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10,1 Dann als er zu ihr, die inzwischen unter dem Einfluss eines sanfteren Zornes
stand, deren Mund kraftlos vom endlosen Seufzen war, ihr mit dem schénen Mund
gegangen war, sprach er am Ende des Tages zu ihr, die beschamt

in das Gesicht ihrer Freundin blickte, vor Freude stotternd diese Rede:

2 Wenn du irgendetwas sagst, Uberwindet (raubt) der Mondschein des Glanzes
deiner Zahne den tbergroRen Schrecken der Finsternis der Furcht.

Dein Gesichts-Mond mdge die Cakora-Vdgel meiner Augen erstrahlen lassen
(entflammen) nach dem Rauschtrank deiner zuckenden Unterlippe.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegeniiber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

3 Wenn du mir wahrhaft zlirnst, du mit schénen Zahnen,

flige mir mit scharfen N&geln die Wunden der (Liebes)Pfeile zu,

vollfihre eine Fesselung mit deinen Armen,

bereite mir eine Wunde mit den Zdhnen oder sonst etwas, wodurch Freude entsteht!
Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegenuber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

4 Du bist mein Schmuck.



Du bist mein Leben.

Du bist mein Juwel im Ozean der Existenz.

Mogest du hier fortwahrend mir anhdngend (mich beherrschend) sein,
darauf ist mein Herz vollig ausgerichtet.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegenliber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

5 Dein Auge, du Zarte, das einer blauen Lotosblite gleicht,

tragt die Gestalt eines roten Lotos.

Wenn du durch das von den Pfeilen dessen mit den Bliitenpfeilen verursachte Gefhl
Krsna rot farbst (entzlickst), ist dies (dazu) passend.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegentber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

6 Moge sich die Juwel-Knospe auf den beiden Topfen deiner Briste 6ffnen,
mage sie die Gegend deines Herzens rot farben (erregen).

Mage klingen der Girtel auf dem Kreis deiner Uppigen Hiiften,

maoge er den Befehl der Liebe verkiinden.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegentber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

7 Sprich, du mit der sanften Stimme, deinen Ful3-Lotos,

der den Land-Lotos beschamt, der mein Herz rot gefarbt (erregt) hat,

der zur héchsten Vorziglichkeit auf der Biihne der Lust geworden ist,

will ich frisch glanzend von der roten Farbe (Leidenschaft) des Lacks machen.
Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegentber sofort gehen!



Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

8 Setze deinen erhabenen Ful3-Spross, der das Gift der Liebe beseitigt,
als Schmuck auf meinen Kopf.

Es brennt in mir die schreckliche Sonne der Liebes-Qual,

moge er die Krankheit, die er bewirkt hat, wegnehmen.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegenuber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

9 Dies war die liebenswiirdig-freundlich-scharfsinnig-angenehme
Rede des Mura-Feindes zu Radhika,

sie triumphiert hochst vervollkommnet in der Dichtersprache
Jayadevas zum Vergniigen Padmavatts.

Geliebte, du von angenehmen Wesen,

lass deinen grundlosen Groll mir gegeniiber sofort gehen!

Das Feuer der Liebe verbrennt meinen Geist.

Gib mir Honig aus deinem Mund-Lotos zu trinken!

10 Du vom Schmerz Geplagte, lass deinen Zweifel gegentiber meinem Herzen gehen,
das fortwahrend ergriffen ist von dir, deren Briste und Huften Uppig sind,

und in dem es keinen Platz fur eine andere gibt.

Kein anderer Glucklicher als der Korperlose (Liebesgott) betritt mein Inneres.

Du mit den schweren Briisten, mach dich bereit fiir den Beginn der Umarmung!

11 Anmutige, fiige mir den Biss der mitleidslosen Zdhne, die Fesselung

mit den langen Schlingpflanzen (Armen) und das Driicken mit den vollen Bristen zu!
Zornige (Candi), freue dich! Meine Lebensséfte mdgen entweichen,

daich vom Pfeil des Candala mit fiinf Pfeilen gespalten bin.

