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In der ParS ist kein Beleg fiir Kesava und die anderen Gott-
heiten als Schutzgottheiten der zwo6lf Monate zu finden.

c. Die visuelle Gestalt von Kesava usw. und ihre Saktis

Die zwolf Gottheiten sind durch verschiedene Farben und die
Waffen Diskus (cakra), Lotus (padma), Muschel (sankha) und Keule
(gada) in unterschiedlichen Kombinationen in den vier Hinden ge-
kennzeichnet. Die dafiir herangezogenen Quellen, darunter auch die
ParS,"'"® sind sich beziiglich dieser Merkmale nicht immer ganz
einig. Die folgende Tabelle zeigt die Farben und Waffenkombina-
tionen, die von den meisten untersuchten Texten belegt sind; Ab-
weichungen sind in den FuBBnoten angemerkt.

Gottheit Farbe rechte rechte linke linke
untere obere obere untere
Hand Hand Hand Hand
Kesava'''® golden padma | Sankha | cakra gada
Narayana''"’ weill Sankha | padma | gada cakra
Madhava'''® dunkel gada cakra sankha | padma

115 Neben ParS 23.72-80 sind diese Quellen PausS 36.145-168, SS
8.58-63b, AS 26.33-46, PadS kp 14.72c-76b und 16.30-36, SriprsS 9.67d-70
und 23.284-289, VisS 11.148-203¢ und 228d-235, YMD 41,6-12, AgniP
48.1-6. Diese Texte wurden auch mit dem PLSS verglichen (6.86-98). Die
von RAO (1914/1: 229f.) gegebene auf dem Riipamandana basierende Liste
stimmt beziiglich der Waffen mit der hier angefiihrten Tabelle {iberein. RAO
fithrt auch eine Liste aus dem patalakhanda des Padmapurana — leider ohne
nihere Stellenangabe — an, die seiner Meinung jedoch fehlerhaft ist, da
einige Gottheiten aufgrund der Waffenpositionen nicht voneinander unter-
schieden werden konnen (pp. 230-232).

116 Nach PausS 36.150ab weiB bis durchsichtig (kundendusphatika-
prabha); nach VisS 11.148cd hell oder dunkel. Nach VisS 11.151¢-152b
sind die Waffen in der in der Tabelle genannten Reihenfolge folgenderma-
Ben verteilt: padma, cakra, sankha, gada. Nach YMD 41,6f. tragt Kesava
vier cakras.

"7 Nach AS 26.36b, YMD 41,7 und PLSS 6.88d dunkel; nach VisS
11.153cd hell, dunkel oder rot. Nach ParS 23.73ab lautet die Reihenfolge
der Waffen: sankha, cakra, gada, padma; nach PausS 36.147c-148b: gada,
cakra, Sankha, padma; nach VisS 11.156¢-157: cakra, padma, gada,
sankha. Nach YMD 41,7 tragt Narayana vier sankhas.
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Gottheit Farbe rechte rechte linke linke
untere obere obere untere
Hand Hand Hand Hand
Govinda''" hell wie der | cakra gada padma | Sankha
Mond/wie
Bergkristall
Visnu''? gelb gada padma | sankha | cakra
Madhusiidana''*' | rot cakra Sankha | padma | gadd
Trivikrama''** golden/wie | padma | gada cakra Sankha
Feuer
Vamana''* rot Sankha | cakra gada padma

'""¥ Nach PausS 36.150ab weiB bis durchsichtig; dies gilt wahrschein-
lich auch fiir YMD 41,7 (maniprabhabha); nach PLSS 6.89d golden. Ab-
weichend in der Aufteilung der Waffen sind ParS 23.73cd und AS 26.37ab
(padma, gada, sankha, cakra), PausS 36.149 (gada, cakra, padma, sankha)
und SS (cakra, gada, sankha, padma) (SS 8.58-63b zihlt die Waffen nicht
pro Gottheit, sondern zuerst die der oberen und dann die der unteren Hénde
auf. Fiir eine iibersichtliche Darstellung der Waffenpositionen sei auf HI-
KITA 1991a: 260 verwiesen.). Nach YMD 41,7f. tragt Madhava vier Keulen.

"9 Nach PausS 36.156d rot; nach VisS 11.163cd rot, dunkel oder
hell. Die Verteilung der Waffen lautet nach ParS 23.74ab und AS 26.38ab:
cakra, gada, sankha, padma; laut PausS 36.152ab befinden sich rechts
unten gada, links unten padma (zu den anderen beiden Waffen gibt es keine
Aussage); laut PLSS 6.90 ist die Reihenfolge sankha, padma, gada, cakra.
Nach YMD 41,8 tragt Govinda vier Bogen.

120 Nach ParS 23.74cd und PausS 36.156d rot; nach VisS 11.167c-
168a rot oder dunkel. Die Verteilung der Waffen ist laut PausS 36.153c-
154b padma, gada, cakra, sankha, laut PLSS 6.91 padma, gada, sankha,
cakra. Nach YMD 41,9 triagt Visnu vier Pfliige.

121 Nach PLSS 6.92d hell wie der Mond; nach YMD 41,9 wie der
Lotus (abja), d.h. weil’. Nach PausS 36.155 und PLSS 6.92 sind die Waffen
in der oben genannten Reihenfolge sankha, cakra, gada, padma; nach
AgniP 48.3cd Sankha, cakra, padma, gada. Nach YMD 41,9 tragt Madhu-
stidana vier StoBel (musala).

1122 Nach ParS 23.75c¢d rot, nach VisS 11.179ab golden, dunkel oder
wie Feuer. Abweichungen beziiglich der Waffenverteilung: ParS 23.75cd,
AS 26.41ab und VisS 11.181¢c-182b: cakra, gada, padma, sankha; PausS
36.158: gada, padma, sankha, cakra. Nach YMD 41,10 tragt Trivikrama
vier Schwerter.
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Gottheit Farbe rechte rechte linke linke
untere obere obere untere
Hand Hand Hand Hand
Sridhara''** weil} padma | cakra gada Sankha
Hrsikesa''> wie ein Blitz | gada cakra padma | Sankha
Padmanabha''* | blau/dunkel | Sankha | padma | cakra | gada
Damodara''?’ rot padma | sankha | gada cakra

Nach PausS 36.145-168b haben die Mirtyantaras, wie sie dort
genannt werden, die gleichen Farben wie die Vyiihas, denen sie ent-
springen, d.h. Kesava bis Madhava sind weil wie Vasudeva, Govin-
da bis Madhusitidana rot wie Samkarsana, Trivikrama bis Sridhara
gelb oder golden wie Pradyumna und Hrsikesa bis Damodara blau
wie Aniruddha. Auch nach der Lehre der SS diirften die zwolf Gott-

"3 Nach PausS 36.162 und PLSS 6.94c golden bzw. gelb. Nach
PausS 36.159¢-160b sind die Waffen an den genannten Positionen: cakra,
Sankha, padma, gada. Nach YMD 41,10 trédgt Vamana vier vajras.

"% Nach PausS 36.162 und VisS 11.186¢ golden; nach PLSS 6.95d
korallenfarben (vidrumopama). Die Waffenverteilung ist laut PausS
36.160c-161 cakra, padma, sankha, gada. Nach YMD 41,11 tragt Sridhara
vier Speere (pattisa).

123 Nach PausS 36.168ab und VisS 11.190c blau; nach PLSS 6.96¢
golden. Nach PausS 36.164-165a lautet die Reihenfolge der Waffen: cakra,
gada, sankha, padma; nach ParS 23.77ab und AS 26.44ab gada, cakra,
Sankha, padma; nach PLSS 6.96 padma, cakra, gada, sankha. Hrsike$a
tragt nach YMD 41,11 vier Himmer.

126 Nach AS 26.45¢ und PLSS 6.97d ist Padmanabha hell wie tau-
send Sonnen bzw. weil}, nach ParS 23.77cd rot, nach YMD 41,11 ebenfalls
der Sonne gleich (siryabha). In Bezug auf die Waffenpositionen gibt es
mehrere Varianten. Die oben angefiihrte entspricht VisS 11.197¢-198b,
PLSS 6.97 und dem Riapamandana. ParS 23.77cd: gada, padma, cakra, san-
kha. AS 26.45 ab: sankha, padma, gada, cakra. PausS 36.165¢-166b: pad-
ma, Sankha, gada, cakra. PadS kp 16.35cd und Sripr§S 23.289ab: padma,
cakra, sankha, gada. Padmanabha trigt nach YMD 41,12 fiinf Waffen
(?paiicayudha).

"27 Nach PausS 36.168ab tind VisS 11.229a blau. Nach PausS
36.166¢c-167 ist die Waffenverteilung sankha, padma, cakra, gada. Nach
YMD 41,12 tragt Damodara vier Schlingen.
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1128

heiten diese Farben besitzen, obwohl sie nicht direkt aus den

Vyiihas entstehen.

Die zwolf masesas sind laut SS und den auf ihr basierenden
Werken LT und IS von Saktis begleitet, die aus ihnen hervorgehen.
Die SS beschreibt die Entstehung und die duBere Form der Saktis in
folgender Weise: ,,Er soll sich vorstellen, da3 durch eine Trennung
von Kesava usw. wieder Licht (mahas) aus dieser Schar von Wohn-
stitten''?” hervorgetreten ist. Je drei [der Saktis] Sri usw. sind durch
je eine der drei [Waffen] Lotus usw. gekennzeichnet. (63c-64) Sie
sitzen im gebundenen Lotussitz'*® und schauen in den Himmel und
in die [jeweiligen] Himmelsrichtungen. Die zwolf Gottinnen facheln
wohlerzogen mit weillen Yakschweifwedeln. Nun wird ihre Gestalt
beschrieben: Alle haben Gesichter wie der Vollmond; [sie] sind mit
Bliiten aller Jahreszeiten versehen, (65-66) im Besitz von allen
[gliickverheiBenden] Merkmalen [und] mit allem Schmuck ge-
schmiickt. Die ersten drei soll er als korallenfarben visualisieren, die
nichsten [drei] der campaka-Bliite gleich (d.h. sie sind gelb), die
dritten drei Géttinnen als dunkel wie ein Hirsebliitenstraull [und] die
vierten drei gleich der Jasminbliite (d.h. wei3). (67-68) In der Hand
der ersten [Gottin je einer Gruppe] ist der Lotus, in der Hand der
nichsten der Diskus. Fiir die dritte [Go6ttin] soll er die Muschel visua-
lisierlelr31.1 So soll er [die Waffen] fiir die je drei [Gottinnen] visualisie-
ren.

28 vgl. SS 8.57¢-58b (siche p. 353).
12 Hiermit sind offensichtlich Kesava usw. gemeint; vgl. Anm. 1108.

30 Fiir eine Beschreibung dieser Sitzposition sieche PadS yp 1.13-14b
(iibersetzt in RASTELLI 1999a: 332, Anm. 1488).

1131'9S 8.63¢-69: bhityo dhamaganat tasmat samsmaren nissrtam ma-
hah || 63 kesavadivibhdagena sriyadyam ca trayam trayam | kamaladitraye-
naiva tv anyonyatvena laiichitam || 64 baddhapadmasanastham ca divi di-
ksu ca sammukham | sambijayet tu vinayac camarena sitena ca || 65 devi-
dvadasakam caiva tasam riipam athocyate | piurnacandrananah sarvah sar-
vartukusumanvitah || 66 sarvalaksanasampannah sarvabharanabhisitah |
vidrumabham trayam tv adyam aparam campakaprabham || 67 priyangu-
manjarisyamam trtiyam devatatrayam | caturtham tritayam dhyayej jati-
puspasamaprabham || 68 adyayah kamalam panav anyasyam hetirat kare |
sankham dhyayet trtiyasyam evam dhyayet trisu trisu || 69.
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Die Namen dieser Gottinnen, die auch in der ParS an einer
Stelle erwihnt werden,'"®* lauten Sri, Vagisvari, Kanti, Kriya, Sakti
(nach IS und LT Sﬁnti), Vibhiiti, Iccha, Priti, Rati, Maya, Dhi und
Mahima."*® Sie haben nicht die gleiche Farbe wie die Gottheiten,
aus denen sie hervorgehen, sondern in der iiblichen Reihenfolge
weil, rot, gelb, blau die jeweils nédchste. Die nach der SS weillen
Gotter Kesava, Narayana und Madhava sind von den roten S, Vag-
iSvarl und Kanti begleitet, die roten Govinda, Visnu und Madhu-
sidana von den gelben Kriya, Sakti und Vibhiti, die gelben Trivi-
krama, Vamana und Sridhara von den blauen Iccha, Priti und Rati
und die blauen Hrsike$a, Padmanabha und Damodara von den
weillen Maya, Dhi und Mahima.

d. KeSava usw. im Ritual

Die zwolf Gottheiten Ke$ava usw. nehmen einen bedeutenden
Platz im rituellen Leben der Paficaratrins, aber auch von Angehdri-
gen anderer Hindu-Traditionen ein.

Nach der ParS werden sie im Rahmen des tdglichen Rituals ge-
meinsam mit den vier Vyihas und den zehn Avataras am Morgen,
gleich nach dem Aufwachen, gepriesen. Nach dem Bad oder, unter
der Bezeichnung ,,Erdbad* (parthivasnana), als Ersatz fiir das Bad
werden die #rdhvapundras mit dem Auflegen (nydsa) der Mantras
der vier Vyiihas und der zwdlf Vyihantaras gezeichnet.''** Im Rah-

32 Gleich nach der Beschreibung der Mantras von Kesava usw. heifit
es: ,,Hore nach der Reihe die Mantras von deren Geliebten Sri usw.* (ParS

1133 95 8.31¢-32b ~ IS 7.32-33b = LT 20.35-36b. Die IS (7.31cd) und
das LT (20.34cd) nennen in diesem Kontext auch Saktis der Vyiihas, und
zwar Laksmi, Kirti, Jaya und Maya. Auf diese diirfte SS 9.52ab (sitadayah
kantayo ’tha Sryadikam ca mahamate |; vgl. dazu pp. 371f)) anspielen; in
der JS erscheinen diese vier Gottinnen als die vier Saktis Visnus (vgl.
RASTELLI 1999a: 116f.). Fiir die bijamantras von Kesava usw. und der zu
ihnen gehdrenden Gottinnen siehe SS 8.22¢-31b, ParS 24.77-86b und IS
23.219¢-234 (IS 23.220-223b = SS 8.22¢-25; 23.224-226b = ParS 24.80-
82b; 23.227-232b = SS 8.26-31b; IS 23.233 = SS 8.31¢-32b). Aufgelistet
werden die Mantras auch von HIKITA 1991a: 240f.

3% parS 2.6-13c, 3.15-19, 2.134c-136b ~ PadS c¢p 3.8c-11b. Vgl.
auch YMD 41,6: ,,Bei den ardhvapundras wird der Ort von eben diesen
[Vythantaras] vorgeschrieben.” (irdhvapundresu tesam eva sthanam vidhi-
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men der morgendlichen samdhyd wird den zwolf Gottheiten gemein-
sam mit anderen géttlichen Wesen ein tarpana dargebracht.''* Das
rituelle Schlucken von Wasser (@camana) wird im Srivaisnava- und
im Smarta-Ritual mit den Mantras von Kesava usw. durchgefiihrt.''*

Weit verbreitet sind Observanzen (vrata), die mit der Ver-
ehrung der zwolf Gottheiten verbunden sind. In der SS beinhalten
solch eine Verehrung das dvadasavrata, das sodasavrata, ein vrata
fiir alte Menschen, Frauen und Kinder, ein einjéhriges vrata, bei dem
in jedem Monat die jeweilige Gottheit des Monats verehrt wird, und
das caturmasyavrata."”’ In ParS 16.538c-542b wird ein zwolftigiges
vrata, bei dem die Mantras von Kesava usw. rezitiert werden sollen,
im Rahmen des utsava vorgeschrieben.

Auch auBerhalb des Paficaratra gibt es zahlreiche Belege fiir
solche vratas. KANE beschreibt ein einjdhriges vrata namens dvada-
Sahayajiiaphalavaptitrtiya, in dessen Rahmen die zwdlf Gottheiten
verehrt werden.''*® Weitere dhnliche vratas sind in der Brhatsamhita,
im Prapaficasara, im Rgvidhana, im Mahabharata und in der Visnu-
smrti belegt.'"

Wie schon gesagt (siehe p. 350), wurden die zwolf Gottheiten
wahrscheinlich von auflen in die Kosmologie des Paficaratra iiber-
nommen. Ein mdgliches Vehikel dafiir kdnnten diese weit verbreite-
ten vratas gewesen sein. Die Belege in den Samhitas zeigen, daBl die
vratas in Bezug auf die zwolf Monatsgottheiten im Paficaratra eben-
so iiblich wie in anderen Hindu-Traditionen waren. Aufgrund der Po-
pularitit der vratas in Bezug auf die zwolf Gottheiten entstand mog-

yate.), PadP uttarakhanda 225.45c¢-48b, VHS 8.233 und RANGACHARI
1930: 571.

33 parS 2.103¢ (2.103¢-105 ~ ParS 3.91-93b), RANGACHARI 1930:
62, GUPTA 1992a: 166. Vgl. auch BGSai 1.11.7.

'13¢ RANGACHARI 1930: 52f., BUHNEMANN 1988: 104-107 (hier ge-
meinsam mit den anderen zwdlf der 24 miirtis [siehe p. 349]). In den Sam-
hitas wurde dafiir bisher kein Beleg gefunden.

1137°98 7.73-82, 83-94b, 94¢-99, 8.47-141b (ein dhnliches einjahriges
vrata wird auch in PadS cp 15.121¢-136b beschrieben), 141c-162.

38 KANE V: 318. Ebenda wird iibrigens auch ein dvadasadityavrata
genannt, im Rahmen dessen die zwolf Adityas verehrt werden.

13 Siehe Anm. 1103; MBh 13, App. 1.12; VisnuSmr 49; vgl. dazu
KRICK 1977: 87-89.
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licherweise das Bediirfnis, ihnen einen Platz in der Kosmologie ein-
zZurdumen.

7. Die Verkorperungen, die Vibhavas genannt werden, und die
Pradurbhavantaras''®

a. Die Zahl der Vibhavas und ihre unterschiedlichen Formen

Die Satvatasamhita zihlt in 9.77c-84b folgende 38 Vibhavas
oder Pradurbhavas''*' auf: Padmanabha, Dhruva, Ananta, Sakty—
atman, Madhustidana, Vidyadhideva, Kapila, Visvariipa, Vihangama,
Krodatman, Vadavavaktra, Dharma, Vagisvara, Ekarnavasaya, Kiir-
ma/Pataladharaka, Varaha, Narasimha, Amrtaharana, Sripati, Kantat-
man/Amrtadharaka, Rahujit, Kalanemighna, Parijatahara, Lokanatha/
Santatman, Dattatreya, Nyagrodhasayin, Ekasrngatanu, Vamana, Tri-
vikrama, Nara, Narayana, Hari, Krsna, Jvalatparasudhrgrama, Rama
Dhanurdhara, Vedavid, Kalkin und Patalasayana. Die genannte Text-

passage''** wird von mehreren Samhitas iibernommen, und zwar von

140parS 1.101ab: mirtayo vibhavakhyas ca pradurbhavantarany api |.

141 Die Begriffe vibhava (,,Entfaltung®) und pradurbhava (,Erschei-
nung") im Sinne der beschriebenen gottlichen Wesen werden in den Samhi-
tas haufig synonym gebraucht; vgl. z.B. ParS 1.101ab, 8.56a, 10.214ab,
15.35a, 15.686¢, 19.534d, PausS 25.2¢c, 36.81b. Gelegentlich werden pra-
durbhava und das Verb pradur \bhii auch allgemeiner im Sinne einer (be-
liebigen) Erscheinung Gottes verwendet (siche z.B. ParS 1.80cd).

pradurbhava war in frither Zeit in der epischen und puranischen Lite-
ratur die Bezeichnung fiir die Erscheinungen Gottes auf der Erde zum
Zwecke der Wiederherstellung des Dharma, die spiter Avataras genannt
werden (HACKER 1960: 49). Es ist aber zu beachten, dall vibhava und ava-
tara, zumindest in der dlteren Samhita-Literatur, nicht synonym sind. Die
Avataras sind eine andere Gruppe von Gottheiten als die Vibhavas, auch
wenn einzelne Gotter von ihnen identisch sind und die Vibhavas als ava-
taras, ,,Herabkiinfte* bezeichnet werden kénnen (z.B. in PausS 36.373a);
mehr dazu unten, p. 365.

42 Sie lautet: padmanabho dhruvo ’nantah Saktyatma madhusida-
nah || 77 vidyadhidevah kapilo visvaripo vihangamah | krodatma vadava-
vaktro dharmo vagisvaras tatha || 78 deva ekarnavasayah kiirmah patala-
dharakah | varaho narasimhas capy amrtaharanas tu vai|| 79 sripatir
divyadeho ’tha kantatmamrtadharakah | rahujit kalanemighnah parijataha-
ro mahan || 80 lokanathas tu santatma dattatreyo mahaprabhuh | nyagro-
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AS 5.50¢-56, LT 11.19-25b, 20.37c-43 und IS 23.290c-297b wort-
wortlich oder mit nur sehr kleinen Varianten und von ParS 10.56-64
mit leichten Modifikationen in Hinblick auf den dort gegebenen
Kontext''**. Alle vier genannten Texte diirften unmittelbar auf der SS
basieren, da, wenn Varianten auftreten, diese in allen vier Werken
unterschiedlich sind. Die AS und das LT verweisen fiir ndhere De-
tails in Bezug auf die Vibhavas sogar explizit auf die SS."'"** Die Pas-

dhasayi bhagavan ekasrngatanus tatah || 81 devo vamanadehas tu sarva-
vyapi trivikramah | naro narayanas caiva harih krsnas tathaiva ca|| 82
Jjvalatparasudhygramo ramas canyo dhanurdharah| vedavid bhagavan
kalki patalasayanah prabhuh || 83 pradurbhavagano mukhya ity uktas te sa-
masatah |.

114 Es wird hier beschrieben, an welchen Stellen im Tempel die Vi-
bhavas vergegenwirtigt und verehrt werden sollen (vgl. dazu RASTELLI
2003c). Die Parallelstellen dieser Passage sind folgende: ParS 10.56b-58b =
SS 9.81d-83; 10.58d-61a ~ SS 9.79b-81c; 10.63-64 ~ SS 9.77c-79b. ParS
10.56-64 wurde von IS 3.147-155 iibernommen.

114 vol. AS 5.57¢-59: ,,Woraus sie entstehen, was [ihre] Titigkeit
[und] Waffe, (57cd) welcherart [ihre] Gestalt ist, wo sie sich befinden,
[ihre] verschiedenen Schmuckstiicke und mannigfaltigen Gewénder, (58)
die drei Gruppen und Tatigkeiten [ihrer] inneren und &ufleren Sinnesorgane,
[ihre] durch [ihren] Willen entstandene sakti, die ihren Bereich in der Tétig-
keit der jeweiligen [Vibhavas] hat, all dies wurde im Sattvata-Lehrwerk ge-
lehrt, o groBBer Weiser.“ (yatas caisam samutpattir yo vyaparo yad ayu-
dham || 57 ya martir yadrsi caiva yatra caite vyavasthitah | bhiisanani vici-
trani vasamsi vividhani ca || 58 bahyantahkarananam ca trayo vargah sa-
vrttayah | samkalpanirmita saktir ya tattatkaryagocard| sattvate sasane
sarvam tat tad uktam mahamune || 59) und LT 11.28: ,Thre Formen, Waf-
fen, Saktis und [Details] anderer Arten, das alles wurde im Sattvata[tantra]
zustandegebracht (d.h. beschrieben). [Hier] werden [daher] nur [ihre]
Namen erwahnt.“ (ripany astrani caitesam saktayas capara vidhah | sar-
vam tat sattvate siddham samjiamatram pradarsitam ||). Mit sattvata sasa-
na konnte auch das Paficaratra im allgemeinen gemeint sein, da die AS
diesen Begriff haufig in diesem Sinne gebraucht (vgl. z.B. AS 12.44¢-50,
13.22¢d, 15.21c-22b; vgl. auch MATSUBARA 1994: 60). Da hier jedoch in
Bezug auf konkrete Details auf das sattvata sasana verwiesen wird, ist es
wahrscheinlich, daf} ein bestimmter Text, also die SS, wo diese tatsdchlich
beschrieben sind (SS 12; siehe unten pp. 378ff.), gemeint ist.

Saktis der Vibhavas werden allerdings in der SS nicht gelehrt. Denn
die in SS 9.84c¢-85 aufgezihlten Saktis sind nicht die der Vibhavas, sondern
kommen Visnu selbst zu; vgl. SS 9.89: ,,Diese Schar von Gottheiten ist ge-
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sagen dieser beiden Texte, AS und LT, zeigen wieder Ahnlichkeiten.
So schlieBen sie z.B. beide die Aufzdhlung der Vibhavas mit einem
Satz ab, der die Zahl der Vibhavas nennt, welche sich allerdings
unterscheidet.''**

Obwohl die genannten Samhitas den gleichen Text fiir die
Aufzéhlung der Vibhavas mit nur kleinen Abweichungen verwenden,
gibt es unterschiedliche Auffassungen von der Zahl der Vibhavas,
und zwar weicht die AS von den anderen Texten insofern ab, als sie
die Zahl der Vibhavas explizit mit 39 angibt.''*® Das LT und die IS
nennen als Zahl der Vibhavas explizit 38; in der ParS ergibt sich
diese Zahl implizit, da die Vibhavas, abgesehen von den ersten bei-
den, Padmanabha und Dhruva, in drei Gruppen von zwolf genannt
werden.''*” Die SS nennt keine Zahl.

Es gibt verschiedene Meinungen, worum es sich beim 39. Vi-
bhava der AS handelt. Nach Alasinga Bhatta ist dies der visakha-

meinsam mit der Gruppe der angamantras an den Korper des Gottes der
Gotter geschmiegt.“ (ity etad devatacakram angamantragananvitam | vigra-
he devadevasya samlinam avatisthate ||). Im Wortlaut fast identische Listen
von Saktis der Vibhavas finden sich in LT 20.45-48b und IS 7.33c-36,
deren Ursprung unbekannt ist (in dlteren Samhitas gibt es keine Erwéhnun-
gen der Saktis der Vibhavas): Dhi, Tara, Varuni, Sakti, Padma, Vidya, Sam-
khya, Vi$va, Khaga, Bhil, Gau, Laksmi, Vagi§vari, Amrta, Dharani (IS: Ha-
rini), Chaya, Narasimhi, Sudha, Sri, Kirti (IS: Kanti), Visvakama (IS: Vira),
Ma (IS: Kama), Satya, Kanti (IS: Santi), Saroruha, Maya, Padmasana, Khar-
va, Vikranti, Narasambhava, Narayani, Haripriti, Gandhari, Kasyapi, Vai-
dehi, Vedavidya, Padmini und Nagasayini.

195 gl AS 5.57ab: trimSac ca nava caivaite padmanabhadayo ma-
tah | mit LT 11.25cd: trimSac castav ime devah padmanabhddayo matah ||.
Zur Zahl der Vibhavas siehe im folgenden.

1146 AS 5.57a (siche Anm. 1145).

"7 LT 11.25¢ (siche Anm. 1145), IS 7.37a, ParS 10.56-65. In ParS
16.159-161 steht an der Spitze der Vibhavas eine Gottheit, die als ,,der
Hochste, der [farblich] Kollyrium gleicht® (asijanabha para) bezeichnet
wird. Dabei handelt es sich vermutlich um Aniruddha, der in schwarzer
oder dunkelblauer Farbe vorgestellt und manchmal als Ursprung der
Vibhavas angesehen wird (siche Anm. 1055 und p. 308), und nicht um
einen 39. Vibhava. Der visakhayiipa, den Alasinga Bhatta als 39. Vibhava
interpretiert (siehe unten), wird nicht in dunkler Farbe vorgestellt (fiir des-
sen visuelle Form siehe pp. 373ff.).
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yiipa, der Herr und Ursprungsort der Vibhavas.''** Allerdings gibt es
weder in der SS noch in der AS eine Bestitigung fiir diese Interpre-
tation; in der AS wird der visakhayiipa nicht einmal erwéhnt.

Alasinga Bhatta referiert auch noch eine andere Interpretation:
Ein Gegner von ihm meint, dal mit devah in AS 5.53a'" der in der
PausS beschriebene mandarotpatakrd deva, ,der Gott, der den
[Berg] Mandara ausreiBt“, gemeint sei.'"”’ Dieser ist jedoch mit
Am,r;[éharana identisch und daher schon in den 38 Vibhavas enthal-
ten.'"!

Der Herausgeber der AS, M.D. RAMANUJACHARYA, unter-
scheidet zwischen Lokanatha und Santatman,'" die beide eigentlich
Bezeichnungen fiir den Buddha sind, und kommt auf diese Weise auf
39 Vibhavas. Dies zeigt sich durch die Zwischeniiberschriften, die er
im Kapitel 56 der AS setzt, welches den bijas der Vibhavas gewid-
met ist. RAMANUJACHARYA interpretiert AS 56.33ab als Beschrei-
bung des bija fiir Santatman und 56.35¢-36 als die des bija fiir Loka-
natha. F.O. SCHRADER, unter dessen Leitung die Edition der AS ent-
standen ist, M. MATSUBARA, A. AMALADASS und A. BOCK-RAMING
folgen dieser Interpretation.'>® AS 56.33ab nennt den Namen Santat-
mans jedoch nicht, wihrend in den Darstellungen der bijas aller an-
deren Vibhavas diese namentlich erwéhnt werden, und paft inhalt-
lich zu der vorhergehenden Beschreibung des bija fiir Dattatreya.''>*
Es gibt daher keinen Anhaltspunkt dafiir, daB AS 56.33ab eine Be-
schreibung des bija fiir Lokanatha wiére; im Gegenteil, das Kapitel

1148 SSBh 185,5-186,7. Fiir den visakhayipa als Ursprung der Vibha-
vas siche SS 9.54¢-56 und p. 373.

1199 AS 5.53ab lautet: Sripatir bhagavan devah kantatmamrtadharakah |.
1150 SSBh 185,19-26.

51yl zu Amrtaharana p. 396.

%285 9.81a und AS 5.54a.

1153 SCHRADER 1916: 42, MATSUBARA 1994: 208, AMALADASS 1995:
199, BOCK-RAMING 2002: 39.

1134 ygl. AS 56.32¢-33b: ,,Der Ehrwiirdige Dattatreya aber wird durch
den Dattatreya-Laut (= da; vgl. AS 17.20cd, Manuskript D) beschrieben.
Als Fehler [verbrennendes (?)] Feuer der Zeit wird er mit diesem Laut aus-
gesprochen.” (dattatreyas tu bhagavan dattatreyarnavarnitah || 32 dosa-
kalanalatvena tadvarnena sa iryate |).
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56 unterstiitzt durch die Beschreibung von 38 bijas die Zahl 38 der
Vibhavas.

Die ParS unterscheidet zwischen der Gruppe der Vibhavas und
der der Avataras. Die Vibhavas kdnnen zwar im allgemeinen Sinn
als Herabkiinfte (avatara) Gottes bezeichnet werden,''” und manche
Avataras sind identisch mit manchen Vibhavas,'*® doch als Gruppen
wird zwischen den beiden unterschieden.'’®” Es ist deutlich, daB hier
zwei Systematisierungsversuche der ,,Herabkiinfte“ Gottes zusam-
mengekommen sind, die urspriinglich nichts miteinander zu tun
haben. Als Avataras lehrt die ParS die klassische Liste von zehn:
Fisch (mina), Schildkrote (kamatha), Eber (varaha), Mannlowe
(narasimha), Zwerg (vamana), Parasurama, Rama, Balarama, Krsna
und Kalkin.'"*®

In spiterer Zeit wird nicht mehr zwischen diesen beiden Grup-
pierungen unterschieden, und es werden die zehn Avataras als Vi-
bhavas angesehen. So erklart Venkatanatha: ,,Die verschiedenen Vi-
bhavas sind Padmanabha, die zehn Fisch usw. und die iibrigen.«'"”
und Rangaramanuja ergidnzt in seinem Kommentar dazu das Zitat
von SS 9.77¢c-84b (das er der AS zuschreibt; vgl. Anm. 1179), das
die 38 Vibhavas aufzdhlt, mit einem Zitat, das die zehn Avataras
nennt."'®® Srinivasaca
auf Tattvatraya 104-108 stiitzt, "' schreibt folgendes iiber die Vibha-
vas: ,,Ein Vibhava ist eine Erscheinung in einer Gestalt, die diesem
oder jenem [Vyiihantara] dhnlich ist. Er ist zehnfach, und diese [zehn

'3 7 B. in AS 56.2a.
1136 Siehe dazu unten pp. 378ff.

157 Siehe ParS 9.147¢-148b (vibhavesu svatantresu sadhaka dvada-
Saiva va || 147 avataresu dasasu svatantresu mahamate |) und 12.78cd
(matsyadin avatarams ca pradurbhavan anekasah ||).

"5% ParS 2.11c-13. Diese zehn Avataras werden ebenfalls in Pads jp
2.31-33b gelehrt; in NarS 1.57-61b werden als die letzten drei dieser zehn
Avataras Krsna, Buddha und Kalkin genannt. Nach der PadS und der NarS
gehen die Avataras aus den vier Vytihas hervor; die beiden Texte divergie-
ren aber darin, welche Avataras welchen Vytihas entstammen.

"9 NyS 395,2: padmanabhamatsyadidasakadayo vibhavabhedah.
10 NyST 395,13-20.
161 ygl. dafiir p. 369.
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Formen] sind bestimmte Avataras wie Fisch usw. (...) Ebenso gibt es
von jedem einzelnen Avatara unendliche Modifikationen. [Diese]
sind unterschieden in 36 wie Padmanabha usw., aber auch Dadhi-
bhakta, Hayagriva, Nara, Narayana usw. [gehoren zu diesen]. Ebenso
gibt es viele Modifikationen wie primére, sekundére, volle, Teil[her-
abkiinfte] und Herabkiinfte durch Eintritt usw. Diese werden in zu
verehrende und nicht zu verehrende unterschieden.“''®* Wir sehen,
daB} hier nicht mehr zwischen den Gruppen der Vibhavas und Ava-
taras unterschieden wird, sondern eine systematische Einteilung nach
anderen Kriterien vorgenommen wird.

Primére (mukhya) und sekundére (gauna) gottliche Wesen wer-
den auch in PausS 36.201b erwéhnt, wobei mit den priméren die Pra-
durbhavas und mit den sekundéren die Pradurbhavantaras gemeint
sein diirften.''® Diese Vorstellung hat sich aber, soweit bekannt,
nicht weiterentwickelt.

In SS 9.84a werden die davor aufgezéhlten Pradurbhavas
mukhya genannt. Von sekundéren (gauna) Vibhavas ist jedoch keine
Rede, sodal3 mukhya hier nicht als eine von zwei Kategorien inter-
pretiert werden kann.''®*

Die friiheste mir bekannte Kategorisierung von Vibhavas ist in
Parasara Bhattas Bhagavadgunadarpana zu finden. Dort werden un-

192 YMD 41,13-24: vibhavo nama tattatsajatiyaripena avirbhavah.
sa daSadhd. te ca matsyadayo ’vataravisesah. (...) evam ekaikavataresu
anantaprakarah santi. sattrimsadbhedabhinnah padmandabhdadayo ’pi. pu-
nar dadhibhaktahayagrivanaranardayanadayo ’pi. evam mukhyagaunapiir-
namsavesadyavatara bahuprakarah. tesu upasyanupasyavibhago drasta-
vyah.

1163 PausS 36.200-202b: ,.Die Menge von brahman-Eiern, o Zweimal-
geborener, ist innerlich und &uflerlich von allen Pradurbhavantaras und Pra-
durbhavas durchdrungen, (200) von den sekunddren und primaren Gotter-
herrschern, die Vergehen und Entstehen sind. Welche Wesenheit (fattva)
aus einer Gestalt in anderer Gestalt immer wieder als [deren] Teil entsteht,
ohne [deren] Eigenwesen zu verlieren, das ist ein Pradurbhavantara.” (sa-
bahyabhyantaram dvyaptam [konj. vyaptam] brahmandanicayam hi yat |
pradurbhavantarais sardham pradurbhavair dvijakhilaih || 200 apyayaih
prabhavakhyais tu gaunamukhyais suresvaraih | svabhavam ajahac chasvad
akarantaram akyteh || 201 yat tattvam amsasambhiitam pradurbhavantaram
tu tat |). Zu den Pradurbhavantaras vgl. pp. 376ff.

