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Vorwort

Die explosionsartig wachsende Prigung zahlreicher Lebensbereiche durch den
Computer hat zu einem inflationdren Gebrauch des Begriffs Virtualitit gefiihrt
und diesen in kiirzester Zeit zum geliufigen Bestandteil unserer Umgangssprache
werden lassen. Die inzwischen selbstverstindliche Verwendung von Anglizismen
und Neologismen wie CyberSpace, virtual reality, virtuelles Kaufhaus, E-Com-
merce u.A. indizieren auf sprachlicher Ebene die Etablierung computergenerier-
ter Riume zu eigenstindigen, ausschliefilich dem Computerbenutzer (,User*)
zuginglichen Orten der Erfahrung, Diese basiert auf einer Wahrnehmung, deren
Gegenstand nur als Folge von elektrischen Signalen existiert; es spiegelt sich ge-
wissermaflen die Erfahrung von Realitit, wobei gerade das Medium, der ,Spie-
gel“, Nihe zum Gegenstand der Wahmehmung schafft. Virtualitit ist zum Zau-
berwort geworden, das verspricht, die Tore zu grenzenlosen Erfahrungen zu
offnen, und mit dem sich das Gefiihl der Machbarkeit von allem und jedem ver-
bindet. Gleichzeitig wird die sinnliche Wahrnehmung scheinbar verabsolutiert,
da sich virtuelle Phinomene als Produkte audiovisueller und - bislang noch
nicht perfektioniert - haptischer Simulation begreifen lassen. Das Bedeutungs-
spektrum von Virtualitit kann nach dem Gesagten aus der gingigen Verortung
im Sprachspiel der elektronischen Medien auf breite Phinomene kiinstlich pro-
duzierter Riume ausgeweitet und transzendiert werden, wie sie sich z.B. in Er-
zihlungen, Texten, Imaginationen und Phantasien niederschlagen.

Wenn in diesem Band Mitglieder des Akademischen Mittelbaus der Katho-
lisch-Theologischen Fakultit der Universitit Augsburg Begriff und Phinomene
von Virtualitit untersuchen, so resultiert dies nicht nur aus der Aktualitit des
Themas in geisteswissenschaftlichen Diskursen.! Im Hintergrund steht zudem
das Projekt ,Himmel Heilige [Hyperlinks]“, das seit 1998 von einigen Kollegen
durchgefiihrt wird. In diesem Projekt wird eine CD-ROM gestaltet, die virtuelle
Streifziige in der Basilika Ottobeuren und gleichzeitig im Kirchenjahr ermég-
licht. Im Unterschied zu ihnlichen Projekten anderer Provenienz soll hier
gleichzeitig ein virtuelles Kennenlernen signifikanter Bereiche katholischen Le-
bens ermdglicht werden. Das Projekt wird am Ende des Buches von den Beteilig-
ten BERND EBERSBERGER, JOHANN Ev. HAFNER, FEDOR PELLMANN, CARMEN
RoLL, RUPERT M. SCHEULE und STEFAN SIEMONS erliutert.

! Hinweise vor allem in den Beitrigen von NEGELE, BREUER und SCHEULE.



Die Idee einer umfassenderen Beschiftigung mit Virtualitit aus theologischen
Perspektiven durchlief verschiedene Reflexions- und Kommunikationsebenen.
Zunichst wurden im internen Kreis mehrere Gesprichsrunden durchgefiihrt, in
denen das ganze Spektrum von Begriffsdefinitionen bis hin zur konkreten An-
wendbarkeit zur Diskussion stand: Darf der Begriff iiberhaupt iiber die spezifi-
sche und in der zeitgendssischen Sprachpraxis verankerte Lokalisation im Com-
puter-Jargon hinaus verwendet werden? Wie lafit sich beispielsweise das Verhilt-
nis zum philosophisch gefiillten Begriff der Realitit beschreiben - etwa iiber die
Vorstellung der Sinnlichkeit, die Raum und Zeit umfaflt und damit nach Kant
eine mdgliche Erkenntnisgrundlage bildet? Inwieweit kann der Begriff empirisch
gefiillt werden? Besitzt das Fremdwort ein anderes Bedeutungsspektrum als
deutschsprachige Analoga, z.B. ,Moglichkeit“ oder ,Bild“? Und schlieflich:
Kann der Begriff das Vokabular und die Hermeneutik theologischer Reflexion
bereichern und vielleicht sogar prizisieren, da Glaubenswelten ja stets Verge-
genwirtigungen von etwas Abwesendem sind, auch und gerade wenn es um
Letztgiiltiges geht?

Da in den Gesprichsrunden eine Definition des Gegenstandes umstritten
blieb, wurde als Minimalkonsens ein Konnotationsfeld dessen erarbeitet, was
Virtualitit allgemein ausmacht. Eckwerte lassen sich dabei mit den Termini Me-
dialitat, Interaktivitit, Wiederbolbarkeit und Relation zur Realitit andeuten: Vir-
tualitit impliziert eine zeitliche Kategorie, die in der Spannung von An- und Ab-
wesenheit angesiedelt ist und eine Korrelation beider Groflen erméglicht. Die
Aneinanderreihung von Méglichkeiten der Abrufbarkeit bewirkt die prinzipielle
Wiederholbarkeit der wahrnehmbaren Bildwelten: Die simulierte Gegenwart
wird zur Erfahrungs- oder Wahrnehmungsrealitit. Die virtuelle Perzeption inte-
griert dabei potentielle Operationen des ,Betrachters®, so dafl die entstehenden
virtual realities einen ,Bestand” via Prozessualitit erfassen lassen. Es entsteht ein
interaktives Gescheben zwischen Rezipient und Vorlage, dessen Steuerung fun-
damental von der Vorlage und ihrer Begrenztheit bestimmt wird. Solche Inter-
aktivitdt setzt immer auch eine Differenz zur Bildwelt voraus. Daraus ergeben
sich scheinbar unbegrenzte Gestaltungsméglichkeiten innerhalb der Grenzen des
Mediums. In diesem Kontext wird das Phinomen Vermittlung zum Gegenstand
des Interesses; denn der genannte Prozef} zeigt sich medial konstituiert; es stehen
sich Sinnlichkeit und Abstraktion, Unmittelbarkeit und Medialitit gegeniiber
und vereinen sich in Phinomenen von Virtualitit. Hier stellt sich die Frage nach
der Distanz des virtuell ,,Greifbaren® zur Realitit. Sind solche Kategorien fiir die
Theologie relevant? Kdnnen sie den Blick schirfen fiir so grundlegende theologi-
sche Deutungskategorien wie Wahrnehmung, Weltwirklichkeit, Offenbarung
und Vision?



Die Anregungen und Ergebnisse dieses gemeinsamen Nachdenkens manife-
stierten sich in einem Vortrags- und Gesprichsforum, das der Akademische Mit-
telbau der Katholisch-Theologischen Fakultit im Rahmen der von der Universi-
tit Augsburg alljihrlich durchgefiihrten Tage der Forschung am 30. November
1999 veranstaltete. Die Beitrige des vorliegenden Buches gehen auf die damals
gehaltenen Vortrige zuriick; ihre Gruppierung zu thematischen Blécken be-
stimmte auch damals den Verlauf der Tagung,

Allerdings: Der Leser darf von der Lektiire keine definitiven Antworten er-
warten. Er wird vielmehr bemerken, daff auch im Kreis der Autoren die Positio-
nen und Ansichten keineswegs einheitlich sind. Das Buch will ein Gesprich an-
regen, das auch iiber die in ihm vertretenen theologischen Disziplinen hinaus-
fiihren soll. Es geht darum, den Begriff Virtualitit unter grundsitzlichen Ge-
sichtspunkten zu bedenken, nicht zuletzt deshalb, um vorschnellen Vereinnah-
mungen zu wehren.

Methodologisch versuchen simtliche Beitrige, von Fragestellungen der einzel-
nen theologischen Ficher auszugehen und danach zu fragen, ob ,Virtualitit“
nicht allein als sprachliche, sondern als mégliche heuristisch-hermeneutische Ka-
tegorie Verwendung finden kann. Anders gesagt: Bietet ,,Virtualitit® vielleicht in
besonderem, bisher nicht wahrgenommenem Mafle Analogien, in denen Gegen-
stande der Theologie beschrieben werden kdnnen?

Die Beitrige der ersten thematischen Einheit nihern sich dem Begriff aus philo-
sophischer, philologischer und dogmatischer Perspektive, um das Verhiltnis
zwischen Virtualitit und Wirklichkeit bzw. geoffenbarter Wahrheit zu betrach-
ten.

MANFRED NEGELE fiihrt zunichst allgemein in das Thema ein und versuchr,
virtuelle Phinomene zwischen Schein und Realitit ontologisch zu lokalisieren.
Als Grundlage seiner Betrachtungen dient ihm die Erkenntniskritik Kants.

In einer philologischen Untersuchung stellt PETER ROTH ausgehend von den
frithesten Belegen die Wortgeschichte des lateinischen Adjektivs virtualis zu-
sammen, das sich als sprachliche Neubildung des lateinischen Mittelalters er-
weist. Die Interpretation der wichtigsten Stellen, insbesondere aus Thomas von
Aquin, zeigt, dall virtualis und virtualiter in der philosophisch-theologischen
Tradition etwas durchaus anderes bedeuten als ,virtuell“ in unserer heutigen
Sprache.

MICHAEL KREUZER unterscheidet zwischen virtuellen Phinomenen und der
Rede von der verborgenen Anwesenheit Gottes, die er dem Begriff Mysterium
zuordnet. Er entwickelt diese Unterscheidung anhand der Auseinandersetzung
des Kirchenvaters Irenius von Lyon mit den Ideen der Gnostiker. Deren religis-
ses System ordnet Kreuzer der Virtualitit zu, weil es aus menschlicher virtus



hervorgegangen, eine Projektion menschlicher Vorstellung von Gott in Gott
hinein sei. Dagegen steht die Selbstoffenbarung Gottes: Am Menschen Jesus
Christus lif3t sich erkennen, wer Gott ist und wie er handelt, weil Christus selbst
Gott ist. So liegt die Kraft (virtus) des christlichen Mysteriums in der géttlichen
Initiative. Diese inkarnatorische Struktur setzt sich fort in der Kirche, den Sa-
kramenten und Sakramentalien, bis etwa hin zur Wirksamkeit des Segens Gottes
durch die ,wundertitige Medaille“.

Der zweite Themenblock beschiftigt sich mit der Frage, ob mit Hilfe des Be-
griffs Virtualitit Gegenstinde der Theologie angemessen beschrieben und veran-
schaulicht werden kénnen.

JOHANN Ev. HAFNER bejaht dies. ,Virtuell“ ist fiir ihn ein Begriff, der sehr
gut das Eigentiimliche religiéser Verheiflungen erfaflt, weil er die Gleichzeitig-
keit von Moglichem und Wirklichem bezeichnet. Der christliche Gott ist kein
rein transzendentes Wesen, sondern offenbart sich in der Welt durch Zeichen.
Damit gibt er uns auch die Moglichkeit, an diesen Zeichen aktiv titig zu werden,
analog zur Benutzeroberfliche von Programmen. Verheiflungen sind Méglich-
keitsaussagen, deren Realititsgrad im Spektrum der Méglichkeiten niher zu be-
stimmen ist. Religiése Versprechen vereinen dabei Merkmale des Fiktionalen
und des Futurischen.

Eine Anniherung an den Umgang mit dem Abwesenden aus historischer Per-
spektive intendiert der Beitrag von STEFAN SCHREIBER. Ausgewihlte Beispiele
von Hoffnungsbildern und deren Konkretionen aus den Schriften des Friihju-
dentums und den paulinischen Briefen zeigen eine bestimmte Wahrnehmung
von Wirklichkeit und davon angeregte Konstruktionen von Vorstellungswelten,
die dem notwendigen Umgang mit den Geschichts- und Glaubenserfahrungen
dienen. Es wird sichtbar, wie schmal der Bereich zwischen Realititsbewiltigung
und Realititsverlust innerhalb der einzelnen Konzeptionen ist. Paulus beschrei-
tet dabei einen Weg, der Welterfahrung in die Reflexion christlicher Identitit
integriert. Der Beitrag eroffnet die Frage, inwieweit sich iiber die Kategorie Vir-
tualitit die Auseinandersetzung mit Vorstellungen des Glaubens an konkrete
Erfahrungen der Gegenwart anschlieflen lifit.

ADALBERT KELLER untersucht das Verhiltnis zwischen virtueller Realitit und
geschichtlicher Erkenntnis, ausgehend von der Beobachtung, dafl Augustinus
Vorstellungen von vergangenen Ereignissen dem imaginiren Bereich von Phan-
tasie und Phantasma zuordnet. Damit seien Positionen der modernen Ge-
schichtishermeneutik vorweggenommen, die sich der Subjektivitit historischen
Verstehens und Darstellens bewufit ist. Darf die Arbeit des Historikers als Kon-
struktion einer virtuellen Realitit charakterisiert werden?
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1.
Wie wirklich ist Wirklichkeit?

Virtualitiat und Realitit



MANFRED NEGELE

Prothesen

Philosophische Anniherung an den Begriff von Virtualitit

1. Vorwort

#Vorerst allerdings - wir wissen nicht wie lange - befindet sich der Mensch
auf dieser Erde in einer gefihrlichen Lage. Weshalb? Nur deshalb, weil unver-
sehens ein dritter Weltkrieg ausbrechen kénnte, der die véllige Vernichtung
der Menschen und die Zerstorung der Erde zur Folge hitte? Nein. Es droht
im anbrechenden Atomzeitalter eine weit groflere Gefahr - gerade dann,
wenn die Gefahr eines dritten Weltkrieges beseitigt ist. Eine seltsame Behaup-
tung. Allerdings, aber nur solange seltsam, als wir nicht nachdenken.

Inwiefern gilt der soeben ausgesprochene Satz? Er gilt insofern, als die im
Atomzeitalter anrollende Revolution der Technik den Menschen auf eine
Weise fesseln, behexen, blenden und verblenden kénnte, daff eines Tages das
rechnende Denken /s das einzige in Geltung und Ubung bliebe.

Welche grofie Gefahr zége dann herauf? Dann ginge mit dem héchsten
und erfolgreichsten Scharfsinn des rechnenden Planens und Erfindens - die
Gleichgiiltigkeit gegen das Nachdenken, die totale Gedankenlosigkeit zu-
sammen. Und dann? Dann hitte der Mensch sein Eigenstes, dafl er nimlich
ein nachdenkendes Wesen ist, verleugnet und weggeworfen. Darum gilt es,

dieses Wesen des Menschen zu retten. Darum gilt es das Nachdenken wach zu
halten.!

Der Begriff der Virtualitit, der mir zunichst eine gewisse Klarheit aufzuweisen
schien, verlor bei niherer Betrachtung immer mehr an Kontur. Folgt man der
Auskunft neuerer Lexika, was unter ,,Virtualitit® zu verstehen sei, so bekommt
man als Definition: Virtualitit ist gleichbedeutend mit ,virtual reality“ - kurz
V.R. genannt - virtueller Wirklichkeit, die wiederum gleichgesetzt wird mit Cy-
berspace. Diese Erklirung beschreibt mittlerweile nur noch eine Seite des Phi-

! HEIDEGGER, MARTIN: Gelassenheit [Rede bei der Feier zum 175. Geburtstag des Kompo-
nisten Conradin Kreutzer vom 30. Oktober 1935 in Mef8kirch], 10. Aufl. Pfullingen 1992
(1. Aufl. Pfullingen 1959), 24f.
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Der Datenanzug (und dhnliche Gerite, die die Simulation sensueller Eindriicke
perfektionieren sollen) erscheint manchmal als plumper Versuch, oder wenn
man so will, als ,evolutionire Sackgasse®, kann man doch durch direkte Beein-
flussung (chemisch oder elektromagnetisch oder beides) des Gehirns die gleichen
Effekte erziclen, nur, wie es scheint, viel priziser, alle ,Sinne“ (genauer Hirnbe-
reiche, die sinnliche Reize verarbeiten) einbeziehend.®

Neue Welt(en)? ,Schone neue Welt(en)“? Man ist erscheckend oft an Huxley’s
Roman erinnert, der sich immer mehr wie eine Zukunftsvision ausnimmt, die
wirklich werden konnte. Entscheidende Fragen fiir die Philosophie sind dabei:
Andert sich unser Wirklichkeitsverstindnis, unsere Welt?> Wird die Virtualitit
unsere neue ,Realitit“? Wie sollen wir mit den neuen Gegebenheiten umgehen?

2. Problemstellung

Gehen wir zuriick zu dem, was schon wirklich geworden ist: Cyberspace und
Internet und erste Kombinationen zwischen beiden. Gepriesen werden die bis
vor kurzem noch ungeahnten Méglichkeiten der Kommunikation,” der Gestal-
tung der Welt, der Erweiterung des Aktionsradius des Individuums bis schier ins
Unendliche.* Man gewinnt den Eindruck, als haben sich hier postmoderne
Denkansitze in der Wirklichkeit niedergeschlagen: Unendlich viele Welten
koénnen hier entstehen und vergehen, kénnen Bewohner finden oder auch nichr,
konnen sich mit anderen verbinden (,verlinken®), oder auch nicht.” Man kann
seine Identitit preisgeben oder verbergen, kann in jede beliebige Rolle schliipfen
und sie wieder fallen lassen. Alles scheint machbar. Damit man aber nicht nur
per Tastendruck und Maus-Klick agieren kann und die eigene Vorstellungskraft
nicht iiberstrapazieren muff, wurden der Datenhelm, der Datenhandschuh und

¢ Von der Sinnlichkeit in diesem Zusammenhang zu abstrahieren, ist wohl schwer méglich,
ebenso von der Materialitit iiberhaupt, da, wie gesagt, die Netz-Welten ,an Kabeln® hingen.
Eine ,Literaturliste zu Information und Kommunikation in hypermedialen Umgebungen*
von MATTHIAS HEINER findet sich unter der Adresse www.bhdz.uni-dortmund.de/publik/
mbeiner/mblit.htm.
Vgl. dazu DIRK VAIHINGER: Im Zeichen der Identitit - Reisen im virtuellen Raum, in:
www.diss.sense.uni-konstanz.de/dissthema.htm; dort noch weitere Aufsitze zum Thema: u.a.
CHIRSTIAN SINN: ,Non aliud®. Die Entstehung der modernen Virtualititskonzeption aus
dem alten Geist der virtus oder Konsens iiber den Dissens. — Es mufl hier auf folgendes
aufmerksam gemacht werden: Der Verweis auf WWW-Seiten hat unter Umstinden ephe-
meren Charakrer. So ist es leicht mdglich, dafl diese Seiten in kurzer Zeit nicht mehr exi-
stieren, verindert oder verlagert sind. Sie offenbaren damit ein wesentliches Moment
virtueller Wirklichkeit.
’ Dem stehen Vorstellungen eines einheitlichen globalen Bewufitseins - wie oben beschrie-
ben - gegeniiber.
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Von einigen ,Visioniren® als Idee geboren, vorhergesehen und vorhergesagt,
als Vorstellung mitgeteilt und in die Tat umgesetzt, baut sich die V.R. auf, ohne
- wie es scheint - je wieder verschwinden zu kénnen. Nur eines unterscheidet sie
von den oben genannten Vergleichsmomenten: Sie ist (noch) mit einer Schalter-
bewegung zum Schweigen zu bringen - theoretisch. Und es gibt den Super-Link
nicht.* Man kommt nur von einer Welt in eine andere, von einer Ebene in eine
andere, sofern sie miteinander ,verlinkt® sind. Die Welt, die eine, sie alle umfas-
sende Welt gibt es im ,Netz* nicht (es sei denn, man nimmt das Netz der Netze
selbst dafiir). Und doch bewegen sich alle diese Welten innerhalb der eznen Wel,
in der wir nun einmal leben. Sie leben vom ,Netz“, d. h. vom Stromnetz von
Kabeln, Chips, Lichtleitern, elektromagnetischen Potentialen usw.” Sie leben
schlieflich von unserer Phantasie und Einbildungskraft.'®

Mit der Bindung an unsere Vorstellungsfihigkeit und an unsere Vorstellungen
zeigen sich schnell die Grenzen der verheiflenen neuen Welten. Sie sind nicht
unbegrenzt und véllig frei gestaltbar. Sie haben nur einen Sinn, wenn sie kom-
munikabel bleiben, d.h. wenn sie ,Bewohner“ finden kénnen. Ansonsten sind
sie dem Wahnsinn beliebig nahe.

Mit dieser Feststellung nihern wir uns einer alten philosophischen Frage: Was
macht unsere Welt zu einer Welt? Gibt es Strickmuster, die gleich bleiben und
allen Weltbildern gemeinsam sind? Diese Grundfrage, die wir aus unserer
orealen® Welt mitbringen, tragen wir auch mit in die neuen Welten. Denn unse-
re Sinne und unser Denken miifiten andere werden, wollten wir wirklich ,neue“
Welten erfinden. Cyberspace und Internet operieren aber genau mit unserer
mitgebrachten Sinnlichkeit und unserem alten Denken, um damit etwas anzu-
stellen und etwas scheinbar Neues zu generieren.”

riick. Auflerhalb der Gesellschaft kann nur ein ,Autarker” leben; und das mufl nach Aristo-
teles ein Tier oder ein Gott sein - | Snpiov i 6edc.

So PETER FUCHS: a.a.0., 316. Dieser Super-Link wire nur méglich in einem Bereich wie
der ,Noosphire” - s.o.

7 Vgl. www kurzschluss.com/vr/btml/2-6-Eige.btm.

Man miifite hier die ,Virtualitit“ abgrenzen von verwandten Themen wie Imagination,
Mlusion, Phantasie usw. Doch erstrecken sich diese ihrerseits in schwer erschliefbare Ge-
biete. Einen Weg in diese Gefielde des menschlichen Geistes bahnt SEVERIN MULLER: Fak-
tizitit als Fiktion. Friedrich Nietzsches Konzeption des Imaginiren, in: JOHANN Ev.
HAFNER/SEVERIN MULLER/MANFRED NEGELE (Hg): Nachdenken der Metaphysik,
Augsburg 1998, 109 - 130; und DERS.: ,Narbiger Silberball“ im ,Welthorizont*. Phinome-
nologie des Phantastischen bei Edmund Husserl und Arno Schmidt (,Gadir), erscheint in:
Reihe der Osterreichischen Gesellschaft fiir Phinomenologie, Bd. 4 (Frankfurt a M. 2000).
Den Vorrang der realen Welt vor den virtuellen Welten demonstrieren nicht zuletzt die
Militirs, die ja mit Simulatoren ihre Piloten, Seeleute usw. ausbilden, die also die Vorziige
der V.R. durchaus zu schitzen wissen und in ihre Strategien mit einbeziehen. (Dazu aus-
fithrlich und aufschlufireich: NORBERT BOLZ, Eine kurze Geschichte des Scheins, Miinchen
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Nach Kant ist alle Erfahrung nur mittelbar. Das Ding an sich, das man erken-
nen will, bleibt un(be)greifbar. Das einzige, was wir von ihm feststellen konnen,
ist, daf} es unsere Sinnlichkeit ,affiziert“. Doch ist das erst die erste Stufe, die zur
Erkenntnis fithrt. Zu ihr hinzu mufl kommen, dafl der Verstand durch die Sinn-
lichkeit affiziert wird und aufgrund dieser Affektion spontan Begriffe bildet,
mehr noch, in dieser Begriffsbildung spontan eine Welt hinstellt.

Was hat diese Welt des Verstandes noch mit der Wirklichkeit gemein, die zum
Erkenntnisprozefl Anlafl gab? Wir wissen es nicht und wir konnen es nicht wis-
sen, da uns keine Moglichkeit gegeben ist, das Ergebnis mit den Ausgangsele-
menten zu vergleichen. Wir bewegen uns zwangsliufig innerhalb unserer Vor-
stellungswelt. Und diese ist auch noch zweigeteilt: Die Sinnlichkeit liefert An-
schauungen, d.h. Vorstellungen in Raum und Zeit, die das unzugingliche ,Au-
flen“ vorstrukturieren. Hinzu kommt die Ebene des Verstandes, der aus Vorstel-
lungen, die die Sinnlichkeit ihm liefert und aus Vorstellungen, die er in sich
selbst findet, neue Vorstellungen ,synthetisiert*, die wir als ,Gegenstinde“
wahrnehmen. Was uns als real gegeben erscheint, entpuppt sich bei niherer Be-
trachtung als ,Vorstellung von Vorstellungen®.” Fiir uns ist diese Vorstellung
von Vorstellungen alles - an sich ist sie ,nichts“. Statt ,nichts* kénnte man auch
sagen: Schein, Bild oder ,Prothese®.?* Was sie mit der (wahren) Wirklichkeit zu
tun hat, das kénnen wir nie ergriinden.

Diese Schwierigkeit hat Kant beschrieben, aber nicht mehr in allen Konse-
quenzen durchdacht. Fiir ihn ergeben sich aus seinem Denkansatz andere Folge-
rungen. Denn wir scheinen auch Erkenntnisse ohne Riickgriff auf sinnlich
gegebene Gegenstinde gewinnen zu konnen. Solche nennt Kant a priori, weil sie
w»Schlechterdings von aller Erfahrung unabhingig stattfinden.” (KrV B 3) Der Ver-
stand hat Werkzeuge, mit denen sich Gegenstinde bauen lassen, scheinbar auch
eine Welt, aber niemals die Welt als Ganzes. Die Gefahr, vor der Kant warnt,
und von der er behauptet, dafl die klassische Metaphysik ihr erlegen sei, ist, mit
diesen Werkzeugen in Bereichen zu bauen, die durch die Sinnlichkeit nicht mehr
einholbar sind. Es sieht zwar so aus, als kimen wir auch in den iibersinnlichen
Bereichen mit unserer Erkenntnis gut voran, doch halten diese Erkenntnisse ei-
ner kritischen Priifung nicht stand. Kant hat das in dem ausfiihrlichen zweiten
Teil seiner ,Kritik der reinen Vernunft“, der , Transzendentalen Dialektik“ zu

3 Das Urtheil ist also die mittelbare Erkenntnif} eines Gegenstandes, mithin die Vorstellung
einer Vorstellung desselben.“ (KrV B 93)

# Ubersetzt man Prothese wortlich ins Deutsche, so kommt ein Terminus heraus, der uns
gelaufig und iiberdies philosophisch sehr wichtig ist, nimlich: ,Vorstellung®. Man kann na-
tiirlich die Sache auch von der anderen Seite betrachten und cine Vorstellung auch als
JProthese® bezeichnen, mit allen Implikationen, die wir bet diesem Wort assoziieren.
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3.3. Die Kebrseite: ,Kritik der praktischen Vernunft“

Ein neuer Aspekt tut sich auf, wenn wir diese theoretischen Reflexionen verlas-
sen und uns die Auswirkungen dieser Ergebnisse auf die Praxis, auf unser Tun
ansehen. Dazu sei zunichst wieder an Kant angekniipft. Ein Blick in die ,Kritik
der praktischen Vernunft“ fithrt uns weiter. Dort wird nimlich das eigentliche
Dilemma erst deutlich: Ich bewege mich in einer Welt von Vorstellungen, die
zunichst nur meine Vorstellungen sind? Ich selbst erscheine mir nur als
~Gegenstand®, vermittelt iiber die Sinne. Nun will ich, der sich gegenstindlich
konstituiert, in der gegenstindlich konstituierten Welt etwas bewirken, etwas
verindern. Andert sich damit wirklich, objektiv etwas, oder nur subjekuv? Wir
gehen davon aus, dafl sich objektiv (im Ding an sich) etwas indert, dafl unser
Tun objektive Folgen zeitigt. Wir miissen davon ausgehen, denn die Kontrolle
dariiber ist uns durch die Unzuginglichkeit des ,Dinges an sich“ entzogen. Da es
also eine Wirkung und Folgen haben kann, miissen wir so leben, als ob unser
Tun Folgen hitte. Daraus resultiert die Verantwortung fiir unser Tun.?® Diese
erlegt uns die Pflicht auf, die Absichten, Ziele unserer Handlungen unter Kon-
trolle zu bringen. Wir erfahren - nach Kant - einen Sollensanspruch in uns, der
uns auf eine bestimmte Art von Handlungen verpflichtet. Gefaflt wird diese
Pflicht in der allgemeinsten Formel, die Kant finden kann, dem Kategorischen
Imperativ.”

Unsere Unkenntnis der Dinge an sich zwingt uns also, so zu leben, ,.als 0b“.*
Ist dieses ,Leben, als ob“ etwas anderes als eine virtuelle Wirklichkeit? Bleibt uns
- wenn Kant mit seiner Sicht der Wirklichkeit Recht hat - etwas anderes iibrig,
als in der ,Wirklichkeit* zu leben, ,als ob“ sie wirklich wire? Ist also unser Le-
ben eine Simulation seiner selbst, die wir gezwungenermafien als real annehmen?
Leben wir — soweit wir es erforschen kénnen - gar nicht real, sondern virtuell?
Zeigt sich uns ugend ein Ausweg aus dieser prekiren Lage?

Ubertragen wir das Ergebnis auf unser Thema: Was bedeutet dann innerhalb
dieser generellen Virtualitit unsere Rede von ,virtuellen Wirklichkeiten? Ist das
etwas anderes als ein Schattenspiel im Schattenspiel? Ist es etwas anderes, als sich

Intersubjektivitit ist fiir Kant letztlich nicht nachweisbar. Sie ist fiir ihn impliziert darin,
daf er allgemeine Strukturen des menschlichen Verstandes und der Vernunft zu eruieren
voraussetzt.

Diese Verantwortung gilt - nimmt man Kant ernst - auch fiir Handlungen im ,virtuellen®
Raum - auch wenn diese als vollig reversibel erscheinen mégen.

Eine Formulierung des kategorischen Imperativs sei hier zitiert: ,Der kategorische Impera-
tiv, der iiberhaupt nur aussagt, was Verbindlichkeit sei, ist: handle nach einer Maxime, wel-
che zugleich als ein allgemeines Gesetz gelten kann!“ (AA 6, 225 - aus Kants Werk: ,Die
Metaphysik der Sitten®).

% {Jber dieses ,als ob“ kommt auch Fichte trotz seines Neuansatzes nicht hinaus!
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4.

Schoner Schein®

Mit dem ,Als ob® ist ein Problem angeschnitten, das so alt ist wie die Philoso-
phie - vielleicht sogar noch ilter. Es ist die Frage nach Sein und Schein. 7t die
Welt wirklich so, wie sie uns erscheint oder erliegen wir - wenn wir das meinen

- einem Trugbild und halten Schein fiir Sein?

Als Beispiel fiir eine frithe Kritik am ,Schein® in der abendlindischen Philo-

sophie sei Parmenides herangezogen. Er hilt an einem klaren Vorrang des Seins
fest, ohne aber den Schein als véllig nichtig abzutun:

»Doxa ist fir Parmenides nur noch die unzuverlissige, wahnhafte Meinung der Sterbli-
chen, die sich in triigerischen Wortgefiigen verfangen - owk en: pistis alethes. Doch Par-
menides anerkennt die Macht dieses Scheins, indem er die Milesische Kosmosformel auf
ihn anwendet: dia pantos panta peronta. Der Schein durchdringt alles ganz und gar. Dieser
bedrohlichen Wirklichkeit des Scheins setzt Parmenides sein Entblendungsunternehmen
entgegen, das den wahren Weg zum Wissen freilegen soll, indem es die Irrwege kenntlich
macht. Zu glauben, dafl was nicht ist, ein Sein habe - also: daff es Nichtsein gibt, ist ein
Irrweg, denn Nichtseiendes kann man weder aufzeigen noch wahrnehmen. Nichtsein ist
nicht. Die Erfahrung dieser Irre ist aber der erste Schritt zur Parmenideischen Wahrheit,
denn dafl es ein Nichts nicht gibt - ouk esti me einai —, besagt positiv, dafl ist das Seiende,
das Seiend-Sein.*”

Dieser negativen Besetzung des Scheins stellt sehr viel spiter Friedrich Schiller

eine positive Deutung entgegen. Ich ziehe ihn heran, weil er in ,Uber die dstheti-

3

Es wire jetzt durchaus sinnvoll (nicht nur der Vollstindigkeit halber!), auf Kants ,Kritik
der Urteilskraft* einzugehen (denn die Urteilskraft steht in der Mitte zwischen theoreti-
scher und praktischer Vernunft). Mehr noch, es wire sogar méglich, den ganzen Komplex
»Virtualitit* von der ,Urteilskraft* aus anzudenken. Doch setzt ein solches Vorgehen die
Ergebnisse der beiden anderen Kritiken Kants voraus. Zur Kennzeichnung des Bereichs der
Urteilskraft in Kants System soll nur eine Passage aus der ,Kritik der Urteilskraft“ zitiert
werden: ,Allein in der Familie der oberen Erkenntnifivermégen giebt es doch noch ein
Mittelglied zwischen dem Verstande und der Vernunft. Dieses ist die Urtheilskraft, von
welcher man Ursache hat nach der Analogie zu vermuthen, dafl sie eben sowohl, wenn
gleich nicht eine eigene Gesetzgebung, doch ein ihr eigenes Princip nach Gesetzen zu su-
chen, allenfalls ein blof subjectives, a priori in sich enthalten diirfte: welches, wenn ihm
gleich kein Feld der Gegenstinde als sein Gebiet zustinde, doch irgend einen Boden haben
kann und eine gewisse Beschaffenheit desselben, wofiir gerade nur dieses Princip geltend
sein méchte. (aus der Einleitung der ,Kritik der Urteilskraft®, III. Kapitel; zit. nach A4, 5,
177). - Statt die Darstellung von Kants Ansatz zu vervollstindigen, ziehe ich Friedrich
Schiller heran, weil er im Bereich der ,,Urteilskraft“ von Kant aus und iiber diesen hinaus-
geht. Sein Ansatz scheint mir fiir unsere Fragestellung ergiebiger.

