
des vratabandha ein eigener homa dargebracht.

Dass Reduktionen helfen, das Ritual an die Bediirfnisse der Praxis anzupassen, ist
nur ein Aspekt, der hier beachtet werden sollte. Rahmungen haben eine doppelte
Funktion. Einerseits wird durch sie die Einheit des Gerahmten markiert. Andererseits
werden als wichtig empfundene Teile des Rituals durch Vorbereitungen und Rahmun-
gen von anderen Handlungen abgehoben (vgl. Kap. 5.2.1 §5). Das Einfiigen entspre-
chender Elemente und Details hat — so gesehen — auch einen trennenden Charakter.
Als gegenldufige Tendenz verweist der oben aufgezeigte, partielle Abbau von Rah-
mungen auf das Prinzip der Verschmelzung, denn die Reduktion kann genutzt wer-
den, um divergente, einzeln gerahmte Teile des Rituals miteinander zu verbinden.

In Sachen Rahmung kommt dem agnisthapana somit gleich mehrfach eine wich-
tige Rolle zu. Es stellt nicht nur durch das Einfiigen von Sequenzen, Elementen und
Details eine Verbindung zwischen homa und piija (und damit auch zwischen Vor- und

295 Siehe dazu Kap. 8.2 §1 und 9.3 §1. Ahnlich flexibel ist auch der Zeitpunkt der zur grahasanti ge-
horenden ahutis, ja der ganzen grahasanti. Von der Texttradition zu den Vorritualen gezihlt, die
abgeschlossen sein sollten, bevor man mit dem Hauptritual (inklusive agnisthapana) fortfahren
kann, werden in der Praxis diese Handlungen oft erst spiter im Ablauf untergebracht, wenn sich
ein passendes Zeitfenster bietet. Ahnliches gilt fiir ,,Neben-Rituale” (wie Sivapiija oder lakha-
batti), die fakultativ mit dem vratabandha kombiniert werden konnen.
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Hauptritual) her, etwa wenn die bereits am Vortag mit Mitteln der piija etablierten
Gottheiten am Haupttag beim pradhanahoma im Rahmen des agnisthapana ihre But-
terfettspenden erhalten. Indem Abldufe des agnisthapana auf andere Rahmen {iibertra-
gen werden, werden die verschiedenen homas des vratabandha zudem in Beziehung
zueinander gesetzt. Durch die Reduktion auf einen schlichten Transfer von Glut und
Utensilien werden die samskara-Feuer zu AuBlenstellen des Hauptfeuers. Der Rahmen
enthdlt Verankerungen des Auflens, und er verlinkt ins Innere. Er schafft Einheit,
nicht nur, indem er etwas einklammert, sondern auch, indem er sich mit separaten
Teilen innerhalb und auBerhalb der Klammer verbindet.

Auch in Hinblick auf die Anordnung des Rituals im Raum liefert der Rahmen
einen wichtigen Bezugspunkt. Beim Aufbau des Ritualplatzes und dem pirvarnga-
karman des agnisthapana wird eine mandala-artige Struktur erschaffen, die, rdumlich
gesehen, im Zentrum des anschlieBenden rituellen Geschehens liegt. In diese Struktur
sind nicht nur die vier samskara-Feuer integriert und so arrangiert, dass man sich im
Laufe des Rituals vom mit dem Tod assoziierten Siiden nach Norden, der Himmels-
richtung der Gétter, vorarbeitet.””® Auch die weiteren, je nach samskara spezifischen
Handlungen bewegen sich (oft kreisformig wie in einem Orbit) um dieses rdumliche
Zentrum (vgl. Zotter 2012: 300f.).

In den zahlreichen Arbeiten iiber die brahmanische Initiation oder die samskaras
im Allgemeinen spielen die hier bisher beschriebenen Ritualteile meist kaum eine
Rolle. Was iiblicherweise interessiert, sind die Handlungen im Inneren des komplexen
Rahmengebildes. Analysiert wird, was wihrend der eigentlichen samskaras passiert,
das Besondere, nicht der iibliche Standard. Dies wird auch in der vorliegenden Arbeit
noch zu tun sein. Man darf dariiber aber nicht iibersehen, dass eben dieses ,,Drum-
herum, das immer gemacht wird*“ durchaus bedeutungsvoll ist. Bedeutung beschrénkt
sich dabei nicht auf ritualinterne Logiken, die bei Komposition und Improvisation des
Rituals Anwendung finden (die Vorbereitung von Platz, Material, Mensch, das Ver-
fiigbarmachen gottlicher Zeugenschaft und Segenskraft, das Schaffen von Differenz
durch Herausheben, das Verbinden von Divergentem etc.). Selbst wenn man — wie in
vielen Ritualstudien iiblich (siehe Handelmann 2004a) — vornehmlich nach der Wir-
kung des Rituals auf die Umgebung, nach sozialer, psychologischer oder religidser
Bedeutung usw. fragt, sollte das Rahmenritual nicht auler Acht gelassen werden.