164 Auch Alaginga Bhatta sagt, daB mukhya in der SS nicht diese
Bedeutung hat; siche SSBh 187,12-188,16.
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mittelbare (saksaf) Erscheinungen Gottes, Erscheinungen in Form
besonderer Menschen, Vibhavas, die zu einer bestimmten Zeit durch
Eintritt der sakti Gottes entstehen, und die Herabkunft in Kultbildern
als vier Arten von Vibhavas unterschieden.''®

Die in SSBh 187,14-188,8 zitierte Visvaksenasamhita''*® unter-
scheidet zwischen priméren (mukhya) und sekundéren (gauna) Vi-
bhavas. Die primiren Vibhavas sind partikuldre Konkretisierungen
(amsa) Gottes, haben sein Eigenwesen und immaterielle Korper''®,
gehen auseinander hervor wie eine Leuchte aus einer anderen''®® und
haben die Funktion, die Welt zu beschiitzen. Bei den sekundéren Pra-
durbhavas handelt es sich um mit IchbewuBtsein (ahamkrti) ausge-
stattete Einzelseelen (jiva), die von Pradurbhavas beherrscht werden.
Sie entstehen durch den Wunsch Gottes und nicht durch karman wie
gewohnliche Menschen. Sekundédre Pradurbhavas sind z.B. der
Buddha, Siva oder Vyasa:

,Der Pradurbhava wird als zweiartig gelehrt, [ndmlich] unter-
schieden in sekundidr und primir. Durch meinen Wunsch namlich
[entsteht] das Sekundir-Sein (gaunatva), wie durch [meinen]
Wunsch das Mensch-Sein, Eber-Sein, Fisch-Sein und Mannléwe-
Sein oder wie das Krummer-Mangobaum-Sein im Dandaka-Wald
durch meinen Wunsch und wie das Pferdegesichtiger-Sein aufgrund
meines Willens entsteht. O Heerfiihrer, durch meinen Wunsch ist das
Sekundar-Sein [bedingt], nicht durch ein Werk (karman).

"% BheD 76,21-77,3; vgl. auch pp. 325f.
1% vgl. Anm. 977.

"7 Die Zeile SSBh 187,21: ajahatsvabhavavibhavadivyah prakrtavi-
grahah bzw. ajahatsvabhava vibhava divyah prakrtavigrahah, wie sie in
einem Manuskript belegt ist, ist korrupt, was durch das fehlerhafte Metrum
(17 anstelle von 16 Silben) deutlich wird. Es ist mir bisher nicht gelungen,
eine sinnvolle Konjektur herzustellen. Vermutlich ist aber gemeint, daf3 die
Vibhavas immaterielle Korper (aprakrtavigraha) besitzen, wie auch in TT,
105 belegt (siche Anm. 1172), und nicht materielle Koérper (prakrtavigra-
ha). Vgl. dazu die allerdings junge YMD 24,16f.: ,,Auch die Vyiiha-, Vi-
bhava- und Herabkunft-im-Kultbild-K&rper des Ehrwiirdigen sind nicht aus
Materie beschaffen.” (bhagavato vyihavibhavarcavatarasarirany apy ’pra-
krtamayani).

1 Dieser Vergleich fiir die Entstehung der verschiedenen Erschei-
nungsformen Gottes wird auch in Pads jp 2.21 und ParS 7.481d verwendet;
sieche p. 311.
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Die priméren Pradurbhavas aber sind, vor allem, weil [sie] ein
Teil (amsa) von mir sind, die gottlichen Vibhavas, die [mein] Eigen-
wesen nicht verloren haben. [Sie] besitzen [im]materielle Korper
[und] sind wie eine Leuchte aus einer [anderen] Leuchte zum Schutz
der Welt entstanden. Nur diese ndmlich sind verehrungswiirdig, o
Heerfiihrer. Die anderen erkennen [die Weisen] als nicht verehrungs-
wiirdig.

Auch die nicht verehrungswiirdigen Pradurbhavas werde ich
nach der Reihe nennen. Der viergesichtige Ehrwiirdige (= Brahman),
der fiir die Schopfungstitigkeit eingesetzt wurde, der Sankara ge-
nannte grofle Rudra, der fiir die Zerstdorung angewiesen wurde, eben-
so der Mohana genannte Buddha und der grole Seher Vyasa, der
dort zur Betriebsamkeit in Hinblick auf die Veden von Gott ange-
wiesen wurde, Arjuna, der Beste der Bogenschiitzen, der grole Seher
Jamadagnya, das Feuer der Vasus und der Herr des Reichtums (=
Kubera) usw., o Heerfithrer, werden von den Pradurbhavas be-
herrscht. All diese sind Einzelseelen (jivatman). Es gibt keine visnui-
tische Verehrung [von diesen]. In all diese ist [Gott] zum Zwecke
[der jeweiligen] Tatigkeit blof3 eingetreten, o du, dessen Glanz uner-
meBlich ist. All diese sind nicht zu verehren, weil [dies zu ihrem We-
sen] in Widerspruch steht, o Weiser. Sie sind ndmlich mit einem Ich-
bewulBltsein (ahamkrti) und einer Einzelseele versehen sowie [von
Gott] beherrscht.«!'®

119 SSBh 187,14-188,8: pradurbhavo dvidha prokto gaunamukhyavi-
bhedatah | madicchaya hi gaunatvam manusyatvam ivecchaya || sikaratvam
ca matsyatvam narasimhatvam eva ca | yatha va dandakaranye kubjamra-
tvam mamecchaya || yatha vajimukhatvam ca mama samkalpato bhavet | se-
napate mamecchato gaunatvam na ca karmanda || pradurbhavas tu mukhya
yve madamsatvad visesatah | ajahatsvabhava vibhava divyah prakrtavigra-
hah (v.l.; vgl. Anm. 1167) || dipad dipa ivotpanna jagato raksanaya te |
arcya eva hi senesa anarcyad (konj. anarcyan) itaran viduh || anarcyan api
vaksyami pradurbhavan yathakramam | caturmukhas tu bhagavan srsti-
karye niyojitah || Sankarakhyo maharudrah samhare viniyojitah | mohana-
khyas tatha buddho vydasas caiva mahan rsih || vedanam vyasane tatra deve-
na niviyojitah | arjuno dhanvinam srestho jamadagnyo mahan rsih || vasi-
nam pavakas capi vittesas ca tathaiva ca | evamadyas tu senesa pradurbha-
vair adhisthitah || jivatmanah sarva ete nopastir vaisnavi hi sa| avistama-
tras te sarve karyartham amitadyute || anarcyah sarva evaite viruddhatvan
mahamate | ahankrtiyutas caiva jivamisra hy adhisthitah ||.
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Die sekundiren Pradurbhavas sind dadurch charakterisiert, daf3
Gott oder seine sakti in ein Wesen eintritt und nicht Gott selbst, un-
mittelbar (saksat) als dieses Wesen erscheint. Es handelt sich also
um die Herabkiinfte Gottes durch Eintritt seiner Sakti (Saktyavesava-
tara), wie sie von Parasara Bhatta beschrieben wurden. Dies wird
durch Varadaguru bestétigt, der einen Teil der zitierten Passage der
Visvaksenasamhita zitiert und vorher bemerkt: ,Die in tausenden
[vorkommenden Wesen wie] Brahman, Rudra, Arjuna, Vyasa, die
tausendstrahlige [Sonne], Bhargava, Kakutstha''”, [Datt]Atreya,
Kapila, Buddha usw. sind Herabkiinfte durch den Eintritt von Visnus
Sakti, die fiir diese Zeit einen Korper besitzen. Wie die Gottheiten
Indra, Agni usw. sind [diese] von jenen, die die Emanzipation
begehren, nicht zu verehren.''”!

Das Tattvatraya halt sich in seiner Beschreibung von primiren
und sekundédren Vibhavas eng an die Visvaksenasamhita: ,,.Der Vi-
bhava ist, auch wenn er unendlich ist, zweiartig und unterschieden in
sekundér und primér. Ebenso wie das Mensch-, Tier- und Pflanze-
Sein ist das Sekundér-Sein aufgrund [seines] Wunsches zustande ge-
kommen, nicht aufgrund [seines] Eigenwesens. (104) Unter diesen
sind die Vibhavas, die [sein] Eigenwesen nicht verloren haben, im-
materielle Korper besitzen [und] wie eine aus einer [anderen] Leuch-
te entstandene Leuchte [entstanden] sind, die primédren Pradurbhavas.
Sie alle sind von jenen, die die Emanzipation begehren, zu verehren.
(105) In der Form von Vidhi (= Brahman), Sivi (?Siva), Feuer
(pavaka), Vyasa, Jamadagnya, Arjuna, des Herrn des Reichtums
usw. [erscheinen] die sekundidren Pradurbhavas. Sie alle sind, weil
[sic] Oberherren iiber mit IchbewuBtsein versehene Einzelseelen

170 Moglicherweise muB hier kakutstha anstelle von kakutstha gele-
sen werden. kakutstha ist Rama, Sohn des Dasaratha, der Held des Rama-
yana; vgl. SORENSEN 1904 s.v. kakutstha.

" praP 6,87: brahmarudrarjunavydsasahasrakarabhargavih | ka-
kutsthatreyakapilabuddhadya ye sahasrasah || saktyavesavataras te visnos
tatkalavigrahah | anupasyah mumuksinam yathendragnyadidevatah ||. Da-
nach, in PraP 6,88, zitiert Varadaguru den in SSBh 187,24-188,3 abge-
druckten Text der Visvaksenasamhita. Auch Alasinga Bhatta erklart, daf es
sich in der Visvaksenasamhita bei den priméren (mukhya) Vibhavas um
unmittelbare Herabkiinfte (saksadavatara) und bei den sekunddren (gauna)
um Herabkiinfte durch Eintritt der sakti handelt (SSBh 187,13-188,10).
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sind, von jenen, die die Emanzipation begehren, nicht zu ver-
ehren. !

Durch die Einbeziehung all dieser verschiedenen gottlichen
Wesen liegt die Zahl der Vibhavas natiirlich weit iiber 38 oder 39.
Padmanabha und die anderen werden jedoch trotzdem noch als
eigene Gruppierung angesehen. Ihre Zahl betrdgt in den zitierten
spateren Texten 36, wie das in SSBh 186,8-11 vorgebrachte Zitat der
Visvaksenasamhita zeigt: ,,Alle hauptsichlich zu den Vibhavas geho-
renden [gottlichen Wesen] wie Padmanabha und die anderen sind 36
an der Zahl, o Herr der Scharen. Die Gétter Padmanabha usw., die in
36 unterschieden werden, die Herrscher, sind wie eine Leuchte aus
einer [anderen] Leuchte aus Aniruddha hervorgegangen.“''” Die
Zahl 36 ergibt sich dadurch, daB, wie Manavalamamuni erklart,
Kapila, Dattatreya und Parasurama als avesavataras und somit als
sekundér (gauna) angesehen werden, und daher von den 39 in der
AS gelehrten Vibhavas weggerechnet werden.''™ Die Zahl 36 wird

""" 7% yund Narayanamuni''”’
iibernommen.

"2 TT, 104-106: vibhavo ’nanto ’pi dvidho gaunamukhyabhedena
bhinnas ca. manusyatvam tiryyaktvam sthavaratvam iva gaunatvam iccha-
yagatam na svaripena. (104) tatraprakrtavigrahd ajahatsvabhavavibhava
dipad utpannadipavat sthita mukhyapradurbhavah sarve mumuksinam upa-
syah. (105) vidhisivipavakavyasajamadagnyarjunavittesadiripa  gauna-
pradurbhavah sarve ’hamkarayuktajivadhisthatytvan mumuksiinam anupa-
syah. (106). Vgl. auch TT, 83,29-84,4.

173 padmanabhadikah sarve vaibhaviyds tathaiva ca | sattrimsatsam-

khyasamkhyatah pradhanyena ganesvara || sattrimsadbhedabhinnas tu
padmanabhdadikah surah | aniruddhat samutpanna dipad dipa ivesvarah ||.

174 Siche AMALADASS 1995: 199f. Diese Vorgehensweise wird auch
in SSBh 186,12-16 referiert.

75 In TT, 107 wird die Zahl der Vibhavas mit 26 angegeben, was
auch in der von MATSUBARA benutzten, mir leider nicht zugénglichen Edi-
tion des TT (Tattvatraya with the commentary of Varavara, ed. by BHAGA-
VATACARYYA. [The Chowkhamba Sanskrit Series 4]. Benares 1889.) belegt
ist (MATSUBARA 1994: 215, Anm. 75). Dies scheint aber ein Schreibfehler
zu sein, da die Visvaksenasamhita, an die sich das TT in diesem Zusam-
menhang eng hilt, 36 Vibhavas lehrt, und auch in der Ubersetzung des TT
von AMALADASS (1995: 197) und in TT, 84,5 die Zahl der Vibhavas mit 36
angegeben wird.
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Die Zahl 36 basiert hier also auch auf der Zahl 39 der AS. Es
ist interessant, daf diese Zahl bis in die jiingste Zeit''”® iiberliefert
und gelehrt wurde, ohne daf} es dafiir, abgesehen von der Nennung
dieser Zahl im Text Anhaltspunkte oder eine befriedigende Inter-
pretation geben wiirde."'”

b. Die Entstehung der Vibhavas

Die Entstehung der Vibhavas wird in SS 9.49¢-59b beschrie-
ben: ,,Der visakhayipa, der Ehrwiirdige, einzig und allein (eka hi) ist
aufgrund des Wunsches, die Welt zu erschaffen, mittels seines
Eigenwesens als Aufseher [der Welt] selbst erschienen (49¢c-50b)
[und] hat die durch reines BewuBtsein bedingte''™ Grofe des im
ersten Zustand befindlichen vierwesenhaften Alldurchdringenden zur
Ginze angenommen.' ' (50c-51b)

Das Tun und Treiben (cestita) der Gotter, die zum grofiten Teil
eine Stiitze [fiir die Verehrung und Visualisierung durch die Men-
schen] sind,''® [die Vyiihas] wie der weiBe usw.'"®, dann die Ge-

76 YMD 41,21; siche oben pp. 365f.
77 Siehe Anm. 1175.

""" Alainga Bhatta verfaBte das SSBh im Jahre 1834 (siche SS,
upodghatah p. 9).

""" Das LT, das die Zahl der Vibhavas explizit mit 38 angibt, hatte
diesbeziiglich offensichtlich nie den Einflul der AS. Die Bedeutung der AS
zeigt sich auch bei Rangaramanuja, der zwar die in der SS iiberlieferte Auf-
zdhlung der Vibhavas (die einzige Abweichung ist SS 9.84ab: pradurbhava-
gana mukhyd itime vibhavahvayah | bei Rangaramanuja anstelle von pradur-
bhavagano mukhya ity uktas te samasatah | in der SS) zitiert, das Zitat aber
der Vaikhanasa- und Ahirbudhnyasamhita zuschreibt (NyST 395,13-19).

180 wisrtlich: ,,GroBe, der reines BewuBtsein vorangeht*.
81 Diesem Satz fehlt das finite Verb.

1182 Dag Kompositum adharabhiiyisthadevanam verstehe ich so, daf3
die Funktion der verschiedenen Gottheiten (d.h. der verschiedenen Erschei-
nungsformen Gottes) ist, ,,Stiitze*, d.h. Objekt, der Verehrung und Medita-
tion zu sein. bhiyistha, ,,zum grofiten Teil“, diirfte bedeuten, dafl sie abge-
sehen davon auch andere Aufgaben haben, wie z.B. die Schépfung, Erhal-
tung und Vernichtung der Welten; ihre wichtigste Funktion ist jedoch, den
Menschen zur Verehrung zur Verfligung zu stehen, damit diese die von
ihnen angestrebten Ziele erreichen kénnen (vgl. dazu p. 269).
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liebten'"** ST usw., o Weiser, der bija der Vibhavas gemeinsam mit
den Kennzeichen und den Waffen, (51c-52) die sechs Eigenschaften
jiiana usw., dann die gesamten genannten Saktis, die acht [siddhis]
Atomkleinheit usw., das Entstehen von Erhaltung, Schopfung und
Vernichtung, (53) dies ist die sakti des Vierwesenhaften. Sie wird ,zu
Gott gehorend® (aisvari) genannt.

Wie ein groBles Lichtpartikel, das, nachdem es die Sonnen-
strahlen verlassen hat, (54) ohne seine Ursache den ganzen Bereich
erfiillt, weil [es] unabhéngig [und] vollstindig ist, ebenso existiert
dieser hochste Herrscher, nachdem er die vier Zweige der Verkor-
perungen (martisakhdacatustaya) Vasudeva usw. verlassen hat, als
Herr der Menge der Vibhavas, (55-56) der dieses durch Schopfung,
Erhaltung, Vernichtung, Genull und Emanzipation (kaivalya) ge-
kennzeichnete hochste fiinfspeichige Rad (cakra) geistig (dhiya) an-
treibt. (57) Dieser ist mittels seines makellosen bija als in seinem
eigenen Zustand befindlich vorzustellen. Sein Korperbereich''™ vom
Kopf bis zu den Fiiflen ist als mit den bijas der Vibhavas wie mit
Edelsteinen geschmiickt zu vergegenwirtigen.*' '

1183 71 den Farben der Vyiihas siehe SS 4.7c-11 und 5.9-18 (pp. 340
und 346).

"84 Hier diirfte metri causa kanti anstelle von kanta im Sinne von
,»QGeliebte, Gattin“ gebraucht sein.

"85 Der Begriff dehamandala bezeichnet offensichtlich einen be-
stimmten Bereich des Korpers; vgl. auch JS 10.33d (Sariram mandalam)
bzw. die wohl richtigere Lesart ParS 3.154b (sariram mandalam).

186 yisakhayipo bhagavan svayam visvasisrksaya || 49 adhyaksena

svartipena samudety eka hi | mahimanam tu nisSesam suddhasamvitpuras-
saram || 50 adayadyapadasthasya caturatmyasya vai vibhoh | tathda cadha-
rabhiiyisthadevanam cestitam hi yat || 51 sitadayah kantayo ’tha sryadikam
ca mahamate | salafichanam vaibhaviyam sayudham bijam eva tu || 52 jaa-
ndadyam gunasatkam ca tad uktah Saktayo ’khilah | animddyastakam caiva
sthityutpattilayodayah || 53 Saktih sa caturatmiya tv aisvarity abhidhiyate |
yatharkakiranavratam tyaktva tejahkano mahan || 54 svakaranam vina sar-
vam apurayati gocaram | svatantrydat paripurnatvat tadvat sa paramesva-
rah || 55 vihdya vasudevadyam maurtisakhdcatustayam | vaibhaviyasya yii-
thasya patitvenavatisthate || 56 sambhitisthitisamharabhogakaivalyalaksa-
nam | prerayan vai dhiya cakram paricaram idam uttamam || 57 smartavyah
svapadasthah sa svabijenamaldtmana | amirdhato ’nghriparyantam tadi-
yam gatramandalam || 58 ratnavad vaibhaviyais tu bijair bhavyam alan-
krtam | (= IS 24.173c-183b).
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Der Ursprung und Oberherr der Vibhavas ist der visakhayipa.
Wir haben vom visakhayiipa schon als Ursprung der Vythas im Zu-
stand des Traumschlafes gehort, wo er auch brahmayiipa genannt
und als leuchtende Saule visualisiert wurde.'"®” Der Begriff visakha-
yipa bedeutet wortlich ,,verdstelte Sdule” und entspringt vermutlich
der Vorstellung von einer Sdule, aus der die Vyiihas und Vibhavas
wie Aste hervorgehen.''*®

Durch den in der zitierten Textpassage aus der SS angewandten
Vergleich mit einem Lichtpartikel, das sich von der Sonne und ihren
Sonnenstrahlen entfernt, aber trotzdem leuchtet, weil es in seinem
Licht von seiner Ursache unabhingig und vollstindig ist, erfahren
wir, wie das Wesen des visakhayiipa und sein Verhéltnis zum hoch-
sten Gott und den anderen Gottheiten vorgestellt wird. Der visakha-
yipa ist ein Teil oder, besser gesagt, eine partikuldre Konkretisierung
des hochsten Gottes. Er besitzt dessen Eigenwesen und ist unabhén-
gig und vollkommen. Er entsteht, weil er die Welt erschaffen moch-
te, und nimmt die Form bzw., wie es im Text heil3t, die ,,Grofe*
(mahiman) Gottes im Wachzustand an.''® Wie alle anderen Erschei-
nungsformen Gottes, wie z.B. die verschiedenen Gottheiten, Vythas,
Saktis usw., aber auch seine verschiedenen Aktivititen, ist der
visakhayiipa eine Sakti Gottes. Dies wird zwar im Text nicht explizit
gesagt, aber, abgesehen davon, dafl jede Erscheinungsform Gottes
eine sakti ist, 1aBt sich die Bedeutung der Passage SS 9.51¢-54b wohl
nicht anders interpretieren. Auch der Vergleich mit dem Licht konnte
ein Hinweis auf die Sakti sein.

In SS 4.2-7a wird beschrieben, wie die Vythas im Traum-
zustand aus dem visakhayipa hervorgehen. Der hier beschriebene
visakhayiipa befindet sich im Wachzustand. Er 146t die im Traum-
schlaf aus ihm hervorgegangenen Vyihas hinter sich und wird zum
Herrn und Ursprung der Vibhavas.'™ Visuell wird er in einer an-

187 Siche SS 4.2-7a und p. 340.

88 Auch GUPTA vertritt diese Meinung beziiglich der Bedeutung des
Wortes (1971: 203f.).

1189 SS 9.49¢-51b. HIKITA (1991b: 13, Anm. 5) interpretiert ddyapada
in SS 9.51a als turya-Zustand (,,turya-state). turya ist aber, wie der Name
schon sagt, der ,,vierte* Zustand; der ,,erste” mufl deshalb der Wachzustand
sein. Dafiir spricht auch die Tatsache, daB3 der visakhayipa in diesem Zu-
stand, wie auch die Vyiihas (siche pp. 344f.), die Welt erschafft.

119095 9.56.
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thropomorphen Gestalt vorgestellt, die iiber und iiber mit den bijas
der Vibhavas bedeckt ist.

Die Vibhavas stehen in einer engen Beziehung mit der Welt.
Sie erschaffen, erhalten und vernichten sie und verleihen den Wesen
Genufl und Emanzipation. Wir sehen hier eine Parallelitit zu den
Vyiihas im Wachzustand. Die Vibhavas sowie die Vytihas im Wach-
zustand gehen beide nach den Vyiihas im Traumschlaf hervor, befin-
den sich beide im Wachzustand und haben beide die Funktion der
Weltenschopfung, -erhaltung und -vernichtung inne.

Die Beschreibung der Entstehung der Vibhavas im LT basiert
auf der der SS, wurde jedoch weiter entwickelt und mit der Ent-
stehung der Vyiihas in Verbindung gebracht:'"®' | Den gesamten Zwi-
schenraum bei der Entstehung eines Vyiiha aus einem [anderen]
Vyiiha, soweit wie von einem [BewuBtseins]|zustand (pada) zum
nichsten, erfiillt er mit fejas. (11) [Diese] verehrte, nicht manifeste,
von einer gestalthaften Form (marti) freie tejas-Masse wird visakha-
yiipa genannt. [Sie wird] von [den sechs Eigenschaften] Wissen usw.
der jeweiligen [vorhergehenden Vyiihas] gestirkt. (12) In je einem
Zustand erscheinen die vier Zweige der Verkorperungen (miirti) Va-
sudeva usw. nach der Reihe aus diesem, o Sakra. (13) So wird der
groBBe tejas-hafte beim Entfalten der Vyuhas im Wachzustand aus
dem Traumschlafzustand [im Bereich] vom Traumschlafzustand bis
zum Wachzustand''®® verehrt. (14) Der visakhayipa, der Ehrwiir-
dige, der Gott, der ein Schatz an tejas ist, hat alle durch reines Be-
wuBltsein bedingten sechs gottlichen Eigenschaften, die sich in den
drei vierwesenhaften [Zustdnden] vom vierten bis zum Traumschlaf,
die durch die Herrscherlichkeit der jeweiligen [Vythas] vollkommen
sind, geteilt haben, angenommen (15-16) und teilt sich selbst in die
Form von Vasudeva usw. Zum Zeitpunkt [der Schépfung] der Vibha-

"1 Die IS iibernimmt die die Vibhavas beschreibenden Textpassagen
fast wortwortlich aus der SS, weshalb auf diesen Text hier nicht gesondert
eingegangen wird. Die diesbeziiglichen Parallelstellen sind: IS 24.165c¢-
173b = SS 9.4-11; IS 24.173¢-184b = SS 9.49¢-60b; IS 24.184¢-191b = SS
9.96¢-103b; IS 24.191¢-194b = SS 9.104-106; IS 24.194¢-437 = SS 12.3-
245

"2 D h. der visakhayiipa besteht zwischen diesen beiden Bewuft-
seinszustdnden; siche unten.
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vas 1aft eben dieser visakhayiipa wieder die Vibhavas ohne die vier
Verkorperungen (miirti) entstehen.*''”?

Daf3 dem Autor dieser Passage der entsprechende Abschnitt der
SS vorgelegen ist, ist aufgrund einiger identischer Formulierungen
erkennbar.'"”* Die Vorstellung vom visakhayiipa unterscheidet sich
aber deutlich von jener der SS.

Der visakhayiipa besteht jeweils zwischen den Zeitpunkten, zu
denen die Vythas in den verschiedenen BewuBtseinszustinden ent-
stehen. Er entsteht jeweils nach dem Hervorgehen der Vythas in
einem bestimmten BewuBtseinszustand und ist die Ursache fiir die
Vyiihas im nichsten Bewultseinszustand. Er wird visuell als Glut
oder Licht (tejas) vorgestellt, das keine konkrete Form hat und die
Zwischenrdume zwischen den verschiedenen Bewulltseinszustdnden
fiillt. Der visakhayiipa ist also nach dem LT die Ursache fiir die Vyu-
has in jedem BewuBtseinszustand, nicht nur von denen im Traum-
schlaf wie in der SS.

Der visakhayipa ist durch die sechs gottlichen Eigenschaften
charakterisiert. Diese bekommt er einerseits von den Vyiihas, die
ihm jeweils voraus gehen, mit,''> andererseits kann er nur so, indem
er diese teilt, die Ursache fiir die nichsten Vyiihas sein.

"9 LT 11.11-18b: vyihad vyihasamutpattau padad yavat padanta-
ram | antaram sakalam desam sampiirayati tejasa || 11 pijitas tejasam rasir
avyakto miirtivarjitah | visakhayipa ity uktas tattajjianadibyrmhitah || 12
tasmims tasmin pade tasman miurtisakhdcatustayam | vasudevadikam Sakra
pradurbhavati vai kramat || 13 evam svapnapaddj jagratpadavyiihavibha-
vane | svapndt padaj jagradante (konj. jagradantam) taijasah pijyate ma-
han || 14 visakhayiipo bhagavan sa devas tejasam nidhih | turyadye svapna-
paryante caturatmyatrike hi yat || 15 tattadaisvaryasampanne sadgunyam
suvyavasthitam | tad adayakhilam divyam suddhasamvitpurahsaram || 16 vi-
bhajann atmandatmanam vasudevadiripatah | punar (v.l) vibhavavelayam
vind mirticatustayam || 17 visakhaytipa evaisa vibhavan bhavayaty uta |.

194 Vol. LT 11.15a und SS 9.49¢: visakhayipo bhagavan; LT 11.16d
und SS 9.50d: suddhasamvitpurahsaram und die Verwendung des Absolu-
tivums adaya (LT 11.16c, SS 9.51a). Die Beschreibung des visakhayiipa in
LT 11.14d als taijaso mahan diirfte durch den Vergleich von diesem mit
einem ,,gro3en Lichtpartikel” (tejahkano mahan, SS 9.54d) motiviert sein.

195 Vel LT 11.12d: tattajjiianadibrmhitah.
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Einig mit der SS ist sich der Autor dieser Passage darin, daf3
die Vibhavas, unabhéngig von den Vyiihas in diesem BewulBtseins-
zustand, im Wachzustand entstehen.

c. Die Pradurbhavantaras

Abgesehen von der oben (pp. 3611f.) beschriebenen, fast schon
normierten Liste von 38 Vibhavas wird auch noch eine andere Reihe
von Vibhavas oder Pradurbhavas gelehrt, und zwar in der PausS.
Diese werden in dieser Samhita an zwei Stellen genannt, zunéchst in
PausS 36.193-230, wo sie nach der Reihe aufgezihlt und zum Teil
beschrieben werden, und dann in 36.317-373b, wo die Orte (ksetra),
an denen sie in der Welt gegenwirtig sind, genannt werden.''*®

Die Pradurbhavas werden in diesen Passagen gemeinsam mit
den Pradurbhavantaras genannt, und es wird hier deutlich, daB3 die
Lehre von den Pradurbhavantaras zumindest zur Zeit der élteren
Samhitas nicht so systematisch ausformuliert war wie die von den in
Dreiergruppen aus den vier Vythas hervorgehenden Vyuhantaras
(durch die die Vorstellung von den Pradurbhavantaras moglicherwei-
se motiviert war), da bei weitem nicht zu jedem Pradurbhava ein Pra-
durbhavantara genannt wird.

In der PausS wird ein Pradurbhavantara in folgender Weise de-
finiert: ,,Welche Wesenheit (tattva) aus einer Gestalt in anderer Ge-
stalt immer wieder als [deren] Teil entsteht, ohne [deren] Eigen-
wesen zu verlieren, das ist ein Pradurbhavantara.“''”” Ein Pradurbha-
vantara geht aus einem Pradurbhava im Sinne einer partikuldren
Konkretisierung (amsa) hervor. Er hat das gleiche Eigenwesen wie
sein Ursprung, aber eine andere duBere Gestalt.''”®

Die bei weitem jiingere, uns nur in Zitaten bekannten Visvak-
senasamhitd''”” lehrt ebenfalls, daB die Pradurbhavantaras aus den

119 Ein grof3er Teil der Passage der PausS, die die Orte, an denen be-
stimmte Gottheiten gegenwirtig sind, beschreibt, wurde von der IS iiber-
nommen, und zwar PausS 36.303-395 in IS 20.19-110. Die IS hat somit
einerseits die Liste der SS, andererseits die der PausS iibernommen.

97 PausS 36.201¢-202b: svabhavam ajahac chasvad akarantaram
akrteh || yat tattvam amsasambhiitam pradurbhavantaram tu tat |.

"9 Piir eine Diskussion von Pradurbhavas und Pradurbhavantaras,
die sich unter anderem auf die PausS stiitzt, vgl. auch BhgD 77,8-78,12.

99 vgl. Anm. 977.
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Pradurbhavas oder Vibhavas hervorgehen: ,,Die groflen Herrscher,
die aus der vorher entstandenen Vibhava-Gruppe erscheinen, haupt-
SéChllizCo}é diese erkenne als Pradurbhavantaras, o Herr der Scha-
ren.”

Die AS und das LT lehren die Entstehung der Vibhavantaras
nicht aus den Vibhavas, sondern in der Form, daf} die sak#i oder der
Gott in eine bestimmte Gestalt eintritt. Dies bedeutet, daf} hier die
Vibhavantaras inhaltlich mit den @vesavataras identisch sind; vgl.:
,»Vibhavantara wird genannt, wo der Eintritt der sak#i Raum findet.*
und: ,,Wo der Weltenherr wiederholt in einen Gott, einen Menschen
usw. eintritt und Gutes fiir die Welten vollbringt, das ist als Vibha-
vantara zu erkennen.“'*"!

AuBer in adhydya 1 wird der Begriff pradurbhavantara in der
ParS noch an zwei anderen Stellen genannt, einmal im Rahmen der
Beschreibung des Inhalts der PausS'*”* und einmal in 18.95¢, wo von
der pratistha eines Pradurbhavantara die Rede ist. Die erstere dieser
beiden Stellen zeigt, dal der Autor der ParS die Lehre von den Pra-
durbhavantaras vor allem mit der PausS assoziiert, was nicht tiber-
rascht, da seine beiden anderen Hauptquellen, die JS und die SS, kei-
ne diesbeziigliche Lehre beinhalten und die AS, soweit bekannt, von
ihm nur bei den Vorschriften fiir die Rituale fir das sudarsanacakra
verwendet wird"*®.

1200 7itiert nach SSBh 188, 26f.: pirvotpannad vaibhaviyat pradur-
bhuita mahesvarah | pradurbhavantaran viddhi tan ganesvara mukhyatah ||

1201 AS 8.51ab: vibhavantarasamjiiam tad yac chaktyavesasambha-
vam |; LT 4.30: avisyavisya kurute yatra devanaradikam | jagaddhitam
jagannathas taj jieyam vibhavantaram ||. Vgl. dazu SSBh 189,5f.: ,Im
Laksmitantra und in der Ahirbudhnyasamhita aber wird gelehrt, daf} die
avesavataras Pradurbhavantaras sind.* (laksmitantrahirbudhnyasamhitayos
tv avesavataranam pradurbhavantaratvam uktam.) und fir die avesavataras
und andere Kategorien von Vibhavas pp. 366f1f.

1202 parS 10.214b; vgl. dazu pp. 173f.

1203 Moglicherweise wurden diese Vorschriften auch erst spiter an
den Text der ParS gefligt; siche dazu p. 57.
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d. Die Vibhavas/Pradurbhavas und Vibhavantaras/
Pradurbhavantaras im einzelnen

Im folgenden sollen nun die in der SS und PausS gelehrten
Pradurbhavas bzw. Pradurbhavantaras im einzelnen identifiziert und
kurz charakterisiert werden.'***

1) Padmanabha, wortlich ,,der Lotusnabelige®, ist jene Form
Visnus, die, auf der Schlange auf dem Milchozean ruhend, einen Lo-
tus aus ihrem Nabel hervorgehen 148t, in dem Brahman entsteht; vgl.
PausS 36.338: ,,Padmanabha liegt im von der Schlange Sesa [ge-
formten] Bett auf dem Milchozean. Aus ihm ist der GroBvater (=
Brahman) in einem Lotus aus [seinem] Nabel hervorgegangen.“'**

Die Vibhava-Beschreibungen der SS sind Anleitungen zu ihrer
visuellen Betrachtung (dhyana). Hier wird aber nicht nur die &dufBBere
Gestalt der Vibhavas beschrieben, sondern auch eine esoterische, oft
kosmologische oder soteriologische, Bedeutung dieser Gestalt mitge-
teilt. So symbolisieren der Ozean und das Lotusbett des Gottes die in
der Auflésung befindliche Urmaterie (prakrti), Gott selbst dagegen die
erlésende Erkenntnis: ,,Auf dem aus dem Denkorgan beschaffenen
Ananta-Bett auf einem Lotus, der aus vier tattvas beschaffen ist,
[ndmlich] die Wurzel aus Erde, der Stengel aus Wasser, die Blétter aus
Feuer und das Innere aus Wind, im alles bedeckenden Ozean aus
Ather [befindet sich] der Alldurchdringende, dessen Korper aus gott-
licher Erkenntnis besteht (98¢-99) [und] der mit tausend Strahlen und
tausend Lichtern versehen ist, spielerisch auf dem Riicken liegend.
Danach manifestiert er, von all [seinen] verkorperten [Kennzeichen]
wie Banner usw., die sich ihm zuwenden, umgeben, auf seinem durch
verschiedene Edelsteine gldnzenden Nabellotus mittels seiner Energie
das Wissen (vidya)'*", dessen Korper aus Fahigkeit besteht.«'>"’

1204 yg]. dazu auch BOCK-RAMINGs Beschreibung der ,,Ikonographie
der vibhavas nach der Darstellung der SS* (2002: 135-160).

1205 ksirodadhau padmanabhas Sesahisayanopare (konj. °nopari) |
sthito nabhyabjasambhiito yasmac caiva pitamahah || 338. Padmanabha wird
auch in PausS 36.213 unter der Bezeichnung jalaravindanabha erwahnt.

1206 Nach Alasinga Bhatta handelt es sich dabei um Brahman, der, wie
in der von ihm zitierten Passage JS 2.37 belegt ist, einen Korper aus Wissen
hat (vidyadeha) (SSBh 193,21-24). Brahman selbst ist unter dem Namen
Vidyadhideva auch ein Vibhava, siche unten p. 382.
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Padmanabha wird in PausS 36.340-342 mit Patalasayana und
Nyagrodhasayin, die nach der SS eigene Vibhava sind, identifi-
ziert.'”™ Weiters gehoren nach der PausS vier Pradurbhavantaras zu
ihm, nidmlich Madhukaitabhamathin (= Madhustidana), Amrtahara-
na, Sudhakalasadhrk (= Kantatman) und Rahujit."*"

2) Dhruva ist der personifizierte Polarstern. Er wurde nach der
Legende noch im jugendlichen Alter von Visnu aufgrund seiner
strengen Askese in die Position dieses Sterns erhoben.'”” In der
PausS wird er unter den Pradurbhavas nicht genannt. In der SS wird
er in folgender Weise beschrieben: ,,Darunter, in der Mitte des
[Herz]lotus, soll er sich Dhruva vorstellen, der wie ein edler Juwel
glidnzt, die zehn Himmelsrichtungen erleuchtet, mit vielen Korper-
haaren bedeckt, sanft und sechzehn Jahre alt ist sowie Augen wie die
Blétter des blauen Lotus hat, den Gott, der das Rad der Sternenschar
triagt, einen Korper [in Form] einer Keule hat, die sakti, die Stiitze
(adhara) genannt wird, manifestiert, der Pfosten in diesem Palast des
Universums ist und sich von der Erde unterscheidet, weil er aus
Nebel und Wind besteht.*'*"!