NORBERT BOLZ, a.a.0., 10 {. Die Zitate lauten im Original [zitiert nach: Die Fragmente
der Vorsokratiker, griechisch und deutsch / von Hermann Diels, 6. Aufl. (hrsg. von Walt-
her Kranz) Berlin 1951/52]: oix &t niotig aindvc (B 1,30); odx Eotiv pfy elver (B 4,3); Sua
Tavtde Tavte mepdvra (B 1, 32).
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das Gemeinte andeuten, nicht aber Begriffe. Solche Namen sind eben ,Idee des
Guren®, das ,Denken des Denkens*, das ,Eine“ usw.*

Mit dem ,Einen“ ist der Grenzpunkt benannt, auf den alle (metaphysische)
Reflexion zulief, den sie aber denkend nicht erreichen konnte, sondern nur als
Bedingung der Méglichkeit schlechthin setzen oder postulieren mufite, um den
Zusammenhalt des Ganzen zu gewihrleisten. Der Gang der Abstraktion vom
Konkreten hin zum Allgemeinen und dariiber hinaus zu einem Allgemeinsten
endete immer bei einem ,Jenseits“. Dieses erschien als Grund von allem, der
selbst unbegriindet ist oder seinen Grund in sich selbst hat. Doch an diesem
Punkt ist unsere Denkfihigkeit wie unsere Vorstellungskraft zum Scheitern ver-
urteilt. Das Ziel der Reflexion ist selbst nicht mehr reflexiv einholbar. Es tran-
szendiert, entzieht sich, ist nur noch als Grenzbegriff zu ,fassen®. Wir substituie-
ren fiir uns dieses Unfaflbare, indem wir thm Namen geben; Beispiele sind oben
genannt. Das bringt uns in die Gefahr zu meinen, uns etwas darunter vorstellen
zu konnen, vielleicht sogar noch Eigenschaften ausmachen konnen. Doch bei
Lichte betrachtet, ist dieser Punkt nur die Verlingerung unseres Denkweges iiber
das Denken hinaus dorthin, wo die parallelen Linien, die wir verfolgt haben, zu-
sammenlaufen miiflten. Es ist also nur eine virtuelle Grofe, mit der wir hier ope-
rieren. Das bedeutet aber nicht, dafl wir sie am besten wegwerfen, vergessen. Im
Gegenteil: Wir kommen ohne diesen Fluchtpunkt nicht aus. Unser Denken ist
so strukturiert, daff wir diesen Orientierungspunkt immer mitsetzen, bewufit
oder unbewufit. Das liegt an der ,Optik“ unseres Denkens.*”

# Denken so nur ,Hinterweltler“, wie Nietzsche sie nannte? (Zu den ,Hinterwelten/-lern“
vgl. NIETZSCHE, FRIEDRICH: KSA 2. 386, 4.35, 4.235, 4.270, 9.137, 9.504, 10.186, 10.501,
13.46. ,Hinterwildler® sagt er in 11.552.) Ist es ein krankhaftes, schwaches Denken, das sol-
che Vorstellungen entwarf und zulief? — Zuniichst kénnte es so aussehen, als wiirden hier
nur virtuelle Zufluchtsriume konstruiert, in die der Mensch seine Sehnsiichte ,projiziert®,
um das Leben besser oder iiberhaupt auszuhalten. Doch sieht man die Alternative an, die
Nietzsche uns anbietet, so ist man ebenfalls enttiuscht. Er spricht von einem ,Durchbruch®
durch das Denken. Und auch er findet ein ,Jenseits* des Denkens; wenn es sich bei thm
auch wieder nur um ein Denken handelt. Es soll ein ,leibhaftes* Denken sein. Was darun-
ter jedoch zu verstehen ist und worin der Fortschritt liegen soll, ist m.E. nicht nachvoll-
ziehbar. Zu diesem Thema vgl. STEFAN THUMFART, Der Leib in Nietzsches Zarathustra.
Zur Uberwindung des Nihilismus in seiner Radikalisierung, Frankfurt am Main u.a. 1995.
Auch Wittgenstein und Heidegger, die sich vom ,metaphysischen* Denken absetzen wol-
len, kommen nicht umbhin, eine letzte Grenze anzuerkennen. Wie es scheint, kommt man
um die Annahme einer Grenze des Denkens und eines ,Jenseits“ nicht so leicht herum.

Die Alternative wire, von einer ,Akustik® auszugehen, d.h. vom ,Horen* als einem
Grundmuster. Doch kommen wir mit einem Denken und Reden iiber das Héren auch
nicht weiter als mit unserer Orientierung am ,Sehen“. Erst wenn wir das Horen in die Pra-
xis umsetzen, tun sich ,andere Welten® auf. Damit haben wir aber den Bereich des Nach-

denkens iiber die Wirklichkeit, den Bereich der Philosophie eigentlich verlassen.
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Trotzdem sind wir mit den ,neuen® Welten konfrontiert. Wie wir es auch
drehen, wir sind davon beeinfluft und wir nehmen daran teil. Wir leben darin
und handeln darin - ob real oder ,virtuell“. Und dafiir tragen wir die Verant-
wortung. Wir miissen uns dabei des Werkzeug- und Spielzeugcharakters der neu-
en Technologien bewufit sein und wir miissen, bevor wir uns entscheiden, gut
iiberlegen, was wir damit anfangen und mit welchen Erwartungen und Hoff-
nungen wir sie besetzen und einsetzen, mit welchen Bildern wir sie verkniipfen.
Es gilt ferner zu bedenken, daff diese Werkzeuge so komplex geworden sind, dafl
sie sich leicht einmal der Beherrschung durch den Menschen entziehen konn-
ten.”® Aus diesem Grunde méchte ich an den Schluf} stellen, was Klaus Mainzer
quasi als Vorwort und Resiimee iiber den vierten Teil seines Buches geschrieben
hat:

»In der digitalen Globalisierung kénaten sich virtuelle Netzwelten herausbilden, deren Ei-
gendynamik trotz Einsatz von virtuellen Wissensagenten nicht mehr beherrschbar ist. Wis-
sensmanagement in Computernetzen erfordert daher nicht nur technische Kompetenz. Die
ethische und rechtliche Herausforderung der Zukunft besteht darin, Computernetze als
humane Dienstleistung in der Wissensgesellschaft einzusetzen.“”

Die Losung dieser Aufgabe wird uns nicht geschenkt. Wir miissen uns dafiir
einsetzen, alle, die wir an den Schnittstellen zwischen Mensch und Maschine sit-
zen und gezwungen sind, mit diesen ,,Prothesen® zu arbeiten. Alle aber auch, die
wir uns an dem neuen Spielzeug erfreuen.

Literatur und Internet-Adressen

Andreas Brill/Michael de Vries (Hg.): Virtuelle Wirtschaft. Virtuelle Unternehmen, Virtuelle
Produkte, Virtuelles Geld, Virtuelle Kommunikation, Opladen 1998; vgl. dazu
bttp://darkstar.uni-wh.de/de/wiwi/projekte/index.htm

~Apokalyptik/ Apokalypsen®, in: Theologische Realenzyklopidie, Bd. 3, Berlin/New York
1978, 189-289

Bolz, Norbert: Eine kurze Geschichte des Scheins, Miinchen 1991

“ Wir kommen jetzt schon nicht mehr ohne Werkzeuge aus, um diese Werkzeuge iiberhaupt
bedienen zu kénnen.

¥ KLAUS MAINZER, Computernetze und virtuelle Realitit. Leben in der Wissensgesellschaft,
Berlin u.a. 1999, 253.
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Mysterium oder Virtualitit

3.2. Jesus Christus, der Offenbarer des Vaters

Die Inkarnation bringt also das Handeln Gottes mit und in der Welt zum Ho-
hepunkt. Handelte Gott schon immer nicht ohne seine Geschdpfe, so wird er
nun selbst Mensch, um als Mensch in der Kraft Gottes das Heil zu wirken.

Damit gibt es nun keinen anderen Weg zu Gott als den iiber Christus. Mit
Verweis auf Joh 14,9 (,Wer mich gesehen hat, hat den Vater gesehen“) fafit
Irendus das Wirken des Wortes Gottes von der Schdpfung bis zum Wirken in
Jesus Christus so zusammen:

»Durch die Schdpfung selber offenbart das Wort Gott als Schopfer ... und durch das Ge-
schépf als den Bildner, der es geschaffen hat, und durch den Sohn als den Vater, der den
Sohn gezeugt hat. Zwar sagen alle dariiber das gleiche, aber sie glauben nicht in gleicher
Weise. Aber auch durch das Gesetz und die Propheten predigte das Wort in gleicher Weise
sich und den Vater; und das ganze Volk hérte zwar das gleiche, aber nicht alle glaubten in
gleicher Weise. Und durch das Wort selbst, das sichtbar und beriihrbar geworden war,
wurde der Vater gezeigt; auch wenn sie ihm nicht alle in gleicher Weise glaubten, so sahen
doch alle im Sohn den Vater (vgl. Joh 14,9). Denn das Unsichtbare am Sohn ist der Vater,
das Sichtbare am Vater aber der Sohn. Darum sprachen wihrend seiner Anwesenheit (in
der Welt) alle von Christus und nannten ithn Gott“®.

Auch hier: Gott offenbart sich im Menschen Jesus Christus. Doch wirklich
erkennen kann dies nur der Glaubende. Andererseits kann auch der Glaubende
nicht von Jesus Christus absehen, denn nur in thm findet er Gott.

3.3. Die Mysterien des Lebens Jesu

So finden sich im Leben Jesu eine Vielzahl von Begebenheiten, bei denen der un-
sichtbare Gott durch sichtbare Taten Jesu heilwirkt, jedoch so, dafl der Nicht-
glaubende sie nicht zu erkennen vermag. Entsprechend hat fiir Irenius auch das
scheinbar Unbedeutende Sinn. Wihrend einige Gnostiker meinten, Jesus sei erst
als Erwachsener auf der Erde erschienen, weil man doch Gott nicht zumuten
konne, ein Kind zu werden, gibt Irenius gerade auch dem Kindsein Jesu seinen
eigenen Sinn:

JEr hat ... alle Altersstufen durch die Ahnlichkeit mit sich geheiligt. Er ist namlich ge-
kommen, um alle durch sich zu retten; alle heifit: die durch ihn zu Gott wiedergeboren
werden, Siuglinge, kleine Kinder, Knaben, junge Minner und reife Minner. So durchlebt
er jede Altersstufe ... und wurde ihnen zugleich ein Vorbild von Frommigkeit, Gerechtig-
keit und Gehorsam“*,

Y Haer. 4,6,6.
* Haer. 2,22,4.
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ithrer Empfingnis, in ihrer gottlichen Mutterschaft véllig unversehrte Jungfrau, die edle Ge-
fahrtin des gottlichen Erldsers, der den vélligen Triumph iber die Siinde und ihre Folgen
davongetragen hat ... schliefllich als héchste Krone ihrer Vorrechte erlangt, dafl sie von der
Verwesung des Grabes unversehrt bewahrt wurde und dafl sie, wie schon ihr Sohn, nach
dem vélligen Sieg iiber den Tod mit Leib und Seele zur erhabenen Herrlichkeit des Him-
mels emporgehoben wurde, wo sie zur Rechten eben dieses ihres Sohnes, des unsterblichen
Kénigs der Zeiten [vgl. 1 Tim 1,17], als Kénigin erstrahlen sollte* (DH 3901f).

4.2. Die Auslegung der Heiligen Schrift innerbalb der Kirche

Diese inkarnatorische Struktur zeigt sich dann auch im Umgang mit der Heili-
gen Schrift. Was Christus gesagt und gelehrt hat, 13t sich nach Irendus nicht aus
irgendwelchen angeblichen Geheimlehren der Gnostiker erkennen”, sondern
aus der Heiligen Schrift, denn ,alle Schriften, die der Propheten wie die Evange-
lien, lehren in aller Offenheit und ohne jede Zweideutigkeit“Z.

Doch muf! die Auslegung der Schrift immer riickgebunden sein an die kirchli-
che Uberlieferung, innerhalb derer die Schrift entstanden ist. Irenius legt Wert
auf die Sukzession im Bischofsamt und die Sukzession der Presbyter, die in der
Nachfolge der Apostel stehen. Sie haben ,das zuverlissige Charisma der Wahr-

heit bekommen“®,

Das heifit: die Wahrheit der Schrift eréffnet sich nicht freischwebend sondern
nur innerhalb des mystischen Leibes Christi, der Kirche. So gehoren die lebend:-
ge Uberlieferung, aus der die Heilige Schrift hervorgegangen ist und die Ausle-
gung der Schrift innerhalb der Kirche untrennbar zusammen.

4.3. Die inkarnatorische Struktur der Sakramente und Sakramentalien

Ahnliches gilt fiir die Sakramente. Irenius spricht davon, daf8 ,das von der Erde
genommene Brot in dem Augenblick, da es die Anrufung (Epiklese) Gottes er-
fihrt, kein gewohnliches Brot mehr ist, sondern Eucharistie, die aus zwei Ele-
menten besteht, einem irdischen und einem himmlischen“®. So ist die reale

* Vgl. Haer. 3,2,1f: ,Die Uberlieferung soll nimlich nicht schriftlich, sondern durch das le-
bendige Wort weitergegeben worden sein. Darum soll Paulus gesagt haben: *Wir reden
Weisheit unter den Vollkommenen, aber nicht Weisheit dieser Welt’ (1 Kor 2,6). Und un-
ter dieser Weisheit versteht jeder von ihnen die (Lehre), die er selbst aus freien Stiicken er-
funden hat, folglich eine Fiktion, so dafl nach thnen die Wahrheit dementsprechend bald
bei Valentin, bald dagegen bei Markion, bald bei Kerinth, danach bei Basilides war oder
bei sonst jemand, mit dem er eine Diskussion fiihrte, der aber auch nichts Erspriefliches zu
sagen wuflte. Denn sie sind alle miteinander vollig verdreht, und keiner schimt sich, sich
selbst zu predigen (vgl. 2 Kor 4,5) und dabei die Regel der Wahrheit zu entstellen®.

7 Haer. 2,27,2.

Haer. 4,26,2.

# Haer. 4,18,5.

8
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5. Zusammenfassung

Diese kurzen Anmerkungen mégen geniigen, um zu zeigen, wie durch die virtus
Dei aus den Dingen und Geschehnissen dieser Welt Mysterien des Glaubens
werden, die auf den ersten Blick manches von dem an sich tragen, was wir heute
als ,virtuelle Welt* benennen kdnnen, bei niherem Hinsehen jedoch eine ganz
andere Verbindung von Gott und Welt offenbaren, die den Gldubigen hinein-
fithrt zur Begegnung mit Gott.

Wer die Einladung der Gottesmutter annimmt, die wundertitige Medaille
trigt und Maria als die unbefleckte Empfingnis und Mittlerin aller Gnaden ehrt,
wird bald erleben, daf dies keine leeren Worte sind.
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Gottes Benutzeroberfliche

Auf unser Problem von Anwesenheit/Abwesenheit angewandt lauten diese
Fragen: Liflt sich Gott jetzt schon oder erst im Himmel ansprechen? Lifit er
sich nur erkennen, oder 1if3t er sich auch wirksam erfahren? In welcher Weise ist
Gottes Erlosung ,anwesend“ oder ,abwesend*? Ich behaupte, dafl Gottes Erls-
sung weder als Erfahrung kommuniziert werden kann noch als Erkenntnis
kommuniziert werden darf, sondern als Versprechen ausgesagt wird. Verspre-
chen aber sind virtuelle Erfiillungen, weil sie nicht nur eine abstrakte Méglich-
keit anzeigen, sondern bereits vor ihrer Erfiillung handhabbar sind. Der Verspre-
chende haftet bis zur Erfiillung, man kann sich auf ihn berufen, ihn zitieren, auf
den Vertrag pochen. Er ist ab dem Versprechen die Adresse fiir alle aus dem Ver-
sprechen ableitbaren Anspriiche. Versprechen sind Selbstverpflichtungen, die die
Verantwortung fiir das Ausbleiben der Erfilllung iibernehmen.

Im religiGsen Bereich gilt es streng zu unterscheiden zwischen der Verheiflung
Gortes, der uns den Himmel verspricht, und menschlichen Versprechen, die sich
viel von Gott versprechen oder einander viel versprechen.” Die ganze Bibel
handelt von der Diskrepanz der immer wieder gebrochenen menschlichen Ver-
sprechen gegeniiber der verlifilichen Verkeiflung. All unser Beten beginnt mit
dem Vertrauen, daff Gott zu seinem Wort steht, dafl man an seine Treue zu sich
selber appellieren kann. Systemtheoretisch verstirken sich hier zwei selbstrefe-
rentielle Zirkel: zum einen die wiederholende Vergewisserung des Beters, der
sich an Gottes bisheriges Heilshandeln erinnert: ... denn seine Huld wihnt
ewig“ (Refrain in Psalm 118,1b.2b.3b.4b.29b); zum anderen der eindringliche
Appell an Gott, sich seiner gemachten Verheiflungen ,um seines Namens wil-
len“ zu erinnern: ,Denk an dein Erbarmen, Herr, und an die Taten deiner Huld®
(Ps 25,6; vgl. Ps 115,1; 143,11).” Gott hort auf Menschen, aber er gehorcht ihnen
nicht. Ausgeschlossen bleibt also die direkte Erwirkung von Gottes Handeln
durch menschliches Flehen. Darin unterscheidet sich Gebet von Magie, dem rein
werkzeuglichen Gebrauch religioser Zeichen.

Im Gegensatz zur Verheiflung ist der Inhalt menschlicher Versprechen gerade
dasjenige, was nicht in unserer Macht steht, allem voran unsere Reaktionen auf
Zukiinftiges. Man kann die Kontinuitit der Handlungen versprechen, nicht aber
die Motive. Z.B. das Versprechen der Liebe bezieht sich nicht darauf, ewig ver-
liebt zu sein, sondern alle Aktionen der Liebe zu vollziehen (Treue, Sexualitit,

2 Uber die bindende und l6sende Kraft menschlicher Versprechen siche R. SPAEMANN, Ver-
zeihung, in: DERS., Gliick und Wohlwollen. Versuch iiber Ethik, Stuttgart *1990, 239-254.

B vgl. H. SCHALLER, Das Bittgebet - ein Testfall des Glaubens, in: G. GRESHAKE/G.
LOHFINK (Hg.), Bittgebet — Testfall des Glaubens, Mainz 1978. Eine sprechakttheoretische
Interpretation biblischer Texte bietet R. WONNEBERGER/H. P. HECHT, Verheiflung und
Versprechen. Eine theologische und sprachanalytische Klirung, Géttingen/Ziirich 1986,
besonders 149-194.
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Hoflichkeit ...) unabhingig von den ,inneren“ Motiven, die dufleren Einfliissen
schutzlos ausgesetzt sind (Hormone, Krankheit, Krisen ...)."* Versprechen garan-
tiert die Motiv- und Kontextunabhingigkeit von zukiinftigen Handlungen. Aber
Menschen kénnen vor der Erfiillung ihrer Versprechen sterben oder auf andere
Weise ihre Zurechnungfihigkeit verlieren. Bei Gott dagegen unterstellen wir mit
dem Versprechen auch die Macht, es durchzusetzen. Bei Gott sind Versprechen-
der (Gott der Schépfung und Offenbarung) und Erfiillender (Gott der Erlésung)
unter allen Bedingungen identisch, weil Gott ,in Ewigkeit* ist. Letztlich ist der
Sprechakt , Versprechen“ nur von Gott selbst oder von Menschen zu leisten, die
sich auf Gottes Hilfe berufen.

Wenn wir nun sagen ,,Gott ist unser Erlgser, bricht angesichts unerloster Zu-
stinde die Frage auf, ob Gott uns erldsen wird oder wir schon erlost sind. Wenn
wir schon erlést sind, wie ist diese Erlosung dann schon gegenwirtig? Wenn wir
noch erlést werden, wie ist diese Erl6sung jetzt schon behauptbar? Es ist die Fra-
ge, die schon das Friihchristentum zerrissen hat: Inwiefern driickt unser christli-
cher Zeichengebrauch etwas Bestehendes/Verwirklichtes, inwiefern etwas Aus-
stehendes/Mogliches aus?

4. Virtualitit als Gleichzeitigkeit von Moéglichem und Wirklichem

Man muf} das Dilemma auf einer grundlegenderen Ebene rekonstruieren, nim-
lich der unausweichlichen Vermischtheit von Méglichem und Wirklichem iiber-
haupt, nicht erst in der religitsen Sprache. Es gibt nichts Wirkliches, an das sich
nicht Méglichkeiten anschléssen. Und es gibt nichts Mogliches, das nicht einen
Verweis auf Wirklichkeiten enthielte. Sobald wir eine Moglichkeit wihlen und
sie verwirklichen, bleiben die anderen, ausseligierten Méglichkeiten gegenwirtig.
Daher spricht Luhmann von ,Simultanprisentation von Moglichem und Wirkli-
chem, die alles, was intentional erfalt wird, in einen Horizont anderer und wei-
terer Moglichkeiten versetzt. [...] In allem sinnhaften Erleben und Handeln wird
laufend mehr apprisentiert [implizit mitgesagt, A.d.A.), als reprisentiert [explizit
ausgesagt, A.d.A.] werden kann. Im Sequenzieren des eigenen Erlebens oder
Handelns, beim nichsten Schritt schon, mufl man daher auswihlen und beiseite-
lassen.“" Wer etwas sagt, sagt immer auch, was er ausschliefit. Wer etwas aus-

¥ F. NIETZSCHE, Menschliches - Allzumenschliches, Nr. 58. ,Das Versprechen, jemand im-
mer zu lieben, heifit also: so lange ich dich liebe, werde ich dir die Handlungen der Liebe
erweisen; liebe ich dich nicht mehr, so wirst du noch dieselben Handlungen, wenn auch aus
anderen Motiven, immerfort von mir empfangen: so dafl der Schein in den Képfen der Mit-
menschen bestehen bleibt, daf} die Liebe unverindert und immer noch dieselbe sei.* (=Kri-
tische Studienausgabe, hg. v. G. COLL/M. MONTINARI, Berlin/New York 21988, Bd. 2, 77).

* N. LUHMANN, Die gesellschaftliche Funktion der Religion, in: DERS., Funktion der Religi-
on, Frankfurt a.M. 1992, 9-71, hier 21 {.
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kiinftige Beobachtungen. Dafl etwas immer so war, berechtigt logisch nicht zur
Annahme, dafl es auch zukiinftig noch so sein wird. Dies umso mehr, weil die
Zahl der beobachteten Fille endlich ist, die Zahl der beobachtbaren Fille aber
unendlich. Bei Hypothesen gibt es nur Grade der Wahrscheinlichkeit, nie aber
GewifSheit.” Die Rede von Gottes Erlosungshandeln an uns ist aber in einem
anderen Sinn hypothetisch.?* Im Gegensatz zur Wissenschaft, die alles Wissen
mangels eines endgiiltigen Beweisverfahrens als hypothetisch setzt, weil es unter
Bedingungen gewonnen wurde, die die Wissenschaft selbst und ohne weitere
Beweise definiert hat, behaupten religitse Sitze ein ,Wissen®, das kategorisch
gelten soll und geben ,Versprechen, die un-bedingt eintreten werden. Anders
als die Wissenschaft akzeptiert die Religion nicht die Gleichwertigkeit von Erfiil-
lung und Enttiuschung von Hypothesen. Chnstliche Erwartungen rechnen
nicht mit dem Nichteintreten, sondern formulieren sich als feste Hoffnung auf
Gott. Deshalb ist die Rede von Erlésung und Jiingstem Gericht keine vorliufige,
sondern eine endgiiltige Annahme. Insofern ist das auch Aufstellen solcher Hy-
pothesen kein vorliufiger, experimenteller Akt, als vielmehr ein existenueller.
Wollte man den Akt des Glaubens dennoch wissenschaftlich benennen, miifite
man von einem ,, Totalexperiment® sprechen, bei dem es nur einen Versuch gibt,
der nur als Eigenversuch unternommen werden kann.

Kommen wir zuriick zur Frage der Erfahrbarkeit: Erfahrung ist stets ein Re-
sultat von Sinneswahrnehmung und seiner Einordnung in bisherige Wahrneh-
mungen, also eine Mischung aus Rezeption und Interpretation. Bei religidser

2 Die klassische Stelle hierfiir ist D. HUME, Eine Untersuchung iiber den menschlichen Ver-
stand, Hamburg 1984, Nr. 3.2.3.1.

W. PANNENBERG hat den Hypothesen-Begriff auf theologische Aussagen angewandt unter
dem Vorbehalt von zwei Unterschieden: erstens beziehen sich theologische Hypothesen auf
die Gesamtwirklichkeit (Gott als die alles bestimmende Wirklichkeit), zweitens auf die Be-
kundung dieser Wirklichkeit im religiésen Bewufltsein (bestimmter geschichtlicher Erfah-
rung). Vgl. W. PANNENBERG, Wissenschaftstheorie und Theologie, Frankfurt a. M. 1973,
329-348. Die Aufgabe der Theologie besteht darin, die in einfachen Erfahrungen (und in de-
ren geschichtlicher Weitergabe) vorausgesetzte Sinntotalitit zu explizieren. PANNENBERG
verwendet ,Sinn“ als Abschlulbegriff, der Erfahrungswirklichkeiten zusammenfaflt,
sErfahrung® als Anschlufibegriff, der Offenheit, Unabgeschlossenheit erzeugt. Theologie
konne — weil thr Gegenstand unabgeschlossen ist — nie theoretische Gewiftheit erreichen,
wohl aber Griinde angeben, ,inwiefern, eine gegebene religiose Behauptung als bewihrt
[beziiglich der existenziellen Wirklichkeitserfahrung] oder nichtbewihrt zu beurteilen ist.”
Ebd., 347. Welche Erfahrung zeigt uns, wo die alles bestimmende Wirklichkeit erfahrbar ist
und wo nicht? Wie lifit sich der Zirkel Pannenbergs (Religiés ist eine Erfahrung, wenn sie
sich auf die alles bestimmende Wirklichkeit bezieht. Die alles bestimmende Wirklichkeit
bekundet sich in religidsen Erfahrungen.) klar asymmetrisieren? Dies gelingt m.E. nur,
wenn man zugibt, daf religiése .Erfahrungen® nicht aus Erfahrungen, sondern selbst wie-
der aus Totalhypothesen bestehen.
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Erfahrung dndert sich das Subjekt-Objekt-Verhiltnis, indem der Gliubige Gott
erfihrt, aber - so das christliche Selbstverstindnis ~ nicht kraft eigener Wahr-
nehmungsfihigkeit, sondern weil Gott sich thm offenbart. Gott ist Objekt und
Subjekt der religiosen Erfahrung, weil jede Gotteserfahrung auf Gottes Selbster-
schlieflung zuriickgeht. Gott kann demnach nie nur Gegenstand unseres Wahr-
nehmens sein, er verindert dieses bei seinem ,, Wahrgenommen-werden“. Damit
der Mensch Gotrt iiberhaupt erfahren kann, mufl er von diesem dazu befihigt
werden. Selbst wenn es eine schépfungsmiflige, ,natiirliche“ Gottfihigkeit des
Menschen gibt, so muf} sie unterscheiden kénnen innerhalb seiner eigenen Er-
fahrungsformen: Handelt es sich z.B. beim iiberwiltigenden Eindruck eines
Sternenhimmels um die Erfahrung einer Naturschonheit oder um Schépfungs-
herrlichkeit, um eine sinnliche Harmonie oder eine religidse Fiigung? Soll diese
Unterscheidung nicht wieder ein menschlicher Entscheidungsakt sein, dann
kommt man nicht umhin, Gottes aktuelles Wirken in dieser Situation der Wahr-
nehmung - und nicht nur als weiser Schépfer, der mich einst als ein fiir Schnes
empfingliches Wesen geschaffen hat - anzunehmen. Um unterscheidbar zu sein,
mufl Gott also die Bedingungen verindern, unter denen er sich offenbart.”® Da-
her ist Gotteserfahrung immer auch Erfahrung einer Erfahrungsinderung oder -
wie Eberhard Jiingel es ausdriickt — Erfahrung mit der Erfahrung. Wir bemerken
durch Gott, dafl unser menschlicher Sinnesapparat iiberfordert ist und gesprengt
werden mufl. Das Staunen iiber den gestirnten Himmel ist somit nicht schon
automatisch eine religitse Erfahrung, weil jemand angesichts des Universums auf
den Gedanken kommt, dafl das ein Schépfer gemacht haben muf. Solche Ver-
mutungen oder Schliisse sind Ergebnis von Reflexion und fallen noch unter reli-
giose Erkenntnis und religiéise Weisheit. Spekulation, selbst wenn sie Religiéses
zum Gegenstand hat, ist deswegen selbst noch nicht religids. Erst wo ein Erleb-
nis ,erkennen® Lifit, dal unsere Reflexion zu schwach und unsere Rezeption zu
unscharf ist, beginnt im strengen Sinn religitse Erfahrung. Dieses Geschehen
kann ereignisférmig und damit lokalisierbar/datierbar sein wie bei einem Wun-
der oder einer Erleuchtung. Es kann auch undatierbar, dimensional sein wie

beim Gefiihl der schlechthinnigen Abhingigkeit (Schleiermacher) oder bei trans-

* Die theologische Problematik einer direkten Bewirkung sinnlicher Erfahrung durch Gott
hat KARL RAHNER am Extremfall ,wundersame Erscheinung“ problematisiert: K.
RAHNER, Visionen und Prophezeiungen. Zur Mystik und Transzendenzerfahrung, Frei-
burg i.Br. u.a. 1989. Wenn sich Gott in sinnlichen Zustinden von Menschen erfahren lifit
und dennoch nicht die menschliche Freiheit iiberspielen will, dann — so der wiederkehren-
de Schlufl des Buches - riicken Gottes Bewirkung und menschliches Selbstbewufitsein so
nah zueinander, dafl sie subjektiv fast ununterscheidbar und intersubjektiv nicht kommu-
nizierbar sind. Vgl. ebd., 47-53 und 75-78.
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ritation (von auflen), Erkenntnis Konstruktion (des Innen), beide sind daher
strikt getrennt: man kann Irritationen nicht erkennen, und Erkenntnisse irritie-
ren nie. Sie bilden keine Gegenstandsbereiche, sondern unterschiedliche Zu-
schreibungsméglichkeiten auf Gegenstindlichkett iberhaupt.

Anstaut also den Satz ,Gott ist unser Erloser” als Erfahrungsausdruck zu ver-
wenden, bleibt uns nur, ihn als wirkliches Versprechen von etwas Méglichem zu
verstehen. Er ihnelt dann der logischen Form der Konditionale, welche Bedin-
gungen mitangeben, unter denen des Vorhergesagten eventuell (,wenn A, dann
B“)} oder sicher eintritt {,immer wenn A, dann B*). Die erste Form des Kondi-
tionalen wird vom Christentum abgelehnt: Gottes Reich, also die Erfiillung sei-
ner Verheiflung, soll sicher - nicht nur méglicherweise - kommen. Und es wird
zweitens kraft Gottes kommen, nicht aufgrund eines bestimmten Entwicklungs-
standes oder moralischen Status’ der Menschheit. Die christliche Verheiffung
versteht sich als feste Zusage, nichr als Pidagogik Gottes, der seine Welt zur Bes-
serung motivieren will.”® Die Bedingung des Eintretens ist demnach keine mensch-
liche Bedingung, sondern wird vom Versprechenden mitgesetzt. Die christliche
Form des Konditionalen - nimlich das Versprechen ,weil ich Gott mir selbst
treu bin, werde ich meine Verheiflungen erfiillen® ist bereits eine Grenzform:
»wenn B=B, dann B“.? Das Reich Gottes wird also un-bedingt kommen (analog
die Aussagen iiber Vergangenes: Die Heilstaten Gottes geschahen un-bedingt),
allerdings nicht natur-notwendig oder logisch-notwendig, sondern aufgrund des
Entschlusses Gottes, der uns in der Offenbarung als Versprechen vorliegt.

# Die Modallogik der letzten Jahrzehnte hat sich darauf beschrinkt, die formalen Wahrheitskri-
terien fiir Sitze iiber Notwendigkeit und Méglichkeit anzugeben. Welche materialen Wahr-
heitsbedingungen herrschen miissen, ergibt sich erst aus der speziellen Festlegung, welche
Welten ,,von der Welt aus“ méglich sind, in der eine Notwendigkeit oder Moglichkeit gilt.
Satzwahrheit wird von der Weltgeltung abhiingig gemacht. Diese hohere Méglichkeit der
Weltkompatibiliit ist freilich nicht mehr empirisch festzulegen, sondern lifit zwangsliufig ein
spekulatives, nicht empmsches Element zu. Vgl. F. V. KUTSCHERA, N. Goodman: Das neue
Ritsel der Induktion, in: . SPECK (Hg.), Grundprobleme der groflen Philosophen. Philoso-
phie der Gegenwart, Bd. 3, Gomngen 1984, 51-85, besonders 72-76. Konditionalitit bezieht
sich also nie auf die Wahrheit eines Satzes, sondern auf die Kompatbilitit, d.i. die
»Ahnlichkeitsrelation“ von méglichen Anwendungswelten Und aus diesem formalen Grund
kénate die christliche Rede nicht ,konditional” sein. Die irdische Welt ist nicht Bedingung
fiir die himmlische, sondern umgekehrt. Aus diesem Grund lassen sich keine ,Ahnlich-
keitsrelationen* zwischen der irdischen und der himmlischen Welt angeben.

