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im Zuge der Verehrung (pūjā) gereichten Gaben umgesetzt. Die nachfolgend
skizzierten Varianten der durchgehend anikonischen Repräsentation inner-
halb der drei zur Diskussion stehenden Ritualtraditionen des Kathmandu-
tales und ihre textlichen Grundlagen belegen unterschiedliche Verschmel-
zungen astrologisch-überkonfessioneller und traditions- bzw. lokalspezifischer
Elemente.

Die wohl früheste Skizzierung von rituellen Repräsentationen der Nava-
graha ist in YājS 1.297–298a aufgeführt. Demnach sind für das Ritual die
graha-s einzeln aus je spezifischen Metallen herzustellen, oder aber sie können
in einem man. d. ala dargestellt werden, wobei zwei Varianten skizziert sind;
entweder sind sie in den ihnen zugehörigen Farben auf ein Stück Stoff zu ma-
len, oder aber ein man. d. ala wird mit wohlriechenden Pasten auf den Boden
gemalt, wobei sich die hierfür verwendeten Substanzen gemäss Mitāks.arā-
Kommentar nach den graha-spezifischen Farben richten.44 Derselbe Kom-
mentar zitiert MaP bezüglich der Ikonographie der graha-pratimā-s und der
den graha-s zugeordneten Himmelsrichtungen.45 In der Benares-Ausgabe des
YājS wird zudem als alternative Unterlage des graha-man. d. ala ein Kupfertel-
ler (Skt. tāmrapātra) genannt, mit Verweis auf Dev̄ıpurān. a.

Die in YājS eingeführten Alternativen ihrer rituellen Repräsentation wur-
den in späteren Texten erweitert und verfeinert. Als eigentliche Zwischen-
form entwickelte sich ein Set von die einzelnen graha-s repräsentierenden
Symbolen (prat̄ıka). Seit den frühesten Beschreibungen behielten die graha-
spezifischen Farben eine zentrale Bedeutung. Sie werden bis heute nicht nur in
die man. d. ala-s integriert, sondern soweit als möglich auch in den während der
pūjā zu offerierenden Blumen, Stoffen und weiteren Gaben berücksichtigt. Die
ikonographischen Details der Navagraha in klassischen Texten (YājS, JaiGS,
MaP):

44 YājS 1.297–298a, zitiert aus der 1926 in Bombay erschienenen Ausgabe:
tāmrakātsphat.ikādraktacandanātsvarn. akādubhau // rājatādayasah. s̄ısātkām. syātkāryā
grahāh. kramāt // 297// svavarn. airvā pat.e lekhyā gandhairman. d. alakes.u vā //
<Die Gestirnsgottheiten sind der Reihe nach [heisst das, in ihrer temporalen Reihenfolge]
zu verfertigen aus Kupfer, Kristall, rotem Sandelholz, zwei aus Gold [Budha und Guru],
aus Silber, aus Eisen, Blei und Zinn. Oder man soll sie in ihren Farben auf Stoff malen,
oder mit wohlriechenden Materialien ein man. d. ala am Boden [erstellen].>

45 In der YājS bleiben alle Details bezüglich Form, Grösse, Aufstellung oder Himmels-
richtungen unspezifiziert.
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graha Farbe Symbol Position vāhana (’Fahrzeug’)

Sūrya Rot Kreis Zentrum Wagen mit 7 Pferden/
Pfau

Candra Weiss Quadrat oder Sichel S Wagen mit 10 Pferden

Maṅgala Grün
(MaP: gelblich)

Pfeil NE Gans oder Schwan

Budha Rot Dreieck N Pferd

Br.haspati Gelb Rechteck E Elephant

Śukra Weiss Fünfeck oder 6-
Stern

SE Garud. a oder Schwan

Śani Schwarz
(MaP: Dunkel)

Bogen oder Schlan-
ge

W Krähe oder Rabe

Rāhu Schwarz
(MaP: Dunkel)

Worfelbrett/ Tra-
pez

SW Ziege

Ketu Bunt (MaP:-
Rauchfarben)

Fahne NW Löwe

Wie die rituellen Repräsentationen der Navagraha in den drei untersuch-
ten Traditionen des Tales zeigen, sind diese grundlegenden Zuordnungen zu
einem unterschiedlichen Mass bis heute aktuell, wennwohl im Detail Ab-
weichungen auftreten und traditions- bzw. lokalspezifische Elemente dazu-
kommen. Die ikonographischen Passagen der frühen Texte sind auch in der
Tempelikonographie umgesetzt worden, bezogen sich aber ursprünglich vor-
wiegend auf temporär für ein bestimmtes Ritual herzustellende und absch-
liessend als Teil des dāna oder daks. in. ā dem amtierenden Priester zu über-
reichende Ikonen.46 Eine solche Praxis, ursprünglich konzipiert für Rituale
an Herrscherhöfen, musste im Zuge der zunehmenden Popularisierung der
Astrologie die Möglichkeiten der ’einfachen Leute’ gesprengt haben, wes-
halb für den priesterlichen Dienst alternative Repräsentationen entwickelt
wurden. Nebst Anpassungen an das Budget der Kunden zählten auch loka-
le Gegebenheiten zu den praktischen Gründen, Gottheiten in anikonischen
Formen zu verehren. Das materielle und immaterielle Ebenen durchdringen-
de Denken in Aequivalenzen, welches die Gottesvorstellungen mit einbezieht,
hat auch die unterschiedlichen Typen der rituellen Repräsentation beein-
flusst; die ikonische Darstellung einer Gottheit galt nicht etwa als die höchste,
sondern als eine von mehreren Varianten, wurde verschiedentlich für Adep-
ten am Anfang ihrer spirituellen Praxis empfohlen, wogegen Fortgeschrittene

46 Markel (1995, 183–194) stellt die Navagraha-Ikonographie betreffende Textstellen
aus astrologischen Quellen – Yāvanajātaka 1.123–136, Br.hajjātaka 2.8–11, Laghujātaka
4.1–7, Br.hatpārāśarahorā 3.23–30, Sārāval̄ı 4.21–27 – und Purān. a-s – MaP 94.1–9, AgniP
51.1, 11–12, VdhP 3.67–69, NāP 55.97–100, SkaP 2.9;27.88–99 – zusammen (die Angaben
beziehen sich auf die von Markel konsultierten Editionen). Eine vergleichende Darstellung
relevanter Passagen in den Purān. a-s liefert Yano (1998).