120798 9.98¢-101: dharambuhutabhugvatamilanaladalodare || 98
catustattvamaye padme gaganaikarnavodare | manase *nantasayane divya-
bodhatanur vibhuh || 99 sahasramsusahasrabha uttanastho hi lilaya | tato
vividharatnabhe tadiye nabhipuskare || 100 prodvahams tu svaviryena vi-
dyam samarthyavigraham | mirtair dhvajadikaih sarvair avrtas tatparaya-
naih || 101 (= 1S 24.186¢-189).

128 Diese Passage PausS 36.340-342 (vgl. pp. 404f.) diirfte allerdings
ein spaterer Einschub sein, da in 339 verkiindet wird, daB3 nun die vier
Formen (ripa), d.h. Pradurbhavantaras, des Padmanabha, erklirt wiirden,
welche in PausS 36.214-215 mit Madhukaitabhamathin, Amrtaharana, Su-
dhakalasadhrk und Rahujit genannt wurden, diese Erklarung jedoch erst mit
343 einsetzt. Auch werden Patalasayana und Nyagrodhasayin in der die Pra-
durbhavas und Pradurbhavantaras aufzihlenden Passage PausS 36.193-230
nicht erwidhnt.

1209 pausS 36.214¢-216 und 343-346b. Vgl. zu den genannten Pradur-
bhavantaras pp. 381, 396f. und 398f.

1210 Siehe z.B. H 2.9-11 und VisnuP 1.11-12 und 2.9.

1211 S 9.103¢-106: tadadhah karnikamadhye tv abhijatopaladyutim ||
103 diso dasa dyotayantam nanagatraruhais citam | saumyam dvirastavar-
sam ca rajivadalalocanam || 104 bhacakracakrabhrd devam gadadeham
tathaiva ca | saktim adharasamjiiam ca prodvahantam smared dhruvam ||
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3) Ananta ist Balarama, der éltere Bruder Krsnas, auch Sam-
karsana genannt. Dies zeigen die Attribute, die er in seinen Handen
tragt, ndmlich Pflug, Diskus, Muschel und Morser, und die Wein-
palme (fala) als sein Kennzeichen. Ananta wird als weifl und mit
vielen Schlangenhauben versehen Vorgestellt.1212 In der PausS wird
er als ,,der andere Rama, der einen Pflug in der Hand halt“'*" be-
zeichnet. Mit ihm gemeinsam wird dort sein Bruder Krsna ge-
nannt,'>'* der in der SS wie in der PausS im Quartett von Nara, Nara-
yana, Hari und Krsna, als Kalanemighna und als Parijatahara vor-
kommt,'*"* nicht aber wie in der PausS als eigener Vibhava. Bala-
rama z&ahlt zu den klassischen zehn Avataras.

4) Saktisa kann eine Gestalt nach Wunsch annehmen (iccha-
ripadhara). Er besitzt vier Gesichter: Narasimha, Eber (varaha),
Kapila und sein eigenes menschenihnliches, und hat somit die Form,
die die Hauptform des Gottes der JS ist'*'®. Er trigt Lotus und
Muschel in der Hand und ist durch Zeichnungen von Keule und
Diskus gekennzeichnet. Mit den verschiedenen Gesichtern und ver-
schiedenen Waffen vollbringt er verschiedene Taten: ,Mit dem
Lotus, der den Glanz des Mondes besitzt, beruhigt er den Schmerz.

105 sthito yah stambhabhiitas tu asmin vai visvamandire | nabho’nilatmana
caiva bhimikabhinnalaksanah (v.L)|| 106 (SS 9.104-106 = IS 24.191c-
194b).

1212 Siche SS 12.6-8 (= IS 24.197¢-200b; fiir eine Ubersetzung von SS
12 siehe HIKITA 1994) sowie AS 56.7 fiir die Beschreibung Anantas und SS
5.12c-14b fiir die Samkarsanas (hier jedoch gada statt sankha). Zur Identifi-
zierung Samkarsanas mit der Schlange Samkarsana/Balarama vgl. HARTEL
1987: 582f., weiters zu Balarama JAISWAL 1967: 51-60, JosHI 1979 und
BIGGER 1998.

1213 PausS 36.205ab: aparas sirapanir vai ramah; 36.329a: ramo
’nyas sirapanir vai.

1214 Sjehe PausS 36.205bcd: ,, (...) gemeinsam mit Krsna, der, nach-
dem er die Gestalt eines Kindes angenommen hat, grole gottliche Taten
vollbringt™ (krsnatmana saha | Sisubhavam samasritya yo mahaddivyakar-
makrt ||) und 330, wo Dvaraka als Krsnas Ort genannt wird. In der Liste der
Orte der Pradurbhavas werden Ananta und Krsna (hier unter der Be-
zeichnung saurin) noch ein zweites Mal genannt, und zwar in PausS
36.350-351.

1215 Vgl. pp. 408ff. und 399ff.
1216 Siehe JS 6.74cd und RASTELLI 1999a: 129.
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Mit der Muschel, die eine Verkorperung des Lautes ist, dem Herrn
der Sprache, 148t er zur Gidnze das aus verschiedenen Mantras be-
stehende Wissen fiir jene erscheinen, deren atman makellos ist. Mit
Keule und Diskus, die auf [seinen] Befehl [nur] warten, aber (12-13)
vernichtet er, wenn sie [dazu] angetrieben werden, schnell [alles,]
was den Guten Schmerz bereitet. Mit dem Narasimha-Gesicht be-
seitigt er die Angst vor der weltlichen Existenz. (14) Mit dem Eber-
[gesicht], das durch Nektar charakterisiert ist, ndhrt er alle Wesen.
Mit dem am Riicken befindlichen Kapila[gesicht] vollbringt er die
Vernichtung.“'?!” Saktisa kann aber auch fiir die verschiedenen var-
nas andere Gestalten annehmen.'*'® In der PausS wird Sakti$a nicht
erwihnt.

5) Madhusiidana oder Madhukaitabhamathin, wie er in der
PausS genannt wird, ist die Form Visnus, die die Ddmonen Madhu
und Kaitabha totet.'*"” Nach der PausS ist Madhustidana ein Pradur-
bhavantara von Padmanabha.'** Interessant ist die Bemerkung in der
SS, daB Madhusudana ,.fiir das Erscheinen und Verschwinden von
rajas und tamas, die [durch die beiden Damonen] verkorpert wer-
den“'*' zustéindig ist. Auch in der Version des Mythus in JS 2 ist die
wesentliche Funktion Visnus, das UbermaB an rajas und tamas zu
beseitigen.'*

1217°8S 12.12-15: Samam nayati santapam kamalenendukanting | na-
namantramayim vidyam vyaiijayaty amalatmanam || 12 samyag vakpatina
caiva kambuna sabdamurtina | ajiiapratiksakenaiva gadacakradvayena tu ||
13 preritena hinasty asu sadhusantapakarinah (v.1.) | narasimhena vaktrena
bhavabhitivighatakrt || 14 pusnati sarvabhiutani varahenamrtatmanda | kuru-
te pascimasthena kapilenopasamhrtim || 15. Die gesamte Beschreibung
Saktisas findet sich in SS 12.9-19 (= IS 24.200¢-211b).

1218 Siehe SS 12.17-19.

121 Verschiedene Versionen dieses Mythus im MBh, in Puranas und
Samhitas wurden von BOCK 1987 untersucht. Die Version der JS wurde
auch in RASTELLI 1999a: 67-73 behandelt.

1220 pausS 36.214. Erwihnt wird Madhusiidana auch in PausS 36.343.

1221 8§ 12.21¢d: rajastamobhyam miirtabhyam sampravrttinivrttaye .
Fiir die gesamte Beschreibung von Madhusiidana siehe SS 12.20-22b (= IS
24.211¢-213).

1222 y/g]. RASTELLI 1999a: 71-73.
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6) Vidyadhideva, der ,,Obergott des Wissens®, ist der vier-
gesichtige Brahman. Aus seinen vier Miindern gehen die vier Veden
hervor. Brahman wird als Asket vorgestellt: ,,Danach soll er sich
Vidyadhideva mit vier edlen Gesichtern vorstellen, mit vier Armen,
einem hidngenden Bart, Haarflechten, einem Stock, einem Wasser-
topf'**® und einem aksasiitra, [in der Farbe] einem erbliithten roten
Lotus gleich, an den Hénden durch weifle Lotusse gekennzeichnet,
aus [seinen] Miindern die Srutis wie Rg[veda] usw. entlassend.«'***
Nach der PausS ist Sankara oder Maharudra, also Siva, ein Pradur-
bhavantara von Brahman.'**

7) Kapila ist ,einer, der das Wissen lehrt (jrianopadestr)
und wird mit dem Griinder des Samkhya identifiziert'**’. Seine Be-
schreibung in der SS ist nicht sehr aussagekréftig: ,,Er soll Kapila als
einen Schatz an tejas visualisieren, in der Farbe rauchloser Kohlen,
mit einer Muschel, einem Lotus und einem aksasiitra, mit der Er-
habenheit eines erbliihten roten Lotus, mit einer Schnur (d.h.
vajiiopavita), deren Wesen die Gottheiten usw. sind, die Hand in der
abhaya[mudra] .<'**

1226

122 Stock und Wassertopf sind iibliche Kennzeichen eines Asketen;
vgl. SHEE 1986: 301.

1224 §S 12.22¢-24b: vidyadhidevam bhagavaccaturvaktram caturbhu-
Jam || 22 lambakircam jatadandakamandalvaksasiutrinam | phullaraktam-
bujabhasam svetapadmakarankitam || 23 Srutir rgadya vaktrebhyah prod-
girantam atah smaret | (= 1S 24.214-215). Nach Alasinga Bhatta gehort die
Zeile 24ab zu der Beschreibung Kapilas (SSBh 227,16-22). Aus grammati-
schen (in der Beschreibung Vidyadhidevas wiirde sonst das Verb fehlen)
und aus inhaltlichen (es ist Brahman, der die Veden hervorgehen 148t; siche
z.B. MBh 12.335.25) Griinden muf3 es aber zur Beschreibung Vidyadhi-
devas gehoren. Erwdhnt wird Brahman als Pradurbhava auch in PausS
36.223¢-224b und 358c-359b.

1225 PausS 36.224¢-225.
1226 Siehe PausS 36.223ab. Genannt wird er auch in PausS 36.357¢-358b.

127 Siche JS 2.14d: sankhyanam kapilah prabhuh|; vgl. auch
MATSUBARA 1994: 180, Anm. 51.

1228 §S 12.24¢-25: nirdhiimangaravarnabham sankhapadmaksasitri-
nam || 24 phullaraktabjavibhavam devatadyatmasiitrakam | dhyayed abha-
yapanim tam kapilam tejasam nidhim || 25 (= 1S 24.216-217b).
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8) Visvartpa, der ,,Allgestaltige*, wird in der SS in folgender
Weise beschrieben: ,,Der Gott, der Herrscher tiber alles, der innerlich
als Zeuge (saksin) gegenwdrtig ist, tragt wie ein Bergkristall alles
Seiende, das durch seine sakti entstanden ist, (26) um die Bhaktas,
die durch das Nichtwissen erschienen sind, den wahren Ort erlangen
zu lassen. AuBerlich soll er sich diesen anfangslosen Weltenherrn
zwischen Himmel und Erde mit einem groberen Wesen'**’ vor-

stellen, in allen Formen, mit unzdhligen Gesichtern, FiiBen und Hén-

1229 Die SS unterscheidet drei Erscheinungsformen der Vibhavas, und
zwar eine grobe (sthiila), eine ,,manifeste (vyakta) und eine transzendente
($anta); vgl. 9.4-12a: ,,0 Kluger, die grole Gruppe der Vibhava-Gottheiten,
die ich dir vorher genannt habe, erkenne als je dreifach. (4) Er allein (eka
eva) nimmt stets zu Beginn, in der Mitte und am Ende [seiner] Tatigkeit
mannigfach eine zu ihm gehérende Form an, die sich anschickt, die Fehler
und das Elend des Universums der vier yugas und Ubergangszeiten zwi-
schen den yugas zu vernichten, [und] die mit den Farben weil3, rot usw.
[versehen sowie] durch eine flammende Waffe in der Hand gekennzeichnet
ist. Dies ist die grobe (sthiila) [Form], die fiir das Gliick aller Welten eine
Form nach Wunsch tragt. (5-7) Mit einem Korper [versehen], der sich zu
keiner [Tatigkeit] anschickt (anudyata; d.h. inaktiv ist), der weill wie Jas-
min und der Mond ist, im virdsana usw. befindlich, mit einem erfreuten
Geist, (8) alle Waffen spielerisch tragend, mit einem freundlichen Gesicht,
unverworren, geistig die gesamte Menge der Fehler jener, die nach der
Emanzipation streben, vernichtend, (9) das ist die manifeste (vyakta)
[Form]. Und die Form, die transzendent (santa) genannt wird, ist die beste
der mit einer Form versehenen [Vibhavas]. Sie zeigt jenen, die sich an der
Versenkung erfreuen, den rechten Weg. (10) Welche glutbeschaffen ist, das
ist die Form der Vibhavas, die transzendent genannt wird. Alle verleihen
den verehrenden Bhaktas ohne weiteres alle Friichte bis hin zur Emanzipa-
tion.* (vaibhaviyo mahabuddhe devatanicayo mahan | ya uktas te maya piir-
vam ekaikam viddhi tat tridha || 4 caturnam yugasandhinam yuganam ca ta-
thaiva hi | visvaviplavadosanam vinasaya samudyatam || 5 sitaraktadiripe-
na jvaladastrakarankitam | karyarambhe tatha madhye hy avasane tu sarva-
da || 6 sandhatte ripam atmiyam eka eva tv anekadha | sreyase sarvaloka-
nam sthitllam tat kamariapadhrk || 7 anudyatena vapusa kundendudhavalena
ca | virasanadina caiva sthitam muditamanasam || 8 lilavidhrtasarvastram
saumyavaktram andakulam | dhiya dosaganam sarvam dhvamsayantam ca
moksinam || 9 tad vyaktam Santasamjiiam ca ripam ripavatam varam | pra-
kasayati sanmargam samadhiniratatmanam || 10 tejomayam yat tad riipam
vaibhavam Santasamjiiakam | upasakanam bhaktanam sarve sarvaphala-
pradah || 11 amoksan nirvicarena).
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den, durch unzdhlige makaras gekennzeichnet (27-28) und, auch
wenn er unzahlige Gesichter besitzt [und] mit unzdhligen Armen ge-
schmiickt ist, [im besonderen] mit 33 verschiedenen Gesichtern
[und] mit 44 gottlichen starken Armen versehen. Brahman, Rudra,
Indra, Daksa, die Sonne, der Mond, die Siddhas und der Veda (29-
30) sind die Gesichter oberhalb des menschlichen Gesichts. Das
rechte Gesicht des Alldurchdringenden soll er mit den oberhalb [da-
von] befindlichen Gesichtern der Pisacas, des Feuers, des Windes,
der Berge, der Inseln, der Gandharvas und der Wisser' > visualisie-
ren. (31-32b) Mit den Gesichtern, die fiir das patala, die Himmels-
richtungen, die groen Wolken, die Welten, die Tierkreisbilder, die
Planeten und die Sterne entstanden sind, soll er das hintere Gesicht
visualisieren. (32¢-33b) Danach soll er [ihn] ebenso mit den gliick-
verheilenden Gesichtern der Yaksas, des Antaka, des Wassers, des
Ersten der Nagas, der Vasus, der Mondstationen und der Licht-
strahlen oberhalb des Ebergesichtes visualisieren. (...)*'*"'

1230 Alasinga Bhatta erklart vari mit varidhi, ,,Ozean, um dies vom
ambu, ,Wasser”, in SS 12.33¢ zu unterscheiden (SSBh 229,17f.).

1231 89 12.26-34b: yo ’ntah sarvesvaro devah saksibhiito vyavasthi-
tah | sphatikopalavad bhavan svasaktyutthan bibharti ca || 26 avidyaviskrta-
nam tu bhaktanam satpadaptaye | tam anadim jagannatham bahih sthiilata-
ratmana (v.l.)|| 27 dyavaprthivyor antahstham visvaripam anusmaret |
anekavaktranghrikaram anekamakarankitam || 28 yady apy anekavadanam
anekabhujabhiisitam | tathapi vai trayastrimsad vadanair vividhair yutam ||
29 caturabhyadhikair divyais catvarimsan mahabhujail | brahmarudren-
dradaksarkacandrasiddhas tatha srutih || 30 paurusasya tu vaktrasya cor-
dhvavaktrasthitas tv ami | pisacagnimarucchailadvipagandharvavaribhih ||
31 vaktrair ardhvasthitair dhyayed daksinam vadanam vibhoh | pataladin-
mahameghalokarasigrahotthitaih || 32 vaktrais tarasametais tu dhyayed
vaktram tu pascimam | yaksantakambunagadyair vasunaksatragoganaih ||
33 vaktrair varahavaktrordhvam dhyayec caivam atah subhaih (v.l) |. Die
33 Gesichter sind folgende: zunichst die vier, die auch Saktisa (siche p.
380) besitzt, nimlich das menschliche vorne, das des Narasimha auf der
rechten Seite, das Kapila-Gesicht hinten und das Ebergesicht auf der linken
Seite. Das menschliche Gesicht ist mit den acht genannten, die anderen mit
den je sieben genannten Gesichtern versehen. Fiir die Beschreibung der
Waffen des Visvariipa siche SS 12.34c¢-38. Die gesamte Beschreibung
Viévariipas in SS 12.26-40b wurde auch von der IS iibernommen (24.217c¢-
231).
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Innerlich wird Vis§vartpa als ,,Zeuge* (saksin), als unbeteiligter
Zuschauer, der die geistigen Vorgédnge schaut, ohne davon affiziert
zu werden, vorgestellt; dulerlich in Anlehnung an das Purusasiikta
(RV X.90) mit unzihligen Gesichtern, Fiiien und Hinden'*? bzw. in
jeder beliebigen Form. Diese Beschreibung des Visvartipa hat MBh
12.339 und den visvaripadarsanayoga genannten 11. Adhyaya der
BhG zur Vorlage. Der mit Narayana identifizierte'>” Purusa wird in
MBh 12.339 in folgender Weise beschrieben: ,,Koérperlos wohnt er in
allen K&rpern. Auch wenn er in Kérpern weilt, wird er nicht von den
Werken verunreinigt. [Er] ist mein innerer afman und [auch] deiner;
und von allen anderen, die Korper genannt werden, ist er der
,Zeuge‘. Er kann niemals von irgendjemandem wahrgenommen
werden. [Er] hat iiberall Kopfe, iiberall Arme, iiberall Fiile, Augen
und Nasen.“'** Dieser Purusa wird im selben Abschnitt auch visva-
rilpa genannt.1235

Die Vorstellung von saksin, dem unbeteiligten Zeugen, ist in
der Philosophie des Samkhya und des Advaitavedanta zu finden.
MBh 12.339 schreibt seine Lehre explizit dem Samkhya-Yoga zu.'**
In der Beschreibung des Visvartipa der SS finden sich aber auch
deutliche Ankldnge an den Advaitavedanta: Visvariipa tridgt und
erhilt alles weltliche Seiende, das durch seine sakti entstanden ist;
dies jedoch nur scheinbar, so wie einem Bergkristall die Farbe der
um ihn liegenden Gegenstinde nur scheinbar, aber nicht wirklich zu-
kommt. Der Zweck dieses scheinbaren Tragens der Welt ist, seine
Anhénger, deren Existenz durch das Nichtwissen (avidyd) bedingt
ist, den ,,wahren Ort®, also die Emanzipation erlangen zu lassen.

122 Vgl. auch PausS 36.212ab: sahasravadanas sriman sahasranghri-
karas tatha |.

1233 Qjehe MBh 12.339.14cd: ,Dieser ndmlich ist als Narayana zu
wissen; er ist ndmlich der Purusa, der das Wesen von allem ist.” (sa Ai nara-
yano jiieyah sarvatmd puruso hi sah |).

1234 MBh 12.339.3-5b: asarirah Sariresu sarvesu nivasaty asau | va-
sann api Sariresu na sa lipyati karmabhih || 3 mamantaratma tava ca ye ca-
nye dehasamjiiitah | sarvesam saksibhiito *sau na grahyah kenacit kvacit || 4
visvamurdha visvabhujo visvapadaksinasikah |.

1235 MBh 12.339.10e: ,,Und der einzige Purusa ist eigenschaftslos und

hat alle Formen.* (purusas caiko nirguno visvarapah).

1236 Siehe MBh 12.339.7¢cd und 21cd. Fiir die Lehre, daB8 der purusa
im Samkhya ein saksin ist, siche SK 19.
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Neben der Vorstellung vom saksin sind der Gedanke, da3 das
weltliche Sein und die Wesen durch die avidyd bedingt sind, und der
Vergleich der Beziehung Gottes zur Welt mit der zwischen einem
Bergkristall und der um ihn liegenden Gegenstinde typisch fiir den
Advaitavedanta und eher atypisch fiir das Paficaratra.'”’ Es wird
zwar in den Samhitas manchmal Gott als saksin bzw. im LT die
Gottin als saksini bezeichnet,'™® doch steht dieser Begriff nicht in
engem Zusammenhang mit der Theologie des Paficaratra. Ebenso-
wenig besteht im Pafcaratra die Vorstellung, daBl die Welt absolut
irreal und nur durch das Nichtwissen bedingt ist, sondern jedes Ele-
ment und jeder Aspekt der Welt ist eine Verkdrperung Gottes und
daher durchaus real.'” Nicht jedoch dem Advaitavedanta entsprun-
gen, sondern eher paficaratrisch sind die Vorstellung der avidya als
Sakti Gottes und jene, daBl die Welt zum Zwecke der Menschen er-
schaffen wurde.

Die Beschreibung der duBleren Form Visvartipas beruht auf der
Beschreibung Gottes in BhG 11. Er wird dort wie in der SS mit vie-
len gottlichen Formen, Farben und Gestalten und mit unzéhligen
Miindern, Augen usw. versehen beschrieben; er durchdringt den
Raum zwischen Himmel und Erde; in ihm befinden sich alle Got-
ter."”* Nach der PausS ist Viévariipa ein Pradurbhavantara von

137 7um saksin im Advaitavedanta vgl. HACKER 1950a: 1942f. (hier auch
der Vergleich mit dem Bergkristall bzw. Edelstein), FORT 1984, zur avidya
HACKER 1950b: 248-258. Zum genannten Vergleich siehe auch EDHOLM 1986.

128 Siehe AS 36.35b, 41.22b, LT 15.2d, 16.19¢, 50.62a, PadS jp
12.49ab, ¢p 31.439d, SriprsS 1.1b, 3.4b.

1239 Vgl. dazu RASTELLI 1999a: 98ff. und 2003¢: 322f.

1240 Vgl. die folgenden Stellen: ,,Sich, Partha, meine hundert- und
tausendfachen Formen und [meine] mannigfaltigen gottlichen verschiede-
nen Farben und Gestalten. (5) Sich die Adityas, Vasus, Rudras, Aévins, Ma-
ruts und viele [andere] wunderbare, noch nie gesehene [Formen], Bharata.*
(BhG 11.5-6: pasya me partha ripani Sataso ’tha sahasrasah | nanavidhani
divyani nanavarnakrtini ca || 5 pasyadityan vasun rudran asvinau marutas
tathd | bahiiny adrstapurvani pasyascaryani bharata || 6); ,,Er zeigte Partha
die hochste Form des Herrschers, (9cd) die unzdhlige Miinder und Augen,
unzdhlige wunderbare Erscheinungen, unzéhlige gottliche Schmuckstiicke,
unzédhlige gottliche Waffen erhoben hatte. (BhG 11.9¢c-10: darsayamasa
parthaya paramam rapam aisvaram || 9 anekavaktranayanam anekadbhuta-
darsanam | anekadivyabharanam divyanekodyatayudham || 10); ,Ich seche
die Gétter in deinem Korper, o Gott, und alle Gruppen von besonderen We-
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Krsna,'”*' was die Beziehung der Vorstellung von Visvaripa zur

BhG bestitigt.

9) Bei Vihangama, dem ,,Vogel“, handelt es sich um Hamsa,
die Wildgans, wie er auch in der PausS genannt wird."*** Dieser
Hamsa, der in MBh 12.326.94a als ein Pradurbhava Visnus genannt
wird,"** wird hiufig als Reprisentant der Seele vorgestellt,'*** wie
auch in seiner Beschreibung der SS: ,,Dann soll er sich den atman in
Gestalt der Wildgans mit der Erkenntnis (j7iana) und dem Opfer als
seine Arme, mit dem sanften Glanz des Jasmins (kunda) und des

Mondes, einem goldenen Schnabel und einem gewaltigen Kdrper

sen, den auf dem Lotus sitzenden Herrscher Brahman, die Seher und alle
gottlichen Schlangen. (15) Ich sehe dich mit unzéhligen Armen, Bauchen,
Miindern und Augen, mit unendlichen Formen {iiberall. Ich sehe kein Ende,
keine Mitte und auch keinen Anfang von dir, o Herrscher iiber alles, o All-
formiger.“ (BhG 11.15-16: pasyami devams tava deva dehe sarvams tatha
bhutavisesasanghan | brahmanam isam kamalasanastham ysims ca sarvan
uragams ca divyan || 15 anekabahudaravaktranetram pasyami tvam sarvato
’nantariipam | nantam na madhyam na punas tavadim pasyami visvesvara
visvariipa || 16); ,,Dieser Raum zwischen Himmel und Erde nédmlich und
alle Himmelsrichtungen werden von Dir Einzigem durchdrungen.” (BhG
11.20ab: dyavaprthivyor idam antaram hi vyaptam tvayaikena disas ca sar-
vah |); ,,Du bist Vayu, Yama, Agni, Varuna, der Mond, der Herr der Wesen
und der Urgrofivater (= Brahman).“ (BhG 11.39ab: vayur yamo ’gnir varu-
nas Sasankah prajapatis tvam prapitamahas ca |). Fir eine bildliche Dar-
stellung Visvariipas siche DESAI 1973, Fig. 41; vgl. auch BOCK-RAMING
2002: 202-219.

1241 Siehe PausS 36.210c-211b; erwihnt werden Visvariipa und die
Orte, an denen er in der Welt gegenwirtig ist (darunter Kuruksetra, der Ort,
an dem der in der BhG wiedergegebene Dialog zwischen Arjuna und Krsna
gefiihrt wird), auch in PausS 36.337.

122 PausS 36.193a und 317cd.

1243 Nach OBERLIES (in SCHREINER 1997: 129-132) sind Hamsa und
Hayasiras, der an dieser Stelle des MBh ebenfalls genannt wird, historisch ge-
sehen die frithesten Pradurbhavas des Narayana. Hamsa, mit dem nach OBER-
LIES Brahman gemeint ist, hat hier die Funktion der Weltschopfung, Narayana
die der Welterhaltung und Haya$iras als Vadavamukha die der Weltzer-
stérung. In JS 2.7¢ wird Hamsa neben anderen Avataras Visnus genannt.

1244 Vgl. z.B. SvetU 1.6, 3.18, 6.15 und auch LT 28.4ab: ,Er ist der
atman aller Wesen, die Wildgans, Narayana, der Herrscher.“ (atma sa sar-
vabhutanam hamso narayano vasi |).
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vorstellen. (40c-41b) Er soll den hochsten Herrscher (d.h. Hamsa)
mit rajas und tamas als Fiile visualisieren, mit echtem sattva als
Korper, dharma und adharma als Augen [und] durch zwei Fliigel
rechts und links ausgezeichnet, die durch agni bzw. soma charakteri-
siert sind. (41c-42) Nachdem er eben diesen #uBerlich im Wasser'**’
dem Himalaya gleich visualisiert hat, soll er den Acyuta, der den
Korper einer Wildgans besitzt, nach Vorschrift verehren.“'*** Diese
Beschreibung zeigt, da die Wildgans nach der SS nicht nur die
Seele verkorpert, sondern auch die gesamte materielle Welt durch die
drei Konstituenten der Urmaterie rajas, tamas und sattva, den Be-
reich der Moral durch dharma und adharma und die beiden Aspekte
Gottes, namlich wild (agni) und sanft (soma)'**’.

1245 Hier ist wohl der See Manasa im Himalaya gemeint, wohin der
Legende nach Hamsa jeden Friihling fliegt. Zu Hamsa und seiner Identifi-
kation als Gans vgl. VOGEL 1962.

1246 °SS 12.40c-43: hamsamirtim athatmanam jiianayajiiabhujam
smaret || 40 kundendusnigdhakantim ca hematundam mahatanum | rajasta-
mo’nghrim satsattvavigraham paramesvaram || 41 dharmadharmeksanam
dhyayed agnisomatmakena tu | daksinottarasamsthena paksayugmena raji-
tam || 42 bahis tam evodakastham tuhinacalasannibham | dhyatvarcayet tu
vidhivad hamsavigraham acyutam || 43 (= 1S 24.232-235b).

1247 Die SS lehrt, da Visnu zwei Aspekte besitzt, einen wilden und
einen sanften, die auch in seiner duBleren Gestalt sichtbar sind, die diese je
zur Hilfte repréasentiert. Er kann diese beiden gegensétzlichen Aspekte aber
auch ausgleichen und sie so weniger extrem machen: ,,Allein durch seine
beiden Gesichter besitzt er, dessen Kraft unermeflich ist, vor allem wieder
folgende besondere Formen: (232) Fiir das Wohl jener, die die Glut des Lo-
wen nicht ertragen kdnnen, dem Weg der Viter zugeneigt sind und sich vor
dem Wesenskreislauf fiirchten wie z.B. Frauen, (233) vertauscht der Herr
auf dem durch Nektar charakterisierten Teil des Korpers und dem gluthaften
[Korperteil], der immer rechts ist, das linke und das rechte Gesicht, (234)
um die Glut zu vermehren bzw. zu besédnftigen, o Lotusdugiger. Auf diese
Weise [, ndmlich das Vertauschen der beiden Gesichter], das sein AuBeres
und Inneres betrifft, hilt der Ehrwiirdige, nachdem er agni und soma ausge-
glichen hat, die Mitte.“ (SS 12.232-236b: bhityo visesariapani tv etany eva
visesatah | svavaktradvayamatrena nayaty amitavikramah || 232 simhatejo
’sahisninam pitryanaratatmanam | anganadikasamsarabhitanam vai hitaya
ca || 233 amrte vaigrahe bhage taijase nityadaksine | vamadaksinavaktra-
bhyam kuryad vai vyatyayam prabhuh || 234 vrddhaye ’pi ca Santyartham
tejasah padmalocana | hetunanena bhagavan bahirantargatena vai || 235
agnisomau samikrtya tv aste sadharanatmand |).
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Hamsa wird hier mit zwei Armen (bhuja), aber auch mit zwei
Fliigeln und einem Schnabel beschrieben, also in halb menschlicher,
halb tierischer Form vorgestellt.

In der PausS werden neben den tiergestaltigen Erscheinungen
Wildgans, Fisch, Pferd, Schildkréte, Léwe und Eber auch Pradur-
bhavas gelehrt, die Menschengestalt und den Kopf dieser Tiere ha-
ben.'**® Diese anthropo-theriomorphen Pradurbhavas stehen in enger
Beziehung zu den tiergestaltigen Formen, wie die ihnen zugewiese-
nen Orte zeigen, die auf die jeweiligen Mythen verweisen.'**’ GAIL
schreibt in seinem Aufsatz iiber den varahavatara, dafl die mytho-
logische Gestalt des Mannebers (nrvaraha) in Anlehnung an die
Legende vom Mannléwen (nrsimha) erschaffen wurde.'*® Mogli-
cherweise entstand durch diese Doppelgestaltigkeit des Ebers in
einerseits theriomorpher, andererseits halbmenschlicher Form die
Idee, dall auch die anderen tierhaften Pradurbhavas zwei Gestalten
hétten. So wurde den theriomorphen Pradurbhavas Wildgans, Fisch,
Schildkréte und Eber Erscheinungsformen gegeniibergestellt, die
halb Mensch, halb das jeweilige Tier sind, den anthropo-therio-
morphen Gestalten ,,Pferdegesicht” (vadavamukha)'*' und Mann-
l6we aber rein tiergestaltige Formen.

10) Krodatman, ,,der, der das Wesen des Ebers hat®, ist der
yajiiavaraha, der ,,Opfereber”. Dies ist der hdufig als Avatara Visnus
gelehrte Eber (vardha), der mit dem vedischen Opfer identifiziert
wird, indem seine Kdrperglieder als dessen Elemente angesehen wer-
den.'” In der SS wird der »Opfereber” vom eigentlichen Eber (vara-

1248 Siehe PausS 36.195-196b: »(-..) ebenso wird der Ort von jenen
namens Manneber, Mannldwe [und] menschliches Pferdegesicht mit einem
gnadevollen Gedanken durchdrungen, die Gesichter wie genannt, mensch-
liche Korper [und] kriftige Arme besitzen, o du, dessen Augen makellos
sind.* (evam yathoktavadanair nrsarirair mahabhujaih | nyvarahanysimha-
khyair nrvajivadanabhidhaih || 195 anugrahadhiya vyaptam bhibhdagam
amaleksana |) und 36.320c-324, wo die Orte, an denen sie gegenwirtig sind,
genannt werden.

1299 7 B. ist der »Fischkopfige am naubandhanagiri, dem ,,Anker-
platzberg®, gegenwirtig (PausS 36.320c-324b).

120 GAIL 1977b: 136f.
1251 Siehe unten pp. 391f.

122 Fiir Textbelege von Beschreibungen des yajiiavardha in den
Puranas und eine Diskussion dieser Stellen vgl. AGRAWALA 1963; zum
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ha) unterschieden.'”® Er wird dort in folgender Weise beschrieben:
,Er allein, der aus duBeren [Opfer|substanzen beschaffen ist [und] im
allgemeinen die gleichen Merkmale [wie Visnu] hat, zeigt, wenn er
in rechter Weise zufriedengestellt worden ist, den [diesen] Begehren-
den zuerst den Himmel'*>*. (44) Nur er allein, das groBe Opfer, das
innerhalb des Opferaltars viergeteilt ist, der stets die Eigenform der
Askese, des Opfers, der Rezitation und der Betrachtung hat, 140t
niamlich den Opfernden nach dem Ende [ihres Lebens] die Befreiung
zukommen. (45-46b) Er moge diesen als Opfer-Mann (yajiiapuru-
5a)1255, brahman, Vasudeva, den Ungeborenen, Hari, visualisieren,
mit dem Wesen eines Ebers, [in der Farbe] einem Berg von Kolly-
rium gleich, mit Fiien, die durch die Teile des Opfers gekennzeich-
net sind, mit der mahavyahrti'*® als Fangzihne, (46c-47) mit [der
Formel] bhiar bhuvah svah als Korper, den Geist nur auf das sabda-
brahman gerichtet, den Morast des Nichtwissens [seiner] Anhinger
(prapanna) mit der aus den Veden bestehenden, unverginglichen,
makellosen Spitze [seiner] Eberschnauze schnell beseitigend, um die
Geburten der durch Eindriicke (vasana) bestimmten Einzelseelen zu
Ende zu bringen.“'*’

Pradurbhava Varaha und auch seiner Form als yajiiavaraha vgl. weiters
GAIL 1977b.

123 Siche fiir Varaha unten p. 395.

1% Das vedische Opfer fiihrt in den Himmel (svarga); vgl. z.B.
YOSHIMIZU 1997: 149-158.

1235 D h. als personifiertes Opfer. Sridhara Svamin erklirt das in
BhagP 8.23.15 erwédhnte Wort yajiiapurusa mit: yajiiamayas ca purusah,
,»ein aus dem Opfer bestehender Mann“ (BhavB 394,3).

1256 Die mahavyahrti ist die Formel om bhiir bhivah svah, siche
BLOOMFIELD 1906 s.v. om bhiir bhuvah svah. Es ist seltsam, dafl diese dann
gleich noch einmal mit dem Korper identifiziert wird.

125788 12.44-49: bahirdravyamayas tv ekah samanyenaikalaksanah |
samyannirvartitah svargam purvam rcchati carthinam || 44 antarvedyam
caturdhd yas tv eka eva mahamakhah | tapoyagajapadhyanasvariipah Sas-
vad eva hi || 45 yajinam apavargam tu vidadhati samapanat | tam yajiiapu-
rusam brahma vasudevam ajam harim || 46 dhyayed vai sitkaratmanam ari-
Janadrisamaprabham | yajiangacihnitanghrim ca mahavyahrtidamstri-
nam || 47 bhiir bhuvah svah sariram ca sabdabrahmaikamanasam | nirnu-
dantam prapannanam avidyapankam ariijasa || 48 vaidyena potraprantena
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11) Vadavamukha, der ,,Stutenméulige, ist das unterseeische
Feuer. Dieses wird nach dem Mythus durch den Zorn des Aurva
bewirkt, den er, um nicht die Welt zu zerstéren, ins Meer wirft und
der dort zum ,,Pferdekopfigen wird."”*® Der Vibhava Vadavamukha
ist eine Verkorperung dieses Feuers. Die SS beschreibt ihn in folgen-
der Weise: ,,Der Ehrwiirdige, dessen Korper aus den vollstindigen
sechs FEigenschaften besteht, ist die groBe Entfaltung (mahdavi-
bhiti).'"™ Aus seiner eigenen iiberaus transzendenten (santatara)
brahman-Realitit ein arjali'>® voll ergreifend besprengt er die von
[ihren] Fehlern verbrannten [Wesen] mit seiner eigenen Glut. Bei der
Ausfiihrung der &ufleren Verehrung soll er den Ungeborenen mit
einer groben Form visualisieren, als stark aufflammend wie ein durch
den Wind angefachter, rauchloser Kohlehaufen, pferdegesichtig,
ohne Kennzeichen'*"', [die Hinde] zu einem brahmanjali'** gelegt,
im Wasser stehend, mit Augen wie geschmolzenes Gold, mit der
Nasenspitze das in den drei Welten entstandene unterseeische Feuer
zuriickziehend, nachdem er mit dem Mund diese [Welten] zur Génze
knisternd zu Asche verbrannt hat'*® «'2¢*

tv aksayenamalena ca | vasanavasitanam ca jivanam bhavasantaye || 49 (=
IS 24.235¢-241b).

