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VORWORT

D.ie hier versammelten Beitriige gehen weitgehend auf eine Tagung unter dem
T'}tﬂ Kultur als Spiel im Februar 2016 im Hamburger Warburg-Haus zuriick. Der
(duBere) Anlass war der 60. Geburtstag von Prof. Dr. Michael Moxter, der seit
1999 am Fachbereich Evangelische Theologie der Universitit Hamburg als Pro-
fessor fiir Systematische Theologie und Religionsphilosophie titig ist. Titel und
Thema des Bandes lassen sich unschwer als Variation eines Grundmotivs sei-
nes theologischen Denkens und Wirkens lesen.

y Die Herausgeber danken allen Beitragenden fiir die Bereitschaft, ihre Texte
fiir diese Verdffentlichung zur Verfiigung zu stellen, und fiir ihre Geduld, die
durch dje lingere Verzogerung der Verdffentlichung aufgrund beruflicher
Wechsel bei mehreren der Herausgeber arg strapaziert wurde. Umso mehr freut
uns, diesen Band nun der Offentlichkeit iibergeben zu konnen.

Wir danken der Evangelischen Kirche in Deutschland (EKD), namentlich
Herrn Vizeprisidenten OKR Dr. Thies Gundlach (Hannover), fiir einen namhaf-
“}‘ﬂ Druckkostenzuschuss. Den Herausgebern von Theologie-Kultur-Hermeneu-
{ik Prof. Dr. Stefan Beyerle (Greifswald), Prof. Dr. Matthias Paetzold (Leipzig)
und Prof, Dr, Michael Roth (Mainz) sei fiir die freundliche Aufnahme in die
Re.ihe gedankt. SchlieBlich gilt von Seiten der Evangelischen Verlagsanstalt
Leipzig Frau Dr. Annette Weidhaas und Frau Sina Dietl fiir die gute und nach-
Sichtige Betreuung unser Dank. Mége fiir die Publikation gelten, was das alte
Sprichwort auf seine Weise sagt: Was lange wahrt, wird endlich gut.

Gﬁttiﬂgen/l{amburg, im Mirz 2019 Die Herausgeber
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EINLEITUNG

Die Herausgeber

Seit gut hundert Jahren lidsst sich der Kulturbegriff in beidem, seiner phinome-
Nalen Reichweite wie seiner schillernden Bedeutungsvielfalt, als ein Grundbe-
g_riff, vielleicht sogar als die operative Basiskategorie der meisten der vormalig
Sl'Ch als Geisteswissenschaften verstehenden Disziplinen begreifen. Daran hat
Nicht unwesentlich auch der Aufstieg der Naturwissenschaften sowie die zu-
Nehmende Abgrenzung der Sozialwissenschaften - beide als Leitdisziplinen in
der Klassischen Moderne - ihren jeweiligen Anteil. Von Anfang an kommt mit
der Unbestimmtheit des Kulturbegriffs auch ein Grundlagenproblem zur Gel-
_t“ﬂg, an dem sich die einzelnen Wissenschaftsdisziplinen bis heute abarbeiten,
]t?denfalls dort, wo sie sich nicht ausschlieBlich pragmatisch auf die Themati-
Slerung abgegrenzter Gegenstandsbereiche kaprizieren. Man Kann trotz mehre-
Ter kulturwissenschaftlicher und kulturtheoretischer Renaissancen in den ver-
gél-ngenen Jahrzehnten deshalb nicht behaupten, dass es einlinige Fortschritte
Mit Blick auf hedeutungshaltige Pragnanz und Theoriebestimmtheit im Gesamt
des durch den Kulturbegriff erfassten Phinomenbestandes gegeben hat. Nicht
bestritten ist damit, dass es in einzelnen Bereichen sowie mit Blick auf die Me-
th(’dmogien' keine sinnvollere und weniger sinnvolle Operationalisierungen ge-
geben hiitte,

All das betrifft auch die Theologie, vor allem dann, wenn sie sich program-
Matisch - nicht nur im Gefolge eines liberalen Kulturprotestantismus - als Kul-
tuﬂheologi(-;- versteht. Entweder sie versucht, in prinzipieller Weite den Kultur-
begrif derart zu universalisieren, dass sie zugleich das eigentlich theologische

l?ema in der Funktion der Integration der Vielfalt an Kulturfunktionen er-
blickt, Hierfiir steht paradigmatisch der Ansatz von Paul Tillich. Oder aber sie
Partialisiert die Kultur mehr oder minder stark und hilt sie dabei in Opposition
U dem, was Religion ausmacht. Das war der Weg der meisten Dialektischen
The(’logien. Dann lassen sich allenfalls iiber Ndhen und Fernen zur Kultur die

1gemﬁmlichkeiten der Religion als kulturkreative wie kulturkritische, in bei-
d(}'m als sie transzendierende Macht niher bestimmen. Religion wird so (we-
nfgstens teilweise) zum radikal Anderen der Kultur. Ob man damit jedoch den
Elnsichten eines kulturwissenschaftlichen Zugriffs auf die Welt des Religidsen
Berecht wird, darf bezweifelt werden. Eine dritte Option, die jedenfalls nicht
8€nuin auf dem Boden theologischer Theoriearbeit entstanden ist, belisst die

\-‘-_-_-—

1
Vgl die Darstellung von: ANDREAS RECKWITZ, Die Transformation der Kulturtheorien.
ol Ent‘r\'icklung eines Theorieprogramms, Weilerswist: Velbriick 2000.
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Turner, Victor: Vom Ritual zum Theater. Der Ernst des menschlichen Spiels [orig. From Ritual
to Theatre, New York, NY 1982], Frankfurt am Main: Campus-Verlag 1989.

Turner, Victor: Variations on a Theme of Liminality, in: Secular Rites, hrsg. v. Sally F. Moore/
Barbara C. Myerhoff, Assen 1977, 36-57.

SPIEL ALS MEDIUM PATHISCHER
ERKENNTNIS

u . .
nd Immersion als theologisches Deutungsmuster

Phitipp Stoeliger

Sovi ;

h(i}:éel Schein, soviel Sein - heiBt es auf Phénomenologisch. Auf Theologisch
Sﬂvi; das, soviel revelatus, soviel Deus: soviel Erscheinung, soviel Gott, oder

OnmeSiChZEi.gen, Offenbarung, soviel Gnttesgegenwa{"t. Auf {\n‘thmpologisch
g aufe]i heiBen, soviel Spiel, soviel Leben, menschliches Miteinanderleben.
ulturphdnomenologisch kann es heiBen, soviel Spiel, soviel Kultur.
ﬁcrﬂ ?S |SPE31 .ist fraglos ein ,Kulturphdnomen’, ein immer fvie‘derkehrender,
P I:leltaltlger Volizug menschlichen Lebens, wenige_r lirmgfn‘ls oder Akt als
throp‘-noaher spjelt das Spiel seit langem seine Rolle in elnsch-laglgtfn Kulturap-
Vertiofy si?n. Fangtﬂman mit den Phinomenen an, kann man SICh"[Tllt Lust (‘ia.rm
8erite Il; In alule moglichen Spiele, Sorten, Funktionen, Schauplaﬁtze 'un(l Spiel-
logie " d_“’ Dhanomenale Vielfalt des Spiels reizt zur Entfaltupg in einer l_‘udn-
gen ung lg den Orientierungsbedarf in Sachen ,Spiel’ meis; n.nt Unterafchelldun—
Miglich de-mgs'entwﬁrfen befriedigt: Taxonomien des SplE?IS. Das,: ltit sicher
Ay und hilfreich, da das ,Spiel derart vielgestaltig und vieldeutig ist, dass
Nter dem Titel iiber ganz verschiedenes spricht.
Spielnf;n €5 jedoch um Kultur als Spiel gehen soll, hat man es schon n.lit (.einer
eutun f‘PhBr zu tun, nicht mit Spielen im gangigen Sinn, sondern mit einem
falg Ga'lg)&musre‘r fiir die Kultur ,als ganze‘ in ihrer humanen Eigenart und Viel-
Vom § € es eine Philosophie der spielerischen Formen, hitte sie zu handeln
SPrachspiel, vom Mythos als Spiel (gegen den Terror der Natur, wie Poetik
politjsi;meneutik einst titelte'), den Wissenschafts- und Wirtschaffsspielen., vo'n
afka ime"_MaChtspielen oder auch biirokratischen Ordl?ungsspu?lt_an (wie sie
voll T (i}lglmerte], den Spielen der Technik wie denen mit dem Heiligen. ,Alles
Ottern‘, meinte Thales einst. ,Alles voll von Spielen’, kinnte man {iber
Ulturen sagen, in denen wir leben.

n—

Schri\g;g:‘FUH“MANN (Hrsg.), Terror und Spiel (1971). Vermutlich Blumenberg iiber-
up SDie;‘nSt den vierten Band von Poetik und Hermeneutik mit der Spannung ,Terror
Spiel, alg i Unter dem Titel ging es um die ,Funktionen des Mythos®. Der Mythos als
Solutismuem KUlturspiel, lisst den Terror der Natur vergessen, der bei Blumenberg ,Ab-

§ der Wirklichkeit' heift (leider nicht ohne einen etwas arg negativen Natur-

Briff i
415 hiitte er die Gnosis doch nicht ganz iiberwunden).

dig
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Also alles nur ein Spiel, das sich der Mensch da macht mit seiner Kultur?
Sicher nicht alles, aber doch so vieles, dass die Metapher lohnt: Mit ihr kan?
man einen Wahrnehmungs- und Sprachgewinn erspielen. Kultur als Spiel 7V
deuten, ist nicht ,erschopfend’, aber erhellend. Der Preis der Prignanz ist stets
dass sie auch manches verschattet. Der Mensch als das spielende Wesen -
spielt Kultur.

Kaum sagt man das, zeigt sich eine Doppeldeutigkeit: Hier werden Sein und
Schein indifferent. Kultur ist das Sein des Scheins - mit anthropologischem
Recht (wie Pascal und mit ihm Blumenberg meinte). Kleidung zum Beispiel: seil
dem Feigenblatt alles nur Scheinsein - soviel Schein, soviel Sein. Die Doppel'
deutigkeit allerdings bleibt und kann beunruhigend werden: ,nur Spiel klingt
wie ;nur' Metapher oder ,nur* Schein. Spielen wir nur Kultur (spielen wir pur
Wissenschaft, Wirtschaft, Politik)? Simulieren wir Religion und Glaube? Die Hel”
meneutik des Verdachts meldet sich im ,Nur‘. Aber - wer mehr will, Eigentlich®
keit oder Authentizitit, Echtheit und Reinheit, wird das Gewebe der Kultur mit
seinem Faltenwurf schnell verbrennen - im Willen zur nackten Wahrheit. De"
wird zum Problem - exemplarisch in protestantischen Religionskulturen.

1. (GLAUBEN SPIELEN - ODER GLAUBEN STATT SPIELEN?

