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Gotter der Zwischenrichtungen nennt, und die Skulp-
tur zuoberst die in die Zwischenrichtungen blickenden
Kopfe zeigt, kann vielleicht als ein Indiz fiir direkte
Zusammengehorigkeit gedeutet werden. Es ist bekannt,
dafl der vorliegende Text der Manusmrti von den
Bhargavas iberarbeitet wurde. Wieweit sich ein
Bhirgava-Einflu am Hof der Vakitakas nachweisen
1aRt, wire noch zu untersuchen, doch galt die im Nord-
westen unmittelbar angrenzende Region von Mahesvar
an der Narmadai als Stammland der Bhargavas.

Wenn diese Deutung der acht obersten Kopfe stimmen
sollte, stellten beide Figuren den Gott Mahe§(var)a dar,
und Bakkers Deutung der Manifestationsebenen (von
oben nach unten: yogin, brabmacarin, usnisin) wire
dahingehend zu modifizieren, dafl die (in einem Fall
zweistockige) obere Ebene die Gottheit als in alle Rich-
tungen blickenden Hiiter der kosmischen Ordnung, die
mittlere Ebene die Brahmanen als Hiiter des Menschen
und Goétter verbindenden Wissens und die unterste Ebene
die Fiirsten als Hiiter des sozialen dharma darstellt.

Die paarweise Anordnung der Kopfe auf Armen und
Beinen legt auflerdem nahe, dafl diese Gestalt in die
Nihe der (spiteren) Viévariipa-Form der Gottheit riickt.
Diese, als visionire Form schon in der Bhagavadgita
beschrieben und spiter auch in $ivaitischem Kontext
nicht zu umgehen, hat im 6. Jh. im Visvariipa-Siva von
Parel ihren bekanntesten Ausdruck gefunden. Die bei-
den Mahe$varas aus Mandhal kénnten als frithe Vorldu-
fer oder Anfinge dieser Bildkonzeption angesehen wer-
den. Es sei noch angemerkt, daf} Bakker (S.76f.) sich
wohl irrt wenn er meint, daf8 die Goétterbilder von
Mandhal dem entsprechen, was Gert Kreisel (Die Siva-
Bildnisse der Mathura-Kunst, 1986, S. 88f.) als Grund-
typ der Sivadarstellung bezeichnet hat, daf8 nimlich seit
dem 1.Jh.v.Chr. zur Kennzeichnung der gnadigen,
,bhaktischen‘ Gottheit die Geste des huldvollen Griiflens
eingefithrt worden sei. Die ilteren §ivaitischen Gotter-
figuren aus Mandhal griiflen nicht, weder durch eine
Geste, die Furchtlosigkeit verspricht, noch durch eine
Geste der Wunschgewihrung. Das ist iiberall der Fall,
wo Hinde sichtbar sind. Selbst wo die Hinde wie bei
Mahesévara beschidigt sind, 13t sich dies aus der Arm-
stellung erschlieflen.

Nach diesem Versuch einer konstruktiven Erginzung
- auch der Bildteil konnte zu weiteren Anmerkungen
anregen — nun noch eine kurze Bemerkung zu dem Buch
insgesamt. Es bietet interessantes Bildmaterial und eine
Fille von Informationen iiber eine immer noch relativ
wenig bekannte Dynastie. Besonders hervorzuheben ist
aber die Sorgfalt und Prazision, mit der Bakker jeden
Schritt seiner Argumentation belegt. Jede erwihnte
Textstelle wird im originalen Wortlaut zitiert, jeder Ort
durch Angabe der Koordinaten genau lokalisiert, jede
abweichende Meinung der Gelehrten diskutiert. Die
Arbeit ist nicht frei von meist anregenden und beden-
kenswerten Spekulationen, aber sie legt diese riickhalts-
los als solche offen; sie ist methodisch sauber, inhaltlich
sorgfiltig durchdacht, ein Musterbeispiel fiir eine ver-
antwortbare Auswertung der spirlichen Quellen, die uns
fir die Rekonstruktion der altindischen Geschichte zur
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Verfiigung stehen. Es ist eine Arbeit, auf der man wei-
tere Forschung aufbauen kann. Die Leser werden dies
sehr zu schitzen wissen.

