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12. Naksatra - 26°40" Simha bis 10°00" Kanya (siderisch) - Herrscher Sturya

Uttara-Phalguni, ,,die hintere Phalguni”, ist die zweite Halfte jenes Doppel-Naksatras,
dessen erste Hélfte im vorhergehenden Abschnitt steht. Am Himmel teilen sich beide
eine einzige Figur — ein Viereck aus vier Sternen im Hinterteil des Lowen, das die
Uberlieferung als Bett deutet. Drei Dinge machen diesen Abschnitt besonders: er lauft
uber eine Zeichengrenze und liegt damit in zwei Rasis; seine Gottheit ist zwischen der
vedischen und der astrologischen Uberlieferung vertauscht; und das Surya-Siddhanta
widerspricht bei ihm sich selbst.

1 Himmelsabschnitt und Padas

Uttara-Phalguni reicht von 146°40" bis 160°00’ siderischer Lange. Es ist eines der neun
Naksatras, die Uiber eine Zeichengrenze hinweg liegen: der erste Pada gehort noch
zu Simha (Lowe), die ubrigen drei zu Kanya (Jungfrau). Die Navams$a-Zeichen sind
Dhanus, Makara, Kumbha und Mina — Pada 1 ist der neunte und letzte Navams$a von
Simha, mit Pada 2 beginnt Kanya, ein zweiwesiges Zeichen, dessen Navamsa-Reihe
beim finften Zeichen von ihm aus einsetzt, also bei Makara.

Pada von bis Rasi Navams$a Purusartha Silbe
1 26°40" 30°00" Simha Dhanus Dharma Tte

2 0°00" 3°20" Kanya Makara Artha @ to
3 3°20" 6°40' Kanya Kumbha Kama T pa
4 6°40° 10°00° Kanya Mina Moksa qt pt

Die Gradgrenzen und die Navamsa-Zuordnung sind reine Arithmetik und gegen die
eigene Berechnungsbibliothek geprift. Die Silben stammen aus der Lehriberlieferung;
ein klassischer Vers, der sie festlegt, liess sich nicht nachweisen.

Dass die Aufteilung eins zu drei lautet, sagen zwei Verse — je einer fur jedes der beiden
Zeichen:



ARAMBHA-KURSVERSE, RASI-ABSCHNITT (SIMHA)

HET F QAR STRIBIA[HIIIGH Ueh f&er |
magha ca purvaphalgunt uttaraphalgunipadam ekam simhah |

[Die vier Padas von] Magha und Purvaphalguni sowie ein Pada von Uttaraphalguni
[bilden] Simha [den Lowen].

Magha: Magha, 10. Naksatra (f. 1/1). Ca: und (avy.). Pirvaphalguni: Parvaphalguni, 11. Naksatra (f.
1/1). Uttaraphalgunipadam: ein Pada von Uttaraphalguni; wortl. uttaraphalguni (12. Naksatra) +
pada (Viertel) (n. 1/1). Ekam: ein, eines (n. 1/1). Simhah: Simha, der Léwe (5. Rasi) (m. 1/1).

Quelle ungekléart (Arambha-Kursmaterial, Pt. Sanjay Rath)

ARAMBHA-KURSVERSE, RASI-ABSCHNITT (KANYA)

STRIGRIAT-ATH : TGl &&aL] faramef &= |
uttaraphalgunyas trayah pada hastas citrardham kanya |

Drei Padas von Uttaraphalguni, [die vier von] Hasta und die [erste] Hélfte von Citra
[bilden] Kanya [die Jungfrau].

Uttaraphalgunyas: von Uttaraphalguni, 12. Naksatra (f. 6/1). Trayah: drei (m. 1/3). Pada: Padas,
Viertel (m. 1/3). Hastas$: Hasta, 13. Naksatra (m. 1/1). Citrardham: die Halfte von Citra; wortl. citra
(14. Naksatra) + ardha (Halfte) (n. 1/1). Kanya: Kanya, die Jungfrau (6. Rasi) (f. 1/1).

Quelle ungeklirt (Arambha-Kursmaterial, Pt. Sanjay Rath)

Diese Teilung hat eine praktische Folge, die in den Tabellen fast immer untergeht: im
Heiratsvergleich, wo der Varna nach dem Rasi vergeben wird, hat Uttara-Phalguni
deshalb zwei Varnas — ksatriya, solange der Mond im ersten Pada steht, vaisya in den
tibrigen drei. Das ist keine Ungenauigkeit der Uberlieferung, sondern folgt zwingend
aus dem Vers, der den Varna festlegt.

2 Die Devata

Auch hier ist zuerst zu sagen, was die Quellen sagen, und erst danach, was die Tabellen
sagen.

Die vedischen Zeugen nennen Bhaga. Die Taittirlya-Samhita fihrt beide Phalgunis
unter demselben Namen und unterscheidet sie ausschliesslich durch die Gottheit;
die zweitgenannte — also die hintere — hat Bhaga. Das Taittirtya-Brahmana sagt es
ausdrucklich: bhdgasya uttare, ,,des Bhaga sind die hinteren”. Der Opfermantra des
Naksatra-Sukta fir diesen Abschnitt ist ein Bhaga-Mantra und lasst keinen Zweifel:
bhdgo devih phdlgunir avivesa — ,,Bhaga ist in die géttlichen Phalgunis eingegangen”.
Und Bhattabhaskara Misra, der dlteste greifbare Kommentator, liest ebenso.

Die astrologische Uberlieferung nennt Aryaman — seit Varahamihira im 6. Jahr-
hundert. Dessen Gottheitsliste in Brhat Samhita 97.4 gibt fiir das zwolfte Naksatra arya-
man; sein Vorzeichenkapitel nennt es aryamna, ,das Aryaman-Gestirn”; der Muhurta-



Cintamani folgt ihm; die modernen Tabellen tun dasselbe, und auch das Kursmaterial,
aus dem dieses Portrait sonst schopft.