Es gibt - seltsam so genannt - Playing Arts als spielerischen Umgang mit Kunsh
zur Anndherung an eigenes Kunstschaffen. Um der Zugéinglichkeit und Leiﬂl}'
tigkeit willen wird Kunst' so niedrig gehiingt wie miglich. Das mag man tre?
ben, aber Playing Religion? Was wire das? Abendmahl spielen? Hnstienpokef?
Oder Heiligenquartett (Lutherquartett gibt es ja...)? Dann doch lieber: ,Gott &
gere Dich nicht!* Aber Seelsorge - als Spiel mit den Sorgen Anderer, Trauerg®
sprache nach dem Motto ,ene, meine, muh, und raus bist Du (- raus bist Df"
noch lange nicht, sag mir erst wie alt Du bist)’? Dann endete etwa die Beerd”
gung in frommer Auferweckungshoffnung mit den Worten: ,ene, meine, misté:
es rappelt in der Kiste...”? Oder, wer es gern bombastisch mag und Lust hat,
heiligen Krieg zu spielen, der reimt halt: ,ene, meine, meck, und Du bist
weg..." Nur - ganz so lustig geht es vermutlich selbst im Terrorcamp nicht Z
wenn der ndchste Selbstmordattentéter ausgelost wird. Die Spielmetapher kan?
absurd werden, wenn nicht zynisch. Sie hat Grenzen, sonst wiire sie ohne Prag
nanz.

In der religiosen Rede, der christlichen Selbstdeutung, taucht das Spiel Sel;
ten auf. Spielen ist Torheit fiir Toren - so der dominante biblische Befund-

' Weish 15,7-13: ,Denn auch ein Tipfer, der den weichen Ton miihevoll knetel
macht jedes GefdB zu unserm Gebrauch. Er macht aber aus demselben Ton GefiBe, die
zu sauberen Zwecken dienen, und andere zu gegenteiligen Zwecken, alle in gleich®
Weise. Wozu aber jedes einzelne von den GefdBen dann gebraucht wird, dariiber ent
scheidet der Topfer. Aber es ist ein bises Werk, wenn er aus demselben Ton einen ﬂi"jh’
tigen Gott macht, wo er doch selbst nicht lange zuvor aus Erde geschaffen worden 1
und nach kurzer Zeit wieder dahinfihrt, von wo er genommen worden ist, wenn
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?;1;? iinde{‘t auch die schone Ausnahme nichts: ,Ich war seine Lust tiig.lich und
bt dei vor ihm allezeit; ich spielte auf seinem Erdkreis und hatte :’n(’,l.ne‘LUSt
Spielt Me“ﬁﬂhenkindern“. So spricht die Weisheit (Spr 8,22-35)." Mit Essen
Man nicht - und mit Gott schon gar nicht.
tion-Déher begegnet einem im Kontext religiéser Rede sch.nelil die‘ !‘fbwehrreak-
Unbédimtesmemt sei Ernst, nicht Spiel. Denn Glaube sei 'kem‘ 5])1&[,‘ sondern
Bindy r}gter Elrnst. Das ist ja auch nicht unplausibel. Wer.lm (;()ttesd{t.anst den
& ;l:k gem{mt, es werde nur gespielt, der hat anscheinend dejn Eindruck,
e Lebd”ef Sﬂl‘es nicht ganz ernst mit dem, was er sagt un(.l tut-. Geht es (Iloch
el Bn_und Tod, Heil und Unheil, Neu oder Alt - un(_i damit splfelt man [1'1(‘.h[.
" Spielt Gott mit uns (das wiire ein olympischer Gott, der mit uns spielen
kf;rgleﬁ }')”‘d uns so oder so mitspielte); noch spielen wir mit Gott, ist der doch
- " UPpe’, mit der man spielen kénnte.
msC:h““Ch V.Verd.en auch Ironie oder Witz zurii(:kgew:_iesen. Got_t ist‘ nicht iro-
am G, SoWenig wie die Verkiindigung ironisch sein diirfe. Und im Gebet oder
fab macht man keine Witze - dazu ist es zu ernst. Ausnahmen diirften

\—_

anv?\frame Gabe der Seele zuriickgefordert wird. Aber das macht ihm keine Sorge, dass
ung Si;)hn Muss und dass er ein kurzes Leben hat, sondern er \f'ett.eifer} mlt’ fien (_Juld—
u machersch.mleden und ahmt die ErzgieBer nach und halt es fu:l‘ eine I-:hre, Ir.ughnld.er
Rer als Een. Die Gedanken seines Herzens sind wie Asche, und seine Hoffnung ist gerin
Schaffep S Efﬁin Leben verichtlicher als Ton, weil er den nicht k.enm, flr?r 1hE1 ge-
asen hu[?d der lhm die wirkende Seele eingehaucht und detl lebfendlg{an Geist einge-
enspm.at' er h.alt vielmehr unser menschliches Leben fiir ein Sp.!el und1 unser
Sue e;] }chefi Ireiben fiir einen Jahrmarkt; denn er gibt vor, man miisse tiberall (_..ew1_nn
= e;‘ﬁllv:h aus i?ﬁsen Dingen. Solch einer weiB besser als alle andern, dass l:‘.'lf' siindigt,
IS wip a;iel‘h.rechhche GefédBe und Bilder aus irdischem Stoff sr,hafft.“; F_ph.4,1 3-15:,[...]
Zup Vollee hmge'a“gen zur Einheit des Glaubens und deF El‘kell'lntf-lls (_ies Sohnes Gottf%s,
ig Seien SR Mann, zum vollen MaB der Fiille Christi, damit wir n{cht mehr unmiin-
"ﬁgﬁrlscrl;md ur?s von jedem Wind einer Lehre bewegen und umhe:rtrmben lassen durch
Wahrhg i B8 Splﬁi der Menschen, mit dem sie uns arglistig verfﬂhrep. Lasst uns aber
ESL Chrislifuem in der Liebe und wachsen in allen Stiicken zu dem hin, der das Haupt
Btwa{:[;;t?’izﬁ 35: ,Der HERR hat mich schon gehabt irn_Anflang se-iner Wege, ehe er
e way ul, Vﬁfl Anbeginn her. Ich bin eingesetzt von Ewigkeit he‘r, im Anfang, ehe.die
Warep di Als die Meere noch nicht waren, ward ich geboren, als die Quellen noch.!ucht
Warq ii(‘h € Von Wasser flieBen. Ehe denn die Berge eingesenkt w.:aren, vor den Hiigeln
die SCi{o]FEbnmn, als er die Erde noch nicht gemacht hatte noch die Fluren daraufnuch
liber g, ;'“ des Erdhodens. Als er die Himmel bereitete, war ich da, als er den Kreis zog
die Qu«;u luten der Tiefe, als er die Wolken droben méchtig machte, als er stark machte
Nicht iih:? der_rlﬂfe, als er dem Meer seine Grenze setzte unﬂd den Wassern, de?ss sie
Sein [ jg ll-.schre‘_tffn seinen Befehl; als er die Grundfesten der I:J'Qe legte, d.a war I{Tl‘l als
Seip, Ing bei ihm; ich war seine Lust tiglich und spielte vor ihm allezextilch splelte‘

i I Erdkreis und hatte meine Lust an den Menschenkindern. So hdrt nun auf
det ‘;;::;ne Shne! Wohl denen, die meine Wege einhalten! Hort die Mahnupg und wer-
dass gp 4 Und schlagt sie nicht in den Wind! Wohl dem Menschen, der mir gehorcht,
ﬁndﬁt q ac.he an meiner Tiir tiglich, dass er hiite die Pfosten meiner Tore! Wer mich
* 98T findet das Leben und erlangt Wohlgefallen vom HERRN®.




44 PHILIPP STOELLGER

eher die Regel bestitigen als sie in Zweifel zu ziehen.' Spiel ist kein Wort der
Selbstdeutung des Glaubenslebens. Es mag Glaubensspiele geben, wie Liebes”
spiele. Aber Liebe nur spielen, vorspielen? Kann man Glauben spielen? Mab
kann ihn als Spiel deuten, etwa als Wette mit hohem Einsatz, wie Pascal spekl-
lierte.

,Spiel' scheint ,eigentlich* eine Fremddeutung religioser Praxis zu sein. It
der Distanz der Reflexion religisen Lebens wird ,Spiel‘ als Metapher verwendet
- als Deutungsmuster der Religionsreflexion.’

Im Folgenden interessiert daher nicht die Deutung ,des Spiels* als solchem;
mit allen Taxonomien und Ludologien, sondern das Spiel als theologisches Dew
tungsmuster: der theologische Gebrauch des Spiels als Metapher und Modell
zur Deutung der Religionskulturen, wie des Glaubenslebens und Gottesverhalt
nisses. Die Frage ist, mit welchem Wahrnehmungs-, Reflexions- und Sprachgé
winn wird so gedeutet?

Jirgen Moltmann erkldrte in recht erhabenem Ton:

Darum ist die Schipfung ein Spiel Gottes, ein Spiel seiner grundlosen und une’”
griindlichen Weisheit, Sie ist selbst der Spielraum fiir Gottes Prachtentfaltung. [-]
Der Mensch aber kann immer nur mit etwas spielen, das auch mit ihm spielt.’

Nun, sollte das alles sein? Prachtentfaltung Gottes? Die Deutung der Schopfuns
oder auch bloB der Religionskultur als Spiel scheint nicht auf eine empirisch®
Analyse zu zielen aus méglichst jreiner* theoretischer Distanz, sondern - 50
meine Vermutung - Deutung sucht eine gewisse Nihe zu den Phiinomenen: uM
nicht nur zu beschreiben, sondern auch zu ,betreiben’, zu bewegen und zu orf
entieren. Deutung setzt darauf, dass die Adressaten mitspielen, der Deutun$
also nicht nur distanziert begegnen, sondern sich wenigstens zeitweilig von ihr
reizen und bewegen lassen: es so zu sehen, wie gedeutet, sich eine Deutung
wenigstens voriibergehend gefallen zu lassen: beim Deutungsspiel mitzuspié
len.

Deutung sucht die Nihe zum Phinomen und die Assoziation mit den Adres
saten. Kann es ihr gelingen, im Horizont des Phdnomens zu deuten, um in d\‘f_"
Deutung das Phinomen ,sich zeigen' zu lassen? Kann in der Deutung die Reprd
sentation in Prisenz umschlagen? Kann sich im Deutungsspiel eine Schubu
kehr ereignen, in der das Gedeutete ,erscheint'? Ob das in Deutungsspielen 8¢
lingen kann, ist das eine. Da regt sich schnell der Verdacht, es werde picht
sauber beschrieben, sondern dreckig betrieben, worum es dem Deuter geht -

' Vgl. STOELLGER, Grenzreaktionen Gottes (2000).