Wild Goddness in India and Nepal. Proceedings of an International
Symposium, Berne and Zurich, November 1994. Ed. by Axel Mi-
chaels, Cornelia Vogelsanger, Annette Wilke. Bern, Berlin
[u.a.]: Lang 1996. 574 S. m. Abb. 8°=Studia religiosa Helvetica,
Jahrbuch, 2. Kart. DM 98,-. ISBN 3-906756-04-1. ~ Bespr. von
Ingo Strauch, Berlin.

Der vorliegende Sammelband ist das Ergebnis eines im
November 1994 in Bern und Ziirich veranstalteten inter-
nationalen Symposiums im Rahmen einer Kali-Ausstel-
lung des Voélkerkundemuseums der Universitdt Ziirich.
War dieses vom Institut fiir Religionswissenschaften der
Universitit Bern und dem Voélkerkundemuseum der
Universitit Ziirich organisierte Symposium noch unter
dem Thema ,,The Wild Goddess in South Asia“ ausge-
tragen worden, entschieden sich die Herausgeber aus
gutem Grund, dem vorliegenden Konferenzband den
Titel ,,Wild Goddesses in India and Nepal“ zu geben.
Die erste Verinderung ist zugleich Ausdruck einer
der wichtigsten und eindeutigsten Erkenntnisse dieser
Konferenz — dafl es angesichts der vorliegenden For-
schungsresultate unméglich ist, von einer Gottheit zu
sprechen. Vielmehr begegnet uns in den vorgestellten
Arbeiten eine Vielzahl weiblicher Gottheiten und Halb-
gottheiten, die allenfalls im Ergebnis sekundirer Assi-
milation zu gemeinsamen Formen zusammengefiihrt
werden konnten.

Die zweite Verinderung des tragenden Themas weist
auf den konkretisierten geographischen Rahmen der
vorgelegten Studien. Die Herausgeber ordneten die
Arbeiten in zwei groflen Teilen- ,Textual Studies“ und
»Regional Studies“. Die letzte Gruppe vereint in erster
Linie auf ethnographischer Feldforschung beruhende
religionswissenschaftliche und -soziologische, daneben
jedoch auch kunsthistorische Arbeiten. Diese Einteilung
hat sich als durchaus fruchtbar erwiesen. Dabei ist es
nicht so sehr die Verschiedenheit der Quellen, die sie
erforderte — die sind oftmals sogar die gleichen -, son-
dern die Perspektive der Arbeiten. Schauen die der
ersten Gruppe von den Texten auf die heutige, z. T.
regional verwurzelte Tradition, ist der Blickwinkel der
Arbeiten der zweiten Gruppe genau umgekehrt. Das
ermoglicht dem Leser eine wirkliche ,Rundum-Sicht®.

Innerhalb beider Teile ist das Bestreben erkennbar,
inhaltlich und raumlich aufeinander verweisende Arbei-
ten aneinanderzureihen. Auch das erleichtert die Ver-
kniipfung.

Es mag dem organisatorischen Rahmen des Symposi-
ums geschuldet sein, daf} zwei Drittel der vorgestellten
Arbeiten dem zweiten Teil, den ,Regional Studies“
angehoren. Beiden Teilen vorangestellt sind ein Vorwort
von Samyukta Gupta und eine Einfihrung der Heraus-
geber A.Michaels, C. Vogelsanger und A. Wilke mit
Bemerkungen von R. Jansen und P. Schreiner. Die Ein-
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fithrung dient der kurzen Systematisierung der Ergeb-
nisse des Symposiums und der Diskussion in den jewei-
ligen Sitzungen.