Die Vertauschung ist also nicht modern, sondern mindestens anderthalbtausend Jahre
alt. Was nicht zutrifft, ist der Satz, den man héaufig liest: dass ,,Uttara-Phalguni = Arya-
man” vedisch sei. Die vedischen Quellen stehen einhellig dagegen. Beide Fassungen
gehoren genannt, und die vedische muss als vedisch gekennzeichnet werden.

Wer ist Bhaga? Einer der Adityas, der Gott des Anteils und des Zuteilens und damit
des Glucks; sein Name steckt in bhagya, ,Schicksal, Los”, und in subhaga, ,anmutig,
vom Glick begiinstigt” — einem Wort, mit dem ausgerechnet Varahamihira die unter
diesem Gestirn Geborenen beschreibt. Der Rgveda ruft Bhaga als Geber an, und genau
so liest ihn der Opfermantra. Wer ist Aryaman? Ebenfalls ein Aditya, der Gott der
Gastfreundschaft, der Bindnisse und vor allem der Ehe. Beide stehen dem Heiratszu-
sammenhang nah, in dem die Phalgunis iiberhaupt gedeutet werden — das erklart,
wie die Verwechslung moglich war, macht sie aber nicht richtig.

3 Die Sakti

Das Taittirlya-Brahmana gibt fiir Uttara-Phalguni das Paar vahatavah, ,,die Brautzige”
beziehungsweise das mitgefiihrte Brautgut, oberhalb und vahamanah, ,die Fahren-
den”, unterhalb. Das mittlere Glied und das Ergebnis stehen erst im Kommentar —
und zwar nicht bei Sayana, sondern bei Bhattabhaskara Misra:

BHATTABHASKARA MISRA, BHASYADIPIKA ZU TAITTIRIYA-BRAHMANA 1.5.1

W IR GARE | HRUT & WISTIad 18 Hald | UG daad: fUqeen
1w g+ TEg; | Hel Tt cieR] ITa=IRIfer: | STaEATG TgHIT: JadH deaT Ufdde
UTIT=! dIeR: | Tdoraaut hel 9ug Hafd Il

bhagasya uttare phalgunyau | bharanasya dhanam bhajayatas trayam bhavati |
parastad vahatavah pitrkulan ntyamanam dhanam vahatuh | madhye kalatmika
cayanisaktih | avastad vahamanah vahatin vadhva patikulam prapayanto vodharah
| etattrayasampattau phalam sampannam bhavati 1\

,Des Bhaga sind die hinteren” - die beiden Phalgunis. Von dem, der das Gut der
Erndhrung zuteilt, gibt es ein Dreifaches: oberhalb die Mitgiftgiiter, das aus dem
Vaterhaus mitgefiihrte Gut; in der Mitte die zeitgestaltige Kraft des Ansammelns;
unterhalb die Fahrenden, die Trager, die mit der Braut die Mitgift ins Haus des
Gatten bringen. Wenn diese drei zusammentreffen, ist die Frucht erlangt.

Bhagasya: des Bhaga (m. 6/1). Uttare: die beiden hinteren (f. 1/2). Phalgunyau: die beiden Phalgunis
(Auflésung des Lemmas durch den Kommentar) (f. 1/2). Bharanasya: der Erndhrung, des Unterhalts
(n. 6/1). Dhanam: das Gut, das Vermdogen (n. 2/1). Bhajayatas: des Zuteilenden (Kausativ-Partizip zu
bhaj- ,teilen”) (m. 6/1). Trayam: eine Dreiheit (n. 1/1). Bhavati: es gibt, entsteht (lat I1I/1). Parastad:
oberhalb, dartber (avy.). Vahatavah: die Mitgiftgiiter, das Brautgut (m. 1/3). Pitrkulan: aus dem
Vaterhaus; wortl. pitr (Vater) + kula (Familie, Haus) (n. 5/1). Nlyamanam: mitgefiihrt, fortgeleitet
(Passivpartizip zu ni-) (n. 1/1). Dhanam: Gut, Vermdégen (n. 1/1). Vahatuh: heisst vahatu, ,Mitgift” (m.
1/1). Madhye: in der Mitte (n. 7/1). Kalatmika: zeitgestaltig, deren Wesen die Zeit ist; wortl. kala (Zeit)
+ atmika (wesenhaft) (f. 1/1). CayaniSaktih: die Kraft des Ansammelns und Ehrens; wortl. cayani



(sammelnd, ehrend) + $akti (Kraft) (f. 1/1). Avastad: unterhalb, darunter (avy.). Vahamanah: die
Fahrenden, die Fithrenden (m. 1/3). Vahatan: die Mitgiftgliter (m. 2/3). Vadhva: mit der Braut (f. 3/1).
Patikulam: in das Haus des Gatten; wortl. pati (Gatte) + kula (Haus) (n. 2/1). Prapayanto: hinbringend
(Kausativ-Partizip zu pra-ap-) (m. 1/3). Vodharah: die Trager, die Fahrer (m. 1/3). Etattrayasampattau:
beim Zusammentreffen dieser drei; wortl. etad (dies) + traya (Dreiheit) + sampatti (Zusammentreffen)
(f. 7/1). Phalam: die Frucht, der Ertrag (n. 1/1). Sampannam: erlangt, zustande gekommen (n. 1/1).
Bhavati: wird, ist (lat III/1).

Taittirlya-Brahmana mit Bhattabhaskara-Bhasya, Astaka 1, hrsg. A. Mahadeva Sastri, Mysore 1908, S.
248 (Abschnitt 10 der Ausgabe). Grammatische und etymologische Exkurse des Kommentars sind
ausgelassen; er belegt den Mitgift-Begriff ausserdem mit einer Rgveda-Stelle.

Die Formel ist durchgehend das Bild der Heimfiihrung: oben das Gut, das aus dem
Vaterhaus mitgefiihrt wird, in der Mitte die zeitgestaltige Kraft des Ansammelns, unten
die Trager, die es mit der Braut ins Haus des Gatten bringen, und als Ergebnis die
erlangte Frucht.