Z. B. \heiliges Spiel': vgl. KLig, Zeichen und Spiel (2003); Ders., Immer mal wied‘{r
gespielt (2003): ,Das Spiel weist in Bezug auf seine Funktionsweise, seine zeit-rauml’
che Ausdehnung, aber auch hinsichtlich seiner Sequenzialitit eine strukturelle Nﬁ'!e
zum gottesdienstlichen Geschehen auf. Nicht ohne Grund erscheint die Spie]kategor'e
im Gesamtzusammenhang der Praktischen Theologie v. a. in liturgicis als eine durchat®
angemessene Reflexionsfigur® (http;//www.theomag.de/24/tk1.htm); vgl. RotH, Sin%
und Geschmack fiirs Endliche (2002).

“  MoLTMANN, Freigelassenen der Schipfung (1970), 24.
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Zuyj b & . .

s::l:lel‘ Mantik in der Semantik. Deutung scheint dann nicht nur auf theoreti-

me: Erkenntnis‘ 2y zielen, sondern auf praktische Erkenntnis, wenn nicht sogar
r. Mal schauen, wie weit man das Spiel treiben kann.

.
Bei

SPIEL AL METAPHER - ZUR DEUTUNG DES GLAUBENS
Matthiiyg heiBt es:

Mit wem soll ich aber dieses Geschlecht vergleichen? Es gleicht den Kindern, die
auf dem Markt sitzen und rufen den andern zu: Wir haben euch aufgespielt und ihr
Wolltet nicht tanzen; wir haben Klagelieder gesungen und ihr wolltet nicht weinen.
Johannes ist gekommen, aB nicht und trank nicht; so sagen sie: Er ist besessen. Der
Menschensohn ist gekommen, isst und trinkt; so sagen sie: Siehe, was ist dieser
Mﬂnsch fiir ein Fresser und Weinsiufer, ein Freund der Zillner und Siinder! Und
doch st die Weisheit gerechtfertigt worden aus ihren Werken® (Mt 11,16-19).
Hans weqq

st r'meinte zum Gleichnis von den spielenden Kindern (in der Rekon-
Tuktion ¢

er Fassung von , Mt 11,16-19):

D : ] :

tias Aufspielen zum Tanz bedarf des Tanzes, wenn es gelingen soll [...]. Die Situa-

Mtfn dieser Kinder ist also dadurch gekennzeichnet, dass sich in ihr das fehlende
Itspielen ausspricht und so das aus diesem Grunde misslungene Spiel.”

iSChae(:I? eigentlich: Wer nicht mitspielt, ist drauBen. Ein (}erifjhtsgleif“.hnis. also,

lich Steﬁas Verpassen der Pointe vor Augen gefiihrt -wird. E_rstaunllch eigent-

eu'mn tdoch im Hintergrund (bei Matthius?, jedenfalls bei Hans Weder) das
SSmuster vom Spiel als Heilsereignis:

vjt das Spiel nicht vielmehr ein Phinomen, das die Beteiligten iiber das hinausfiihrt,
l?'s $I¢ aus eigenem Antrieb machen kinnen? Ist das Spiel nicht eines jener Lebens
Phdnomene, dag die Subjekte vom Zuriickgeworfensein auf den eigenen Willen be-

frej ; < "
.‘tt und ihnen so Dinge zuspielt, die mehr sind, als das, was sie wollen kinnen und
mUSSen?n

ie Pg;

als j UInte des Spiels ist ein raptus‘ zur christlichen Freiheit, ein Offenbarungs-
ed:tt‘mgsereignis - aber doch ,eigentlich® nicht die dunkle Kehrseite dessen.

Dhig ;, kann das allerdings erstaunlich generalisieren und lebensphiloso-

Zur schiipfungstheologischen Grundfigur ausweiten:

Die gp; :
1€ Spielenden Kinder stehen fiir einen Grundvorgang des Lebens selbst. Zum Le-
ensspi . i ; .
DSspiel gehirt unabdingbar das mitspielen, das durch nichts zu erzwingen ist.
anches jip Leben, und wohl das Leben selbst, ist mir zugespielt. Das Leben ldsst

Sich N . ;
h i Bewisser Weise verstehen als ein Zugespielthekommen von Billen, die den

Wepg N
er DER, VIEI‘Stehen durch Metaphern (1999), 105, Es miisse damit ,Ernst gemacht
bar o, v 258 im Text selbst das Motiv der Motivation nicht realisiert ist, sondern offen-

! 38 Ausbleiben des Spiels von Interesse ist* (a. a. 0., 107).
-4, 0'1 108
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Anspruch in sich tragen, aufgefangen und zuriickgespielt zu werden. Manches il
Leben gleicht einem Flotenspiel, das den Tanz beansprucht, oder einem Klagelied-
das ins Trauern weist.”

Wenn das ,Lebensspiel’ derart generalisiert wird, bedarf es zu dessen Perfor”
manz und Verstindnis indes weder einer christologischen Pointe, noch héitte €5
eine hamartiologische Kehrseite. Weder indes geht hier bruchlos vom Allgemel‘
nen zum Singuldren iiber, als gibe es hier keine ,Fuge‘ oder Differenz, die 24
einer Hermeneutik der Differenz (der Spiele) Grund genug wire:

Das Gleichnis von den spielenden Kindern passt zur Verkiindigung Jesu, der das
eigene Auftreten als den Kairos verstanden hat, so dass hier das Verhalten dieses
Geschlechts zu Jesus ihr Verhiltnis zum Kairos darstellt, Gerade der Kairos abef
der entscheidende Zeitpunkt, die erfiillte Zeit, scheint mir ein solches Zuspielphﬁ'
nomen zu sein."

In der Verkiindigung Jesu erschlieBt sich also, was generell zum Spiel des L&
bens gehire. Man kann nicht nicht spielen: Egal, wie man auf die ,Balle des
Lebens reagiert, man spielt - so oder so. Wer nicht mitspielt, verpasst ebel
einiges. Aber man kann dem Zuspiel nicht nicht antworten. Das nutzt Wedeh
um die Krisis im Kairos zu markieren: Der Anspruch reizt und provoziert. AD
der Antwort darauf entscheidet und unterscheidet sich, wie man sich dazu V™
hilt und wie es mit einem weitergeht. Die Unausweichlichkeit solchen Zuspiels
ist allerdings ambivalent: Es kann auch zudringlich werden, aufdringlich u?

penetrant. Will man dieser Ambivalenz begegnen, ist die Metapher des Zuspfgis
entscheidend: Es geht um mitspielen oder nicht, um ein Ansinnen, das (hoffeﬂ[’
lich) die Freiheit mitbringt, auch nicht mitzuspielen. Allerdings - ist es im
Gleichnis wie bei Hans Weder dann hamartiologisch bestimmt, wenn man nicht
mitspielt. Das Urteil, die Krisis, folgt auf dem FuBe. ,'

Weder folgt hier (nicht ohne Dualisierung) einer hermeneutischen Tl"ﬂdll'
tion, die prominent von Gadamer formuliert wurde: Das ,Wesen des Spiels” 5‘?'"
dass ,das Verhalten des Spielenden nicht als ein Verhalten der Su‘t)iekti\fitflt
verstanden werden diirfe, da vielmehr das Spiel es ist, das spielt, indem es d1°
Spieler in sich einbezieht und so selber das eigentliche subjectum der Spielb‘e‘
wegung wird“". Im Spiel, so kann man paraphrasieren, spielt das Spiel mit
wenn nicht sogar nur oder vor allem: Das Spiel spielt mit den Spielern, die dar i
zum subjectum werden. Das ist durchaus ambig und daher mehrdeutbar.

Es kann auch gravierende Einwédnde provozieren. Wenn es um die MaCt_'"
spiele korrupter Politiker ginge oder um manch eine Wissenschafts- oder FIF
menpolitik, gelegentlich auch um Kirchliche Mitarbeiterspiele oder selbst &
milienbande. Dann kénnten sich auch Nietzsche und Foucault melden mit 4¢/
These, der Mensch werde zum Menschen gemacht durch die Machtspiele ode!

A sacO00:
" Ehd.
""" GapAMER, Wahrheit und Methode 1 (1960), 493.
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Eéiﬁ?sg.ivez in (lepen wir leben." Das ist die dunkle Kehrseite der ,Sch_ubumf

mDIi(;n “;;du%{t nicht nur, um den Glauben zu deuten, sondern »aucrll die Kor-

ragend. ythls(":h formuliert ist damit zu rechnen, dass der Teufel ein hervor-
erund reizender Spieler sein diirfte.

wah?:d? mer hingegen gebrauchte das \Wesen des Spiels’, um das Wesen der
€l wie der Sprache zu deuten:

;;‘;:Idahei Wahrheit heiBt, liBt sich auch hier wieder am besten vom Begriff des
“{es her bestimmen: Wie sich das Gewicht der Dinge, die uns im Verstehen be-
g;?;ﬁﬂ,lgleichsam ausspielt, das ist selber ein sprachlicher Vorgang,. sozusagen e?n
den;gnmlt- Worten, die das Gemeinte umspielen, Sprachliche Spiele s‘md es auch, in
“HWIN uns als Lernende - und wann horen wir auf, das zu sein? - zum Ver-
Stdndnis der Welt erheben.”
Dass hjep Bild

@ und visuelle Medien vergessen werden, sei nur notiert. Bemer-
SWerter ist

Sieﬂmgo) i hilﬁl" ?n aller hermeneutischen Generalisierung (oder Universali-

gelten (i}v" ass dle'Sp:-achspiele als Medien der Menschwerdung des Men:schen‘

Oder B, l_ttgmsti?m auffillig familienéihnlich).” Was von ,harEen Anal.ytlkem

run, dn;g;'_ﬂShestlmmern als ,Spiel mit Worten' abgetan wiirde, wird zum

hig tang um des Lebens - in Wahrheit, Daher kann Offenbarung dann auch
€rs denn als Sprachspiel oder Sprachereignis verstanden werden.

E:;S::}.Chﬁnd ist auch hier nicht von einem Spielen mit der Sprache fmer mit den

720 V;’Pl‘eCher!d"an Inhalten der Welterfahrung oder g!)erlleferunﬁ die Rede, _.s:on-

et f,j] dem SPIHI der Sprache selbst, die uns a{lsprmht, vorschligt und zuriick
» Mgt und in der Antwort sich selbst erfiillt."”