[LR: 12 Mond-Gesicht, deine gebogene Braue scheint

durch ihr Betdren junger Méanner als eine schreckliche, schwarze Schlange.



Als machtiger Zauber (Mantra) zum Zerbrechen der dadurch entstandenen Furcht
haben die Jiinglinge nur den guten Schutz durch den Nektar deiner Unterlippe.
13 Es qualt mich dein unnttzes Schweigen, schlanke Frau;

bringe den flinften (Ton) reichlich hervor, junge Frau!

Mit stiRen Worten, mit Blicken vertreibe mein Fieber!

Du mit dem schonen Gesicht, gib deinen abgewandten Zustand auf!

Lass mich nicht fortgehen!

Ich bin dir ganz hingegeben, Anmutige, dich liebend bin ich hier.

14 Verwandt mit dem Glanz der Bandhuka-Blute ist diese feuchte Unterlippe.
Die schone Farbe der Madhtika-Blite hat diese Wange.

Candi, dein Auge glanzt, indem es die Pracht eines blauten Lotos ausstrahlt.
Deine Nase strahlt wie eine Spur von Sesambliten.

Deine Z&hne haben den Glanz einer Jasminbliite, Liebste.

Unter Verwendung deines Gesichts besiegt der, dessen Waffen Bliiten sind, alles.
15 Deine beiden Augen sind vom Rausch trage (Madalasa).

Dein Gesicht erleuchtet den Mond (Indumat).

Dein Gang (gati) erfreut den Geist der Menschen (Manorama).

Dein Schenkelpaar iibertrifft Bananenstauden (Rambha).

Deine Liebeslust ist kunstvoll (Kalavati).

Deine Brauen sind prachtige Linien (Citralekha).

Die Madchenschar der Gotter fuhrst du, Schlanke, die du auf Erden wandelst.
[16 Mbge Hari Freude ausbreiten, der ins Schwitzen kam

und einen Augenblick lang schnell die Augen schloss,

als er im Kampf mit (dem Elefanten) Kuvalayapida,

dessen Stirnwulste seine Erinnerung an Radhas geschwollene Bruste weckten,
zusammengetroffen war, sodass von diesem, durch seinen Anblick getéuscht,

"C

der Schrei ,,Sieg! Sieg! Sieg!* ausgestoBen wurde.]

Im zehnten Teil des Gitagovinda spricht Krsna zu seiner Geliebten Radha. Im ersten Vers
(10,1) wird beschrieben, wie er am Abend ihr geht und stotternd zu ihr spricht. Das neunzehnte



Lied (10,2-9) des Werkes und die darauf folgenden Verse (10,10-15) enthalten dann die Worte,
die er zu ihr spricht.

Der einleitende Vers (10,1) enthalt eine Beschreibung Radhas, die inzwischen nur noch von
einem ,,weichen® oder ,,sanften (masrna) Zorn (rosa) beherrscht wird. Vielleicht haben sie die
Worte ihrer Freundin im letzten Lied etwas besanftigen kdnnen, vielleicht ist der Zorn auch
nur aus Erschopfung schwécher geworden. Zumindest wird gesagt, dass ihr Mund (mukha)
vom endlosen (asima) Seufzen (nih$vasa) kraftlos (nihsaha) geworden sei. Sie selbst wird als
eine Frau ,,mit schonem Mund“ oder ,,mit schonem Gesicht“ (sumukhi) bezeichnet. Sie schaut
verschdmt den Mund oder das Gesicht (vadana) ihrer Freundin an, den Kdrperteil, der dadurch
gekennzeichnet ist, dass sie mit ihm spricht (vad-). Die Verwendung des Begriffs vadana
konnte darauf hindeuten, dass ihr sanfter gewordener Zorn und ihr verschamter Blick auf die
Worte zuriickzufiihren sind, die ihre Freundin im vorigen Abschnitt zu ihr gesprochen hat.
Krsna nutzt die Gelegenheit, dass sie ihm etwas zugénglicher erscheint und spricht zu ihr. Seine
Rede ist stotternd (gadgada) vor Wonne (ananda). Den Inhalt seiner Rede bildet das nachste
Lied.