Bemerkenswert ist, dass die beiden Phalguni-Formeln zusammen eine Folge ergeben:
bei der vorderen die Zeugung, bei der hinteren die Heimfithrung und der Ertrag. Das
ist ein Argument dafir, dass die vedische Reihenfolge — Aryaman zeugt, Bhaga gibt —
die ursprungliche ist. Ein Beweis ist es nicht; aber bei vertauschter Zuordnung geht
der Zusammenhang verloren.

Fir jede Verwendung gilt zweierlei: das Attribut kalatmika, ,,zeitgestaltig”, gehort zur
Formel und fehlt in der gesamten modernen Wiedergabe; und die Zuschreibung an
Sayana ist falsch.

4 Der Steckbrief

Die folgenden Zuschreibungen stammen aus verschiedenen Schichten der Uberliefe-
rung. Die Spalte rechts sagt bei jeder, worauf sie sich stutzt.

Himmelsabschnitt 26°40’ Simha bis 10°00" Kanya, siderisch [Rechnung; zwei Verse zur
Pada-Verteilung]

Fixsterne B Leonis (Denebola); die Ubrigen drei Ecken des Bett-Vierecks liegen
im vorhergehenden Abschnitt [Strya-Siddhanta 8.2 und 8.16; Whitney in
Burgess 1860]

Herrscher Surya [Vimsottari-Reihe]

Devata Bhaga nach den vedischen Listen — Aryaman nach der astrologischen
Uberlieferung seit Varahamihira [zwei Uberlieferungen, siehe unten]

Sakti kalatmika cayani-sakti, ,,die zeitgestaltige Kraft des Ansammelns” —

oberhalb das Brautgut, unterhalb die Trager; Ergebnis: die Frucht ist
erlangt [Bhattabhaskara zu Taittirlya-Brahmana 1.5.1]

Symbol die Hinterbeine eines Betts [eigenes Kursmaterial — dort
widerspruchlich, siehe unten]

Namenshedeutung phalgu ,rotlich; klein, unbedeutend”, uttara ,die hintere, spatere”
[Monier-Williams; Bhattabhaskaras eigene Deutung weicht ab]

Wesensart dhruva (fest) / sthira (stehend) [Brhat Samhita 97.6; Muhurta-Cintamani
2.2]

Gana manusya (menschlich) [Muhirta-Cintamani 6.29; Narada-Samhita 29.127]

Yoni (Tier) Kuh (go), geteilt mit Uttara-Bhadrapada; Feindtier ist der Tiger

[Muhirta-Cintamani 6.26]

Yoni-Geschlecht
unbelegt [siehe unten]



Nadi adi (die erste), zusammen mit Hasta [Muhurta-Cintamani 6.34;
Narada-Sambhita 29.141]

Varna im Heiratsvergleich ksatriya im ersten Pada, vaisya in den tibrigen
drei — rajan (Ksatriya) in der Gesellschaftszuordnung [zwei
verschiedene Systeme, siehe unten]

Guna Tamas-Rajas—Sattva im Loka-Schema — Rajas im Navatara-Schema
[zwei verschiedene Systeme]

Tattva Agni (Feuer) [eigenes Kursmaterial]

Loka Bhuva [eigenes Kursmaterial]

Richtung Osten [moderne Fachliteratur]

Mukha turdhvamukha (aufwarts blickend) [Muhurta-Cintamani 2.9]

Silben Cte-cto-upa-Wpl [Lehriiberlieferung]

Korperteil rechte Hand, im Schema des Naksatrapurusa ab Krttika gezahlt
[eigenes Kursmaterial; schemaabhdngig]

Purusartha je Pada Dharma, Artha, Kama, Moksa [Lehriiberlieferung]

Tatigkeiten Weihe, Besanftigungsritus, Baumpflanzung, Stadtgrindung,

Pflichtwerke, Aussaat, dauerhafte Anfange [Brhat Samhita 97.6;
Muhirta-Cintamani 2.2]

Menschengruppen die an Sanftmut, Reinheit, Bescheidenheit, Ketzertum, Gabe und
Lehrbuch ihre Lust haben; schonem Getreide, grossem Vermégen und
Werken Zugetane; Menschenherrscher [Brhat Samhita 15.10]

4.1 Wo die Quellen auseinandergehen

Die Gottheit. Der Befund ist derselbe wie bei Purva-Phalguni, nur seitenverkehrt,
und er ist der schwerste der ganzen Reihe:

Zeuge Uttara-Phalguni Purva-Phalguni
Taittiriya-Samhita 4.4.10 Bhaga Aryaman
Taittirlya-Brahmana 1.5.1 Bhaga Aryaman
Taittirlya-Brahmana 3.1.1 Bhaga Aryaman
Bhattabhaskara zu TB 1.5.1 Bhaga Aryaman

Brhat Samhita 15.10, 97.4 Aryaman Bhaga
Muhurta-Cintamani 6.26 und 6.34 Aryaman Bhaga

heutige Jyotisa-Tabelle Aryaman Bhaga

Vier vedische Zeugen stehen gegen die gesamte astrologische Linie. Der Bruch liegt
zwischen dem Brahmana-Kommentar und Varahamihira; eine Zwischenstufe, die ihn
erklaren wiirde, wurde nicht gefunden. Moglich gemacht hat ihn die Sambhita selbst:
sie nennt beide Phalgunis gleich und unterscheidet sie nur durch die Gottheit. Wer
die Reihe nicht in ihrer Textfolge liest, hat keine Handhabe, welche welche ist.

Das Symbol — ein Fehler im eigenen Bestand. Das Kursmaterial, aus dem dieses
Portrait die nicht-klassischen Angaben bezieht, sagt an zwei Stellen ,Hinterbeine
eines Betts” fiir Uttara-Phalguni und ,Vorderbeine” fiir Pirva-Phalguni. Die zusam-
menfassende Symboltabelle am Kapitelende desselben Dokuments dreht das um und
gibt Uttara-Phalguni die vorderen Bettbeine. Zwei von drei eigenen Quellen sagen
dasselbe, die dritte widerspricht beiden. Das ist ein Ubertragungsfehler, keine Lehr-
meinungsdifferenz; er wird hier benannt und nicht iibernommen. uttara heisst ,,der
hintere, spatere”, und Bhattabhaskaras Kommentar zu dieser Stelle handelt von der
Heimfuhrung der Braut, also vom zweiten Schritt.