P Fiir unseren Zusammenhang formuliert: Wenn Gott Gott ist, dann wird er kommen und
uns erlésen. Der christliche Konditional kennt kein ,,A“, das auferhalb der Erfiillung lige,
weil sie mit dem Erfiillenden identisch ist. Das Reich Gottes besteht in der Gegenwart Got-
tes selbst, der Himmel in der Schau Gottes, die Erlésung im Sein-bei-Gott.
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Versprechen ,Gott wird uns erlésen dann zu platzieren? Die philosophische
Tradition hat die Differenz von An- und Abwesenheit mit der Unterscheidung
von Ideal-Real bzw. Méglichkeit-Wirklichkeit (potentiell-aktuell) bearbeitet. In
dieser Semantik ausgedriickt meint meine Verwendung des Begriffes ,Virtua-
litit“ handhabbare, begrenzte und orientierte Potentialitdt. Letztlich lassen sich

all

Unterscheidung ,verwirklichte/nichtverwirklichte Méglichkeiten

e Modalkategorien (Notwendigkeit, Méglichkeit, Wirklichkeit) auf die binire

“3 oder sozio-

33
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THOMAS tut sich schwer, den potentia-Begriff in Gott aufrechtzuerhalten, ohne ihn voll-
ends in Aktualitit aufzuldsen. Das Argument ist eine Art ontologischer Beweis und findet
sich in Summa theologica I, q.25, a.2, ad 2. Alles Wirkende wirkt - wenn es sein Vermdgen
voll entfaltet — artgleich: ein Baum sit wieder einen Baum aus, ein Mensch zeugt einen
Menschen. Gottes Wirkungen aber miissen geringer sein als er, weil er das héchste Wesen
ist. Was Gott wirkt, ist Geschépf, keine Emanation eines zweiten Gottes! ,So bleibt nur
iibrig, dafl Seine Wirkung immer kleiner ist als Seine Macht. Es ist also nicht notwendig
[oportet], dafl die unendliche Macht Gottes sich dadurch offenbart, dafl sie eine unendliche
Wirkung setzt.“ Zit. nach ebd., 282. THOMAS unterscheidet also die geringeren Wirkungen
(effectus) von der héheren Potentialitit und Aktualitit Gottes. Gottes aktuelles Sein ist
nicht identisch mit seinen Wirkungen! Verlegen fiigt THOMAS hinzu: ,Und doch wire die
gottliche Macht nicht umsonst, auch wenn sie keine Wirkung setzen wiirde.“ Der Sinn ei-
ner gottlichen Macht, die sich nicht erfiille, wird nur als freiwillige Selbstbeschrinkung
Gottes verstindlich, der es nicht nétig hat, sich zu beweisen. Die Nicht-Erfiillung aller
Moglichkeiten wird von THOMAS nur mehr mit diesem paradoxen Argument gerettet: die
Allmacht Gottes (zum Unméglichen, Absurden, logisch Widerspriichlichen) beweist sich
gerade in seiner Nicht-in-Anspruchnahme. — Bei LEIBNIZ wird das Maglichkeitsspektrum
eindeutig iiber die logische Nichtwiderspriichlichkeit definiert. Soll etwas logisch Mégl-
ches auch real mdglich sein, also unter den Bedingungen von Neben- und Nacheinander
existieren, dann muf} ein Seiendes iiber seine Possibilitit auch Kompossibilitit aufweisen.
Es muf sich einfiigen lassen in den Ordnungszusammenhang aller anderen Subjekte. Jeder
Ordnungszusammenhang ist durch Grenzen der Kompatibilitit von anderen Ordnungszu-
sammenhingen abgegrenzt und bildet eine eigene Welt, so dafl ein Etwas (logisch Mégli-
ches) in dieser Welt real méglich ist, in der anderen Welt nicht. Wenn Gott allweise und
gut ist, mufl er denjenigen der Ordnungszusammenhinge zur Verwirklichung wihlen, bei
dem eine mdglichst grofie Vielzahl und Vielfalt von Wesenheiten vertreten sind. Gott stellt
sich also mehr reale Mdglichkeiten, mehr Welten vor, als er verwirklicht. Das Méglich-
keitsspektrum ist grofler als die Wirklichkeit, aber nicht grofler als die Vorstellbarkeit. -
Nach KANT ist nur das wirklich, was auch erfahrbar, d.h. unter den Bedingungen von
Raum und Zeit gegeben ist. KANT kennt Méglichkeiten, die notwendig sind, aber nicht
wirklich sein miissen: Sie werden in Form von Postulaten behauptet. IThnen kann sich die
Wirklichkeit nur asymptotisch annihern, voll zu ,realisieren” sind die postulierten Ideen
nie. Eine junge Anwendung davon ist z.B. HABERMAS’ Theorie von der idealen Kommuni-
kationsgemeinschaft. Sie muf notwendig als méglich unterstellt werden, bleibt aber immer
das Gegeniiber/Korrektiv der Wirklichkeit.

Wie kontingent diese Einteilung selber ist, zeigt ein Blick auf PLATON. Er operiert mit die-
ser Unterscheidung, aber unter verkehrten Vorzeichen: Wahre Aussagen sind in der plato-
nischen Metaphysik diejenigen, die von ,wahren® Dingen handeln, d.h. nicht verinder-
lichen (nicht verginglichen, nicht gewordenen) sondern ewigen und notwendigen Dingen.
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logisch ausgedriickt erfiillte/enttiuschte Erwartung zuriickfiihren. Alle Mog-
lichkeitsaussagen sind zunichst in drei Bedingungsgrade einzuteilen:

1: Was sein mufi = unter allen Bedingungen verwirklichte Méglichkeiten =
Notwendiges.

2: Was nicht sein kann = unter keinen Bedingungen verwirklichbare Még-
lichkeiten = Unmégliches.

3: Dazwischen liegt der Bereich dessen, was nicht sein muf, aber sein kann =
unter bestimmten Bedingungen verwirklichte Méglichkeiten = Kontingentes.
Dieser Bereich 13f3t sich weiter unterscheiden:

3a: Was ist und anders sein konnte = unter derzeitigen Bedingungen verwirk-
lichte Méglichkeiten = Aktuelles, z.B. Faktisches, Gemachtes. Dazu gehéren
auch die Erinnerungen an verwirklichte Mdglichkeiten in der Vergangenheit.

3b: Was nicht ist, aber sein kénnte = unter anderen Bedingungen verwirk-
lichbare Mdglichkeiten = Potentielles, z.B: Fiktionales, Ausgedachtes, Wahr-
scheinliches.

(1 und 3a bilden zusammen den Bereich aller Sitze iiber Wirkliches ,Was es
gibt“, 2 und 3b zusammen den Bereich aller Sitze iiber Nichtwirkliches ,Was es
nicht gibt*.)

Dies trifft nur auf die drei platonischen Prinzipien zu: Ideen, Substanz und Gott. Uber alles
andere — das Empirische, Sichtbare, Sinnenhafte - sind nur wahrscheinliche Aussagen még-
lich. Das Irdische erscheint dem Denken nur als Abbild der Ideen, daher kann auch ihr
Wahrheitsstatus nur ab-bildlich, wahr-scheinlich {eikotas) sein. Mogliches ist dann nicht die
Grundeinheit, in der das Seinsspektrum gemessen wird, sondern bereits eine doppelte Ab-
leitung, nimlich ein Defektivmodus des Wirklichen, das seinerseits einen Defektivmodus
des Wahren darstellt. Vgl. PLATON, Timaios 27b. Politeia 510-511 unterscheidet im Bereich
des Sichtbaren noch einmal zwischen den Bildern (bloff wahrscheinlich) und den Dingen
(glaubhaft). — Erst unter neuzeitlichen Voraussetzungen - wenn Wahrheit als Gewiflheit
gedacht wird - wird das Empirische als gewif, das Nichtempirische als wahrscheinlich er-
fahren. ,Wahrscheinlichkeit” erhilt die Bedeutung einer statistischen Gréfle, weil sie die
Prognostizierbarkeit bzw. Wiederholbarkeit des Eintreffens einer Méglichkeit mifit.
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schen, Information gegen Irritation abgeschattet werden konnen. Uber die Reali-
titsnihe gelingt also eine weitere Unterscheidung nicht, weil sich der Realitits-
grad erst dann bestimmen l3lt, wenn das Ereignis tatsichlich eingetreten ist. Ob
eine Aussage ,mdglich oder unméglich wahr ist, lifit sich logisch nicht entschei-
den®.% Es lifft sich nur iiber Beobachtung verifizieren, ob sie eintritt oder nicht.

Ab hier werden also Unterscheidungen nicht allein von der logischen Maog-
lichkeit, sondern auch vom Kriterium der Beobachtbarkeit gemacht. Gibt es je-
manden, der das Eintreten einer Méglichkeit noch beobachten und verifizieren
kann? Anders formuliert: Erhebt ein Konditional den Anspruch, irgendwann
bewahrheitet zu werden?

a) Fiktionales

Beim Satz ,Morgen geht die Sonne auf wird das - héchstwahrscheinlich - der
Fall sein. Beim Satz ,In 20 Milliarden Jahren wird das Universum kollabieren“
hochstwahrscheinlich nicht. Entscheidend ist, ob das Ereignis die Bedingungen
so sehr verindert, daf} seine Beobachtung in einer anderen Welt bzw. von ande-
ren Wesen gemacht werden mufl. Dann wiifften wir aber gar nicht, ob diese
,Beobachtung® noch in unserem Sinne Beobachtung ist und ,Ereignis“ das
meint, was wir unter ,Ereignis“ verstehen. Wenn ein Ereignis eine ginzlich an-
dere Welt voraussetzt, rechnen wir sie zum Reich des Phantastischen. Niemand
kann aber hier den Anspruch stellen, daf es je verifiziert wird. Also geht sie uns
heute auch gar nichts an, aufler es macht uns Spafl, Science-Fictions und Mir-
chen zu lesen. Religion, die diese radikale Bedingungsdiskontinuitit aufrechrer-
hilt, und nur eine los-geldst, ab-solute Transzendenz zuliflt, stebt unter
Inflationsgefahr. Es findet sich keinerlei Korrektiv mehr fiir die beliebige Ver-
vielfiltigung des Transzendenten mit der Folge des Relevanzverlusts. Solche Re-
ligion kann viel versprechen, aber es glaubt ihr niemand, weil sie keine
Ausschluflwerte hat. Es ist das Schicksal der gnostischen Religionen.

b) Futurisches und Vergangenes

Die Alternative dazu ist, dafl das Ereignis unter ihnlichen Bedingungen staufin-
det, nur zu einer anderen Zeit, mit anderen Personen, an anderen Orten ... Wir
gehen hier von einer weitgehenden Kontinuitit zwischen den Bedingungen des
Behauptens und den Bedingungen des Ereignisses aus. Man kann vom Hier und
Jetzt in irgendeiner Weise auf das Ereignis hochrechnen, es extrapolieren, pro-
gnostizieren. Deshalb fallen sowohl wissenschaftliche Hypothesen, als auch ir-
reale Konditionale und Erfahrungswissen darunter. Nennen wir diesen Bereich

% K. Jacosi, Art. Méglichkeit, in: Handbuch philosophischer Grundbegriffe, Bd. 4, Miin-
chen 1974, 930-947, hier 933.
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»Puturisches + Vergangenes“. Historische Erfahrungen, wie die Erinnerung an
das Erlésungsgeschen ,Exodus“ oder ,Heimkehr aus Babylon“ sind futurischen
Msglichkeiten strukturell dhnlich, weil sie das Vergangene als eventuell wieder
eintretende Moglichkeit aktualisiert. Die Kommunikation der Erinnerung ge-
schieht - dhnlich wie das Versprechen von Zukiinftigem als symbolische Antizipa-
tion - als symbolische Wiederholung (theologisch gesprochen: Anamnese). Daher
behandeln wir im Folgenden zukiinftige und vergangene Mdglichkeiten gleich,
nimlich als Bedingungskontinuitit. Allerdings schlieft diese Festlegung aus, dafl
eschatologische Aussagen darunter subsumiert werden kénnen. Denn diese be-
haupten die Existenz einer anderen Welt, die in Differenz zu den hiesigen, irdi-
schen Bedingungen steht.” Wo diese Differenz aufgegeben wird, haben wir es mit
Naturfrommigkeit (das Immanente ist ,eigentlich“ die Transzendenz) zu tun.*

¢) Religiises als Zwischenform

Nur scheinbar haben wir mit den beiden Alternativen ,Versprechen von zu-
kiinfrigen Mdglichkeiten“ und ,Versprechen von fiktiven Méglichkeiten“ den
Bereich des Potentiellen erschépft. Wir wollen eine dritte Alternative konstruie-
ren, indem wir das Einzelereignis ,Erlésung“ weiter zerlegen in das Geschehen
und seine Beobachtung.

Der Satz ,Gott ist unsere Erlésung® spricht von einem Einzelereignis ,Gott
wird uns am Ende erl6sen“, das nicht in einer Reihe von verwandten Phinome-
nen steht, und er behauptet ein Ereignis jenseits von Raum und Zeit. Er ist inso-
fern nicht falsifizierbar, weil im Falle seines Nichteintretens niemand mehr auf
der Welt sein wird. Aber er ist verifizierbar! Mit religiésen ,Hypothesen“ verhilt
es sich also genau umgekehrt: sie sind prinzipiell nicht falsifizierbar, sondern nur

¥ Die Erstcodierung von Religion besteht in der Unterscheidung von Transzendenz und
Immanenz. Die Aufgabe der Programme der Religion ist es, dafiir zu sorgen, dafl das
Transzendente aber im Immanenten irgendwie vorkommt bzw. das Immanente irgendwie
zum Transzendenten gelangt. Aber bei allen Programmen liuft die Erstunterscheidung mit.
Vgl. N. LUHMANN, Die Religion der Gesellschaft, unveréffentlichtes Manuskript.

% Die Differenz zwischen Futurischem, dem Faktizitit zugeschrieben wird, und Fiktionalem,
das dem reinen Schein zugerechnet wird, kénnte dadurch eingeebnet werden, dafl man be:-
des als vorgegebenes Sein, Realitit oder beides als konstruierten Schein, Kunst (in entfalteter
Radikalitit bei FRIEDRICH NIETZSCHE) begreift. Dana stellt sich das Problem ihrer Unter-
scheidbarkeit nicht mehr. Vgl. S. MULLER, Faktizitit als Fiktion. Friedrich Nietzsches
Konzeption des Imaginiren, in: J. HAFNER/S. MULLER/M. NEGELE (Hg.), Nachdenken
der Metaphysik (FS A. Halder), Augsburg 1998, 109-130. NIETZSCHE wendet die Fiktions-
unterstellung nicht nur auf die Dinge, sondern auch auf das betrachtende Subjekt an, so daf§
sich die ,Wirklichkeit” in ein Flimmern vielfiltigster und disparater Selbsttiuschungen auf-
1st. Die adiquate Reaktion auf diese Einsicht, ist es, das Flimmern als Realitit zu akzeptie-
ren und ihre Vielfalt zu vermehren, anstatt hinter ihr in eine wahre Wirklichkeit
zuriickzufragen.
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verifizierbar. ,Gott wird uns am Ende erlésen“ steht somit genau auf der Kante
zwischen Futura und Phantastika, zwischen Bedingungskontinuitit und Bedin-
gungsdiskontinuitit. Der Satz behauptet nimlich einerseits, dafl es ein Ereignis
sein wird, in dem die Behauptenden mit vorkommen und es verifizieren werden.
M.a.W. das Transzendente verbleibt nicht in einer Parallelwelt. Andererseits be-
hauptet er, dafl die Welt ginzlich und von auflen umgestaltet werden wird.
M.a.W. die prognostizierbare Selbstentwicklung der Welt wird unterbrochen
durch Gottes Intervention. John Hick versucht mit Hilfe des Begriffs der
»eschatologischen Verifikation“ die Anforderungen an christliche Versprechen
(»Vorhersagen®) aus deren Erfiillbarkeit durch Gott am Ende der Zeit zu gewin-
nen. Welcher Grad von Neuheit mufl gegeben sein, dafl der Gliubige die Erls-
sung als Erlésung und nicht als naturale Hoherentwicklung identifiziert? Und
welcher Grad von Erinnerung muf} gegeben sein, daff der Gliubige die Erldsung
als seine Erlosung und nicht als universale Hoherentwicklung identifiziert? Nur
weil wir schon ein Vorwissen von der Erlosung haben (Glaube, Hoffnung), das
nur indirekt verifiziert ist durch die Autoritit Christi, werden wir sie im Ge-
gensatz zu Ungliubigen ergreifen kénnen. Nur weil wir von Christus wissen,
wie Gott ist, werden wir ihn bei der Auferstehung als Gott erkennen.”

Also: Die alten, aber verklirten Menschen in einer neuen, aber aus der alten
gewonnen Welt. Das ist der Himmel. Er verbindet sozusagen die transzendente
Parallelwelt mit der immanenten. Das Ereignis definiert die Bedingungen in ei-
ner Art und Weise um, daf sie Kontinuitit zur Beobachtung gewihrleisten, und
dennoch Diskontinuitit verlangen. Wir haben oben gesehen, daf} Gotteserfah-
rung immer die Verinderung der Erfahrung selbst impliziert. Also wird beson-
ders die eschatologische Erfahrung eine Beobachtung sein, bei der die Beobachter
sich noch als Beobachter wiederfinden und ihre ,alten* Erwartungen, Hoffnun-
gen bestitigt sehen, und zugleich selbst erfahren, dafl nicht mehr sie es sind, die
beobachten, sondern die beobachtet werden. ,Gott wird ihr Licht sein.“ Sie fin-
den sich weder als Subjekte von Selbstbeobachtung, noch als Objekte von
Fremdbeobachtung wieder, sondern als Subjekte von Fremdbeobachting. Das
ist das Gericht. (Vielleicht ist die Holle die Selbstbeobachtung als Objekt.)

Religion ,handelt* von Gott

Ich nenne Aussagen, die genau auf der Kante zwischen Bedingungskontinuitit
und Bedingungsdiskontinuitit liegen, ,virtuell“. Wir formulieren damit Kondi-

* Vgl. J. HICK, _Fﬁith and Knowledge, New York 1957, 150-162 und 169 ff.; DERS., Theologie
und Verifikation, in: I. U. DALFERTH (Hg,), Sprachlogik des Glaubens. Texte analytischer
Religionsphilosophie und Theologie zur religidsen Sprache, Miinchen 1974, 146-166, be-
sonders 160-164.
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Die Utopie des Gesalbten

Friihjlidische und paulinische Gesalbten-Vorstellungen zwischen Hoffnung und
Welterfahrung

Ein friihjiidisch-neutestamentlicher Beitrag zum Thema ,Virtualitit“ mag ver-
wundern. Schliellich bildet ,Virtualitit“ in der Gegenwartssprache keinen pri-
mir theologischen und schon gar keinen genuin biblischen Begriff. Die zentralen
Konnotationen dieses Begriffs eignen sich indessen zur strukturierten Betrach-
tung frithjiidischer und urchristlicher Gesalbtenvorstellungen und fordern so zu
einem Kommunikationsversuch zwischen Gegenwartskultur und Denkmustern
der jiidischen Welt um die Zeitenwende heraus.

Die Frage nach dem Realititsgehalt dessen, was virtuell wahrnehmbar ist, cha-
rakterisiert dabei die frithjiidische Gesalbtenerwartung, die zwischen erdachter
Hoffnung und wahrzunehmender Wirklichkeit der Welt steht und - sofern sie
die Verbesserung weltwirklicher politischer Verhiltnisse anzielt und diese zu-
gleich bis zur Fremdheit iibersteigt - die Kennzeichen der Utopie trigt. Die ge-
schichtliche Situation in vorherrschender Negativerfahrung bildet den Ausgang
fir die Entwicklung der Hoffnung auf eine rettende Gesalbtengestalt, die zu-
nehmend utopische Ziige annimmt, zugleich aber durch die hoffnungsvolle An-
tizipation des Zukunftsbildes seitens der Rezipienten die Wahrnehmung der
Wirklichkeit und das konkrete Verhalten in geschichtlichen Situationen beein-
flufl. Realhistorische Abwesenheit und virtuelle Anwesenheit des Erhofften ste-
hen so in einem Wechselverhiltnis zueinander, Gegenwart und Erfahrungs-
realitit werden stimuliert. Der gegebenen Distanz zur Realitit wird dadurch ge-
gengesteuert, daf} die -~ bis heute in Texten konkret greifbare - Medialitit der
Hoffnungsbilder einen aktiven Rezeptionsprozefl fordert, bei dem die Aneig-
nung der Vorstellungsgehalte in einem interaktiven Geschehen zwischen Vorla-
ge und Betrachter geschieht. Man kénnte in religiser Diktion von ergriffener
und angeeigneter jiidischer Identitit sprechen, deren Wurzeln in die Heilsge-
schichte Gottes mit seinem Volk Israel zuriickgehen. Sowohl Vorlage als auch
situative Erfahrung steuern diesen Prozefl. Somit ist der Rezeptionsvorgang of-
fen fiir den Finfluf neuer Situationen, das Bild des Gesalbten in seiner Abruf-
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liches Instrument seiner wirkmichtigen Durchsetzung (VV. 35f.). Seine Ge-
schichtsmichtigkeit legitimiert sich aus Gottes Heilswillen und bildet eine Ge-
genwelt zu der als ungerecht erlebten politischen Herrschaft der Gegenwart. So
konkretisiert der Reprisentant Gottes dessen gute Herrschaft in der Welt, die
geschichtlich erfahrbar wird, wenn sich die Weltverhiltnisse fundamental zum
Guten verindern. Die gottliche Ausstattung des K6nigs mit den dafiir nétigen
Qualititen deutet V. 23 an, wo die ,Weisheit der Gerechtigkeit zwei Attribute
aufeinander bezieht, die in PsSal 17 fiir den K6nig wesentlich sind.!® Diese Eigen-
schaften fehlen den irdischen Herrschern! Die Herrschaft des Konigs manife-
stiert sich nach 17,26-28 in der Sammlung und Neukonstituierung des heiligen
Volkes Israel, aus dem Siinder und Heiden entfernt sind. Gerechtigkeit - theolo-
gisch als Entsprechung des gotilichen Willens zu verstehen - prigt diese Herr-
schaft und das zugehorige Gerichtshandeln des Konigs und iibersteigt die zeit-
geschichtlichen sozialpolitischen Verhiltnisse in charakteristischer Weise, worin
sich eine Kritikfunktion iufiert." Der Kénig richtet und herrscht auch iiber die
Vélker (17,291, die nicht unmittelbar an Israels Unterdriickung beteiligt waren
und so nicht der Vernichtung anheimfielen. In einer groflen Volkerwallfahrt
ziehen die Heiden nach Jerusalem, um dort Gottes Herrlichkeit zu sehen, und
geleiten dabei das in der Diaspora zerstreute Israel heim (V. 31); die in Jes 66,20
verheiflene Restitution Israels hat sich erfiillt.”

Der in V. 32 erfolgende Neueinsatz in der Beschreibung des Zukunftsbildes
bezeichnet den Kénig als ,,Gesalbten des Herrn“ (xpiotos kupiov).”® Das Syn-
tagma trigt titularen Charakter, da es bereits von einem realen Salbungsakt ab-
strahiert begegnet,' und denotiert die einzigartige Erwihlung und Gottes-
beziehung des ,Gesalbten”. Der konigliche Gesalbte wird in seiner herausragen-
den Stellung verstindlich, da er als ,gerecht” und ,von Gott gelehrt“ gezeichnet

CHESTER, Expectations 28; LAATO, Star 281f; DAVENPORT, Anointed 72f.; MACK, Christ
203. Zur Ebene militirischer Aktion vgl. SCHREIBER, Kénig 147-149; COLLINS, Scepter
54f.; ferner HENGEL, Zeloten 282f.
© Vgl PsSal 17,26.29.32.35.37.40.
1 Dazu BRANDENBURGER, Gesalbte 225f.
2 Vgl. auch Jes 49,22; 60,4.9. Dazu auch DAVENPORT, Anointed 75 mit Anm. 29.
Die Lesart stellt eine Konjektur dar, denn die griechischen Handschriften lesen kUpLos; zur
Begriindung vgl. SCHREIBER, Kénig 153f. mit Anm. 62; HOLM-NIELSEN, Psalmen 104;
KARRER, Gesalbte 252 Anm. 58; SCHUPPHAUS, Psalmen 71; WINNINGE, Sinners 93 Anm.
394; DAVENPORT, Anointed 77-79. Anders HANN, Christos 620-626; LAATO, Star 283f.
Die Denotation des Terminus ,,Gesalbter” zeigt dessen titulare Funktion, die sich vom Sinn
des Wortes (ndmlich der Vorstellung eines Salbungsvollzugs als Legitimationsakt) her ent-
wickelt hat. DAVENPORT, Anointed 79 stellt den titularen Charakter in Frage, doch liuft er

ebd. 81f. Gefahr, einen realen Salbungsvollzug entgegen der Textaussage anzunehmen; DE
JONGE, Psalms 175 sieht eher eine Qualifikation als einen Titel.
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wird; ihm sind demnach Gottes Pline bekannt, unter seiner Herrschaft kann
kein Unrecht mehr existieren. So lautet V. 32:

Und er ist ein gerechter, von Gott gelehrter K&nig iiber sie;
und in seinen Tagen ist kein Unrecht unter ihnen,
denn alle sind sie heilig, und ihr Kénig ist der Gesalbte des Herrn.

Seine einzigartige Stellung zu Gott wird in V. 34 als Partizipationsverhilinis
deutlich: Gott, der Herr, selbst ist Konig des Gesalbten, dieser setzt seine Hoff-
nung auf Gott. Gott bleibt eigentlicher Konig iiber Himmel und Erde, der Ge-
salbte hat aufgrund seiner einzigartigen Erwihlung an Gottes Herrschaft teil ~
Gott ist die Grundlage seiner Macht und Gerechtigkeit." Auch die in V. 37 arti-
kulierte Geistbegabung des Gesalbten'® zeigt ihn in einem nahezu unmittelbaren
Gottesverhiltnis. Dieses besondere Verhiltnis zu Gott erméglicht die Herrschaft
des Heils iiber Gottes Volk (VV. 3540), die mit dem Bild der geschiitzten und
geordneten Herde auf der Weide" illustriert und durch die Gewihrleistung so-
zialer und politischer Gerechtigkeit bestimmt wird (V. 41).

Pragmatisch wird dem unterdriickten und bedringten Volk (bzw. einer
Volksgruppe) mit dieser Utopie eine von Gottes Gesalbtem initiierte Heilszeit
verheiflen, die sich in der Umkehr der politischen Verhiltnisse zugunsten Israels
erweist. Darin tritt ein nationaler Skopus zutage, die Herrschaft erscheint als
Raum des Segens (V. 35) fiir das erwihlte Volk. Die eingeschrinkten menschli-
chen Moglichkeiten werden in der Gestalt des Gesalbten sowohl hinsichtlich
seiner Machtausiibung als auch in bezug auf seine typischen Qualititen signifi-
kant iiberschritten, um angesichts desolater Verhiltnisse Hoffnung auf politische
und religiése Freiheit sowie soziale Gerechtigkeit iiberhaupt noch sinnvoll er-
scheinen zu lassen. Dabei bleibt der Gesalbte eine menschliche Gestalt mit Wirk-
samkeit in der politischen Welt,” die freilich als idealer Heilsherrscher ein
Gegenbild zur aktuellen Erfahrung der politischen Fithrung Israels bildet.

Die Unterordnung des Gesalbten unter Gott ist dabei deutlich gewahrt; vgl. auch
SCHUPPHAUS, Psalmen 130; KARRER, Gesalbte 250.253; CHARLESWORTH, Messianology
30f; POMYKALA, Tradition 164; DAVENPORT, Anointed 72,

' Vgl. zur Geistbegabung auch PsSal 18,7; 1QSb V 25,

V. 40. Die Vorstellung vom K&nig als Hirten war in Israel verbreitet und Lifit sich auf ah-
igyptische und allgemein altorientalische Metaphorik zuriickfiihren, wobei sowohl ein po-
litischer Kénig als auch Gott als Konig zur Anwendung bereitstanden; Schutz und Ord-
nung durch die Kénigsherrschaft sind zentrale Denotationselemente; vgl. Ez 34; 37,24; Jes
40,11; Jer 23,1-6; Mich 5,3; ntl Joh 10. Dazu KUGLER, Kénig 227-232.

LICHTENBERGER, Erwartungen 14 spricht von einer ,véllig innerweltliche(n) Messiaserwar-
tung”; vgl. SCHIFFMAN, Reclaiming 320; KARRER, Gesalbte 254, WINNINGE, Sinners 107;
NICKELSBURG, Literature 207-209 (der aber die Eigenschaften eines ,Halbgottes* erkennt).
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Abschlieflend resiimieren die VV, 42f. die Bedeutung des Gesalbten, wobet
gottliche Erwihlung, Herrschaft iiber Israel und besonders die gottliche Qualitiit
und Gerichtsmacht seines Wortes hervortreten. Das durch die Unheilserfahrung
ins Wanken geratene Vertrauen auf Gottes giitige Fithrung Israels wird durch ein
idealisiertes, in die Zukunft projiziertes Hoffnungsbild eines von Gott getrage-
nen Konigs gefestigt.” Motiviert zeigt sich diese Hoffnung im Kénigsein Gottes
selbst (17,1-3.34.46), das den Psalm theozentrisch fundiert und Gottes Michtig-
keit auch iiber die Geschichte impliziert. Freilich iibt Gott seine Herrschaft nur
vermittelt — iiber den Gesalbten als bevollmichtigten Reprisentanten - aus, wor-
in sich wohl die Erfahrung fehlender Wahrnehmbarkeit gottlichen Heils in den
geschichtlichen Verhiltnissen spiegelt. Es handelt sich bei diesem Entwurf ange-
sichts gegenwirtiger Verhiltnisse um eine Utopie, die in pragmatischer Betrach-
tung Hoffnung zu stirken und Identitit gegeniiber Fremdeinfliissen durchzu-
halten hilft. Eine solche kann jedoch auch gefihrlich werden, wenn die Wahr-
nehmung der Gegenwart dadurch iiberdeckt wird und sich die Wirklichkeiten
hochgradig vermischen, so daf8 das Erhoffte als bereits gegeben erscheint. Doch
dazu spiter.

1.2 Die Bilderreden des ithHen (= Kapp. 37-71)% erhoffen als apokalyptische
Schrift die Realisierung des Heils nicht mehr im Gang der Weltgeschichte, son-
dern blicken auf das vollige Ende der Weltzeit und den Anbruch eines neuen
Aons aus; die geschichtliche Welt mit ihrer Katastrophenszenerie bricht ab zu-
gunsten eines totalen Neuanfangs, den Gott selbst als Heilszeit bewirkt. Im
Himmel als der Sphire Gottes und der Engel ist der Heilszustand freilich bereits
wzeitparallel zur geschichtlichen Krisenzeit antizipativ Wirklichkeit. Nur durch
das Medium der Offenbarung - die alttestamentliche Patriarchengestalt Henoch
- fillt das Licht dieses himmlischen Heils schon in die Finsternis der Geschichts-
erfahrung,

¥ MACK, Wisdom 40f. interpretiert das Bild des Idealherrschers als Imagination, die ein offe-
nes soziales Modell vorlegt und von der weisheitlichen Eigenschaft der universalen Herr-
schaft wesentlich geprigt ist; statt koniglicher Macht stehen Weisheit und Gerechtigkeir im
Zentrum. Weisheit und kdnigliche Macht bilden in PsSal 17 jedoch keine Gegengrofien,
vielmehr besitzt der machtvolle Kénig Gottes Eigenschaften wie Weisheit und Gerechrig-
keit als Basis seiner heilvollen Herrschaft fiir Israel.

Das semitische Original und die diesem nahestehende griechische Version des dthHen sind
verloren, neben verschiedenen Fragmenten liegt vollstindig nur eine ithiopische Uberset-
zung (wohl auf der Basis der griechischen Version) vor. Die Anfinge und erste Textpassa-
gen der Bilderreden stammen aus dem 1. Jh. v.Chr., umfangreiche Teile und die Gesamt-
komposition des rekonstruierbaren Textes entstanden in den ersten Jahrzehnten des 1. Jh.
n.Chr. Dazu UHLIG, Henochbuch 470-488.494.574f.; SACcCHI, Henochgestalt 44.47; HAHN,
Apokalyptik 43-46.54f.; BLACK, Book 1-7.184-188; NICKELSBURG, Literature 221-223.
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Zeit einer aus ihrem Land iiber die bewohnte Erde herrschen werde. Dies bezogen sie auf
einen aus ihrem Volk, und viele Weise tiuschten sich in ihrem Urteil. Der Gottesspruch
zeigt vielmehr die Herrscherwiirde des Vespasian an, der in Judia zum Kaiser ausgerufen
wurde.

Die Deutung auf Vespasian verdankt sich freilich der doppelten Absicht des
Josephus, jiidische Herrschaftspritentionen zu verdunkeln und seine pro-
romische Intention nach der Niederlage im jiidisch-rémischen Krieg zu befesti-
gen. Jede andere Auslegung muf} dann falsch sein. Historisch wird jedoch die
Deutung auf die Weltherrschaft einer Person aus jiidischem Land sichtbar, die in
ihrer politischen Wirkung durchaus als kénigliche Gesalbtenerwartung identifi-
ziert werden darf.¥ Elemente solcher Erwartung scheinen in der ausdriicklichen
Erwihnung des Schriftbezugs der Weissagung,*” die eine gottliche Erwihlung des
Gesalbten enthilt, und seiner umfassenden Herrschaft noch durch, weiter im
militirischen Handeln und der nationalen Spitze der Aussage. Die urspriingliche
jiidische Auslegung der Weissagung erklirt sich plausibel, wenn von alttesta-
mentlichen Heilskénigsverheiflungen ausgegangen wird, die im Friihjudentum
im Sinne der kéniglichen Gesalbtenerwartung interpretiert wurden. Josephus
verschweigt diese Hoffnung, indem er sie in hellenistisch-rémischer Denkweise
als rein politisches Orakel, das noch dazu mifldeutet wurde, wiedergibt. Das ge-
nuin jiidische Verstindnis der Weissagung vermag die Freiheitskimpfer anzufa-
chen und reale Gesalbtenpritentionen zu fordern; es bringt eine geschichtliche
»Atmosphire“ politisch-religidser Spannung zum Ausdruck, in der Hoffnung auf
einen von Gott ermichtigten koniglichen Gesalbten aufkeimt und wichst. Die
messianische Erwartung zeitigt in politischer Adaption kriegsfordernde Wir-
kung” und wird durch die daraus resultierende Vernichtung der jiidischen
Volkseinheit in Palistina problematisch.