128 Siehe MBh 1.169-172. Fiir kurze Darstellungen dieser Erzihlung
vgl. SORENSEN 1904 s.v. Aurvopakhyana(m) und GAIL 1977a: 70-75. Vgl.
auch SALETORE 1936 und PATIL 1980-81.

129 ygol. dazu p. 489.

1290 ajijali als MaBeinheit ist die Menge, die in zwei aneinander (zu

einem arijali) gelegte Hiande paft (siche MW s.v. aiijali).

1261 Dies bedeutet, dah er kein Attribut wie Lotus, Diskus oder dhn-
liches tragt.

122D h. beide Handflichen werden nach oben gerichtet aneinander
gelegt. Fiir eine Beschreibung dieser auch brahmamudra genannten Hand-
haltung sieche PadS ¢p 22.26¢-27b, fiir eine Zeichnung von ihr PadS vol. 1,
App. p. 14.

1263 D h. er speit das Feuer mit dem Mund aus und atmet es mit der
Nase ein.

1264 SS 12.50-54b: mahavibhiitir bhagavan pirnasadgunyavigrahah |
svakdc chantatarad brahmatattvad adaya canjalim || 50 karoti secanam
dosadagdhanam ca svatejasa | sthilariipena tam ajam bahiraradhanavi-
dhau || 51 adhmatam vayunda yadvan nirdhumangaraparvatam | dhyayet
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Wie schon erwéhnt, lehrt die PausS neben dem stutenméuligen
Pradurbhava auch eine rein pferdegestaltige Form, als deren Ort das
unterseeische Feuer (vadavamukha) genannt wird.'”®® Vadavamukha
ist nicht mit Hayagriva zu verwechseln.'*

12) Dharma ist die Personifikation des dharma: ,,[Er soll] den
Alldurchdringenden als dem Dharma gleich, makellos, ohne Anfang
und ohne Ende [betrachten], (54cd) als ohne einen gnadevollen Ge-
danken [Gottes selbst] von Erleuchteten schwer zu erlangen. Als
nichstes hore zum Zwecke seiner Erlangung seine grobere Form.
(55) Er soll sich danach Dharma dem Himalaya gleich vorstellen, mit
einem freundlichen Gesicht, vier Armen, mit einer Muschel und
einem Lotus, die nur scheinbar bestehen, sexuelle Befriedigung
(kdma) und materielles Wohlergehen (artha) tragend und diese bei-
den den am rechten Pfad Weilenden geistig verleihend, mit einer
weiBen aksamald und einer Hand in der vara[damudra].«'*’

Nach der PausS sind Nara, Narayana, Hari und Krsna die
Pradurbhavantaras von Dharma.'**®

13) Bei Vagi$vara handelt es sich um den pferdekopfigen
Hayagriva, der im allgemeinen mit Gelehrsamkeit assoziiert wird
und als Wiederhersteller der Veden gilt."® Nach der SS ist er unter

tadvan mahadiptam vajivaktram alanichanam || 52 baddhabrahmaiijalim ka-
stham dravatkanakalocanam | ghondgrenaharantam ca trailokyottham ja-
lendhanam || 53 krtva tad bhasmasat samyak sphitkkurvantam mukhena tu |
(=TS 24.241¢-245).

1265 Sjehe PausS 36.195d und 321cd bzw. 193a und 318b.

1266 Hayagriva siehe unter Nr. 13. Vgl. zu Vadavamukha auch Anm.
1243,

1267 SS 12.54¢-57: dharmasamanyam amalam andadinidhanam vi-
bhum || 54 durlabham yat prabuddhanam yat prasadadhiya vina| tasya
sthitllataram rigpam Srpu tatpraptaye param || 55 tuhinacalasamkasam sau-
myavaktram caturbhujam | kamarthav udvahantam ca sankhapadmacchale-
na tu || 56 sadhumarge sthitanam tu samyacchantam dhiya ca tau | sitaksa-
malam dharmam tu varapanim atah smaret || 57 (= IS 24.246-249b). Vgl.
zu Dharma auch RAO 1914/1: 265f., wo dessen duBlere Gestalt in etwas
anderer Form beschrieben wird.

1268 pausS 36.207-210a und 332-336. Im MBh sind diese vier die
S6hne des Dharma; siche Anm. 1343,

1269 MAHALINGAM 1965: 191ff. Vgl. zu Hayagriva auch VAN GULIK
1935, BoscH 1961, TRIPATHI 1979-1983, JAISWAL 1987, NAYAR 2004.
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anderem mit Elementen des vedischen Opfers und den vedischen
Texten als Insignien versehen: ,,Dann soll er den alldurchdringenden,
dem suaryakanta[-Stein] und dem Feuer gleichenden, mit vielen Ar-
men geschmiickten Vagi$vara mit dem Gesicht eines edlen Pferdes
visualisieren, in dessen Eigenwesen die gesamten sprachbeschaffe-
nen, unvergéinglichen Dinge als sakti gegenwirtig sind, dessen Form
Geistigkeit ist [und] der makellosen Glanz besitzt. (58-59) In [sei-
nen] sechs rechten [Hénden] soll er sich einen Lotus, ein aksasitra,
einen mit drei Feuern geschmiickten Opferaltar, einen kleinen und
einen grofen Opferloffel mit Opferbutter, einen mit soma versehenen
Sitz aus darbha[-Gras] und schwarzem Antilopenfell sowie einen
Altarstrick (mekhald) vorstellen, in seinen linken Handen ein Buch
und eine Muschel, (60-61) einen Stock, einen Wassertopf und einen
Schopfloffel zu dritt in einer Hand, einen mit Samen aus dem Dorf
und aus dem Wald gefiillten Topf sowie in der flinften (62) [Hand
einen Topf] mit Krinzen, Wurzeln, Friichten, Bléttern, Opfersubstan-
zen und Geschenken. In seiner sechsten Hand ist ein Trinkgefdl mit
den Utensilien aller Lebensstadien (asrama), den Observanzen, dem
Rg[veda] und den anderen [Veden], den Vedangas, Upavedas, sams-
karas und Opfern zu visualisieren.*'*"”°

In der PausS wird Vagisvara bzw. Hayagriva unter den Pradur-
bhavas nicht erwihnt.

14) Ekarnavasaya, ,,der auf dem alles bedeckenden Ozean Lie-
gende®, liegt ebenso wie Padmanabha auf dem Schlangenbett, das
auf dem wihrend der Weltauflosung alles bedeckenden Ozean'*”'
schwimmt: ,,Er soll sich den auf dem Schlangenbett sitzenden Gott
namens Armavasayya in der Farbe von durch Feuer gereinigtem Gold

1270°SS 12.58-64: vanmayam nikhilam yasya vastujatam anasvaram |
saktitvena svabhavastham cidripasyamaladyuteh || 58 varavajimukham
dhyayed atha vagisvaram vibhum | suryakantagnisamkasam anekabhuja-
bhiisitam || 59 kamalam caksasiutram ca vedim tretagnibhiisitam | sajyadha-
rau sruksruvau tu vistaram somasamyutam || 60 darbhdjinam mekhalam
capy apasavyesu satsv ami | smared vamakaresv asya pustakam Sankham
eva ca || 61 dandam kamandalum darvim ekasmims tritayam kare | piirnam
gramyais tatharanyais carubijais (konj. carum bijais) tu paricame || 62
sranmitlaphalapatrais (v.l.) tu yajiadravyaih sadaksinaih | sarvasramopa-
karanair yuktam camasabhajanam || 63 dhyeyam asya bhuje sasthe vrata-
bhiitair (v.I.) rgadibhih | vedangair upavedais tu samskaraih samakhais
tatha || 64 (= 1S 24.249¢-256b). Vgl. zu Hayagriva/-$iras auch Anm. 1243.

271 7um ekarnava vgl. AGRAWALA 1964: 191-193.
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vorstellen, den Allwissenden, der, wenn die Erde der Modifikationen
(vikara) als Stiitze [noch] nicht vorhanden ist, im Ozean der [drei]
Konstituenten [der Urmaterie] die vier [fattvas] vom Denkorgan bis
zur Urmaterie'?”?, bewirkt durch seine Sakti, erschafft und dann als
purusa existiert, der von den verkorperten [ Waffen] Diskus usw. um-
ringt ist, von Laksmi massiert wird, Nidra auf dem SchoB sitzen hat,
von Priti namlich befichelt und von Vidya besungen wird.“'*”* Eben-
so wie Padmanabha steht Ekarnavasaya mit den tatfvas der Urmate-
rie (prakrti) in Verbindung. Hier besteht jedoch der Ozean aus den
drei gunas, d.h. er ist die Urmaterie, aus dem die weiteren fattvas
erschaffen werden, welchen Ekarnavasaya als purusa gegeniiber-
steht. Ekarnavasaya wird in der PausS nicht genannt.

15) Die Schildkréte (kitrma, kamatha) wird meist unter den zehn
klassischen Avataras Visnus genannt. Sie stiitzt den Berg Mandara bei
der Quirlung des Ozeans.'”’* Nach PausS 36.318c ist ihr Ort das rasa-
tala, die mittlere der sieben unteren Welten;'?’® nach SS 9.79b tragt sie
das patala (pataladharaka). Man ist sich offensichtlich dariiber einig,
daf sich die Schildkrote in der Unterwelt befindet, aber nicht dariiber,
in welchem ihrer Teile. Nach der SS ist die Schildkréte die Urheberin
der drei Veden: ,,Dann ist der, der das Wesen der Schildkrote hat,
geistig als Schildkréte zu visualisieren, o Pfliiger. (68cd) [Er] hat die
Farbe fliissigen Goldes [und] ist aus eigener Kraft die Stiitze des

. . . . . — . 12 :
Wassers. Seine zwei Paar Fiie sind die kalds sakti usw."”’®; [er] ist

1272 D h. Denkorgan (manas), IchbewuBtsein (ahamkara), Erkennen
(buddhi) und Urmaterie (prakrti).

1213 SS 12.65-68b: vikaravasudhadhare hy abhave tu gunodadhau |
svasaktibhavitam krtva manahpiarvam catustayam || 65 prakrtyantam sam-
aste yah sarvajiah purusatmanad | nisannam bhogisayyayam tapaniyarucim
smaret || 66 devam arnavasayyakhyam mirtais cakradikair vrtam | laksmya
samvahyamanam ca samakrantam ca nidraya || 67 vijyamanam hi vai pritya
giyamanam hi vidyaya | (= 1S 24.256¢-259).

1274 vgl. zu diesem Mythus RUPING 1970. Eine Paficaratra-Quelle da-
fiir ist SanS ir 3.35¢-40.

1275 Brwihnt wird der kirma auch in PausS 36.193a; weiters in JS 2.11b.

1276 Die kalas sind die sechs gottlichen Eigenschaften (siche SS
19.131-132), als die sie einen der sechs Wege (sadadhvan) bilden (zu den
sechs Wegen vgl. RASTELLI 1999a: 77, Anm. 244). Die Eigenschaften sakti
usw. sind sakti, bala, virya und tejas.



Die Grundanschauungen der Parame$§varasamhita 395

ewig, (69) mit den kalds sakti usw. versehen und bringt die drei Veden
hervor.«'?”

Wie schon erwihnt (p. 389), wird in der PausS auch eine
anthropo-theriomorphe Form der Schildkrote namens kirmavaktra
genannt.1278

16) Der Eber (vardha, sitkara) ist ebenfalls einer der zehn
klassischen Avataras. Er hebt die Erde aus den Tiefen des Ozeans.'>”
Der Eber wird haufig mit dem vedischen Opfer identifiziert, indem
seine Korperglieder als Elemente des Opfers angesehen werden, und
ist dann unter dem Namen yajiiavaraha, ,,Opfereber”, bekannt. In der
SS wird der Pradurbhava Varaha zwar von Krodatman, der expliziter
als ,,Opfereber* beschrieben wird, unterschieden,'* doch auch Va-
raha wird mit dem vedischen Opfer assoziiert, da er als makhopa-
karananga, ,,mit den Opferutensilien als Kdrperglieder®, beschrieben
wird.'?!

17) Auch Narasimha, der Mannléwe, gehort zu den Avataras
Visnus, als der er den Ddmonen Hiranyakasipu besiegt.'**” In der SS
wird er gleichzeitig als furchterregend und den Wesen Furchtlosig-
keit verleihend beschrieben; auf den fiir ihn bekannten Mythus gibt
es hier keinen Hinweis.'***

127788 12.68¢-70b: kiirmatma kirmavad buddhya dhyatavyas tv atha
langalin || 68 dravatkanakavarnabhah svasamarthyaj jalasrayah | saktyadi-
kakaladvandvadvitayanghrih sanatanah || 69 saktyadikakaldadhyas ca prod-
girams tu Srutitrayam | = IS 24.260-261. Fiir eine Beschreibung eines Kult-
bildes der Schildkrote siehe PadS kp 17.6c-11.

7% Siehe PausS 36.322cd.
12 Fiir verschiedene Versionen des Mythus vgl. GAIL 1977b.
1280 74 Krodatman vgl. pp. 389f.

1281 S 12.71a. Die gesamte Beschreibung des Vardha findet sich in
SS 12.70c-73b (= IS 24.262-264). In der PausS wird der Eber in 36.193b
und 319¢-320b genannt; seine anthropo-theriomorphe Form (nrvardha) in
36.195¢ und 324ab. Fiir eine Beschreibung des Kultbild des varaha siche
PadS ip 17.12-21.

1282 ygl. zu diesem Mythus BIARDEAU 1975a, HACKER 1959: 25-33
und SOIFER 1991.

128 y/g]. fiir seine Beschreibung SS 12.73¢-75 (= IS 24.265-267b); fiir
eine Beschreibung seines Kultbildes PadS kp 17.22-41b. In der PausS wird
er in 36.195¢ und 324ab genannt; fiir seine rein tierische Form siehe PausS
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18) Amrtaharana oder Piytsaharana, wie er in AS 5.52d
genannt wird, ,,der, der den Nektar stiehlt®, ist nicht leicht zu identi-
fizieren. Er wird mit dem Mythus von der Ozeanquirlung (amrta-
manthana) assoziiert. Dies zeigt seine Beschreibung in der SS, die
besagt, da3 er den Ozean quirlt und den Nektar zur Erscheinung
bringt, und daB3 er einen Berg — wohl den als Quirl dienenden Berg
Mandara — in der Hand hilt."*®* Die PausS nennt als seinen Ort das
,von Suras und Asuras bewohnte Gebiet auf der Erde, das der
Milchozean ist“'** und beschreibt ihn auch als mandarotpadakrt und
mandaradrikara, also ,den [Berg] Mandara erschaffend*;'**® in
SSBh 185,19ff., wo diese Stelle zitiert wird, ist auch die Lesart man-
darotpatakrt, ,,den [Berg] Mandara ausreilend* belegt. Die Gottheit,
die den Berg Mandara fiir die Quirlung des Ozeans herauszieht, ist in
drei von den von RUPING untersuchten amrtamanthana-Mythusver-
sionen'®” der Schlangenkonig, Ananta oder Sesa genannt, welcher in
den beiden Purana-Versionen mit Visnu identifiziert bzw. als ein
amsa von diesem gesehen wird."”® Amrtaharana konnte also als
Ananta identifiziert werden. Wie allerdings die Lesarten mandarot-
padakyt und mandaradrikara zu deuten sind, ist unklar, da mir nicht
bekannt ist, ob der Schlangenkonig diesen Berg auch erschaffen hat.
Ebenso unklar bleibt dann auch der Akt des Nektarstehlens, der mit
den Namen Amrtaharana und Piytsaharana angedeutet ist. Nach

36.193b und 319ab. Zur Verehrung Narasimhas in Indien vgl. BIARDEAU
1975b.

1284 69 12.79: ,,Nachdem er den mit dem Quirl gequirlten Milchozean
in Bewegung gesetzt hat, wird der Nektar sichtbar, der ein Widersacher von
Hunger, Durst usw. und nicht verderblich ist. (manthamathitadugdhab-
dhim ksobhayitva prakasitam | amrtam ksuttrsadinam pratipaksam anama-
yam ||) und 77cd: ,,in der Mitte der rechten [Hand] das, welches die Form
eines Berges hat, tragend (madhyato daksinenaiva vahantam giriripadhyt
(v.1) || Fiir die gesamte Beschreibung des Amrtaharana siehe SS 12.76-80
(=TS 24.267¢-272b).

1285 PausS 36.344ab: ksirodakaksitiksetre surdasuranisevite.
128 pausS 36.215a und 344cd.

1287 MBh 1.15-17, Visnudharmottarapurana 1.40.10-20, Matsyapura-
na 249-251.

1288 Siehe RUPING 1970: 9, 13 und 19f. Die anderen von ihm unter-
suchten Versionen nennen die Gottheit, die den Berg herauszieht, nicht.
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SCHRADER ist Amrtaharana ,,Visnu as the restorer of immortality to
the gods®, konnte aber auch mit Dadhibhakta oder Garuda identifi-
ziert werden,'**

Amrtaharana ist nach der PausS ein Pradurbhavantara von
Padmanabha.'**

19) Sripati, der ,,Gatte der Sri*, ist Visnu in Begleitung seiner
Gattin Sri/Laksmi.'”' Sri wird hier mit der Urmaterie identifiziert,
die ebenso anfangslos besteht wie Gott selbst. Das Verhiltnis zwi-
schen Gott und St bzw. der Urmaterie ist das einer gegenseitigen
Durchdringung: ,,Den Gatten der Sri, den Gott der Gétter, soll er
einem Lotuskelch gleich visualisieren, die beiden Hande mit dem
Herrn der Waffen (d.h. dem Diskus) geschmiickt bzw. als Ort des
Lotus [dienend], (81) die [anderen] beiden [Hénde] bei der Verméh-
lung mit der Gottin spielerisch [auf sie] gelegt, seine und der Ur-
materie Anfangslosigkeit [mit den folgenden Worten] offenbarend:
(82) ,Von meinen Strahlen ist diese Urmaterie durchdrungen. Ich bin
von [den Strahlen] der Urmaterie [durchdrungen]. Und weil ich die
Stiitze ihrer Verkorperung bin, existiert die Ebensobeschaffene in
mir. (83) [Geistig] auf sie gestiitzt iiberqueren die, die sich ganz
[ihrer] visuellen Betrachtung widmen, mit Leichtigkeit schnell den
schwer zu iiberwindenden entfalteten'”> Ozean der Eigenschaften
[der Urmaterie]*.“'*”

Nach der PausS ist der Gatte der Laksm1 (laksminatha), wie er
hier genannt wird, von vier verschiedenen Formen der Laksmi be-
gleitet (laksmirapantarair yuktas caturbhih).'**

1289 SCHRADER 1916: 46.
1290 pausS 36.214-216.

21 Nach BOCK-RAMING (2002: 120) konnte auch diese Erschei-
nungsform aus dem amyrtamanthana-Mythus stammen.

122 Hiermit ist die entfaltete Urmaterie (vyakta) angesprochen.

1293 8S 12.81-84: dhyayet kamalagarbhabham devadevam $rivah pa-
tim | kamalalayahetisavibhisitakaradvayam || 81 dvayam deviparinaye lila-
yaiva samarpayan | prakasayann anaditvam atmanah prakrteh saha || 82
matkarair anuviddheyam prakrtih prakrtair aham | yato *ham asrayas casya
miirter mayy etadatmika || 83 yam alambya sukhenemam dustaram hi guno-
dadhim | nistaranty acirenaiva vyaktam dhyanaparayanah| 84 (= IS
24.272¢-276b).

1294 PausS 36.217¢-219.
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20) Kantatman, ,,der, der das Wesen einer Geliebten hat“, auch
Amrtadharaka, ,,Trager des Nektars genannt, ist Mohini, Visnus
Erscheinungsform als schone Frau, die er annimmt, um die Ddmonen
zu verwirren und so den durch die Quirlung des Ozeans entstandenen
Nektar zuriickzugewinnen.'*”” Die SS beschreibt diese Gestalt in fol-
gender Weise: ,,Er soll sich den Gott mit wolliistigen Augen [und]
hervorbrechender Jugendkraft vorstellen, einem erblithten roten
Lotus gleich, sein eigenes Verlangen nicht aufgebend, die drei Wel-
ten erstaunend, in der Gestalt einer Geliebten, sich durch ein vom
Nektar der Wonne erfilltes Gesicht, das den Glanz des Mondes be-
sitzt, (85-86) [und] durch eine topfférmige Erscheinung'*® in seiner
Hand auszeichnend, die Feinde der Gotter mit den Pfeilen seiner
scherzenden Rede und Seitenblicke vernichtend, (87) in der Hand
einen von einem Bienenschwarm bevélkerten Mangobaumast.«'>”

Nach der PausS, die diesen Vibhava als sudhakalasadhrk,
» I rager eines Nektartopfes®, vanitakrtivigraha, ,,einen Korper in der
Gestalt einer Frau besitzend”, und kantaripadhara, ,,die Gestalt
einer Geliebten habend®, bezeichnet, ist er ein Pradurbhavantara von
Padmanabha.'***

21) Mit Rahujit, dem ,,Besieger des Rahu®, bleiben wir im
amrtamanthana-Mythus. Er ist Visnu, der dem Dadmonen Rahu mit
seinem Diskus den Kopf abschlégt, als dieser verbotenerweise vom
Nektar trinkt. Der seit damals am Himmel befindliche Kopf des Ra-
hu ist fiir Sonnen- und Mondfinsternisse und fiir das Ab- und Zuneh-

123 Siche z.B. MBh 1.16.39-40. BOCK-RAMING (2002: 120f.) meint
mit SCHRADER (1916: 45), daB sich in dieser Erscheinungsform Elemente
von Kama und Dhanvantari vereinigen. Mir erscheint jedoch vor allem an-
gesichts der Beschreibungen dieser Gestalt in der PausS die Interpretation
als Mohini iiberzeugender.

12 Diese umstéindliche Formulierung (kalasakrtiripena karasthena)
ergibt sich wahrscheinlich metri causa.

1297 'SS 12.85-88b: madavihvalanetram ca devam udbhinnayauva-
nam | phullaraktambujabhdasam atyajantam nijam smrtim || 85 trailokyavi-
smayakaram kantakrtidharam smaret | anandamrtasampiirnavadanenendu-
kantina || 86 kalasakrtirtipena karasthena virdjitam | lilakataksavagbanaih
sidayantam suradvisah || 87 dvirephapatalakrantasahakaralatakaram | (=
IS 24.276¢-279).

1298 PausS 36.215¢cd und 345cd.
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men des Mondes verantwortlich.' Die SS beschreibt Rahujit in fol-
gender Weise: ,,.Der furchterregende [Ddmon] namens Rahu, der
durch den Wunsch nach einem verkdrperten Mondsechzehntel cha-
rakterisiert ist, verschlingt in einer Form, die verkdrpert und nicht
verkorpert ist, ja stindig die feuer- und mondbeschaffene Verkor-
perung”®, die den mit karman Behafteten hilft. (88c-89) Er soll sich
den, der bei der Besiegung von [Rahu] fiir jene, die der richtigen
visuellen Betrachtung hingegeben sind, innerlich in der Form von
prana und den anderen [Atemkriften und] &uBerlich als Mond und
Sonne mit den Sinnen wahrnehmbar ist, als bewegungslose Erkennt-
nis vorstellen, duBerlich entfaltet aber in der Farbe einer dunklen
Wolke, mit lotusblattgleichen Augen, (90-91) in Form der Mittags-
sonne, eine Hand mit einem zwdlfspeichigen [Diskus] erhoben, mit
der linken, auf die Hiifte gestiitzten Hand mit Leichtigkeit (92) eine
schwere, auf dem Boden stehende Keule haltend.«"*"!

Nach der PausS ist Rahujit ein Pradurbhavantara von Padma-
nabha."*"?

22) Kalanemighna ist die Erscheinungsform Visnus, in der er
den Diamonen Kalanemi besiegt.”*” In seiner Beschreibung in der SS
wird der Kampf zwischen Kalanemi und dem Gott als einer zwischen
Nichtwissen (avidyd) und tamas auf der einen Seite und Wissen
(vidya, vijiiana) und sattva auf der anderen Seite interpretiert: ,,Die
unaufhaltsame Felge des Zeitrades, die ,Nichtwissen® genannt wird,
macht, auf einen maya-haften Korper gestiitzt, mit tamas-hafter Kraft
[die Wirkung?] von Rezitationen, Opfern, Ritualen usw. zunichte.

12%9 Siehe z.B. MBh 1.17.4-8.

139 Was mit den Begriffen miirti, miirta und amiirta in diesem Satz
gesagt werden soll, ist unklar.

0198 12.88¢-93b: kalamiirtyabhimandtma rahusamjiio vibhisanah ||
88 miirtamiirtena rilpena samgrasaty anisam kila | agnisomamayim mirtim
karminam upakarinim || 89 yo ’ntah pranadiripena candradityatmand ba-
hih | sthitas tadvijaye *dhyaksah satyadhyanaratatmanam || 90 nispandabo-
dhabhavena (v.l) tam tu vyaktam smared bahih | nilaniradavarnabham
padmapatranibheksanam || 91 madhyahnabhaskarakaram dvadasarakarod-
yatam | Sronitatanivistena vamahastena lilaya || 92 dhriyamanam gadam
gurvim nisannam dharanitale | (= 1S 24.280-284).

1302 paysS 36.216ab und 346ab (hier unter dem Namen mrtyujit).
1% Siehe H 36.47-38.80.
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(94) Er soll den Gott als Vernichter von deren ungehemmten Auftre-
ten visualisieren, mit dem Glanz des K6nigssteinsl304, durch die
Strahlen der Erkenntnis leuchtend, auf Garuda, der wahrhaftiges
sattva ist, sitzend, (95) die Arme mit rechtem Wissen geschmiickt,
welches in Form verschiedener Waffen entstanden ist, [ndmlich] Dis-
kus, Lotus, Keule, Pfeil, Haken und Speer (96) in [seinen] sechs
rechten Handen, SpieB, Schlinge, Bogen, StoBel, ein furchterregen-
der Hammer [und] ein Schild in [seinen] linken Hénden.*"*"

23) Parijatahara ist die Form Krsnas, in der er Indra den bei der
Ozeanquirlung hervorgegangenen magischen Baum namens parijata
stiehlt.”** In der SS wird der parijata-Baum mit einem Baum der an
den Wesenskreislauf bindenden Werke (karmavrksa) assoziiert, den
Parijatahara als Verkorperung von rechter Unterscheidung (viveka),
Geistesruhe (Sama) und den durch diese charakterisierten vier Zu-
stinden der Erkenntnis (buddhi) Wissen (jiana), Herrscherlichkeit
(aisvarya), Verdienst (dharma) und Leidenschaftslosigkeit (vaira-
gya) mit seinen die Sinnesorgane bandigenden Waffen ausreifit. Bei
der Beschreibung Parjijataharas wird also auf einen Erlésungsweg in
Anlehnung an die Samkhya-Yoga-Tradition verwiesen: ,,.Der Gott,
der den parijata erringt, ist einem Mangoblatt gleich vorzustellen, als
einer, dem alles leicht von der Hand geht, als Gotterherrscher, mit
mannigfaltiger wundersamer Kraft. (98) Um den Baum der Werke
(karmavrksa) auszureilen, der fiir die verkorperten [Wesen] — die,
auch wenn sie Bhaktas sind, in den Zustand der Bindung eingetreten
sind — in der Erde der Unwissenheit gewachsen und vergénglich ist,

B9 Der |, Konigsstein® diirfte orangefarben sein; vgl. RASTELLI
1999a: 220f., Anm. 956.

1305 8S 12.93¢-97: avidyakhyad ca ya nemih kalacakrasya durdhara ||
93 sa madhiyam (nach IS 24.285c¢ konj. zu: mayiyam) samasritya vigraham
vidhunoti ca | japayajiiakriyadinam tamasena balena ca || 94 dhyayet tat-
prasaraghnam ca devam rajopaladyutim | vijianarasmibhir diptam satsat-
tvagarudasanam || 95 nanastraripabhiitatmasadvidyabhujabhisitam | cak-
ram padmam gadam banam ankusam kuntam eva ca || 96 satsu daksina-
hastesu saktipasau (v.1.) ca karmukam | musalam mudgaram bhimam kheta-
kam vamabahusu || 97 (= IS 24.285-289b). In der PausS wird Kalanemighna
in 36.220 erwéhnt. Die danach folgenden Zeilen sind korrupt und daher z.T.
unverstandlich. Moglicherweise gehdren auch sie noch zur Beschreibung
des Kalanemighna.

1306 Siehe z.B. VisnuP 5.30.28-31.18, MBh 5.128.48c.
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an sich fesselt, die Form eines nyagrodha-Sprosses hat, durch Nicht-
wissen und Bindung charakterisiert, weit ausgebreitet und mit Ver-
blendung und maya als Friichte bedeckt ist, ist der Weltenherr nur
mit einem Teil [von sich] aus Gnade in einen Menschen, dem Gnade
erwiesen werden soll, fiir immer eingetreten.*”” (99-101) Zu rechter
Unterscheidung (viveka) geworden, tragt er lange Arme aus Wissen,
hat er ein Gesicht aus Herrscherlichkeit, Verdienst, Leidenschafts-
losigkeit und Ruhe, besitzt er die Kraft des Geistes. (102) Die Gotter
besiegende Form von diesem, der, mit den Waffen der Ziigelung und
Béndigung die Sinnesorgane usw. besiegend, die Fehler der mit Wer-
ken Behafteten vernichtet, soll er sich mit zwo6lf Armen versehen
vorstellen. (...) <"

24) Lokanatha, der ,,Weltenherr®, ,,dessen Selbst zur Ruhe ge-
kommen ist* (Santatman, s'dntalanu),13 9 ist der Buddha, der ca. ab
dem 7. Jahrhundert n. Chr. in den Puranas héufig zu den Avataras
Visnus gezihlt wird'°. Von den mir bekannten Paficaratra-Listen
von den zehn Avataras kommt der Buddha jedoch nur in der der
NarS vor.""!

In der Erscheinungsform als Buddha verkiindet Visnu die bud-
dhistischen Lehren, iiblicherweise um die Ddmonen zu verwirren."*'?

B9 D h. nach spiterer Klassifikation wiirde es sich bei Parijatahara
um einen avesavatara handeln; vgl. dazu pp. 369f.

1308 SS 12.98-104b: deva amradalabhas ca smartavyah parijatajit |
aklistakarma devesas tv anekadbhutavikramah || 98 prabandhapratipanna-
nam bhaktanam api dehinam | yo (*)bodhabhiimau samriidho hy anityas ca-
nurafijakah || 99 nyagrodhavitapakaro ’py avidyabandhalaksanah | karma-
vrksah suvitato mohamayaphalavrtah || 100 tadutpatanasiddhyartham anu-
grahyajanam sadd | avisydaste *msamdtrena krpaya sa jagatprabhuh || 101
sa vivekatmand bhutva jiianabahuvitanadhrk | aisvaryadharmavairagyasa-
masyas citisaktibhyt | 102 adaya samyamdstraugham niyamdastraganam ta-
tha | indriyddiganam jitva karminam dosahda (v.1.) hi yah || 103 yad asya su-
rajidripam tad dvadasabhujam smaret|. Die restliche Beschreibung in
12.104¢-108b zihlt seine Waffen auf. SS 12.98-108b = IS 24.289¢-299. In
der PausS wird Parijatahara in 36.353-354b genannt.

1309 Siehe SS 9.81a und PausS 36.226a.

1319 ygl. dazu SAINDON 2004, GAIL 1969, BHATTACHARYA 1982,
RAO 1914/1: 216-221, BANERJEA 21956: 424f.

B! Siehe oben, p. 365.
P12 Vel. z.B. VisnuP 3.17.42-18.35, AgniP 16.1-3.
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Im Pancaratra scheint man jedoch eher zu versuchen, durch die Er-
scheinungsform Visnus als Buddha den Buddhismus in inklusivisti-
scher Weise als Religion Visnus zu vereinnahmen; vgl. dazu die fol-
genden Beschreibungen: ,,Den Weltenherrn soll er mit grolen Augen
visualisieren, von allen Gottern verehrt, auf einem vorziiglichen
Loéwenthron im Lotussitz sitzend, mit geschlossenen Augen, mit
einem Glanz gleich dem eines Lotuskelches, den Geist von Mitge-
fiihl erfiillt, die Hinde durch Muschel und Lotus gekennzeichnet, die
drei Pfade Wissen, Leidenschaftslosigkeit und rechter Dharma leh-
rend.“"*"; _Und als der Buddha ist er fiir die Buddhisten in der Welt
gegenwéirtig.“13 4. Der Weltenherrscher ist der, dessen Selbst zur
Ruhe gekommen ist, dessen anderer Korper'®'® der des Buddha ist,
der Bindiger der Zustinde des Erkennens, der Tadler des Fehlers der
Leidzufiigung.“"*'® Eine Ausnahme ist eine Stelle in der PadS, die
den Buddha als ,,Verwirrer der drei Welten* (trailokyamohana) be-
schreibt.""”

25) Dattatreya ist der Sohn der Anustiya und des Atri, ein
Weiser, der als Inkarnation Visnus angesehen wird.”"® In der SS
wird er in folgender Weise beschrieben: ,,Dann soll er sich die Ver-

1313 8 12.108¢-110: lokandtham visalaksam sarvadevanamaskrtam I
108 narasimhasanariidham (nach IS 24.300c konj. zu: varasimhdsanarii-
dham) dhyayen militalocanam | padmdasanenopavistam padmagarbhopama-
dyutim || 109 karunavistabuddhim ca sankhapadmakarankitam | jianavaira-
gyasaddharmamargatrayanidarsakam || 110 (= IS 24.300-302b).

1% AS 33.17cd: buddhdtmana ca bauddhanam sa eva jagati sthitah |).
Vgl. auch PadS jp 1.51ab: ,In der Gestalt des Buddha erschaffe ich die
Buddha-Lehre.” (buddhamiirtim samdasthaya buddhasdastram srjamy aham |).

1315 Alasinga Bhatta erklirt dazu, daBl der buddhavatara eine ,andere
Form® (ripantara), d.h. ein Pradurbhavantara des Lokanatha ist (SSBh
239,16) (rapantara wird synonym mit pradurbhavantara gebraucht; vgl.
PausS 36.197c und 326b). Wenn dies so ist, wer ist dann aber Lokanatha?

518 PausS 36.226: lokesvaras santatanur bauddham yasyaparam vi-
duh (nach SSBh 239,18 konj. zu: vapuh) | nivanta buddhidharmanam him-
sadosasya dusakah ||. Vgl. auch PausS 36.359¢-360b, wo Magadha als der
Ort des Buddha genannt wird. Weiters wird der Buddha in LT 8.46¢-47b er-
wiahnt.

BI7pads jp 2.34b.

BI8 vol. zur Gestalt des Dattatreya RIGOPOULOS 1998 und GAIL
1977a: 60-64.



Die Grundanschauungen der Parame$§varasamhita 403

korperung des Wissens (jiianamiirti) namens Datta vorstellen, die
makellos ist und den der Versenkung hingegebenen Menschen,
Weisen und Goéttern, (111) die [schon] ein wenig vom Saft [des
brahman?""®] gekostet haben und dem Weg des brahman folgen,
allein durch ihren starken Glanz seinen Weg zeigt. (112) [Datta] ver-
hindert das Herbeikommen der [Atem]winde und des Denk-
organs;"** er ist ja der Schiitzer der Veden'**' und der Agamas, der
rechten Wandel, der varnas und Lebensstadien (asrama). Er soll ihn
sich geistig auf dem unbeweglichen Baum der Erkenntnis, der mit
der Liane des Eigendiinkels versehen ist, im alles bedeckenden
Ozean vorstellen, dunkel wie ein Berg im Regen, durch [seine] Glut
dem Feuer gleich. (113-115) Der Beseitiger von Hindernissen [und]
Schléfrigkeit ist in der Gestalt eines vorziiglichen Brahmanen, die
einem erblilhten Lotus gleicht, (116) mit zwei Armen und einen
Stock, darbha[-Gras] sowie ein aksasiutra tragend, zu visuali-
sieren.*?*

1319 Fiir eine Verwendung des Begriffes brahmarasa siehe BhagP 4.4.15.

320D h. er ist ein Meister der Atemregelung (prandyama). Durch die
Zigelung und Kontrolle des Atems wird auch das Denkorgan unter Kon-
trolle gebracht, da es mit ersteren in Beziehung steht; vgl. dazu RASTELLI
1999a: 334f. Dattatreya ist als groBer yogin bekannt; vgl. RIGOPOULOS
1998: 36f. und 46.