W;’;dzs':fr nicht von ,der :‘Sprache selbst’ gespn‘)chen, sondern w.:m ,Worf‘,

Eing Schi'sr;f"e"l"aut theologischer Satz. zﬂ_Lt?.er der Sprache, dem.Medllum, :-mlc,h

eo]ogenl_u“gs'_un@ Offenbarungsqualitit zuzuschreiben, wird nicht jeden

€ alg einlum Mitspielen animieren. Kénnte es aber, wenn denn alles Verste-
solches Spiel zu verstehen sei:

[::]isscim ‘St das V.erstehen also nicht in der Weise, daB der Velrstehelee §ich spie-
u“gna;ukabehlel.te und dem Anspruch, der an ith ergeh.t, die verbm.(lj]lcht_a Stel-
iy l:le vurenfhlelte. Die Freiheit des Selbstbesitzes, die dazu gehor‘t. sich so
ung dea ten_?-ll kon.nen, ist hier gar nicht gegeben, und das sollte durch dl.e A.nwen—
schon eis }Sp'elbegl."lffs.auf das Verstehen gesagt werd'en. Wer versteht, ist 1mm:-=,r
ist g . I ’EZDg?n in ein Geschehen, durch das sich Sinnvolles geltend mac.ht. So
Spiels OEIbﬁgrundet. daB fiir das hermeneutische Phinomen derselbe Bfegnff des
2 mnge ralf‘:h.t. wird, wie fiir die Erfahrung des Schiinen. |:..] Was uns in der Er-

8 des Schénen und im Verstehen des Sinnes der Uberlieferung begegnet, hat

\2\

4 \fgl, STOELLG
N ADAMEH' W
s VEL 8

ADA

ER, Dispositiv als Deutungsmacht (2012), 47-60.
; ahrheit und Methode I (1960), 493.
YOELLGER, Art. Sprachspiel (2007).

MER, Wahrheit und Methode 1 (1960), 493f.
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wirklich etwas von der Wahrheit des Spiels. Wir sind als Verstehende in ein Wab"
heitsgeschehen einbezogen und kommen gleichsam zu spit, wenn wir wissen wok
len, was wir glauben sollen."

,Verstehen' ist so gesehen ein ganz besondres Spiel. Man ist ,drin‘ im Spiel VOl
Sinn und Wahrheit. Wer sich dagegen ,zuriickbehielte’, hiitte den Sinn des Ve
stehens nicht verstanden. Auch hier zeigt sich eine latente Dualisierung - ult
zwar unter Abschattung der miglichen Inversion. Als wiiren Hass und Gewall
nicht von dhnlicher Performanz und Immersion (wie noch auszufiihren seif
wird). Die ,Bonisierung' des Spiels lisst seine mégliche Malisierung vergessel
Denn es taugt nicht nur als Metapher fiir die Spiele der Sprache, des Verstehens
und von Sinn wie Wahrheit.

Gadamer konnte in deutlicher Vereindeutigung das Spiel auch {ibertrage”
auf den Glauben, also das Spiel zur Glaubensmetapher weitertreiben:

Das Selbstverstindnis des Glaubens ist ja ganz gewif dadurch bestimmt, daB def
Glaube, theologisch gesehen, nicht eine Moglichkeit des Menschen ist, sondern ein?
Gnadentat Gottes, die dem Glaubenden geschieht.”

Gegeniiber dem methodischen Wissen sei die Eigenart des Glaubens mit dem
Spiel besser zu verstehen:

Denn das Aufgehen im Spiel, diese ekstatische Selbstvergessenheit, wird nicht ¢
sehr als ein Verlust des Selbstbesitzes erfahren, sondern positiv als die freie Leich
tigkeit einer Erhebung tiber sich selbst. Das 48t sich unter dem subjektiven ASP‘gl‘T
des Selbstverstindnisses iiberhaupt nicht einheitlich fassen."”

Daher gilt Gadamer das Spiel als ,Metapher des Glaubens'”. Hans Weder meint®
(ohne das zu markieren) in diesem Sinne, das Reich Gottes gleiche spie!eﬂdefz
Kindern. Falls ,das Reich Gottes im Gleichnis als Gleichnis zur Sprache kommti
wenn also die Form dem Inhalt entspricht - wird in der Deutung das Gedeutél
realprdsent. Das Wie der Medienpraxis mitbestimmend fiir das Priisenzerlebe™
Mehr noch: Wenn der Inhalt als Form zur Sprache kommt, wenn also die Forf?
die Gegebenheitsweise des Inhaltes ist, sind Medienformationen entscheiden™
Ist doch das Wie einer Rede nicht nur Uberzeugungs- oder Uberredungsf“ﬂ'
tel, sondern (mit Goodman gesagt) Exemplifikation und Ausdruck des zur Spr
che Kommenden (sachlich wie personlich). Kierkegaard hitte hier vom en”
scheidenden Wie der Wahrheit gesprochen. Auf das Spiel bezogen heifBit das, W?
und wie gespielt wird, ist nicht eine bloBe Formfrage, sondern fiir den Sinn “'],e
die Wahrheit entscheidend. In Hans Weders Deutung des Kairos wird es K
tisch: Pro und contra treten auseinander, Mitspieler und Gegenspieler - woZ
die Nichtmitspieler bei ihm werden. Er dualisiert letztlich, vielleicht inspiri€
durch die johanneische Theologie mit ihrer leider deutlich dualisierend®

" Aa 0., 494,

" GADAMER, Problematik des Selbstverstindnisses (1961), 129.
" Ebd.

" Vgl. FINK, Spiel als Weltsymbol (1960).
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g:;;séﬁlo‘gifa, Dan_s man auf diesem Wege Hiretiker produziert und das gnosti-
\ezidiv kultiviert, ist bekannt.
dem:;egl; k?nnte l’-nan'auch an_ders spielen und ander's zu deuten .suchen. Wéirfsn
o, i nluber nicht entdualisierende Spiele vurzu:alehe{], um nicht antagoms—
i e(i: au/Mouffe), sonder.n im besten Sinne Ver“gemfnnsr,"haft‘end zu sl)leleP?
ische aune Fr .age der (;‘en?'etnsc:hczfrstheorie auft.rltr: (,emelnscha.ft. nlchrm,vo.[-
Ointe; . ch nicht ,g.oFtesvolkisch‘ und ,ausschlieBend® zu kopznplaren. Die
» Ander:es ent.dualmerenden Spiels wire, dass man nur gewinnt, we.nn auch
Wollte g e‘gewmnt_und dass man selber verliert, wenn der Andere V(frltzf‘!ﬂ. Wer
B mC"ht an Liebesspiele denken - zumal wenn es um Gott geht.

enert:;:f Euchterner war da Wittgenstein mit seinem Spiel hamens .Gedan-
r mug ihn t »Ich schreibe einen Satz nieder, den de:; Andre mcht'seh'en kar}n.
48 gthn errevllten-; oder erraten, wovon er handelt“zj. Wer dem Mitspieler hier
tisc gewen Blédsinn unterstellt, wird auch‘nur.Blodsmn ernten. I.{ermeneu-
8 o fa;indeF: W(inn man einen Text lediglich liest, um herauszufinden, wa-
Sing i Sch ist, lisst man es besser gleich b]eihen.nll\/lan muss (_km A?deren
Widﬁrsinn?nen lassen, um selber dabei zu gewinnen. }<u_r Kampfspiele w'are das
SDiel bt . Den ﬁ.mderen gewinnen zu lassen, verdlrlbt normal?‘.rwelse das
sollte A er eben nlt.Ihl Jedes Spiel. Wenn man nur gemefnsam gewmpgn kann,
Agon? Ne[il besser nicht gegen den Anderen spielen. Wiire das ein 5I>p19| ol?ne
~ PN, sondern ein Spiel, bei dem es auch Gewinnen und Verlieren gibt,

i an spielt, um zu gewinnen. Aber gegeneinander spielen, heiBt hier be-
» Verloren 4y haben.

GLAUBE ALS PRAKTISCHE UND PATHISCHE ERKENNTNIS -
KRAFT DES Spicrs

X ;
m;g’?;’:tansah ‘ZEigt sich bei Gadamer und Weder, wie das Spi.eI als Metapher
as gex{aum G]a}lbe und Gotteswahrnehmung bzw. —erkenr'ltms %u vers.tehen.
Nauer besg ® sein mag, das das Spiel dafiir passend erscheinen lisst, wird ge-
: Drak"?mt VU_n Johannes Fischer, wenn er die Wahrnehmung namens Glau-
ety lische Erkenntnis 7u verstehen vorschligt. . "o :
ay asgun‘Uen Testament werde der Glaube als Form mythischer Wirklichkeits-
ENntpig g_darg?stellt, fiir die eine bestimmte Form der Wahrnehmung und Er-
eigentlimlich sei:

Der ¢ y
i :"a“be [-..] stellt den Glaubenden in eine andere Wirklichkeit, eben in die, wel-
= bnhalt des Glaubens ist. Er hat selbst lokalisierende Kraft. Er lokalisiert den
“Denden in der Gottesbeziehung, in der bleibenden Gegenwart Christi (Mt

i

. Vg] Ty
: Vgl‘ g’:"F‘SCHMmT/MEN(;A (Hrsg.), Grenzgiinge der Gemeinschaft (2017).
: mc VELLGER, Spiel der Hermeneutik (1999).

TENSTE]N, Philosophische Untersuchungen (1971), 567,
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28,20), in der Gemeinschaft des Leibes Christi, in der Welt als Gottes Schopfung
usw. Darin liegt seine soteriologische Bedeutung.”

Daraus bildet Johannes Fischer eine scharfe Differenz:

Die wissenschaftliche Erkenntnis lokalisiert das Erkannte im Zusammenhang der
Wirklichkeit des Erkennenden, unter den Bedingungen seiner ontologischen Pramis
sen. Die Erkenntnis des Glaubens dagegen lokalisiert den Erkennenden im Zusammel
hang der Wirklichkeit des Erkannten. Sie ist, bezogen auf den Erkennenden, wesent
lich praktisch und soll deshalb im Folgenden terminologisch als praktische Erkennt
nis, von der theoretischen Erkenntnis, fiir welche die Wissenschaften das Paradigmé
abgeben, unterschieden werden. In theologischer Sicht entspricht der Glaube als
praktische Erkenntnis dem schopferischen Charakter des Wortes Gottes.”

Die ,Pointe‘ der praktischen Erkenntnis ist der Orts- und Horizontwechsel: voRh
der Wirklichkeit des Erkennenden in die Wirklichkeit des Erkannten, Wer liebt
kennt das: Die liebende Erkenntnis versteht sich und die Welt ,in einem neuen
Licht': in dem des oder der Geliebten. Das gilt sc. Nicht nur fiir Liebe, sonderf
auch fiir Hass oder Wut - nur um die Ambiguitit zu notieren (die die Ambiv&
lenzen gegeniiber Fischers These verstiandlich werden lisst).