Krsna bezeichnet zunéchst (10,2) den Glanz (ruci) ihrer Z&hne (danta), der aufscheint, wenn
sie irgendetwas sagt, als Mondschein (Kaumudi), der den UbergroRen Schrecken (ati-ghora)
der Finsternis (timira) der Furcht (dara) beseitige oder ,,raube* (harati). Durch das Strahlen
ihrer weil3en Zéhne wird beim Sprechen also jene Finsternis und Furcht vertrieben. Der Mond
ist eine gangige Metapher fur das Gesicht. Hier wird diese Metapher verdndert. Wenn der
Glanz der Zahne als Mondlicht bezeichnet wird, bilden die Z&hne im Mund wohl eine
Mondsichel. Da das Wort vadana, das den ,,redenden* Kdrperteil bezeichnet, sich sowohl auf
das Gesicht wie auf den Mund beziehen kann, ist ihr dann erwahnter vadana-candramas
doppeldeutig nicht nur als Vollmond ihres Gesichts, sondern auch als Mondsichel ihres
Mundes zu verstehen. In jedem Falle soll er die Cakora-Vogel seiner Augen zum Strahlen
bringen (rocayatu), das heilt entflammen in Begierde nach dem Rauschtrank (sidhu) ihrer
zitternden (sphurat) Unterlippe (adhara). Dem Cakora-Vogel wird nachgesagt, sich nur vom
Trinken des Mondlichts zu erndhren. Krsnas Augen sollen es ihm nun gleichtun, indem sie von
der Lippe am Rande ihres Mund-Mondes einen Rauschtrank trinken. Der Mond gilt als
Behélter mit dem Nektar der Unsterblichkeit, der Rauschtrank von ihrer vor Leidenschaft
zitternden Unterlippe durfte fiir den Liebenden ebenso st} und wertvoll sein.

Im Refrain des Liedes fordert Krsna seine Geliebte (priya) Radha, die er als von angenehmen
Wesen (caru-$ila) bezeichnet, auf, ihren Stolz oder Groll (mana), den ihr schon ihre Freundin
im vorigen Lied zum Vorwurf gemacht hatte, gehen zu lassen, ihm also nicht mehr zu ztrnen.
Er bezeichnet ihren Groll ihm gegenuber als grundlos (a-nidama). Er sagt, dass Feuer (anala)
der Liebe (madana) verbrenne (dah-) seinen Geist (manasa), behauptet also, genauso unter der
Liebe und der Trennung der Liebenden zu leiden wie sie. Er wiinscht sich von ihr, dass sie ihm
Honig (madhu) aus dem Lotos ihres Mundes zu trinken gebe. Den Honig, den Rauschtrank und
denNektar der Unsterblichkeit schmeckt derLiebende, wenn er seine Geliebte leidenschaftlich
kisst.

Im néchsten Vers (10,3) fordert er sie auf, ihm ihre Gefiihle zu zeigen, wenn sie wirklich
(satyam eva) wiitend (kopini) ist. Die Handlungen, zu denen er sie dabei auffordert, konnten
zwar durchaus auch als Ausdruck des Zorns gedeutet werden, sie sind aber vor allem Elemente
des Liebesspiels nach allen Regeln der Liebeskunst. Mit ihren scharfen (khara) Né&geln



(nakhara) soll sie ihm Wunden (ghata) wie von Pfeilen (des Liebesgottes) zufiigen, ihn mit
ihren Armen (bhuja) fesseln (bandhana) und mit ihren Z&hnen (rada) zerspalten oder aufrei3en
(khandana). Durch diese Praktiken soll sie nicht nur ihren Zorn ausdriicken, sie werden auch
als Dinge bezeichnet, durch die es zur Geburt oder Entstehung (jata) von Freude (sukha)
kommt. Inihrem Groll mag sie ihre Freude daran haben, ihn zu verletzen, doch vor allem wird
sie und wird auch er dabei wohl die Freuden des wilden, leidenschaftlichen Liebesspiels
genielRen.