Varna. Zweimal zweierlei. Erstens die Systemfrage: die modernen Tabellen geben fir
Uttara-Phalguni ksatriya und meinen damit Brhat Samhita 15.28, wo die drei Uttara
zusammen mit Pusya den rajan zugewiesen werden — eine gesellschaftsprognostische
Einteilung mit sieben Klassen, kein Kata der Heiratsprifung. Der Varna-Kuta des
Melapaka wird nach dem Rasi vergeben. Zweitens die Pada-Frage: weil dieses Naksatra
uber die Grenze Simha/Kanya lauft, ergibt der Melapaka-Varna ksatriya fiir den ersten
Pada und vaisya fiir die uibrigen drei. Dass hier beide Systeme fiir Pada 1 zufallig
dasselbe Wort liefern, macht sie nicht zum selben System.

Guna. Zwei Systeme liegen tibereinander, beide im selben eigenen Kursmaterial: das
dreiwertige Loka-Schema ergibt Tamas-Rajas-Sattva, das Navatara-Schema nach dem
Tara-Herrscher ergibt Rajas.

Yoni-Geschlecht. Die modernen Tabellen geben ,Kuh, weiblich” — was schon sprach-
lich seltsam ist, weil go das Tier und nicht das Geschlecht bezeichnet. Das Tier ist belegt,
das Geschlecht nicht. Die klassische Lehre kennt vierzehn Tiere fir achtundzwanzig
Naksatras und rechnet ausschliesslich mit Freundschaft und Feindschaft der Arten;
die beiden Yonis eines Versviertels sind einander feind, und Kuh (Uttara-Phalguni,
Uttara-Bhadrapada) steht in Muhurta-Cintamani 6.26 im selben Pada wie Tiger (Citra,
Visakha). Mehr sagt der Vers nicht.

5 Wesensart und Tatigkeiten

Uttara-Phalguni gehort mit Rohini und den beiden anderen Uttara zur Klasse der
festen — der kleinsten und, fiir die Wahllehre, der wichtigsten:

BRHAT SAMHITA 97.6 (IN KERNS ZAHLUNG 98.6)

ST 8t AU Yarior ot FAld | AT HYRL aSTRYHA ST |l

triny uttarani tebhyo rohinyas ca dhruvani taih kuryat | abhisekasantitarunagarad-
harmabijadhruvarambhan

Die drei Uttara und ausser ihnen Rohini sind die festen [dhruva]; mit ihnen vollzie-
he man: Weihe, Besanftigungsritus, Baumpflanzung, Stadtgrindung, Pflichtwerke,
Aussaat und alle dauerhaften Anfange.

Triny: drei (n. 1/3). Uttarani: die Uttara (Uttaraphalguni, Uttarasadha, Uttarabhadrapada); wortl. ,,die
spdteren, die oberen” (n. 1/3). Tebhyo: ausser ihnen, von ihnen abgesehen (5/3). Rohinyas: Rohinj,
das 4. Naksatra (hier im Plural gesetzt) (f. 1/3). Ca: und (avy.). Dhruvani: fest, feststehend - Name
der Naksatra-Klasse (n. 1/3). Taih: mit ihnen (3/3). Kuryat: man vollziehe, man tue (vidhilin I/1). Ab-
hisekasantitarunagaradharmabijadhruvarambhan: Weihe, Besdnftigungsritus, Baumpflanzung,
Stadtgriindung, Pflichtwerk, Aussaat und dauerhafte Anfange; wortl. abhiseka (Weihe) + §anti (Be-
sanftigung) + taru (Baum) + nagara (Stadt) + dharma (Pflichtwerk) + bija (Saatgut) + dhruvarambha
(dauerhafter Anfang) (m. 2/3).

Ausgabe A. V. Tripathi, Varanasi 1968, gegen H. Kern, Kalkutta 1865; Devanagarl aus dem IAST-Text
abgeleitet, verbindlich ist die IAST-Zeile.

Die Liste ist ein Programm: Kénigsweihe, Besanftigungsritus, Baumpflanzung, Stadt-
grundung, Pflichtwerk, Aussaat — alles, was Bestand haben soll. Wer nach einem



Zeitpunkt fur einen Anfang sucht, der halten soll, sucht in dieser Klasse.

Der Muhurta-Cintamani verdichtet denselben Vers, gibt der Klasse den zweiten Namen
sthira und hangt den Wochentag an:

MUHURTA-CINTAMANTI 2.2

IR HIEY gd [ | a5 f@ disrigr-armie f&gd

uttaratrayarohinyo bhaskaras ca dhruvam sthiram | tatra sthiram bijagehasan-
tyaramadi siddhaye |

Die drei Uttara und Rohini, und der Sonnentag (Sonntag), sind dhruva, ,fest”, und
sthira, ,,stehend”. Darin gelingt Feststehendes: Saatgut, Haus, Santi-Ritus, Garten-
anlage und dergleichen.

Uttaratrayarohinyo: die drei Uttara und Rohini; wortl. uttara + traya (Dreiheit) + rohini (f. 1/3).
Bhaskaras: Bhaskara (Surya), der Sonntag; wortl. bhas (Licht) + kara (machend) (m. 1/1). Ca: und
(avy.). Dhruvam: fest - Name der Naksatra-Klasse (n. 1/1). Sthiram: stehend, bestédndig - zweiter
Name derselben Klasse (n. 1/1). Tatra: darin, dort (avy.). Sthiram: Feststehendes, Bleibendes (n.
1/1). Bijagehasantyaramadi: Saatgut, Haus, Santi-Ritus, Gartenanlage und dergleichen; wortl. bija
(Saatgut) + geha (Haus) + $anti (Besanftigungsritus) + arama (Hain, Garten) + adi (und so fort) (n. 1/1).
Siddhaye: zum Gelingen, zum Erfolg (f. 4/1).