Es geht darin um eine Weise der Wahrnehmung und Erkenntnis, die nicht

vom Vorverstindnis dominiert ist, nicht von dem mitgebrachten und vorausg®
setzten Erkenntnishorizont, nicht von den gingigen Methoden - sondern vom
,Phiinomen’ her, genauer vom Erscheinenden, das den Erkennenden in ei':e
neue Beziehung setzt und seine Wahrnehmung bestimmt. Das kann man Pr
tentios nennen oder auch anspruchsvoll. Man kann bei dieser Glaubensdeutun®
mitspielen oder es lassen. Mir scheint empfehlenswert, auch hier den Andere?
gewinnen zu lassen, um an und mit ihm zu gewinnen. Denn dann wird Fischer®
(keineswegs entdualisierende) Glaubensdeutung reizvoller, als sie manche?
bisher erscheint.
Die mythische Erkenntnis lokalisiert den Erkennenden im Zusammenhang der
Wirklichkeit des in den Mythen erzihlten Geschehens, indem sie zugleich und i
selben Vollzug dieses Geschehen im Zusammenhang der erlebten Wirklichkeit des
Erkennenden lokalisiert,”

Es geht also vor allem ein Lokalisierungsgeschehen: Der Erkennende wird net
loziert, und zwar aufgrund der Wirkung (und Macht!) der mythischen Erzdl’
lung. Es geht hier nicht einfach um ,Gottes Werk®, sondern um Erzihlwerk, ur
Medienwerk: Hier um eine bewegende Rede, die einvernimmt, neu loziert uf
,wirksames Wort* wird.

Dass darin das vom Mythos Erzdhlte wirksam sei - ist die riskante, wei
gehende These. Fiir die Gleichnisse Jesu wird genau das behauptet (oder besse!

ter”

* FISCHER, Glaube als Erkenntnis (1989), 24.
* Aao0,25.
* N0, 27
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Eﬁfiezﬁgz Es sei r_:las Reich Gottes, das im Gleichnis als Gleichnis wirksam werde
Wandan» l}lzeu l:_)znere. Kla.mn das auch fiir Goethes Faust in Ansprlllch genommen
sen Wi(; p Se'_dﬁl‘ erzahlte Mep.l?isto, der in der Dich%ung_als F)lchtung S0 pri-
der Wiy “.\v'll‘kll{‘:h werde? Die Ruckfragg macht deurllch., in Flschgrs Deutl_mg
sam, g ‘:ﬁmkgtt ,des Mythos“ wie der Gleichnisse ist cine Vormeinung M.Il[‘k—
or das u“ d m(‘:ht nur beschrn'ehen, sondern auch bemeb_en, wovon er spricht.
Wirde g, n.ter eine Hermeneutik des Verdachts stellen will, mag das tun; man
Dabe'mlt ﬂbel‘. sel‘t?er nur den eigenen Verdacht betreiben. .
gﬁnanm; f“elen in Pls.schgrs Differenz ei‘nige Prf)bleme ?utz.age, d]tl! immerhin
Ist - g5t S.e'e'fi Wenn die These der praktischen Erkenntnis® ihrerseits Deutung
ann mg 1e dann theorc:-\,tlsche oder selber praktische Erkenntnis? Von wo aus
prOVOZiP[r'lt So_lunterschelden und den Unterschied kritisch geltend maf:hen? Das
lische Fl:k R“Ck‘fl‘d.geﬂ - etwa ob diese Unterscheidung nicht selber eine theore-
fire d‘as enntnis ist, (%13 ihr {\nderes, den Glauben, pmquzwrt Elnd exkludu?rt.
6rschy €ine tl'leoretlsche Erkenntnis dieses Unterschleds,"wal“e das von ihr
elite edene in def Perspektive des Unterscheidens unzuginglich.(,absurd’).
ogie bl‘ﬂ%" L‘Wl"l'i’-lld wiirde solche Unterscheidung unter Verdacht gestellt (Ideo-
4 er Glaube etc.).
djeSerbgz diesseits der 'Rﬁckfragen kinnte man ja erst einmal mitfpie!en .hEi
einey praitl-mg' Dann kinnte man die Unterscheidung verstehen als Explikation
Lin . tischen Erkenntnis. Damit ist der Unterschied allerdings nicht als
IJeua;n:t:""e’?sf*'hami(f{le These vertretbar. Das ist ein Grund, warum hier von
die methag,’?pr“hf{n ist: So zu unterscheiden iiberschre.i.tet a.uf rls}iante Weise
foen, Isch gesicherte theoretische Erkenntnis. Das ist nicht eine sonderli-
i l‘:” _(_ler Explikation des Glaubens, also der theologischen Deutung, son-
o e Uberschl‘eilungen gibt es in aller wissenschafﬂicher‘l‘ Red'e, wenn
Fisch:,und Wf)rauﬂ.lin zum Tragen kommt - ihre Lehensweltruckbmdur.lg.
Iichkeit (d r.hetrelbt mit seiner These aber leider eine Vt.*.rdup!)lung der Wirk-
itt ine €8 E_l‘kennenden, des Erkannten). Mit der Wirkllchkt-altsverdnppelun_g
auf, piq ngf?WWfSE lealisiemng mit ont()logischf.:.m wie veri'tatt\ft‘:m K.umparattv
libey Ei d“"‘klmhkeu des Erkennenden erscheint unmlugi.f;ch -|nfermr gegen-
irklichk (-)'5 Erkannten. Und damit entsteht eine Wahrheitsdifferenz: lﬁt die
" k;!lt des Erkannten die wahre Wirklichkeit? Im Blick auf olympische
Nigg en enﬂnte:, m.am da skepti:?ch sein. Daher ist offent?ar die fnrr:nal‘e Erkenpt-
Sgeselt' mit einer Wah.rhentsdifferenz geknpptlalt: Die Wahrhelt. Gottes wird
Machey Z.t’ um deren Wirksamkeit in der praktischen I?‘rkenntms erkennl‘)a_r
enz ip o (zu bezfaygen?). Damit ist der Wahrheitsbegriff nahe dem der }:Vll-
dag hier ; Ner cognitio intuitiva: Es ist das Konzept einer wirksamen Wahrheit,
N Anspruch genommen wird.”
ennt;‘i”asaber, .Wenn solch praktische Erkenntnis mitnichten nur als Gotteser-
(ungSmu auftritt, sondern in vielerlei Hinsicht moglich ist (wie auch im Deu-
‘ Ster des Sprechakts)? Sie ist kein Privileg von Mythos und Religion,

Ndery -
N ihresgleichen geschieht auch in anderen Kulturspielen. Der wunder-

)

€rn

V()rau

Vel,
STDELLGER, Wirksame Wahrheit (2004).
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bare Wandel des Horizonts, der Wahrnehmung und der Prasenz - ist ein Medi-
eneffekt des Spiels. Der Spielende taucht ein in die Spielwelt, in eine - je nacfl
Spiel - befreiende Geselligkeit, in der miteinander gespielt wird: soziale Assoz
ation, in der die Mitspieler in besonderer Weise menschlich miteinander leben”
dig sind. Das Spiel als ,admirabile commercium' der Spieler: Das macht es s0
reizvoll als Deutungsmuster fiir den Glauben. Darin liegt der ,Witz® der Spiﬁl'
metapher fiir die Theologie: in der Spielwirkung, die man Immersion nennél
kann (wie noch auszufiihren ist). Manche Spiele erméglichen eine Immersions”
und Prisenzerfahrung, in der ein Weltenwechsel wirklich wird: Man ist plotz
lich* drin im Spiel, andernorts, beim Anderen, in einem anderen Horizont, einem
anderen Leben, einer anderen Welt.

Das Spiel als Deutungsmuster ist theologisch von besonderem Reiz wegel
der Immersions- und Prisenzeffekte: liturgisch im ,heiligen Spiel' des Gottes”
dienstes, homiletisch in der Predigterfahrung, hermeneutisch im Verstehen o
der der Lektiire, sakramentstheologisch im Eintauchen in die media salutis, $©
teriologisch im ,frohlichen Wechsel® etc. So hitte die Theologie in ihrer DEY
tungspraxis von den Theorien der Immersion und Préisenz zu lernen - und daz¥
maglicherweise auch das lhre beizutragen. Das kann man als Performanz des
Spiels begreifen. Aber gerade das Spiel erweitert das Performanzkonzept um
die Immersion.

4. SPIEL ALS IMMERSION

In den ,game studies’ wie in Film- und Medienwissenschaft ist der Ausdr“Ck
Immersion gebrauchlich fiir die ,immersive Erfahrung® (genauer: widerfal”
rung) des Hineingezogenwerdens und Involviertseins. Was in (,‘nmputerspielen
und Filmerfahrung ,passiert’, wird auf eine Weise benannt, deren theologisch?
Hintergriinde dabei schlicht vergessen wurden. Lateinisch immersio meint da?
Eintauchen, mit der physischen Konnotation, in ein anderes Medium, das was
ser einzutauchen. Die Konnotation zur Taufe ist nicht zufillig: ein Medienwed”
sel als Welten- und Identititswechsel. Im Englischen bezeichnet der Ausdru
wortlich das Eintauchen in eine Fliissigkeit, daher die Taufe und auch die Lek
tireerfahrung (,I was completely immersed’). Von der Lektiireerfahrung he
wurde der Ausdruck weiter iibertragen. In der Sprachwissenschaft und padag”
gik wird damit einem ,Sprachbad gleich eine bestimmte Situation bezeiChne[’
wenn Personen in ein neues Umfeld versetzt werden, tiblicherweise etwa beiﬂf
Sprachenlernen, wenn man Franzdsisch in Frankreich lernt, statt in der hei]T"r
schen Schule. Vor allem seit den sechziger Jahren wurde Immersion medienw¥
senschaftlicher Grundbegriff fiir Telepriasenz und virtual reality, inshesond®
von Film und Computerspielen.

Das Konzept geht auf Béla Baldzs zuriick (1884-1949), den ungariSCherf
Regisseur, Schriftsteller und Filmtheoretiker (Der sichtbare Mensch oder dié K
tur des Films von 1924). Der Film sei wie eine Tiir, ein Eingang in einen andere”
Raum zu verstehen - im Unterschied zu unbewegten Bildern, die wie ein Fenst
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ﬁ:;f:;rlzzf\l; durch dasl man schaut. Die Fenstermetapher _galt k[assischlfﬁr ldie

gmndsémﬁnkunst selt‘der Renaissancemalerei. Mit der ’l‘urmeta;llhe?r w1‘rd eine

a l‘b.ar wilgh at{ulere Form der L)tildwahrnehm-ung bezei.chnet, rlfe im Film er-

Hsch iy dr . Béla Balézsiheschneb das 1930 in Der qgwr des Films metapho-
em Ausruf: ,Wir sind mitten drin!*"’ Ausgefiihrt heiBt das:

Sj;iidm [...] hat flie Distanz des Zuschauers aufgehoben; jene Distarllz, die bisher

Berhalbes?n dt?r st.chtbaren Kiinste gehort hat. Der Zu.scl_mue.r steht nicht mehf au-

o ':I.n.er in sich geschlossenen Welt der Kunst, die im Bild .oder a\ufr der Biihne

5 (‘1“? .ISI-. Das KurTstwerk ist hier keine abgesonderte Welt, die als Mikrokosmos

mein’:lthnl.‘i erscheint, in einem anderen Raum ohne Zugang. Die Kamera nimmt
uge mit. Mitten ins Bild hinein.”

amit vy " ; ;

tolggitsw]m Zugleich eine eminente Deutungsmachtpraxis thematisch. Was poe-
als b ch _Wle auf andere Weise theologisch als raptus, freundlicher formuliert
and, MreiBend’, benannt wird, ist die Macht eines Mediums, ,mich* in einen

ere : g . g ;
N Horizont zu versetzen, mitzureiBen und gravierend zu alterieren.

g;:oi:;‘;‘ hatﬁdieses Prinzip der alten rdumlichen Kiinste - d‘ie Distan? und die ab-

g ot lfnmf (xeschlossenhen'des Kunstwerkes.— ze.rstﬁr_t. Dlt‘. l)ewegl}che I.(amell'a

den Spie]i-m Auge, und damit n.leir} Bewusslsem', mit: mitten in das Bild, mitten in

Win di ha:::m der ll’andlung hinein. ]chﬂsehe nu:ht? von a.ulien. Ich sehe‘alles 50,

01 Flins elnden | ersonen'es sehlen mlussen. Ich bin umzingelt v?n f.l?-ﬂ (.estaltcfn

5 iy UQd dadurch Yer\w_ckelt in seine Handlung. Ich gt?he mit, 1ch1 1fahre mit,
mit - obwohl ich kirperlich auf demselben Platz sitzen bleibe.”