321 In der modernen Ikonographie wird Dattatreya gemeinsam mit
vier Hunden, die die vier Veden repridsentieren, dargestellt; vgl. RIGO-
POULOS 1998: 8 und 228-232.

1322 8 12.111-117b: samsmared atha dattdkhyam jiianamirtim ale-
pakam | manusyamunidevanam samadhiniratatmanam || 111 isallabdhara-
sanam ca brahmamarganusarinam | svaprabhanikarenaiva bhasayantam ca
tatpatham || 112 manasa saha vayunam agatipratisedhakrt (v.1) | Srutinam
agamanam ca (v.l.) acaranam tathaiva ca || 113 varpanam asramanam ca
pariraksaka eva hi | manasaikarnavantasthe niskampe buddhipadape || 114
abhimanalatadhye capy uparistham anusmaret| pravrdgirir iva Syamam
tejasa jvalanopamam || 115 dhvamsakrd vighnajalasya nindralasyacayasya
(nach IS 24.308b konj. zu: nidralasyacayasya) yah | utkrstadvijariipena vi-
kasatpadmaripina || 116 sa eva dvibhujo dhyeyo dandadarbhaksasiitra-
dhrk | (=TS 24.302¢-309b).
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In der PausS wird Dattatreya nicht unter den Pradurbhavas
oder Pradurbhavantaras genannt. In spiterer Zeit wird er zu den se-
kundiren (gauna) avesavataras gezihlt.*>

26) Nyagrodhasayin, ,,der auf dem Feigenblatt Liegende®, ist
Visnu als das Kind, das auf einem Feigenblatt im zur Zeit der Welt-
vernichtung alles bedeckenden Ozean schwimmt. Thm begegnet Mar-
kandeya, der in seinem Mund die ganze Welt erblickt.'*** Die SS be-
schreibt ihn wie folgt: ,,[Er soll] den alldurchdringenden Nyagrodha-
$ayana, der mit dem Glanz seiner Zahne das Nichtwissen besiegt, ein
wenig ausgestreckt liegend, mit zwei Armen [und] der Gestalt eines
Kindes [betrachten], ebenso ohne Waffen, zur Ruhe gekommen und
zum Schlaf neigend, sein Eigenwesen nicht aufgegeben habend,
durch seinen yoga'**, seine maya und seine Kraft alles von Brahman
bis zur Erde, welches ein Werk aus Urmaterie ist, mit [seinem] Aus-
atmen und Einatmen entlassend und [wieder in sich] ziehend.*'**®

Wie oben (p. 379) schon erwihnt, wird Nyagrodhasayin ebenso
wie Patalasayana in der PausS mit Padmanabha identifiziert. Wah-
rend Padmanabha mit der Schopfung der Welt assoziiert wird, ist die
Funktion Patalasayanas die Vernichtung der Welt. Die Form Nyagro-
dhasayins nimmt Gott zwischen Vernichtung und Neuschdpfung der
Welt an: ,,O Brahman, der Ehrwiirdige, der, nachdem er sich am
Boden des patala zu Bett begeben hat, am Ende mit einem feurigen
Feigenbaum (?) die Welt vernichtet,**’ befindet sich, nachdem er bei
einer Feigenbaumwurzel im von den Gottern verehrten Prayaga die
Welt zu einem einzigen Ozean gemacht und zu einem gottlichen
Baum gelangt ist, zur Zeit der Auflosung an diesem Ufer (?), o Zwei-

1323 val. p. 370.

1324 Siche MBh 3.186-187, BHANDARKAR 1913: 32 und BRINKHAUS
2000.

32 y0ga konnte man hier mit OBERHAMMER (2000: 12) als ,,,ange-

spanntes Tatigsein® Gottes, um in der Welt zu wirken* verstehen.

bhum || 117 nisannam isaduttanam dvibhujam Sisuripinam | evam eva nir-
astasram (konj. nirastastram) santanidrarasasthitam (v.1.) || 118 anujjhita-
svabhavam ca yogamayabalena ca | tyajantam a@harantam ca svasocchvasa-
dvayena tu || 119 abrahmabhuvanam sarvam karma pradhanikam hi yat | (=
IS 24.309¢-312b).

1327 Dies ist die Beschreibung von Patalasayana.
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malgeborener. Er soll [diesen] als Nyagrodhasayin, der den gottli-
chen Zustand verleiht, visualisieren.*«'**

27) Der Fisch (matsya) ist ebenfalls ein bekannter Avatara
Visnus. Er rettet Manu aus der Sintflut."*?’ Ein anderer Name fiir ihn
ist ekasrnga, ,,der Einhornige*, oder ekasrngatanu, ,,der mit dem ein-
hornigen Korper, was sich auf das Horn des Fisches, mit dem er
Manus Boot zieht, bezieht. Auch die SS erzihlt in Zusammenhang
mit der Beschreibung des Vibhava Ekasrngatanu von der Rettung vor
der Sintflut und deutet diese Begebenheit als Befreiung von der maya
durch den mit den sechs gottlichen Eigenschaften versehenen Gott:
,,Dann soll er sich [ihn] mit den Sinnen wahrnehmbar in einer nicht-
menschlichen Gestalt, deren Glieder verborgen sind, im Wasser
seiner eigenen maya vorstellen, geschmiickt mit den Eigenschaften
Wissen usw. als [seine] Flossen, (120c-121) von selbst entstanden
und hervorgekommen, aufgrund [seines] einzigen Hornes mit Glanz
erfiillt, o Brahmane. Er soll sich vorstellen, dafl [dieser] am Ende
eines kalpa die ausgedehnte Erde in Form eines Schiffes gemeinsam
mit den von Prajapati [erschaffenen] Scharen fortfiihrt. (122-123b)
Dann hat der Ehrwiirdige mit einem mit einer Menge von Perlen ver-
sehenen, makellosen Kdrper das Wesen eines Fisches, dessen Augen
niemals geschlossen sind'**.«!**!

B2 pausS 36.340-342: asadya Sayanam brahman patalatalasamsthi-
tah | vatam (ergénzt nach dem Zitat in SSBh 247,17; die Edition der PausS
hat hier eine Liicke) ddaya cagneyam yo ’nte samharate jagat || 340 vata-
miilam samasritya praydage surapiijite | jagad ekarnavam kyrtva divyam asa-
dya padapam || 341 samtisthate sa bhagavams tasmims tire ksitau dvija |
nyagrodhasayinam caiva dhyayed divyagatipradam || 342.

1329 Sjche z.B. SB 1.8.1.1-10, MBh 3.185, AgniP 2, BhagP 8.24,
HOHENBERGER 1930. In der klassischen Aufzidhlung der zehn Avataras ist
der Fisch der erste Avatara (vgl. z.B. BRINKHAUS 1993: 101). Dies ist von
vielen Samhitas iibernommen worden; siche z.B. PausS 36.126d, ParS 2.11,
12.78cd (= IS 14.51ab), PadS jp 1.48ab, 2.31c, kp 4.10c, 11.100d, 19.31,
32.9a, VisnuS 17.57a; eine Ausnahme ist die SanS, wo vom Fisch als dritte
~Form™ (ripa; die Begriffe avatara, pradurbhava und vibhava finden sich
in dieser Samhita nicht) erzahlt wird (SanS ir 3.27¢-35b). Erwdhnt wird der
Fisch-Avatara Visnus auch in LT 8.33¢-34b, wo gelehrt wird, dal Laksmi
die Form des Schiffes annimmt.

1330 Auch JS 2.11a beschreibt den Fisch als mino ’nimilitaksah.

1331 SS 12.120¢-124b: apaurusena ripena samvrtavayavatmand || 120
svamayajalamadhyastham adhyaksam atha samsmaret | jianadigunavrnde-
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Die PausS erwidhnt den Fisch in 36.193a und 318a, wo das
Wasser als sein Ort genannt wird. Die therio-anthropomorphe Form
minavaktra (,,Fischgesicht®) hat ihren Ort am naubandhanagiri, dem
,,Ankerplatzberg“.13 32

28) Vamana, der Zwerg, gehort zu den zehn klassischen Ava-
taras. Er ist Visnu als Zwerg, dem der Ddmonenkonig Bali Land in
der GroBe von drei Schritten gewdhrt. Der Zwerg durchschreitet
daraufhin mit drei Schritten das gesamte Universum.'** Seine Be-
schreibung in der SS ist wie folgt: ,,Wer aus Mitleid fiir immer im
Herzen der Weisen, die sich vor einer [weiteren] Existenz fiirchten,
selbst gegenwirtig ist, der zehntausend Sonnen gleicht, der, nachdem
er mit dem Stock der Bandigung die furchtbare Kraft des Nicht-
wissens und die Feindesschar der Sinnesorgane besiegt hat, (124c-
125) dem wahrhaft Gliicklichen schnell brahman-Freude verleiht,
diesen eben soll er mit kurzen Gliedern visualisieren, in dunkler
[Farbe], mit lotusblatt[&hnlichen] Augen, (126) in den [drei] Welten
befindlich, mit Haarflechten und einem Rindenbastgewand'*** ge-
schmiickt, einen Schirm in seiner linken Hand [und] einen Bambus-
stock in seiner anderen.“"*** Kleidung, Frisur und Attribute des Va-
mana sind charakteristisch fiir einen brahmacarin, als der er im all-
gemeinen beschrieben wird; so auch in der PausS: ,,Mit einem gna-
devollen Gedanken wird ein Teil der Erde ebenso vom Zwergen-
herren durchdrungen, der eine verstiimmelte Gestalt besitzt, und mit

na paksabhiitena bhiisitam || 121 svottham sannihsyrtam brahma ekasrngavi-
rajitam | kalpavasanasamaye vahantam caiva cintayet || 122 nauriipam vita-
tam ksonim prajapatigananvitam (konj. prajapatigananvitam) | muktapha-
laganenaiva vapusd nirmalena ca || 123 animilitanetrah sa minatma bhaga-
van atha | (= IS 24.312¢-316b). Fiir eine Beschreibung eines Kultbildes des
Fisches sieche PadS kp 17.2-6b.

1332 PausS 36.321ab.

33 Fiir eine Studie zur Entwicklung der Vamana-Legende vgl.
TRIPATHI 1968.

1334 Vgl. zu valkala EMENEAU 1962.

1335 °9S 12.124¢-127: yo nityam bhavabhitanam budhdnam krpaya
svayam || 124 hrtstho niyatidandena martandayutasannibhah | jitvajiana-
balam bhimam indriyarigananvitam || 125 samyacchaty acirad brahmanan-
danam satsukhaya ca | dhyayet tam eva hrasvangam syamam padmadale-
ksanam || 126 antarnivistabhuvanam jatavalkalabhiisitam | chatram tadva-
mahaste ’sya dandam anyatra vainavam (v.1) || 127 (= 1S 24.316¢-319).
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den Kennzeichen von sndatakas und brahmacarins geschmiickt ist, o
du, dessen Augen makellos sind.*"**®

29) Trivikrama ist eigentlich mit Vamana, der mit drei Schrit-
ten das Universum durchschreitet, identisch. In der Ikonographie
wird Trivikrama jedoch von Vamana unterschieden,*’ und so ist es
auch in der SS, die ihn als eigenen Vibhava lehrt: ,,Nachdem er als
Wachzustand-Sonne, die Sonne, Mond und Feuer gleicht, auf-
gegangen ist, existiert der unendliche Ehrwiirdige, der ,vierter* ge-
nannt wird, als Trager der Entfaltung der Geistigkeit. (128) [Dieser]
treibt die sakti, deren Glanz unsterblich ist [und] die Erquickung be-
wirkt, fiir die mit karman Behafteten, deren arman [auf Gott] ge-
richtet ist, ohne Absicht aus seinem Zustand'***. (129) Er soll diesen
als die drei Welten erfiillend visualisieren, mit einem gelblichen
Glanz, mit einer Reihe von Armen geschmiickt, die mit ver-
schiedenen mudras und Waffen versehen sind.*'**

Das Hervortreiben der sakti aus dem vierten, d.h. dem hochsten
Zustand”*’ Gottes ist der erste Schritt der Schopfung, die zum
Nutzen der Wesen hervorgebracht wird. Bemerkenswert ist hier die

1336 PausS 36.196-197b: anugrahadhiya vyaptam bhibhagam amale-
ksana | tatha vamanandthena kharvamirtidharena ca || 196 snatakabrah-
macari ca (konj. snatakabrahmacarinam) larichanair bhiisitena ca |. Siehe
auch PausS 36.324¢c-325b. Zum ikonographischen Bild Vamanas vgl. PadS
kp 17.41¢c-54, BANERIJEA 21956: 418, RAO 1914/I: 161-164.

1337 7Zu den bildlichen Darstellungen Trivikramas vgl. RA0 1914/1:
164-181.

3% Das Wort pada ist hier mehrdeutig. Hier konnte es einen Zustand
wie den ,,vierten Zustand“ (turya pada) oder einen Ort wie den ,hochsten
Ort* (parama pada) bedeuten. Das LT interpretiert in seiner Beschreibung
des Trivikrama pada in pada, ,JFuB“ um: ,,Als Ganga, die Erquickung
bewirkt, entspringe ich aus seinem FuB.“ (LT 8.35ab: ahlddajanani ganga
tatpadat prabhavamy aham |).

1339°9S 12.128-130: akramya jagradadityah siryenduhutabhukpra-
bhah (v.l.)| tisthaty ananto bhagavams turyakhyas cidvibhitidhrk| 128
samprerayann anicchatah svapadad amrtaprabham | ahladajananim saktim
karminam bhavitatmanam || 129 trailokyapurakam dhyayet tam eva harita-
dyutim | nanamudrastrayuktena bhujavrndena bhiisitam || 130. Die Verse
SS 12.131-136b ziihlen Trivikramas Waffen auf. SS 12.128-136b =~ IS
24.320-328b.

1340 ygl. dazu pp. 330ff.
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Aussage, dall dies ohne Absicht (anicchdtah) geschieht, wéhrend
z.B. in der JS gerade die Absicht oder das Wollen (samkalpa) Gottes
zu Beginn der Schépfung ein entscheidender Faktor ist.'**!

Was das ,,Aufgehen der Wachzustand-Sonne* symbolisieren
soll, ist unklar. Vor der Schopfung wiirde man das Ende der vorher-
gehenden Schopfung, d.h. die Vernichtung erwarten. Diese wiirde
man aber eher mit dem Untergang als mit dem Aufgang der Sonne
assoziieren.

Nach der PausS ist Trivikrama ein Pradurbhavantara von
Vamana.**

30-33) Nara, Narayana, Hari und Krsna werden schon im
Narayaniya als S6hne des Dharma und vier Erscheinungsformen des
Narayana gelehrt."** Nach der PausS sind sie Pradurbhavantaras von
Dharma.”** Die SS lehrt sie als vier Erscheinungsformen Visnus.
Nara widmet sich der Rezitation (japa), Narayana dem Yoga, Hari
dem Ritual und Krsna der Askese: ,,Wer mit einem unermeflichen
Wesen [und] den sechs Eigenschaften als Eigenform den Leitfaden
der Welt gemeinsam mit [dessen] Perlen'*** lehrt, dieser ist ohne die
vorher genannten Gestalten [und] ohne Kennzeichen und Waffen in
vierfacher Art vorzustellen. (136¢-137) Nara usw. bis hin zu Krsna
mogen flir immer die vier [religiosen Praktiken] von Rezitation bis
hin zu Yoga, Ritual und Askese, die wahres Wohlergehen und die

1341 ol RASTELLI 1999a: 43f.
1342 PausS 36.197¢-198b und 325¢-326.

3% yvgl. MBh 12.321.8-9: , Der ewige, viergestaltige Narayana, der
das Wesen von Allem ist, wurde ndmlich frither im svayambhuvantara im
krtayuga in vier Gestalten als Sohn des Dharma geboren, o grofler Konig —
so hat es mir [mein] Vater erzéhlt —, [ndmlich] als Nara, Narayana, Hari und
Krsna.“ (narayano hi visvatma caturmirtih sanatanah | dharmatmajah sam-
babhiiva pitaivam me *bhyabhasata || 8 krte yuge maharaja pura svayam-
bhuve ’ntare | naro nardayanas caiva harih krsnas tathaiva ca|| 9). Vgl.
dazu auch GRUNENDAHL in SCHREINER 1997: 203-206.

1344 PausS 36.207-210a und 333-336.

1345 Eg ist unklar, was hier konkret gemeint ist; moglicherweise eine
allumfassende Lehre und somit das Paficaratra. Das Wort jagatsiitra ist
auch in PausS 30.23a (= ParS 12.116a = IS 14.87a) zu finden; hier jedoch
im Zusammenhang mit den reinigenden Fiden (pavitra) und somit in an-
derer Bedeutung.
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Emanzipation verleihen, behiiten. Nach Wunsch [sind sie] einzeln
oder [alle] an ein und demselben Ort [zu betrachten].

Unter ihnen [soll er] Nara in der Farbe von Korallen [visuali-
sieren], mit halbge6ffneten Augen, (138-139) in den [entsprechen-
den] Geisteszustand eingetreten, den Geist nur auf das sabdabrah-
man gerichtet, einen Mantra, der durch Worter charakterisiert ist,'*4
fliisternd, ohne besondere Merkmale, (140) mit einem kristallenen
aksasiitra in der Hand geschmiickt, die Umkehrungen1347 des aksa-
sitra mit der linken Hand zdhlend. (141)

Dann soll er den Gott Narayana als weill wie die weile Nym-
phaea visualisieren, [die Hinde] zu einem brahmanjali™>* verbun-
den, ruhig, den Geist auf den Herzlotus geheftet, (142) seinen atman
auf den unverganglichen hochsten Ort gerichtet.

Danach soll er Hari in goldener Farbe visualisieren, einen
Wassertopf tragend, (143) die Hand auf eine [kusa-Gras-]Schicht ge-
legt, die Ritualabschnitte lehrend, ununterbrochen die Lehre wie das
Paficaratra und andere rezitierend. (144)

Krsna soll er sich als dunkel wie der blaue Lotus vorstellen, mit
erhobenen Armen, Haarflechten tragend, auf einem Bein stehend,
den Atem zuriickhaltend, mit einer besonderen Kasteiung von einem,
drei, sechs, zwolf oder mehr Tagen als hochstes Ziel, das Fasten von
einem halben oder einem ganzen Monat anordnend. (145-146)

Alle tragen ein rotes Gewand und ein schwarzes Antilopenfell
als Ubergewand; alle besitzen die Merkmale von Brahmanen; alle

34 Die SS unterscheidet vier Arten von Mantras, die selbsténdig oder
als Bestandteile von anderen Mantras vorkommen koénnen, namlich samjida,
pada, bija und pinda. Ein padamantra, welcher hier angesprochen ist, be-
steht aus mehreren ,,Wortern (pada), d.h. aus einem Namen (samjiid) einer
Gottheit (ein selbstindiger samjiiamantra besteht aus om, dem Namen im
Dativ und namah), einem bija (eine einzige Silbe aus einem oder mehreren
Vokalen oder aus einer Kombination von Vokalen und Konsonanten) oder
einem pinda (mehrere aus Vokalen und Konsonanten gebildete Silben) und
dem pranava zu Beginn sowie dem Wort namas am Ende (SS 9.12¢-23;
vgl. dazu auch den Kommentar SSBh 173,24-175,22 sowie LT 21.10c-14
und 24.67¢-70b).

1347 Beim Gebrauch des aksasiitra fihrt man nicht immer im Kreis
fort, sondern dreht bei einer bestimmten Kugel, die groBer als die anderen
ist und meru genannt wird, um. Vgl. dazu RASTELLI 1999a: 300.

1348 yol. Anm. 1262.
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haben das brahman als hochstes Ziel. (147) Sie schreiten bei den
wichtigsten Ritualen umher, um die Weisen anzutreiben. Der [jewei-
ligen] Zeit angemessen sind sie alle mit allen [genannten religiosen
Praktiken] beschiftigt.“'**’

34) Jvalatparasudhrgrama, der ,,Rama, der eine flammende Axt
tragt®, einfacher meist Para§urama, aber auch nach seiner Herkunft
Bhargava oder Jamadagnya genannt, zihlt ebenfalls zu den zehn
klassischen Avataras. Er hat mit seiner Axt 21 Mal die ksatriyas ver-
nichtet,”**® worauf wohl die PausS anspielt, die ihn auch ksatri-
yantaka, ,,den ksatriyas den Tod bringend* (36.327d) nennt: ,,[Ein
Teil der Erde wird] vom Alldurchdringenden mit dem Namen Rama,
der eine flammende Axt in der Hand hilt, [durchdrungen,] von dem
die Erde oftmals von der Last befreit wurde'*'.“!*** Nach der Inter-

1349°SS 12.136¢-148: jagatsitram sahdksais tu yenoktam amitatma-
nam (konj. amitatmanad) || 136 gunasatkasvaripena purvoktakytibhir vind |
smartavyah sa caturdhd vai lanchandstravivarjitah || 137 sarvada parira-
ksantu japapirvam catustayam | yogakriyatapo’ntam ca sadvibhiityapavar-
gadam || 138 naradyah krsnanisthas ca prthag ekatra cecchaya| naram
tatra pravalabham ardhonmilitalocanam || 139 antarnivistabhavam ca sab-
dabrahmaikamanasam | padopalaksanam mantram lapamanam alaksitam ||
140 sphatikenaksasiitrena karasthena ca sobhitam | ganayann aksasitriyan
avartan vamapanind || 141 atha narayanam devam dhyayet kumudapanda-
ram | baddhabrahmarnijalim santam hrtpadmarpitamanasam || 142 yunja-
nam ca svam dtmanam parasminn avyaye pade | kamandaludharam dhydyet
kanicanabham ato harim || 143 vistaravistapanim ca kriyakandapradarsa-
kam | pathantam anisam sastram panicaratrapurassaram || 144 krsnam indi-
varasyamam irdhvabahum jatadharam | padenaikena tisthantam aharan-
tam ca marutam || 145 ekatrisaddvisadratradyatikrcchraparayanam | pa-
ksamasopavasams ca disantam anucintayet || 146 krsndjinottariyas ca sarve
kasayadharinah | brahmalingadhardh sarve sarve brahmapardayanah || 147
mukhyakarmaparikrantah sadhiimam prerandya ca| kalanukalam dasritya
sarve sarvaparayandh || 148 (= 1S 24.328¢-340).

1330 ygl. zu den verschiedenen Versionen der Parasurima-Legende
GAIL 1977a.

1351 Waortlich: ,,durch den auf der Erde oftmals die Lastabwilzung
vollbracht wurde®. Zur Vorstellung der ,,.Lastabwilzung* (bharavatarana)
vgl. HACKER 1960: 58-63.

132 pausS 36.198¢-199b: ramasamjiiena vibhuna jvalatparasupani-
nal| 198 bharavataranam yena prthivyam bahusah krtam |. Der Ort des
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pretation der SS vernichtet er mit der Axt das karman der Wesen:
»Den Ehrwiirdigen, der mit der ,gute Axt° genannten Kraft des
Nichtanhaftens fiir die mit karman Behafteten die Baume des
karman, deren Wurzeln die Bindungen sind, fallt, diesen soll er mit
zwel Armen visualisieren, in der Farbe der aufgehenden Sonne, mit
einem schwarzen Antilopenfell bekleidet, die Hand durch die gute
Axt gekennzeichnet.“'*>?

35) Rama Dhanurdhara, der ,,bogentragende Rama®, ebenfalls
einer der zehn klassischen Avataras, ist der Held des Ramayana, der
den Raksasa Ravana vernichtet'*>*: ,,Der andere Rama ist der von
ksatra-Geburt mit den drei Briidern”, der, sich als Mensch
wihnend, die Raksasas totet [und], nachdem er die Pflicht getan hat,
[sein] gottliches, hochstes Eigenwesen erkennt.“'**° Die SS ver-
gleicht den Raksasa mit dem Denkorgan, das durch Rama zur Ruhe
gebracht wird: ,,Wer den fiirchterlichen Denkorgan-Raksasa, dessen
Gesicht die zehn Sinnesorgane sind, mit den Pfeilen der rechten
Unterscheidung fiir die yogins zur Ruhe bringt, dieser ist als Wesen
von Allem, in der Farbe einer Regenwolke, mit roten Lotusaugen
[und] mit durch Bogen und Pfeile gekennzeichneten Hénden zu
visualisieren.«'*’

Parasurama ist nach PausS 36.327 der Berg Mahendra; vgl. dazu GAIL
1977a: 25-28.

1333'SS 12.149-150: asangasaktya bhagavan satkutharabhidhanaya |
chinatti baddhamiilan (nach IS 24.341c konj. zu: bandhamiilan) yah karma-
vrksams tu karminam || 149 tam eva dvibhujam dhyayed udayadityavarca-
sam | krsnainacarmavasanam satkutharakarankitam || 150 (= IS 24.341-
342). Fiir die Beschreibung eines Kultbildes Parasuramas siehe PadS ip
17.55-60b.

133 Vgl. zB. AgniP 5-11.
1335 Bharata, Laksmana und Satrughna; siehe z.B. Ram 1.17.6-9.

1356 pausS 36.203¢-204: ramo ’parah ksatrajanma bhratra bhedais
(konj. bhratrbhedais) tribhis saha || 203 nihantda raksasanam yo manusyo
ham iti smaran | krtakrtyas tu yo vetta svabhavam divyam uttamam || 204.
Sein Ort ist nach PausS 36.328ab der Berg Citrakiita (vgl. dazu z.B. Ram
2.48.25-29).

135788 12.151-152: dasendriyananam ghoram yo manorajanicaram |
vivekasarajalena Samam nayati yoginam || 151 dhyeyah sa eva visvatma
satoyajalaprabhah | raktarajivanayano dhanussarakarankitah || 152 (= IS
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36) Vedavid, der ,,Veda-Kenner®, ist Vyasa oder Vedavyasa.
Er teilt in jedem dvapara-Zeitalter den urspriinglich einzigen Veda in
vier Teile;'*® er ist der Lehrer der Veden und des Mahabharata, und
er kennt die Vergangenheit, die Gegenwart und die Zukunft."** In
ganz dhnlicher Weise wird er in der SS beschrieben, doch ist er hier
nicht nur der Schopfer der Veden, sondern auch der Sprache im all-
gemeinen: ,,Wer in eigener Person den aus ihm entstandenen Kreis
des Sprach-Veda, der durch den Glanz [seiner] Eigenform gekenn-
zeichnet ist, in [die] drei [Sprachebenen] pasyanti usw. teilt, (153)
die nach der Reihe im Denken, im Atem und im Herzlotus erschei-
nen,"** auch dieser Ehrwiirdige ist in der Farbe der Flachsbliite (d.h.
blau) vorzustellen, (154) in der linken Hand ein Buch tragend, das
alle Sastras zum Inhalt hat, mit der rechten [Hand] in rechter Weise
den Inhalt der Sastras lehrend, (155) um die Miidigkeit jener, die die
dem yuga entsprechende Einsicht besitzen, zu beseitigen, den [ur-
spriinglich] einzigen Veda in vier Teile teilend [und] iiber die drei
Zeiten"*' Bescheid wissend.*"*%

In der PausS wird Vedavyasa nicht erwéhnt.

24.343-344). Fiir eine Beschreibung von Ramas Kultbild siche PadS kp
17.60c-74b.

1358 H 13.36¢d, VisnuP 3.2.58.

135 MBh 12.327.15¢-23b. Fiir weitere Textbelege beziiglich Vyasa
siche MATSUBARA 1994: 169, Anm. 54.

130" Alaginga Bhatta (SSBh 245,11) versteht den Begriff vagveda im
Sinne von sabdabrahman, d.i. nach der SS jene Erscheinungsform, die der
hochste Gott mithilfe seiner sakti annimmt und die der Ausgangspunkt fiir
die Entstehung der Sprache ist (vgl. dazu RASTELLI 2002: 19f.). Die hier an-
gesprochenen drei Sprachebenen sind pasyanti, madhyamad und vaikhari,
vgl. dazu und zu den ihnen zugewiesenen Orten SFERRA 1995: 48-51 sowie
fiir eine mogliche andere Interpretation der Orte RASTELLI 2002: 22f., Anm.
53.

11 D h. Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.

1362 8§ 12.153-156: vagvedamandalam yo vai svaripadyutilaksanam |
svayam svottham vibhajati tridha pasyantipiirvakam || 153 bodhamarutahyt-
padmasthanesv (v.1.) abhyuditam kramat | smartavyah so ’pi bhagavan ata-
stkusumadyutih || 154 vahan vai vamahastena sarvasastrarthapustakam |
daksinena tu sastrartham adisams ca yathdasthitam || 155 yuganusaribodha-
nam akhedajananaya ca | vibhajams tu caturdha vai vedam ekam trikala-
vit || 156 (= IS 24.345-348).
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37) Kalkin oder Kalki ist im allgemeinen der zehnte Avatara
Visnus, der am Ende des kaliyuga auf einem weillen Pferd erschei-
nen wird, um den verlorenen Dharma wiederherzustellen und die
Barbaren zu vernichten. In dieser Funktion sehen ihn auch die PausS
und die SS: ,,Den Ehrwiirdigen Visnu als Kalki, der den verlorenen
Dharma [wieder] herabkommen 148t, nachdem er auf der Erde die
Barbarenscharen getotet hat, erkenne als den, der im kaliyuga
[erscheint].“"** | Um jene, die sich am Geben und am Dharma er-
freuen, Opfer, Verehrungen und Nachopfer durchfiihren, sich der
Askese und dem Studium widmen [und] von der Wiedergeburt be-
freit sind, zu beschiitzen und auch um Fahigkeit und Wissen offenbar
werden zu lassen, erscheint der Weltenherr in deren Herzlotussen.
(157-158) Nachdem er das Denkorgan-Pferd bestiegen und die aus
den Eigenschaften des atman'*** [bestehenden] Waffen ergriffen hat,
vernichtet er kiinftighin schnell das in hundert anderen Geburten
durch die Sinnesobjekte entstandene Netz aus Eindriicken, um das
reine Wissen zu bewirken. Er soll ihn auf einem vorziiglichen Pferd
betrachten, den Korper von einer Riistung umhiillt, (159-160) mit
einem weiflen Diadem auf der Stirn und nicht zu langen Haar-
flechten, in der Farbe von geschmolzenem Gold, zwischen zwei Ko-
chern, (161) die Hénde mit Pfeil und Bogen beschéftigt, mit einem
Schwert, einer Lanze und einer Axt ausgestattet, Opfer, Studium und
Gaben behiitend (162) und auch die Tadelnswerten, die sich am
Unrecht (adharma) erfreuen, vernichtend.«'*®

1363 PausS 36.206: kalkis ca visnur bhagavan nastadharmavatarakrt |
urvyam mlecchaganam hatva viddhi tam yat (konj. yo) kalau yuge || 206.
Der Ort des Kalki ist der FluB8 Vipasa (PausS 36.331). Zu Kalki siehe auch
z.B. MBh 3.188.86-189.7, AgniP 16.4-11, ABEGG 1928.

1364 ygl. dazu pp. 304f.

1365 S 12.157-163b: danadharmaratanam ca yagayajianuydjinam |
tapahsvadhyayasaktanam muktanam vai punarbhavat || 157 samraksanaya
yogyatvavijianavyaktaye ’pi ca | samudeti jagannathas tesam hrtkamalava-
ne (konj. hrtkamalavanau) || 158 manovajinam akramya tv adayatmaguna-
yudhan | niinam utpatayaty asu janmantarasatotthitam || 159 vaisayam va-
sandjalam suddhavijianasiddhaye | dhyayed varasvagam tam vai tanutra-
vrtavigraham || 160 sitosnisalalatam ca natidirghajatadharam | dravatkana-
kavarnabham isudhidvayamadhyagam || 161 Saracapakaravyagram khad-
gakuntakutharinam | yajiiadhyayanadanani pariraksantam eva hi| 162
Satayantam avarnams capy adharmaniratatmanah | (= IS 24.349-355b).
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38) Patalasayana, ,,der im patala Liegende®, wird in der PausS
mit Padmanabha und Nyagrodhasayin identifiziert. Gegeniiber
Padmanabha, der fiir die Schopfung der Welt zustindig ist, und
Nyagrodhasayin, dessen Form Visnu zwischen Vernichtung und
Schopfung der Welt annimmt, ist Patalasayanas Funktion die
Vernichtung der Welt am Ende eines kalpa."”*® Dementsprechend
wird er in der SS in Form von Feuer, das die Welt bei ihrer
Vernichtung verbrennt, beschrieben: ,,.Die aus allen saktis beschaf-
fene, alldurchdringende Wesenheit (fattva), auf der alle Wesenheiten
beruhen, (163cd) hat den Anschein, alle Sinnesorgane und Eigen-
schaften [zu besitzen], ist [jedoch] frei von allen Sinnesorganen und
ist die Stiitze der Welten."*®” Unterhalb von dieser befindlich ist [Pa-
talasayana] auf dem Ananta-Bett sitzend zu visualisieren, dem Feuer
am Ende eines kalpa gleich, mit einer leuchtenden Flammenkette
versehen, von einem flammenden Gewand umbhiillt (164-165) [und]
von den verkdrperten Waffen Diskus usw. umringt. Bei seinen Fiilen
steht Laksmi, rechts des Alldurchdringenden Cinta, (166) bei seinem
Kopf Nidra [und] links von ihm Pusti.*"*%

Abgesehen von den bisher genannten kennt die PausS noch
eine Reihe von anderen Erscheinungsformen Visnus, die sich an ver-
schiedenen Orten auf der Erde manifestieren. Beispiele sind die
Sonne (sirya), der Mond (soma), das Feuer (agni), der Wind (vayu),
Surottama und Visvaksena."**® Dadurch wird deutlich, daB nach die-
ser Samhita Visnu nicht eine begrenzte Zahl von Erscheinungsfor-
men hat, sondern dal} er einerseits in jeder beliebigen Form erschei-
nen kann, andererseits aber auch jede Gottheit eine Erscheinungs-
form Visnus ist.

1356 vol. pp. 404,

37 Hier scheint die Urmaterie (prakrti) gemeint zu sein, die in Wirk-
lichkeit Gott selbst ist.

1368 'S 12.163¢-167b: sarvatattvasrayam tattvam sarvasaktimayam
vibhum || 163 sarvendriyagunabhdasam sarvendriyavivarjitam | adharam
bhuvananam ca dhyatavyas tadadhah sthitah || 164 anantasayanariidhah
kalpantahutabhukprabhah | jvalajjvalavaliyukto jvalanamsukavestitah || 165
cakradyayudhavrndena miurtena parivaritah | sthitanghridesato laksmis
cinta daksinato vibhoh || 166 mirdhadesagata nidra pustis tadvamatah
sthitd | (= 1S 24.355¢-359b).

1369 pausS 36.361-367.
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8. Die beiden ewigen Eigenformen von Laksmi und Pusti
gemeinsam mit dem Ehrwiirdigen und die Avataras Kanti usw."™

a. Die 44 Saktis der Pauskarasamhita

ParS 1.101c-102a spricht von den Saktis des Gottes.
Namentlich werden hier Laksmi und Pusti sowie Kanti usw. genannt.

Eine Liste von Saktis, an deren Spitze Laksmi, Pusti und Kanti
stehen, ist in PausS 21 zu finden. Dort werden 44 Saktis des Gottes
gelehrt: Laksmi (Gliick), Pusti (Gedeihen), Kanti (Liebreiz), Prabha
(Glanz), Mati (Einsicht), Sakti (Kraft/Fihigkeit), Kriya (Tatig-
keit/rituelle Handlung), Iccha (Wunsch), Mahima (Grofe), Unnati
(Aufschwung/Wohlergehen), Svadha (Wohlbefinden), Vidya
(Wissen), Anima (Atomkleinheit), Maya (Trug), Murti (Verkorpe-
rung), Hri (Scham), Sri (Schénheit), Kala (ein kleiner Teil eines
Ganzen), Dyuti (Glanz), Nistha (Vollendung/Gipfelpunkt), Rjvi (die
Gerade), Ruci (Licht), Cesta (Bewegung), Sobha (Pracht), Suddhi
(Reinheit), Vibhiti (Entfaltung), Vrtti (guter Wandel/Téatigkeit),
Vyapti (Durchdringung), Gati (Zuflucht), Supti (Schlaf), Bhaga
(Anteil?""™), Vagisvari (Herrscherin iiber die Sprache), Rati (Lust),
Siddhi (Zaubermacht/Vollkommenheit), Nati (Verneigung/beschei-
denes Benehmen), Pluti (UberflieBen), Krida (Spiel), Sampad
(Gliick/Gelingen), Kirti (Ruhm), Sikha (Spitze/Haarschopf), Mati'*”,
Gayatri (Name eines Metrums und des Verses RV 111.62.10"7),
Maryada (Grenze) und Srsti (Schopfung).'"

B0 parS 1.101c-102a: laksmipustyoh svaripe ca nitye bhagavata
saha || kantyadayo ’vataras ca.

57 bhaga ist nur im Maskulinum belegt, aber da die Saktis feminin
sind, wurde hier wohl das Femininum dieses Wortes gebildet.