¥ Fiir messianische Deutung OEGEMA, Gesalbte 125f; HENGEL, Zeloten 243; ferner DE
JONGE, Josephus 216; CHESTER, Parting 260f. KARRER, Gesalbte 143 gesteht diese neben
einer allgemein herrscherlichen® Deutung nur mit Vorsicht zu; ebd. 142 charakrerisiert er
die Weissagung wegen fehlender Gesalbten-Terminologie als ,nicht in strengem Sinn mes-
stanisch®.
* Die konkrete alttestamentliche Bezugstelle bleibt undeutlich. In erster Linie wird an die
Bileamsweissagung Num 24,17 zu denken sein, aber auch an Gen 49,10 (Juda-Spruch) und
Dan 7,14 (Ankiindigung eines ,Menschensohnes”). - Den Hintergrund kénnte eine nicht-
biblische Prophezeiung bilden, die aus einer vorderasiatischen Frontstellung gegen Rom
erwichst und die Hoffaung auf Vernichtung Roms und Weltherrschaft des Orients zum
Inhalt hat. Diese Prophezeiung wurde in der jiidischen Welt von der Schrift her und wohl
messianisch gedeutet. Dazu KIPPENBERG, Orient 41.43f.; SCHWIER, Tempel 240-242.
STERN, Authors II 61£. versteht die messianische Erwartung als eine Triebfeder des jiidisch-
rémischen Krieges; so auch FELDMAN, ABD III 984; vgl. COLLINS, Scepter 199. RHOADS,
Israel 179 hebt hingegen neben religiGsen Motiven soziale und politische Mifistinde heraus.
Die Faktoren werden sich freilich erginzen. Die konigliche Gesalbtenerwartung wurde in-
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zugleich der Hoffnung auf die Herrlichkeit Gottes als eines erst noch ganz zu
ergreifenden Heilsgutes rithmen. Wirksamer Ausléser dieses Zustandes ist der
Tod des Christus fiir die siindigen Menschen, der in seinem menschliche Vorstel-
lungen iibersteigenden Ubermaf der Hingabe Gottes Liebe reprisentiert (5,6-8).
Als Triger der Liebe Gottes, die aktuell im innersten Wesen des Menschen (¢v
Tdis kapdiars) erfahrbar ist, fungiert der heilige Geist (R5m 5,5).

Die innere Verbindung von Gegenwart und Zukunft artikuliert Rém 5,9,
wenn die nun (viv) durch Jesu Tod Gerechtfertigten um so mehr auf die Erret-
tung (Futur owbnodpeba) vor dem Endgericht (0pyr]) ausblicken diirfen.® Die
Grundlagen des Heils sind identisch, realistischerweise hilt Paulus aber die
Spannung zwischen Anbruch und Vollendung aufrecht und eréffnet damit die
Méglichkeit, Weltwirklichkeit - auch in negativer Gestalt - als solche wahrzu-
nehmen, ohne zugleich der Heilsprisenz entbehren zu miissen. Lifit sich die Ge-
genwart in friihjiidischen Gesalbtenerwartungen als Zeit des Abbruchs (nimlich
der desolaten Weltverhiltnisse) charakterisieren, ist sie fiir Paulus bereits Zeit des
Anbruchs. Man kann von ,partiell realisierter Eschatologie“ sprechen.” Dem
Jetzt-Zustand im Anbruch der Heilszeit und im Warten auf die Vollendung ent-
spricht die Kategorie der Hoffnung, die auf die zukiinftige Uberfilhrung vom
Glauben zum Schauen ausblickt.® Den Hoffnungsgedanken macht Rém 5,10
plausibel durch die klimaktische Beziehung (Qal-Wachomer-Schluff) der soterio-
logischen Gedankeneinheiten als Feinde wurden wir versohnt durch den Tod des
Sobnes Gottes — als Versohnte werden wir gerettet durch sein Leben. Der die Sinn-
einheit abschlieflende Vers 5,11 akzentuiert das Jetzt (vOv) der Versshnung. Die
Formulierung ,,Christus starb Umép pav* (5,8) erhilt in 5,9-11 ihre inhaltliche
Explikation als von Gott getragenes Versshnungsgeschehen.*!

% Vgl. 1Thess 1,9f. Die Hoffnung auf endgiiltiges, ewiges Heil tritt auch in 2Kor 5,1 hervor.
#Zorn“ als Abbreviatur fiir das Endgericht auch ithHen 55,3; 62,12; 91,9. - Die Spannung
zwischen Gegenwart und Zukunft der Errettung pragt in charakteristischer Weise auch
Pauli Ausfiihrungen iiber die Ehe in 1Kor 7: Angesichts des nahen Endes ist Ehelosigkeit
empfehlenswert (7,1.8.26f.38), angesichts menschlicher Erfahrung die Ehe statthaft (7,2.7.9-
14.28.36). In R6m 13,17 fordert Paulus in Wahmehmung der Weltverhiltnisse die Aner-
kennung der staatlichen Gewalt, doch ergeht diese Forderung gerade im Kontext der schon
angebrochenen Heilszeit, die ihre eigenen ,Gesetze* in das Alltagsleben einbring (13,8-14).

¥ SCHREIBER, Konig 358. Vgl. schon BULTMANN, Theologie 271-280; auch OEGEMA, Gesalb-
te 152f. 155f.

“® Rém 8,18-25; 1Kor 13,9-12; 2Kor 4,16-18; 5,6-8; ferner Phil 1,23. Zu Texten und Theologie

der Hoffnung bei Paulus vgl. NEBE, Hoffnung (1983).

Die soteriologische Implikation des personalen Pripositionalobjekts ,fir uns® arbeitet

SANGER, Verkiindigung 251{. unter Zuziehung anderer Paulustexte heraus. Vgl. KERTELGE,

Verstindnis 63-70.
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In R6m 6 kann Paulus die christliche Lebenswelt durch die Taufe in Bezug zu
Christus setzen: Die Taufe bewirkt in gegenwirtiger sakramentaler Erfahrung
Anteil an Tod und Leben Jesu (6,3f.), die Verbundenheit mit dem Tod Jesu (in
der irdischen Existenz) setzt die Teilhabe an Jesu Auferstehung (in der Zukunft)
frei (6,5-8).? In Taufe und Herrenmahl (1Kor 10,16f; 11,17-34) gewinnt der
Glaubende sakramentalen Anteil an Christus, in der Einheit der Gemeinde wird
Christus darin gegenwirtig erfahrbar. Nach der Erfahrung der Taufe und im
Raum des Glaubens darf sich der Getaufte in einem nahen, unmittelbaren und
damit heilvollen Verhiltnis zu Gott verstehen, was Paulus Gal 3,26-4,7 durch die
Bildwelt der Kindschaft Gottes illustriert (vgl. RSm 8,14-17). Die Basis solcher
Erwigungen bildet fiir Paulus eine historische Gestalt - Jesus von Nazaret -, an
deren konkretem Auftreten sich Glaube und Hoffnung festzumachen vermogen.
Besonders der Tod am Kreuz wird dabei soteriologisch zentral (vgl. R6m 6,3f.
die Taufe auf den Tod Jesu), doch erlaubt dieser Tod gerade keine Falsifizierung
jeglichen mit Jesus verbundenen Anspruchs.®’ Im Gegenteil: Der Tod Jesu bildet
einen der beiden Aussageschwerpunkte der paulinischen Rede vom Christus,
freilich in wesentlicher Korrelation mit der Glaubenswahrheit der Auferwek-
kung. Der paulinische Christus ist der durch Tod und Auferweckung spezifizier-
te,** womit das friihjiidische Gesalbtenbild entscheidend modifiziert wird.*®

Damit legitimiert die Erweckung die gottliche Sendung, und vielleicht darf
man gerade die in dieser Sendung implizierte einzigartige Nihe des Reprisentan-

¢ Dazu auch BECKER, Paulus 446; GNILKA, Paulus 274-276; HORN, Angeld 176-178; HUB-
NER, Paulus 147; LOHSE, Paulus 137. Den inneren Zusammenhang von Gegenwart und
Zukunft beschreibt BORNKAMM, Paulus 203-207.225-232.

Die zeitgendssische Haltung im Judentum fingt 1Kor 1,23 ein: Ein gekreuzigter Gesalbter
stellt fiir Juden ein Argernis dar. Tatsichlich ist der friihjiidische Gesalbte eine Herrscherfi-
gur, die sich kraftvoll durchsetzt und keinen schmachvollen Tod erleidet (vgl. die Falsifi-
zierung solcher Erwartung durch Tod der Pritendenten im jiidisch-rémischen Krieg).
Wenn Paulus dennoch den Gesalbten-Titel fiir Jesus favorisiert, kann dies nur unter der
Voraussetzung eines besonderen Geschehens erklirt werden, das dazu befihigt und Jesus
iiberzeugend legitimiert.

“ Z.B. Rom 4,24f; 6,3£; 8,34; 1Kor 15,3-5. Zu Kreuz und Auferstehung als Zentralinhalten
vgl. BECKER, Paulus 425427, der auf deren Eingebundensein in die ganze Person Jesu als
Heilsperson hinweist. Ganz ihnlich GNILKA, Paulus 229f., der besonders 1Kor 15,3-5 the-
matisiert. Vgl. LOHSE, Paulus 43£.106f.

Kreuz und Auferstehung werden bei Paulus zur messianischen Konnotation; vgl. HAHN,
Hoheitstitel 197-214; HOFIUS, Jesus 122-124; KARRER, Gesalbte 368-373; GNILKA, Paulus
230. Eine untergeordnete Bedeutung der friihjiidischen Gesalbtenerwartung bei Paulus ver-
treten MACRAE, Messiah 172f.; CHESTER, Expectations 66-71.76-78. Nach COLLINS, Scep-
ter 204 stellt fiir Paulus Jesu himmlische Inthronisation die Realisation seiner Kénigsherr-
schaft dar. KARRER, Gesalbte 277 versteht Jesu Herrsein aus Gottes Gegenwart und Jesu
Dienst um der Menschen willen als Spezifika des paulinischen Gesalbtenverstindnisses.
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ten zu Gott selbst als Ansatz fiir die keineswegs selbstverstindliche Anwendung
der Gesalbten-Terminologie auf Jesus vermuten.® Dieser Prozef} setzte freilich
bereits weit vor dem Zeugnis des Paulus unter Jesus-Anhingern ein. Das endzeit-
liche Gottesverhiltnis findet sich notwendig mit der Person Jesu Christi verbun-
den, so daf} die endzeitliche Gottesherrschaft mit der Gegenwart Christi iden-
tisch wird. Dann aber geniigt Christus zur Beschreibung der Heilszeit, und kon-
sequent verzichtet Paulus auf Schilderungen der endzeitlichen Vernichtung des
romischen Reiches und weithin auf utopische Bildwelten der kommenden Er-
eignisse. Er beschrinke sich auf die Ansage der Uberwindung des Todes (1Kor
15,26), der Gottunmittelbarkeit (1Kor 13,12) und besonders der dauernden Chri-
stusgemeinschaft (1Thess 4,17; 5,10; Phil 1,23).¥ Zukunfiserwartungen sollen
demnach nicht an Bildern und Szenarien festgemacht werden, sondern aus der
personalen Beziehung zu Christus und Gott erwachsen, die sich als Gottes Liebe
in Christus offenbart (R6m 5,8; vgl. 1Kor 13,13). Jesu Auferweckung begriindet
zureichend die Hoffnung auf Erweckung der Glaubenden (1Thess 4,14; 1Kor
6,14; Rém 8,11; vgl. 1Kor 15,19), so dafl die Hoffnung christologische Fundie-
rung erhilt.®® In 1Thess 4,14 entwickelt das Bekenntnis zu Jesu Sterben und Auf-
erstehen, also zu einem Geschehen der Vergangenheit, aktuelle Bedeutung fiir
die Gegenwart, wenn es die Hoffnung auf Teilhabe der Verstorbenen an der Par-
usie Christi freisetzt.” Andererseits bewirkt gerade die paulinische Rede vom
~Kreuz* Jesu eine Erdung christlicher Hoffnung, da das Kreuz Jesu Identitit (im
Sinne der Hingabe an Gott bis zum Tod) eindriicklich sichtbar macht: Im Kreuz
Jesu offenbart sich Gou (vgl. 2Kor 5,19), der sich in seiner Unbegreifbarkeir
doch ganz dem Menschen zuwendet und sein Heil intendiert.” Das geschichtlich

Einen weiteren wichtigen Ansatz stellt sicher die Verurteilung Jesu als ,Kénig der Juden®

dar, was fiir jiidische Ohren deutliche Anklinge an die kénigliche Gesalbtenvorstellung lie-

fert (vgl. Mk 15,32). GNILKA, Christen 225f. bringt den Kénigstitel der Kreuzigung mit der

paulinischen Sterbe- und Auferweckungsformel (R6m 5,6.8; 8,34; 14,9.15; 1Kor 8,11; 15,3;

u.8.) in Verbindung. SANGER, Verkiindigung 245f. denkt neben dem Kreuzestitel an Wir-

ken und Eindruck Jesu, die das Pridikat ,messianisch® an sich zogen, und die Eignung des

Christus-Titels zur Bezeichnung einer von der Schrift verheifflenen eschatologischen Heils-

gestalt, die durch die Erweckung legitimiert wurde.

¥ Vgl. zu diesen Gedankenkreisen auch die Ausfiilhrungen bei BECKER, Paulus 427.432.469-
471.478. In Christus besteht Kontinuitit von Erdenleben und himmlischer Hoffnung; vgl.
LAMBRECHT, Commonwealth 314f.

“ Dazu BECKER, Paulus 475f., der ebd. 477 auf die universale Bedeutung Christi hinweist:
Rom 5,19; 14,9; 1Kor 15,22.27.

¥ Dazu LOHSE, Paulus 105.

™ Paulus spricht vom Kreuz Jesu z.B. in Gal 3,1.13; 5,11.24; 1Kor 1,18; 2,2; 2Kor 4,10f.; Phil

2,8; R6m 6,4.6. Zur paulinischen Theologie des Kreuzes vgl. KERTELGE, Verstindnis 7¢-

76.79f.; ferner BORNKAMM, Paulus 166-169.
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12,4-11.28).”% Als geistgewirkte Gemeinde ist sie lebendige Verwirklichung der
Herrschaft Christi, dessen irdische Manifestation und Reprisentation, worin das
Wesen der Gemeinde seinen Grund erhilt (1Kor 12,12.27; ferner 6,15). Die
Herrschaft des koniglichen Gesalbten erweist sich damit in ganz eigener Weise
als machtvoll, auch wenn dies realpolitisch gesehen subtiler Wahrnehmung be-
darf.

Im Geist sind die Glieder in den Leib der Gemeinde hineingetauft (1Kor
12,13, vgl. 6,11; 2Kor 1,21f; Gal 3,27f.); im Geist tritt Christus fiir seine Ge-
meinde ein, ist die Gemeinde in Christi Leben hineingenommen (Rém 8,9-17).
Anders als bei der friihjiidischen Gesalbtenhoffnung, die Heil primir in Antizi-
pation einer Hoffnungswirklichkeit ergreift, ist fiir Paulus die christliche Ge-
meinde der Gegenwart bereits erfabrbarer Ort des Heils. Die neue Heilswirk-
lichkeit in Christus findet in der Gemeinde soziale Verwirklichung, wenn fun-
damentale Differenzierungen der hellenistischen Welt keine Uber- oder Unter-
ordnung mehr begriinden, wenn Jude und Grieche, Sklave und Freier, Mann
oder Frau gleichberechtigt zusammenleben (1Kor 12,13; Gal 3,28). Ohne dieses
Kriterium der Verwirklichung der leibhaftigen Einheit von Gemeinde kann diese
nicht Herrschaft des Gesalbten sein.

Die so erfahrbare Heilsqualitiit 1488t Paulus aber nicht vergessen, dafd ihre Rea-
lisierung anfanghaft und ihr Ort die Welt ist. Wer dies vernachlissigt und etwa
besondere Begabungen gegen alltigliche ausspielt, begegnet der Kritik des Apo-
stels (1Kor 12,18-27), ebenso der, der meint, mit ekstatischer Begabung schon der
himmlischen Sphire zuzugehéren (1Kor 14).”* Das sittliche Leben der Gemein-
deglieder im tiglichen Miteinander erhilt in den paulinischen Briefen entschei-
dendes Gewicht, da in jedem Einzelvollzug gemeindlichen ILebens Christus
prisent ist (vgl. nur 1Kor 5-11). Sachgemifl erweist sich der Geist nach Gal

72 Zu 1Kor 12 vgl. SCHREIBER, Wundertiter 177-179 (Lit.!). Vgl. auch Rém 12,3-8. Zum Ver-
hiltnis von Geist und Kirche als wesenhaftem Leib Christi vgl. auch BECKER, Paulus 454-
456, zum paulinischen Gemeindeverstindnis ebd. 440-442.447-457, wobei er 450f. keinen
Gegensatz zwischen charismatischer und institutioneller Eigenart zulassen will. Letzteres
trifft m.E. aber nur zu, wenn jede halbwegs feste Funktion bereits als Institution bezeichnet
wird. Ich setze fiir eine Institution ,Gemeinde® eine fest verankerte Verfassung voraus, die
unabhingig von Einzelpersonen bestimmte Aufgaben und Amter garantiert und damit Be-
stindigkeit gewihrt. Zum Gemeindebild des Paulus in 1Kor 12 (und Rém 12) vgl. auch
GNILKA, Paulus 261-263.269-271; KLAUCK, Gemeinde 83-90; LOHSE, Paulus 143f.; HORN,
Angeld 287-291 setzt die Charismen in Beziehung zur Leib-Christi-Metapher.

» Zu 1Kor 12,13 vgl. HORN, Angeld 172-175.

7* Nzheres zum korinthischen Enthusiasmus und der paulinischen Kritik, die sich in der Cha-
rismenlehre und der Bewertung der Glossolalie ausdriickt, bei HORN, Angeld 219-262.281-
294. Zu Enthusiasmus und Wort vom Kreuz als Kritik LOHSE, Paulus 147-153. - Die Reali-
titsnihe Pauli hilt auch KLAUCK, Gemeinde 41-43 im Blick auf die zeitgendssische Stadtge-
sellschaft des Paulus fest.
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522f.25 in der ,Liebe®, die er schenkt, also in einem Leben, das seinen sittlichen
Maflstab am Kriterium des Bestmdglichen zugunsten des Mitmenschen orien-
tiert.”” Die bereits wirksame Erl6sung konkretisiert sich in einem entsprechen-
den Lebensvollzug. 1Kor 11,29 verbindet die unwiirdige Feier des Herrenmahls
explizit mit einer Wirkung im Endgericht.” Die Wahrnehmung der Gegenwart
bewahrt den Glauben davor, sich in Utopien zu verlieren. Der Appell des Paulus
richtet sich gegen einseitige Verabsolutierungen von Méglichkeiten, die im
Glauben an Jesus als machtvollen Christus liegen.

Im iibrigen versteht Paulus seine eigene apostolische Existenz als im Wesen
von menschlicher Schwachheit (do8évera) geprigt (2Kor 11,29f; 12,5.91); denn
gerade darin gelangt Christus in ihm zur Wirkung: Menschliche Schwachheit
wird paradoxerweise zum Ort der Kraft Gottes (13,4). Damit bleibt fiir Paulus
die Wahrnehmung von irdischer Wirklichkeit méglich und gesichert, Alltig-
lichkeit und Widrigkeit des Lebens sind integraler Bestandteil christlicher Welt-
erfahrung und Ort der Bewihrung von Geistbesitz und Glaube.”

Insgesamt kann deutlich werden, inwiefern das Zukunftsbild des Gesalbten in
der paulinischen Theologie zur Artikulation des Glaubens an Jesus taugt. Es
driickt ein Moment der Hoffnung auf die Vollendung des Heils durch den voll-
michtigen Reprisentanten Gottes aus und enthilt implizit das Bild der Heils-
herrschaft eines K6nigs. Es vermag sich aber durch Modifikation von Kreuz und
Auferweckung Jesu her an einer geschichtlichen Gestalt festzumachen und der
Gegenwartswahrnehmung im Raum der Geschichte zu 6ffnen. Die in konkreter
Gegenwartserfahrung verankerte Hoffnung auf unmittelbare Christusgegenwart
iiberwindet fiir Paulus ganz konsequent Weltverlust und Utopismus.
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Geschichtliche Wirklichkeit und ,,Virtuelle Realitit*

sche Vorstellungen ohne unmittelbaren Bezug und Anspruch auf Wirklichkeit;
nicht das vergangene Geschehen an sich wird gegenwirtig, ebenso versetzt nicht
der erkennende Historiker sich in Raum und Zeit geschichtlicher Wirklichkeit,
sondern allein in seinen denkerisch hervorgerufenen Imaginationen entstehen
Vorstellungen von Vergangenem und Gewesenem - oder mit anderen Worten:
geschichtliche Wirklichkeit wird im Denken des Historikers ,phantastisch real‘.

Auf solche Weise verstanden, kommt die Wirklichkeit des Historikers in ana-
logem Sinn dem in diesem Sammelband thematisierten Begriff von ,Virtueller
Realitit“ nahe, insofern dieser nimlich arbeitshypothetisch begriffen wird als
Jdie Anwesenbeit des Abwesenden®”

Dieser eigenartige erkenntnistheoretische Pessimismus gegeniiber Geschichte,
wie ihn Augustinus in De musica vertreten hat, kann auf manche Positionen in
der neuzeitlichen und aktuellen Diskussion zur Geschichts-Hermeneutik bezo-
gen werden.

Geschichtliche Wirklichkeit als hermeneutisches Problem

Der Geschichtswissenschaftler, egal welcher historisch arbeitenden Disziplin, hat
grundsitzlich die Aufgabe, in Anwendung wissenschaftlich-reflektierter Metho-
den historische Wirklichkeit - also vergangenes Geschehen in Raum und Zeit -
angemessen zu beschreiben. Damit ist gemeint: die Darstellung von Ereignissen,
Entwicklungsprozessen und Zustinden der Vergangenheit, die Darstellung des
Werdegangs von Personen, sozialen Schichten, Volksgruppen und Nationen,
und zwar immer mit dem Ziel, Geschichte heutigen Zeitgenossen bewufit und
verstindlich werden zu lassen.

Dabei wird in der Praxis historischen Forschens und Lehrens oftmals still-
schweigend eine Hermeneutik vorausgesetzt, die davon ausgeht, dafl der For-
scher seine Materie direkt verstehen kdnne und dafl vergangenes Geschehen in
den Ergebnissen des forschenden Historikers gegenwirtig und erfahrbar werde.?

7 Siehe zum Begriffsverstindnis die Analyse von UTE SUSSBRICH: Virtuelle Realitit. Eine
Herausforderung an das Selbstverstindnis des Menschen (= Kulturanthropologie-Notizen
56). Frankfurt a. M. 1997 (Literatur!).

8 Unkritische Hermeneutik solcher Art findet sich nicht nur bei Geschichtswissenschaftlern
der Vergangenheit wie beispielsweise bei Wilhelm von Humboldt oder Leopold von Ranke
(vgl. GEORG G. IGGERS: Geschichtswissenschaft im 20. Jahrhundert. Géttingen 1993, 83),
sondern sie zeigt sich auch bei Historikern unserer Zeit, systematisch propagiert etwa bei
AIF LUDTKE, der dem Historiker sogar ausdriicklich eine Theorieabstinenz empfiehlt,
denn ,barfuff bleibt man dem Boden der Realitit niher - fiir institutionalisierte Wissen-
schaftler und -innen eine vielfach vergessene Einsicht® (Einleitung: Was ist und wer treibt
Alltagsgeschichte? In: DERs. (Hrsg.): Alltagsgeschichte. Zur Rekonstruktion historischer
Erfahrungen und Lebensweisen. Frankfurt a. M. 1989, 36).
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Dessen ungeachtet gelten im wissenschaftstheoretischen Diskurs solche Vorstel-
lungen von Geschichte und Geschichtsschreibung mehrheitlich als ,naiver Rea-
lismus*.? Das Bewuf8tsein, historische Wirklichkeit als hermeneutisches Problem
zu identifizieren, und Versuche, Geschichtserkenntnis wissenschaftstheoretisch
reflektiert zu begriinden, gehdren zu einem Prozefl geschichtstheoretischen
Denkens, der im 19. Jahrhundert sich durchzusetzen begann, v. a. durch Johann
Gustav Droysen, Georg Simmel und Max Weber stark beeinflufit wurde und bis
heute unabgeschlossen andauert.”

Ungeachtet aller individuellen Unterschiede teilen die meisten dieser Theorie-
ansitze das Anliegen, das objektivistische Geschichtsverstindnis der historisch
arbeitenden Disziplinen geschichtstheoretisch in Frage zu stellen und histori-
sches Erkennen wissenschaftlich zu begriinden. Die ,geschichtliche Wirklichkeit*,
die der Historiker erarbeitet und beschreibt, ist demnach nicht das wirkliche
vergangene Geschehen, sondern sie ist immer die individuelle kreative Konstruk-
tion eines gegenwirtig lebenden historischen Beobachters." Was der Historiker

® So wortlich WOLFGANG J. MOMMSEN: Geschichte als Historische Sozialwissenschaft. In:
PIETRO ROssI (Hrsg.): Theorie der modernen Geschichtsschreibung. Frankfurt a. M. 1987,
141,

© Einen instruktiven Uberblick zur Geschichte der Hermeneutik bietet immer noch: G.
EBELING: Hermeneutik. In: RGG3 III (1959) 242-262; siehe auch HORST WALTER BLANKE/
DIRK FLEISCHER/JORN RUSEN: Historik als akademische Praxis. Eine Dokumentation der
geschichtstheoretischen Vorlesungen an deutschsprachigen Universititen von 1750 bis
1900. In: Dilthey Jahrbuch fiir Philosophie und Geschichte der Geisteswissenschaften 1
(1983) 182-255. Ferner seien aus der Literatur zur Theorie der Geschichtswissenschaft er-
wihnt: REINHART KOSELLECK: Uber die Theoriebediirftigkeit der Geschichtswissenschaft
(1972). In: THEODOR SCHIEDER/KURT GRAUBIG (Hrsg.): Theorieprobleme der Geschichts-
wissenschaft (= WdF 378). Darmstadt 1977, 37-59; HANS JURGEN GOERTZ: Umgang mit
Geschichte. Eine Einfiihrung in die Geschichtstheorie. Hamburg 1995.

Speziell zur hermeneutischen Frage der Kirchengeschichte siche: NORBERT BROX: Fragen
zur ,Denkform“ der Kirchengeschichtswissenschaft. In: ZKG 90 (1979) 1-21; HANs
REINHARD SEELIGER: Kirchengeschichte - Geschichtstheologie — Geschichtswissenschaft.
Analysen zur Wissenschaftstheorie und Theologie der katholischen Kirchengeschichts-
schreibung. Diisseldorf 1981; PETER STOCKMEIER: Kirchengeschichte und Geschichtlich-
keit der Kirche. In: ZKG 81 (1970) 145-162; Ders.: Kirchengeschichte und ihre hermeneu-
tische Problematik. In: RQ 80 (1985) 49-58.

Zur Problematik aus philosophischer Sicht siche SEVERIN MULLER: ,Narbiger Silberball“
im ,Welthorizont*. Phinomenologie des Phantastischen bei Edmund Husserl und Arno
Schmidt (,Gadir“). Erscheint in: Reihe des Osterreichischen Gesellschaft fiir Phinomeno-
logie, Bd. 4. Frankfurt 2000. - S. Miiller sei an dieser Stelle herzlich gedanke fiir die anre-
gende und gewinnbringende Lektiire, die er durch die freundliche Uberlassung des Manu-
skripts erméglicht har.

" Vgl. UWE BARRELMEYER: Geschichtliche Wirklichkeit als Problem. Untersuchungen zu
geschichtstheoretischen Begriindungen historischen Wissens bei Johann Gustav Droysen,
Georg Simmel und Max Weber (= Beitrige zur Geschichte der Soziologie 9). Miinster
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lichkeit von sozial- und mentalititsgeschichtlichen Fragestellungen innerhalb der
Kirchengeschichte hingewiesen.”

Die Kirchengeschichtsforschung kennt einen ganzen Katalog gebriuchlicher
LDenkformen iiber Geschichte und Kirchengeschichte®, die als subjektive oder
zuweilen auch als gruppenspezifisch kollektive Interessen im Kopf des Kirchen-
geschichtlers sein historisches Forschen leiten. Sie haben nicht nur Einfluf auf
die Form kirchengeschichtlicher Darstellung, sondern durchaus qualitative Fol-
gen. N. Brox hat eine Anzahl solcher iiblichen und geliufigen kirchengeschicht-
lichen ,Denkformen® zusammengestellt:* Die Vorstellung von Kirchengeschich-
te als ,Heilsgeschichte” versteht Kirchengeschichte als eine Sondergeschichte und
klammert sie aus der Weltgeschichte aus; die Denkform vom ,Vergangenheits-
Gegenwarts-Gefille* wihnt eine je entferntere Vergangenheit prinzipiell der
Wahrheit niher und mifit ihr daher grundsitzlich groflere Autoritit zu;”® Kon-
tinuititensuche® dient in der Kirchengeschichtsschreibung hiufig apologetischen
Anliegen;" das Denkschema von Kirchengeschichte als ,Geschichte der Sieger*
qualifiziert eine Teilgeschichte zu der Kirchengeschichte; unter der Vorstellung
von ,Licht und Schatten* wird die Auseinandersetzung von Orthodoxie und Hi-
resie parteilich aufgel6st, zumeist mit ausdriicklich behaupteter Prioritit der Or-
thodoxie; bestenfalls wird den Hiresien noch eine Mitverdienstlichkeit an der
Entwicklung der kirchlichen Lehre und Wahrheitserkenntnis zugestanden.”

Die Bestimmung des geschichtswissenschaftlichen Objekts, hier also der Kir-
che, ist durch ,den Denkrahmen des Forschers (seinen ,lebensweltlichen Stand-
ort)* geprigt und zwar ,auch auf der qualitativen Ebene“.”® Es steht hier nicht

B Siehe z. B. HEIMUT SEIFFERT: Kann die Kirchengeschichte zur Sozialgeschichte werden?
In: Kirchliche Zeitgeschichte 10/2 (1997) 348-358; KARL-HEINZ BRAUN: Kirchengeschichte
in sozialgeschichtlicher Perspektive. Uberlegungen anlifllich einer Studie iiber das Ius pri-
mae noctis. In: ThPQ 146/4 (1998) 402-408; HANS REINHARD SEELIGER: Das Netzwerk
der commanio. Uberlegungen zur historischen Soziologie des antiken Christentums und ih-
rer Bedeutung fiir die Ekklesiologie. In: BERND JOCHEN HILBERATH (Hrsg.): Communio -
Ideal oder Zerrbild von Kommunikation? (= QD 176). Freiburg ~ Basel —~ Wien 1999, 19-38.

“ Fragen zur ,Denkform* der Kirchengeschichtswissenschaft 3-7; siehe ihnlich die Doku-
mentation von KARL HAMMER: Kontinuitit und Diskontinuitit in der Kirchengeschichte.
In: ThZ 34 (1978) 14-28.

¥ W. MAGASS: Uber die bischfliche Rede. In: Imago Linguae. FS fiir F. Paepcke. Miinchen
1977, 339-358: ,Universalitit der Kirche, Altertum und consensus sollen Helfer sein“ (353).
Hierher gehort auch die vielstrapazierte Rede vom sunanimis consensus Patrum.

* KARL HAMMER: Kontinuitit und Diskontinuitit in der Kirchengeschichte. In: ThZ 34
(1978) 14-28.

7 R. M. JONES: The Church’s Debt to Heretics. London o. J.; WALTER NIGG: Das Buch der
Ketzer. Frankfurt a. M. 1962.

" N. BROX: Fragen zur ,Denkform® der Kirchengeschichtswissenschaft 18.
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die Weltanschauung des Geschichtsforschers, seine Sympathien und Antipathien,
seine Interessen und Ilusionen, vielleicht auch seine geschlechtsspezifischen Per-
spektiven mit in sein Geschichtsbild ein. In der Geschichtswissenschaft ist man
heute der Auffassung:

»Das, was eine Geschichte zur Geschichte macht, ist nie allein aus den Quellen ableitbar: es
bedarf einer Theorie moglicher Geschichten, um Quellen iiberhaupt zum Sprechen zu

bringen. Parteilichkeit und Objektivitit verschrinken sich dann auf neue Weise im Span-
« 21

nungsfeld von Theoriebildung und Quellenexegese®.