Danach (10,4) nennt Krsna seine Geliebte seinen ,,Schmuck® (bhtsana), sein ,,.Leben‘ (jivana)
und seinen ,Juwel im Ozean der Existenz*“ (bhava-jaladhi-ratna). Sie ist fir ihn das
Wertvollste, das, was seinem Leben Schonheit verleiht, ja, sogar sein Leben selbst. Er sagt,
sein Herz sei vollig darauf ausgerichtet, Uberaus danach strebend (ati-yatna), dass sie immer
und ununterbrochen (satatam) ihm anu-rodhini sei. Die Wurzel rudh- mit der Vorsilbe anu-
kann sowohl ,.fesseln* oder ,,beherrschen* als auch ,,hdngenbleiben” oder ,,folgen” bedeuten.
Krsna wiinscht sich sicherlich, dass sie ihm anhangt und ihm folgt, sagt aber zugleich auch,
dass sie ihn beherrschen und geradezu fesseln solle. In der leidenschaftlichen Beziehung
zwischen zwei Liebenden passen diese beiden Gefiihle durchaus zusammen.

Im folgenden Vers (10,5) beschreibt Krsna, dass sich die beiden Liebenden in ihrer
Leidenschaft farblich anpassen. Radhas Auge hat eigentlich den Glanz (abha) einer blauen
Lotosblite (nila-nalina). Sprachlich spiegelt sich in ihrem Auge damit Krsna wider, da ,,Lotos-
Gestaltiger™ (nalinabha) auch einer seiner Beinamen ist. Doch durch ihre Eifersucht und ihre
leidenschaftliche Erregung ist ihr Auge gerotet, es hat die Gestalt einer roten Lotosblite (koka-
nada) angenommen. Wenn sie ihren Geliebten Krsna, den ,,Schwarzen* oder,,Dunkelblauen®,
Herregt™ oder,,rot farbt* (raj), indemsie in ihm das Gefuihl der Liebe weckt, dasvon den Pfeilen
desLiebesgottes, dessen Pfeile Bluten sind, verursacht wird, dannbekommt er dadurch passend
zu ihr die gleiche Farbe. Die Liebe fihrt also bei beiden Liebenden zu der gleichen
Veranderung, aus dem kuihlen, dunklen Blau wird ein leidenschaftliches Rot.

Krsna winscht sich dann (10,6), dass sich die Juwel-Knospen (mani-maiijari) auf ihren beiden
Bristen, die wie Ritualtopfe sind (kuca-kumbha), 6ffnen mogen. Das heilt, dass ihre
Juwelenkette auf ihren Bristen hipfen mége, sodass die Juwelen wie sich 6ffnende Knospen
erstrahlen. Auf diese Weise solle sich der Bereich ihres Herzens (hrdaya-desa) rot farben und
zugleich ihr Herz erregt werden, die hier verwendete Verbalwurzel raj- umfasst beiden
Bedeutungen ,,rot farben* und ,,leidenschaftlich erregen. Auf dem Kreis ihrer Gppigen Huften
(ghana-jaghana-mandala) moge ihr Giirtel (rasana) erklingen (ras-) und somit den Befehl der
Liebe, des ,,Geist-Quirls* (manmatha), verkiinden. Das Spiel ihres Schmuckes auf ihren
Brusten und Huften, den in hdchstem Malle mit Erotik ausgestatteten Korperteilen, wird in
einer &ulerst sinnlichen Weise beschrieben. Die dabeiverwendeten Worte driicken gleichzeitig
sowohl mit den Sinnen wahrnehmbare Erscheinungen wie die rote Farbe und den Klang des
Gurtels als auch leidenschaftliche Erregung und den Geist verwirrende Liebe aus. Was Krsna
sich hier offensichtlich wiinscht, ist das Liebesspiel mit seiner Geliebten, bei dem ihre Briiste
und ihre Hiften sich so bewegen, dass ihre Juwelenkette auf den Bristen hipft und der Girtel
an ihren Huftenerklingt. Die Bezeichnungen Ritualtopfe (kumbha) fir die Briste und Mandala
oder Kreis fur die Hiften verweisen auf rituell und religios bedeutsame Gegensténde. Sie
lassen so den Korper der Geliebten als einen Tempel der Liebe und das Liebesspiel, bei dem
sich dir Briste und die Huften so bewegen, als ein Ritual der Liebe erscheinen.