Einer der wenigen Autoren, die dem Rahmenritual des vratabandha — oder zumin-
dest dem darin enthaltenen homa — eine wichtige Funktion fiir das Gesamtereignis
beigemessen haben, ist John N. Gray (1979). Mit Verweis auf klassische Arbeiten
zum Opfer (von Hubert, Mauss, Lienhardt, Evans-Pritchard u.a.) vertritt er die An-
sicht, dass es die einzelnen homas sind, die die transformativen Krifte bereitstellen,
welche die Uberginge und Statuswechsel bewirken, die mit den samskdaras anvisiert
werden. Er argumentiert: , life is created on a new plane of existence* (ebd.: 90), in-
dem die Kraft, die im homa bei der Zerstorung des Opfers durch das Feuer freigesetzt
wird, durch andere Riten (d.h. die Handlungen wihrend des eigentlichen samskara)
gelenkt und so nach auBlen hin wirksam gemacht wird (ebd.: 92). Es wird noch kri-

296 Zur Bedeutung der Himmelrichtungen siehe etwa Bodewitz 1983: 43-45 (mit weiterer Referenzen).
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tisch zu priifen sein, worin eigentlich der Ubergang beim vratabandha besteht und
wie es sich dabei mit der vielbemiihten Symbolik von Tod und Wiedergeburt verhilt
(siehe Kap. 9.6). Fiir den Moment sei angemerkt, dass Grays Opfertheorie-basierte In-
terpretation den Faktor der historischen Entwicklung nicht ausreichend beriicksichtigt.
Es sei daran erinnert, dass laut Sttra durchaus nicht fiir alle samskaras ein homa vor-
gesehen ist. Hinzu kommt, dass man in der Praxis heute etwa beim annaprasana
samskara (obwohl von Texten vorgeschrieben) auf einen homa verzichtet.””” Wiirde
man wie Gray die transformative Kraft des Rituals am Feueropfer festmachen, hiefe
dies, dass die samskaras ohne homa nicht das Potential zur Verinderung der postritu-
ellen Realitdt hitten. Desweiteren kann das vorgeschlagene Modell der doppelten
Transformation kaum erklidren, warum heute bei samskaras mit homa zusitzlich ein
agnisthapanahoma notig ist.

Die verschiedenen Rahmungen lassen sich auch ohne Reduktion auf den Opfer-
charakter des homa in Beziehung zur Wirkung des Gesamtrituals setzen, denn sie ha-
ben entscheidenden Anteil daran, dass das Ereignis vratabandha von den Akteuren als
,vedisches” Ritual wahrgenommen wird. Historisch gesehen sind beide in der Rah-
mung der samskaras auftretenden Ritualformen, die des homa und die der piija, Er-
gebnisse post-vedischer Entwicklungen. ,,Vedisch (vaidika) ist hier also nicht als Be-
zeichnung einer historischen Epoche zu verstehen, sondern so, wie der Begriff von
den Ritualpraktikern gebraucht wird, als eine, historisch gesehen, mitwachsende Ka-
tegorie des brahmanischen Rituals. Psychologisch/kognitiv signalisiert die Rahmung
des vratabandha nicht nur ,,das ist Ritual, wie in ritualtheoretischen Rahmenanalysen
betont,”® sondern in seiner Ausgestaltung konkreter ,,das ist vedisches Ritual*“. Wenn
wieter unten die These vertreten wird, dass das vratabandha eine Initiation in eben
dieses ,,vedische Ritual darstellt, wird auf dieses bedeutsame Signal zuriickzukom-
men sein.