1372 Mati kommt in dieser Liste zwei Mal vor. Da die Zahl vierund-
vierzig aber ausdriicklich genannt wird (catustrimsaka in 21.17¢, astaka in
17b und Laksmi und Pusti in 16 ergibt vierundvierzig), ist es notwendig, sie
auch zwei Mal zu zdhlen. Moglicherweise muf3 anstelle von matih etwas an-
deres gelesen werden.

BT 14t savitir varenyam bhdrgo devisya dhimahi| dhivo yé nah

pracodayat ||.
1374 PausS 21.2-5b. Die ParS, die diese Saktis mit Ausnahme der

ersten beiden in 14.305-308b nennt, liest Hrsti (Freude) anstelle von Srsti
(14.308a). Die in den Klammern angegebenen deutschen Ubersetzungen
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Diese Saktis konnen in zwei Weisen betrachtet werden, nim-
lich in nicht-kérperhafter (amiirta) Form, in der sie das ganze Uni-
versum erfiillen,"”” und als konkrete antropomorphe Verkdrperung,
die in folgender Weise beschrieben wird: ,,Laksmi hat die Farbe des
roten Lotus [und] Augen wie der blaue Lotus. Pusti ist weill wie ein
Strom von Milch [und] hat ein wonnevolles Gesicht. (16) Die acht
[Saktis] von Kanti bis zu Unnati sind makellos wie ein Bergkristall.
Die 34 Saktis, o Brahmane, soll er mit gliickverheilenden Merk-
malen, (17) abwechselnd gleich Gold [und] voll der Réte eines Lo-
tus, mit bestimmten unvergleichlichen Eigenschaften versehen visua-
lisieren. (18) Er soll alle mit heiteren Augen visualisieren, mit hei-
teren Lotusgesichtern, eine die andere mit Schonheit, Anmut und
Herrlichkeit ausstattend, Gewéander aus Girlanden tragend, mit allem
Schmuck geschmiickt, mittels der linken Hand durch einen Yak-
schweifwedel gekennzeichnet, der den Mondstrahlen gleicht, und mit
der anderen [Hand] die gewiinschten Dinge verleihend'*"® <>’

Abgesehen von einer Vorschrift fiir das Auflegen (nyasa) der
Mantras dieser Saktis, die allerdings korrupt und liickenhaft ist,'*”®

sollen eine ungefihre Vorstellung geben, was diese Saktis verkorpern. Da
viele Begriffe aber eine grofle Fiille an Bedeutungen haben und es keine
Hinweise darauf gibt, wie diese zu interpretieren sind, kann es sich bei
diesen Ubersetzungen natiirlich nur um Annéherungen handeln.

1375 PausS 21.6ab: ,,Denn von ihnen als Nicht-Verkorperte wird
immer das ganze [Universum] erfiillt.” (abhir apiritam krtsnam amiirtabhis
sadaiva hi |). Nicht ganz klar ist die Bedeutung des Halbverses davor: piir-
vam atmagunatvena mantradeham smared dhiya ||, ,,Er soll sich zuerst den
Mantra-Korper [der Saktis?] geistig als Eigenschaft des afmman vorstellen.”
Vgl. dazu auch pp. 304f.

570D h. die varadamudra zeigend. Fiir diese mudra vgl. Anm. 961.

1377 PausS 21.16-21b: raktapankajavarnabha laksmir nilambujeksa-
na | dugdhaughadhavald pustir anandakalitanana || 16 kantyadyunnatipary-
antam astakam sphatikamalam | yac catustrimsakam vipra saktinam subha-
laksanam || 17 antarantarayogena dhyayet kanakasannibham | padmara-
goddhatam  kificidanaupamyagunanvitam || 18 prasannanayanas sarvah
prasannavadanambujah | ripalavanyasaubhdagyair anyonyena samanvitah ||
19 sarva malyambaradharas sarvalankaramanditah | candrarasmipratika-
savalavyajanacihnitah || 20 vamahastena canyena dhydayed abhimatartha-
dah |.

1378 PausS 21.7¢-15b.
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wird in dem uns erhaltenen Text der PausS von keinen weiteren De-
tails beziiglich der Saktis berichtet. An anderen Stellen ist von ihnen
nur als ,,Sri usw.* (sriyadi) die Rede."”

In der ParS sind diese 44 Saktis bzw. die 42 Saktis Kanti usw.,
abgesehen von der Liste in ParS 1, auch noch an zwei anderen Stel-
len zu finden, und zwar im Rahmen der Vorschriften fiir die rituellen
Waschungen (snapana), bei welchen diese Saktis in verschiedenen
Tépfen (kalasa) verehrt werden.'**

b. Die 26 Saktis der Satvatasamhita

Daneben ist in der ParS noch eine andere Gruppe von Saktis zu
finden, niamlich zwdIf Saktis von Laksmi bis Mati."**' Diese zwolf
Saktis werden in der SS als die wichtigsten gelehrt: ,,Die Schar der
Saktis, die die wichtigste der [gesamten] Sakti-Schar ist, wird [nun]
gelehrt: Laksmi, Pusti, Daya, Nidra, Ksama, Kanti, Sarasvati, Dhrti,
Maitri, Rati, Tusti, [und] als zwdlfte ist Mati bekannt.*'**

Die SS lehrt insgesamt 26 Saktis des Hauptgottes.'™ Diese be-
gleiten in unterschiedlichen Gruppierungen verschiedene Erschei-
nungsformen des Gottes. Diese durch verschiedene Saktis charakteri-
sierten Erscheinungsformen des Gottes sind die sechs Formen des
zweilarmigen Saktiga'*™ (S), die von ein, zwel, vier, sechs, acht bzw.

17 PausS 20.109a, 26.53c¢, 38.299a, 42.175d, 190a, 43.93d.

1% Siehe ParS 14.305-308b (42 Saktis; vgl. hierzu auch Anm. 1374)
und 449-450 (44 Saktis).

D81 Siche ParS 16.163ab (laksmydadimatiparyantam Saktidvadasakam
yajet |), wo diese Saktis im Rahmen des ,,Opfers von Sprossen* (aikurd-
ropana) verehrt werden.

1382 8S 9.84¢-85: Saktisamghat pradhano yah saktisamghah sa ucya-
te || 84 laksmih pustir daya nidra ksama kantih sarasvati | dhrtir maitri ratis
tustir matir dvadasami smrta || 85.

138 Abgesehen von diesen gibt es noch die Saktis der zwolf masesas,
die in SS 8.31¢-32b genannt werden; vgl. zu diesen pp. 358f.

1384 Der hier genannte Saktisa oder Saktyﬁtman (,,der Herrscher, der
durch die sakti [bestimmt ist]“, ,,der dessen Wesen die sakti ist™) ist nicht
mit dem gleichnamigen Vibhava zu verwechseln (siehe dafiir pp. 380f.). Er
ist eine Gottheit aus dem Kreise der Vytihas oder Vibhavas, die auf Geheil3
des Ehrwiirdigen verschiedene Formen annimmt (siche SS 12.174d-176),
d.h. er ist, wie auch die Vyiihas und Vibhavas selbst, eine Erscheinungs-
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zwOlf Gottinnen begleitet sind, und die beiden Vibhavas Patala-
$ayana (P) und Nrsimha (N), die von je vier Saktis begleitet sind"**.

In der folgenden Tabelle sind die Namen der 26 Saktis in der
Reihenfolge, wie sie in SS 13.36-43a dargestellt werden, ihre visuel-
len Formen'® und ihre Zuordnung zu den genannten Gottheiten'*®’
ersichtlich:"*®

form Visnus. Die verschiedenen Formen des Saktiéa unterscheiden sich
durch die Anzahl ihrer Arme (zwei bis achtzehn) und die von ihnen getra-
genen Waffen (SS 12.204-205b, 213¢-216, 218¢-231), die hier diskutierten
sie begleitenden Saktis (SS 12.205¢-213b, 217-218b), ihr Reittier (SS
12.178-191b, 240b-242b), ihre Korperhaltung (SS 12.195¢-198), ihre Ge-
sichter (SS 12.232-237) und ihre Farben (SS 12.238-239b). Alasinga Bhatta
identifiziert diesen Saktiéa mit dem Vibhava (sieche SSBh 225,15-25), aber
auch in der Passage LT 8.19-29, welche inhaltlich und zum Teil auch text-
lich auf SS 12.206¢c-213b basiert (vgl. Anm. 1388), gibt es keinen Hinweis
darauf, daf} diese beiden identisch wiren.

1% Fiir die Saktis um Patalasayana siehe SS 12.166¢-167b, fiir jene
Nrsimhas SS 17.34¢-35, 70 und 89¢-93b.

138 Dje visuellen Formen der Gottinnen sind in SS 13.36-43a, 48ab
und 17.89¢-93b (Sri, Pusti, Sarasvati, Nidra) beschrieben. Fiir alle Saktis
gilt: ,,Alle [Saktis] haben erfreute Gesichter, tragen géttliche Girlandenge-
wander, sind mit verschiedenem Schmuck geschmiickt, mit géttlichen Krén-
zen und Stirnreifen ausgestattet [und] betrachten ihren Gatten.“ (SS 13.43b-
44b: sarvah pramuditananah | divyamalyambaradharda nanalankarabhiisi-
tah || divyasragvestanopeta viksamanah svakam patim |; vgl. auch 17.93ab).
Fiir spezielle, hier nicht beriicksichtigte, Merkmale und Waffen der Sakti-
Gruppierungen um Saktisa siche auch SS 13.51¢-59.

1387 Siehe SS 12.205¢-213b und 217-218b.

388 1T 8.19-29 iibernimmt, wie schon in Anm. 1384 erwihnt, die
Gruppierungen der Saktis um Saktisa von der SS. Eine Ausnahme ist dabei
die Gruppe der zwolf Saktis, wofiir das LT die in SS 8.31¢-32b genannten
Namen der Saktis der masesas gibt (LT 8.26¢c-27b). Diese Anderung, die
wohl einen Wandel der Tradition belegt, fiihrt Alasinga Bhatta auf eine Feh-
ler des Schreibers zuriick (siche SSBh 255,16-256,31); vgl. auch HIKITA
1994: 150, Anm. 103.
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Sakti visuelle Gestalt S |P|N
+ |+ |+
12 |4 |4
Cinta in den Farben des Re- X
(Denken/Sorge) | genbogens
Laksmi (Gliick) | rot, einem Mond- X | X
strahl gleich, Lotus-
stengel und weiller
Yakschweifwedel in
den Hénden
Pusti gelb/weil"™®, X [ x|x
(Gedeihen) goldener Topf mit
Nektar in der Hand
Kirti (Ruhm) weil}
Jaya (die Sieg- hell (gleich der
reiche) Schonheit der Sonne)
Maya (Trug) schwarz/dunkelblau
Suddhi rot
(Reinheit)
Nirafijana (die weil} (v.l. kundabha)
Makellose)
Nitya (die rot
Ewige)
Jiianasakti (die | weill-rot
Sakti des
Wissens)
Aparajita (die blau
durch nieman-
den Besiegte)
Prakrti rot
(Urmaterie)
Sarasvati/ weil-gelb/wie ein X X
Sabdanidhi Bergkristall**, ein
(Schatz der Lehrbuch in der Hand
Worter)
Sarvakamaprada | blau
(die alle Wiin-
sche Erfiillen-
de)/Siddhi

1389°5S 13.36c¢: pustih kanakagaura; 17.90c: purnendusadysi pustih.
1390 SS 13.39b sitapita sarasvati; 17.91d: sphatikabha sarasvati.
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Sakti visuelle Gestalt SIS|S| S N
[+ ]+ +
4168 12 4

Pritivardhani zinnoberrot X

(die Freude Ver-

mehrende)

Yasaskari (die weil} X

Ruhm Bewir-

kende)

Santida (die korallenrot X

Frieden Ver-

leihende)

Tusti welil} X | x

(Zufriedenheit)

Daya (Mitleid) | blau'*”' X

Nidra (Schlaf) grawblau'**?, ein X X

aksasiitra in der Hand

Ksama (Geduld) | gelb-rot X

Kanti (Liebreiz) | wie ein Spiegel X

Dhrti (Festigkeit) | gelb X

Maitri rot X

(Freundschaft)

Rati (Lust) golden X

Mati (Einsicht) | smaragdgriin X

¢. Laksmi und Pusti

Sowohl in der PausS als auch in den meisten in der SS
gelehrten Sakti-Gruppierungen, vor allem auch in der Gruppe der
zwolf Saktis um Saktisa, die, wie oben (p. 417) schon erwihnt, die
wichtigsten Saktis sind, werden Laksmi und Pusti an erster Stelle ge-
nannt, und ihre Gestalt und Funktion werden detaillierter als die der
anderen Saktis beschrieben.'*”

1391 Gleich dem vaidirya, bei dem es sich um einen Beryll handelt, in
diesem Kontext vermutlich um einen blauen Beryll; vgl. WINDER 1987 und
KINTAERT 2005: 253.

139285 13 41c: nidrayaskantasadyst; 17.92a: phullendivarasamkasa.

1393 1 PausS 21.2ab werden Laksmi als ,,das Gelingen von allem ver-
lethend® (sarvasampatprada) und Pusti als ,,das Erlangen des Hochsten/die
hochste siddhi verleihend™ (paramasiddhida) beschrieben, wéhrend die an-
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Die SS lehrt, da8 diese beiden Saktis unverginglich (avyaya)
sind, dem Gott also ewig zukommen, und es durch diese zur Scho-
pfung der Welt kommt, indem sie sich selbst zur Welt in ihren viel-
féltigen Aspekten wandeln. Laksmi stellt die bhoktrsakti des Gottes
dar, seine Fahigkeit als GenieBer der Welt; Pusti reprisentiert seine
kartrsakti, seine Fahigkeit als ,, Tater”, durch die er aus Mitleid mit
den Welten den Wesen zur Emanzipation verhilft: ,,Der aus agni und
soma beschaffene erste Korper'”® des Alldurchdringenden (48cd)
hat zwei Saktis, die ihm gleichartig, unvermischt und verschieden'***
sind. Laksmi ist als bhoktrsakti bekannt; Pusti wird karty[sakti] ge-
nannt. (49) Zum Zwecke des Genusses des Herabgestiegenen [und]
aufgrund seines Mitleids mit den Welten sind die beiden unverging-
lichen Saktis gemeinsam mit diesem entstanden, (50) durch deren
Mannigfaltigkeit die Umwandlung (parinama) [Gottes zur Welt] er-
scheint.«'*

In der ParS sind Laksmi und Pusti ebenfalls die beiden wichtig-
sten Saktis. Dies ist sichtbar in ParS 1.101cd, wo es heift: ,,die bei-
den ewigen Eigenformen von Laksmi und Pusti gemeinsam mit dem

deren Saktis nur namentlich genannt werden. Siche auch die ausfiihrlichere
Beschreibung ihrer dufleren Form in PausS 21.16 (p. 416).

1394 Zur aus agni und soma beschaffenen Form des Gottes vgl. Anm. 1247.

13% Dies scheint zu bedeuten, daB die beiden Saktis nicht wie Visnu
aus agni und soma bestehen, sondern aus jeweils nur einem Element. Es ist
anhand dieser Stelle allerdings nicht klar, welcher Sakti welches Element
zukommt.

139 SS 13.48¢-51b: agnisomamayo deha adyo yah sarvagasya ca || 48
tasya saktidvayam tadrg amisram bhinnalaksanam | bhoktasaktih (konj.
bhoktrsaktih; vgl. ParS 6.275a, IS 4.126a und 7.5a) smrta laksmih pustir vai
kartrsamjiiita || 49 bhogartham avatirnasya tasya lokanukampaya | uditam
saha tenaiva Saktidvitayam avyayam || 50 nanatvena hi vai yasya parina-
mah prakasitah (v.L.) |.

Durch die Funktionen dieser beiden Saktis werden die beiden Motive
fiir die Schopfung der Welt durch Gott deutlich, ndmlich einerseits Genuf3
der Welt durch Gott, der Schopfung und Vernichtung als Spiel (krida) sieht
(vgl. z.B. auch ParS 2.3: ,,Auf welche Wesenheiten [sich] mein Spiel in
Schopfung und Vernichtung [bezieht], an diese Wesenheiten erinnere dich
nach der Reihe stets voll Hingabe.” yesu bhavesu me krida sarge samhara
eva ca | tan bhavan (konj. bhavan) anupiirvyena bhaktiyuktas sada smara ||),
andererseits sein Mitleid mit den im Wesenskreislauf verhafteten Wesen.
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Ehrwiirdigen*, was wohl wie in der SS bedeutet, dal Laksmi und
Pusti dem Gott ewig zukommen und nur mit diesem gemeinsam er-
scheinen."””” Es ist aber auch im iibrigen Teil der ParS sichtbar, wo
Laksmi bzw. Sri und Pusti hiufig nebeneinander genannt werden."*%®
Die ParS hat auch die Beschreibung der visuellen Formen von Laks-
mi und Pusti aus der PausS"*” und die ihrer Funktionen als bhoktr-
und kartrsakti aus der SS'* iibernommen.

Weiters werden aus anderen Samhitas ibernommene Text-
passagen dahingehend modifiziert, da diese beiden Saktis beriick-
sichtigt werden. So ist in die Vorschrift fiir das Auflegen von Man-
tras auf die Hand (hastanyasa), welche sich auf die JS stiitzt, ein
Halbvers eingefiigt, in dem das Auflegen der Mantras von Sri und
Pusti berticksichtigt wird.""! Beim Auflegen von Mantras auf den
Korper (dehanydsa) wurden die Verszeilen SS 17.34c-35a iibernom-
men, die das Auflegen der Mantras von Sri und Pusti beschreiben,'**
17.35bcd aber, wo das Auflegen der Mantras von Sarasvatl und Ni-
dra (die anderen beiden Saktis des Nrsimha, dessen Verehrung an
dieser Stelle beschrieben wird) genannt wird, weggelassen.

Einfacher hatte es der Autor der ParS an Stellen der Quellen-
texte, an welchen es nur ,,Laksmi usw.“ (laksmyadi) heifit. Auch
wenn damit im Quellentext eine andere Gruppe von Saktis gemeint

197 Vgl. auch SS 12.82¢-83 (iibersetzt auf p. 397), wo Laksmi als
ebenso anfangslos (anddi) wie Gott selbst bezeichnet wird, und PausS
21.6ab (zitiert in Anm. 1375), wo es heiBt, daB die Saktis immer das Uni-
versum erfiillen.

3% Siche ParS 4.18cd, 39, 6.249d, 295c, 15.402cd, 678d, 1058d,
17.30c-31, 311d, 313d, 316¢c, 322b, 327b, 333b, 359d, 25.54c. An einigen
wenigen Stellen wird der Gott als nur von Laksmi begleitet beschrieben
(z.B. ParS 6.211b, 13.5d).

1399 parg 6.274 = PausS 21.16. Siehe fiir diesen Vers aus der PausS p.
416.

1490 parS 6.275-276b ~ SS 13.49¢-50; fiir eine Ubersetzung des letz-
teren Vers siche oben.

1401 vgl. dafiir den Text ParS 4.16-19, der sich z.T. auf JS 11.13¢c-16b
stiitzt (zitiert auf pp. 430f.). Der St und Pusti betreffende Halbvers ist ParS
14.18cd.

1402 Siehe ParS 4.39abe. Fiir die beiden Texte nebeneinander siche p.
432.
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ist, konnten solche Passagen ohne Modifikation iibernommen wer-
den, da ,,Laksmi usw.“ in verschiedenem Sinne interpretiert werden
kann. "%

Die ParS orientiert sich also in Bezug auf die zwei wichtigsten
Saktis an der PausS und der SS. Zum Vergleich: die wichtigsten
Saktis Visnus in der JS sind Laksmi, Kirti, Jaya und Me‘tyé.mo4 Die IS
ist daher diesbeziiglich kein Vorbild der ParS.

An zwei Stellen der ParS gibt es allerdings eine Variante. In
den Vorschriften fiir den utsava heifit es, daB der Gott von Sri und
Dharani bzw. Bhiimi begleitet ist.'*”> J.N. BANERJEA schreibt, daB
Visnu-Figuren, die von Sri und Pusti oder Sarasvati begleitet sind,
sich in Nordindien finden, Kultbilder, die mit St und Bhii versehen
sind, in Siidindien iiblich sind."**® Wenn dies richtig ist, wire dies ein
weiterer Hinweis darauf, daf3 die PausS und die SS im Norden
Indiens entstanden sind.'*”” Es wire dann allerdings bemerkenswert,
daB} die in Sidindien verfafite ParS den nordindischen Usus iiber-
nommen hat und sogar noch mehr betont als ihre Vorlagen. Die Pas-
sagen, die Dharani bzw. Bhiimi nennen, kdnnten dann aus einer siid-
indischen Textvorlage stammen. Es ist jedoch deutlich, da der
Autor der ParS Dharani/Bhiimi und Pusti miteinander identifiziert,
da die beiden Gottinnen Laksmi und Dharani/Bhiimi im gleichen
Kontext auch Laksm1 und Pusti genannt werden. 1408

1403 Gjehe z.B. die beiden Textfragmente aus der JS, wo mit /aks-
myadi eigentlich Laksmi, Kirti, Jaya und Maya gemeint sind: ParS 5.130d =
JS 12.81d und ParS 5.148b = JS 12.113b. Weitere Belege fiir die Nennung
von ,,Laksmi/Sri usw.“ sind ParS 5.126b, 6.174a, 7.224d, 496a, 12.420d,
15.61a, 62a, 339a, 750ab, 848a, 19.484c, 543a.

1404 Siehe JS 6.77-91b, 12.29-36 und RASTELLI 1999a: 116f.
1405 parS 17.350d und 355a.
1406 B ANERJEA 21956: 30 und 398.

407 B5 wird vermutet, daB die dlteren Samhitas aus dem Norden stam-
men; sichere Belege dafiir gibt es aber kaum; vgl. SCHRADER 1916: 16ff.,
GONDA 1977a: 55f., MATSUBARA 1994: 18f., SANDERSON 2001: 38.

1408 Siehe ParS 17.359d.
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In Srirangam ist Gott heute von Sri und Bhiimi begleitet,'*”

und dies war auch schon zur Zeit Parasara Bhattas so, wie in seinem
Srirangarajastava (I1.60-64) ersichtlich ist.

d. Kanti und die anderen

Die in ParS 1.102a genannten Saktis Kanti usw. sind die rest-
lichen 42 in der PausS gelehrten Saktis, die ja auch an anderen Stel-
len in der ParS'*'? erwihnt werden. Sie scheinen, wie die Formulie-
rung in ParS 1.102a zeigt, vom Autor der ParS als Avataras von
Laksmi und Pusti interpretiert zu werden. Andere Belege fiir eine
solchartige Lehre konnten jedoch bisher nicht gefunden werden.

9. Das Gefolge Gottes

»Die verschiedenartigen, [ndmlich] ewigen und nicht-ewigen
Korper der Schmuckstiicke wie Diadem (kirita) usw., (102) sowohl
die ewige als auch die nicht-ewige Eigenform des Diskus usw. (ca-
kradi) und auch der anderen Seelen wie Garuda usw., (103) die je
eigene ewige [Eigenform] jener, die die Eigenform des Alldurch-
dringenden haben [und] zum Werkzeug (?sadhana) geworden sind,
die verschiedenartigen, [ndmlich] ewigen und nicht-ewigen Verkor-
perungen von diesen.«'*!

a. Das mantrische System der Parames$varasamhita

Nach der ParS ist Visnu mit primiren und sekundéren Korper-
gliedern (anga, upanga), bestimmten Waffen und Schmuckstiicken
versehen und von seinen Saktis und seinem Reittier Garuda begleitet.
Diese sind Aspekte von Visnu selbst, die untrennbar zu ihm gehoren.

1% Vgl. YOUNGER 1993: 87.
1410 giehe Anm. 1380.

M1 parS 1.102b-104: bhisananam tu vigrahah | nityah kiritapirva-
nam anityas ca prthagvidhah || 102 cakradinam svariipam ca nityanityobha-
yatmakam | garudapramukhanam tu anyesam atmanam api || 103 vibhoh
sadhanabhiitanam svam svam nityam svaripinam | etesam murtayo nitya
anityds ca prthagvidhah || 104.



Die Grundanschauungen der Parame$§varasamhita 425

Sie werden durch eigene Mantras ausgedriickt und haben somit auch

eine eigene visuelle Gestalt.'*

Visnus Hauptmantra und die Mantras seiner Korperglieder,
Waffen, Schmuckstiicke, Saktis usw. bilden ein ,,mantrisches Sy-
stem*, das fiir eine Samhita meist spezifisch ist und bei rituellen
Handlungen durch die Verwendung der genannten Mantras in ihrer
festgelegten Reihenfolge angewandt wird. In der ParS besteht dieses
mantrische System aus folgenden Mantras:

1) Visnus Hauptmantra, d.i. der zwolfsilbige (dvadasaksara) Man-
tra: om namo bhagavate vasudevaya;'*"

2) seine sechs Korperglieder (anga) Herz (hrd), Kopf (Siras), Haar-
schopf (sikha), Brustpanzer (kavaca), Wafte (astra) und Auge
(netra);

3) seine sechs sekundiren Korperglieder (upanga) Bauch (udara),
Riicken (prstha), Arme (bahu), Schenkel (@ru), Knie (janu) und
FiiBe (pada);

4) seine vier ,Kennzeichen“ (larichana) Lotus (padma), Keule
(gada), Diskus (cakra) und Muschel (sankha);

5) seine vier Schmuckstiicke (bhiisana) Diadem (kirita), der
Haarwirbel (srivatsa) und der Juwel (kaustubha) auf seiner Brust
und die Waldblumengirlande (vanamala);

6) seine beiden Saktis Sri/Laksmi und Pusti;

7) sein Reittier Garuda."**

Diese Mantras gelten fiir Visnu. Die anderen Gottheiten, die
hier als Gefolge Visnus genannt werden, haben in den meisten Féllen
ebenfalls ein Gefolge, die ein bei der Verehrung der jeweiligen
Gottheit benutztes mantrisches System bilden.'*"?

412 Ein Mantra hat eine sprachliche und eine visuelle Form; vgl. dazu
RASTELLI 1999a: 129ff.

113 Dies ist der wichtigste Mantra der Ekayanas; siehe dazu pp. 204f.

1414 Die IS, die nach Vorbild der ParS verfaBt worden ist (vgl. p. 59),
lehrt ein dhnliches ,,mantrisches System* wie die ParS. Die Unterschiede
sind: der Hauptmantra der IS ist der astdksaramantra (om namo nardya-
naya), die sekundédren Korperglieder (upanga) sind weggefallen, und die
vier Schmuckstiicke stehen vor den vier Kennzeichen (siehe z.B. IS 2.54-
61, 68-76, 100-101a, 4.74-79).

I35 Fiir Garuda werden in der ParS z.B. folgende Mantras gelehrt:
sechs angas, die vier larichanas Rosenkranz (ganitra), mandara-Blumen-
straul, Nektartopf und der Schlangenkonig (phanindra), Diadem (kirita)
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Die erwidhnten Mantras, deren Wortlaut iibrigens in der ParS
nirgends beschrieben wird, werden in der genannten Reihenfolge in
verschiedenen rituellen Kontexten verwendet: Sie werden auf die
Hand und den Korper aufgelegt (hasta- und dehanyasa), beim geisti-
gen Opfer (manasayaga) verehrt und bei der dufleren Verehrung auf
das mandala gelegt und dort visualisiert und verehrt. Ebenso wie fiir
Visnu werden fiir sein Gefolge beim pavitraropana-Ritual Faden
dargebracht. Alle genannten Mantras werden bei der Einweihung
(pratistha) des Kultbildes auf dieses gelegt.'*'°

Dieses im Ritual der ParS verwendete mantrische System
stimmt nicht genau mit dem in ParS 1.102b-104 beschriebenen iiber-
ein. Vor ParS 1.102b-104 werden die Saktis genannt, die im oben
beschriebenen mantrischen System an sechster Stelle stehen. In ParS
1.102b-104 selbst werden zuerst Diadem usw. genannt, welche im
beschriebenen mantrischen System an fiinfter Stelle stehen. Danach
werden Diskus usw. genannt. Die ,,Zeichen® oder Waffen Visnus be-
ginnen im beschriebenen mantrischen System mit dem Lotus. Wei-
ters stehen sie dort an vierter Stelle. SchlieBlich folgen in ParS
1.103cd Garuda usw. Garuda steht im beschriebenen System an
siebter und letzter Stelle. Danach folgt niemand mehr; dem ,,usw.*
entspricht hier also nichts. Die angas und upangas werden in ParS 1
nicht erwéhnt.

b. Die mantrischen Systeme der Quellentexte
der Parame$varasamhita

LaBt sich das mantrische System der ParS auf einen ihrer
Quellentexte zuriickfiithren?

und Waldblumengirlande (vanamala), die Nagas Ananta usw. und seine
Sakti Satya/Balasakti (ParS 8.30-38b).

1416 ParS 4.5¢-20b (hastanydsa), 25-39 (dehanyasa), 5.124c-126¢
(manasayaga), 6.245-296 (bahyayaga), 12.412c-422 (pavitraropana),
15.397-407 (pratistha, vgl. auch 15.837-838b). Die Passage ParS 14.302c¢-
308¢c, die die Vergegenwartigung von Mantras in fiir rituelle Waschungen
(snapana) verwendeten Topfen beschreibt, nennt noch eine andere Reihe
von Mantras: die vier Vytihas, Narayana, Hayagriva, Visnu, Nrsimha, Vara-
ha, die zwo6lf Vytihantaras, Nara, Narayana, Hari, Krsna, sankha, padma,
gada, vanamala, cakra, kirita, kaustubha, srivatsa, die Saktis Kanti usw. bis
Hrsti (vgl. oben p. 415) und Garuda.
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Nach der JS besteht das mantrische System fiir den Haupt-

gott'*'” aus den folgenden Mantras:

1) milamantra (om ksim ksih namah, narayanaya visvatmane hrim
svaha),

2) vier saktimantras fir Laksmi, Kirti, Jaya und Maya,;

3) sechs angamantras hrd, Siras, sikha, kavaca, astra und netra;

4) drei vaktramantras Nrsimha, Kapila und Varaha;

5) lanichanamantras kaustubha, vanamala, padma, sankha, cakra,
gada, garuda, pasa und ankusa,

6) updﬁgamantms1418 fiir Satya, Vasudeva, Samkarsana, Pradyum-
na, und Aniruddha und der vyapakamantra.'*"”

In der SS wird die Verehrung des Gottes in drei Seinsweisen
vorgeschrieben, nédmlich als hochster Gott, als Vyiiha und als Vi-
bhava.'*’ Dementsprechend gibt es mehrere mantrische Systeme.

Bei der Verehrung des hochsten Gottes werden der ,hochste
Mantra® (om Santoditavijianapranaya sarvadarsine caitanyaya na-
mah) und sechs angamantras hrd, siras, Sikha, kavaca, astra und
netra verwendet, die jeweils eine seiner sechs Eigenschaften jriidana,
aisvarya, Sakti, bala, virya und tejas reprasentieren.'**!

Die Vyiihas werden durch verschiedene Mantras ausgedriickt,
je nach dem, ob sie sich im susupti-, svapna- oder jagrat-Zustand
befinden.'** Auch fiir diese werden nur sechs angamantras'** und
kein weiteres Gefolge gelehrt.

Ein umfangreiches Gefolge dagegen besitzen die Vibhavas. Fiir
ihre Verehrung werden folgende Mantras verwendet:

"7 Fiir die ,,mantrischen Systeme* der anderen, das Gefolge Visnus
bildenden Gottheiten in der JS vgl. RASTELLI 2000b: 326-328.

I8 Diese sind nicht identisch mit den in der ParS genannten updnga-
mantras.

19 Siche JS 6, RASTELLI 1999a: 129-138 (siehe hier auch den Wort-
laut der jeweiligen Mantras) und RASTELLI 2000b: 360-370.

1420 vol. dazu pp. 307f.

1421 Siehe SS 2.22¢-35 fiir die Beschreibung der genannten Mantras.
Vgl. zu diesen Mantras auch p. 333.

1422 Biir diese Mantras siche SS 3.18-57 (susupti), 4.36¢-46b (svapna)
und 5.27¢-77 (jagrat) bzw. die Anmerkungen 1047, 1059 und 1084.

1423 Siehe SS 8.4ab.
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1) die 38 Vibhavas;

2) die vier Schmuckstiicke (bhitsana) Diadem (kirita), Haarwirbel
(srivatsa), Brustjuwel (kaustubha) und Waldblumengirlande (va-
namala);

3) die zwolf Saktis Laksmi, Pusti, Daya, Nidra, Ksama, Kanti,
Sarasvati, Dhrti, Maitri, Rati, Tusti und Mati;

4) die Waffen Diskus (cakra), Muschel (sankha), Keule (gada),
Lotus (padma), Pflug (hala), StoBel (musala), Pfeil (sSara),
Bogen (dhanus), Schwert (khadga), Schild (khetaka), Stock
(danda), Schirm (parasu), Schlinge (pasa), Haken (ankusa),
Hammer (mudgara), Donnerkeil (vajra) und Speer (sakti);

5) die 24 bhavopakarana-Gottheiten, d.h. die Zeit (kala), der Him-
mel (viyaf), der Lenker (niyantr),'*** die Lehre (Sastra), die
Vidyadhipatis,'”* Siva mit seinem Gefolge, die Prajapatis,'**
Indra und sein Geleit, die sieben Sterne des Groflen Béren
(saptamuni), die Planeten, die Wolken, die Nagas, die Apsaras,
die Krauter, die Tiere, die Opfer, das Wissen und das Nicht-
wissen, das Feuer, der Wind, der Mond, die Sonne, das Wasser
und die Erde."**°

Die SS beschreibt weiters die Verehrung des Nrsimha, der zu
den Vibhavas gehort. Hier werden folgende Mantras verwendet:

1424 Eg ist unklar, wer mit den Bezeichnungen niyantr und vidyadhi-
pati gemeint ist.

1425 Die Prajapatis, die ,,Herren der Wesen®, sind jene zehn, die von
Brahman als erste erschaffen wurden. IThre Namen lauten Marici, Atri, An-
giras, Pulastya, Pulaha, Kratu, Pracetas, Vasistha, Bhrgu und Narada (Manu
1.34¢-35).

1426 Siehe SS 9.77-95b fiir eine Aufzihlung dieser Gottheiten, SS 13
fir die Beschreibung der visuellen Formen der Schmuckstiicke, Waffen,
Saktis und bhavopakarana-Gottheiten und 10.11-22 fiir ihr Auflegen auf ein
mandala. Die Position der Saktis variiert in diesen Textpassagen. In SS 9
kommen sie gleich nach den Vibhavas (9.84¢c-85), in Kapitel 13 nach den
Waffen (13.35-59) und in SS 10 wie oben angegeben nach den vier
Schmuckstiicken (10.13c-15b). Der Wortlaut dieser Mantras wird mit Aus-
nahme der bijas der Vibhavas (siche SS 9.66-76) in der SS nicht gelehrt,
aber wenn diese Gottheiten auf ein mandala aufgelegt wurden, geschah dies
vermutlich mit verbalen Mantras; es muf} solche also gegeben haben.
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1) Nrsimhas Hauptmantra, d.h. der zwolfsilbige Mantra om namo
bhagavate narasimhdya, gemeinsam mit seinem milamantra om
ksaum namah;'**’

2) seine sechs angamantras hrd, siras, Sikha, kavaca, astra und
netra;1428

3) seine drei Schmuckstiicke Haarwirbel (srivatsa), Juwel (kaustu-
bha) und Waldblumengirlande (vanamala);

4) seine Waffen Lotus (padma), Muschel (sankha), Keule (gada),
Diskus (cakra), Schwert (khadga) und Bogen (dhanus);,

5) seine Saktis Sri, Pusti, Sarasvati und Nidra.'**’

Die PausS lehrt kein fiir sie spezifisches mantrisches System.
Es werden in diesem Text die Verehrungen von verschiedenen Got-
tergruppen beschrieben wie z.B. die der neun mirtis und ihrer
Saktis'**® oder der Saktis gemeinsam mit ihren aiigamantras'*', aber
es gibt keine Mantra-Gruppen, in denen eine Gottheit im Zentrum
steht wie in den oben beschriebenen.

1427 Siehe SS 17.6-7 und 11cd.
1428 Siehe fiir diese SS 17.8-11b.
1429 8§ 17.27¢-35.

430 Die neun mirtis (navamiirti) sind Vasudeva, Samkarsana, Pra-
dyumna, Aniruddha, Narayana, Brahman (auch Viradatman und Sabdabrah-
madideva genannt), Visnu, Nrsimha und Varaha (PausS 10.3-33 und 33.4-
13). Sie werden auch in der ParS erwdhnt (ParS 15.697-698, 16.545c,
17.96¢-99). In ParS 17, der einzigen Passage in der ParS, wo die neun
mirtis namentlich genannt werden, wird anstelle von Brahman jedoch
Hayagriva genannt. Diese Anderung ergab sich wahrscheinlich durch die
Interpretation von Bezeichnungen wie Sabdabrahmadideva als Hayagriva,
der mit Sprache, dem Veda und Gelehrsamkeit assoziiert wird (vgl. pp.
392f.). Auch in PadS 4p 18.63 und BhT 22.90 steht Hayagriva bzw. Haya-
nana anstelle von Brahman.