Lediglich finf Artikel umfafit Teil I , Textual Studies®,
obwohl hier ungleich mehr Material zur Verfiigung
steht, das dringend bearbeitet werden miifite. Die vorge-
legten Studien beschaftigen sich charakteristischerweise
nicht vorrangig mit den ,klassischen® Quellen zu den
»wilden Géttinnen®, also nicht mit den Purana.s, nicht
mit dem Devimahitmya, obwohl auch hier noch durch-
aus interessante Ergebnisse zu erwarten sind, wie z. B.
die von S. Wendt vorgelegte Arbeit tiber das Kilikapu-
rina zeigt. Gemeinsame Quelle der ersten drei Artikel
(Herrmann-Pfandt, Baldissera, Schwarz Lindner) ist der
Kathasaritsagara (KSS) des Somadeva (um 1080).

A.Herrmann-Pfandt untersucht die Rolle der
dakini.s, einer Art von halbgéttlichen Wesen, im Hin-
duismus. Die sowohl zeitliche als auch inhaltlich-kon-
zeptionelle Heterogenitit der zugrundegelegten Quellen
(buddhistisch: Lankavatarasitra; hinduistisch-sivaitisch:
Kathasaritsagara; ethnographische Arbeiten des 19./frii-
hen 20.Jh.) ermoglicht es einerseits, die erstaunliche
Kontinuitit der mit diesen Wesen verbundenen Vorstel-
lungen aufzuzeigen; andererseits erdffnet sie die Mog-
lichkeit, sich diesen Vorstellungen aus durchaus unter-
schiedlichen, wenn auch nicht voneinander unabhingi-
gen, Perspektiven zu nihern.

Die Frage nach der Rolle dieser hauptsichlich als bos-
artig beschriebenen Wesen in der kulturellen Realitit
Indiens beantwortet die Autorin sowohl aus sozialer
als auch aus religionswissenschaftlich-psychologischer
Sicht. Die soziale Konzeption der dakinis als ,anti-
women“ oder ,counter images“ in bezug auf das in der
patriarchalen Hindu-Gesellschaft entworfene weibliche
Ideal der gehorsamen Frau ist iberzeugend, wenngleich
sie als Produkt dieses Patriarchats m. E. nur insofern
gesehen werden kann, als sie die Vielfalt, ,Polyvalenz*
der weiblichen Gottheiten zugunsten einer Reduktion auf
deren ,bose”, schreckliche Aspekte aufgegeben hat. Es ist
m. E. zu beriicksichtigen, daff das Patriarchat diese
Aspekte nicht erfunden hat, es hat sie lediglich in seinem
Sinne funktionalisiert. Zu viele der in Zusammenhang mit
den dakini.s beschriebenen Besonderheiten (ihr Zusam-
menhang mit Tod und Geburt, dem Tod in der Geburt,
dem Blut als Symbol des Lebens und des Todes, der Ver-
wandlung als Symbol der Metamorphose der mikro- und
makrokosmischen Zyklen) tragen archetypischen Cha-
rakter. Sie konnen schwerlich ein erst im indischen Mit-
telalter geschaffenes kiinstliches Anti-Bild verkérpern.

F. Baldissera sucht nach Spuren der Aktivitit der
schrecklichen Géttinnen im KSS. Sie untersucht deren
Funktion in bestimmten inhaltlichen Kontexten, insbe-
sondere ihre Verbindung zu Tod und Selbstopfer. Die
Rollen, die den Gottinnen jeweils in Rahmenerzihlung
und Erzihlung zugeschrieben werden, sind unterschied-
lich und zeugen vom Bestreben Somadevas nach Anpas-
sung an konventionell §ivaitische Normen.

