In der Trennung von dir, meine Freundin,
liegt der Waldblumen-Bekranzte krank darnieder.

Gitagovinda 5,1-7

von Johannes Vagt
Kleine theologische Reflexionen 40
06.01.2022

1 ,.Ich bleibe hier, geh du zu Radhal
Besanftige sie mit meiner Rede und bring sie her!*,
befahl der Feind Madhus. Die Freundin selbst

ging zuriick zu Radha und sagte dies:

2 Wenn der Malaya-Wind weht,

die Liebe herbeitragend.

wenn eine Menge von Blumen erbliiht,

die Herzen der Getrennten zerspaltend,

in der Trennung von dir, meine Freundin,

liegt der Waldblumen-Bekranzte krank darnieder.
3 Wenn der mit den kiihlen Strahlen (der Mond) ihn verbrennt,
verhalt er sich, als wirde er sterben,

wenn der Pfeil der Liebe (auf ihn) fallt,

jammert er hochst erbarmlich.

Inder Trennung von dir, meine Freundin,

liegt der Waldblumen-Bekréanzte krank darnieder.
4 Wenn ein Bienenschwarm summt,

verschliel3t er seine Ohren,

wahrend sein Geist die Trennung erfahrt,

wird er Nacht fir Nacht krank.



Inder Trennung von dir, meine Freundin,

liegt der Waldblumen-Bekréanzte krank darnieder.
5 Er wohnt in der Weite des Waldes,

verlasst das angenehme Haus.

Er waélzt sich auf seinem Lager auf dem Boden,
jammert deinen Namen.

In der Trennung von dir, meine Freundin,

liegt der Waldblumen-Bekranzte krank darnieder.
6 Wenn Sri Jayadeva singt,

maoge durch das Spiel (oder strahlende Erscheinung) des Getrennten,
wenn im Geiste das Liebesverlangen entsteht,
Hari durch Wohltat aufgehen.

Inder Trennung von dir, meine Freundin,

liegt der Waldblumen-Bekréanzte krank darnieder.

7 Genau dort, wo vorher von dir die VVollkommenheiten

des Gatten (Herrn) der Leidenschaft erlangt worden sind,

am groRen Wallfahrtsort der Liebe, im Dickicht, befindet sich Madhava wieder.
Uber dich meditierend, unaufhorlich eine Reihe von Mantras Gber dich rezitierend,
begehrt er erneut den Nektar der Unsterblichkeit,

der aus der heftigen Umarmung der Kriige deiner Briiste stammt.

Das zehnte Lied des Gitagovinda (5,2-6) besteht aus nur finf Versen. Es ist damit das kiirzeste
Lied in dem gesamten Werk. Im einleitenden Vers (5,1) schickt Krsna die Freundin zuriick zu
Radha mit dem Auftrag, ihr seine folgende Botschaft mitzuteilen. Das Lied beschreibt, wie
Krsna unter der Trennung leidet. Ebenso wie die Darstellung von Radhas Lage im achten Lied
in mancher Hinsicht die entsprechende Schilderung von Krsnas Situation im siebten Lied
widerspiegelte, so ist nun das zehnte Lied Uber Krsnas Leiden wiederum ein Spiegelbild des
neunten Liedes tiber Radhas Schmerz. Inihrem Leiden unter der Trennung unterscheiden sich
die beiden Liebenden praktisch nicht. In dem auf das Lied folgenden Vers (5,7) teilt die
Freundin Radha mit, an welcher Stelle Krsna sich so sehr nach der Wiedervereinigung mit ihr
sehnt. Dieser Vers ist somit sicherlich als eine indirekte Aufforderung an sie, ihn dort
aufzusuchen, zu verstehen.



Im einleitenden Vers (5,1) sagt Krsna zur Freundin, dass er dort bleiben wolle, wohin er sich
zuruckgezogen hat. Er schickt die Freundin mit einer Nachricht zu Radha, mit der sie diese
besanftigen soll. Die Freundin geht also zu Radha und spricht zu ihr das folgende Lied.

Der erste Vers des Liedes (5,2) schildert, dass auch Krsna mit ganz dhnlichen Symptomen wie
Radha unter der Trennung leidet. Der liebliche Malaya-Wind und die blihenden Blumen
konnen ihn nicht erfreuen, sondern spalten sein Herz. Der Refrain sagt dann, dass er, wenn er
von Radha getrennt ist, krank darniederliegt (sidati).

In 5,3 wird beschrieben, dass der Mond, der als ,,der mit denkiihlen Strahlen* ($i$ira-mayiikha)
umschrieben wird, ihn verbrenne. Er benehme sich so (anu-karoti), als wirde er sterben. Wenn
der Pfeil der Liebe (madana-visikha) auf ihn falle, dann wirde er nur erbarmlich jammern. All
diese Motive tauchten im vorangehenden Lied mit Bezug auf Radha ganz &hnlich auf. Beide
Liebenden erleben in der Trennung dasselbe Leid.

Der nachste Vers (5,4) berichtet, dass das Summen eines Bienenschwarms, auch dies
normalerweise ein liebliches Kennzeichen des Frihlings, fur ihn so unertraglich ist, dass er
sich die Ohren zuhélt. Das Erlebnis der Trennung in seinem Geiste mache ihn geradezu krank.