Kollationiert aus drei Ausgaben; zwei lesen tatra sthiram, eine tat sthiram — inhaltlich folgenlos.
Nach dem Kommentar erbt die Klasse zuséatzlich die Tatigkeiten der mrdu-Gruppe.

Zur Benennung: Varahamihira sagt dhruva; sthira als Klassenname ist jinger. Und zur
Zahlung: die Brhat Samhita zahlt hier ab Kapitel 97, Kerns Ausgabe von 1865 ab 98 —
der Versatz beginnt erst bei Kerns Zusatzkapitel 38 und gilt deshalb nicht fiir Kapitel
15.

Dazu passt die Blickrichtung, die der Muhurta-Cintamani in 2.9 zuordnet: Uttara-
Phalguni ist irdhvamukha, ,,aufwérts blickend”, und der Kommentar nennt fir diese
Gruppe Konigsweihe, Turbanbindung und Hochbau — dieselbe Richtung wie die
Tatigkeiten der festen Klasse.

Ein anderes Kapitel der Brhat Samhita ordnet den Naksatras Menschen- und Berufs-
gruppen zu:

BRHAT SAMHITA 15.10

TI0T A faTaurE USaMRTERAT: | AT AT GHeT |

aryamne mardavasaucavinayapakhandidanasastraratah | sobhanadhanyamahadha-
nakarmanuratah samanujendrah |

Beim Aryaman-Gestirn: die an Sanftmut, Reinheit, Bescheidenheit, Ketzertum,
Gabe und Lehrbuch ihre Lust haben; die schonem Getreide, grossem Vermogen
und Werken zugetan sind, samt Menschenherrschern.

Aryamnpe: beim Aryaman-Gestirn, unter Uttaraphalguni (n. 7/1). Mardavasaucavinayapakhandi-
danasastraratah: die an Sanftmut, Reinheit, Bescheidenheit, Ketzertum, Gabe und Lehrbuch ihre
Lust haben; wortl. mardava (Sanftmut) + Sauca (Reinheit) + vinaya (Bescheidenheit) + pakhandin



(Sektierer; Kern liest pasandi) + dana (Gabe) + $astra (Lehrbuch) + rata (zugetan) (m. 1/3). Sobhanad-
hanyamahadhanakarmanuratah: die schonem Getreide, grossem Vermogen und Werken zugetan
sind; wortl. Sobhana (schon) + dhanya (Getreide) + mahadhana (grosses Vermdogen) + karman (Werk)
+anurata (zugetan) (m. 1/3). Samanujendrah: samt Menschenherrschern; wortl. sa- (samt) + manuja
(Mensch) + indra (Herr) (m. 1/3).

Ausgabe A. V. Tripathi, Varanasi 1968, mit Kerns Apparat; Kern liest pasandi statt pakhandi, eine
blosse Schreibvariante desselben Wortes. Das Kapitel zdhlt von Krttika an; Uttaraphalguni steht als
zehntes.

Die Reihe ist bis auf ein Wort durchweg giinstig: Sanftmut, Reinheit, Bescheidenheit,
Gabe, Lehrbuch, schones Getreide, grosses Vermogen, Menschenherrscher. Das eine
Wort ist pakhandin, ,,Sektierer, Ketzer” — und es steht mitten darin. Varahamihira
z&ahlt hier zusammen, was unter diesem Gestirn steht, nicht, was gut ist; das Kapitel
ist Vorzeichendeutung im grossen Massstab, keine Charakterschilderung.

6 Die Geburtsdeutung

Die altere Schicht ist Varahamihiras Naksatrajataka — dasselbe Kapitel steht in zwei
seiner Werke, als Brhat Samhita 100 und als Brhajjataka 16:

BRHAT SAMHITA 100.7AB (KERN 101.7AB) = BRHAJJATAKA 16.7AB
G fATeag=T Wil GE I fd e |
subhago vidyaptadhano bhogt sukhabhag dvittyaphalgunyam |

Bei der zweiten Phalguni (Uttaraphalguni): anmutig, durch Wissen zu Vermogen
gekommen, geniessend, des Glucks teilhaftig.

Subhago: anmutig, gliickhaft; wortl. su (gut) + bhaga (Anteil, Gliick) (m. 1/1). Vidyaptadhano: durch
Wissen zu Vermogen gekommen; wortl. vidya (Wissen) + apta (erlangt) + dhana (Vermogen) (m. 1/1).
Bhogi: geniessend (m. 1/1). Sukhabhag: des Gliicks teilhaftig; wortl. sukha (Glick) + bhaj (teilhabend)
(m. 1/1). Dvitiyaphalgunyam: bei der zweiten Phalguni, unter Uttaraphalguni; wortl. dvitiya (zweite)
+ phalguni (f. 7/1).

GRETIL-Texte nach A. V. Tripathi (Brhat Samhita) und der Oriental-Books-Ausgabe 1979 (Brhajjataka);
an dieser Stelle stimmen beide tiberein.

Das erste Wort ist sprechend: subhaga, ,anmutig, vom Gliick begiinstigt” — es enthalt
bhaga, den Namen der vedischen Gottheit dieses Abschnitts. Ob Varahamihira das
bemerkt hat, ist nicht zu sagen; er selbst nennt die Gottheit ja Aryaman.

Der Jataka-Parijata, rund tausend Jahre jlinger, sagt dasselbe mit anderen Worten:



JATAKA-PARIJATA 9.86D (IN DER KASHI-ZAHLUNG 9.87D)
I TR STRT AT Shetat: Gei |

bhogt cottaraphalgunibhajanito mant krtajfiah sudhth 1

Und wer im Gestirn der Uttaraphalguni geboren ist, [wird] geniesserisch, auf Ehre
bedacht, dankbar und von gutem Verstand.