Wahrend Baldissera den tantrischen religiésen Hinter-
grund des KSS nurmehr angedeutet sieht, gelingt es
D.Schwarz-Lindner im folgenden Beitrag, auf der
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Grundlage des Vergleichs mit klassischen tantrischen
Quellen wie dem Mahatmayakhanda aus dem Tripu-
rarahasya die klar tantrische Konzeption des yantra der
Juweleninsel (manidvipa) bereits im KSS nachzuweisen.
Sie eréffnet somit den Blick auf eines der Hauptwir-
kungsfelder der ,,wilden Géttinnen“, den Tantrismus. Im
folgenden handelt Schwarz-Lindner iiber die Symbolik
dieser Konzeption und des mit ihr verbundenen sryantra
sowie iiber die Charakteristik der ,Lady of the Island of
the Jewels“ Lalita/Tripura, die sowohl destruktive als
auch gliickverheifiende, gnadige Ziige hat, hauptsichlich
jedoch in dieser letzten Form verehrt wird.

Ebenfalls dem Tantrismus, insbesondere seiner
Srividya-Form, ist die hervorragende Studie von
A. Wilke gewidmet. Ausgehend von den Legenden
iiber den Philosophen Sankara und der ihm zugeschrie-
benen devi-Hymne Saundaryalahari, untersucht sie die
Mechanismen, die zur ,Zihmung“ lokaler ,wilder®
Gottinnen fithren, sprich: ihrer Einbeziehung in ein reli-
gios wie kultisch tantrisch geprigtes Umfeld. Als
hauptsichliches Mittel einer solchen Zihmung macht sie
die Heirat aus, die jedoch nicht nur ein Akt der Unter-
werfung und Unterordnung ist, sondern gleichzeitig die
Macht der entsprechenden lokalen Géttin universalisiert,
sie in einen grofleren religios-kultischen Kontext befér-
dert. Anhand mehrerer Fallbeispiele untersucht Wilke
den Sankara zugeschriebenen Zihmungsakt, wobei sie
nachweist, daf§ die vereinfachte Formel, nach der #gra-
Gottinnen zu saumya-Gottinnen werden, nicht stimmt.
Vielmehr sind beide Aspekte weiterhin in der entspre-
chenden Gottin vereint, bedingen einander geradezu. Es
ist beispielhaft, mit welcher Konsequenz und Akribie
Wilke die mannigfachen — u. a. auch ethnographischen -
Quellen zueinanderfithrt und so zu beeindruckenden
und tiberzeugenden Resultaten gelangt.

Der erste Teil wird abgeschlossen durch einen Artikel
von S. Wendt iiber zwei Versionen des Sati-Mythos im
Kalikapurana. Sie zeigt, wie der Charakter der Géttin
abhingig vom Kontext und seiner Funktion ist: liebevoll
und ergeben, saumya, im mythologischen Teil des Puranpa,
strafend und furchterregend, #gra, im rituellen Teil.

Die 13 Aufsitze der ,Regional Studies“ beginnen mit
finf Arbeiten iiber nepalesische Kulte. N. Gutschow stellt
in seiner beeindruckenden Studie die Kulte um die
Astamatrka und die Navadurgi in Bhaktapur vor.
Wahrend die Astamatrka als Schutzgottheiten fungieren,
die tber ihre pitha.s fest an die acht Sektionen des als
mandala visualisierten Stadtgebiets gebunden sind, sym-
bolisieren die Navadurga als ,living counterparts“ der
Astamatrkas durch eine Prozession das dynamische
Moment innerhalb dieses mandala. Dabei weist Gutschow
darauf hin, dafl die acht Abschnitte des mandala nicht
etwa sozial definierten territorialen Einheiten entsprechen,
sondern vielmehr dem kosmischen Ideal entspringen, das
mit dem urbanen Territorium assoziiert wird. Auch die
Navadurga konnen nicht auf den saumya- bzw. ugra-
Aspekt reduziert werden; sie sind, um mit Gutschow zu
reden, furchterregend, um beschiitzend zu sein.

Ebenfalls den Navadurga ist die Arbeit von G. Toffin
gewidmet. Er untersucht ihren Kult in Theco, einem Dorf
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im Kathmandu-Tal. Toffin behandelt umfassend die
Bestandteile dieses Kults, seine formale und inhaltliche
Ausgestaltung und die zugrundeliegenden organisatori-
schen Strukturen, die ihrerseits Aufschluff iiber seine
soziale Relevanz geben. Menschenopfer sind ein wichtiger
Bestandteil dieses Kults und sollen nach Toffins Beobach-
tungen noch in jiingster Zeit vollzogen worden sein.