Bezicht man das nun auf die eingangs vorgestellte Wertung geschichtlicher
Erkenntnis, wie sie Augustinus in De musica vertreten hatte, dann zeigt seine
kritische Sicht durchaus gewisse Ahnlichkeiten mit Positionen moderner Ge-
schichts-Hermeneutik. Geschichdiche Wirklichkeit entsteht seiner Auffassung
nach allein im Denken (cogitatio) des historisch arbeitenden Menschen. Die Bil-
der und Vorstellungen von Geschichte, die ein Historiker entwirft, sind gleich-
sam nur ,phantastisch real‘; sie sind ,Phantasien oder ,Phantasmen®, weil sie
einerseits nicht auf unmittelbarer Sinnen-Wahrnehmung beruhen, andererseits
aber auch nicht zu den intelligiblen Wahrheiten geh6ren. Und Geschichtser-
kenntnis erweist sich so bei Augustinus als das Produkt einer kognitiven Lei-
stung basierend auf eigenen Erfahrungen (phantasiae) und willkiirlich geformten
Vorstellungen (phantasmata).

In gewissem analogem Sinn mag der Geschichte denkende Mensch als quasi
Gestalter einer ,virtuellen Welt* erscheinen. Doch sein Gestalten ist nicht unum-
schrinkt; er hat geschichtliche Ereignisse und die Dramaturgie seiner histori-
schen Personen nicht einfach erdacht und erfunden - so als ob man Kaiser Kon-
stantin I, Johannes Chrysostomus und Karl den Groflen in eine Reihe stellen
konnte mit Lara Croft, der Heldin im Cyberspace, oder mit Ananova, ,der er-
sten virtuellen Nachrichtensprecherin der Welt“, die ,ohne jeden Versprecher*
liest, sich ,nie riuspern muf und ,keinen Spickzettel® braucht; Ananova wird
im April diesen Jahres ihren Dienst im Internet aufnehmen und sie wird tagtig-
lich da sein fiir ihre Fans, denn sie braucht ,nie Urlaub und ist immun gegen
Schnupfen“, allerdings: ,Sie fiirchtet sich vor elektronischen Viren.“? Das Ge-
stalten des Historikers wird begrenzt und bestimmt durch das, was R. Koselleck
das ,Vetorecht“ der Quellen genannt hat:

LStreng genommen kann uns eine Quelle nie sagen, was wir sagen sollen. Wohl aber hindert
sie uns, Aussagen zu machen, die wir nicht machen diirfen. Die Quellen haben ein Veto-

# REINHART KOSELLECK: Vergangene Zukunft. Zur Semantik geschichtlicher Zeiten. Frank-
furt a. M. 1979, 206.

Z Augsburger Allgemeine Zeitung Jg. 120 Nr. 21 vom 27.1.2000 (Seite 22).
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Urbild und Abbild

Diese Ahnlichkeit bedeutet aber auch eine Teilhabe an den Urbildern, denn im
Abbild ist das Urbild reprisentiert. Nach Sozomenos ist das Abbild voll geheim-
nisvoller gottlicher Krifte und shnlich behauptet auch der heilige Johannes von
Damaskus, dafl das Abbild nicht Gott sei, ,aber es ist von géttlicher Kraft und
Gnade erfiillt.“"

Nina Gockerell fithrt das Beispiel der
nachgebildeten Zunge des heiligen Jo-
hannes von Nepomuk® an, welche vor
tibler Nachrede und Verleumdung am
Korper getragen oder sonst wie aufbe-
wahrt werden sollte. Diese Zunge gab es
nicht nur nachgebildet in Wachs in na-
tiirlicher Grofle, sondern manchmal auch
mit einem Pergamentbild des Heiligen
zusammen in einem kostbar ausgestatte-
ten Kistchen oder als Miniatur in An-
hingern und Medaillons, die dann als
Amulette getragen wurden."

.Nicht das Material, sondern ihre Ge-
stalt verleiht [...] Sakramentalien im Sin-
ne des Volksglaubens ihre Kraft, zu
schiitzen oder gar zu heilen.“"” Ahnlich
verhilt es sich bei einem Kupferstich, der
Abbildung 1: N:achbildung der Nepomuk- 15 Rechte und wahrhafte Mafl dess
lz_::gelén Jﬁlr’;::j:ﬁeg' Golddrahtmontie- Fuess vnser lieben Frauen welches auf

& ' behalten wird in einem Kloster in Hispa-
nien“ darstellt. Demnach vermag die maflstabsgetreue oder in Originalgrofie
wiedergegebene Korperlinge eines Heiligen oder in diesem Falle die Grofle des
Fufles Mariens, die von der tatsichlichen Kérperreliquie (oder angenommenen

' MENGES, Bilderlehre, 12. Zit. nach: KRISS-RETTENBECK, Bilder und Zeichen, 10.

2 Aus: PFISTERMEISTER, Wachs, 201.

B Der heilige Johannes von Nepomuk lebte in der zweiten Hilfte des 14. Jahrhunderts. Als
Geistlicher war er der Beichtvater der bayerischen Prinzessin Sophie, der Gemahlin des
bshmischen Konigs Wenzel IV. Der Legende nach gab er das Beichtgeheimnis trotz der
Folter nicht preis. Daraufhin liefl ihn Kénig Wenzel in die Moldau stiirzen. Sein Leichnam
schwamm auf wunderbare Weise auf dem Wasser und sein Haupt war mit fiinf Sternen
umgeben, die man als die Buchstaben des Wortes ,tacui“ {ich habe geschwiegen) deutete.

" PRISTERMEISTER, Wachs, 201.

' GOCKERELL, Bilder und Zeichen der Frommigkeit, 38.
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Grofle des Fuflabdrucks Mariens) ausgehende Heilskraft zu vermitteln.”® Ver-
sprochen waren dem Frommen zudem beim Kiissen des ,Maf} dess Fuess vnser
lieben Frauen“ und nach dem Beten je dreier ,Vatter
vaser® und ,,Aufe Maria® 700 Jahre Ablaf.”

Kriss-Rettenbeck fafit diese Entwicklung der Bil-
derverehrung in der Alten Kirche so zusammen: ,So
konnte das Bildwerk in der volkstiimlichen Anwen-
dung mehr sein als sakraler Schmuck, als nur erin-
nernde Reprisentation, es konnte zu mehr dienlich
sein als zur Erbauung, zur Andacht, zur Unterrich-
tung der Analphabeten: es konnte zur wirkenden
Gegenwart Gottes oder eines Heiligen werden.“”
Offensichtlich hatte sich das Verhalten durch per-
sonliche oder kulturelle Umstinde der religiésen
Lehre und Bildung entfremdet, so dafl neben die
Andacht mehr und mehr die Ritualisierung der Bil-
derverehrung und - damit verbunden - die weitge-
hend geist- und seelenlose Anwendung und der
Gebrauch der Bilder als Machtmittel trat. Dieser
mehr oder weniger geistlose Gebrauch der Bilder
konnte deren buchstiblich werkzeuglichen Ge-
brauch zur Folge haben. Denn die Trennung von
LSymbol und Symbolisiertem, von Bedeutendem
und Bedeutetem, von Bezeichnendem und Bezeich-
netem“” scheint mehr oder weniger aufgelst. Von  appiidung 2: Kupferstich
einem Bild oder Zeichen werden ,Wert, Fihigkeit,  Dasrechte und wahrhafte
Leistung und geistiges und physisches Vermdgen  Ma8..., 18. Jahrhundert.
hingenommen wie von Vorbild und Bezeichnetem.

Das Bild wird zum Gotzen, das Zeichen zum Fetisch.“?! Vielfach wurden den
Andachtsbildern, die urspriinglich vornehmlich der persdnlichen Devotion dien-

' Vgl. hierzu: BEITL, Volksglaube, 20c. BRUCKNER, Bildwelt, 27. KRISS-RETTENBECK, Bilder
und Zeichen, 40f. und Abb. 82.

¥ Wie aus dem Text des Kupferstiches hervorgeht, hatte diesen Ablafl Papst Johannes XXII.
gewihrt und Papst Clemens VII. ,bestittiget”.

® Aus: BRUCKNER, Bildwelt, 27.

¥ KRISS-RETTENBECK, Bilder und Zeichen, 10.

* HANSMANN, KRiss-RETTENBECK, Amulett, 123£.

' HANSMANN, KRISS-RETTENBECK, Amulett, 124.
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15. Jahrhunderts belegen dies.’”? Der heilige Florian gegen die Feuersnot, die hei-
ligen drei Kénige und der heilige Christophorus als Patrone der Reisenden und
Beschiitzer vor einem plétzlichen Tod. Der heilige Valentin gegen die Epilepsie,
wobei sich hier deutlich eine Volksetymologie von den shnlichen Anfangslauten
Valentin und Fallsucht herleiten liflt. Die Heiligen Wendelin und Leonhard als
Nothelfer gegen Viehseuchen waren ebenfalls sehr beliebt. Und viele andere Hei-
lige mehr. Im Volksglauben waren aber auch andere magische Verkniipfungen
verbreitet. Exemplarisch seien hier nur die Namensabbreviaturen von Jesus und
Maria, die dreisprachigen Kreuztitel und der Prolog des Johannesevangeliums
genannt. Wie bereits erwihnt, dienten diese Bilder zunichst der Aufbewahrung
in einem frommen Buch oder als Schmuckstiicke. Aber bald schon verwendete
man sie als Haussegen und Amulette, und so wurden sie auf Schachteln, Tru-
hendeckel, in Schrinke, an Tiiren, Opferstdcken, Kirchenstithlen usw. aufge-
klebt oder angenagelt. Bis lange ins 20. Jahrhundert hinein beklebte die fromme
Landbevélkerung die Innenseiten der Leinwandschrinke, Truhen und Koffer-
deckel mit solchen Heiligenbildchen. Patronatsbilder als Haus- und Stallschutz
wurden besonders gern verwendet. Hier zeigt sich eine Analogie in der Phino-
menologie zu einem auch im Christentum wohlbekannten Brauch im Judentum;
dort sollte der fromme Jude gemif} Dtn 6,4-9*° die Worte Gottes an die Pfosten
und Tiiren seines Hauses schreiben.

Zu Beginn des 16.Jahrhunderts ist der heilige Christophorus als ein fast
yuniversaler* Schutzpatron verehrt worden. Besonders Martin Luther wandte
sich energisch gegen die, in der Bevblkerung weit verbreiteten Vorstellungen von
Schutzpatronen. In seiner 1516/17 gehaltenen Vortragsfolge iiber die 10 Gebote
beklagte er, daff der heilige Christophorus mehr als alle Apostel verehrt und mit

Jtorichten Versen* gefeiert werde:

»Christophore sancte, virtutes sunt tibi tantae:
Qui te mane videt, nocturno tempore ridet,
Nec Satanas caedat nec mors subitanea laedat™

2 HEITZ, SCHREIBER, Pestblitter des 15. Jahrhunderts.

3 Hore, Israel! Jahwe, unser Gott ist einzig. Darum sollst du den Herrn, deinen Gott lieben
mit ganzem Herzen, mit ganzer Seele und mit ganzer Kraft. Diese Worte, auf die ich dich
heute verpflichte, sollen auf deinem Herzen geschrieben stehen. Du sollst sie deinen Soh-
nen wieder holen. Du sollst von ithnen reden, wenn du zu Hause sitzt und wenn du auf der
Strafle gehst, wenn du dich schlafen legst und wenn du aufstehst. Du sollst sie als Zeichen
auf dein Handgelenk binden. Sie sollen zum Schmuck auf deiner Stirn werden. Du sollst sie
auf die Tiirpfosten deines Hauses und in deine Stadttore schreiben.*

* SPAMER, Andachtsbild, 43.

Decem Praecepta Wittenbergi predicata populo per P. Martinum Luther Augustinianum:

Weimarer Gesamtausgabe 1. Bd. 1883. 413f. Zit. nach SPAMER, Andachtsbild, 43. Die deut-
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Nicht der Abgebildete, sondern das Abbild allein schon vermochte apotropiisch,
heilend, stirkend, Unwetter abwendend u.i. zu wirken. Abbilder eines Abbildes,
also kleine gedruckte Bildchen eines Gnadenbildes, konnten durch Berithrung
wirken, aber oftmals schien selbst das nicht mehr von N&ten zu sein, da schon
die beabsichtigte Ahnlichkeit mit dem Abgebildeten den Bildchen magische
Wirkung verliech. Dem Phinomen nach nahmen sie dabei den Charakter von
Amuletten oder mantischen Medien an.
Stellvertretend soll hier ein Beispiel geniigen:

»Durch diese nun beriihrte Bildlein seynd an verschiedenen Orthen sehr vile und Guttaten
geschehen: allermaflen jene, welche sie erfahren, dem Closter der Gesellschaft St. Ursula
bey St. Joseph schriftlich auch von weit entlegenen Orthen haben vernachrichtet, wie Gna-
denreich durch diese Bildlein ihnen seye geholfen worden. Als Erstlich haben schon viele
grofle Siinder, wann sie Mariam in dieser Bildnuf} mit Vertrauen angeruffen, von Gott er-
leuchtet, mit bereuten Hertzen ihre Siinden gebeichtet, und ein bufifertiges Leben gefiihret.
Andertens. Dafl man vielmehr Andacht, Liebe und Inbrunst zu den himmlischen, und
geistlichen Sachen erlanget hat. Drittens. Auch einen seeligen Todt erlanget, wann sie die
heiligste Mutter Gottes bey solchen Bild gebietet, und angeruffen haben. Massen die Erfah-
renheit gegeben, dafl wann sie ein solches Gradenbild bey sich gehabt wider die bose Gei-
ster, und teuflische Anfechtungen in letzten Streitt und Todtndthen ersprieilich Hiilff
solche zu iiberwinden, und zu vertreiben erlangt haben. Viertens. Wann man ein solches
Bild zu den Krancken gebracht, an denen zu zweifflen gewest, ob sie sterben, oder genesen
werden: und eintweders ihnen solches vorgehalten, oder aufgeleget, haben sich die
Krancken bald verindert, dafl es zum Sterben, oder Leben gewesen. Fiinftens. Hat es in un-
terschiedlichen Kranckheiten geholffen, wann solches Bild Marii aufgelegt worden, abson-
derlich denen hart gebihrenden Frauen, wann man Ihnen das Bild auf das Hertz gelegt, und
dasselbe angeruffen haben. Sechstens. Ist auch offt durch dergleichen Bildlein Marii in de-
nen Feuers-Brunsten, da man es in das Feuer hineingeworffen, das Feuer gestillet, und au-
genscheinlich Hiilff erfahren worden. Darbey auch sehr offt die Bildlein von Sendl oder
Papier unter den Kollen und Aschen unversehnt, und unverletzt gefunden worden. Siben-
den. Dergleichen Gnaden-Bildlein haben auch sonderbare Kraft wider die starcke Ungewit-
ter gehabt, wenn man diese gegen den Wetter ausgehinget, besonders auch wider die
Zaubereyen; dahero solche Gnaden-Bildlein in hochen Ehren und Werth zu halten, und
sollen sich die Jenige fiir gliickseelig schitzen, die solche bekommen, massen schon Gfters
geschehen, wann diese in geringen Ehren gehalten wirden, dafl sie verlohren worden, und
verschwunden seynd.“®

Nun zeigt sich hier keine strikte Trennung zwischen der Anrufung der Abge-
bildeten und dem Abbild selbst. Beides scheint gleichermafien wirkmichtig, und
es wird nahezu kein qualitativer Unterschied zwischen Maria, dem Gnadenbild
und dem Andachtsbild mit dem aufgedruckten Gnadenbild gemacht.

* Zitiert nach HANSMANN, KRISS-RETTENBECK, Amulett, 124f. Jedoch wird die Quelle nicht
angegeben.
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und den Bildergebrauch ergeben. Allerdings, so merkt Hartinger an,” darf man
keineswegs einen Automatismus unterstellen. Auflerdem zeigt sich seiner Mei-
nung nach das ,umfassende Bereitliegen religioser Bildnisse fiir menschliche An-
liegen“ etwa darin, dafl in manchen Gegenden die Frauen, die wissen wollten, ob
sie schwanger waren, eine Nadel durch ein Marienbild stieflen und sie nach neun
Tagen wieder herauszogen. War sie rein, so sollte dies ,nicht schwanger* bedeu-
ten. War die Nadel an der Spitze rostig geworden, so bedeutete dies, sie war mit
einem Jungen schwanger; war die Ose der Nadel rostig geworden, so deutete dies
auf ein Midchen hin.*

Hier finden wir viele kulturelle Bausteine, aus welchen sich dieser Brauch, der
vorwiegend fiir Ungarn belegt ist, zusammensetzt.

Erstens das Patronat Mariens fiir werdende Miitter, zweitens die theologisch
bedeutsame Zahl neun, drittens die Kenntnis*’ von vielerlei Losorakel und die Be-
reitschaft an sie zu glauben. Viertens die Umkehrung des Verfahrens mit den
Rachepuppen - ein Brauch mit weltweiter Verbreitung: Das Durchbohren oder
Schlagen eines aus Wachs, Teig, Ton, Holz, Eisen oder Blei geformten Bildes
einer Person unter Verwiinschungsspriichen, in der Hoffnung, der gemeinten
Person widerfahre ihnliches. Heute kennen wir thn meist nur noch aus oft
zweifelhaft kolportierten Voodoo-Briuchen. Fiinftens das religiése Bild, dessen
Wert durch die Seelsorger der Bevélkerung nahegebracht worden war, denn die
allvigliche Anschauung der Bilder hatte zu einer Verinnerlichung gefiihrt.

Die kontinuierliche Auseinandersetzung der Kirche mit der Bilderfrage seit
den ersten Jahrhunderten liflt seit dem frithen Mittelalter einen Kern der katho-
lischen Auffassung erkennen:

~Ein und dasselbe Bild oder Zeichen kann dem Zweck des Schmuckes und der Belehrung
dienen, es kann Mittel der Andacht, der Kontemplation und der Meditation sein, aber auch
Erkenntnismittel. Zur Reprisentierung bestimmt, kann es als Stellvertretendes zum Kult-
mittel und zum Zeichen des Mysteriums werden. In ihm kann sich eine individuelle oder
gemeinschaftliche Selbstdarstellung entfalten. Und damit wird es - objektiviert — Orientie-
rungsmittel, Richtscheit und Priifstein. Durch géttlichen Gnadenakt kann das Bild teilha-
ben an der Macht und Gnade des Urbildes: es wird zum Gnadenbild oder zum
Sakramentale.“*

¥ HARTINGER, Religion, 97.
* TEMESVARY, S 21. Zit. nach: HARTINGER, Religion, 98.

* Beispielsweise aus den Rauhnichten: weit verbreitet sind Losbriuche, die heiratswilligen
Midchen z.B. die Herkunft oder die Initialen des Zukiinftigen aus Apfelschalen lesen las-
sen.

% KRISS-RETTENBECK, Bilder und Zeichen, 12.
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In der ,abendlindischen Erkenntnistheorie® galt aber lange als gesicherte
Grundlage, daf8 ,Fiktion und Imagination ... bei Orientierungsversuchen iiber
die Wirklichkeit hinderlich seien, weil diese auf Defekten im korrekten Denken
beruhen®. Erst im 20. Jahrhundert wurde wieder dem ,Eigenwert der Phantasie®
und ,wie Fiktion und Wahrnehmung von Wirklichkeit stirker zusammenhin-
gen” breiter nachgegangen.”

Es geniigt also nicht, Fiktion nur als Verm&gen anzusehen, die ,Wirklichkeit
abzubilden. Das kann sie immer nur unvollkommen.“ ,Menschliches Imaginati-
onsvermogen steht nicht nur im Dienste der Ab-Bildung. Auch virtuelle Realiti-
ten sind als Fiktionen nicht einfach Schein-Welten, die vor der Zensur der Reali-
titspriifung wie eine Seifenblase zerplatzen. In ihnen kénnen sich Akte der Er-
findung vollziehen, mit denen wir die Wirklichkeit neu sehen.“ Dabei sind diese
Akte der Erfindung ,zwischen den Polen eines puren Findens und eines beliebi-
gen Sichausdenkens anzusiedeln. Die Fihigkeit ,zum Umgang mit dem Fikti-
ven® ist somit als ein ,produktives und kreatives Vermdgen®, als ein , Akt der
Ein-Bildung* anzusehen. Hier sind wir nun bei einen Aspekt des Fiktiven ange-
langt, dem ,,Umgang mit ihm als einem Akt des Bildungsprozesses,* dessen reli-
gionspidagogische Bedeutung in Bezug auf einen biblischen Text unten eine
Konkretisierung erfihrt."* Zur Erliuterung des angedeuteten Zusammenhanges
von Innen- und Auflenwelt sei auf I). W. Winnicott eingegangen, der sich aus
neuerer psychoanalytischer Sicht ausiihrlich mit den skizzierten Aspekten aus-
einandergesetzt hat.

2.2. Psychologische Perspektive des Raumer'ebens nach D. W. Winnicott

Der englische Psychoanalytiker und Kinderarzt D. W. Winnicott (1896-1971)
erweiterte die Psychoanalyse, ihalich wie L. H. Erikson von einer eher indivi-
duellen zu einer auch sozialpsychologisch: Aspekte umfassenden Psychoanaly-
se.” So kann er auch die Umwelt und besonders den Gebrauch des Raumes
durch den Menschen in den Blick nehmen. Aufgrund der Tatsache, dafl D. W.
Winnicotts Theorie schon mehrfach in der Theologie rezipiert wurde’, kann es
geniigen, nur einige im Blick auf unser Thema bedeutsame Aspekte aus seiner

Y Ebd.

* Ebd.

5 vgl. HEMBROCK, H.-G., Gottesdienst: Spielraum des Lebens, Weinheim 1993, 47. Vgl. zur
Einfihrung u. a: DAVIS, M./WALLBRIDGE, D, Eine Einfiihrung in das Werk von D. W.
Winnicott, Stuttgart 1983 und BuscH, E., Einfihrung in das Werk von D. W. Winnicott,
Frankfurt a. M. 1992.

16 ygl. HEMBROCK, Gottesdienst: Spielraum des Lebens, 1993, bes. Kapitel 3, 44-59. Vgl.
DRECHSEL, W., Pastoralpsychologische Bibelarbeit, Stutrgart u. a. 1994, bes. 119-204, u. v.
a. m.
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Theorie zu skizzieren, die den inhaltlich zentralen ,allgemeinmenschlichen
‘Raum von Erfahrungen’V, den Zwischenraum, erliutern helfen. Erschwerend
fiir ein solches Unterfangen wirkt sich jedoch die fehlende Systematik in D. W.
Winnicotts Werk und seine oft nicht eindeutig definierten Begriffe aus.’® Beson-
ders ausgeprigt trifft dies fiir das hier zur Verhandlung anstehende Raumver-
stindnis zu.

2.2.1. Der Zwischenraum

Von nicht unerheblicher Schwierigkeit fiir eine Darstellung des Verstindnisses
von Zwischenraum nach D. W. Winnicott erweist sich die Tatsache, dafl D. W.
Winnicott je nach Erdrterungszusammenhang diesen Zwischenraum mal als
ointermediiren Raum“?, mal als ,intermediire(n) ‘Spielplatz’“®*, mal als ,,poten-
tiellen Bereich“?, mal als ,potential space“” bezeichnet, um nur eine Auswahl
der verschiedenen Bezeichnungen anzufiihren. Zu weiterer Verwirrung trigt
noch bei, dafl potential space in der deutschen Ausgabe unterschiedlich wieder-
gegeben wird: mal mit ,Spannungsbereich“, mal mit ,potentieller Raum“.? Un-
ter diesen Voraussetzungen kann eine Darstellung des Verstindnisses von Zwi-
schenraum nach D. W. Winnicott wohl weniger in den Begriffen, als vielmehr in
den gesetzten Schwerpunkten ihre Klarheit suchen.

Im wesentlichen lassen sich drei Schwerpunkte in D. W. Winnicotts letztem
zu seinen Lebzeiten erschienen Buch ,Vom Spiel zur Kreativitit“* ausmachen,
die von nicht unerheblicher Bedeutung fiir das Raumverstindnis sind: ,1. Sein
Konzept von der Bedeutung der Ubergangsobjekte fiir die Entwicklung (Kap. 1
...y 2 und 6); 2. eine psychoanalytische Spieltheorie bzw. Grundziige einer Theo-
rie dariiber, wie der Mensch zu einem Mitglied seiner Kultur wird (Kap. 3, 4 und
5); 3. die Vorstellung von einem ‘intermediiren Raum’, die Frage danach, wo
‘kulturelles Erleben’ stattfindet (Kap. 7 und 8).“” In allen drei Schwerpunkten
werden zwar jeweils unterschiedliche Akzente gesetzt, doch der hier interessie-

V' DRECHSEL, Pastoralpsychologische Bibelarbeit, 1994, 151.

¥ ygl. STORK, J., Versuch einer Einfilhrung in das Werk von D. W. Winnicott, in:
WINNICOTT, D. W., Von der Kinderheilkunde zur Psychoanalyse, Miinchen 1976, 9-28, 9.
Engl. Onginal: Through Paediatrics to Psycho-Analysis, London 1958.

¥ WINNICOTT, Vom Spiel zur Kreativitit, Stuttgart 1973, 11. Engl. Original: Playing and
Reality, London 1971.

2 Ebd,, 59.

2 Ebd., 116.

2 Ebd.

B Ebd. Anmerkung auf S. 116.

2 WINNICOTT, D. W., Vom Spiel zur Kreativitit 1973.

¥ BuscH, Einfiihrung, 1992, 140. Hervorhebung im Original (H. i. O.).
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rende Bereich des Raumverstindnisses als Zwischenraum wird aus unterschiedi-
chen Blickwinkeln immer wieder angesprochen. Aus diesem Grunde soll die
Darstellung des Zwischenraumes den angesprochenen Schwerpunkten entspre-
chend erfolgen: zunichst im Zusammenhang mit der Bedeutung der Ubergangs-
objekte bzw. -phinomene, dann im Zusammenhang mit Spielen und zuletzt im
Zusammenhang mit der Lokalisierung von kulturellem Erleben bzw. kultureller
Erfahrung. Einer solchen Darstellungsweise sollte es gelingen, die nuancierten
Bedeutungen des Zwischenraumes einzufangen und dabei die fiir unseren Zu-
sammenhang bedeutsamen Ergebnisse festzuhalten. Uberschneidungen in der
Darstellung scheinen aber nicht vermeidbar zu sein.

2.2.1.1. Ubergangsobjekt bzw. -phinomen

Das Ubergangsobjekt bzw. -phinomen ist der wohl bekannteste Teil in D. W.
Winnicotts Werk, auf den schon viele Religionspidagogen, v. a. im Zusammen-
hang mit dem Thema Symbol, hingewiesen haben.?

Den Ausgangspunkt von D. W. Winnicotts Konzept der Ubergangsobjekte
bzw. -phinomene bilden seine direkten Beobachtungen bei Siuglingen, die er in
seinem ersten Forschungsbericht beschreibt: wenn den Siuglingen ein Untersu-
chungs-,Spatel“ hingehalten wird, entsteht eine ,Periode des Zogerns®, bevor sie
den Spatel ergreifen und damit spielen oder sich zuriickziehen.” Es ist festzuhal-
ten, dafl dieses Zégern nicht als Widerstand im Sinne S. Freuds aufzufassen ist.”*
Aus dieser Beobachtung entwickelte D. W. Winnicott sein Konzept der Bedeu-
tung der Ubergangsobjekte bzw. -phinomene.”

% Aus der groflen Anzahl seien nur einige angefilhrt: BARTHOLOMAUS, W., Zur Vorstruktu-
rierung des Symbols ,Gott* in friiher Erfahrung, in: BLANK, J./HASENHUTTL, G. (Hg.),
Erfahrung, Glaube und Moral, Diisseldorf 1982, 189-204; BIEHL, P., Symbole geben zu ler-
nen, 2. Aufl. Neukirchen-Vluyn 1991 (1989), 155f; BUCHER, A., Symbol - Symbolbildung
- Symbolerziehung, St. Ortilien 1990, 187f; FEIFEL, E., Symbole und symbolische Kom-
munikation als religionsdidaktische Aufgabe, in: WEIDMANN, F. (Hg.), Didakrik des Reli-
gionsunterrichts, 6. Aufl. Donauwérth 1992 (1987), 188-203, 197f; HEMBROCK, H.-G,,
Entwicklung und Erziehung, in: JRP 1 (1984), 67-85, 82f; LENTZEN-DEIs, W, Symbole im
Religionsunterricht, in: WEIDMANN, F. (Hg), Didaktik des Religionsunterrichts, 7. Aufl.
Donauwérth 1997, 180-200, 191f; SCHWEITZER, F., Lebensgeschichte und Religion, Miin-
chen 1987, bes. 189f; WEIDINGER, N., Elemente einer Symboldidaktik (RU abS) Bd. 1, St.
Ottilien 1990, 299.
WINNICOTT, Die Beobachtung von Siuglingen in einer vorgegebenen Situation, in: DERS,,
Von der Kinderheilkunde zur Psychoanalyse, Miinchen 1976, 31-56, 33. Engl. Original:
Through Paediatrics to Psycho-Analysis, London, 1958.
% Vgl. KAHN, M., D. W. Winnicott - sein Leben und Werk, in: WINNICOTT, D. W., Die
therapeutische Arbeit mit Kindern, Miinchen 1973, VII-XLVII, XV.
¥ Vgl. D. W. WINNICOTT, Vom Spiel zur Kreativitat, Einfihrung, 1973,7-9,7.
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»Natiirlich ist es nicht das Objekt, das einen Ubergang darstellt. Das Objekt reprisentiert
den Ubergang des Kindes aus einer Phase der engsten Verbundenheit mit der Mutter in eine
andere, in der es mit der Mutter als einem Phinomen auflerhalb seiner Selbst in Beziehung
steht.“®

Klar ersichtlich wird aus dieser Auferung, daf} eine objektfixierte Sichtweise
nicht das Wesentliche des Ubergangsobjektes erfafit. Das Ubergangsobjekt ver-
weist vielmehr auf ein Geschehen zwischen Mutter und Kind. Dieses Geschehen
ereignet sich nach Winnicouschem Verstindnis im ‘Zwischen’, das auch mit
Zwischenraum bezeichnet werden kann. Das Objekt steht also fiir ein Gesche-
hen, das mit Ubergang niher bezeichnet wird und unten ausfiihrlichere Erliute-
rung erfihrt.

Wenn das Ubergangsobjekt etwas reprisentiert, besteht weiterhin Klirungs-
bedarf beziiglich der Frage, ob das Ubergangsobjekt ein Symbol ist. Auch wenn
an dieser Stelle nicht ausfiihrlich auf das Winnicottsche Symbolverstindnis ein-
gegangen werden kann, so mufl nach D. W. Winnicott festgehalten werden: ,Es
ist richtig, daf} der Zipfel der Decke (oder was es auch sein mag) irgendein Teil-
objekt - wie zum Beispiel die Brust - symbolisiert“. Wesentlich dabei ist, daff
,es, obwohl es real ist, nicht die Brust (oder die Mutter) ist% sondern ,die Brust
(oder die Mutter) bedeutet.“ Als char:kreristisch zeigt sich somit eine gewisse Un-
terscheidung zwischen dem Realen und dem, was es vertrirt, fir das es steht.
Beim Ubergangsobjekt ist nun zwar eine erste Trennungslinie zwischen Ich und
Nicht-Ich, innen und auflen auszumachen, aber diese Trennung ist nicht deut-
lich, wie dies bei der ,Symbolbildung“ der Fall wire, bei der ,das Kind bereits in
der Lage® ist, ,klar zwischen Phantasie und Fakten, zwischen inneren und dufle-
ren Objekten, zwischen primirer Kreativitit und Wahmehmung zu unterschei-
den®. Mit dem Ubergangsobjekt will D. W. Winnicott jenen Proze$ begrifflich
einfangen, ,durch den das Kind erst fihig wird, Unterschied und Ahnlichkeit zu
akzepneren In der ,Entwicklung des Kindes vom rein Subjektiven zur Objek
tivitdt* scheint das ,Ubergangsobjekt (der Zipfel der Decke usw.)... das zu sein,
was wir von diesem Prozeff der Anniherung an objektive Erfahrung zu sehen
bekommen. Zeitlich gesechen umfafit der Begriff Ubergangsob;ekt die , Wurzeln
der Symbolbildung“.” Ubergangsobjekte sind somit nicht einfach mit Symbolen
gleichzusetzen, sondern Symbole stehen nach D. W. Winnicott ,.in gleicher Wei-
se fiir Phinomene der dufleren Welt wie fiir die des einzelnen Menschen“®. Die-
se Andeutungen mdgen geniigen, um zu verdeutlichen, dafl Ubergangsobjekt
und Symbol nicht unwesentliche Gemeinsamkeiten, aber auch Unterschiede

¥ Ebd., 25.
¥ Ebd., 15 (H.i. O.).
*© Ebd., 126.
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aufweisen. Als fiir unseren Zusammenhang von Bedeutung ist der schon ange-
sprochene Prozef, fiir den das Ubergangsobjekt gewissermaflen als sichtbarer
Ausfluf steht.

Nachdem mégliche Miflverstindnisse hinsichtlich des Ubergangsobjektes aus-
geriumt wurden, kann die wesentliche Bedeutung der Illusion in Bezug zu den
Ubergangsphanomenen herausgestellt werden; denn es gilt: ,Ubergangsobjekte
und Ubergangsphinomene gehéren in den Bereich der lllusion, die den Anfang
jeder Erfahrung bildet.“ ,Die Ubergangsphinomene reprisentieren die frithen
Stadien des Gebrauchs der Ilusion, ohne den ein menschliches Wesen keinen
Sinn in der Bezichung zu einem Objekt finden kann, das von anderen als Objekt
wahrgenommen wird, das auflerhalb des Kindes steht.“? Hier zeigt sich der hohe
Stellenwert, den D. W. Winnicott der Illusion beimifit; denn ohne Illusion sei
keine Erfahrung moglich und ohne den Gebrauch der Illusion kénne kein
Mensch einen auflerhalb seiner selbst liegenden Sinn finden. Um verstindlich zu
machen, was er unter Illusion versteht, mufl etwas weiter ausgeholt werden.