Bel Soron: v
ﬁhnlizrgej lﬁlSenStein, dem sowjetrussischen Regisseur (1898-1948), klingt das

gownr. . 70N das, was wir bisher als Bild auf der Leinwandfliche zu sehen
Wohnt

Nig erblj
it eine
der
T

waren*“, spekuliert Eisenstein, ,,schluckt' uns plétzlich in eine friiher
Ckte, hinter der Leinwand sich auftuende Ferne, oder es ,dringt' in uns
I zuvor nie so ausdrucksstark realisierbar gewesenen ,Heranfahrt'*”.
Cueren Medienwissenschaft klingt das weiter nach, etwa bei Laura Bie-

ili[: 2::{1:115_der Immersion ist eine f\sthetilf des Eintauchens, ein kalku]jertes_Spiel

Erlebén : uflésung von Dist-anz. Sie ist eine Asthetik des empafhisr:.hen k?rperllchen

Mes, d;' -Und kEIi?fa der kiihlen Interpretation. Und: sie ist eine Asthet.lk des Rau-

fauy | sich das Eintaucherleben in einer Verwischung der Grenze zwischen Bild-
nd Realraum vollzieht.”

M

. BALfpe
u . Azs, Der Geist des Films (1930), 14.

By 015,

Bap4sc

gb" (2 u;]".” K‘J'lstl)hiloerphie des Films (1938), 215; vgl. Kocu/Voss (Hrsg.), ,Es ist als
3 E]SENS'T:(OC]-‘I‘ (Hrsg.), Ilusion (2006); Voss, Fiktionale Immersion (2008).

i .

[EGEg

N, Uber den Raumfilm (1947), 201.
» Asthetik der Immersion (2007), 9.
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Immersion bezeichnet eine bestimmte Wahrnehmungs- und Erfahrungsformb
genauer eine pathische Widerfahrung, die recht hiufig auftritt: Fin Buch odef
eine Rede, ein Fest oder ein Film beansprucht Aufmerksamkeit der Beteiligtél
und zwar nicht nur als ,intentionales Gerichtetsein darauf’, sondern in ein€f
Schubumkehr. Das Phinomen oder Ereignis wirkt und vereinnahmt den Adres
saten, saugt ihn ein, bis er ganz in diese ,Sphire’ (Atmosphiire) eintaucht und
Teil davon wird, Mitspieler, ,synergos‘. Damit kann man Predigt, Liturgie, Kir
chenraum, Bilder, Fest und Feier, Theater wie performing arts, Mythen, Erzdl
lungen, (biblische) Texte, Wortverkiindigung verstehen: Sie setzen auf ihre €
ergeia und enargeia, um nicht nur etwas zu reprisentieren, sondern um Prasen”
zu erzeugen, prasent werden zu lassen, wovon die Rede ist. ]

Die Fokussierung auf ein ,subjektives Phiinomen sollte man dabei in Zweé"
fel ziehen. Gerade Phiinomene wie das Spiel, Fest, Liturgie oder erst recht VR
Computerspiele sind soziale Phinomene intensivierter Vergemeinschafﬂlnlg'
Nicht nur die ,Sphire des Subjekts’, sondern die soziale ,Atmosphiire* ist die
Form der Teilhabe oder des Mitspielens’. So hatte Schleiermacher in seine!
philosophischen Ethik das Spiel als eine Grundform der Sittlichkeit konzipif’_rt
und es wie Kunst und Freundschaft als Sphiire der ,freien Geselligkeit” pegrif
fen. Darin konne sich die Individualitit des Menschen frei entfalten als el
,Form fiir eine reiche Entwicklung intellectueller Thitigkeiten [...], je vielseitl
ger, desto besser.*”

Was die klassische Hermeneutik am Spiel erirtert und Johannes Fische
der praktischen Erkenntnis vom Mythos her, wird im Blick auf ganz unterschied'
liche Medien(praktiken) als Immersion und Prisenz(erfahrung) diskutiert un
in extensiven Forschungsprojekten intensiv bearbeitet.” Was Gadamer und W¢
der am Spiel vor Augen fiihren und Fischer in Mythos und der praktischen Er
kenntnis, ist fast unheimlich allgegenwirtig in den Formen und Figuren de
Immersion.

Das Unheimliche daran ist, dass nicht nur das Wahre, Schéne und G
oder allein Gott derart immersiv priasent werden konnen, sondern alles

ran

ut.e

*  SCHLEIERMACHER, Ethik 1812/13, 369.

® Vgl. 2000 die Griindung der ISPR (International Society for Presence Research) ™
der Fachzeitschrift Presence. Seit 2002 gibt es im sechsten EU-Rahmenprogramm
sog. Presence Initiative. Vgl. WirtH/HoFER, Prdsenzerleben (2008). Mit Priisenzerlel®
#ist gemeint, dass der Rezipient sich rdumlich in der mediatisierten Umgebung us
nicht in der realen Umgebung fiihlt, also den Rezeptionsort - den Kinosessel, das soft
im Wohnzimmer oder ein Experimentallabor - zumindest zeitweise vergisst. Seif'e
Wahrnehmungen und Antizipationen, seine korperlichen und physiologischen Reﬂklt“{
nen, seine Gefiihle und Gedanken und auch seine Handlungen (oder Handlungsabf"‘
ten) sind auf die mediatisierte Welt bezogen® (a. a. 0., 162). Spatial presence wird alf
eine ,Rezeptionsmodalitiit definiert, bei der sich die Rezipienten a) physisch in der ne
dialen Umgebung anwesend fiihlen und bei der sie b) Handlungsméglichkeiten in er
medialen Umgebung erkennen und auf sich selbst beziehen®, so dass ein ,Gefiihl de!
Selbstlokalisation und der wahrgenommenen Handlungsméglichkeiten® eﬂt-"ten
(a. a. 0., 162f).

it

T 0 -

SPIEL ALS MEDIUM PATHISCHER ERKENNTNIS 65

::?aglllﬁh;. lede Phantasie kann film- oder computertechnisch zur Immersions-
dass darg werden,. auch ,}-aust ual1d Mephisto'. Daher ist wenig u.l)erraschend,
Wing be;‘_u-‘i Technlk und Okonomie gemacht werden. Das lmmersnonsbegehrtl:n
edienw}il‘tsfihaftet., am erfolgreichsten von den ,Neueq Met‘iien‘. [)ahe.r m die

AuSdiffPrl-SSe_nschatt-als deren “Reﬂe;-(ion auch Imfnersmnsrorschung in lemer
sleht t, enzleljgng = dergegenuher die Hermeneutik manchmal"etwas Aalt' aus-

» Obwohl sie doch die praktische Erkenntnis des ,Neuen' Kldren wollte.

% ::;f}‘:f_if»'hts des Innovationspotentials von Immersionsteuhpolog‘gienl ist ei-

ilm) poj ich: ]‘.‘»ela Balazs' Deutungsdifferenz von Fenster und Tur (wie Bild und
cht nicht mehr so recht. Denn die Medientechnik virtueller Realitit

Zelt < wa . 3 N
Tiirtl) Wie mir scheint - auf mehr, auf viel mehr als das Durchschreiten einer
is 'Zuer Gamer soll aufgehen in der Wirklichkeit, die er spielt, die mit ihm spielt

Secﬂﬂ; l?;JSession. Man_c:he Spiele wollen Leben, I,ebensfnrm”werden, nicht n‘ur
Béla Baiag Sﬁnder_{\ wu‘lﬁicher als die Wirklichkeit. Das k(_mnte. Anlass sein,
lichkeiy d‘s i “'rganzen. Nur wie soll man das nennen? F:me wrltue!lte Wirk-
saugen’ 1e wirklicher als die Wirklichkeit wird, mit Techniken, (llle E}ne.rl auf-
oder ein“;‘.d durchdringen? Wire das kein Eintauchen, sondern ein Ertrinken
Siop Zum ‘éndfmg'?n: von derﬂlmmersion zur Infusion? ()‘derl m’efhr, vnn'der Infu-
dep N rtl“.lnk.en ()d(-%l‘ Ertranken, als gipge man auf wie e1n [ropfen im Ozean
d“rﬂhdn)ln Wirklichkeit? Wird doch das Subjekt so vom Spiel aufgesogen und
in alley "gﬂ_ﬂ, dass man hier wohl oder iibel vom subjectum sprechen muss -
T Ambivalenz von Heil und Unheil.
udls 8ibt auch Anlass, Johannes Fischers praktische Erkenntnis etwas tie-
sen, gi “8en’. Erstaunlicherweise hat er sich eine Weiterfiihrung entgehen las-
hen’d l:;i:lan pathische Erkenntnis nennen kann: von Widerfahn'mgen ausge-
(;s‘ & Erst verspitet als Erfahrungen verarbeitet werden - ein ,Logos a“us
det Sie i‘n affemd, wie das klingt, ist es nicht. Wer dafiir Referenzen sucht, fin-
A o Formen passiver Synthesis bei Husserl und Merleau-Ponty: etwa
(Wup df)s[‘):;atiflfl, Zeitsynthesen, Sedimentatior}, Apperzeption, Erlebnis
‘era’d lfektlon, Invention und manches mehr.” fyr
Gelo ©1n der Sf)lel_immersion ist ein Ergriffenwerden’ nder_ ,}-illngflﬁ.nssef]—
ung agalg_EHWenie-n wirksam, nicht erst in der Sucht, scmder_n initial im Reiz
4L In der Eigendynamik des Spiels. Manifest wird das in Affektion und

on, die nicht nur ,Subjektbestimmungen® sind, sondern soziale ,Befind-

fer ,

“Motj

u

Zusc?lzzil:kqara" _ﬂfbeitet Voss, Der Leihkirper (2013): ,Meine These ist, dass es”der
esche}u:n '(frper In seiner geistigen und sensorisch-affektiven Resunam: auf rla.s Film-
SOmit e z:t.i"-f, was der Leinwand allererst einen dreidimensionalen Korper leiht und

Broer. e“? Dimension des Filmgeschehens in die dritte Dlmepsmn se_me"s spiiren-
audiOViqu S Kippt. Der Betrachter wird somit selbst zum temporiren Leihkirper des
I8l de Ff!“e” Leinwandgeschehens und damit seinerseits zum konstitutiven Bestand-

malfemamgl‘ﬂphischen Settings insgesamt* (a. a. 0., 117). Wiire das auf das
Et’.ier? Sgeschehen iibertragbar als Verkirperung des Geistes Christi im Vollzug der

Y&, Hor .
{1971]g_' Hovensre, Phiinomenologie der Assoziation (1972); DERS., Passive Genesis
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lichkeiten® im Spiel. So kann man die ,pathische’ Bezugnahme im Spiel von der
,gnostischen’ (etwa in der Wissenschaft) unterscheiden.” Was bei Foucault vor
allem pejorativ erscheint, das Geformt- und Zugerichtetwerden durch die
Machtspiele, in denen wir werden, was wir sind und gewesen sein werden
das kann auch eine lichte Kehrseite haben. Manche Spiele lassen uns erst
Mensch und menschlich werden.