Bhairava, der traditionelle Begleiter der ,wilden Gott-
heit“, steht im Mittelpunkt der Studie von E. Chalier-
Visuvalingam. Die Vielfalt an hochst heterogenen
Informationen, methodischen Ansitzen und zeitlichen
wie raumlichen Inkonsequenzen lifit den Leser recht
ratlos zuriick. Sollte Forschung nicht auch ein Stiick
weit Klirung, Vereinfachung — eben Abstraktion - sein,
oder doch zumindest dazu fithren?

A. Michaels beschreibt den nepalesischen Kult
Guhyesvaris, der ,,Géttin des Geheimen®. Sehr anschau-
lich legt er die Geschichte des Haupttempels dieser Got-
tin im nepalesischen Raum und die Etablierung ihres
Kults dar. Eine Tabelle am Ende des Artikels fafit die
wichtigsten Ereignisse in der Geschichte des Tempels
zusammen. Obwohl sich die Anfinge des Tempels kaum
vor die Mitte des 17. Jahrhunderts datieren lassen, gibt es
sichere Hinweise auf eine Guhye$vari-Tradition in
Nepal vor 1000 v. Chr. Die von Michaels zusammenge-
tragenen Charakteristika der Mythologie der Devi und
ithres Kultes prisentieren eine schillernde Gottin, die
gnidig wie bose, saumya wie ugra, vegetarisch wie
fleischverzehrend ist, kurzum, die sich wie viele der
bereits beschriebenen Géttinnen jeder Klassifikation
entzieht. Es ist nach Michaels diese ,multiple identity“,
die sich scheinbar jenseits jeder Identitat bewegt, die die
Macht dieser Gottinnen bedingt. Sein Verweis auf
»mother experiences in early childhood“ als Grund fiir
diese multiple Identitit mag ein psychologisches Erkla-
rungsmuster sein. Warum es jedoch dieses Phinomen als
indische Besonderheit ausweisen soll, ist fraglich.

Der ,Nepal-Zyklus“ wird abgeschlossen durch die
Arbeit von B. Merz iber den Harati-Kult in Nepal.
Obwohl Harati nicht zu den ,klassischen® wilden Got-
tinnen gehort, ergibt die Analyse ihres Charakters ein
Bild, das sie in die Nihe der Matrka-Gottinnen stellt.
Auch nach ibrer ,Zihmung®, die wohl in buddhisti-
schem Umfeld stattgefunden hat, bewahrt sie viele der
Eigenschaften der ,,wilden Gottinnen®. Charakteristisch
ist auch fiir sie die Ambivalenz (oder: Polyvalenz) ihres
Wesens. Sie schickt Krankheiten und vermag sie zu neh-
men. Sie ist ,Mutter“ und ziirnende Géttin. Ein wichti-
ges Element der Kommunikation mit dieser Géttin
wurde in jlngster Zeit die rituelle Besessenheit. Der
Gegensatz von #gra und saumya scheint personifiziert
zu sein in den beiden exponierten Frauengestalten des
Mahabharata Draupadi und Kunti. W. Sax dokumen-
tierte und interpretierte eine Form des rituellen Theaters,
wie man sie heute noch im ehemaligen Kénigreich von
Garhwal im Mittleren Himalaya findet, die Pandav-lila.
Kunii - die Mutter per se, Draupadi — das gefihrliche,
rachsiichtige, triebhafte Weib, so mag die Rollenvertei-
lung fiir den in Dichotomien denkenden Westeuropier
erscheinen. Wenngleich dies auch die Hauptcharakte-
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ristika beider Figuren sind, offenbaren sich doch in der
heutigen Rezeption dieses Mythos und seiner theatrali-
schen Umsetzung Momente, die den Gegensatz zwi-
schen ihnen aufheben. Beide sind, freilich auf unter-
schiedliche Art, ,good ksatriya women®, deren Anliegen
das Bewahren von Recht und Ehre ist. Vom Wirken bei-
der war der Sieg der Pandavas abhingig.