In 10,7 kindigt Krsna dann an, dass er Radha die FulRnédgel lackieren mdchte. Ihren Ful}
bezeichnet er als FuBR-Lotos (pada-pankaja), der sogar den Land-Lotos (sthala-kamala)
beschdme (gafijana), das heiflt, an Schonheit Gbertreffe. Dieser FuB-Lotos habe sein Herz rot
gefarbt oder erregt (rafijana). Wenn sie ihren Ful} auf seine Brust legt, kann der Lack auf ihren
Né&geln seine Brust rot farben, zugleich wird dadurch auch sein Herz in Erregung versetzt.
Krsna beschreibt dies, indem er sagt, ihr Ful sei zur hochsten Vorziiglichkeit (parabhaga) auf
der Biihne der Lust (rati-ranga) geworden. Ihr Ful gleicht einerseits dem einer hervorragenden
Ténzerin auf einer Bihne, doch die Blihne der Lust ist andererseits sein Herz, in dem sie die
wichtigste Rolle spielt und seine Lust erweckt. Da sie seine Brust mit dem Lack ihres Fulles
rot gefarbt hat, hat sich offensichtlich etwas von diesem Lack gel6st. Dies erklart, warum er
ihre FuBnégel frisch lackieren mochte. Dadurch bekommen sie wieder die ,,rote Farbe* oder
die ,Leidenschaft” (raga) des Lacks (alaktaka), glanzen (las-) wieder ,frisch oder
,leidenschaftlich® (sa-rasa). Auch in diesem Vers werden wieder zahlreiche Ausdriicke
verwendet, die doppeldeutig sowohl die inneren Emotionen als auch die &uf3erlich sichtbaren
Anzeichen der Liebe beschreiben.

Dann (10,8) fordert Krsna seine Geliebte Radha auf, ihren Ful auf seinen Kopf zu setzen. Der
Vers bildet einen poetischen und theologischen Hohepunkt desgesamten Werkes. Der Legende
nach zogerte Jayadeva, diesen Vers zu schreiben, in dem es heifl3t, dass Radha ihren Ful3 auf
den Kopf des grolies Gottes Krsna setzen solle. Er sei ins Bad gegangen, um sich zu reinigen.
Als er wieder zuriickgekommen sei, habe Krsna hdchstpersonlich, der in der Gestalt des
Dichters in dessen Haus gekommen sei, den Vers vollendet. Der Vers sei also von dem
verehrten Gott selbst verfasst und damit gottlichen Ursprungs. Er fordert darin seine Geliebte
auf, ihren erhabenen Ful3-Spross (pada-pallava), der das Giftder Liebe (smara-garala) beseitige
(khandana), als Schmuck (mandana) auf seinen Kopf zu setzen. Das Gift der Liebe bezeichnet
er als eine schreckliche (daruna) Sonne (aruna) der Liebes-Qual (madana-kadana). Ihr FuR soll
nun diese Krankheit, die er zuvor selbst bewirkt habe, wieder wegnehmen.