Bhogi: geniesserisch, dem Genuss zugetan (m. 1/1). Cottaraphalgunibhajanito: und im Gestirn der
Uttaraphalguni geboren; wortl. ca (und) + uttaraphalguni + bha (Gestirn) + janita (geboren) (m. 1/1).
Mani: auf Ehre bedacht, stolz (m. 1/1). Krtajfiah: dankbar; wortl. krta (das Getane) + jiia (kennend)
(m. 1/1). Sudhih: von gutem Verstand; wortl. su (gut) + dhi (Einsicht) (m. 1/1).

Ausgabe V. Subrahmanya Sastri 1932, Bd. [, S. 627, und Kashi Sanskrit Series; die beiden Ausgaben
zdhlen um eins verschieden. Nur das Versviertel zu Uttaraphalguni ist hier wiedergegeben.

Die beiden Werke stimmen hier so weit iberein wie bei kaum einem anderen Naksatra:
beide nennen den Genuss, beide zeichnen ein ginstiges Bild, und beide heben den
Verstand hervor — der eine als ,,durch Wissen zu Vermogen gekommen”, der andere
als sudht, ,von gutem Verstand”. Bei Hasta, dem folgenden Naksatra, ist das ganz
anders; dort widersprechen sie einander glatt.

7 Die Sterne des Asterismus

Uber den Stern selbst besteht kein Streit: die yogatara, der Stern, nach dem der Ab-
schnitt vermessen wird, ist B Leonis, Denebola — ,,evidently f Leonis”, schreibt Bur-
gess. Der Streit betrifft die Gruppe, und der Text widerspricht sich selbst.

Der innere Widerspruch. Das Surya-Siddhanta bestimmt in 8.16 fiir die beiden
Phalgunis — wie fiir die beiden Bhadrapada, die beiden Asadha, Visakha, Asvini
und Mrgasiras — die nordliche als Yogatara. Fur diese Halfte ergibt die Sollposition
desselben Textes aber B Leonis, und p ist die suidliche der beiden Ecken. Whitney
in seinem Kommentar zu Burgess ist deutlich: ,seine Beschreibung als die stidliche
konnen wir nur als schlichten Irrtum ansehen, der auf einem Missverstandnis des
Aufbaus der Doppelgruppe beruht.” Nachweisbar ist der Widerspruch, nicht seine
Auflésung. Derselbe Fall tritt nur noch bei Parvabhadrapada auf.

Wie viele Sterne? Die Ubliche Zdhlung gibt zwei. Al-Birani nennt f Leonis zusammen
mit einem Stern im arabischen Sternbild Coma Berenices; die Cakalya-Sambhita gibt
finf, vermutlich B Leonis und vier schwache Sterne im Kopf der Jungfrau; die moderne
Standardtabelle nennt nur Denebola. Uber den Hauptstern sind sich alle einig, iiber
seine Begleitung keiner.

Burgess’ These vom durchgehenden Viereck — dass die Bett-Figur beiden Phalgunis
zusammen gehort und jede Halfte zwei Ecken bekommt — wird durch die Rechnung
nur teilweise bestétigt. Von den vier Ecken des Vierecks §, 6, 93 und 8 Leonis liegt heute
nur B Leonis in Uttara-Phalguni; 93 Leonis, die Ecke, die nach der These hierher ge-
horen misste, steht bei allen finf gebrauchlichen Ayanamsas noch in Parva-Phalguni.
Das spricht nicht gegen die These — die Rahmen haben sich seit dem Surya-Siddhanta
um knapp vier Grad verschoben —, gehort aber gesagt.
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Lange gezahlt ab Abschnittsanfang (Lahiri, 2025,0)
gestrichelter Ring: Yogatara nach der Sollposition

Abbildung 1: Dasselbe Bett-Viereck wie im Bild zu Purvaphalguni, hier mit dem Ab-
schnitt der Uttaraphalguni hervorgehoben. Von den vier Ecken liegt
heute nur B Leonis in diesem Abschnitt. Die Rasi-Grenze Simha/Kanya
fallt mitten hinein, genau auf die Grenze zwischen erstem und zweitem
Pada. Der offene Kreis bezeichnet die Sollposition des Surya-Siddhanta
— sie fallt achtzehn Bogenminuten VOR den Abschnittsanfang. Massstab
in Lange und Breite gleich; siderische Lange zum Stichjahr 2025,0 mit
dem Ayanamsa nach Lahiri, ekliptikale Breite J2000,0.

Koordinaten aus SIMBAD (Abruf 15. September 2026); Sollposition aus Sirya-Siddhanta 8.2 und 8.6 nach
Burgess 1860.
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7.1 Die Sterne im Katalog

B Leo 93 Leo
Eigenname Denebola —
Rolle Yogatara Ecke des Vierecks — heute in P-Ph.
HR 4534 4527
HD 102647 102509
HIP 57632 57565
Helligkeit V 2,13 4,52
Spektraltyp A3Va F8III + A6IIT

Rektaszension J2000 11h49m (03,65 11h47™ 59,1s
Deklination J2000 +14° 34'19,4" +20° 13 08,2"
EKkl. Lange J2000 171°37 168°58'
EKl. Breite J2000 +12°16' +17°19’

Denebola — arabisch danab al-asad, ,Schwanz des Lowen” —ist mit 2,1 Grossenklassen
der zweithellste Stern des Sternbilds und einer der nachstgelegenen hellen Sterne
uberhaupt. 93 Leonis ist ein Doppelsternsystem aus einem gelben Riesen und einem
Stern der Spektralklasse A; mit 4,5 Grossenklassen bleibt es unter stddtischem Himmel
unsichtbar.