Wie die bhakti-Bewegung des ausgehenden 18. Jahr-
hunderts das Bild der Géttin Kali in Bengalen verinder-
te, zeigt R. Fell McDermott in ihrer Studie. Die ben-
galische poetische Tradition tiber Kali dient ihr dabei als
Ausgangspunkt, das Ineinandergreifen von tantrischen,
bhakti- und yoga-Elementen im heutigen Kult dieser
Gottin zu demonstrieren. Besonders aufschlufireich sind
ihre Befragungen bengalischer Menschen, die einmal
mehr die Vielschichtigkeit der Auffassung tber die
»wilden Gottinnen® zeigen. Fir sie ist Kali Ma — die
Mutter. Die heutige Dominanz der bhakti-Elemente ist
Ausdruck des Volksglaubens, die tantrischen Urspriinge
jedoch sind latent vorhanden und bei Bedarf abrufbar.

Der klar tantrischen Kali in anderem geographischen
wie religiésen Kontext ist die Studie von A. Loseries-
Leick ,Kali in Tibetan Buddhism“ gewidmet. Auf der
Suche nach Identitat oder Verschiedenheit in bezug auf
die indische Kalt beschreibt sie in erster Linie Ikonogra-
phie und Funktion der tibetischen tantrisch-buddhisti-
schen Gottinnen Sridevi, Krodhakali, Ekajata, Simha-
mukha, und Srid pa’i rGyal mo. Die schon erwihnte
Frage nach dem Verhiltnis dieser Gottinnen zu ihrem
indischen Aquivalent (so es dieses gibt) kann Loseries-
Leick jedoch nicht beantworten. Die von ihr angefiihr-
ten Parallelen zwischen Auffassungen westbengalischer
sadhaka.s und denen tibetischer tantrischer Texte sind
vor dem Hintergrund gemeinsamer tantrischer Konzep-
tionen wohl zu erkliren, bieten jedoch kaum Anhalts-
punkte zur Beantwortung der eingangs gestellten Frage.

Nicht einer konkreten Gottin, sondern der durchaus
interessanten Frage nach der Rolle des Geschlechts im
Kult geht H. Briickner nach. Anhand der Untersu-
chung und symbolischen Interpretation mehrerer sid-
indischer Kulte kommt sie zu dem erstaunlichen Resul-
tat, dafl es nicht das Geschlecht einer Gottheit ist, das die
Ausgestaltung des ihr gewidmeten Kultes bestimmt, son-
dern thr Charakter. Und der i}t sich eben nicht nur tiber
das Geschlecht definieren, vielmehr beobachtet Briickner
hier die Dominanz der Géttlichen, die ihren klarsten
Ausdruck in der androgynen Gestalt von Gottheiten fin-
det. Von Bedeutung ist das Geschlecht vor allem in Hin-
sicht auf die den Kult Praktizierenden. Selbstaufopferung
ist eines der Hauptelemente jeder rituellen Kommunika-
tion mit einer Gottheit. Dabei sind gewaltsame devotio-
nale Praktiken im engeren Sinne auf minnliche Adepten
beschrinkt. Thr weibliches Aquivalent ist die sexuelle
Hingabe der weiblichen Teinehmerinnen, die als rituelle
Heirat mit der Gottheit, auch einer weiblichen, vollzogen
wird. Es wire wichtig, diese Forschungsergebnisse
Briickners anhand anderer Kulte, auch in anderem geo-
graphischen Kontext, zu verifizieren.