51 ESCHATOLOGISCHE IMMERSION - SPIEL OHNE RUCKKER?

Immersion ist eine Theoriemetapher mit einem metaphorischen Hin und H!?Il"-
Das Eintauchen in eine Fliissigkeit, in den Jordan etwa, wurde zur Metapher fur
die Taufe, von dort tibertragen auf Medienerfahrung - und von dort kann sie
angereichert zuriickkehren, um Geistesgegenwart und Glauben zu reinterpr®
tieren. Was in Computerspielen (in der Regel zumindest, wenn es nicht path®”
logisch oder professionell wird) ,bloBes Spiel‘ bleibt (mit einer stets bewusste?
Wirklichkeitsdifferenz), oder im Film ein dsthetisches Ereignis im Voriibers®
hen, soll in der pathischen Erkenntnis des Reiches Gottes Lebensform werdeff-
Das kann man als Differenz von spielerischer und religitser Immersion begré"
fen.

Die ,Einklammerung unserer natiirlichen Einstellung gegeniiber fiktiond
len Gebilden“” gehdrt zum ,Spiel: beim Computerspielen wie beim Film. paher
wird die Spiel- oder Filmwelt mit einer Wirklichkeitsdifferenz markiert: einel
,Als-ob‘ der dsthetischen Differenz. Genau diese zweiseitige ,Suspension®. einel
seits der Lebenswelt, andererseits der Immersionswelt, trifft zwar fiir Spiele o
aber nicht fiir das theologisch mit dem Spiel Gedeutete: das Verhaltnis vo?
Gleichnishirer und Gleichniswelt oder Glaube und Reich Gottes. Das Al
ob’ soll hier gerade iiberschritten werden. Nicht nur ,als-ob’ ist doch die point?
des Gleichnisses gegeniiber dem Spiel. Soll doch Gottes Gegenwart kraft des
Geistes in der Lebenswelt wirklich und wirksam werden. Diese gezielte Indiff®
renz zweier ,Wirklichkeiten‘ ist weniger mit dem Spiel oder dem Mythos &
vielmehr mit der Immersion in ,virtuellen Realitdten’ vergleichbar: Was do
drastisch wirklich und wirksam auftritt, mag zwar keiner fiir lebenswelﬂwIl
wirklich halten. Aber es ist in seiner Wirksamkeit auf eine Weise wirklich,
die lebensweltliche Wirklichkeitserfahrung tibertreffen kann, bis dahin, dasf
die Wirklichkeitsgrenze durchlissig wird. Das Fiktive ist eben keineswegs o
wirklich.

a8
“  Wie es Erwin Strauss unterschied; dem folgt BUYTENDIK, Wesen und Sinn des spie

(1933), 29ff, 117; vgl. PLESSNER, Lachen und Weinen (1941), 286: ,Wir sind in Einem
und nicht frei, wir binden und sind gebunden. Zwischen uns und dem Objekt (dem D?n&;
dem Kameraden) herrscht eine ambivalente Beziehung, der wir Herr und doch ﬂ‘che
Herr sind, weil sie uns ebenso gefangen nimmt, als wir sie in der Hand haben. El;:ﬂ
derartige Beziehung stiftet sich mit unserem Willen und gegen unseren Wille?
Spiel”; vgl. KRAMER, Die Welt - ein Spiel? (2007), 242-246.

7 Voss, Fiktionale Immersion (2008), 70.
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meslﬁs;)?ft;lisflhe Erk'eg{nnis des Glaubens ist im UnterSf:hied zu TV, F.ilm, F}a—
Tir... thlod eine definitive, fzschatolngfsnhe Immersion: Sl_e du.r(:hsc:hreltet e:lne
Serisseng 5 Frage:. ohne Riickweg? Oder mehr noch, es ist ein heilvolles Hin-
inS Neye ®In oder Gelocktwerden, das in ein anderes Leben fiihrt. Vom Alten
MNeuey Higem t?s um t_aine eschatologische Differenz, um del_l Eintritt in t.*.im?n
Eltmwgn;lmel und eine ,neue Erde’. Der Anspruch dabei ist, dass df-lmlt ein
ahrmep Chsel older Horizontwechsel sich ereignet, medial gesiagt um eine r‘leue
ﬁckwé l?mﬂgsturm, aus der es (mdglichst?) keinen Weg zuriick glbt klemen
in der “&?ellltm I}Ite, der _ein Rilf:kfal] wiire. Schlichter gesagt: I.st Chrlstus‘emmal
ung 7, W, gibt es kein Z}lI‘UCk, auch fiir Gott nichlt'. Was einmal zur _Sprach‘e
Wird i elt gekommen ist, kann nicht mehr zuriickgenommen werden. Es
1Er gesprochen worden sein.

as I'm Blick auf das Spiel pathologisch genannt werden wiirde, lebenslang
" diesem Spiel aufzugehen, ohne Riickweg, wird fiir die pathische Wahr-
e';\ggsfﬁfm‘des Glaubens als wiinschenswert vorausgesetzt: Wer durch
an Eimlz t}:itt., Ist und bleibt in einem neuen Leben. Das kann man mlt Recht
g mit R(?' finden. Geht es doch anders als bei Odysseus nicht um einen Urr}-
‘*Vinag) SCkWﬁg, sondern Abraham gleich um einen Weg ohne Riickkehr (mit
e k‘a aher kanln man auch das Unpassende der Spielmeta[_)her benenntfn:
AUCh gy ;{n Man nicht ausprobieren und einen Abend lang spielen. 'Daher ist
h ® Modell der Immersion genauer und besser geeignet, die Pointe nam-

U map ; y
mﬁrsi:,lnmdLhen: mit der Zuspitzung, es gehe um definitive, eschatologische Im-

Bang j
Nehm
dieg

eitl)‘;r:it Wird Huc.h den Film- und Game-Studies gegeniiber eiqe U.nz'ihnlici?-
Pierg ung Trlnhaf‘: Vrrn‘mf reality ist in der Regel dezidiert ungeﬁihr‘hch konzi-
6 By ano genlos_. Die vortibergehende Neuverortung des ,U,.s"ers‘ im Konte'xt
tiop« oder ;t?r.l' seine ,Translokation' wird nicht zur einer Transsubstantia-
terhalten« ﬁ.&aser sTransfiguration‘. Er wird kein anderer, sondern kann ,gut“un—
lich und Wieder zuriickkehren in sein altes Leben. Alles andere wiire gefihr-
Vermutlich pathologisch.

Sf;llf'}'l)ﬁn hingegen wird es sowohl gefihrlich als auch folgenreich. Sonst
emuwht um. Gott. Umso erstaunlicher, dass die lmmersiunstechnikﬂen des
b mmS meist auffdllig unauffillig bleiben, arg zuriickhaltend. We!hrend
Apparamr m(‘:fSlt)nsfnrschung die empirischen Faktoren und die technischen
Ose N im Vordergrund stehen (was im Ubrigen durchaus auch bei religi-
nsmedil::srsinnen lel‘fnrscht werden kinnte), sind demgegeniiber die ln_lmersi—
Mentay 25 REUgion nicht atechnisch, aber doch technisch erstaunlich ele-
“’eilig' i fiir zel.tlgenﬁssische Erregungstechniken vielleicht a_a'chlicht Jang-
ENswye) tnélhzu Zur_uckhaltend: Waort, Schrift, Bild etc. Es sind kérpernahe, ll?-
fn AUk € Methenpraktiken, die in der Regel ohne so genannte Neue' Medi-
*hr, im mep_ Der Mainstream der Immersionsékonomie ist dagegen: immer
keit in Mer intensiver, eindrucksvoller: moglichst wirklicher als die Wirklich-
Wey ie‘gﬁntﬂmlicher Nahe zur religiosen Imagination einer kommenden
' ¢ Wirklicher als diese Wirklichkeit sei). Gegen die ebenso spannenden

Be (3]
rist,
i g
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wie gelegentlich auch unheimlichen Medientechniken der Immersionsintensi
vierung sieht die Religion meist ,alt' aus. '

Dann ergibt sich ein Unterscheidungsbedarf: kompetitive Immersionsster
gerung oder Diskretion in Sachen Immersionstechnik. Der eine, recht breit®
Weg wiire die Kathedrale bis zur Crystal Cathedral. Was eine ordentliche Meg®
church sein will, muss medial mithalten kiinnen. Der deutsche Protestantismus
wirkt dann abgehéngt, um nicht zu sagen abgehangen und althacken. Was 50
man dazu sagen? Das kann natiirlich daran liegen, dass manches schlicht
schlecht gemacht ist. Aber man kann das wohlmeinend auch etwas anders 5¢
hen. Kinnte die mediale Zuriickhaltung nicht einen religiésen Sinn haben? ,5¢
lo verbo* ist gnéddigerweise nicht besonders ,Mega‘. So zu kommunizieren, das
es moglichst nicht tiberwdltigend wird, sondern Spielriume der Freiheit erdff
net, Rdume der Nachdenklichkeit und einer eigenen Verantwortung von Néhe
und Distanz? Wenn Rechtfertigung die passive Genesis christlicher Freihelt
meint, sollte die entsprechende Medienpraxis mit einer Immersions-Diskretio®
verfahren und nicht den Allmachtsphantasien solcher lmmersinnsmedieﬂtecn'
nik folgen, iber die hinaus eine griBere nicht gedacht werden kann.