Das Lied schlieft mit einem Vers (10,9), in dem das Lied zun&chst als die liebenswirdige,
freundliche, scharfsinnige und angenehme Rede des Mura-Feindes, also Krsnas, zu Radha
bezeichnet wird. Der zweite Teil des Verses preist den Triumph dieses Liedes an, das in der
Dichtersprache Jayadevas vervollkommnet sei, um Padmavati zu erfreuen. Jayadeva ist der
Name des Dichters und auch ein Titel Krsnas, Padmavati ist sowohl der Name der Frau des
Dichters als auch ein Name der Gottin Laksmi, mit der Radhaidentifiziert werden kann. Dieser
Satz beschreibt daher doppeldeutig, dass mit diesem Lied Krsna seine Geliebte Radha und
Jayadeva seine Frau Padmavatierfreuen wolle.

Im Anschluss an das neunzehnte Lied folgen einige Verse (10,10-15), in denenweiterhin Krsna
zu Radha spricht, um sie wieder fir sich zu gewinnen. Zunéchst (10,10) spricht er sie als ,,vom
Schmerz Geplagte* (krtatanka) an und fordert sie auf, ihren Zweifel (sanka) an seinem Herzen,
seinem ,.eigenen Gebiet* (svanta) loszulassen (pari-hr). Sein Herz sei fortwéhrend von ihr,
deren Briste und Huften Gppig sind, ergriffen, sodass dort kein Platz flr eine andere Frau sei.
Krsna betont also, dass Radha fiir ihn die Einzige sei und dass er immerfort nur an sie denke.
AuBer ihr gelange nur der ,,Korperlose™ (vi-tanu), also der Liebesgott selbst, in sein Inneres
(antara), kein anderer (anya) sei so glicklich (dhanya). Er spricht sie dann als die ,,mit den
schweren Briisten* (stana-bhara) an und fordert sie auf, sich bereit zu machen fir den Anfang
(arambha) der Umarmung (parirambha), bei der er diese schweren Brilste an seiner Brust
spuren werde, wie sie geradezu in sein Inneres eindringen.



Den ersehnten Beginn des Liebesspiels beschreibt er im folgenden Vers (10,11) weiter. Er
spricht sie als mugdha an, was ,,naiv*, ,,unschuldig® oder ,,anmutig heilen kann, und sagt ihr,
sie moge ihm den Biss ihrer mitleidslosen (nirdaya) Zahne, die Fesselung durch die langen
Schlingpflanzen (valli), die ihre Arme sind, und das Driicken (pidana) mit ihren Briisten, die
so Uppig sind, dass zwischen ihnen kein Platz ist (nibida), zufiigen. Diese kunstvollen
Techniken des Liebesspiels, die er von ihr erbittet, sprechen dafir, dass er sie nicht fur naiv
und unerfahren in der Liebeskunst halt. Dann nennt er sie candi,,Zornige*, was auch ein Name
der groflen Gottin Durga ist, und fordert sie auf, den Zustand hochster Freude (mud) zu
erlangen (ac-). Er selbst sei besiegt. Er sagt, seine Lebensséfte (asu) mégen entweichen, da er
zerspalten sein von dem Pfeil (kanda) des Candala mit funf Pfeilen. Die Candalas sind eine
sehr niedrige, verachtete Kaste, als Candala mit den funf Pfeilen bezeichnet er den Liebesgott,
der ihn so sehr qualt. Die abwertende Bezeichnung Candala, die er fir den Liebesgott
verwendet, und der Name der Goéttin Cand1 ,,Zornige®, mit dem er seine Geliebte bezeichnet,
klingen recht dhnlich. Damit stellt er einerseits lautlich einen engen Zusammenhang zwischen
den beiden her, schafft aber andererseits auch einen scharfen Gegensatz zwischen seiner
Geliebten Radhaals verehrter Gottin und dem Liebesgott Kama als verachteten Angehdrigen
einer niedrigen Kaste. Krsna stellt sich offensichtlich vor, dass Radha, die zuvor so sehr unter
seinem Liebesspiel mit anderen Frauen gelitten hat, sich jetzt an seinem Leidenunter der Liebe
erfreuen konne. Tatséchlich ware allerdings ihre Freude im Liebesspiel mit ihm, das er in der
ersten Hélfte des Verses beschrieben hat, zugleich auch das Ende seines Leidens unter der
Trennung.