Zu einem theoretisch angenommenen, in der Entwicklung des Siuglings frii-
hen ,Zeitpunkt tritt die Mutter in den Erlebnisbereich des Kindes. Sie bietet ihm
wie iiblich die Brust und ihre potentielle Bereitschaft, es zu fiittern. Ist ihre An-
passung an die Bediirfnisse des Kindes geniigend gut, dann wird sie dem Kind
damit die Hlusion geben, dafl es eine duflere Realitit gibt, die mit seiner eigenen
schépferischen Fihigkeit korrespondiert. Mit anderen Worten: Das Angebot der
Mutter deckt sich mit der Vorstellung des Kindes. Aus der Sicht des Beobachters
nimmt das Kind wahr, was die Mutter ihm wirklich anbietet“. Von entscheiden-
der Bedeutung ist dariiber hinaus, dafl das ,Kind ... die Brust nur insofern
wahr(nimmt), als es sie jetzt und hier fiir sich erschaffen kann.“*’ Im gegliickten
Fall wird dem Kind ,die Ilusion gewihrt, dafl das, was es erschafft, wirklich be-
steht.“*

Wesentlich in dieser frithen Phase ist die ,(zeitliche) Kontinuitit der iufleren
emotionalen Umwelt und gewisser Elemente der psychischen Umwelt etwa in
Gestalt von einem oder mehreren Ubergangsobjekten.“ Nachdem die Mutter
geniigend ,Gelegenheit zur Bildung der Illusion geboten hat®, ist ihre ,Haupt-
aufgabe® ,die Desillusionierung.“ Geht alles gut, ,dann bereitet dieser allmihli-
che Desillusionierungsprozef den Boden fiir jene Frustrationen, die wir unter
dem Begriff Entwohnung zusammenfassen.“ In dem benannten Prozef} erfolgt

1 Ebd., 24f.
42 Ebd., 21f.
3 Ebd,, 22
* Ebd,, 25.
* Ebd., 24.
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die ,Akzeptierung der dufleren Realitit“, auch wenn diese Akzeptierung als Auf-
gabe ,nie ganz abgeschlossen wird“ und als lebenslanger ,Ilusions-Desillusio-
nierungs-Prozef}“ erhalten bleibt.*

Als Folge der Akzeptierung der dufleren Realitit ergibt sich fiir die Phantasie,
dafl die Phantasie durch die duflere Realitit gebremst wird. Wihrend ,in der
Phantasie die Dinge durch Zauber bewirkt werden ... und Liebe und Haf ... be-
unruhigende Wirkungen hervor(rufen)*, enthilt die ,iuflere Realitit eingebaute
Bremsen; man kann sie untersuchen und kennenlernen®. Somit kann gesagt
werden, dafl ,die Phantasie ... in ihrer vollen Stirke wirklich nur zu ertragen
(ist), wenn die objektive Realitdt richtig eingeschitzt wird. Das Subjektive ist
ungeheuer wertvoll, aber so beunruhigend und magisch, dafl man es nur als Par-
allele zum Objektiven genieflen kann.“¥

Resiimierend stellt D. W. Winnicort fest, ,daf} die Phantasie nicht etwas ist,
was das Individuum sich erschafft, um mit den Versagungen der iufleren Realitit
fertigzuwerden. Das trifft nur fiir das Phantasieren zu. Die Phantasie ist grundle-
gender als die Realitiit, und die Bereicherung der Phantasie durch die Reichtiimer
der Welt ist abhingig vom Erlebnis der Hlusion.“*?

Zusammenfassend sei hier festgehalten, dafl das Verstindnis von Ilusion, das
D. W. Winnicott hier im Zusammenhang mit Ubergangsobjekt bzw. -phinomen
entwickelt, eine wesentliche Erweiterung des Freudschen Illusionsverstindnisses
darstellt. ,Wihrend Hlusion bei S. Freud vor allem durch ‘die Ableitung aus
menschlichen Wiinschen’ ... charakterisiert worden war ..., verweist Winnicott
auf adaptive Funktionen der Illusion.“** Illusion ist fiir jeden Menschen von zent-
raler Bedeutung; denn ohne die Fihigkeit zur Hlusion gibt es keine Beziehung zu
Objekten auflerhalb des Menschen, auflerhalb des Selbst. Nur durch den Ge-
brauch der Mlusion kann einem Mensch das Erlebnis der Hlusion zuteil werden,
bei dem ein von auflen an das Selbst herangetragenes Angebot von Sinn mit sei-
ner Fahigkeit korrespondiert, diesen Sinn allererst zu erschaffen, der zeitlich ge-
sehen schon vorhanden bzw. verwirklicht ist. Im Erlebnis der lllusion des Men-
schen ereignet sich eine Passung von beiden Realititen. Die Bedeutung der Desil-
lusionierung, auf die D. W. Winnicott hinweist, trigt der Wider- und Eigenstin-
digkeit der dufieren Realitit Rechnung. Auch wenn das Verstindnis von Hlusion
hier in Verbindung mit dem Ubergangsobjekt bzw. -phinomen dargestellt wur-
de, so stellt dies lediglich eine Form des Gebrauchs der Illusion dar, die in abge-

* Ebd., 23.

¥ WINNICOTT, D. W., Die primitive Gefithlsemtwicklung, in: DERS., Von der Kinderheil-
kunde zur Psychoanalyse, Miinchen 1976, 57-74, 69. Engl. Original: Through Paediatrics to
Psycho-Analysis, London 1958.

*# Ebd.

¥ HEMBROCK, H.-G., Gottesdienst: Spielraum des Lebens, Weinheim 1993, 49.
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wandelter Weise lebenslang von Bedeutung ist. Wie es sich in der Auseinander-
setzung mit moglichen Miflverstindnissen des Ubergangsobjekts beziiglich des
Symbols angedeutet hat, tritt bei einem spiteren Gebrauch der Hllusion der Un-
terschied zwischen innerer und duflerer Realitit klarer hervor. Darauf wird im
Zusammenhang mit Spielen noch einzugehen sein.

Es diirfte hinreichend klar geworden sein, daff Illusion nicht, wie es sich um-
gangssprachlich mifiverstindlich nahelegen kann, im Sinne von Selbsttiuschung
zu verstehen ist, sondern dem etymologischen Ursprung des Wortes entspre-
chend, eher als Eintritt in das Spiel, als Hineinspielen in den Zwischenbereich.*
Der hohe Wert, der der Illusion im Winnicottschen Sinne beigemessen wird,
kann sich fiir ein biblisches Textverstehen als relevant herausstellen.

2.2.1.2. Spielen

Das Spiclen erweist sich als in enger Verbindung zum Zwischenraum stehend.
Denn um ,einen bestimmten Ort fiir das Spielen anzugeben®, postuliert D. W.
Winnicott einen ,dritten Bereich“?!, ,einen potentiellen Raum zwischen Klein-
kind und Mutter* dem er zweierlei entgegensetzt: ,a) die innere Welt (ein-
schlieflich der Beziehung zwischen Leib und Seele) und b) die eigentliche oder
dufere Realitit (die ihre eigenen Dimensionen hat und objektiv erfafft werden
kann und die konstant bleiben, auch wenn sie dem Beobachter - je nach seiner
inneren Verfassung - unterschiedlich erscheinen mag).“*

Als ,eine Folge von Objektbeziehungen® beschreibt D. W. Winnicott einen
~Entwicklungsproze“, den er ,mit dem Spielen in Beziehung* setzt®. In einer
prozefihaften Betrachtungsweise sind folgende Phasen der Entwicklung anzuge-
ben:

»Das Kleinkind und das Objekt sind miteinander verschmolzen. Das Kind nimmt das Ob-
jekt subjektiv wahr. Die Mutter ist darauf ausgerichtet, anzubieten, was das Kind zu finden
bereit ist.“**

In einer zweiten Phase wird in einem komplexen Prozef) das ,,Objekt ... ver-
worfen, wieder angenommen und objektiv wahrgenommen.“ Dieser Prozef§ ist
stark von der Mutter abhingig. Wenn es in dem ,Hin und Her* zwischen Mut-
ter und Kind der Mutter méglich ist, einmal das zu sein, ,was das Kind anzu-
nehmen in der Lage ist,“ ein andermal aber zu warten, ,angenommen zu wer-

% ygl. KAMPER, D., Die grofe Illusion. Uber Asthetik, Pidagogik und Spieltheorie, Miin-
chen 1989, 3.

31 WINNICOTT, Vom Spiel zur Kreativitit, 1973, 65.

52 Ebd., 52.

>? Ebd., 58.

* Ebd.
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den“ und dies iiber einen lingeren Zeitraum hinweg aufrecht erhalten kann,”
dann kann das Kind auf Grund dieser geniigend guten Mutter die ,Erfabrung“
von ,magische(r) Kontrolle“ machen. Fiir das Kind heifit dies, daf8 die ,Omni-
potenz intrapsychischer Prozesse mit seiner Kontrolle der Wirklichkeit in Ein-
klang steht“. Nur so kann ein Vertrauen zur Mutter entstehen, und auf Grund
dieses , Vertrauens zur Mutter entsteht dann ein intermediirer ‘Spielplatz’, ein
potentieller Raum zwischen Mutter und Kleinkind, der beide miteinander ver-
bindet.“ D. W. Winnicott bezeichnet hier den intermediiren Raum als ,‘Spiel-
platz’, weil an dieser Stelle das Spiel beginnt“.*

sDie nichste Phase ist das Alleinsein in Gegenwart eines anderen. Beim Spielen geht das
Kind jetzt davon aus, dafl der Mensch, von dem es geliebt wird und den es deshalb fiir zu-
verlissig hilt, erreichbar ist und es auch bleibt, wenn es sich an ihn erinnert, selbst wenn es
ihn vergessen hat. Im Erleben des Kindes spiegelt dieser Mensch, was im Spiel geschieht.“”

Wenn das Kind ,dann in die nichste Phase“ eintritt, kommt es ,zu einer
Uberschneidung von zwei Spielbereichen®, d. h. ,gemeinsames Spiel in einer Be-
ziehung® wird moglich, so dafl die Mutter ihr ,eigenes Spielverhalten mit ein-
bezichen kann®. Nach der Trennung von duflerer und innerer Realitit, welche
als lebenslange Aufgabe erachtet wird, kommt es zu einer teilweisen Uber-
schneidung zweier Bereiche, in denen getrenntes Subjekt und getrenntes Objekt
miteinander wieder in Beziehung treten. Nur in diesem Spielbereich ist fiir D.
W. Winnicott Kommunikation méglich.”

Fiir unseren Zusammenhang bedeutsam kann festgehalten werden, daf} nach
der Trennung von duflerer Welt und innerer Realivit eine Beziehung dieser bei-
den Bereiche in einem dritten Bereich im Zwischenbereich, erfolgt, ohne dafl
die Trennung nivelliert wiirde. Es kann also gesagt werden, dafl im Zwischen-
raum eine Beziechung besteht von duflerer und innerer Realitit, in Anerkennung
der Differenz beider. Dieser wichtige Sachverhalt ist analog auch bei der Be-
schreibung von kulturellem Erleben wiederzufinden, als ,Trennung, die eigent-
lich keine Trennung, sondern eine Form der Einheit ist.“® Erstaunlich ist dies
nicht, denn nach D. W. Winnicott entwickeln sich kulturelle Erfahrungen im

> Ebd.

% Ebd., 59 (H. i. O).

¥ Ebd., 59.

% Ebd., 59.

%% Vgl. ebd., 66. Eine Ausnahme bildet die direkte Kommunikation aus dem Bereich der Psy-
chopathologie. Vgl. zur Differenzierung von D. W. Winnicotts Kommunikationsverstind-
nis: DERS., Die Frage des Mitteilens und des Nicht-Miuteilens fiihrt zu einer Untersuchung
gewisser Gegensitze, in: DERS., Reifungsprozesse und f6rdernde Umwelt, 1974, 234-253.
WINNICOTT, Vom Spiel zur Kreativitit, 1973, 113.
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sintermedidren Erfahrungsbereich (in Kunst, Religion usw.)* ,direkt aus dem
Spielbereich kleiner Kinder, die in ihr Spiel ‘verloren’ sind.“*!

2.2.1.3. Kulturelle Erfabrung

In Erweiterung der Konzepte Ubergangsphinomene und Spielen fithrte D. W.
Winnicott den ,Begriff kulturelle Erfahrung® ein, ,ohne sicher zu sein, das Wort
‘Kultur’ definieren zu kdnnen.“ Mit Kultur bringt er ,erlebte Tradition“ in Ver-
bindung und stellt fest, ,daf} es in keinem Kulturbereich gelingt, anders als auf
der Grundlage der Tradition schépferisch zu sein. Andererseits wird niemand,
der einen Beitrag zur kulturellen Entwicklung leistet, etwas wiederholen, es sei
denn, als bewufites Zitat®. Aus diesen Uberlegungen scheint fiir ihn das ,Wech-
selspiel von Urspriinglichkeit und Ubernahme der Tradition als Grundlage alles
Schopferischen“ ein ,sehr eindringliches Beispiel fiir das Wechselspiel von Ge-
trenntsein und Einheit zu sein.“*

Das kulturelle Erleben ist ,lokalisiert in einem schopferischen Spannungsbe-
reich (potential space) zwischen Individuum und Umwelt (anfinglich: dem Ob-
jekt)“. ,Fiir den einzelnen Menschen ist die Méglichkeit, sich dieses Bereiches zu
bedienen, durch Lebenserfahrungen in den allerersten Phasen seiner Existenz
vorgegeben.“ ,Die Erfahrungen im potentiellen Bereich zwischen subjektivem
Objekt und objektiv wahrgenommenem Objekt, zwischen Ich und ‘Nicht-Ich’
sind fiir das Kind von Anfang an duflerst intensiv. Dieser Spannungsbereich ent-
steht in der Wechselwirkung zwischen dem ausschliefllichen Erleben des eigenen
Ich (‘es gibt nichts aufler mir’) und dem Erleben von Objekten und Phinomenen
auflerhalb des Selbst“ ,in Verbindung mit einem Gefiihl des Vertrauens von sei-
ten des Kleinkindes®.®

Im Blick auf ,Objektbeziehung und Objektverwendung®, wird der Bereich
des kulturellen Erlebens auch als ,,Ubergangsbereich“ bezeichnet.* Wihrend sich
herausstellt, ,daf} die duflere Realitit als solche fest vorgegeben ist“ und die ,in-
nere, psychische Realitit“ ebenso ,fest vorgegebene Voraussetzungen* umfafit,
erweist sich der dritte Bereich, der ,Handlungsbereich des Menschen®, ,bei ein-
zelnen Menschen ... als duflerst variabel. Das liegt daran, daff dieser dritte Bereich
das Ergebnis von Erfahrungen des einzelnen, ob Kleinkind, Kind, Jugendlicher
oder Erwachsener, in der ihn umgebenden Umwelt ist.“*®

¢! Ebd., 24.

2 Ebd., 115.
¢ Ebd., 116f.
® Ebd., 122f.
¢ Ebd., 123f.
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Weil nun der ,potentielle Raum“ kein leerer Raum ist, kann sich im Blick auf
das Kleinkind ,die Trennung von Objektwelt und Selbst* vollziehen. Wie man
sich dies bildlich vorstellen kann, zeigte D. W. Winnicott am ,Beispiel des Fa-
dens* auf; denn durch einen Bindfaden sind zwei Objekte ,zugleich miteinander
verbunden und voneinander getrennt®.* Wichtig ist fiir thn, daf} dieses Paradox
nicht aufgeldst, sondern hingenommen wird, wie es in der Grundregel ausge-
driickt ist, das Kleinkind nicht zu fragen: ,Hast du das selbst gemacht, oder hast
du es gefunden? Das Frageverbot verweist auf den entscheidenden Punkt, auf
wein Paradoxon und die Annahme dieses Paradoxon ist: Das Kleinkind erschafft
das Objekt, aber das Objekt war bereits vorher da, um geschaffen und besetzt zu
werden.“’

Auf dieser Grundlage schitzt D. W. Winnicott ,Kulturerfahrungen ganz be-
sonders hoch, denn sie verbinden Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Und
sie umfassen Raum und Zeit. Sie fordern und erlangen unsere ungeteilte Auf-
merksamkeit, eine Aufmerksambkeit, die jedoch nicht ausschliefllich sein kann.“%

Zusammenfassend sei hier, besonders im Blick auf den Umgang mit der Tradi-
tion, auf die zentrale Bedeutung hingewiesen, die das Paradox einnimmt. In Be-
zug auf einen biblischen Text kénnte dies bedeuten, dafl der im biblischen Text
schon enthaltene Sinn beim Vollzug des Bibellesens erst geschaffen werden mufi.
Auch wenn im konkreten Vollzug der Annahme durch einen Menschen das Pa-
radox nicht thematisiert werden darf, ist das Verbot der Frage nach ‘gemacht’
oder ‘gefunden’ in Bezug auf die Reflexion tiber die Fruchtbarmachung fiir ein
biblisches Textverstehen nicht zulissig. Gerade letzteres bedarf einer theologi-
schen und religionspidagogischen Erhellung.

Uberblickt man die bisherige Darstellung, so ist ,eine direkte Entwicklungs-
folge von Ubergangsphinomenen zum Spielen, vom Spielen zum gemeinsamen
Spielen und von hier zum kulturellen Erleben“”’ auszumachen. Diese von D. W.
Winnicott selbst angedeutete Entwicklungsfolge im Zwischenraum von der
Kleinkind-Mutter-Bezichung, iiber Ubergangsphinomene bzw. -objekte zum
Spielen und gemeinsamen Spielen bis hin zum intermediiren Erfahrungsbereich
von Kultur, Religion usw. untermauert meine These, dafl es sich bei D. W.
Winnicott um ein strukturelles Modell handelt, mit dessen Hilfe das Aufgehen
von Sinn bzw. Bedeutung in unterschiedlichen Zusammenhingen und Hand-
lungsfeldern - auch fiir die Religionspidagogik relevanten — erklirt werden kann.
Weiterhin kann der als zentral herausgestellte Zwischenraum unter Beriicksich-

% Ebd., 125.
¥ Ebd., 104.
6 Fbd., 126.
¢ Ebd., 63.
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Teilnehmer der Gruppe sollten iibereingekommen sein, daf} sie sich gemeinsam
in einer Bibelarbeit mit einem bestimmten biblischen Text beschiftigen.

Religionspidagogisch wird mit dem aufzubauenden Raum das Verstehen eines
biblischen Textes zu unterstiitzen gesucht, so dafl die Fremdartigkeit des bibli-
schen Textes, die sich schon aufgrund des geschichtlichen Grabens zwischen bib-
lischem Text und heutigen Menschen einstellen diirfte, von den Menschen ak-
zeptiert und eine Verbindung zwischen beiden hergestellt wird. Dies wiire in
Analogie zu D. W. Winnicotts Differenz zu sehen. Weiterhin soll in diesem
Zwischenraum eine Verschrinkung von biblischer Textgestalt und heutigen
Menschen dergestalt erfolgen, dafl die teilnehmenden Menschen fiir sich einen
Sinn des schon realisiert vorhandenen biblischen Sinnes erschaffen kénnen, was
dem Paradox entsprechen wiirde. Zuletzt sollen die Voraussetzungen herausge-
arbeitet werden, die fiir die Initiierung eines gemeinsamen Lehr-Lernprozesses
von Bedeutung sind, in dessen Verlauf die Ab-Bildung der Textgestalt und die
produktive Ein-Bildung der Menschen wihrend des Prozesses und in gegenseiti-
ger Auseinandersetzung so miteinander eine Verschrinkung erfahren, dafd sich
das Erlebnis der Illusion einstellen kann. Es mufl jedoch betont werden, daff es
im folgenden nicht um den Prozef selbst geht, sondern lediglich um die Kldrung
der Aspekte, die fiir den Aufbau eines solcherart verstandenen Raumes als Vor-
aussetzung anzusehen sind. Dabei beinhalten die Klirungen sowoh! die struktu-
relle wie die inhaltliche Ebene und beziehen sich in Entsprechung der schon an-
gefiihrten drei Fragen auf die Aspekte Ort, Zeit und Personen. Dem Aspekt Ort
kommt, der Themenwahl entspechend, der breiteste Raum zu. Die Ortsklirung
umfaflt eine isthetische wie eine theologische Dimension, die in die Perspektive
der Konkretisierung miindet.

Im Rahmen seiner Skizze einer Asthetik des Ortes weist A. Grozinger darauf
hin, daf} Orte zwar eine ,geographische Grofle“ darstellen, aber zugleich auch
»mehr® sind. Denn ,Ort im emphatischen Sinn entsteht dort, wo aus einer geo-
graphischen Gréfle eine ‘innere Landschaft’ wird“® Als Kern seiner Skizze ar-
beitet er heraus, daff Orte ein ,,‘drauflen’ darstellen, aber zugleich ,die Orte ‘in
uns’ bestimmen, ,die wiederum auf die Orte ‘draufien’ gestaltend einwirken.“**
A. Grozinger gibt auch Hinweise, die sich fiir eine Konkretisierung in einem
Bildungsprozefd als hilfreich erweisen konnen. Thm sind ,drei Dinge® wichtig,
~Zum einen, dafl eine Ortsbestimmung deshalb notwendig ist, weil sie sich nicht
selbstverstindlich einstellt. Der platte positivistische Zugriff auf den ‘Ort’ ver-
stellt den wahren Einblick in ihn.“*® ,Zum anderen: Der ‘Ort’ mufl in Erinne-

8 GROZINGER, Praktische Theologie und Asthetik, 1991, 271.
™ Fbd., 279.
8 Ebd., 276.
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rungs-Arbeit ... zuallererst (re)konstruiert werden. Dies ist ein diffiziler Vor-
gang“. ,Damit ist drittens die ‘Orts’-Findung unabdingbar auf die isthetische
Dimension angewiesen.“ Dabei zeigt sich, ,daf} die rezeptive Dimension der
Orts-Findung aufs engste verkniipft ist mit dem produktiven Vorgang der Orts-
(Re)konstruktion®, wobei ,die Imagination eine unersetzliche Bedeutung fiir den
Zugang der ‘Welt’™* einzunehmen scheint. ,Ganz offensichtlich ist jedes mensch-
liche Sich-In-Bezug-Setzen zur jeweiligen Welt-Wirklichkeit stets auch eine fikti-
ve Leistung.“ Und weiter heiflt es: ,In der fiktiven (Re)konstruktion der Orte
werden diese entworfen als Orte im Kontext eines Ganzen, das so noch nicht
Realitit ist.“* Ohne weiter auf seine Ausfiihrungen einzugehen, weist A. Gré-
zinger darauf hin, dafl diese Orte nicht als ,Zwangs-Orte“ zu verstehen sind.
Insgesamt kann das Asthetische eines in diesem Sinne gestalteten Bildungsvor-
gangs darin festgemacht werden, dafl ,er die Elemente der Alltags-Welt auf-
nimmt und sie in einen neuen Zusammenhang stellr.“*

Uber diese dsthetische Dimension hinaus ist aber auch die theologische zu be-
riicksichtigen. Die Bibel weiff um das Besondere der Orte, wie es sich beispiel-
haft in der alttestamentlichen Erzihlung des Mose vor dem brennende Dorn-
busch zeigt.® In der neutestamentlichen Emmaus-Perikope steht der ,Ort
‘Jerusalem’ fiir mehr als nur eine geographische Angabe®, denn auf Grund der
Begegnung mit Jesus, dem Auferstandenen, wandelt sich fiir die Jiinger Jerusalem
von einem ,Ort der Trauer in einen Ort der Hoffnung.“* Diese angefiihrten
Beispiele sind keine Einzelfille, denn die zuletzt genannte Perikope steht ,,durch-
aus fiir einen einheitlichen Grundzug der Orts-Nennungen in den Evangelien,
der darin besteht, ‘dafl die Evangelisten mit ihren Ortsangaben theologische
Aussagen machen’ wollen.“ Dies ist sehr auffillig im Evangelium nach Markus
auszumachen. ,Markus kann ... seine Ortsangaben oft gegen die realen geogra-
phischen Gegebenheiten formulieren, weil er damit theologische Motive ver-
folgt.“ Bei Markus ,wird der Ort ‘drauflen vor dem Dorf’ und das ‘Haus’ zum
pointierten ‘Ort’ des Messias-Geheimnisses im Gegensatz zum ‘Dorf’ und der
‘Stadt’ als den Stitten von Offentlichkeit.“ Insgesamt kann gesagt werden, daf} in
der Bibel ‘Ort’ hiufig ,als ein theologisch genau qualifizierter” verstanden wird.
»Die biblischen Ortsangaben sind damit geographisch und theologisch gleicher-
maflen geprigt*, so dafl es ,keine Neutralitit des Ortes* gibt. ,Jeder Ort setzt
immer auch einen Inhalt.“®

% Ebd., 277.

¥ Ebd., 278.

8 vgl. ebd., 280.
¥ Ebd.

* Ebd., 281.
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Raum eintreten, in dem dann gesprochen, sich auseinandergesetzt und gehandelt
wird. Wie kann eine Konkretisierung der Klirungen aussehen?

4. Konkretisierung in der religiosen Erwachsenenbildung

Gegen ,vorschnelle methodische Nutzungen“ mufl daran festgehalten werden,
dafl die ,didaktischen Grundentscheidungen® getroffen werden, Dabei bedarf,
nach H.-G. Heimbrock, humane Bildung ,auch der Ein-Bildung, die dem Men-
schen erlaubt, das je Gegebene zu iiberschreiten zugunsten neuer Bilder von sich
und der Welt“."*' Diese Grundentscheidung wird mit der folgenden Konkretisie-
rung in Bezug auf einen biblischen Text dergestalt zu erreichen gesucht, daf} die-
se ‘alte’ biblische Textgestalt in ihrer Andersartigkeit wahrgenommen wird und
‘neu’ eine Bedeutung fiir Erwachsene in ihrer je gegebenen Situation erlangt. Die
Beschrinkung auf Erwachsene erfolgt aus Griinden der klareren Darstellung, da
dann auf die bei Kindern stirker zu beriicksichtigenden entwicklungspsychologi-
schen Bedingungen weniger eingegangen zu werden braucht. Gleichwohl gehe
ich von der grundsitzlichen Méglichkeit dieser Konkretisierung auch in der Ar-
beit mit Kindern aus.

Den Rahmen kann ein Bildungshaus oder ein Gemeindezentrum abgeben, in
dem eine Gruppe von ca. 10 bis 20 Erwachsenen zusammenkommen kann, um
sich mit einem biblischen Text zu beschiftigen. Der Leiter der Bibelarbeit soll
im Sozialtherapeutischen Rollenspiel bewandert sein.'™ Den Ausgangspunkt bil-
det ein biblischer Text, z. B. die Heilung eines Kranken am Teich von Bethesda
(Joh 5,1-9), in Entsprechung zur dufieren Realitit bei D. W. Winnicott. Der Lei-
ter bringt den Teilnehmern das biblische Geschehen in erzihlender Weise nahe;
denn wer erzihlt, bleibt nicht in Distanz. Die Teilnehmer horen auf die Worte
der Schrift. In Entsprechung zu D. W. Winnicott bildet die Gruppe die innere
Realitit. Zwischen dem Text und einzelnen Teilnehmern hat sich wahrschein-
lich schon der angenommene dritte Bereich, der Zwischenbereich, als potentiel-
ler Bereich entwickelt. Dem Leiter fillt nun die Aufgabe zu, diesen potentiellen
Bereich entsprechend den entwickelten Kriterien, fiir alle Teilnehmer wahr-
nehmbar, aufzubauen. Mit hinweisenden Gesten unterstiitzt er seine Beschrei-
bung der Szenerie. Unter Zuhilfenahme der Imagination aller Teilnehmer
nimmt dieser Zwischenbereich Gestalt an und wird zu einem klar umgrenzten
Raum mit Teich, Siulenhallen usw. An diesem aufgebauten Ort konnte sich die

101 HEMBROCK, Virtuelle Riume: Wahrnehmung und Einbildung, 1998, 229.

2 Dje hier unter psychologischem und theologischem Aspekt entwickelte Vorstellung eines
durch Imagination aufzubauenden Raumes entspricht weitestgehend der spielerischen Um-
setzung des realititsorientierten Gruppenspiels im Sozialtherapeutischen Rollenspiel; vgl.
dazu: STEIN, A., Sozialtherapeutisches Rollenspiel, 3. iiberarbeitete und erginzte Aufl.
Neuwied 1998, 136f.
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Mensch-Maschine-Schnittstelle, die es erlaubt, eine computergenerierte Umwelt in An-
sprache mebrerer Sinne als Realitit wabrzunebmen.*’

Die Qualitit der virtuellen Realitit verbessert sich grundsitzlich mit dem
Immersionsgrad, da proportional zu der Kapazitit des Rechners, welcher die Si-
mulation erzeugt, unsere Fihigkeit abnimmt, sie als Simulation {iberhaupt noch
wahrzunehmen. In dieser Begrenztheit ,griindet die Faszination der virtuellen
Welten. Der Schein der Simulation, keine zu sein, bat den Mythos begriindet, sie sei
mebr als blofie Illusion, eine ganz eigene und ganz wirkliche Welr.*

Je grofler die Distanz zur realen Welt, desto ,perfekrer” stellt sich die virtuelle
Realitit dar. Von dieser Sichtweise aus wird deutlich, dafl virtuelle Welten auch
in fritheren Jahrhunderten - wenn auch mit einem wesentlich geringeren Im-
mersionsgrad - erstellt worden sind. Zahlreiche kiinstlerische Darstellungen ha-
ben in geistiger Weise beim Betrachter eine Welt entstehen lassen, die ihn zum
»Triumen® gebracht hat.

Grundsitzlich zeichnet sich die gesamte Geschichte der Medien durch Immer-
sion aus, wobei hiufig eine Uberwindung von Zeit und Distanz und eine Erhs-
hung der Realititstreue angestrebt worden ist. Seit je her sind Zeichensysteme
und instrumentale Techniken zwischengeschoben worden, um gesellschaftliche
Wirklichkeiten zu produzieren und durch Wiederholung und Vergegenstindli-
chung zu erhalten. Vor diesem Hintergrund sind die revolutioniren Erfindungen
wie Schrift, Buchdruck, Telefon, Radio und Fernsehen zu sehen, die zunehmend
perfektioniert worden sind. Wihrend die Geschichte der Medien weithin davon
bestimmt gewesen ist, einen méglichst klaren Abbildcharakter zu erhalten, liuft
die virtuelle Realitit im engeren Sinne immer mehr auf einen Modellcharakter
hinaus. Die Bemiihungen zentrieren sich auf das Bestreben, den Rechner mit den
Modellen der menschlichen Wahrnehmung méglichst gut zur Deckung zu brin-
gen.
Virtuelle Realitit stellt sich zunehmend als ein interaktives Medium dar, das
erst durch den Benutzer ,lebt”. ,Statt fest vorprogrammierten Reaktionsmustern
und einer schlichten Kombination bestehender Medien erlaubt VR unendlich
viele Sichtweisen und Reprisentationsformen der selben Sache.“> Eine zentrale
Bedeutung erhilt in diesem Zusammenhang die Darstellung der dritten Dimen-
sion, mit der unter Nutzung der bewuflten und unbewufiten Wahrnehmungs-
prozesse ein natiirliches Erleben von Informationen im Zusammenspiel aller
Sinne mdoglich ist.

> A. HENNIG: Die andere Wirklichkeit, 14.

* S. MUNKER: Was heiflt eigentlich: ,Virtuelle Realitit*? Ein philosophischer Kommentar
zum neuesten Versuch der Verdopplung der Welt. In: Ders. (Hg.): Mythos Internet. Frank-
furt/M. 1997, 108-127, hier: 109.

> A. HENNIG: Die andere Wirklichkeit, 29.
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Embryonen zu erstellen, die auf einer Sammlung von real konservierten mensch-
lichen Embryonen und Feten basiert." Mittels der Magnetresonanz-Mikrosko-
pie, die 1986 an der Duke-Universitit entwickelt worden ist und der Kernspin-
Tomographie ihnelt, kénnen Details dargestellt werden, die weit iiber das fiir
eine praktische medizinische Diagnostik erforderliche Mafl hinausgehen. Mit
Hilfe einer speziellen Computer-Software kann in etwa zwei Stunden ein voll-
stindiger dreidimensionaler Datensatz eines Embryos erstellt werden. Anhand
des Computers konnen gezielte Teile des ,virtuellen* Embryos durchscheinend
dargestellt werden, wihrend andere Teile undurchsichtig bleiben. Indem For-
scher den Grad der Transparenz wunschgemifl variieren, kdnnen sie innere
Strukturen in unterschiedlichen Tiefen und in deren natiirlichem Umfeld be-
trachten, ohne das reale Objekt 6ffnen zu miissen. Bestimmte Organe kdnnen
virtuell herauspriipariert und von allen Seiten betrachtet werden.

Im weiteren ermdglichen Manipulationen Computer-Animationen, die bei-
spielsweise das Neuralrohr - aus dem sich spiter das Gehirn und das Riicken-
mark entwickeln - quasi zu durchfliegen erlauben. Der Embryo wird gedreht
(vgl. die Darstellung a-c), dann dringt der Betrachter in das Neuralrohr (d) ein,
um auf eine virtuelle Reise durch die Hirnblischen zu gehen, welche sich zu den
Ventrikeln des Gehirns entwickeln werden. Die Sequenz fithrt iiber das Hinter-
hirn durch das Dach des vierten Ventrikels in das Mittelhirn (e bis h), bevor der
Reisende riickwirts gewendet den Ventrikel verlifit, um die Hirnhilften zu be-
trachten (i und j).