7.2 Wo die Sterne heute stehen

Ayanamsa (2025,0) Wert B Leo 93 Leo

Lahiri / Citrapaksa 24°12' 23" 27°45' Simha 25°07 Simha
True Citra 24°11' 21" 27°47 Simha 25°08' Simha
Krishnamurti 24° 06’ 34" 27°51' Simha 25°13' Simha
Raman 22°45'36" 29°12'Simha 26°34’ Simha
Fagan / Bradley 25°05' 23" 26°52' Simha 24°14’ Simha

Uttara-Phalguni beginnt bei 26°40" Simha. B Leonis liegt bei allen fiinf Ayanamsas
im eigenen Abschnitt — allerdings knapp: nach Lahiri mit gut einem Grad Abstand
zur unteren Grenze, nach Fagan und Bradley mit nur zwolf Bogenminuten. 93 Leonis
liegt bei allen fiinf noch in Parva-Phalguni.

Und ein Befund, der selten ausgesprochen wird: schon die Sollposition des Surya-
Siddhanta selbst fallt im heutigen Lahiri-Rahmen nicht mehr in diesen Abschnitt.
Sie landet bei 26°22’ Simha, achtzehn Bogenminuten vor dem Anfang — also noch in
Purva-Phalguni. Das liegt nicht an der Tradition und nicht an den Sternen, sondern an
den beiden Rahmen: der Surya-Siddhanta zahlt siderische Lange von einem Nullpunkt,
den Whitney mit dem Friithlingspunkt von 560 n. Chr. gleichsetzt, der Lahiri-Ayanamsa
von einem rund 270 Jahre fritheren. Die beiden Rahmen sind um etwa dreieinhalb
bis vier Grad gegeneinander verschoben. Die Grafik oben zeigt den Punkt als offenen
Kreis, links von der Grenze.

7.3 Sichtbarkeit

Von mitteleuropdischer Breite (rund 47° Nord) kulminiert Denebola 57,4 Grad hoch,
93 Leonis 63,1 — beide gunstig, keiner zirkumpolar. Um Mitternacht kulminiert die
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Gruppe um den 12. Marz, die Sonne steht um den 15. September bei ihr; rund vier
Wochen davor und danach ist sie unsichtbar. Gut zu sehen ist der Lowe von Februar
bis Mai.

Denebola ist mit blossem Auge auch in der Stadt zu finden und bildet zusammen mit
Arcturus und Spica das grosse Fruhlingsdreieck.

8 Der Name

Phalgunt gehort zu phalgu, ,,rotlich; klein, unbedeutend, schwach” — ein Wort, das
den Fruhlingsmonat phalguna benannt hat, dessen Vollmondnacht in eine der beiden
Phalgunis fallt. Uttara heisst ,der hintere, spatere, obere”.

Bhattabhaskara deutet den Namen anders, und zwar gerade an dieser Stelle: phalgu
phalam, ,phalgu ist die Frucht”, und phalgunt sei ,die, die das Gut der Vaterfamilie
begehrt”. Das ist eine Kommentar-Etymologie, keine sprachwissenschaftliche; sie sagt
mehr iiber seine Auslegung der Sakti — Mitgift, Heimfithrung, Ertrag — als {iber die
Wortgeschichte. Festhalten sollte man sie trotzdem, denn sie zeigt, wie geschlossen
seine Auslegung dieses Naksatras ist.

Die Sambhita kennt keinen eigenen Namen fiir die beiden Halften: sie sagt zweimal
phdlguni. Erst das Brahmana setzt piirve und tittare davor — und genau in dieser
Liicke ist die Vertauschung der Gottheiten moglich geworden.

Varahamihiras Namen fiir dieses Naksatra sind aryamna, ,,das Aryaman-Gestirn”, und
dvittyaphalgunt, ,die zweite Phalgun1”. Wer die Brhat Samhita nach ,Uttaraphalgun1”
durchsucht, findet die Stellen nicht.

9 Die Verse

Die alteste Stelle, die dieses Naksatra nennt, steht in der Taittirlya-Sambhita, in der
Aufzahlung der Naksatra-Feueraltarziegel:

TAITTIRIYA-SAMHITA 4.4.10.2

el &7 Wl Gl

phdlgunt naksatram bhdago devata

Phalguni ist das Naksatra, Bhaga die Gottheit.

Phalguni: Phalguni - die Samhita nennt beide Phalgunis gleich und unterscheidet sie nur durch die
Gottheit (f. 1/1). Naksatram: Naksatra, Gestirn, Mondhaus (n. 1/1). Bhago: Bhaga, der Aditya des
Anteils, des Zuteilens und des Gliicks (m. 1/1). Devata: Gottheit (f. 1/1).

Wortlaut nach TITUS (akzentuierte Umschrift); Devanagari-Ausgabe bei sanskritdocuments.org. Die
Segmentierung des fortlaufenden Samhita-Textes stammt von der Bearbeitung; nichts ist erganzt
oder weggelassen.

Dass hier die hintere Phalguni gemeint ist, sagt der Vers nicht — er kann es nicht
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sagen, weil er beide gleich nennt; er steht nur an zweiter Stelle. Das Brahmana holt es
nach:

TAITTIRIYA-BRAHMANA 1.5.1.2

HITE d‘d\d | dgdd: “Redlg deHiAl sd<dld Il
bhdgasya uttare | vahatdvah pardstad vahamana avdastat |
Des Bhaga sind die hinteren. Die Brautziige oberhalb, die Heimgefiihrten unterhalb.

Bhagasya: des Bhaga (m. 6/1). Uttare: die beiden hinteren [Phalgunis] (f. 1/2). Vahatavah: die
Brautziige, das mitgefiihrte Brautgut (m. 1/3). Parastad: oberhalb, dariiber, jenseits (avy.). Vahamana:
die Heimgefiihrten, die Fahrenden (m. 1/3). Avastat: unterhalb, darunter, diesseits (avy.).

Umschrift nach TITUS, Devanagari nach sanskritdocuments.org. Der Text setzt tittare (,,die beiden
hinteren”) ausdriicklich; wenige Worte vorher steht aryamndh piirve phdlguni, ,des Aryaman sind
die vorderen Phalgunis”.