Die Gottin und thre Augen stehen im Mittelpunkt der
Studie von E. Masilamani-Meyer. Anders als der
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Titel ihres Aufsatzes ,The eyes of the goddess vermu-
ten lifdt, setzt sie sich mit der Semantik der Augenzahl
in der Ikonographie verschiedener indischer Géttinnen
auseinander. Wenngleich der hypothetische Ausgangs-
punkt der Arbeit, nur eine ,Hindu goddess“ zu vermu-
ten, auch angesichts der hier diskutierten Forschungen
fraglich erscheinen muf}, legt Masilimani-Meyer doch
durchaus interessantes Material vor. Wie nicht anders zu
erwarten, entdeckt sie eine direkte Beziehung zwischen
der ikonographisch verbindlichen Anzahl der Augen
einer Gottin und dem von ihr reprisentierten Charakter
und der von ihr vertretenen Funktion(en). Vor allem
mythologische Motive sind der Ausgangspunkt ihrer
Betrachtungen. Zwar ist das Material in seiner Gesamt-
heit aussagekriftig, doch wire es wiinschenswert gewe-
sen, wenn die Autorin verschiedene mythologische Ebe-
nen identifiziert hitte, um eventuelle genealogische Ver-
bindungen aufzuzeigen, Urspriingliches von sekundir
Hinzugetretenem zu trennen. Diese Bemerkung richtet
sich nicht nur an Masilimani-Meyer, sondern scheint ein
generelles Problem des Umgangs mit Mythen zu sein
(vgl. Chalier-Visuvalingam).

Die Beziehung der Gottin Danteévari zur koniglichen
Familie der Rajas von Bastar (Madhya Pradesh) und die
Rolle des Kultes dieser Géttin im sozialen Kontext die-
ser Region stehen im Mittelpunkt der Untersuchung von
C. Mallebrein. Mallebrein studierte das jihrlich wie-
derkehrende Dasahara-Festival zu Ehren dieser Goéttin
und entdeckt in ihm die Reflektion der Hinduisierung
dieser Region, der Unterwerfung unter die Herrschaft
einer Adelsdynastie und der Bemiihungen um die Inte-
gration verschiedener sozialer Schichten der Gesell-
schaft. Die Form der Verehrung der Dantesvari ist dabei
stark abhingig vom jeweiligen sozialen Kontext. Wih-
rend in den urbanen Gebieten Dante§vari als ,great”
verehrt wird, spielen in den landlichen Gebieten vor
allem Formen ritueller Besessenheit eine grofie Rolle in
ihrem Kult. Der Beitrag ist besonders wertvoll durch
seine Konzentration auf die soziale Komponente des
Kultes der ,,wilden Gottinnen®, thre Rolle in der Hin-
duisierung tribaler Gebiete. Gemeinsam mit der Arbeit
Wilkes, die sich dem Phinomen der Hinduisierung frei-
lich eher aus religionswissenschaftlicher Sicht nahert,
zeigt er die Fruchtbarkeit dieser Perspektive. Sie eroffnet
m. E. die grofiten Moglichkeiten fiir das Verstindnis der
mit den Gottinnen verbundenen Probleme, groflere
jedenfalls als sie der feministische Ansatz einer ange-
nommenen Patriarchalisierung zu bieten vermag.

Die Hinduisierung auf einem anderen Gebiet beob-
achtete E. Fischer in seinem Beitrag iiber die Wand-
malereien der Osikothi-Tradition aus Siid-Orissa und
den ihnen gewidmeten Kult. Die prominenteste der ver-
ehrten Gottinnen ist heute Mangala, eine visnuitische
Gottheit. Jedoch daneben und von besonderer Bedeu-
tung fiir die Bevolkerung stehen im Mittelpunkt dieser
Wandmalereien verschiedene thakuranis, die bis vor
kurzem noch Menschenopfer erhielten. Sie wurden im
Laufe der Zeit durch Mangala ersetzt oder aber in ihren
furchtbaren Aspekten von den klassischen . hinduisti-
schen Gottheiten Kali und Durga vertreten.

Copyright © 2010 ProQuest LLC. All rights reserved.
Copyright © Akademie Verlag.