Die Animationen erlauben es dem Betrachter, virtuell in das Innere eines Em-
bryos einzudringen, ohne dafl ein realer Embryo hierfiir zerschnitten zu werden
braucht. Der virtuelle Ausflug bietet die Méglichkeit, reale Merkmale eines Em-
bryos niher kennenzulernen, weswegen wir hier eine Form von virtueller Reali-
tit vorfinden, die durchaus einen wissenschaftlichen Nutzen haben kann.

" Vgl. B. R. SMITH: Virtuelle menschliche Embryos. In: Spektrum der Wissenschaft 6/1999,
54-59. - Die folgenden Abbildungen sind diesem Aufsatz entnommen.
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4. Virtuelle Realitit im Blick der Moraltheologie

Die Anwendung einer mittels Computer simulierten sogenannten ,kiinstlichen®
Welt stellt unzweifelhaft ein sehr niitzliches Hilfsmittel in vielfiltigen Bereichen
dar: der militirischen und zivilen Fahr- und Flugsimulation, der Raumfahrt, der
Medizin, der Architektur usw. Gleichwohl ist nicht zu iibersehen, daf} eine in-
tensive Beschiftigung mit der mittels Computer simulierte Wirklichkeit nicht
wenige Risiken in sich birgt.”” Neben physischen Risiken (Simulatorkrankheit,
Augen-/Hirnschiden, Fehlkonditionierung) sind vor allem psychische zu nen-
nen. So kann es zu einer Verkiimmerung der Phantasie kommen, da die Gefahr
besteht, dal der Benutzer zum reinen Erlebniskonsumenten wird. Von nicht zu
unterschitzendem negativem Einflufl ist das Auftreten von Realititsverzerrun-
gen zu nennen, die wesentlich in drei Formen angesprochen werden kénnen:

1. Fragmentierung (aufgrund der Zersplitterung von Informationen, kénnen
diese in nicht verstindliche Teile zerfallen, wodurch die Vermittelbarkeit
verloren geht);

2. Dekontextualisierung (fragmentarische Informationen lassen sich zu neu-
en Informationen zusammenstellen, wodurch eine Verschiebung von In-
halten erfolgen kann);

3. Sekundarisierung (die Verifizierung durch persénliche Erfahrungen kann
immer mehr in den Hintergrund treten).”

Die psychischen Risiken kdnnen schliefflich in einer Sucht enden, deren wesent-
liches Symptom darin liegt, dafl der Betreffende sich in der Realitit (in geistiger
und korperlicher Hinsicht) immer schwerer zurechtfindet.

Neben diesen individuellen Risiken kénnen im weiteren soziologische treten,
wobei nicht zu leugnen ist, dafl bereits das Hervortreten eines oder mehrerer
psychischer Symptome in vielen Fillen die Ursache fiir soziologische Gefahren
darstellen kann. Zum einen besteht die Gefahr, dafl der Gesprichspartner in ei-
ner idealisierten Form wahrgenommen wird, da dieser sich iiber das Computer-
netz lediglich geistig abbilden 1ift. Wenn wir beispielsweise bedenken, dafl ein
sehr grofier Teil der Suchbegriffe im Internet einem erotischen bzw. sexistischen
Interesse entspringen,' so wird erkennbar, dafl zum einen die Hemmschwelle

 Die hier genannten Risiken sind im wesentlichen entnommen: A. HENNIG: Die andere
Wirklichkeit, 253-262. Vgl. auch: S. BORMANN: Virtuelle Realitit, 205-213.

" Besonders dieses Risiko darf nicht unterschitzt werden, da hier die ,Identititsfindung® be-
eintrichtigt werden kann, die sich zumeist in einer schwachen Perssnlichkeitsentwicklung
ausdriickt.

" Nach einer Auswertung der fiinfzig meisteingegebenen Suchbegriffe im Internet, welche die
Kolibri Online GmbH im Jahre 1997 durchgefiihrt hat, weisen nur sieben eindeutig nicht
auf ein sexistisches oder pornographisches Interesse hin und unter den ersten einhundert
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bei diesem Medium sehr niedrig ist und zum anderen, dafl der einzelne in seinen
sozialen Kontakten verarmen kann. Ebenfalls besteht ein vergrofertes Risiko,
daf sich kriminelle Formen ausbreiten kénnen, die zu einer Herabsetzung der
Hemmschwelle und gesellschaftlicher Tabus fihren. Am plausibelsten kann dies
landliufig anhand von Spielhallen bzw. Computerspielen verdeutlicht werden,
denen sich nicht wenige Menschen gerade dann zuwenden, wenn sie in ihrem
Alltag Probleme haben, mit denen sie kaum fertig werden. Hiufig findet hier
eine Flucht aus der realen Welt statt.”?

Das ,Internet erzeugt elementare Maskierungen. Darin besteht sein Reiz; es erméglicht In-
teraktionen und Interpassionen, die keinen Charakter, keiner iterierbaren Subjektivi-
titsstruktur mehr zugerechnet werden kénnen. Natiirlich ergibt sich daraus nicht blof das
vielfiltige Spiel der Ubertretung von Verboten, sondern auch das nicht weniger reizvolle
Spiel ihrer neuerlichen Generierung und Regulation (‘Netiquette’). Im Netz gelten lediglich
virtuelle ‘Gesetze’, die allenfalls in Gesetzesdebatten iiberzugehen pflegen; kein Standpunkt
13t sich erfolgreich (re)territorialisieren.“®

Wihrend in friiheren Jahrhunderten die kiinstlerischen Darstellungen zumeist
einen gewissen Bezug zur Realitit gehabt haben, wird mit der Virtualitit die Be-
zichung zur Realitit immer schwicher.

#Die Virtualitit erlst die Bilder von der Erinnerung an die Realitit. Im Bild befreit sich

der Mensch von seiner Kérperschwere und greift nach den Sternen einer kiinstlichen Welt,
die nur noch aus Phantomen besteht.“”

Von der Schonheit des Scheins lifit sich der Mensch verfiihren, indem er pau-
senlos Bilder konsumiert, die sich unter 6konomischen Gesichtspunkten auszah-
len.

Suchbegriffen sind mindestens zehn, die auf Kinderpornographie und sexuelle Perversionen
hinweisen. (vgl. K. WIEGERLING: Medienethik. Stuttgart 1998, 171).

' Eine ,Flucht® aus der alltiglichen Welt kann auch hinter dem seit vielen Jahren anhalten-
den Boom von Fernreisen und Extremsportarten vermutet werden, der damit in Zusam-
menhang gebracht werden kann, dafl den Menschen, durch die elektronischen Medien un-
terstiitzt, andauernd ,Appetit* auf eine angeblich ,heile* Welt vorgegaukelt wird, die mit
der Realitit nicht in Einklang zu bringen ist. Vgl. auch: W. RAMMERT (Hg.): Computer-
welten - Alltagswelten. Wie verindert der Computer die soziale Wirklichkeit> Opladen
1990.

* T. MACHO: Das prominente Gesicht. Vom Faceto-Face zum Interface. In: M. Fafller (Hg.):
Alle méglichen Welten. Virtuelle Realitit - Wahrnehmung - Ethik der Kommunikation,
Miinchen 1999, 121-135, hier: 135.

Y H. BELTING: Die angenehme Leere der Bilder. Nach dem Verlust des Bezugs zur Realitit:
Idolatrie im Zeitalter der Medien und der Virtualitit. In: Frankfurter Allgemeine Zeitung
vom 29.12.1999, N 6. Vgl. KM H. VELTMAN: Elektronische Medien, die Wiedergeburt der
Perspektive und die Fragmentierung der Hlusion. In: S. Iglhaut u.a. (Hg.): lusion und Si-
mulation. Begegnung mit der Realitit. Ostfildern 1995, 26-48.
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Im weiteren bestcht einerseits die Gefahr, dafl sich in den Industriegesell-
schaften ein Zweiklassensystem herausbildet, da die einen die medialen Techni-
ken beherrschen und die anderen keinen Zugang zu dieser Technik haben bzw.
finden konnen. Andererseits besteht durch den starken Einflufl von Konzernen
mit Monopolcharakter - die nur unzureichend durch staatliche Kontrollen be-
aufsichtigt werden kénnen - die Befiirchtung, dafl die Medien weltweit tenden-
ziell zu einer antidemokratischen Kraft werden.'®

Beziiglich der dargestellten dreidimensionalen Darstellung von menschlichen
Embryonen kann die Frage gestellt werden, ob die neugewonnenen Erkenntnis-
se nicht dazu beitragen, den Blick fiir das Ganze zu verstellen. Hiermit soll ange-
deutet werden, dafl mit der zunehmenden Darstellung von Details, sehr leicht
die Vielschichtigkeit und Vielgestaltigkeit des menschlichen Lebens iibersehen
werden kann. Vergleichbar kann hier das Menschliche-Genom-Projekt genannt
werden, mit dem eine Kartierung des menschlichen Genoms verfolgt wird und
das somit den — wenn auch vielleicht zunichst unausgesprochenen - Drang in
sich trigt, auf jede wissenschaftliche Erkenntnis eine Antwort haben oder finden
zu miissen.

Die Moraltheologie, verstanden als theologische Handlungslehre, ist zuniichst
herausgefordert, die neuen wissenschaftlichen Erkenntnis aufmerksam zu verfol-
gen, bevor sie reagiert. Da sie sich jedoch niemals in rein positiven Gedanken-
gingen erschépfen kann und niemals ausschliefllich auf die Rationalitit als Er-
kenntnisquelle beschrinkt, verweist sie auf eine Wirklichkeit, die iiber die posi-
tiven Realititen hinausgeht. Damit steht sie zunichst einem radikalen Konstruk-
tivismus entgegen, der von einer Authebung der traditionellen Realititsvorstel-
lung aufgrund neuerer wissenschaftlicher Ergebnisse der physikalischen Selbst-
organisationstheorie, der biologischen Autopoiesislehre und der Hirnphysiologie
ausgeht.”” Denn: ,Wo alles virtuell ist, verpflichtet nichts mehr.“

Die theologischen Tugenden Glaube, Hoffnung und Liebe sind nicht nur Rea-
lititen eines praktizierenden religiosen Menschen, sondern stellen in ihren fun-
damentalen Aussagen notwendige Eigenschaften eines jeden verniinftig handeln-
den Menschen dar. Insofern ist darauf hinzuweisen, daf} eine eindeutige ganzheit-
liche Trennung zwischen Realitit und Virtualitit nicht erst seit dem sogenann-
ten ,Computerzeitalter® nicht méglich ist, sondern zu keiner Zeit in der Ge-
schichte der Menschheit jemals in Ginze bestanden hat.

" Vgl. P. WEBEL: Medien und Metis. In: M. Fafller (Hg.): Alle méglichen Welten. Virtuelle
Realitit - Wahrnehmung - Ethik der Kommunikation. Miinchen 1999, 105-119, hier: 119.

¥ Vgl. H.-D. MUTSCHLER: Ethische Probleme der virtuellen Realititserzeugung und des ra-
dikalen Konstruktivismus. In: Jahrbuch fiir christliche Sozialwissenschaften 37 (1996) 67-
77, hier: 69-70.
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tragen worden sind, auf unsicheren Fiiflen zu stehen.”® Wenn die in vielen Lin-
dern neu ins Leben gerufene Disziplin der ,Bioethik“ dazu verkommen sollte,
jeglichem wissenschaftlich Machbaren Riickendeckung und damit gleichsam ih-
ren ,Segen“ zu geben, dann wire dies nicht nur eine Negierung des christlichen
Menschenbildes, sondern jeglicher humanitiren Gruadlagen iiberhaupt.

Das freiheitliche Selbstbestimmungsrecht des Einzelnen wiirde durch die An-
wendung nicht weniger gentechnologischer Anwendungen gerade nicht beach-
tet. Das Gebot ,Dem Einzelnen miisse das Recht vorbehalten bleiben, selbst
iiber die Anwendung neuer Methoden zu entscheiden® wird beispielsweise durch
Eingriffe in die Keimbahn gerade nicht respektiert, weswegen diese als ethisch
verwerfliche Menschenzucht verworfen werden miissen.

Virtuelle Realitit stellt eine Leistung des menschlichen Geistes dar. Die Com-
putertechnologie ist eine gemachte, die gravierende Verinderungen unserer
Wahrnehmung zur Folge haben kdnnen und werden. Das weitere Voranschrei-
ten und Perfektionieren der virtuellen Realitit wird uns jedoch nicht von Bemii-
hungen befreien konnen, nach ethischen Richtlinien zu suchen. Im Gegenteil: je
weiter sich die Menschen mit den beliebig vielen Méglichkeiten der virtuellen
Realitit umgeben, um so stirker werden sie nach Grenzen suchen miissen, die
ihnen Anhaltspunkt und Richtung fiir das reale Leben geben.

Die eingangs beschriebene Charakterisierung der virtuellen Realitit weist un-
weigerlich ethische Probleme auf, die im wesentlichen auf zwei Fragen konzen-
triert werden kénnen: ob jemand und gegebenenfalls wer die Verantwortung fiir
die selbstkonstruierte Welt trigt. Grundsitzlich kann es Verantwortung nur
dort geben, wo ich meine Identitit als nicht selbsterschaffene voraussetze, denn
wenn es zum Selbstverstindnis der virtuellen Realitit gehort, dafl ,alles selbst
konstruiert ist, dann wird die Rede von der Selbstverantwortung zur bloflen
Chiffre, die nichts mehr besagt. Es geht im Grunde dann gar nicht mehr um
Selbstverantwortung, die aus der Differenz erwichst, sondern um das Sichtrei-
benlassen in verschiedenen Weltkonstruktionen. Die Folge kann nur sein, daf}
ich mich selbst aufgebe und berauschen lasse.“*

™ Vegl. zur sogenannten ,Bioethik-Konvention®: C. BREUER: Biomedizinische Entwicklungen
im humanen Bereich in der ethischen Auseinandersetzung. Dargestellt am Beispiel von Re-
produktionsmedizin, Gentechnologie und Konventionen zur Bioethik. In: H. Lampert u.a.
(Hg.): Schutz des menschlichen Lebens. Ethische, rechtliche und sozialpolitische Aspekte
(= Interdisziplinire gesellschaftspolitische Gespriche an der Universitit Augsburg, Bd. 5).
St. Ottilien 1997, 17-54.

G. WEGNER: Das ,Selbst“ im Cyberspace. In: M. Fafller (Hg.): Alle méglichen Welten.
Virtuelle Realitit ~ Wahrnehmung ~ Ethik der Kommunikation. Miinchen 1999, 19-24,
hier: 22. ,Die offentlichen Medien produzieren und verbrauchen Bilder in der gleichen
Menge und Geschwindigkeit, so daf nicht jhre einzelnen Produkte, sondern ihre fortwih-
rende Produktion das Massenpublikum zur ‘blinden’ Idolatrie verfithrt, in der es keine
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Doch so falsch einerseits die Annahme ist, wir wiren den virtuellen Realititen
und ihren ,Zwingen“ ginzlich schutzlos ausgeliefert, so falsch ist andererseits die
Auffassung, dafl wir den medialen Raum vollkommen frei gestalten konnten.
Die virtuelle Wirklichkeit ist eben nicht als fertige Wirklichkeit vorhanden,
sondern sie entsteht, indem man sie nutzt, weswegen sie auch als eine duflerst
produktive Kunstwelt bezeichnet werden kann.

»Wie bei allen gesellschaftlichen Realititen - und die virtuellen Realititen gehdren dazu -
konstruieren und strukturieren wir diesen Erfahrungsraum durch unsere Praktiken, aber
unter Bedingungen, die wir frilher zwar auch selbst geschaffen haben, die sich aber als ge-
setzte Strukturen einschrinkend auswirken.“*

Gleichwoh! ist zu bedenken, daf8 die elektronische Medialitit zwar eine eigen-
stindige durch unser interaktives Dazutun verfalite Wirklichkeit sein wird, doch
wird diese ,uns nicht ‘bis in’s Letzte’ verfiighar sein, wenn wir mit ihr etwas in
einer einigermaflen ertriglichen Zeit erreichen, konstruieren oder mitteilen wol-
len.*”

Utopien, Zukunftsvisionen und virtuelle Realititen miissen sich an der Reali-
tit messen lassen, wobei die Realitit nicht auf die angebliche ,normative Kraft
des Faktischen® reduziert werden kann, sondern zur Realitit gehoren zwangsliu-
fig religidse Strukturen fundamental hinzu. Dieses ,sich an etwas binden“ ver-
weist im christlichen Verstindnis auf die Schépfungs- und Erldsungsordnung. So
wie wir zunehmend einerseits erkannt haben, daf es zum Uberleben der
Menschheit zwingend notwendig ist, eine ékologische Ethik zu entwickeln, die
sich im Einklang mit der Schépfungsordnung versteht, so bleibt uns andererseits
aufgetragen, die Erlosungsbediirftigkeit des Menschen nicht zu vergessen. Die
Schépfungs- und Erlosungsordnung bilden die zwei Grundpfeiler des christli-
chen Menschenbildes. Daf} sich hieran der technische Fortschritt messen lassen
muf}, mag den einen als Anmaflung - als ungerechtfertigte Selbstbeschrinkung -

Pause und keinen Fluchtweg mehr gibt.“ (H. BELTING: Die angenehme Leere der Bilder, N
6).

% W. RAMMERT: Virtuelle Realititen, 45. Iusionslos wird von F. ROTZER die virtuelle Rea-
litit beschrieben: ,Wie werden also die Stidte und Kolonien im Weltraum und Cyberspace
aussehen? Nicht anders als die in der realen Welt, die mehr und mehr von den gleichen
Maximen des kapitalistischen Individualismus und der Deregulierung geprigt werden, wie
die Freizeitparks, Disneyworlds und Einkaufszonen, wie die suburbanen Zonen, die sich
um die alten Stidte ausbreiten, ohne noch ein urbanes Leben zu bieten, wie der mehr und
mehr kommerzialisierte und von privaten Organisationen geprigte Cyperspace mit seinen
Intranets und Gebiihrenzonen®. (Virtueller Raum oder Weltraum? Raumutopien des digita-
len Zeitalters. In: S. Miinker (Hg.): Mythos Internet. Frankfurt/M. 1997, 368-390, hier:
389).

7 M. FABLER: Intensive Anonymititen, 57.
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Cyber Policy Networks

Zur sozialethischen Bedeutung virtueller Netzwerke in Zeiten der
Globalisierung

Einleitendes

In diesem Beitrag wird keine theologische Selbstaufklirung anhand des Virtuali-
titsbegriffs betrieben, so reizvoll das sein mag'. Der Virtualititsbegriff soll hier
auch nicht in systematischer Abgrenzung von einem wie auch immer zu fassen-
den Realitdtsbegriff entwickelt werden?. Virtualitit sei im folgenden vielmehr ein
Wort fiir das Interdependenzverhiltnis von medialen Referenten und ihren au-
Rermedialen Referenzen. In einem doppelten medienhistorischen Cursus soll es
zunichst um dieses Interdependenzverhiltnis gehen. Es wird im medienhistori-
schen Zusammenhang zu fragen zu sein, wie die Spezifika des ,Digitalen Zeital-
ters® sozialethisch anzusprechen sind. Die These lautet, dafl diese Spezifika mit
ihren ungeahnten Kommunikationsméglichkeiten nicht nur dem Marktprinzip
niitzen, sondern auch fiir das normative Konzept einer marktkorrektiven Netz-
werkgesellschaft interessant sind. Was sich hinter dem Begriff Netzwerk ver-
birgt, muf} allerdings eigens geklirt werden. Dann gilt es, die medien- und die
gesellschaftstheoretischen Befunde miteinander zu korrelieren, um die eigentli-
che These des Beitrags zu begriinden, fiir welche der Begriff Cyber Policy Net-
works (CPNs) steht: Marktkorrektive Politik kann kiinftig nicht mehr nur iber
territorialhierarchische Rahmenordaungen implementiert werden. Sie verlangt
weltweite, horizontale interdependente Netzwerke, die erst im Cyberspace des
Internet ihre ganze Wirksamkeit entfalten.

! Vgl die Beitrige von JOHANN EV. HAFNER, MICHAEL KREUZER, STEFAN SCHREIBER,
ADAILBERT KELLER und MANFRED RIEGGER in diesem Band.
? Vgl den Beitrag von MANFRED NEGELE.
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Code schreibt auch die Welt neu, etwa wenn mit Bildbearbeitungsprogrammen
Menschen plétzlich auf Fotografien erscheinen, die niemals anwesend waren
beim Fototermin. Imaginires und Reales, Medien und ihre Inhalte verschwim-
men, das Realititsprinzip insgesamt kollabiert: ,[...] es geht jetzt darum, aus dem
Realen einen Satelliten zu machen, es in eine Umlaufbahn zu bringen, auf der es
mit den Phantasmen kreist, die es friiher illustriert haben - jetzt ununterscheid-
bar und ohne gemeinsames Mafl“®. Ein geordnetes Verweissystem - ob symbo-
lisch, imitierend oder funktional - existiert nicht mehr. Die Beziige flottieren
frei. Baudrillard nennt diesen Zustand Hyperrealitit.

Hyperrealitiit: ein Spezifikum des digitalen Zeitalters?

Fiir den Hausgebrauch dieses Beitrags setze ich Virtualitit mit Hyperrealitit
gleich, ohne die larmoyante Note iibernehmen zu wollen, die Baudrillard dem
Begriff beigibt. Es stellt sich freilich die Frage, ob Hyperrealitit etwas historisch
derart Neues ist, wie es in Baudrillards kulturpessimistischer Sicht erscheint.
Wilhelm von Humboldt vertrat die Auffassung, ,dafl die Sprachen nicht eigent-
lich Mirtel sind, die schon erkannte Wahrheit darzustellen, sondern weit mehr,
die vorher unerkannte [Wahrheit, RMS] zu entdecken*’. Nach Humboldt illu-
striert das basale Medium Sprache nicht einfach etwas Reales, sondern erschliefit
uns das Reale erst, d.h. ohne das Medium Sprache gibt es keine Weltsicht, keine
Realitit fiir uns. In einem von Humboldt inspirierten Realititskonzept ist Me-
dialitit also unhintergehbar, sie liegt der Realititserfahrung voraus. Ist nicht die-
ser Umstand bereits hyperreal? Wenn ja, hiefle das nicht, Hyperrealitit/ Virtua-
litit war von jeher das Geschift der Medien und ist nicht erst das Resultat einer
Mediendepravation oder -perversion? Wir werden dieser Frage mit dem Begriff-
sinstrumentarium nachgehen, das der kanadische Wirtschafts- und Kommunika-
tionshistoriker Harold Innis schon vor 50 Jahren in seinem Essay The Bias of
Communication entwickelte.

Mediengeschichte II

Harold Innis’ Raum- und Zeittendenzmedien
Fiir Innis befinden sich Medien und auflermediale Verhiltnisse grundsitzlich in
einem - wenn man so will: hyperrealen - Interdependenzverhilenis:

“A medium of communication has an important influence on the dissemination of know-
ledge over space and over time and it becomes necessary to study its characteristics in order

¢ BAUDRILLARD 117. Herv. von Jean Baudrillard.

7 voN HUMBOLDT, WILHELM: Gesammelte Schriften. Hg. von der Kéniglich Preussischen
Akademie der Wissenschaften. Berlin: de Gruyter, 1905, Bd. 4, 27.
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JFor Innis, the important feature of an oral tradition is not its aural nature, as McLuhan has
stressed, but the fact that it emphasizes dialogue and inhibits the emergence of monopolies
of knowledge leading to overarching political authority, territorial expansion, and the in-
equitable distribution of power and wealth“*.

Innis selbst schreibt iiber den Zusammenhang zwischen miindlicher Tradition
und griechischer Gesellschaftsordnung: ,The significance oft the oral tradition
was shown in the position of the assembly, the rise of democracy, the drama, the
dialogues of Plato, the speeches“!!. Oralitit, dialogisches Denken und Demokra-
tie stehen fiir ihn in einem Zusammenhang,

Innis’ kombinierte Medien- und Sozialgeschichte gibt Baudrillards These von
der allmahlichen Nivellierung eines urspriinglich geordneten medialen Verweis-
systems nicht recht: Eine saubere Scheidung von Referenten und Referenzen -
vulgo: Medien und Realitit - ist grundsitzlich nicht méglich. Medien referieren
die sog. Wirklichkeit'? und diese ~ insbesondere die gesellschaftliche Wirklichkeit
- referiert die Eigenarten der jeweiligen Medientechnologie. Nochmals also: Hy-
perrealitit bzw. Virtualitit ist eine basale Medienleistung.

Wie korrespondiert nun die Mediensituation des Digitalen Zeitalters mit unse-
rem heutigen sozialen Leben? Im folgenden soll das Internet, das als besonders
exemplarisch fiir die Informations- und Kommunikationstechnologie (IuK) unse-
rer Tage gilt, mit Hilfe des Innis’schen Analyseinstrumentariums beschrieben
werden.

Das Digitale Zeitalter

Raumtendenzmedium mit Oralititsanteilen: das Internet

Anders als das Telefonnetz, das von Telefongesellschaften bis in die Gegenwart
hinein zentral verwaltet wurde, ist das Internet schon rein technisch und von
jeher ein dezentrales Gebilde. Es geht zuriick auf das ARPANET, ein Informati-
onssystem, das Pentagonforscher fiir den Kriegsfall entwickelten und 1969 mit
einigen wenigen Rechnern in Betrieb nahmen. Es sollte gegeniiber Irritationen
méglichst robust sein und hatte deshalb keine stérungsanfilligen Steuerungsme-
chanismen. Im Laufe der siebziger Jahre wurde das Netz bereits hauptsichlich
zur Kommunikation zwischen Wissenschaftlern genutzt, weniger zur bloflen
Rechnerverbindung. Angeschlossen waren nicht mehr nur rein militirische For-
schungeinrichtungen, sondern auch andere staatliche Organisationen und Uni-

' HEYER, PAUL; CROWLEY, DAVID: Introduction. In: INNIS: The Bias. IX-XXVIII, hier: XVIL.

' INNIS, HAROLD: Minerva’s Owl. In: DERS.: The Bias. 3-32, hier: 9.

" Am unendlichen erkenntnistheoretischen Diskurs, ob es sich dabei um eine objektive oder
emergente Wirklichkeit handelt, mochte ich mich nicht beteiligen.
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Globalisierung: Politikverlust und Marktabsolutismus

Gegeniiber dem siegreichen Marktprinzip sind das Territorial- und Hierarchie-
prinzip die Verlierer der Globalisierung. Weil aber politische Macht bislang hier-
archisch und territorial organisiert war, ist die Politik insgesamt die Globalisie-
rungsverliererin schlechthin. Und dies in zweierlei Hinsicht:

® Nach Max Weber kann man von einem souverinen Staat sprechen, ,wenn
und insoweit sein Verwaltungsstab erfolgreich das Monopol legitimen physischen
Zwanges fiir die Durchfiihrung der Ordnungen in Anspruch nimmt“%. Das gilt
auch fiir die Wirtschaftsordnung. Traditionell definierte der Staat makrodkono-
mische Rahmenbedingungen, unter welchen dann private Akteure mikrocko-
nomisch wirtschaften konnten. Die in den letzten Jahrzehnten betriebenen
Deregulierungen (Abbau von Subventionen, Handelsbeschrinkungen u.i.) und
die Transaktionsmoglichkeiten, die die neuen IuK erdffnen, versetzen mun aber
private Akteure in die Lage, ohne Miihen transnational zu handeln, wihrend
dffentliche Akteure in ihrer Wirksamkeit an die Grenzen des Nationalstaates
gebunden bleiben. Damit konnen sich private Akteure den Zumutungen der
makroSkonomischen Rahmenordnungen fallweise entziechen, das Monopol des
(National-)Staats, Verst6fie gegen die von ihm definierte Wirtschaftsordnung zu
ahnden, greift nicht mehr. Wo es die mikroskonomische Rationalitit verlangt,
entkommen die privaten Akteure ,der politischen Geographie und damit der
politischen Kontrolle*”. Global Players haben also ihre eigenen Landkarten, die
die politisch-territorialen Landkarten rigoros durchkreuzen und zerschneiden”.
So steht die interne Souverinitit der Staaten, also ,die Fihigkeit als Souverin
nach innen alle politischen, sozialen und vor allem auch 6konomischen Proble-
me regeln zu kénnen“, zur Disposition.

* Traditionelle Nationalstaaten gestalteten ihre Aufienbeziehungen politisch.
Unter der Mafigabe wechselseitiger Anerkennung und Nichteinmischung in in-
nere Angelegenheiten vertraten sie gegeneinander ihre ,nationalen Interessen®

7 WEBER, MAX: Wirtschaft und Gesellschaft. Tiibingen: Mohr, 1922 (Grundriff der Sozial-
Skonomik; ITI. Abteilung), 29. Herv. von Max Weber.

# REINICKE, WOLFGANG H.; WITTE, JAN: Globalisierung, Souverinitit und internationale
Ordnungspolitik. In: BUSCH, ANDREAS u.a. (Hg): Nationaler Staat und internationale
Wirtschaft, Baden-Baden: Nomos, 1999. 339-366, hier: 353.

? Die Chrysler Corporation, einer der drei grofiten Autobauer der USA, horte im Mai 1998
auf, eine amerikanische Firma zu sein. Durch die Fusion mit der Daimler-Benz AG ent-
stand mit der DaimlerChrysler AG ein Konzern nach deutschem Gesellschaftsrecht, nun-
mehr auch unter dem alleinigen (deutschen) Vorstandsvorsitzenden Jiirgen Schrempp. Das
heifit: Die USA haben das juristische Monopol iiber eines ihrer wichtigsten Unternehmen
verloren.

% REINICKE/ WITTE 348.
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welt- und Schwellenlindern, Zugang zu Mirkten, die ihnen durch die Dominanz
der alten westlichen Industriegesellschaften und protektionistische Barrieren bis-
her verschlossen waren [... Im ] Maf} der Offenheit der Mirkte haben neue Ak-
teure neue Chancen“”. Als Egalisierungsmechanik schafft die Globalisierung im
weltweiten Maf3stab durchaus mehr Beteiligungsgerechtigkeit. Was ihre demo-
kratische Legitimitit angeht, kommt sie freilich nicht iiber jene von absolutisti-
schen Regimes hinaus, denen Thomas Hobbes und Jean Bodin insofern Legi-
timitit zuerkannten, als sie auf effiziente Weise Rechtssicherheit fiir alle Biirger
schufen, auch wenn - oder gerade weil - diese am Regelwerk des Regimes nicht
mitwirkten. Das trifft heute fiir die globalisierte Okonomie auch zu: ihre Geset-
ze sind klar, verlifllich und universal, kénnen aber - unter den Bedingungen des
oben skizzierten Politikverlusts - nicht gestaltet werden durch die Betroffenen.
Insofern macht es Sinn, vom Marktabsolutismus der Globalisierung zu reden, der
demokratiepolitisch nicht hinnehmbar ist.

Der ,,Uberherrschungseffekt“*, der der Politik bis zu ihrem Verschwinden die
Skonomische Systemrationalitit einprigt, erweist sich - entgegen dem ,libera-
len“ Selbstverstindnis seiner Betreiber — als hchst illiberal, wenn man den Libe-
ralismusbegriff von Michael Walzer zugrundelegt. Fiir Walzer ist Liberalismus
bekanntlich gleichbedeutend mit einer ,Kunst der Trennungen“ zwischen den
Sphiren Kirche und Staat, Privatsphire und 6ffentlicher Sphire, Wirtschaft und
Politik etc. Diese Trennungen gilt es im Dienste einer komplexen Gleichbeit auf-
rechtzuerhalten:

»Das System der komplexen Gleichheit ist das Gegenteil von Tyrannei. Es erzeugt ein Netz
von Beziehungen, das Dominanz und Vorherrschaft verhindert. Formal gesprochen bedeu-
tet komplexe Gleichheit, dafl die Position eines Biirgers in einer bestimmten Sphire oder
hinsichtlich eines bestimmten sozialen Gutes nicht unterhéhlt werden kann durch seine
Stellung in einer anderen Sphire oder hinsichdich eines anderen sozialen Gutes. So kann
Biirger X Biirger Y bei der Besetzung eines politischen Amtes vorgezogen werden mit dem
Effekt, daf beide in der Sphire der Politik nicht gleich sind. Doch werden sie generell so-
lange nicht ungleich sein, wie das Amt von X diesem keine Vorteile iiber Y in anderen Be-
reichen verschafft, Zugang zu besseren Schulen fiir seine Kinder, groflere unternehmerische
Chancen usw.“*

Erreicht also ein Anbieter unter Einhaltung der universalen Marktregeln eine
marktbeherrschende Stellung, ist vom gerechtigkeitstheoretischen Standpunkt

» Ebd.

* HAUSMANNINGER, THOMAS: Sozialethik als Strukturenethik. In: HOHN, HANS-JOACHM
(Hg.): Christliche Sozialethik interdisziplinir. Paderborn u.a.: Schoningh, 1997, 59-88, hier:
70.

% WALZER, MICHAEL: Sphiren der Gerechtigkeit. Ein Plidoyer fiir Pluralitit und Gleichheit.
Frankfurt u.a.: Campus, 1992 (Theorie und Gesellschaft ; 23), 49.
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Interessen aller Netzwerkteilnehmer. Nach Mayntz sind mit Netzwerksteuerun-
gen also ,diskursivere® — wenn man so will ,politischere” - Lésungen méglich
als nur 6konomisch inspirierte Tauschgeschifte (Bargaining). Voraussetzung da-
fiir sind aber eine begrenzte Netzwerkteilnehmerzahl und eine elaborierte Dis-
kurskultur.

Als Beispiel fiir verhandlungsorientiertes Policy Networking nennt Mayntz das
wissenschaftspolitische Netzwerk in der Bundesrepublik Deutschland, das sich
insbesondere in einigen Fragen zur Forschungslandschaft Ostdeutschlands be-
wihrt habe®.