Der néchste Vers (10,12) ist nur in der langeren Rezension uberliefert und mdglicherweise
spater hinzugefiigt. In ihm beschreibt Krsna die Wirkung, die der Anblick seiner Geliebten bei
ihm auslost. Er spricht Radha als Frau mit einem Mond-Gesicht an und bezeichnet ihre
gebogene (bhangura) Augenbraue (bhrii) als eine schreckliche (karala) schwarze (kala)
Schlange. Das Wort kala bezeichnet neben der schwarzen Farbe auch den Tod und den
Todesgott. Vom Aussehen her kann die Augenbraue an eine schwarze Schlange erinnern, doch
dasie derBet6rung (moha) junger Manner (yuva-jana) dient, ist sie auch ebenso gefahrlich wie
eine todliche, schwarze Giftschlange. Die Jinglinge kénnen durch diese Giftschlange in Furcht
versetzt werden und brauchen daher ein Gegengift, einen wirksamen (siddha) Zauber (mantra)
zur Uberwindung oder zum Zerbrechen (bhafijana) dieser Furcht (bhaya). Sie kdnnen auch
dieses Gegenmittel in ihrem Gesicht finden. Der einzige gute Beschiitzer (sudha) fir sie ist der
Nektar (sidhu) von ihrer Unterlippe. Das schone Gesicht der Geliebten wird also als so betérend
beschrieben, dass es sowohl eine grolie Gefahr darstellt als auch die einzige Rettung aus dieser
Gefahr bietet. Der Liebende entdeckt im Gesicht der Geliebten die beiden Aspekte des
Heiligen, dasMysterium tremendum und das Mysterium fascinans, das Giftdes Todes und den
Nektar des Lebens, die Gefahr und die Rettung. Seine Geliebte erscheint ihm als allmachtige
Gaottin.

In Vers 19,13 fordert er sie dann auf, sich ihm zuzuwenden. Ihr unniitzes Schweigen (mauna)
quale ihn. Daher bittet er sie, sie moge den flinften Ton (paficama) vielfach hervorbringen
(prapafica-). Damit kann ein Lied im flnften musikalischen Raga, der vor allem fir
Liebeslieder verwendet wird, oder ein ekstatischer Lustschrei nach den Regeln der Liebeskunst
gemeint sein. Auch mit ihren siiBen (madhura) Worten und Blicken solle sie das Fieber der
Liebe, unterdemer leide, vertreiben. Sie, ,,die ein schones Gesicht hat* (su-mukhi), solle damit
aufhdren (vimufica), sich von ihm abzuwenden (vi-mukhi-bhava) und ihn nicht gehen lassen



(mufica). Er sagt, dass er ihr ganz ergegeben, an ihr haftend (snigdha) und ihr liebend zu
Diensten (upasthita) sei.