1 vgl. das Auflegen (nydsa) der Saktis und ihrer angas auf ein
mandala in PausS 21.8-9. Fiir die in der PausS gelehrten Saktis siche oben
p. 415.



430 Die Tradition des Paficaratra

c. Die Darstellung des mantrischen Systems
in der Parame$§varasamhita auf Basis ihrer Quellentexte

Wir haben gesehen, daf3 sich die mantrischen Systeme der drei
wichtigsten Quellentexte der ParS von dem der ParS unterscheiden.
Trotzdem werden in der ParS Textpassagen aus diesen Samhitas ver-
wendet, um Rituale, bei denen das mantrische System zur Anwen-
dung kommt, darzustellen. Diese Textpassagen werden wie Versatz-
stiicke entsprechend dem mantrischen System der ParS an die jeweils
erforderliche Stelle geschoben und, wenn notwendig, auch verindert.

Z.B. werden bei der Beschreibung des Auflegens von Mantras
auf die Hand Verse aus der JS verarbeitet:'**

ParS 4.16-19 JS 11.14-15b
daksine madhyatah padmam daksine madhyatah padmam
prasphuratkiranojjvalam | Sankham vamatale nyaset |

anantaram ca tatraiva

cakram astram mahaprabham || 14
1433

gadam vamatale nyasej gadam ca daksine haste
Jvalantim svena tejasa || 16 Jvalantim svena tejasa |
dakse mahaprabham cakram Siehe JS 11.14

Sankham vamatale nyaset |
kiritam daksine haste
srivatsam vamamadhyatah || 17

JS 11.13cd
kaustubham daksinatale kaustubham daksinatale
vanamdalam tathapare | vanamalam tathapare || 13

sriyam daksinahaste tu

32 Die jeweils aufgelegten Mantras sind fett gedruckt. Die Uber-
setzung der Passage aus der ParS lautet: ,,Er soll in die Mitte der rechten
[Hand] den Lotus legen, der durch funkelnde Strahlen aufflammt, auf die
linke Handflache die Keule, die durch ihren eigene Glut strahlt. (16) Auf die
rechte [Handfldche] soll er den iiberaus glinzenden Diskus, auf die linke
Handfldche die Muschel legen, das Diadem auf die rechte Hand, den s7i-
vatsa in die Mitte der linken [Hand]. (17) Den kaustubha soll er auf die
rechte Handfléche, die Waldblumengirlande auf die andere, St auf die rech-
te Hand und Pusti auf die linke Handflache legen. (18) Nach der Reihe auf
die zehn Finger, vom rechten Daumen bis zum linken, im Bereich [ihrer]
Wurzeln soll er den garudamantra auflegen.*

1433 Die Edition der ParS liest nyasyet, was vermutlich ein Druck-
fehler ist.
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pustim vamatale nyaset || 18
JS 11.15¢-16b

angusthad daksinad adau angusthad daksinad adau
vamantam mitladesatah | vamantam milladesatah || 15
garudam vinyasen mantram garudam vinyasen mantram
dasasv angulisu kramat || 19 dasasv angulisu kramat |

Wir sehen, daB3 diese Beschreibung in ParS 4.16-19 im wesent-
lichen aus den Versen JS 11.13¢c-16b besteht. Um das der ParS eige-
ne mantrische System darzustellen, wurden nur die Reihenfolge die-
ser Verse aus der JS verdndert und zwei Halbverse, die das Auflegen
von kirita und Srivatsa (ParS 4.17cd) bzw. von Sri und Pusti (ParS
4.18cd) beschreiben, ergénzt.

Bei der Beschreibung des Auflegens der Mantras auf den
Korper wurden Passagen aus der SS iibernommen:'**

1434 Hier wurden die Varianten fett gedruckt. Die Ubersetzung der
Passage aus der ParS lautet: ,,Danach soll er auf die [Korper]bereiche Herz
usw. die angas und upangas auflegen. (31) jiiana (die angamantras werden
in der SS und damit auch in der ParS, die diese Stelle iibernimmt, durch je
einen der gunas reprasentiert; vgl. p. 427) soll er auf das Herz legen, wo-
durch es sich dort entfalten moge; aisvarya in den Kopfbereich, wodurch
[alles] prakrti- oder auch tattva-hafte tiber allem steht (?), o bester Weiser.
Auf dem Haarschopf, der vom Herzensfeuer (hrdagner) [weg] nach oben
verlduft, ist der Mantra-Konig der sakti [gegenwartig]. (32-33) bala, das
durch alle Korperglieder verkorpert wird, soll er gemeinsam mit dem Atem
(?) auf die Haut aller Korperglieder (bala représentiert kavaca) [und] virya,
das die Eigenform innerer Erkenntnis (?) hat, auf die beiden Hénde auflegen
(virya reprasentiert astra). Was den Frieden in der prakrti-haften Nacht
bewirkt, das ist tejas. [Es] wird zur Zeit des Auflegens nach der gelehrten
Vorschrift mit dem gluthaften Ort (d.h. mit dem Auge) verbunden. Diese
Vorschrift wird unten erkldrt werden. Danach soll er aber wie vorher Lotus,
Keule, Diskus und Muschel auflegen. (34-36) Nachdem er das Diadem, das
wie 10.000 Feuer und Sonnen leuchtet, auf den Kopf gelegt hat, den s7i-
vatsa, der wie der Vollmond glénzt, auf die rechte [Seite] der Brust, (37)
den kaustubha, der durch starkes Licht gekennzeichnet ist, auf das Herz
gelegt hat und die Waldblumengirlande, die aus verschiedenen Bliiten aus
einem Lotuswald besteht, auf den Hals, (38) ist Sri auf die rechte Seite bis
zur Schulter zu legen, und Pusti [soll er] auf die linke [Seite] und Garuda
vom Oberschenkelansatz bis zu den Knocheln [legen].*



432 Die Tradition des Paficaratra

ParS 4.31¢-39 SS 2.54¢-58b
tato hrdadisthanesu
angopangani vinyaset || 31

nyaset tu hrdaye jianam tatas tu hrdaye jianam
yato vyajyeta tatra tat | yato vyajyeta tatra tat || 54
aisvaryam sirasoddese aisvaryam Siraso dese
yasmad upari tisthati || 32 yasmad upari tisthati |
prakrtam tattvikam vapi prakrtam tattvikam vapi
sarvatra munisattama | sarvatra kamaleksana || 55
hrdagner urdhvagayam tu hardagner ardhvagayam tu
Sikhayam saktimantrarat || 33 Sikhayam saktimantrarat |
balam cakhilagatranam balam cakhilagatranam
tvaggatam vayunda saha | tadgatam vayuna saha || 56
mirchitam sarvagatrair yat miircchitam sarvagatrair yat
tad viryam hastayor nyaset || 34 tad viryam hastayor nyaset |
antarbodhasvaripam yat antarbodhasvariipam yat
prakrtadhvantasantikrt | prakrtadhvantasantikyt || 57
tejas tattaijase sthane tejas tattaijase sthane
nyasakale samasyate || 35 nyasakale samasyate |

yathoktavidhind so "yam

vidhir ardhvam pravaksyate |
tatah padmagadacakra-
Sankhan pragvat tu vinyaset || 36
kiritam murdhni vinyasya
vahnyarkayutadidhitim |

SS 17.31¢-32
srivatsam vaksaso *vame srivatsam vaksaso vame
purnendusadrsadyutim || 37 purnendusadrsadyutim || 31
kaustubham hrdaye nyasya kaustubham hrdaye nyasya
candadidhitilaksanam | candadidhitilaksanam |
nanabjavanapuspottham nanabjavanapuspottham
vanamalam ca kanthatah || 38 vanamalam ca kanthatah || 32
SS 17.34¢-35b
acamsad daksine bhage acamsad daksine bhage
nyasya srir uttare tatha | nyasya srir uttare tatha || 34
pustim gulphavasane ca pustir gulphavasanam ca
garudam corumiilatah || 39 vaktramadhye sarasvati |

In dieser Vorschrift der ParS heif3t es zundchst in 31cd, daf3 die
anga- und upangamantras aufgelegt werden sollen. Danach wurde in
32-35 mit nur kleinen Verdnderungen die Vorschrift fiir das Auf-
legen der angamantras aus der SS iibernommen. AnschlieBend wur-
de mit 36-37b eine Passage eingefiigt, die das Auflegen von padma,
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gada, cakra, sankha und kirita vorschreibt. Dann wurden zwei Pas-
sagen aus der Vorschrift der SS fiir die Verehrung des Nrsimha {iber-
nommen: ParS 4.37c-38 beschreibt das Auflegen von Srivatsa, kau-
stubha und vanamala, Vers 39 das Auflegen von Sri und Pusti. Diese
beiden Passagen sind Ubernahmen von SS 17.31¢-32 und 34c-35b.
SS 17.33-34b wurde nicht iibernommen, weil diese Verse das Auf-
legen von padma, Sankha, gada, cakra, khadga und dhanus vor-
schreiben, was nicht in das mantrische System der ParS paft. Die
Vorschrift fiir das Auflegen der Sarasvati in SS 17.35b wurde ent-
sprechend dem mantrischen System der ParS in 4.39d mit der fiir das
Auflegen des Garuda ersetzt. Der Vers SS 17.35¢cd, der das Auflegen
der Nidra beschreibt und daher auch nicht in das System der ParS
palt, wurde nicht iibernommen.

Auffallend ist, daB die sekundéren Korperglieder (upanga), die
von der JS und der SS nicht gelehrt werden, in der eben zitierten
Passage der ParS (4.31cd) nur kurz erwéhnt werden und die Art und
Weise ihres Auflegens auf den Korper nicht ndher ausgefiihrt wird.
Der Autor der ParS bemiiht sich also nicht, die rituellen Elemente,
die in seinen Vorlagen nicht vorkommen, genau zu beschreiben, son-
dern begniigt sich mit deren kurzen Erwéhnung.'**

Die Quelle fiir die Vorstellung von den upangas, welche fiir
die ParS charakteristisch sind, konnte die PausS sein, da die einzige
Passage in der ParS, in der die updngas explizit genannt und nach
der Reihe aufgezahlt werden, aus dieser Samhita stammt.'**¢

1435 ygl. auch ParS 6.256ab, wo die visuelle Gestalt der upa@gas im
Gegensatz zu der der anderen Mantras nicht beschrieben wird, sondern nur
gesagt wird, dall die upangas in der gleichen Weise wie die angas visuali-
siert werden sollen: ,,Genauso ndmlich soll er sich die mit gliickverheiflen-
den Merkmalen versehene Visualisierung der sekundidren Korperglieder
vorstellen.” (evam eva hy upanganam smared dhyanam sulaksanam |). Im
Rahmen des Auflegens der Mantras auf die Hand werden angas und upan-
gas in gleicher Weise nur kurz angesprochen; siehe ParS 4.14¢-15: ,,Auf die
zehn Finger, begonnen beim rechten Daumen, o Zweimalgeborener, endend
beim linken kleinen Finger in der richtigen Reihenfolge [und] auf die
beiden Handfldchen, beginnend mit der rechten, soll er die zwolf anga[man-
tras] Herz usw., die eine leuchtende Form haben, legen.” (Grabhya daksi-
nangusthac chakasu dasasu dvija || 14 kramad vamakanisthantam daksinadi
taladvaye | hrdadi dvadasangani bhasvadripani vinyaset || 15).

1436 parS 15.397¢-399b = PausS 33.30c¢-32b.
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Ebenfalls aus den Vorlagen JS, SS und PausS stammen die Be-
schreibungen der visuellen Formen des Gefolge Gottes. Die anga-
mantras werden mit einer Passage aus der SS in folgender Weise be-
schrieben: ,,Ebenso ndmlich soll er den Herz-Mantra als weil3 wie die
weille Nymphaea visualisieren. (251cd) Den Kopf[-Mantra] soll er
sich rotlich, in der Farbe eines Rubinberges vorstellen, den Haar-
biischel-Mantra mit der gleichen &uBleren Erscheinung, [aber farb-
lich] einem Berg von Kollyrium gleich. (252) Rundherum durch die
Sonne erhitzt, wie einen goldenen Berg, soll er sich den Brustpanzer-
Mantra zur Zeit der Betrachtung vergegenwértigen. (253) Als von
tausend Flammen umgeben, [farblich] einem Magneten gleich, von
der Kraft aller Waffen erfiillt, wird der Waffen-Mantra geriihmt.
(254) Als einem rauchlosen Kohlestiick gleich soll er sich den
Augen-Mantra-Konig vergegenwiértigen. [Sie alle] sind als mit ihrem
eigenen Glanz versehen, mit zwei Armen und einem Manne gleich
(d.h. in mannlicher anthropomorpher Form) zu visualisieren.“'*’

Die visuellen Formen der upangas werden, wie erwéihnt,
nicht beschrieben. Die Beschreibungen der Waffen, der Schmuck-
stiicke, der Saktis und des Garuda stammen aus der SS, der JS und
der PausS:

,Den Lotus soll er sich weil wie Jasmin vorstellen, sanft
(saumya), ein wenig lachelnd, einen siifen, das Gehor erfreuenden
Ton erklingen lassend;

die Keule gleich einem goldenen Berg, diinn, mit Lotusaugen,
als ein in der ersten Jugend stehendes, sechzehnjihriges, liebliches
Maidchen, durch ein aus ihr hervorgegangenes Strahlennetz das
Firmament erleuchtend;

1438

"7 parS 6.251¢-255: tadvad eva hi hrnmantram dhyayet kumudapan-
daram || 251 padmaragacalakaram araktam ca Sirah smaret| aiijanadri-
pratikasam sikhamantram tathakrtim || 252 paritah saryasantaptam yatha
kanakaparvatam | tatha kavacamantram ca dhyanakale vicintayet || 253
vrtam jvalasahasrais tu ayaskantasamadyuti| sarvastrasaktisampirnam
astramantram prakirtitam || 254 nirdhumangarasadrsam bhavayen netra-
mantrarat | dhyeyah svarucisamyuktah dvibhujah purusopamah || 255 (= SS
17.84c-88). Vgl. dazu auch die entsprechenden Beschreibungen in JS
13.127-141b (iibersetzt in RASTELLI 1999a: 130-132).

1438 Siehe Anm. 1435.
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den Waffenkdnig in einem Kreis aus seinen eigenen Strahlen
springend, auf einen Befehl des Alldurchdringenden wartend, mit
kurzen Gliedern [und] roten Augen;

die Muschel dem Himalaya gleich, mit Lotusaugen, aus ihren
Miindern gute Agamas bis hin zu Sama[-Spriichen] entlassend.

Das Diadem hat ein freundliches Gesicht, eine goldene Farbe
[und] einen groBen Korper. (259-263) Es ist von gestalthaften
Lichtern in vielen Farben umgeben, [und] es befindet sich in der
Stellung der Vidyadharas'*’ im Luftraum. (264)

Dann soll er sich den srivatsa einem Bergkristallberg gleich
vergegenwirtigen, im gebundenen Lotussitz sitzend, [zwei] Héinde
auf seine Seiten gelegt, (265) mit den beiden Haupthénden die kiir-
mamudra'*** bildend.

Den kaustubha, den Anfiihrer der Edelsteine, soll er sich in der
Farbe eines Rubinberges vorstellen, die zehn Himmelsrichtungen
erleuchtend, mit eng aneinander gelegten Fiilen stehend, in der Mitte
[seiner] Brust eine aus seiner Hand geformte Schale tragend, die
andere [Hand] gut sichtbar auf dem Kopf haltend.

Die Ehrwiirdige Girlande ist in vielen Farben zu betrachten, als
reizend, (266-268) mit allen Diiften versehen, sanft, den Mund etwas
geoffnet.

[Die Schmuckstiicke] Diadem usw. und die Waffen sind als mit
ihrem eigenen Glanz versehen, mit zwei Armen'*"' und einem
Manne gleich zu visualisieren. Die Keule und die Girlande haben die
Gestalt einer Frau. Alle Anfiihrer der Waffen warten auf den Befehl
des Alldurchdringenden. (269-270) Sie sind aufgesprungen, bewegen
sich hin und her und befinden sich in der gleichen Position, haben
[zwei] Hénde auf die Hiiften gestiitzt [und] einen Yakschweifwedel
und einen Ficher [mit den anderen beiden Hianden] erhoben. (271)
Bei der Visualisierung soll man sich die rechte Hand aller aufer der
vier Diadem usw. und dem Lotus als den Bosewichten drohend vor-

¥ Dh. in fliegender Position, in der die Vidyadharas im allge-
meinen dargestellt werden; vgl. BANERJEA *1956: 282f.

1440 Biir eine Beschreibung der kiirmamudra siehe JS 8.59¢-60.

1441 Tatsichlich werden die Schmuckstiicke und Waffen hier mit vier
Armen versehen beschrieben. Diese Divergenz ergibt sich dadurch, daf
ParS 6.269¢-270b aus SS 17.88c-89b entnommen ist, die Beschreibungen
jedoch aus SS 13 und JS 13 (vgl. Anm. 1442).
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stellen. Dann ist am Kopf von allen ihr je eigenes wohl bekanntes,
gestaltloses Kennzeichen zu visualisieren. (272-273)

Laksmi1 hat die Farbe des roten Lotus [und] Augen wie der
blaue Lotus. Pusti ist weill wie ein Strom von Milch [und] hat ein
von Wonne erfiilltes Gesicht. (274) Laksmi ist als bhoktrsakti be-
kannt; Pusti wird karty[sakti] genannt. Zum Zwecke des Genusses
des Herabgestiegenen [und] aufgrund seines Mitleids mit den Welten
(275) sind die beiden unverginglichen Saktis gemeinsam mit diesem
(d.h. Gott) entstanden.

Rotschnéuzig, liberaus kriftig, mit furchtbaren Augenbrauen
und gebogenen Augen, (276) [farblich] fliissigem Gold gleich, mit
einem Kreis von Fliigeln geschmiickt, geiergesichtig und breit-
béuchig soll man sich Garuda vorstellen, o Brahmane. (277)

Und danach soll man [sie] nach der Reihe mit den beschrie-
benen Verkdrperungen versehen visualisieren. Der Lotus ist der Herr
der Wasser (d.h. Varuna), die Keulengottin Sarasvati, (278) der Dis-
kus ist die Stiitze der Welten, der Muschelkonig das sabdabrahman.
Das Diadem ist als Feuer zu erkennen, der kaustubha als Sonne,
(279) der srivatsa als der Mond selbst, die Girlande als die sechs
[Jahreszeiten] Friihling usw. Den Beschiitzer der Vogel soll man als
die Atemkraft (prana) erkennen.«'***

1442 parS 6.259-280c: kundavadatam kamalam saumyam isatsmitana-
nam | ravam ravantam madhuram srotrendriyasukhavaham || 259 gadam he-
madrisamkasam tanvim kuvalayeksanam | dvirastavarsavat kantam kumarim
navayauvanam || 260 svotthena rasmijalena bhasayantim nabhahsthalam |
svarasmimandalantahstham valgantam hetirat (sic!) smaret || 261 vibhor
ajnam pratiksantam hrasvangam raktalocanam | tuhinacalasamkasam San-
kham kamalalocanam || 262 sadagamadisamantam udgirantam svakair mu-
khaih | kiritah saumyavadanah kaiicanabho mahatanuh || 263 bhabhir akrti-
yuktabhir nanarapabhir avrtah | sthito vaidyadhariyena sthanakenantariksa-
gah || 264 sphatikadripratikasam srivatsam atha bhavayet | baddhapadmasa-
nasinam nyastahastam svaparsvayoh || 265 vahantam kiirmamudram ca mu-
khyahastadvayena ca| padmaragacalakaram kaustubham ratnanayakam ||
266 diso dasa dyotayantam samlagnanghristhitam smaret | vahantam coraso
madhye svahastakrtasamputam || 267 sandharayantam aparam tatha vai Sira-
si sphutam | dhyeya bhagavati mala citravarna manorama || 268 sarvagan-
dhanvita saumya isadvikasitanana | dhyeyah svarucisamyukta dvibhujah pu-
rusopamah || 269 sastrah kiritapirva ye gadamalanganakrti (konj. gadamale
’nganakrti) | ete ’stranayakah sarve vibhor ajiiapratiksakah || 270 protthita
vicalantas ca susamaih sthanakaih sthitah | Sronitatarpitakaras camaravyaja-
nodyatah || 271 sapadmam tu kiritadyam varjayitva catustayam | tarjayantam
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d. Die iibrigen in ParS 1 erwihnten gottlichen Wesen

Es ist unklar, welche Wesen in ParS 1.103¢-104 mit Garuda
usw., den ,,Werkzeugen Gottes™ und deren Verkorperungen (miirti)
gemeint sind. Sie konnten mit jenen identisch sein, die in der Be-
schreibung des Mantrasiddhanta genannt werden: ,[Wo] die Ver-
ehrung mit Garuda usw., mit den Bhitas, Siddhas usw. bis hin zu den
Waffen festgesetzt ist,'** aber auch hier wird nicht deutlich, welche
Gruppe Garuda anfiihrt und welche Wesen die Gruppe von den Bhii-
tas bis hin zu den Waffen einschlie3t. Andere diese Textstellen erhel-
lende Belege konnten bisher nicht gefunden werden.

Abgesehen von den ,,Werkzeugen Gottes* haben alle in ParS
1.102b-104 genannten Wesen eine ewige und eine vergingliche
Erscheinungsform. Mit dieser Lehre in Beziehung stehen konnte die
von spiteren ViSistadvaitavedanta-Autoren vertretene Ansicht, daf3
Gott und die ewigen, bei ihm weilenden gottlichen Wesen, zwar ewi-
ge Korper besédfien, aber nach Wunsch auch nicht ewige Korper an-
nehmen koénnten. So schreibt Venkatanatha in seinem Nyayasiddhai-

jana: ,,Und die iiberaus mannigfaltigen Gegenstinde hier'*** wie

ca dustaugham anyesam daksinam karam || 272 smared vai dhyanakale ca
sarvesam atha mastake | dhyeyam svakam svakam cihnam suprasiddham
nirakrti || 273 raktapankajavarnabha laksmir nilambujeksand | dugdhaugha-
dhavala pustir anandakulitanand || 274 bhoktrsaktih smrta laksmih pustir vai
kartrsamjriita | bhogartham avatirnasya tasya lokanukampaya || 275 uditam
saha tenaiva Saktidvitayam avyayam | raktatundam mahapranam bhimabhru-
kutilocanam || 276 dravaccamikarakaram paksamandalamanditam | samsma-
red garudam vipra grdhravaktram prthidaram || 277 yathoktamirtiyuktams
ca tato dhydayed yathakramam | apam patir vai kamalam gadadevi sarasvati ||
278 cakram lokapratistha vai sabdabrahma tu sankharat| kirito hutabhug
vedyah kaustubhas tu prabhdkarah || 279 svayam sasankah srivatso mala san-
madhavadayah | pranam patatripam vidyat. 259-260b = SS 13.10c-11;
260cd = JS 13.153cd; 261ab = SS 13.12ab; 261c-262b = SS 13.9¢-10b;
262¢-263b = SS 13.12¢-13b; 263¢-264 = SS 13.3¢-4; 265-266b =~ SS 13.7-
8b; 266¢c-268b =~ SS 13.5-6; 268c-269b =~ SS 13.8¢c-9b; 269¢-270b =~ SS
17.88¢c-89b; 270c-273 = SS 13.26¢-29; 274 = PausS 21.16; 275-276b =~ SS
13.49¢-50; 276¢-277 = JS 13.154-155b; 278cd = SS 13.31cd; 279¢-280¢ =
SS 13.30-31a.

1443 parS 19.535d-536b: garudapramukhair api || bhitasiddhadibhih
sastraparyantair yajanam hitam |. Zum Mantrasiddhanta vgl. pp. 224ff.

144 D h. in der ewigen vibhiiti; vgl. dazu OBERHAMMER 2000: 57ff.
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Schmuckstiicke, Waffen, Throne, Gefolge, Wohnorte, Parks, Teiche,
Vergniigungsberge usw. sind ewig. Einige aber sind bewirkt und
nicht ewig. Denn auch dort gibt es Verdnderungen an den Bidumen
wie Sprossen, Bliiten, Friichte usw., in den Flissen wie Schaum,
Wellen, Blasen usw. und im Koérper [Gottes] wie Vyiihas, Vibhavas
usw. Denn nur eine Verdnderung, die durch die Zeit bewirkt und
vom karman abhéngig ist, ist fir diese zu verneinen, nicht aber auch
eine, die allein durch den Willen des Ehrwiirdigen bewirkt ist. So
sind daher auch einige Korper der ewigen [Wesen] und des Herr-
schers ewig, weil [sie] aufgrund eines ewigen Wunsches angenom-
men werden, [und] einige sind nicht ewig, weil sie aufgrund eines
nicht ewigen Wunsches angenommen werden.“'** und Srinivasa-
carya in seiner Yatindramatadipika: ,,Der Korper ist zweiartig, ndm-
lich ewig [und] nicht ewig. Unter diesen sind die drei Konstituenten
[der Urmaterie], die Substanz, die Zeit, die Einzelseelen (jiva), die
gliickverheifiende Stiitze'**® usw. ewig. Der Korper des Herrschers
ist ewig und [ebenso] die zu ihrem Eigenwesen gehdrende Form der
Stris wie Garuda, Schlange (d.h. Ananta) usw. Der nicht-ewige
[Korper] ist zweiartig, ndmlich nicht durch karman bewirkt und
durch karman bewirkt. Ersteres ist die Form des Herrschers als der
GroBle usw., ebenso die jeweilige Form von Ananta, Garuda usw.
und den Emanzipierten, die nach Wunsch angenommen wird.
(”')“1447

In den Sambhitas wurden sonst bisher keine Belege fiir derartige
Lehren gefunden.

1495 NyS 389,16-390,2: visayas catra bhiisanayudhdsanaparivaraya-
tanodyanavapikakridaparvatadayo ’tivicitra nityah. kecit tu krtaka anityas
ca. santi hi tatrapi tarusu pallavakusumaphaladayah parinamah, nadisu
phenatarangabudbudadayah, vigrahe ca vyithavibhavadayah. kalakrtakar-
madhinaparinamamatram hi tesu nisedhyam, na tu bhagavatsankalpama-
trakrtam api. tad evam Sarirany api kanicin nityanam isvarasya ca ni-
tyecchaparigrahan nityani. kanicid anityecchaparigrahad anityani.

1467ur  gliickverheiBenden Stiitze* (Subhasraya) vgl. VisnuP 6.7.46-
76 und VAN BUITENEN 1955.

T YMD 20,3-7: $ariram dvividham nityam anityam iti. tatra nityam,
trigunadravyakalajivasubhasrayadikam. isvarasariram nityam, sirinam ca
svabhavikagarudabhujagadiripam. anityam dvividham. akarmakrtam kar-
makrtam ceti. prathamam isvarasya mahadadiriapam. tatha anantagaruda-
dinam muktanam ca icchagrhitam tat tad rigpam.
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10. Die Orte Gottes und seiner Erscheinungsformen

»Der ewige Ort, der hoher als der Hochste ist, des alldurchdrin-
genden Vasudeva, der anderen, die die Form eines Vyiiha haben und
ebenso der Vibhavas, (105) und die vielen, mannigfaltigen, reinen
Orte sowie das jeweilige genau bestimmte Ausmall ihrer Ausdeh-
nung, (106) und die Zahl, das MaB [und] das Kennzeichen ihrer Ein-
friedungen und HauptstraBen.*'***

Mit diesen Worten der ParS sind verschiedene Orte ange-
sprochen: der, an dem der hochste Gott gegenwartig ist, hier nitya
sthana, der ewige Ort, haufig aber auch parama pada, der hochste
Ort,'** para vyoman, der hochste Himmel,'"**® Vaikuntha'*' oder, in
spaterer Zeit im Visistadvaitavedanta, nityavibhi,’ttil452 genannt, und
die Orte, an denen die Vyiihas und Vibhavas anwesend sind.

a. Die Kosmologien der Quellentexte der ParS

Betrachten wir, welche Vorstellungen von diesen Orten in den
Quellentexten der ParS zum Ausdruck kommen und dem Autor der
letzteren daher vermutlich bekannt waren.

In den altesten Samhitas JS, SS, PausS und ParS gibt es einige
Erwidhnungen, daB3 der hochste Gott im hochsten Ort oder Himmel
gegenwirtig ist,'*> jedoch keine niheren Beschreibungen, wie es

¥ ParS 1.105-107b: vibhor vai vasudevasya sthanam nityam parat-
param | anyesam vyiharipanam vibhavanam tathaiva ca || 105 nanavidhani
sthanani virajamsi bahiini ca | tesam vistaramanam ca tatha svam svam
vyavasthitam || 106 tatsalanam pratolinam samkhyamanam ca laksanam |.

1449 7 B. in ParS 5.181b und 7.210b.
1450 7 B. in ParS 15.242a und 25.49a.
14517 B. in AS 36.40a und Pads jp 8.30b.

1452 7 B. in NyS 384,11. Zur ewigen vibhiiti im Visistadvaitavedanta
vgl. die Studie von OBERHAMMER 2000.

1453 Vgl. JS 2.9d-10b: ,,Verehrung Dir, dem hochsten atman, der in
der Hohle des Herzlotus wohnt und im hochsten Himmel schlaft. (namas te
paramatmane || hrdambujaguhavasaparavyomantasayine |), ParS 2.29: | Es
ist bekannt, dal der hochste paramatman finf Saktis hat, durch die der
hochste Gott im hochsten Himmel gegenwairtig ist.” (Saktayah paiica vikhya-
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dort aussieht. Von Vyiiha- oder Vibhava-Welten ist dort ebenfalls
keine Rede.

Die SanS beschreibt in indraratra 7 verschiedene Welten von
L Visnus®.'** Die Visnus sind zum GroBteil jene gottlichen Erschei-
nungsformen, die im allgemeinen als Avataras bekannt sind, ndmlich
Varaha, (Bhargava) Rama, Narasimha, Rama,'*® Vamana, Haya-
vaktra, Vasudeva, Kapila, Visnu und Mahavisnu. Thre Welten sind in
den Haupt- und Zwischenhimmelsrichtungen angeordnet, und zu den
ersten sieben gehort jeweils eine andere, untergeordnete Welt, die in
einer bestimmten Himmelsrichtung von diesen steht. Somit ergibt
sich folgende ,,Weltenordnung*:

Himmelsrichtung Welt untergeordnete Welt
0] varahaloka cakraloka (W)
SO ramaloka kaldagniloka (NW)
S narasimhaloka ramaloka'* (S)
SW ramaloka varunaloka (O)
\\% vamanaloka vayuloka (SO)
NW

N hayavaktraloka somaloka (S)

NO vasudevaloka isanaloka (SW)
unten kapilaloka

oben visnuloka

dariiber mahavisnuloka

tah parasya paramatmanah | yabhir eva paro devah paramavyomni tisthati |)),
2.106 und 26.82ab.

145% SanS ir 7.lab: ,Nun beschreibe ich Euch alle Welten aller
Visnus.“ (vispinam atha sarvesam lokan sarvan vadami vah |).

1455 Hier ist der Rama, der Ravana totete, gemeint; vgl. SanS ir
7.37ab: , Hier wird die Welt des Rama, der Ravana ein Ende bereitete, be-
schrieben.” (ravanantakarasyatra loko ramasya kirtitah). Der andere hier
genannte Rama ist vermutlich Bhargava Rama, der auch z.B. in SanS br
6.74a und rr 6.13a erwihnt wird.

1456 Hier handelt es sich um eine dritte Rama-Welt, vielleicht die des
Parasurama?
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Die sieben ersten genannten Welten sehen in wesentlichen
gleich aus. Sie sind hundert yojanas breit und lang, von Willen (pra-
kara) und Toren (gopura) aus verschiedenen edlen Materialien wie
z.B. Smaragd oder Bergkristall umgeben und mit Paldsten versehen.
Rund um diese Welten befinden sich zehn, hundert oder tausend
gleiche Welten. In diesen gibt es einen Vergniigungsberg (akrida-
parvata), einen lokaloka, d.h. ein Gebirge am Rande der Welt,'*’
einen grofBen Berg, einen FluB und Baume. Um die zehn, hundert
oder tausend Welten gibt es einen tausend yojanas langen Wall mit
vier gopuras und Tiirhiitern,'*®

Die Kapila-Welt unterhalb dieser Welten ist nicht nur von hun-
dert gleichen Welten und einem Wall umgeben, sondern auflerhalb
davon noch einmal von je tausend, zehntausend, hunderttausend und
zehn Millionen Welten, die je von einem Wall umgeben sind.'*”
Uber den Welten und iiber dem Berg Meru befindet sich die Visnu-
Welt, die von hundert brahmalokas, tausend rudralokas, zehntausend
devalokas und hunderttausend devapitrlokas mit den jeweiligen
Willen umgeben ist."*® Dariiber befindet sich die Welt des Maha-
visnu. Sie ist von keinen anderen Welten umgeben, und in ihr woh-
nen nur der héchste purusa und die beiden Tiirsteher Canda und Pra-
canda. Uber dieser Welt ist Nardyana gegenwirtig, {iber dem nichts
anderes steht. AuBerhalb aller Welten befindet sich der ewige (sana-
tana) Vasudeva.'*"!

Diese Lehre von den verschiedenen gottlichen Welten ist der
SanS eigentiimlich und in keinen anderen Paficaratra-Sambhitas zu
finden. Der Autor der ParS bezieht sich wahrscheinlich nicht auf
diese, da hier auch nicht von Vytha- und Vibhava-Welten die Rede
ist.

Die vermutlich ersten detaillierteren Beschreibungen des
hochsten Himmels in Paficaratra-Werken sind in der AS und im LT

1457 APTE 1957 schreibt s.v. lokaloka: \N. of a mythical mountain that
encircles the earth and is situated beyond the sea of fresh water which
surrounds the last of the seven continents®.

138 SanS ir 7.1¢-79.

1459 San$ ir 7.80-95a.
1460 SanS ir 7.95b-106.
1461 SanS ir 7.107-111b.
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zu finden. Der hochste Himmel entsteht wahrend der reinen Scho-
pfung aus den sechs gottlichen Eigenschaften und besteht aus Wissen
(jiana) und Wonne (ananda). In ihm ist Visnu gegenwiértig, gemein-
sam mit seiner Gattin Sri, seinen Dienern und den emanzipierten
Seelen. So ist in der AS zu lesen: ,,Die reine Schopfung, die vorher
gelehrt wurde, bringt die Vyiihas usw. zur Unterscheidung. Aufgrund
des Sudar$ana genannten Wollens wird ihr aus Wissen und Wonne
beschaffener, verdichteter Lichterglanz zu einem Ort. Dieser Ort ist
der hochste Himmelsraum (vyoman), der makellos ist [und] {iber dem
Menschen [steht], (21-22) in dem bestindig grenzenloses Gliick
besteht, der tadellos [und] geordnet ist. Dort gibt es aus Wonne be-
schaffene Geniisse und Welten, die durch Wonne gekennzeichnet
sind. (23) Die Korper der Emanzipierten, deren atman [auf Gott]
gerichtet ist, sind aus Wissen und Wonne beschaffen. Stets schauen
die Gotter den lotusdugigen purusa, (24) dessen Korper aus den
sechs Eigenschaften besteht, den Gott, der von der ebenso beschaffe-
nen Sri begleitet ist, dessen Korper alle durch das Wollen bewirkten
Korper umfafit, (25) der Herrscher iiber dieses Universum, der Herr
der bestehenden Welt, der alle Wohnorte umfaflit [und] frei von
einem Wohnort ist, Narayana, bei dem Wohlergehen herrscht. (26)
Nachdem die Kenner der Wahrheit diesen Ort erlangt haben, werden
sie, frei von allen Befleckungen, erlost. Sie haben die Grdofie eines
feinen Staubkdrnchens, sie sind mit zehn Millionen Strahlen ge-
schmiickt, (27) frei von den unterschiedlichen Beschaffenheiten des
Erscheinens und Verschwindens. Nachdem sie Visnus Ort erreicht
haben, das hochste, letzte Ziel des Weges, (28) betreten sie diesen
durch die Wellen der Zeit verworrenen Weg nicht [mehr]. Welche
Form sie im Wesenskreislauf verehrt haben, (29) diese erblicken sie,
wenn sie im hochsten Himmelsraum wohnen. Nachdem sie eine
lange, viele zehn Millionen Vernichtungen umfassende Zeit ver-
bracht haben, (30) erlangen sie danach die gottliche, durch die sechs
Eigenschaften charakterisierte Herrlichkeit des Visnu. So wurde Dir
kurzgefaBBt der hochste Himmelsraum beschrieben. (31) Eine umfas-
sende Darstellung von ihm kann auch in 10.000 Jahren nicht gegeben
werden, %%

142 AS 6.21-32b: Suddha parvodita srstir ya sa vyihadibhedini | su-
darsanakhyat samkalpat tasya eva prabhojjvala || 21 jiananandamayi stya-
na desabhavam vrajaty uta | sa desah paramam vyoma nirmalam purusat
param || 22 nihsimasukhasamtanam anavadyam anakulam | tatranandama-
ya bhoga lokas canandalaksanah || 23 jiiananandamaya deha muktanam
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Das LT schreibt: ,,Unser beider hochster Himmelsraum ist frei
von Leid, der hochste Ort, eine gottliche Ausbreitung der sechs Eigen-
schaften, aus eigenem Willen zu einem Ort geworden, (9) welcher von
Siddhas, die sich an ihrem Ritualwerk erfreuen [und] den Veda sowie
den Vedanta zur Génze studiert haben, (...) erlangt wird, (...) wo
sich alle makellosen Herrscher iiber Alles wie Ananta, der Vogel-
konig, Visvaksena usw.,'** die meine Befehle ausfiihren, erfreuen,
(21¢-22b) dort sitzt der von Sri begleitete Gott der Gétter, der Men-
schenquiler, mit einem gottlichen Korper auf einem durch die
Schlange Ananta [gebildeten], durch grole Bequemlichkeit glénzen-
den Bett, (22c¢-23b) mit wunderbaren, gottlichen Waffen [und]
Schmuckstiicken geschmiickt, die vijiiana, aisvarya und virya oblie-
gen und aufgrund von Sakti und fejas méchtig sind, (23c-24b) vom
finfwesenhaften'*® Vogelkénig Suparna [und] vom leuchtenden
Heerfiithrer Visvaksena, der [ihm] in der Form gleich [und] durch

bhavitatmanam | sada pasyanti te devah purusam puskareksanam || 24 sad-
gunyavigraham devam tadrsya ca Sriya yutam | samkalpasadhitasesadeha-
daihikavistaram || 25 isanam asya sarvasya jagatas tasthusas patim | sarva-
vdasam andvasam nardayanam anamayam || 26 tat padam prapya tattvajina
mucyante vitakalmasah | trasarvenupramands te rasmikotivibhigitah || 27
avirbhavatirobhavadharmabhedavivarjitah | paramam te *dhvanah param
vaisnavam padam asritah || 28 visanti nemam adhvanam kalakallolasamku-
lam | bhaktas te yadrse ripe samsarapadam asritah || 29 tadrsam te sami-
ksante paramavyomavdasinah | vihrtya suciram kalam kotyoghapratisamca-
ram || 30 tato visanti te divyam sadgunyam vaisnavam yasah | tad etat para-
mavyoma lesatas te pradarsitam || 31 naiva varsayutenapi vaktum Sakyo
’sya vistarah |. Fiir eine Beschreibung der gottlichen Welt vgl. auch AS
9.10-35.