6. GOTTESIMMERSION UND GOTTES IMMERSION

Was Jlingel, wie Weder, am Gleichnis so schiitzt und pointiert, war, dass das
Reich Gottes im Gleichnis als Gleichnis zur Sprache und Welt kommt. In der
Form ist ihr Inhalt prisent, realprisent und wirksam. Das Gleichnis wird %
zum ,verbum efficax’ - in einer Ungeschiedenheit von Wort und Wort Gottes:
von Gleichnis und Reich Gottes. Und genau das gilt fiir vermutlich jede Tmme’
sionserfahrung: die ,Ungeschiedenheit von Medium und Gehalt®, notié
Christiane Voss.” Wurde hier am Gleichnis theologisch entdeckt, was gener®
fiir Immersionsmedienspiele gilt - oder wird in der Immersionstheorie (medl’
enmetaphysisch?) generalisiert, was nur fiir ganz bestimmte Spiele gilt, etw
Heils- und Unheilsspiele? :
Die hermeneutisch-theologische Feier des Spiels‘ als Deutungsmuster fir
Glauben und Gottesverhiltnis erscheint im Riickblick jedenfalls nicht ambiv®
lenzfrei. Der Mensch ist menschlich, wenn er spielt, das ist nur zu gingig set
Schiller: ,Der Mensch spielt nur, wo er in voller Bedeutung des Worts Meﬂsdl
ist, und er ist nur da ganz Mensch, wo er spielt“”. Warum das gelten soll, ka g
man gelegentlich gleichwohl fragen. Bei Schiller ist das Spiel wohl ein Parﬂ‘
digma fiir solche menschliche Praxis, in der er eine Art ,Ganzheitlichkeit’ eﬂ‘
wickelt im gemeinschaftlichen Lernen (gegeniiber Spezialisierung und Mech
nisierung). Das Spiel wird zum Medium der Aktivitit, Kreativitit (auch

n

Voss, Fiktionale Immersion (2008), 70.
* ScuiLLeR, Uber die dsthetische Erziehung (1795), 15. Brief, 618; vgl, CorpineaUt
MANN, Spiel (1995), 1385,
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:i:é’:si und dher Kompetition?). Es hat das Potential, Innovation und Individu-
8 2u fordern etc.
hat Szhcllﬁr Medientheorie wird das Judische Wende* genannt. Schillers ’!'.t.lese
em Rej ‘;13 gemac"ht. _Auch Jiingel zum Beispiel ruft Schiller auf, (i'er geger‘mu_ber
ung descs‘, def Krifte und der Gesetze als dritten, das friih[ic_he -Rt-‘.ICh des :Splefs
gesetz di\ Ch?lns- unterscheide: ,Freiheit zu geben durch Freiheit ist daf; Grund-
dadupy 8385,. Reichs“”. Die ,enthemmende Wirkung des Ku.nstwerkf, die ge rade
mhiilm;ﬂ’ltateht, daB es den Betrachter gefangennimmt, gl})lt dﬁm arf;thetl!schen
gEfangpn‘S des Menschen einen theologischen Stellenwert“”. Ein I§|Id hélt uns
Wel‘funla [-' sullge man das und so feiern? Lustvolle Gefangensg‘_hatt .und Unter-
hefren-f.D L}“ Wurde lieber nicht... Wire nicht vorzuziehen: ,1:.11’1 Bllq hat uns
ge"lnaﬂ'e s ware kreative Immersion und nebenbei auch christologisch eini-
N treffend.
ums) :r':; “?311 zunidchst, im Reich der Freiheit das Reich Gottes (des Ev.angeli—
in: pig ;‘Lk"'n zu konnen, weist Jiingel auf eine leicht verkannte Ambivalenz
88" ki, ‘Nthemmung als »Steigerung des Lebensgefiihls und Lebensvollzu-
Ne auch ein ,ausgesprochener Baalsdienst" sein oder mehr noch:
Es kiinnte gie

d durch das Schine ausgeliste Enthemmung als eine solche Steigerung

EZeLshe"Sgef[ihls miBverstanden werden, die, ihre Position jenseits von Gut und
n SC:T_keﬂnend, sich selber als Steigerung des Guten ausgibt und- dadurch i;uwuhl
mOl‘alistO'm.a alS"dﬂu(:h den es Wahrnehmenden mk)ralisch vergewaltigt. Das w'are. der
Glaube ‘lsﬁhe Gotzendienst auf dem Altar der Asthetik, gegen den der christliche
mu, 4 d‘“‘?n groBen und mediokren Platon-Epigonen zum Trotz darauf bestehen

g » 488 Gut und Schin zweierlei ist."
eit,?:rn;e Sich auch gegen Gadamers Emphase des ,Spiels' als S})ie! der Wa-hr—
tief, I‘nbip[:aChe lln-d des Schinen wie Guten richten. .Und es verweist au'f em-e
SChep Entthlenz nicht nur von Schillers (und Schleiermachers?) suFe}"lologl-
Freiheit imem[_nung.‘itheorie, sondern auch der Emphase gelebter Rellglon. der
ritiSChen E’fe'ChEH der Steigerung der Individualitit. Aber es hat autr!t Ielnen
I Mersjons fekt ‘gegenﬁber jeder vermeintlich neutralen und genera!‘tswrten
v Alﬁ;lust. Suilch eine vermeintlich heilvolle Enthemmung .kann ‘m'(:ht_nur
Zemag l'w ar der x‘:st%mtik‘ gefeiert werden, sondern dazu kann;ede.erbpuflnscp
ileg g }?rden.' Steigerung des Lebensgefiihls’ zu verspr.e(:r-len, ist kelr.l Pri-
EnthEmmte ?“SF ' Sfinqern auch mancher Religion, zum Be'nsl‘nel, wenn sie als
lem py, lo “illVldl{allsiEI'ung betrieben wird. Aber - ist die ﬁchubumkehr vor
ingjy; dualigl geslchutzl? Wenn man auf die (iese!ligifeit des Spiels setzt? Auf die
Wie i 3tskr1t{sche Verortung im Horizont des Erkannten? .Auf den Mythus,\
[mmersio F'und Jiingel, um den Glauben zu verstehen? Damit setzt man _aut
Nl - deren Enthemmung in manchen Computerspielen manifest wird.

d

Y

S e : ;
flsche erEL Schénheit im Lichte der Wahrheit (1984), 385; vgl. SCHILLER, Uber die isthe
) Ebg Zlehung (1795), 27. Brief, 667.

Aap, 386.
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Spiel und Sucht liegen nahe beieinander. Glaube und Sucht auch? Fischer gin
50 weit, seine praktische Erkenntnis auch Gott zuzuschreiben:

Gott ist als Mensch in die Sphiire unserer theoretischen Erkenntnis, d. h. in die
Welt, eingegangen, damit wir, das Wort von seiner sich uns so bekundenden Witk
lichkeit in die Phanomene abbildend, mitsamt unserer Welt in seine Wirklichke“
gezogen werden,"

Das gdbe Anlass, das Deutungsspiel noch etwas weiterzutreiben bis in die [
mersion Gottes. Erscheint dann die Inkarnation als Verortung im Horizont des
Erkannten: Gott im Horizont von Mensch und Welt? Gottes Handeln oder W
ken als pathische Erkenntnis der Welt? Und der ,fréhliche Wechsel® als dof
pelte, verschriankte Immersion von Christus und Mensch? Wenn im G!aub‘?"
das eigene Leben auf dem Spiel steht, ist die pathische Erkenntnis so Jebendi
wie lebenswichtig. Wenn aber darin auch Gott auf dem Spiel steht - kann Se[:
Weltverhiltnis auch als pathische Erkenntnis begriffen werden. Dann erst i
im Deutungsspiel die Pointe der communicatio idiomatum wie des t’rt’)hlich@'[l
Wechsels erreicht.

" FiscHER, Glaube als Erkenntnis (1989), 34.
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GLijck IM SPIEL?

Zur gt
asthethlscheﬂ und anthropologischen Dimension einer
Btischen Kategorie

Birgi Recki

E

Aug phiteo
- ‘?I;g?ﬁﬁphlscher Sicht scheint es auf den ersten Blick eindeutig: Der Begriff
., PIEIS

Spie] derEh;t Sein_en natill.rlichen Ort in der Asthetik; nicht al!ein Kants freies
e Spiels I enntplsvermogen und Schillers Spieltrieb, auch Nletzs;(:'hes Mndt?ll
T ph:lden Kindes deuten darauf hin: Das Spiel scheint reserviert zu sein
inZelnen‘m“me!mlugie der ésthetischen Erfahrung. Worum es in der Saf:he im
duch um d?UCh- Immer gehen mag - iiberall wo gespielt wii‘d,"geht 'es immer
Mepy o Sel-? T e}ne Lust am performativen Vollzug, in der das asthetlsuh'e Ele-
Sollte d_e” I:St. [‘)ur(:f‘l sie ist im Spiel das Subjekt clfas Erleb'ens equmert.
ga’nge die lleS ‘I'I(?htlg sein, so ist zumindest zu konzedieren: tht_we‘l_np,e V?r—
keit |, ”l.dle Terminologie des Spiels gefasst werden, lassen die Eindeutig-
"ig EFSChSiuﬁiZiEITZ eiqer so als privilegiert verstandenen Zuordnung t‘ragw‘iir—
Elsthetiscllengn' Die Spielmetaphorik spielt eine groBe Rolle auch dort, wo keine
Drﬁgnant o rfahrung thematisch ist, wo die mogliche Lust am Vollzug nicht
lische rld. Bemerkenswert ist schon die Hiufigkeit der wenigstens rheto-
Wig ie Pere“f:Chaft, zu welten. Und sind auch wenige andere so anspruchsvoll
Exe pe ascal’sche Wette' auf die Existenz Gottes - an ihr hat man doch das
LT de‘; 2"'(13“1. man sich wird vor Augen fithren kinnen, wie stark das Mo-
tex .. Plelerischen eingebettet sein kann in einen nichtdsthetischen Kon-
400 zuriicktritt hinter dessen dominierendes Interesse - hier das
” Ie Interesge am Schicksal der eigenen unsterblichen Seele. Das rati-
kann sic}t]erel?se am optimierenden Umgang mit den eigenen Moglichkeiten
a}lf die r|:).elm Wetten {iberhaupt auf die Artikulation von Wiinschbarem und
Mchy n; ah altung einer ,Arbeitshypothese’ von starkem motivationalen Effekt
Fﬂrma“’t.. “'auch schlicht auf die Klirung, wer Recht hat; auf die befriedende
ler 1y Al Austragen von Rivalitiit; auf die rituelle Behauptung intellektuel-
Nach ‘hanz; auf gie Demonstration von Risikobereitschaft in Situationen, die
S0z enn; Modell des Potlatch strukturiert sind und von daher zur Struktur der
Samp CUfulfilling prophecy tendieren. Ein auffilliges Indiz ist in diesem Zu-

ang die subkulturell {ibergreifende Karriere eines der hésslichsten

gl P fe
ASCAL, Uber die Religion (1670).
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