Das Begriffspaar vahatavah / vahamanah ist die Grundlage der Sakti-Angabe wei-
ter oben. Beide Worter gehoren zur Wurzel vah-, ,fahren, fithren”: das eine meint
das Brautgut, das mitgefihrt wird, das andere die, die es fithren. Die ganze Zeile ist
Hochzeitssprache.

Im Naksatra-Stukta desselben Werks steht der Opfermantra, mit dem Bhaga in diesem
Abschnitt angerufen wird. Er ist die deutlichste Stelle der ganzen Frage:

TAITTIRIYA-BRAHMANA 3.1.1, MANTRA 10B

W1 1T 97 3 YaIdT | 99 Qdl B[R ATTAALT | 9T 3 o Udd T8H | I
3 TS HHA I

bhdgo ha data bhdga it pradata | bhdgo devih phdlgunir avivesa | bhdgasya it tam
prasavdm gamema | ydtra devdih sadhamadam madema |

Bhaga ist der Geber, Bhaga furwahr der Verleiher; Bhaga ist in die gottlichen
Phalgunis eingegangen. Zu eben Bhagas Antrieb wollen wir gelangen, wo wir mit
den Gottern im Gelage schwelgen.

Bhago: Bhaga (m. 1/1). Ha: fiirwahr (avy.). Data: der Geber (m. 1/1). Bhaga: Bhaga (m. 1/1). It: eben,
gerade (avy.). Pradata: der Verleiher, der Hingeber (m. 1/1). Bhago: Bhaga (m. 1/1). Devih: die gottli-
chen (f. 2/3). Phalgunir: die Phalgunis (f. 2/3). Avivesa: er ist eingegangen, hat sich hineinbegeben (lit
111/1). Bhagasya: Bhagas (m. 6/1). It: eben (avy.). Tam: zu jenem (m. 2/1). Prasavam: Antrieb, Anstoss,
Erregung (m. 2/1). Gamema: wir wollen gelangen (vidhilin I/3). Yatra: wo (avy.). Devailh: mit den
Gottern (m. 3/3). Sadhamadam: Gelage, gemeinsames Freudenmahl; wortl. sadha (zusammen) +
mada (Rausch, Freude) (m. 2/1). Madema: wir wollen schwelgen (vidhilin 1/3).

Umschrift nach TITUS, Devanagari nach sanskritdocuments.org. Der Mantra ist doppelt so lang; hier
steht die zweite Hélfte. Die erste beginnt sréstho devdnam bhagavo bhaga asi — ,Der beste der Gotter
bist du, Herr Bhaga, du bist Bhaga.”

»,Bhaga ist in die gottlichen Phalgunis eingegangen” — und es ist der Mantra der

hinteren Phalguni, der das sagt. Wer die vedische Zuordnung bestreiten will, muss
an dieser Zeile vorbei.
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Grammatikangaben im Glossar sind unter Grammatik-Abkiirzungen® erklart.

10 Zur Quellenlage dieses Portraits

Die Angaben oben ruhen auf ungleichem Grund, und das soll sichtbar bleiben.

Sicher ist alles Rechnerische: die Gradgrenzen, die vier Padas, ihre Navamsa-Zeichen,
die Aufteilung eins zu drei auf Simha und Kanya, die beide Verse aussprechen, und
die Zuordnung des Herrschers Surya aus der Vimsottari-Reihe. Aus der Rasi-Teilung
folgt zwingend der doppelte Melapaka-Varna.

Am Originalvers belegt sind: die vedische Devata Bhaga (Taittirlya-Samhita 4.4.10,
Taittirtya-Brahmana 1.5.1 und 3.1.1), das Begriffspaar vahatavah | vahamanah, die
Sakti samt ihren drei Gliedern (Bhattabhaskara zum Brahmana), die Wesensart dhruva
und die zugehorigen Tatigkeiten (Brhat Samhita 97.6, Muhurta-Cintamani 2.2), die
Menschengruppen (Brhat Samhita 15.10), Gana, Yoni und Nadi (Muhurta-Cintamani
6.29, 6.26, 6.34), das Mukha (Muhurta-Cintamani 2.9) und die Geburtsdeutung (Brhat
Sambhita 100.7, Jataka-Parijata 9.86).

Nicht belegt und deshalb markiert oder ausdriicklich so genannt: das Geschlecht
der Yoni, fiir das die klassische Lehre gar keinen Platz hat; die Himmelsrichtung; die
Namenssilben; das Symbol des Betts, das nur in neuzeitlicher Uberlieferung steht —
und dort, im eigenen Bestand, sogar widerspruchlich.

Berichtigt wurden drei Angaben: die Zuordnung des Varna im Heiratsvergleich (nach
dem Rasi, und deshalb padaweise verschieden), die Herkunft der Sakti-Formel (Bhatt-
abhaskara, nicht Sayana) und die Riickseite des Betts, die das eigene Kursmaterial an
einer Stelle der falschen Halfte zuweist.

Stehen gelassen wurden zwei Widerspriiche, weil sie echt sind. Erstens die Gottheit:
vier vedische Zeugen sagen Bhaga, die gesamte astrologische Linie seit Varahamihira
sagt Aryaman. Zweitens der Selbstwiderspruch des Sturya-Siddhanta: seine Lageanga-
be (,,die nordliche”) und seine eigene Sollposition (die auf die sudliche fiihrt) lassen
sich nicht vereinbaren, und Whitney nennt die Lageangabe schlicht einen Irrtum —
nachweisbar ist nur der Widerspruch.

Was noch offen ist: Sayanas Wortlaut zu dieser Stelle war nicht greifbar; Utpalas
Kommentar zu Brhat Samhita 15.10 ebenso wenig. Die Cakalya-Samhita und Al-Biranis
Angabe zur Sternzahl waren nur Uber Burgess’ Referat greifbar. Wann und wodurch
die Vertauschung Bhaga/Aryaman entstand, liess sich nicht kldren: bei Varahamihira
ist sie bereits vollzogen, eine Zwischenstufe wurde nicht gefunden.

lyoginarasimha.site/vedische-texte/grammatik/
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