Danach (5,5) erzdhlt die Freundin Radha, dass Krsna sein angenehmes Haus verlassen habe
und sich allein in die Weite des Waldes zuriickgezogen habe. Er will offensichtlich sein Leiden
nicht vor anderen zeigen oder auch einfach nicht sein normales Leben weiterfiihren, wenn sie
nicht bei ihm ist. Dochauch dortim Wald, walze er sich von Liebeskummer gequélt auf seinem
Lager auf dem Boden herum und jammere nur ihren Namen.

Das Lied endet mit einem Vers (5,6), der den Segenswunsch ausspricht, dass durch S
Jayadevas Gesang Uber das als vilasita ,,gespielt“ oder auch ,strahlend*, ,erscheinend*
bezeichnete Verhalten des ,,Getrennten™ (virahin), bei dem im Geiste Verlangen (rabhasa)
entstehe, Hari durch Wohltat aufgehen mdge. Gemeint ist wohl, dass sich den Hérenden und
wohl auch dem Singenden der Gott Hari offenbare, da sie etwas Gutes getan hatten. Die
Wohltat, mit derwir uns diese Offenbarung Haris verdienen kénnen, besteht vermutlich gerade
in dem Horen oder Singen dieses Liedes als einer in der Bhakti-Frommigkeit besonders
wichtigen Form des Gedenkens an ihn (Hari-smarana). Die Offenbarung des Gottes geschieht
wiederum gerade durch dieses und in diesem Gedenken an ihn, dadurch dass sein Bild im
Geiste derer, die das Lied héren und singen, auftaucht.

In demauf das Lied folgenden Vers (5,7) teilt die Freundin Radha mit, wo Krsna sich aufhalt
und auf diese Weise benimmt. Er befindet sich an genau dem Ort, wo sie friher gemeinsam
die Liebe genossen haben. Dies wird als ein Erlangen von Vollkommenheiten (siddhi)
bezeichnet. Solche Siddhis kdnnen in den verschiedensten Wunderkréften bestehen und sind
in vielen religiosen Traditionen Indiens das Ziel ritueller, asketischer und meditativer
Praktiken. Hier handelt es sich um die Vollkommenheiten des,,Gatten* oder,,Herrn* (pati) der
,Leidenschaft® (rati). Rati ist auch eine Gottin, die die Leidenschaft verkorpert. Sie gilt als
Ehefrau des Liebesgottes Kama. Der ,,Herr der Leidenschaft® oder ,,Gatte der Rati* ist also
dieser Gott Kama. Bei den genannten Vollkommenheiten muss es sich folglich um
fortgeschrittene sexuelle Praktiken und den dabei erfahrenen Lustgewinn handeln. Der Ort, an
dem Radha und Krsna diese erlangt haben, ein ,,Dickicht* oder,,Gebiisch* (nikufija) wird der
,groe Wallfahrtsort der Liebe” (manmatha-maha-tirtha) genannt. Als tirtha bezeichnete
Wallfahrtsorte liegen sehr hdufig an heiligen Flissen. Fir Krsna, Radha und ihre Anhénger ist



das Dickicht am Ufer der Yamuna, in dem die beiden ihre Liebespiele gespielt haben, naturlich
der wichtigste aller Wallfahrtsorte. Solange seine Geliebte nicht bei ihm ist, vollfiihrt Krsna
fir sie dort Rituale, die in der Bhakti-Religiositét bei der Verehrung von Gottheiten tiblich sind.
Er denkt in der Meditation fortwahrend an sie und rezitiert ununterbrochen Mantras (ber sie,
vermutlich wiederholt er einfach immer wieder ihren Namen. Das religiése Ziel, das er auf
diese Weise erreichen mochte, ist der Nektar der Unsterblichkeit (amrta). Fiir ihn flieBt dieser
Nektar bei der heftigen Umarmung (nirbhara-parirambha) aus den Kriigen (kumbha), die ihre
Briste (kuca) sind. Die Mitteilung, wo Krsna sie auf diese Weise verehrt, ist sicherlich auch
als Aufforderung an Radha gemeint, sich dorthin zu begeben, seine Begierde zu erfiillen und
dort das Ritual der Liebe wieder mit ihm zu vollziehen. Dieser Vers leitet damit inhaltlich
schon zum né&chsten Lied (5,8-15) tber.

In Vers 5,7 macht Jayadeva deutlich, dass fir Radha und Krsna das hochste religiose Ritual ihr
sinnlich-korperliches Liebesspiel ist. Die religiose Vollkommenheit besteht in der kunstvollen
Ausflhrung dieses Liebesrituals und der Freude, die es ihnen bereitet. Ihr heiliger Wallfahrtsort
ist der Platz, an dem sie ihr Ritual der Liebe ausfihren. Und das hochste religiése Ziel, das
Erlangen des Nektars der Unsterblichkeit, besteht in dem kdrperlichen Genuss dieser Liebe.
Das Gitagovinda verkiindigt in poetischer Form eine Theologie der sinnlichen, korperlichen,
genussvollen, sexuellen, erfillten Liebe. Dies wird auch und gerade im Moment der Trennung
(viraha) deutlich, in demdiese Erfullung der Liebe nur sehnsuchtsvoll begehrt werden kann.