Er preist dann in 10,14 erneut ihr Gesicht. Ihre feuchte Unterlippe sei verwandt mit dem Glanz
einer Bandhika-Blite und ihre Wange habe die schone Farbe (chavi) der Madhika-Blute. Er
spricht sie wieder mit dem Beinamen Cand1,,Zornige oder ,,Schreckliche* der Go6ttin Durga
an. Dann sagt er, dass ihr Auge (locana) glanze, indem es die Schonheit (sr1) eines dunkelblauen
(nila) Lotos (nalina) ausstrahle (mocana). Sri bedeutet,,Pracht* oder ,,Schonheit®, ist aber auch
ein Name der Gottin Laksmi, sodass auch diese wohlwollende und sanfte Goéttin in der
Geliebten wieder zu erkennen ist. Er vergleicht ihre Nase mit einer Spur von Sesambliten und
ihre Z&hne mit einer Jasminblite. In dem Gesicht seiner Geliebten erkennt er also funf
verschiedene Bliten wieder: Bandhuka, Madhtka, blauer Lotos, Sesam und Jasmin. Da der
Liebesgott in der traditionellen Vorstellung funf Pfeile hat, die aus Bluten bestehen, ist die
abschlieRende Schlussfolgerung, dass er, ,,dessen Waffen Bliiten sind*“ (puspayudha) sich ihres
Gesichts bediene, um die Welt zu erobern, geradezu naheliegend. In ihrem schénen und
betdrenden Gesicht offenbart sich seine Geliebte Radha als schreckliche, uberwéltigende
Gottin Candi oder Durga, als die wohlwollende, Gliick und Schénheit verkorpernde Gottin St
oder Laksmi und als Waffenarsenal des Liebesgottes, der mit diesen Waffen alle und alles
besiegt. Fir den Liebenden Krsna ist sie eine alle Aspekte des Gottlichen umfassende Gottin.

Im folgenden Vers (10,15) sagt Krsna dann, dass Radhas Augen vom Rausch (mada) ermattet
(alasa) seien. Ihr Gesicht erleuchte den Mond, ihr Gang erfreue den Geist der Menschen, ihr
Schenkelpaar Ubertreffe Bananenstauden, ihre Liebeslust sei kunstvoll und ihre Brauen
prachtige Linien. All diese Beschreibungen kdnnen als Lobpreis einzelner Elemente ihrer
korperlichen Schonheit aufgefasst werden. In diesen Attributen sind aber auch die Namen der
himmlischen Nymphen (Apsaras) Madalasa, Indumati, Manorama, Rambha, Kalavati und
Citralekha enthalten. Auf diese Weise vereint sie die Reize all dieser himmlischen Ma&dchen.
Dass diese Anspielung intendiert ist, zeigt der Schlusssatz des Verses, dass sie, die auf Erden
wandele, die Madchenschar der Gotter fiihre oder in sich trage (vah-).

Der diesen Abschnitt abschlielfende Segenswunsch (10,16) ist vermutlich sekundéar
hinzugeflgt. Hier wird der Wunsch ausgesprochen, dass Hari Freude (priti) ausbreiten moge.
Der Vers verbindet eine Anspielung auf seinen Kampf mit Kuvalayapida, dem Elefanten seines
Hauptgegners Kamsas, mit einem Hinweis auf seine Begeisterung fiir Radhas Briste. Als er
mit Kuvalayapida, dessen Name ,Quiler des Erdkreises“ bedeutet, im Kampf
zusammengekommen sei, hatten ihn dessen groRe und runde Stirnwulste (kumbha) an Radhas
geschwollene (pima) Briiste (payodhara) erinnert. Das Wort kumbha, das hier fir die
Stirnwulste des Elefanten gebraucht wird, heilit eigentlich ,, Topf* und ist sonst eine haufige
Metapher furihre Briste. Bei dem Gedanken an sie sei er ins Schwitzen gekommen und habe
andachtsvoll die Augen geschlossen. Sein Gegner habe dies félschlicherweise fir ein Zeichen
der Schwéche angesehen und schon den Siegesschrei ,,Sieg! Sieg! Sieg!* ausgestoBen.
Wahrend dieser gewaltige Elefant, der den gesamten Erdkreis gequélt hatte, dann natdrlich
doch wenig spater von Krsna mit Leichtigkeit besiegt wurde, hat Radha in diesem zehnten Teil
des Gitagovinda von Jayadeva tatsdchlich einen groen Sieg iiber Krsna errungen, wie er in
Vers 10,8 mit seiner Aufforderung an sie, ihren Full auf seinen Kopf zu setzen, deutlich
gemacht hat. Flr ihn ist sie jetzt seine grolie, siegreiche Gottin.