Der Referenzcharakter rahmender Elemente liefert aber noch einen anderen Inter-
pretationsschliissel. Um diesen Punkt zu verdeutlichen, sei zunéchst daran erinnert,
dass Rahmung hier nicht vornehmlich als psychologischer Prozess im Sinne Batesons
(1980) oder Goffmans (1980) verstanden wird. Wie oben festgestellt, ldsst sich mit
der formalen Analyse der Ubertritt von auBen (Alltag) nach innen (Ritual) kaum an
einem bestimmten Ritualelement®” festmachen.*” Viele rahmende Elemente, ja ganze

297 PG 1.19.2ff. nennt fiir das annaprasana spezifische Opferspenden, die in den Handbiichern in
den iiblichen Standard-homa eingebettet werden (siehe etwa DP: 29-40; KBh: 227-230; SP: 301-
318). In der heutigen Praxis entfallen diese Opfer jedoch meist und man begniigt sich damit, als
rituelle Rahmenhandlung dipa, kalasa und Ganesa aufzustellen.

298 Vgl. etwa Handelman 1977 und 2006b; Jungaberle/Weinhold (2006: 13) sprechen hier von der
,groen Rahmung®, die sie von ,kleinen Rahmungen unterscheidet, welche sich auf Binnen-
prozesse innerhalb des Rituals beziehen (siche dazu unten).

299 Die hier als Rahmenelemente benannten Einheiten sind nicht mit den als cues bezeichneten Hin-
weisreizen gleichzusetzen (siehe dazu Jungaberle/Weinhold 2006: 12f.; Weinhold/Rudolph/Ambos
2006: 23f.).

300 Handelman (etwa 2006b: 578-582) hat darauf verwiesen, dass die Annahme von Goffman und
Bateson, der Rahmen ziehe eine eindeutigen Grenze zwischen Innen und Auflen, problematisch
ist und schldgt daher vor, zur Analyse ritueller Rahmen die Idee der Mobiusschen Fliche heran-
zuziehen (zur Kritik dieser Ansicht siehe Snoek 2006).
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Sequenzen, erscheinen wiederholt und es werden — nebeneinander oder miteinander
verwoben — verschiedene Rahmen verwendet. Man hat es mit multiplen und ineinan-
der verschrinkten Binnenrahmungen zu tun, wobei aus der hier gewéhlten Perspekti-
ve nicht das Neben- bzw. Miteinander verschiedener (meta)kommunikative Botschaf-
ten (vgl. dazu Weinhold/Rudolph/Ambos 2006: 25-27) interessiert, sondern — zu-
néchst rein formal — die Verteilung der rahmenden Elemente innerhalb des Rituals.

Auch vom kompositorischen Standpunkt her erscheint Rahmung als ein Absetzen
vom ,,umgebenden FluB der Ereignisse*”" und liefert eben dadurch einen Ansatz-
punkt fiir die Interpretation. Wie der kalasa nicht auf die blanke Erde gesetzt wird,
sondern zunichst Linien auf den Boden gezeichnet werden und darauf ein Teller mit
Reis als Sitz platziert wird, sind auch bestimmte Teile des Rituals abgehoben, indem
sie durch zusitzliche Handlungen an ,,Ritualitédt™ gewinnen. Es werden sozusagen Po-
deste errichtet und, wenn Rahmen akkumulieren, iibereinander gestapelt. Wenn nun
die von agnisthapana und samskarahoma gerahmten samskaras behandelt werden,
wird sich zeigen, dass sich die Verwendung von rahmenden Elementen und Details
nicht auf die bisher beschriebenen Ritualteile beschrinkt. Auch innerhalb des Hauptri-
tuals wird deutlich, dass Rahmen nicht nur, wie oben festgestellt, die Integritdt und
Einheit des Rituals sichern. Aus der Verteilung rahmender Elemente und Details 1dsst
sich ablesen, welche Handlungen als so wichtig empfunden werden, dass sie der (zu-
sdtzlichen) Rahmung bediirfen. An dieser Stelle weist der Befund der formalen Ana-
lyse iiber rein ritualinterne Beziige hinaus und kann als Indikator dafiir dienen, wo die
Akteure Akzente im Ritual setzen. Bei der Analyse der eigentlichen samskaras wird
darauf zuriickzukommen sein.

301 Goffman 1980: 278 zit. in Weinhold/Rudolph/Ambos 2006: 23.