Im politischen Bedeutungskontext wirken sich aber auch die Schwichen von
Netzwerken deutlich aus: Gegeniiber biirokratischen top/down-Strukturen oder
der simplen marktférmigen Wettbewerbsmechanik sind interdependente Netz-
werke undurchsichtig. Die Uberpriifbarkeit politischen Netzwerkhandelns wird
damit zum Problem. Auflerdem sind Netzwerke zugangsbeschrinkt: ihre spezi-
fische Verpflichtungs- bzw. Verhandlungskultur kann nicht unter beliebig vielen
Netzwerkteilnehmern hergestellt werden. Kommt angesichts dieser Schwichen
das Netzwerkprinzip iiberhaupt als marktkorrekuve Politikstrategie unter Glo-
balisierungsbedingungen in Betracht?

Tab. 1: Zusammenfassung - gesellschaftliche Steuerungsstrukturen im Vergleich

Merkmale Hierarchie Markt Netzwerk
Handlungslogik Autoritit und Ge- | Wettbewerb und Verbund komplementi-
horsam Gewinnmaximie- rer Stirken
rung
Handlungstyp Anordnung/Ver- | Tausch Tausch/Verhandlung
waltung
Entscheidungstyp einseitig abhingie | unabhingie interdependent
| Organisationsgrad hoch niedrig niedrig
Atmosphire formell Mifltrauen Vertrauen aufgrund
ihnlichen Backgrounds
Verpflichtungsgrad hoch niedrig hoch
Flexibilititsgrad niedrig hoch mittel
Stabilititsgrad der Bezie- hoch niedrig mittel
| hungen
raumliche Reichweite territorial seatriumlicht* Lentriumlicht*, aber
personell beschrinkt
Zugangsmoglichkeiten reglementiert unbeschrinkt beschrinkt und
intransparent
* Vgl. ebd. 4791.

187



Rupert M. Scheule

Issue Networking

Zumindest was die Teilnehmerbeschrinktheit angeht, bietet eine Netzwerkvari-
ante Losungen an: das Issue Network.” Issue-Netzwerke sind therpatisc.h und
zeitlich eng begrenzte, ausschliefilich iiber ihr gewiinschtes Ergebnis definierte
lose Beziehungsgeflechte.

Die Netzwerke, die Powell und Mayntz beschreiben, sind beziehungsorien-
tiert. Sie fithren zu Handlungsresultaten, weil sich ihre Teilnehmer so vertrauen,
daf} sie lingerfristige Verpflichrungen eingehen oder eine besondere Verhand-
lungskultur entwickeln kdnnen. Der Netzwerkoutput ist also abhingig vom
Netzwerkgeschehen. Bei Issue Networks besteht die umgekehrte Tendenz: hier
ist das Netzwerk abhingig vom Output. Uber diesen mufl in Issue Networks
nicht verhandelt werden, er steht — eben als Issue ~ von vornherein fest, und ihn
unterstiitzen zu wollen, ist die Eintrittsbedingung ins Netzwerk. Dabei ist der
ideologische, soziale oder mentalititsmiflige Hintergrund der Netzwerkteilneh-
mer gleichgiiltig, sofern sie nur die spezifische Issue-Bezogenheit des Netzwerks
akzeptieren und ihren Beitrag zur gemeinsamen Output-Produktion leisten. Is-
sue-Netzwerke sind umso besser, je mehr Teilnehmer sie lose verkniipfen, denn
“those to whom we are weakly tied are more likely to move in circles different
to our own and will thus have access to information different from that which
we receive“”!, und sie haben die Chance, die Politik in eben diesen uns selbst
nicht zuginglichen Kreisen zu vertreten und nach Méglichkeit zu implementie-
ren%?

Eindrucksvolles Beispiel eines Issue Network ist die World Commission on
Dams. Ende der achtziger Jahre hatte ein internationales Netzwerk von Nichtre-
gierungsorganisationen (NGOs) den Bau von Grofistaudimmen fast zum Erlie-
gen gebracht. Dennoch blieb die Situation unbefriedigend. Die NGOs mufiten
enorme Krifte binden, um die Blockade aufrechtzuerhalten, Regierungen und
Unternehmen konnten auch entwicklungspolitisch sinnvolle Bauvorhaben nicht
mehr realisieren. Die Weltbank brachte deshalb die hochst ungleichen Betroffe-
nen der Situation - Regierungen, Oko-Aktivisten, Bauunternehmen, Entwick-

¥ Der Begriff geht auf Hugh Heclo zuriick, der ihn - spezifischer als hier - zur Bezeichnung
eines bestimmten Verhiltnisses zwischen staatlichen und privaten Akteuren verwendet,
Vgl. HECLO, HUGH: Issue Networks and the Executive Establishment. In: KING, ANTHONY
(Hg): The New American Political System. Washington : AEI (AFI studies ; 213).
GRANOVETTER, MARK zit. nach: REINICKE, WOLFGANG H.: The Other World Wide Web.
Global Public Policy Networks. In: http://www.foreignpolicy.com/articles/winter1999.
2000/Reinicke.htm, 4.

Vgl.: bttp://www.dams.org/ sowie: BRENNER, THORSTEN; REINICKE, WOLFGANG H:
Politik im globalen Netz. Globale Politiknetzwerke und die Herausforderung offener Sy-
steme. In: Internationale Politik, Nr. 8/1999, 6.
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lungshilfe-Organisationen - 1997 ins Gesprich miteinander. Das gemeinsame
Interesse aller Stakeholder, die Blockade-Situation zu beenden, fithrte 1998 zur
Griindung der Kommission.

Halten wir fest: Sucht man nach einem marktkorrektiven und marktverschie-
denen sozialen Steuerungskonzept, das nicht dem Hierarchieprinzip folgen soll,
so bleibt nur das Netzwerkprinzip. Issue-Netzwerke bieten - freilich um den
Preis extremer thematischer Selbstbeschrinkung - zudem die Chance, weltweit
Interdependenzen zu koordinieren. Soll die Sphire der Politik jenseits national-
staatlicher Hierarchien in der Dimension einer globalisierten Wirtschaft restitu-
iert werden, so kénnten Issue-Netzwerke hilfreich sein, politische Anliegen zu
kommunizieren und zu realisieren. Ein weltweit handlungsfihiges, reaktions-
schnelles Marktkorrektiv sind Issue Policy Networks aber nur, wenn sie die glei-
chen Mittel nutzen, die auch den Markt global, flexibel und reaktionsschnell
machen. Wie verhalten sich diese Netzwerke also zu den neuen Tuk?

Cyber Policy Networks: die Wiedergeburt der Politik unter Globalisierungs-
bedingungen?

Zwei Beispiele

Cybernetzwerke sind insofern virtuelle Gemeinschaften, als sie nicht einfach
Diskurse oder Interaktionen, die auch obne das Medium stattfinden kdnnten, im
Medium referieren. Sie setzen vielmehr das Medium Internet konstitutiv vor-
aus”. Eine netzwerktypische ressourcenoptimierende Organisation von Interde-
pendenzen erméglicht der Cyberspace dort, wo Informationen die ,,Wihrung*
von Netzwerken sind. Fiir Policy Networks trifft das weitgehend zu.

Wie brisant das Internet fiir Policy Networks sein kann und wie gefihrlich fiir
autoritire Regimes, zeigt sich in der chinesischen Dissidentenszene: Der Soft-
ware-Entwickler Lin Hai wurde im Mirz 1998 inhaftiert und zu zwei Jahren
Haft verurteilt, weil er 30 000 e-mail-Adressen an Exildissidenten in Washington
weitergegeben hatte, die ihrerseits den Newsletter VIP-Reference mit Beitrigen
iiber Widerstandstreffen, Menschenrechtsverletzungen usf. nach China senden.
Der komplementire Verbund ressourcenschwacher Akteure - hier ein einzelner
Informatiker mit einer Adressendatei, dort eine kleine Gruppe exilierter Men-
schenrechtler - fithrte zu einer weltweit beachreten Irritation des chinesischen
Regimes. Dieses unterstiitzt ironischerweise sogar die Verbreitung des Internet,
well es sich von diesem Raumtendenzmedium Infrastrukturverbesserungen und

% In diesem Sinn sind freilich auch traditionelle Brieffreundschaften u.i. virtuell. Daf8 Virtua-
litdt in sensu definito keine Errungenschaft der neuen IuK, sondern eine basale Medienlei-
stung ist, davon war weiter oben die Rede.
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Chancen und Probleme der CPNs

Die Beispiele lassen vermuten, dafl Issue Policy-Netzwerke im Cyberspace ihr
kongeniales Medium gefunden haben. Hier kénnen sie politischen Inhalten eine
Wirkmichtigkeit geben, die dem Marktabsolutismus der Globalisierung zumin-
dest fallweise Einhalt gebietet. Probleme werfen die CPNs trotzdem auf.

Soziale Barrieren

1996 waren zwei Drittel aller Net User minnlich, weiff, hatten einen Hoch-
schulabschiuf} und verdienten um die 60 000 Dollar im Jahr®. Von einer Inter-
net-Weltoffentlichkeit kann also nicht die Rede sein. Selbst wenn sich in der
Zwischenzeit die Netzzugangsbedingungen weiter demokratisert haben diirften,
ist das Internet allenfalls das Leitmedium der reichen hochtechnisierten Zivilisa-
tion auf der Nordhalbkugel. Armut ist heute die Hauptzugangserschwernis zum
Internet, zu Cybernetzwerken und ihren Politikpotentialen.

Legitimitat

Wer hat Public Citizen ermichtigt, ein Investitionsabkommen zwischen demo-
kratisch legitimierten Regierungen zu hintertreiben? Wie kann Lori Wallach, die
Chefin von Public Citizen, inmitten der gewaltiitigen Ausschreitungen anlifl-
lich der WTO-Konferenz in Seattle 1999 behaupten, die Gruppen in ihrem
Netzwerk vertriten die Interessen der ,Leute®, und globales ,Regieren geht heu-
te einfach nicht mehr ohne die Beteiligung der Leute“”. Wer legitimiert also Pu-
blic Citizen und andere NGO-Netzwerke?

Das Prinzip ,Partizipation statt Reprisentation“®® kénnte die Legitimititsfrage
zumindest entschirfen: Die Méglichkeiten zur Teilnahme an Policy-Netzwerken
sind im Cyberspace tatsichlich grof. Man kann etwa den Newsletter von Public
Citizen abonnieren, per e-mail eigene Vorstellungen ins Netzwerk einbringen
und an den angekiindigten Veranstaltungen auflerhalb des Cyberspace teilneh-
men. Und wer all dies unterlifit, also nicht von seinen Méglichkeiten und Rech-
ten Gebrauch macht, stellt kein grofleres Problem dar als der Nichtwihler in
einer reprisentativen Demokratie, was freilich demokratiepolitisch noch nicht
ganz befriedigen kann. Dem Problem mangelnder Beteiligung miissen sich grund-
sitzlich alle partizipatorischen Politikmodelle stellen, es ist keine Besonderheit
des Cyberspace. Seit Anfang der siebziger Jahre machen sich Kommunitaristen

% Vgl. SIEGELE, LUDWIG: Cyberpolitik. Mehr Demokratie fiir alle? Die Propheten des In-
formationszeitalters predigen: Die Republik des 21. Jahrhunderts ist elektronisch oder gar
nicht. Ein Blick in die Zukunft der Demokratie. In: hutp://www.archiv.zeit.de/daten/pa-
ges/titel/txt.19960510.html, 5.

7 HEUSER, JEAN u.a.: Die neuen Mitspieler. Der Protest in Seattle hat gezeigt: Auch die Ge-
gendffentlichkeit organisiert sich global. In: DIE ZEIT, Nr. 50 (1999), 9.

% REINICKE/ WITTE 265.
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Was die Implementation der politischen Entscheidung angeht, wire durchaus
zu fragen, warum nicht NGO-Netzwerke mit dieser beauftragt werden sollten,
wenn den iiberkommenen Institutionen unter Globalisierungsbedingungen die
Mittel dazu fehlen. Den NGO-Netzwerken kime somit eine ,Aufgaben-
verantwortung“®? zu: d.h., sie wiren fiir die ‘angemessene’ Erfiillung ihres Auf-
trags zur Politikimplementation verantwortlich. So konnte das Netzwerkprin-
zip die traditionellen Demokratien einbinden, nicht ablésen. Netzwerke wiren
dann nicht blof an der Formulierung und Implementation von Politiken betei-
ligt®®, sie giben dem ganzen politischen Proze ihre Logik: Einerseits sind die
klassischen demokratischen Institutionen zwar durch den Volkswillen legiti-
miert, aber unter Globalisierungsbedingungen handlungsschwach. CPNs sind
andererseits zwar global handlungsfihig, aber nicht demokratisch legitimiert.
Dieses Interdependenzverhilinis im politischen Handeln wird nach dem Netz-
werkprinzip produktiv geordnet. Die traditionelle Dichotomie von Staat und
Gesellschaft ist so freilich nicht mehr aufrechtzuerhalten.

wDisinformocracy™?

Nicht nur wohlmeinende Biirgerrechtler engagieren sich als Cyberaktivisten.
Bekanntlich nutzt auch die rechte und rechtsradikale Szene das Internet zur
Kontakepflege. Sie bringt online ihre Weltverschwrungstheorien auf den neue-
sten Stand, indem sie Versatzstiicke der Tagespolitik, Aktuelles aus Wirtschaft
und Wissenschaft in ihre konspirativen Fabeln einflicht. Bald ist es die UNO, die
nach der Weltherrschaft greife und - so wird allen Ernstes versichert - schon die
ersten Kampfhubschrauber in Stellung bringe*, bald ist es die Clinton-Admi-
nistration, die das y2k-Problem schuf, um das Kriegsrecht ausrufen zu konnen.
Uberhaupt zeigte die Thematisierung des y2k-Problems auf zahllosen Websites,
wie sich plausible technische Sorgen, Ideologeme und Know-How-Defizite im
Internet zu paranoiden Szenarien potenzieren lassen®. Was also, wenn CPNs
entstehen, in denen Fakten und Finten, Hinterminner, politische und ideologi-
sche Hintergriinde als nicht mehr klar zurechenbar erscheinen? Kein Medium
schafft mehr Transparenz und zugleich Intransparenz als das Internet. CPNis er-

sten wirklich riskanten Angelegenheiten eine Ubertragung der Entscheidungsverantwor-
tung auf als kompetenter angesehene Dritte® (ebd. 9) gar nicht zustande kime.

Ebd., 6.

Vgl. MAYNTZ 473.

Vgl. SIEGELE, 3 sowie u.a. http://www.soulwerx.de/buch1/51g.htm.

Vgl. die Darstellung und Bewertung bei HAUSMANNINGER, THOMAS: Leben in Zeiten der
Emtsicherung. Apokalyptische Szenatien am Ende des Jahrtausends in kulturethisch-
theologischer Sicht. In: http://www kthf.uni-augsburg.de/lehrstuehle/sozethik/Apok.htm.

& 2 8 R
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Katholizitit und Multimedia









Himmel Heilige [Hyperlinks]

»Systematik von unten® (wir sprechen auch von User-Theologie), die Theologie
und Glaube als anwendungs- und auswahlfreundliches Sortiment darbietet. Put-
ten erscheinen gleichberechtigt neben Heiligen und Christus. Dabei die ,Hier-
archie der Wahrheiten® aufrechtzuerhalten, bleibt eine inhaltliche Aufgabe des
Projekts.

Als Medium, das einerseits eine radikal akrualisierende Ubersetzungsleistung
verlangt, andererseits der Vieldimensionalitit katholischer Kultur entspricht,
wihlten wir eine multimediale CD-ROM mit Hypertext-Struktur. Die Vieldi-
mensionalitit katholischer Kultur spiegelt sich nach unserer Meinung im Roko-
ko-Gesamtkunstwerk der Basilika Ottobeuren besonders sinnenfillig. In gewis-
ser Weise ist dieser Kirchenraum schon multimedial und virtuell: seine illusion:-
stischen Malereien und Stukkaturen wirken zusammen, um iiber ithre Medialitit
hinwegzutiuschen, sie wollen nichts weniger sein als eine Himmelssimulation.

Wie Kirchen die Raumdimension strukturieren, weil sie Fanum sind in profa-
ner Umgebung, so rhythmisiert das Kirchenjahr die Zeitdimension, indem es
heilige Tage neben Werktage setzt. Katholische Kultur ist nur ganz mit threr
spezifisch rhythmisierenden Zeitdimension. Ein Projekt, das sich der katholi-
schen Kultur widmet, muf8 deshalb auch das Kirchenjahr (Herrenjahr, Heiligen-
jahr, Marienjahr) aufbereiten.

Kurz: Wir arbeiten an einer CD-ROM, die den Kirchenraum von Ottobeuren
und das Kirchenjahr multimedial aufbereitet, um katholische Kultur fiirs digitale
Zeitalter anschlufifihig zu erhalten.

(Rupert Scheule)

T3 Kunst

Die CD-ROM: mebr als ein Kirchenfiibrer

Wer kennt ihn nicht: den Kirchenfithrer am Schriftenstand in einer Kirche?
Klein und handlich, giinstig beim Erwerb, alles Wesentliche hinsichtlich Bauge-
schichte und kiinstlerischer Ausstattung enthaltend. Aber der Kirchenfiihrer als
mediales Erlebnis, als Bildarchiv zum wissenschaftlichen Arbeiten oder gar als
ein Kompendium fiir offene Glaubensfragen? Das mehrere hundert Quadratme-
ter grofle Deckenfresko von Zeiller breitet sich im Kirchenfiihrer auf 7,5 mal
11cm aus. In seinem Zentrum erstrahit die Glorie des heilige Benedikt, wihrend
sich am Rande unzihlige Heilige gruppieren, die ,anhand ihrer Attribute' zu
identifizieren“? seien. Spitestens jetzt scheitert der Versuch, jeden einzelnen Be-

! 75 Attribute

2 R. PRUSINOVSKY, Benediktinerabtei Ottobeuren. Basilika St. Alexander und Theodor,
Wannweil 51998, 36.
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phalismus selbst als in der Einteilung der Welt in Gute und Bése liegen. Wo sind
die Graustufen: die zum Bésen Verfiihrien, die gutwilligen Heiden, die Kosten
fiir diese Siege?

Unsere Beobachtung ist: Die Theologie dieser Kirchenausstattung hat diese
Frage bereits hinter sich gelassen. Hier wird nicht iiber die Rechtmifligkeit der
Mittel reflektiert, hier wird das unendlich hohe Ziel in den Blick genommen: die
Erlésung der Welt. Daher finden wir keine echte Leidensszene, keine echten Ge-
fahren, sondern nur iiberwundenes, verklirtes Leid und entschiedene Kimpfe.
Das Diesseits wird nur insofern zum Thema, als es Analogien fiir die Ewigkeit
hergibt. Die Kirche frigt nicht, wo hier auf der endlichen Erde der Himmel zu
finden sei, sondern wie das Irdische einst im Himmel wieder auftauchen wird.”
Die Welt wird von ihrem Ziel her gedacht, so dafl selbst historische Szenen und
Figuren unter dem Blickwinkel einer Universal-Heilsgeschichte gedeutet werden,
die Schriftzitate werden als Vorausbilder der kommenden Erlosung gelesen.®

Unserer Zeit, die in Programmen und Tendenzen denkt, die ihre Ziele laufen-
der Kontrolle unterwirft, mag dies als ,unrealistisch erscheinen. Wir halten es
aber fiir eine gute Ubung, die Realititsvermutungen ab und zu umzukehren. Mit
der farbigen Vorstellung des Himmels wird eine héhere Realitit geglaubt, von
der aus unsere Gegenwart relativ, unrealistisch, fragmentarisch erscheint. Das
Ziel - namlich unsere Erlosung - ist sicher, die Mittel und Wege dorthin sind
relativ.

Naive Puttentheologie?

Das Kirchenbild, insbesondere das Bild von den Heiligen und den Sakramenten
hat sich seit 1750 grundlegend gewandelt. Das Zweite Vatikanische Konzil hat in
seinen Dokumenten eine Metaphorik benutzt, die bewuflt nicht aus der nachtri-
dentinischen stammen. Wie kann man die barocke Bildwelt heute noch ansehen,
ohne sie als naiven oder 4ngstlichen Kinderglauben abzulehnen?

In Verlingerung der Selbstverpflichtung von Theologie und Pastoral, alle In-
halte gemif der Fassungskraft der Horer aufzubereiten oder zwischen Mytholo-
gischem und Kerygmatischem zu trennen, hat sich eine vorauseilende Beschei-
denheit im Umgang mit eschatologischen Bildern ausgebreitet. Man vermeidet
»opekulatives®, das nicht direkt als Antwort auf Existenzfragen reformuliert
werden kann. Die notwendige methodische Didaktisierung der katholischen In-

7 _Darin unterscheidet sich die barocke Theologie gravierend vom Mittelalter, dessen

Schwerpunkte das Opfer und Leid Christi sowie das bittere Weltgericht waren.* P.
HAWEL, Der spitbarocke Kirchenbau und seine theologische Bedeutung. Ein Beitrag zur
Ikonologie der christlichen Sakralarchitektur, Wiirzburg 1987, 276. Also nicht: Gou
kommt in dieses Erdental, sondern: Die Welt miindet in die Herrlichkeit Gottes.

* T5 Schriftsinne
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Die zunichst sehr homogene Gruppe von Theologen wurde wihrend der bishe-
rigen Projektlaufzeit durch die Beteiligung zusitzlicher Disziplinen erweitert, so
dafl nun durchaus von einer heterogenen Zusammensetzung des Projektteams
gesprochen werden kann. Dies hat auf der einen Seite positive Auswirkungen auf
die Gestaltung und Konzeption der CD-ROM, umso mehr als sich herausstellte,
dafl die Verschmelzung von heterogenem Wissen die Kreativitit und die Suche
nach neuen Losungen erheblich unterstiitzt. Auf der anderen Seite konfrontiert
die wachsende Zahl der Mitarbeiter und die dadurch fast zwangsliufig arbeitstei-
lige Organisation - die Trennung von Design, Programmierung, Redaktion und
Auflenkontakt - die Beteiligten mit Koordinationsaufgaben, um den reibungslo-
sen Ablauf des Projektes zu unterstiitzen.

Warum braucht das Projekt den Kontakt nach auflen?

Die im Rahmen des wissenschaftlichen Projekts entstandene CD-ROM soll ihr
Dasein nicht lediglich in einigen Forschungsberichten fristen, sondern ihren
Weg in die Regale von Buch- und Multimediahindlern finden. Eine Schwierig-
keit des Kommerzialisierungspotentials besteht darin, dafl es kein vergleichbares
Projekt gibt, das in gleicher Art versucht, Wissenschaft isthetisch und anwen-
dungsfreundlich aufzuarbeiten. Aus Mangel an Vergleichsobjekten konnen die
Kommerzialisierungschancen schwer eingeschitzt werden. Entwiirfe, Vorstel-
lungen und Ideen innerhalb des Projekts miissen immer wieder an neutralen Be-
trachtern getestet, Einschitzungen und Verbesserungsvorschlige eingeholt und
abgewogen in das Projekt integriert werden. Im Management von technischen
Neuerungen zeigt sich oft, dafl Erfinder so iiberzeugt und begeistert von ihrem
technischen Baby sind, dafl kein Gedanke auf den Nutzer ver(sch)wendet wird.
Die Kommerzialisierungschancen sinken in dem Mafle, in dem an den Bediirf-
nissen und Erwartungen der Nutzer vorbei-produziert wird.

Wer finanziert das Projekt?

Obwohl sich die Projektgruppe einem Low-Budget-Ethos" verschrieben hat, ist
die Arbeit an der CD-ROM doch mit erheblichen Aufwendungen verbunden.
Rund ein Drittel der veranschlagten Aufwendungen konnten durch die Univer-
sitit Augsburg und die Katholisch-Theologische Fakultit der Universitit Augs-
burg getragen werden. Die restlichen zwei Drittel, die sich auf ungefihr 40.000
DM belaufen, miissen iiber externe Forderer und Spenden aufgebracht werden.
Aus diesen Griinden miissen der Kontakt und die Promotion des Projektes for-
ciert auch in der aufleruniversitiren Offentlichkeit betrieben werden.

2 T5 Low Budget-Ethos
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Wer triigt zu dem Projekt bei?

Das Projekt erfihrt von vielen Seiten positive Unterstiitzung, die oft weit iiber
das erwartbare Engagement hinausgeht. Zu nennen sind hier neben den Dutzen-
den von Autoren, deren Auswahl das gesamte akademische Spektrum von Stu-
denten iiber Assistenten bis hin zu Professoren abdeckt, das Videolabor der Uni-
versitit Augsburg bis hin zum Benediktinerkonvent in Ottobeuren. In der
Summe sind im Augenblick die Aktivititen von ungefihr 50 Personen mit un-
terschiedlichen Aufgabenbereichen (Autoren, Grafikern, Fotografen, Videofil-

mer) zu koordinieren.
{(Bernd Ebersberger)

T3: Praxis

Gebeimnisse auf dem Weg zur CD-ROM?

Unlingst hat Dieter E. Zimmer in der ,Zeit“ resiimiert, dafl die CD-ROM auch
nur ein relativ kurzlebiger Informationstriger ist.” Er hat mit dieser schlichten
Bestimmung indirekt ein Medium entzaubert, dessen Nennung bei ilteren
JInfomanagern®, also Lehrern an Hochschule und anderen Schulen, zeitweise
Ehrfurchtsschauer hervorrief. Es haftete der schillernden Scheibe nimlich eine
gewisse Aura des Universalen an, Triume von darin gefangenen kompletten Bi-
bliotheken oder der Eremitage plus dem Louvre lieflen die Herzen so mancher
altertiimlichen Biicherfreunde hoher schlagen. Dafl man eine CD-ROM nur um-
stindlich lesen kann und deren Benutzung also mindestens ebenso wichtig ist
wie die Qualitit der enthaltenen Informationen, hat sich mittlerweile herumge-
sprochen. Im Grunde ist eine CD-ROM nur so gut, wie sie gemacht, d.h. kom-
ist.

Bis zu 650 Megabyte umfafit eine CD-ROM, was ungefihr dem reinen Textge-
halt einer Realenzyklopidie von ca. 30 Binden entspricht. Beispielsweise kommt
der Textgehalt der Enzyklopidie ,Encarta 99+“ dem der ,Encyclopaedia Bni-
tannica® gleich. Dabei handelt es sich aber in Variation zum klassischen illu-
strierten Buch, mit dem man vielerlei, beispielsweise auch ein Museum oder eine
Kirche, prisentieren kann, um ein komplexes, d.h. in sich vernetztes Produk:
von Text, Bild, Film und Ton.

Ein weiteres modernes Zauberwort aus dem digitalen Zeitalter versucht, dieses
Zusammentreffen unterschiedlicher Medien auf einem Medium ausdriicken:
Multimedia."* Auch hier galt, daf sich lange Zeit Multimedia nennen durfte, was
im Grunde nur bunte Bildschirme, einige Fotos und drittrangige Informationen

¥ D. E. ZIMMER, Das grofle Datensterben, in: Die Zeit Nr. 47, 18.11.1999, 47.
* T5 Multimedia
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an der ,vollen, aktiven und gemeinschaftlichen Mitvollziehbarkeit (participatio
actuosa) gemessen werden miissen. Gebet darf im ,stillen Kimmerlein“® statt-
finden, aber Liturgie benétigt Offentlichkeit und Ausdriicklichkeit.

Mediale Ubertragungen

Diese Kriterien sind auch auf die medialen Ubertragungen von gottesdienstli-
chen Feiern angewandt worden. Das Konzil legte nur fest, mediale Ubertragun-
gen sollten ,taktvoll und wiirdig“?* geschehen, ansonsten gelten die Vorschriften
der jeweiligen Bischofskonferenz. In der Partikularnorm zu can. 772 §2 CIC*
heiflt es unter Nummer 4: ,,... diirffen nur live und vollstindig iibertragen wer-
den.“ Die Internationale Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen
im deutschen Sprachgebiet hat 1989 eine klare Unterscheidung getroffen: Sie
geht davon aus, daf} eine ,,unmittelbare, intentionale Teilnahme“ nur bei zeitlich
und riumlich Anwesenden gegeben ist. Die Zuschauer zuhause an den TV/Ra-
dio-Geriten seien nicht als Feiernde, sondern als Mit-feiernde zu verstehen, ihre
mediale Teilnahme sei kein ,liturgischer, sondern religiser Akt“. * Weil die
Massenmedien keine unmittelbare Reaktion erlauben,” fehlt die volle Gemein-
schaft: Der Zuschauer kann z.B. nicht antworten oder mitsingen, so daf es die
anderen Teilnehmer wahrnehmen. Daher kann man iiber Funk und Fernsehen
Sakramentalien® empfangen (z.B. Segen), aber keine Sakramente (z.B. Absoluti-
on). Das bekannteste Beispiel ist wohl der pipstliche Segen ,Urbt et orbi“ an
Weihnachten und Ostern, der via TV ausgestrahlt wird und der auch der Mit-
Feiernden an den Fernsehgeriten gilt. Dennoch ist Mit-Feier einer Papstmesse
im Wohnzimmer kein Ersatz fiir den realen Gottesdienstbesuch in der Ortsge-
meinde.

Es ergeben sich also zwei Anforderungen:

1. Gemeinschaftlichkeit, ansonsten Gefahr der Privatisierung (jeder vor seinem

Monitor).
2. Gleichzeitigkeit, ansonsten Gefahr der Profanierung (beliebige Reproduzier-
barkeit von Gottesdienst-Aufnahmen).

B ZWEITES VATIKANISCHES KONZIL, Liturgiekonstitution Nr. 12: ,Der Christ ist zwar beru-
fen, in Gemeinschaft zu beten, doch muf} er auch in sein Kimmerlein gehen und den Vater
im Verborgenen anbeten, ...%. Das ist ein Zitat aus der Bergpredigt Jesu Mt 6,6.
Liturgiekonstitution Nr. 20.

% Can. 772 §2 CIC (Codex luris Canonici = das katholische Rechtsbuch): ,Hinsichtlich der
Verbreitung der christlichen Lehre in Horfunk oder Fernsehen (via radiophonica aut tele-
visifica) sind die Vorschriften der Bischofskonferenz zu beachten.“

* Ebd., 20

7 vl ebd., 29.

% T5 Sakramentalien
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T5 Glossar

Applikation: Die Zuwendung einer Messe ,in einer bestimmten Meinung*. Je-
mand - meist der Spender des Mefistipendiums (materielle Gabe an den Priester)
- yschafft eine Messe an“, ,bestellt eine Messe“, d.h. er bittet den Geistlichen,
wihrend einer Messfeier eines Verstorbenen namentlich zu gedenken. Dahinter
steht die Vorstellung, dafl jede Messe eine begrenzte Menge an geistlichen Friich-
ten hervorbringt, die man einer bediirfigen Seele im Purgatorium (Fegfeuer)
zuwenden ké&nne. Kritik: Ohne klare Trennung von materieller Gabe und litur-
gischem Geschehen wird die Applikation immer unter dem Verdacht der religis-
sen Bestechung (Simonie) stehen. Vgl. Apg 8,9-25: Stefan Siemons ,Magus“ will
von Aposteln Geistesgaben kaufen.

Attribut: Kennzeichen oder Objekt, das der Darstellung einer Person beige-
geben wird (z.B. ein Fisch fiir den hl. Ulrich, Bischof von Augsburg).

Gesamtkunstwerk: Mit diesem Begriff versuchten Kunsthistoriker, das Zu-
sammenspiel von Architektur, Malerei, Stukkaturen und Bildhauerei in Barock-
und Rokokokirchen zu erkliren. Er implizierte ein ehedem schriftlich oder
miindlich fixiertes Konzept. In den letzten Jahren konnte aber nachgewiesen
werden, dafl iiblicherweise der Architekt eine Innenraumgestaltung vorgab, die
von den beteiligten Kiinstlern je nach kiinstlerischer Intention und Konnen aus-
gefiillt wurde.

HL. Schrift und kirchliche Tradition: Die kirchliche Tradition wird vom
Konzil als geistgeleitete Erklirung und Weitergabe des biblischen Erbes definiert.
Beiden gebiihrt gleiche Achtung, aber nur die Hl. Schrift ist Gottes Rede. Vgl.
ZWEITES VATIKANISCHES KONZIL, Dogmatische Konstitution iiber die gottliche
Offenbarung ,Dei Verbum®, Nr. 9.

Hypertext: Der Begriff Hypertext wurde 1965 von Ted Nelson zur Beschrei-
bung von Dokumenten eingefiihrt. Mit Hilfe eines Computers kann man Do-
kumenten eine nonlineare Struktur geben. Dies erméglicht dem Anwender,
zusammenhingende Themengebiete in einer selbst gewihlten Reihenfolge an-
zuschauen, ohne eine vorgegebene Anordnung der Themen beriicksichtigen zu
miissen. Dies steht im Gegensatz zu der geradlinigen Strukeur von Biichern,
Filmen und der Sprache. Die Querverbindungen zwischen den Themen wer-
den oft sowohl vom Autor als auch vom Anwender selbst angelegt, je nach
Zielsetzung des Hypertextdokuments. Der jiingere Begriff ,Hypermedia“, be-
tont die nicht textuellen Komponenten von Hypertext stirker, wie z.B. Ani-
mationen (Trickfilme), aufgezeichnete Téne und Video.

Kanon: Die Abgrenzung der geoffenbarten Schriften gegen Pseudo-Offen-
barungen. Die gleichrangige Verwendung aller vier Evangelien (und nur dieser
Evangelien) und die Zahl der Briefe wurden verbindlich durch einige Kirchen-
synoden erst Ende des 4. Jahrhunderts (382, 393, 397 n. Chr.) geregelt. Als iufe-
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