1463 Visnus Diener Ananta, Garuda und Visvaksena sind vermutlich
aus der Tradition des Visistadvaitavedanta iibernommen; vgl. z.B. Yamunas
Stotraratna 39-42. Zur Entwicklung der Vaikuntha-Vorstellung im Pafica-
ratra und Visistadvaitavedanta und den gegenseitigen Einfliissen der beiden
Traditionen in Bezug auf diese vgl. RASTELLI 2003a.

464 Die fiinf Formen des Garuda sind Satya, Suparna, Garuda,
Tarksya und Vihages$vara. Sie sind die fiinf Modifikationen des prana; vgl.
SS 12.178-191b.
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einen srivatsa gekennzeichnet ist, in rechter Weise unmittelbar be-
dient.«'*%

Die PadS beschreibt ebenfalls den hochsten Himmel und auch
die Vyuha- und Vibhava-Welten. Die Welten der Vyihas und der
Vibhavas befinden sich gemeinsam mit dem hochsten Ort Visnus
auBerhalb der unzéhligen Welteneier (anda): ,,Narayana durchdringt
all diese Eier. Innerhalb von diesen durchdringt der Ehrwiirdige, der
hochste purusa, alles, (48) und auBerhalb verharrt er, wie ein
Zuschauer alles beobachtend. AuBlerhalb der groBBen Dunkelheit be-
finden sich Welten [in der GroBe] von iiberaus vielen yojanas. (49)
Vier sind nach der Reihe von den vier Vyiihas beherrscht. Diese
werde ich nach der Reihe nennen: Aniruddha [ist der erste]; der
néchste ist als Pradyumna bekannt; nach diesen ist der ,Samkarsana‘
Genannte; danach der ,Vyiiha® genannte Vasudeva, o der Du auf
dem Lotus sitzt. (50-51) Danach wird der ,Vibhava‘ genannte Vasu-
deva gelehrt und [danach] der anfangslose Vasudeva. Die beiden
Welten von diesen beiden sind in dieser Reihenfolge [die nachsten].
(52) Danach gibt es die Welt auch des Narayana, die sich in deren
Néhe befindet. Als inneres [Mal}] von jeder einzelnen [Welt] werden
zehn Millionen yojanas genannt. (53) So groB ist deren {iberaus
schone Ausdehnung. In der Welt auflerhalb von diesen befindet sich

195 LT 17.9-25: tayor nau paramam vyoma nirduhkham padam utta-
mam | sadgunyaprasaro divyah svacchandyad desatam gatah || 9 svakarma-
nirataih siddhair vedavedantaparagaih | (...) yad avapyate || 12 (...) anan-
tavihagesanavisvaksendadayo *malah || 21 mahdajiiakarino yatra modante sa-
kalesvarah | tatra divyavapuh sriman devadevo janardanah || 22 ananta-
bhogaparyanke nisannah susukhojjvale | vijiianaisvaryaviryasthaih Sakti-
tejobalolbanaih || 23 ayudhair bhisanair divyair adbhutaih samalamkytah |
paricatmand suparnena paksirajena sevitah || 24 sartipyam eyusa saksac
chrivatsakrtalaksmana | senanya sevitah samyag visvaksenena dipyata || 25.
Vgl. auch LT 7.9-10: ,,.Der Himmel aber ist der héchste Himmelsraum, der
,hochster Raum* genannt wird, wo Gott Visnu, der ewige hochste atman,
nachdem er sich geteilt hat, gemeinsam mit mir, Rama, spielt. Das gemein-
same Erwachen der sechs Eigenschaften ist dieser Ort, der hochste Him-
mel.“ (nabhas tu paramam vyoma paramakasasabditam | yatra devo maya
sardham vibhajyatmanam atmand || 9 kridate ramaya visnuh paramatma
sanatanah | sadgunyasya samunmesah sa desah paramambaram || 10). LT
17.10-21b beschreibt ausfiihrlich die Merkmale der emanzipierten Seelen,
auf die hier nicht néher eingegangen wird.



Die Grundanschauungen der Parame$§varasamhita 445

der Ehrwiirdige, der Ungeborene. (54) Der Anfangslose, der Vasu-
deva genannt wird, nimmt sich in einem Juwelenpavillion schon aus,
auf dem himmlischen, aus der Schlange Sesa [gebildeten] Thron
gemeinsam mit Sri und Bhiimi sitzend, (55) von den acht Saktis
Vyapti usw."**® umringt, die Yakschweifwedel in den Hénden tragen
[und ihm] in der Néhe dienen, (56) vom Gefolge mit dem Heerfiihrer
an der Spitze und den Waffen wie Diskus usw., die sich verneigen,
bedient, von den in den Zustinden wie Nihe usw.'*®’ befindlichen
(57) Emanzipierten, die die fiinf Zeiten kennen, [und] Siddhas, die zu
Dienern geworden sind, bestdndig verehrt, von jenen, die an den
zwolfsilbigen [Mantra] denken, (58) im achtgliedrigen Yoga voll-
kommen sind, von vielen ,aus dem Ehrwiirdigen Beschaffenen*
(bhagavanmaya), die das Wesen und die Bedeutung des Paficaratra
kennen, fir immer zufrieden [und] in [seiner] Néhe sind, (59)
[sowie] von den Edlen, die sich dem Ritual fiir den Ehrwiirdigen
Sesa widmen, [verehrt], wie es angemessen ist. [So] wurde dieses
Gebiet der dort wohnenden Gliicklichen beschrieben, o Brahman.
(60) Die Ausdehnung der in den Eiern und auBlerhalb befindlichen

1466 Diese acht Saktis sind Vyapti, Kanti, Trpti, Sraddha, Vidya, Jaya,
Ksama und Santi (Pads cp 3.143).

1497 Hier sind die vier Arten der Emanzipation gemeint (vgl. PadS cp
24.89cd: salokyadicaturbhedam muktim), nimlich Nihe (samipya), Uber-
einstimmung in der dufleren Form (saripya), Innehaben derselben Welt
(salokya) und Vereinigung (sayujya). Sie werden in der PadS in folgender
Weise definiert: ,,Das Erlangen der [duBeren] Form des Ehrwiirdigen wird
von Weisen ,Ubereinstimmung in der [duBeren] Form* genannt. Der Dienst
an Gott durch [sein] Bedienen in [seiner] Gegenwart ist die Néhe. (108) Fiir
immer in seiner ,Vaikuntha® genannten, von Wiedergeburt freien Welt zu
wohnen, ist das Innehaben derselben Welt.“ (PadS c¢p 24.108-109: sa-
rupyam bhagavadriapapraptih sadbhir udahrta | samipyam sannidhau seva
devasya paricaryaya || 108 salokyam ca tad akhyatam loke vaikunthasam-
Jhiite | tadiye nityavaso ’yam punaravrttivarjite || 109); ,,Wenn aber das letz-
te Ziel von gemischter Form ist, stellt er, unterschieden bleibend, konzen-
triert [und] aufmerksam den hochsten Gott mit Verehrungen usw. zufrieden
und erlangt danach durch das nur auf den Einen gerichtete Wissen die Ein-
heit mit dem hochsten arman, der reine Geistigkeit ist. Diese Emanzipation
wird ,durch Vereinigung charakterisiert® genannt.“ (PadS jp 8.33-34: sid-
dhante misrariipe tu bhede sthitvarcanadibhih | tosayitva param devam tato
yuktah samahitah || 33 vijiianenaikatanena paramatmani cidghane | aikyam
prapnoti sa muktir ukta sayujyalaksanda || 34).
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Welten wird nicht erkldrt, weil sie von jenen, die in Bezug auf die
Existenz blind sind (?), schwer zu erfassen ist.*!*®

Wie schon an anderer Stelle ausfiihrlich dargestellt, ™ ist die
Vorstellung vom Aufbau des hochsten Himmels des Gottes vom Vi-
Sistadvaitavedanta beeinfluffit. Visnu an seinem himmlischen Wohn-
ort, an dem er gemeinsam mit seiner Partnerin Sri, der Schlange
Ananta, seinen Dienern Garuda und Visvaksena und den emanzipier-
ten Seelen gegenwirtig ist, wird schon bei Yamuna erwéhnt;'4
detaillierte Beschreibungen finden sich im Nityagrantha und im Sri-
vaikunthagadya, die beide Ramanuja zugeschrieben werden. Ande-
rerseits hat aber auch das Paficaratra in dieser Lehre auf den ViSista-
dvaitavedanta Einflul genommen. Fiir eine detaillierte Darstellung
von diesen Sachverhalten sei auf den erwéhnten Aufsatz verwiesen.

1469

1498 pads jp 12.48-61: andani tani sarvani vyapya narayanah sthitah |
antas ca tesam bhagavan sarvavyapi parah puman || 48 bahis ca saksivat
sarvam iksamdano ’vatisthate | mahatas tamaso bahye lokah subahuyoja-
nah || 49 catvarah kramasah santi caturbhih samadhisthatah | vyithaih kra-
mena vaksye tan aniruddhah parah smytah || 50 pradyumno ’nantaram te-
sam sankarsanasamahvayah | vasudevas tatah pascad vyithakhyah kamala-
sana || 51 vibhavakhyo vasudevas tadanantaram iritah | anadir vasudevas
ca tayor lokav anukramat || 52 tato narayanasyapi lokas tannikate sthitah |
ekaikasyantaram kotir yojananam udiritd || 53 tavan eva ca vistarah tesam
atimanoharah | tebhyo bahihsthito loke yatraste bhagavan ajah || 54 anadir
vasudevakhyah sobhate manimandape | Sesabhogasane divye sribhitbhyam sa-
mam asthitah || 55 vyaptyadibhis taydastabhih (konj. tathdastabhih) sSaktibhih
parivaritah | balavyajanahastabhih sevyamanabhir (konj. valavyajanahasta-
bhih sevamandabhir) antike || 56 senesddyaih parisadais cakradyair ayudhair
api | pranamadbhih sevyamanah samipyadipadasthitaih || 57 muktais ca
paiicakalajiiaih siddhaih kinkaratam gataih | upasyamanah satatam dvada-
Saksaracintakaih || 58 astangayogasamsiddhair bahubhir bhagavanmayaih |
paiicaratrarthatattvajiiair nityatyptaih samipagaih || 59 yatharham bhaga-
vacchesakarmanisthair mahatmabhih | dig esa kathita brahman dhanyanam
tatra tisthatam || 60 antargatanam lokanam andesu bahir apy atha | vista-
rah kathyate naiva durgnahatvad bhavadrsaih || 61. In der BBS werden die
Vorstellungen zu den verschiedenen Welten, die zum Teil auf der PadS ba-
sieren, weiter ausgebaut und entwickelt; siche BBS 2.7.91-151 (135-146b =
PadS jp 12.48-59b) und 3.1.42-6.64.

1469 Siehe RASTELLI 2003a.

1470 SR 39-43.
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Die in ParS 1.105-107b beschriebene Lehre von verschiedenen
Orten der verschiedenen Erscheinungsformen Gottes entspricht am
ehesten der in der PadS vorgetragenen, denn nur hier werden Welten
der Vyiihas und Vibhavas gelehrt. Allerdings darf nicht iibersehen
werden, dal3 diese nicht mit der Theologie der ParS iibereinstimmt
und daher nicht ohne Modifikationen in diese iibernommen hitte
werden konnen.'*" In der ParS selbst werden die Orte der verschie-
denen Erscheinungsformen Gottes nicht wieder erwihnt.'*”?

11. Die emanzipierte und die nicht-emanzipierte Eigenform
der Einzelseelen und deren spezifische Zustinde'*”

Die Emanzipation aus dem Wesenskreislauf ist neben dem Ge-
nul} (bhoga) eines der beiden Hauptziele eines Paficaratrin. Wie auch
in den meisten anderen indischen Religionen ist der Wesenskreislauf
im Paficaratra durch Leiden bestimmt, dem man nur entkommt, wenn
man dem Wesenskreislauf ein Ende bereitet. Mit dieser Vorstellung
im Zusammenhang stehen Fragen nach dem Wesen der Einzelseele
sowohl im Wesenskreislauf als auch im Zustand der Emanzipation
sowie vor allem danach, wie die Einzelseele in den Wesenskreislauf
kommt, und wie sie diesem entrinnen kann.

"1 In der oben zitierten Beschreibung der PadS werden konkret Wel-
ten der vier Vythas Aniruddha, Pradyumna, Samkarsana und Vasudeva, des
Vibhava Vasudeva, des ,,anfangslosen Vasudeva“ und des Narayana sowie
eine Welt aulerhalb von diesen, in der Vasudeva gegenwirtig ist, gelehrt.
Diese Erscheinungsformen Gottes in dieser Reihenfolge werden in der ParS
nicht gelehrt, allerdings auch nicht in der Darstellung der Entstehung der
verschiedenen Erscheinungsformen in PadS jp 2. Dort wird als Ausgangs-
punkt ein zweiarmiger Vasudeva gelehrt, aus dem ein vierarmiger Vasudeva
entsteht. Dieser teilt sich und entsteht als Vasudeva, der farblich einem
Bergkristall gleicht, und als dunkler Narayana. Aus Vasudeva entsteht Sam-
karsana, aus diesem Pradyumna und aus diesem Aniruddha. Aus diesen ent-
stehen dann noch weitere 24 martis (vgl. dafiir p. 349).

472 Es werden verschiedene Welten wie goloka, brahmaloka und
visnuloka erwihnt, die durch bestimmte Observanzen oder Rituale erreicht
werden konnen (ParS 13.94c¢d, 97c¢d, 110cd, 205, 15.712); diese haben aber
wenig mit den oben beschriebenen Orten Gottes zu tun.

73 parS 1.107c-108a: jivatmanam svaripam ca muktamuktobha-
yatmakam || tesam gativisesas ca.
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a. Die Quellen der Paramesvarasamhita

Diese Themen werden in mehreren Samhitas behandelt. Ein
Beispiel ist die JS, deren Vorstellungen zu diesen Fragen schon an
anderer Stelle eingehend behandelt wurden;'*’* andere Beispiele sind
AS 14 und LT 12-13, die zum Teil auf der JS basieren,'*”” und auch
die Lehre von den fiinf saktis des Gottes aus dem Sivaismus iiber-
nehmen.'*’® Diese fiinf $aktis sind die srsti- (Schopfung), sthiti- (Er-
haltung), antakara- oder samhrti- (Vernichtung), tirodhana-, tiro-
bhava- oder nigrahasakti (Verhiillung des jiva durch Nichtwissen)
und anugrahasakti (Gnade).'*”” Vor allem das Wirken der letzteren
beiden saktis ist fiir den Zustand der Einzelseele von Bedeutung.

Darstellungen des Wesens der Einzelseelen sowie ihrer
Existenz im Wesenskreislauf und in der Emanzipation gibt es in den
Quellentexten der ParS also mehrere und mit unterschiedlichem
Inhalt. Wir brauchen somit einen Hinweis, welche Lehre die ParS
konkret meint.

Diesen Hinweis finden wir in dem Begriff gativisesa, ,,spezifi-
sche Zustinde*. Dieser Terminus kommt in den bekannten Quellen-
texten der ParS nur an einer Stelle vor, ndmlich im Kolophon des
siebten Kapitels (adhyaya) des jiianapada der PadS, das gativisesa-
kathana, ,Bericht iiber die spezifischen Zustinde“, genannt wird.
Die Nennung des Begriffes im Kolophon allein ist noch kein eindeu-
tiger Hinweis darauf, daf} die ParS auf die in diesem adhyaya darge-
stellte Lehre verweist, da wir nicht wissen, ob der Kolophon zur Zeit
des Verfassens der ParS schon zum Text der PadS gehort hat. Das
Kapitel wird allerdings mit den Worten: ,,So wurden die mannig-
fachen Zustéinde (gati) der Seelen (pums)'*’® gelehrt.“'*” abgeschlos-

147 Siehe RASTELLI 1999a: 141-191.
1475 Vgl. RASTELLI 1999a: 185f., Anm. 798 und 799.

1476 Fiir Belege dieser Lehre in $ivaitischen Texten siche TAK II s.v.
karmaparicaka.

477 AS 14.14-15b, LT 12.13-14.

14 . .
™ pums oder purusa bedeutet einerseits Mensch oder Mann, ande-

rerseits Seele. Es hat sich in den im folgenden zitierten Passagen als nicht
sinnvoll erwiesen, konsequent nur eine der beiden Ubersetzungen zu ver-
wenden. So befindet sich eine Seele im Wesenkreislauf und nicht ein
Mensch (z.B. ParS 1.82c, zitiert in Anm. 1495), denn die Seele kann im
Wesenskreislauf auch einen Tierkorper haben. Anderseits ist ein Mensch
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sen, wodurch explizit gemacht wird, dal die ,,Zustdnde der Seelen
das Thema zumindest des letzten Abschnitts dieses Kapitels sind.
Weiters ist in PadS jp 7.61 ebenfalls wortlich von drei, durch die
Konstituenten der Urmaterie bestimmten Zustdnden (gati) der Seele
die Rede."**’

Die Darstellung des Wesens der Einzelseelen, des Wesens-
kreislaufs und der Emanzipation in der PadsS, die sich iiber die Kapi-
tel 4-8 des jiianapada erstreckt, basiert zum Teil auf der Parama-
samhita."*®' Auch dort wird von verschiedenen Zustinden (gati) der
Seele im Wesenskreislauf gesprochen.'*® Die Beschreibung dieser
Zustinde unter der Bezeichnung gati und die Tatsache, daB3 die PadS
und die ParS auch an anderen Stellen der ParS als Quellentexte ver-
wendet werden,'* machen wahrscheinlich, daB die Formulierung
,»sowohl die emanzipierte als auch die nicht-emanzipierte Eigenform
der Einzelseelen und deren spezifische Zustinde* in ParS 1.107c-
108a auf die Lehren dieser beiden Samhitas verweist.

»dumm® (ParS 1.85c, zitiert in Anm. 1498) oder hat einen bestimmten Ge-
danken (Pads jp 7.70b, zitiert in Anm. 1513) und nicht eine Seele. So wur-
de die deutsche Ubersetzung des Begriffes dem jeweiligen Kontext ange-
paft.

1479 padS jp 7.70cd: pumsam evam bahuvidhah gatayah samuddahrtah ||.
4% Siche dazu unten pp. 457-466.

1481 ygl. folgende Stellen miteinander, die zum Teil wortwortliche
Ubereinstimmungen aufweisen:

Pads jp 4.10-12 : ParS 1.60-62 PadS jp 7.34-35b : ParS 1.73-74
PadS jp 4.16-19b : ParS 1.68-71b  PadS jp 7.38-39 : ParS 1.83-84
PadS jp 4.21-26 : ParS 1.73-78 PadS jp 7.45-51 : ParS 2.4-9
PadS jp 5.1-4 : ParS 1.79-83 PadS jp 7.61 : ParS 2.60
PadS jp 5.6 : ParS 1.86 PadS jp 8.8-14 : ParS 2.13-17
PadS jp 7.11 : ParS 1.63cd Pads jp 8.16 : ParS 2.26-27b

PadS jp 7.15-16 : ParS 1.71c-72
Vgl. zu der Beziehung zwischen der PadS und der ParS auch pp. 57f. Die
PadS basiert in ihrem jiianapada auflerdem auf der JS; vgl. dazu RASTELLI
1999b: 55-69 und unten p. 457.

1482 parS 2.60-65b. Siehe dazu unten pp. 457ff.

148 Vg, dazu den Index der identifizierten Quellentexte der ParS, pp.
5551t
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b. Die Lehren der Parama- und der Padmasamhita

Was lehren die ParS und die PadS nun iiber die Einzelseelen,
den Wesenskreislauf und die Emanzipation?

Beide Samhitas betonen, dall es im Grunde keinen Unterschied
zwischen Gott und den Einzelseelen gébe: ,,Diese sind allein ich; hier
besteht {iberhaupt kein Unterschied. Wie ich wandle, so wandeln
[auch] die emanzipierten und verkorperten [Seelen].«'***

Dennoch gibt es Merkmale, die einer im Wesenskreislauf be-
findlichen bzw. einer emanzipierten Seele eigen sind: ,,Wer durch
Verdienst und Vergehen hervorgerufene Freude und Leid zu tragen
hat, ist ein im Wesenskreislauf Wandernder (samsarin). [Sein] hoch-
stes Mal3 (?matra) wird ,Eingehen in das brahman‘ genannt. (10)
Sein niedrigstes Mal} ist die Existenz als Pflanze, die [etwas]
Schlechtem gleich ist. Einen, der die Eindriicke des Wesenskreis-
laufes hinter sich gelassen hat, der von den Bindungen der Werke be-
freit ist, (11) mit sich selbst zufrieden [und] gleichmiitig ist, nennen
die Weisen einen Emanzipierten. Von diesem, der fiir immer die
Form des Einformigen hat, ist kein Maf bekannt.“'**’

Die Ursache fiir die Bindung (bandha) einer Seele an den We-
senskreislauf sind die drei gunas sattva, rajas und tamas."**® Diese
drei gunas sind keine Beschaffenheiten der Seele, sondern stehen als

1484 parS 1.69 = PadS jp 4.17: aham eva bhavanty ete na bhedas tatra
kascana | yathaham viharamy eva tatha muktas ca dehinah ||.

1485 padS jp 4.10-12: punyapapanimitte yah sukhaduhkhe nisevate |
samsari sa para matra brahmabhityam itiryate || 10 matrapard bhavet tasya
sthavaratvam asatsamam | samsaravasanatitam vimuktam karmabandha-
nail || 11 atmatrptam uddasinam muktam ahur manisinah | sadaikariaparii-
pasya matra kapi na vidyate || 12 = ParS 1.60-62 (jaghanyam in 61a ist zu
Jjaghanya zu konjizieren).

1486 parS 1.70-71: ,,Brahman: ,Erzihle [mir] iiber die Ursachen der
Bindung von verkorperten [Wesen], o hochster Purusa. In welcher Form
binden die Ursachen der Bindung die Seele?® (70) Der Hochste: ,Allein
durch die drei gunas, die vereinigt und getrennt tétig sind, o Brahman, wird
dreifach ein Schlaf bewirkt. Durch diesen werden die Seelen gebunden.
(brahma: bandhahetiin samacaksva dehinam purusottama | kena ripena
badhnanti purusam bandhahetavah || 70 paramah: tribhir eva gunair brah-
man samasavydasavrttibhih | tri dvidha (nach PadS jp 4.19d konj. zu: trivi-
dha) kriyate nidra badhyante purusas taya || 71 = PadsS jp 4.18-19).
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Urmaterie (prakrti), die sie gemeinsam bilden, und die Wesenheiten,
die aus dieser hervorgehen, der Seele als Objekt gegeniiber.'*” Die
Seele nimmt besténdig die durch die prakrti gebildeten Objekte wahr
und vergiBit so ihr Eigenwesen: ,,Die Seele (purusa) nimmt ununter-
brochen die aus den drei Konstituenten beschaffene Urmaterie wabhr,
und diese erzeugt fortwéhrend einen verschiedenartigen Schlaf. (25)
Durch den Schlaf selbst machtlos vergiit die [Seele ihre] Eigen-
form, <1488

Die Urmaterie bzw. die sie konstituierenden drei gunas ver-
schleiern also die Eigenform der Seele, indem sie einen ,,Schlaf* (ni-
dra) der Seele bewirken. Dieser Schlaf hat drei Formen, die durch je
einen guna bestimmt sind. Der durch sattva bestimmte Schlaf ist vol-
ler Freuden (sukhamayi), der durch rajas bestimmte Schlaf voll von
Aktivitdt (karmasamkula) und der durch tamas bestimmte Schlaf voll
von Verblendung (mohini).'"*® Die PadS beschreibt detailliert, zu
welchen Tiatigkeiten es durch die drei gunas in Bezug auf die flinf
Elemente kommt. So kommt es z.B., wenn das Denkorgan (manas)
mit sattva assoziiert ist, in Bezug auf das Element Erde (prthivi) zum
Graben in der Erde und &hnlichen Tatigkeiten, wenn es durch rajas
bestimmt ist, zur Verletzung von anderen Lebewesen und der Ab-

87 ParS 1.74-76b: , Der Hochste: ,Diese drei gunas [kommen] nicht
der Seele [zu], o du, der du auf dem Lotus thronst. Sie bestehen bzw. beste-
hen nicht zufolge eines Objekts. Brahman: ,Was ist dieses erwahnte Objekt
der Seelen, o hdchster Gott, aufgrund der Verbindung mit welchem die gu-
nas bestehen bzw. nicht bestehen?‘ Der Hochste: ,Die aus den drei gunas
beschaffene Urmaterie ist als Objekt der verkorperten [Wesen] zu er-
kennen.** (paramah: purusasya gund naite trayo ’pi kamaldsana | visaya-
sya vasad ete bhavanti na bhavanti ca || 74 brahma: ko ’sau visaya ity uktah
purusanam surottama | yasya yogad bhavanty ete na bhavanti ca te gunah ||
75 paramah: prakrtis trigund jieya dehino visayasthita | ~ PadS jp 4.22-
24b; vgl. dazu auch Pads jp 7.34-35).

1133

1488 pads jp 4.25-26b: jandti puruso nityam prakrtim trigundtmikam |
sa ca prasite satatam nidralasyam prthagvidham || 25 svariipam vismaraty
esa nidraya vivasah svayam | = ParS 1.77-78c.

1489 padS jp 7.15-16 =~ ParS 1.71c-72; PadS jp 7.60. Die ParS be-
schreibt den durch tamas bestimmten Schlaf als ,,beladen mit dufleren Er-
scheinungen® (sambhrtakara). Mit akara sind hier vermutlich die dufleren
Erscheinungen gemeint, die in diesem Kontext im hochsten Sinne nicht real
sind und nur aufgrund von Verblendung (moha) als real angenommen wer-
den.
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sicht zu jagen, und wenn es durch tamas charakterisiert ist, zum
,Bohren und Schneiden im Herzen*'*°, Behexung (abhicara) und
dhnlichen boswilligen Handlungen. Ahnliche Titigkeiten werden
auch fiir die anderen vier Elemente genannt.'*"

Der Schlaf, der nicht nur durch die drei gunas bewirkt wird,
sondern, wie durch die Beschreibung seiner drei Formen deutlich
wird, auch aus ihnen besteht und daher mit ihnen bzw. der Urmaterie
gleichgesetzt wird, wird weiters mit dem ,,Trug™ (maya) oder dem
Nichtwissen (avidya) identifiziert.'** Diese maya wird von Gott an-
gewiesen, agiert also aufgrund seines Befehls.'*”® Sie erscheint der
Seele in Form des beschriebenen Schlafes, aufgrund dessen die Seele
Werke (karman) vollbringt, die als Resultat neue Wiedergeburten er-
zeugen. Die Ursache fiir den Vollzug von Werken ist also die maya.
Gleichzeitig ist die Tatsache, daB die Seele unter dem Einfluf3 der
maya steht, Folge der von ihr durchgefiihrten Werke. Als Resultat
der Werke gelangt die Seele wieder in die Sinneswelt, in der sie
Freude und Leid erlebt. Die im Wesenskreislauf befindliche Seele ist
folglich der stindigen Wechselbeziehung zwischen maya und kar-

¥ Die Formulierung hrdaye chedanam bhedanam tatha (PadS jp
7.20cd) erinnert an MundU 2.2.9ab: ,.Der Herzknoten wird durchbohrt, alle
Zweifel werden zerschnitten.” (bhidyate hrdayagranthis chidyante sarva-
samsayah |), womit Merkmale der Emanzipation beschrieben werden. Hier
muf} jedoch, dem Kontext entsprechend, etwas Negatives gemeint sein,
vermutlich ,,Bohren® im Herzen eines anderen, also psychisches Quélen.

91 Siehe Pads jp 7.17¢-31b.

1492 ygl. PadS jp 7.14a: ,,.Das Nichtwissen sind allein die drei Konsti-
tuenten [der Urmaterie].” (gana [konj. guna] eva trayo [’vidya), 15cd:
»Dieser [Schlaf] wird von den besten Gelehrten Nichtwissen und maya ge-
nannt.“ (saisavidya ca maya ca kathyate kovidottamaih ||) und ParS 2.4:
,»lhr Hauptursprung ist die Urmaterie. [Sie] ist nur Substanz, das Ungeteilte
und das Nichtwissen. Sie allein wird das Entfaltete genannt.” (pradhanamii-
lam etesam prakrtir dravyam eva ca | avyakrtam avidya ca tad eva vyaktam
ucyate ||).

1493 ygl. ParS 1.80ab: ,,Die Ursache fiir die [Verbindung zwischen
Seele und Urmaterie] ist allein die maya. Sie wurde am Anfang von mir an-
gewiesen.” (mayaiva karanam tasya purastad vihita maya| =~ PadS jp
5.2ab) und Pads jp 7.35¢d und 37b.
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man unterworfen, durch die sie an die materielle Sinneswelt gebun-
den ist."**

Der einzige Ausweg aus diesem Kreislauf ist die Gnade (pra-
sada) Gottes: ,,Ohne meine Gnade aber gibt es in dieser Welt nir-
gends ein Ende der von mir hervorgebrachten maya. Hier ist nichts
zu lberlegen! (81) Solange diese mdaya durch meine Gnade nicht
geschwunden ist, [besteht] doch der Wesenskreislauf fiir die Seele.
Im umgekehrten Fall [tritt] fiir sie die Emanzipation ein.*'**

Die Gnade Gottes bewirkt die Aufthebung der maya oder des
Nichtwissens (avidya). Dadurch kommt es zum Ende der Werke
(karman) des Individuums und deren Wirkungen sowie zur Ent-
stehung von Wissen (jiiana). Wissen bedeutet hier die Erkenntnis,
daB die aus der Urmaterie hervorgegangenen Wesenheiten nichts mit
der Seele zu tun haben und nicht diese, sondern Gott das wahre We-
sen der Seele ist. Entstehung von Wissen und Ende von karman ste-
hen ebenso in einer Wechselbeziehung wie maya und karman. Auf-
grund des Wissens hort die Tatigkeit in der Welt auf, wodurch diese
keine Resultate und somit keine Wiedergeburt mehr erzeugen kann.
Durch das Ende des karman und seiner Wirkungen wiederum ent-
steht das Wissen: ,,Wenn dann die Bindungen sowie die Wirkungen
und Ursachen vernichtet sind, steht der hochste Kenner ganz von
selbst unbeweglich da.«'*

Wissen steht also im Gegensatz zu karman: ,,Das Tun und
Treiben aller verkorperten [Wesen] ist zweifach, ndmlich Wissen
und Titigkeit. Aufgrund des Ubergewichts des Wissens kommt die
Emanzipation zustande, aufgrund des Ubergewichts der Werke der
Wesenskreislauf.“'*”

149 Siehe ParS 1.80cd: ,,Allein aufgrund der Werke wiederum bleibt
er in der maya versunken.” (bhityah karmavasad eva mayamagneva tisthati
(konj. mayamagno ’vatisthati) ||), PadS jp 7.8¢c-10, 13, 34c-36.

1995 parS 1.81-82: matkrtayas tu mayaya matprasadad vina kvacit | na
viramo ’sti loke ’smin natra karyda vicarand || 81 yavad eva na mdyeyam
matprasddena hiyate | tavat pumsas tu samsaro muktir asya viparyaye || 82
~ PadS jp 5.3. Siehe auch ParS 1.86 = PadS jp 5.6 und PadS jp 7.37.

149 parS 1.67: tac chinnesu nibaddhesu karyesu karanesu ca | svayam
eva paro jiiata nispandam avatisthati ||.

1497 parS 1.63: JAanam kriyeti dvividham cestitam sarvadehinam | jia-
nadhikyad vimuktih syat jianadhikyat (Konj.d.Hg.: karmadhikyat) tu sam-
srtih ||. Vgl. dazu auch PadsS jp 7.11.
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Wie kann die Gnade Gottes erlangt werden? In dieser Frage ist
ein grundsétzlicher Unterschied in der Haltung der Autoren der ParS
und der PadS zu bemerken.

Betrachten wir zundchst die ParS. Auf die Frage Brahmans
nach der Ursache fiir die Gnade Gottes in ParS 1.83 antwortet der
Hochste (parama) folgendes: ,,Glaube, Hingabe (bhakti) und Versen-
kung, die von den Menschen ganz auf mich gerichtet werden, werden
als wirklich gliickverheilend offenbart. Dies erkenne als meine
Gnade. (84) Und die ganz auf mich gerichtete Hingabe, die von den
Sastras und Agamas beiseite gelassen wird, fithrt auch fiir einen
dummen Menschen wirklich Gliickverhei3endes herbei. [Da] ist kein
Zweifel.“'*”® Die fiir die Emanzipation notwendige Gnade Gottes
wird durch Glauben (sraddha), Hingabe (bhakti) und Versenkung
(samadhi) in Bezug auf Gott bewirkt. Auffallend ist, da3 von der
Hingabe gesagt wird, daB diese von den Sastras und Agamas nicht
gelehrt werde, in Hinblick auf die Gnade Gottes jedoch sehr wirksam
sei. Mit Sastras und Agamas kann der Autor hier nur die Lehrtexte
seiner eigenen Tradition meinen, die, soweit bekannt,'”’ der bhakti
tatséchlich keine wichtige Stellung einrdumen. Fiir ihn ist aber, wie
er hier betont, die bhakti von besonderer Bedeutung.'>*

Die PadS schlief3t sich in der Frage, wodurch die Gnade Gottes
erlangt werden kann, an einer Stelle der ParS an. In jp 7.38-39 fiiber-
nimmt sie fast wortwortlich die Frage Brahmans nach der Ursache
fiir die Gnade und die Antwort des Gottes darauf aus ParS 1.83-84.
Mittel fiir die Erlangung der Gnade sind also auch hier Glaube
(sraddha), Hingabe (bhakti) und Versenkung (samadhi). Die PadS
erwihnt nicht, daB die bhakti von den Sastras und Agamas nicht ge-
lehrt werde, und will offensichtlich die bhakti im allgemeinen nicht

1998 ParS 1.84-85: sraddha bhakti (konj. bhaktih) samadhis ca mayi
pranihita janaih | subham eva vivicyante tat prasadam avaihi me| 84
sastragamavihind ca bhaktir mayi samarpitd| subham evavahet pumso
mirkhasyapi na samsayah || 85.

1499 K onkret sind dies die Sambhitas, die ilter als die ParS sind, also
z.B. die JS, die SS, die PausS und vermutlich auch die SanS.

1500 Nach OBERHAMMER (1998a: 41) hat ,,sich die Tantra-Tradition
der Paramasamhita im Laufe ihrer Weitergabe im zunechmenden Maf3e der
Bhakti-Frommigkeit gedffnet”, d.h. daB die bhakti erst im Zuge einer
spiteren Uberarbeitung stiirker betont wurde.