Orientalistische Literaturzeitung 94 (1999) 3

380

Die Beitrige werden abgeschlossen durch einen Auf-
satz M. Burger’s, die anhand des Hindi-Films ,,Amar
jyoti“ aus dem Jahre 1935 die Bedeutung der mytholo-
gischen Tradition der Durga und ihre Rezeption in der
modernen indischen Filmkunst untersucht.

Es schlief8t sich ein ausfiihrlicher Index an, der insbe-
sondere bei Quervergleichen sehr niitzlich ist. Das Buch
liegt in drucktechnisch einwandfreier Gestalt vor. Das
Design ist iibersichtlich und zweckmiflig. Die begleiten-
den Illustrationen fiigen sich gut in den Text ein und
erginzen ihn sinnvoll. Der englische Text ist, soviel ich
feststellen konnte, frei von Druckfehlern; lediglich die
Transkriptionen des Sanskrit bieten eine leider nicht
kleine Liste von Fehlern, die die Lesbarkeit und das Ver-
standnis zwar nicht beeintrichtigen, aber doch unange-
nehm ins Auge fallen. Es stand nicht zu erwarten,
erschopfende Antworten auf alle mit den ,,wilden Got-
tinnen“ verbundene Fragen zu finden. Doch wenn es ein
vollstindiges und korrektes Bild von den ,,Wilden Got-
tinnen“ geben kann - und soviel ich der Lektiire ent-
nehmen konnte, ist dies mehr als zweifelhaft — an dieser
Sammlung héchst heterogener und in ihrer Mehrzahl
qualitativ aulerordentlich wertvoller Beitrige wird man
in seiner Anfertigung nicht vorbeikommen.

‘Weber-Brosamer, Bernhard und Dieter M. Back: Die Philosophie der
Leere. Nigarjunas Milamadhyamaka-Karikis. Ubersetzung des
buddhistischen Basistextes mit kommentierenden Einfiihrungen.
Wiesbaden: Harrassowitz 1997. 130 S. = Beitrige zu Indologie 28.
Kart. DM 54,—. ISBN 3-447-03897-7. — Bespr. von Klaus Butzenber-
ger, Berlin.

Nigarjuna-s ,opus magnum‘, die Milamadhyama-
kakarika-s (= MMK), liegen vor in Sanskrit (3 Hss. ed. de
la Vallée Poussin 1903-13; nepales. Hs. ed. de Jong (1977)
sowie in tibetischen (TP 5224, 5229, 5242, 5253) und chi-
nesischen Fassungen (T 1564, 1565 (teilw.), 1566, 1567).
Der Text wurde, auszugsweise oder insgesamt, vielfach in
moderne Sprachen iibersetzt, u. a.: deutsch (Walleser 1911
(tib.), 1912 (chin.); Schayer 1931: Kap. 5, 1216, 10); eng-
lisch (Stcherbatsky 1927: Kap.1, 25; Chatterjee 1957:
Kap. 1-5, 1962: Kap. 6, 8; Streng 1967; Inada 1970;
Kalupahana 1986; Garfield 1995 u.a.); franzosisch
(Lamotte 1936: Kap. 17; de Jong 1949: Kap. 18-22; May
1959: Kap. 2-4, 6-9, 11, 23, 24, 26, 27); italienisch (Gnoli
1961); dinisch (Lindtner 1982); japanisch (Yamaguchi
1947, 1949; Saigusa 1985); Hindi (Narendradeva 1983).

Anlage und Anspruch dieser Ubersetzungen sind
durchaus unterschiedlich; es gibt exegetisch-philologisch
prizise, reich annotierte und kommentierte Arbeiten, die
in der Regel Candrakirtis Prasannapada mitberiicksichti-
gen und sich vornehmlich an Indologen und Buddholo-
gen wenden (z. B. Schayer, de Jong, May), aber auch
leichter lesbare Gesamtiibersetzungen, die eine breitere,
philosophisch oder religionswissenschaftlich orientierte
Leserschaft avisieren. Einige der letzteren fallen allerdings
deutlich hinter die iiblichen Standards kritisch-philologi-
scher Texterschlieflung zuriick (z. B. Inada, Kalupahana).



