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/irtualitat - Die Strukturanalogie
edialer und religioser Kommunikation

.

- Wirtualitat wird meist mit Irrealitdt und PC-Spielen konnotiert. Ein Blick in die christliche Tradition

- soll zeigen, dass religioses Reden gar nicht anders kann als sich auf virtuelle Gegenstande zu beziehen.
Es agiert im Modus des ,Versprechens”, indem es sich auf ein Abwesendes bezieht, das irgendwie jetzt
schon anwesend ist. Die Anwesenheit wird durch den Akt des Sprechens nicht nur als moglich darge-
stellt, sondern auch als aktualisiert hergestellt. Das ist die Funktion von Sakramenten. Im folgenden
Beitrag (ausfiihrlicher vgl. Hafner) werden die Ahnlichkeit und die Unterschiede von medialer und
virtueller Kommunikation entfaltet. Johann Evangelist Hafner

| m Gegensatz zum gemalten Bild und zum ge-  Gerade wegen seiner Stellung zwischen Schein
druckten Text beansprucht Virtualitit den und Sein, Entfernung und Néhe, zwischen Er-
Adressaten nicht mehr nur als Betrachter oder lebnis und Tauschung eignet sich das Virtuelle
Leser, sondern als Agenten. In Computerspielen  als Analogie fiir die Gegenwart Gottes in der
fliegt man, anstatt Flugfilme anzuschauen, larmt ~ Welt. Virtualitiat macht das Abstrakte sinnlich,
man, anstatt Gerdusche nur anzuhoren, schieft das Entfernte nah, das Abwesende anwesend
man, anstatt einer SchieBerei zuzusehen. In vir-  (vgl. Andersen). Und dies so, dass man nicht
tuellen Welten wird die feine Differenz von ak- mehr entscheiden kann und sich einmal viel-
tivem Schauen (Lugen) und rezeptivem Sehen, leicht nicht mehr interessiert, ob es nun echt oder
von aktivem Horchen (Lauschen) und rezeptivem  unecht ist, was sich mir da zeigt. Wir kénnen uns
Horen, von aktivem Sich-Bewegen und rezepti- noch gar nicht vorstellen, wie sehr sich die
ver Bewegung aufgehoben. Das kannte man bis- menschlichen Wahmehmungsgewohnheiten
her nur aus tatséchlicher Bewegung des Fahrens. und Wirklichkeitszuschreibungen verdndern
Nicht umsonst stammt der deutsche Begriff flir =~ werden. Ich personlich beobachtete es bei mei-
umfassende - rezeptive und motorische - Empi- nen Kindern, die genauso gern eine CD-ROM
rie aus diesem Wortfeld: Er-Fahrung (vgl. Mer-  ber die Kiferwelt erkunden wie sie im Wald-
leau-Ponty, 123-152 und 284-326 sowie Wal-

denfels, 29-41). Virtualitit erweckt den Schein, |

dass das Abwesende anwesend sei, weil man dar- Jobann Evangelist Haloer
e b el dd o ket st viskiele e geb. 1963, Dr. theol., Studium der Katholischen
T Theologie und Philosophie in Augsburg, Miinchen

G . und auf den Philippinen, seit 2004 Professor fiir
Instrument des Erfahrens (wie Brille, Papier, Ta- Religionswissenschaft (Schwerpunkt Christentum)

fel) als auch Raum der Erfahrung bilden. Nicht an der Universitit Potsdam; Arbeitsschwerpunkte:
zufillig werden Virtualitit und Interaktivitét systemtheoretische Beschiftigung mit Religion
meist identifiziert. und die Religionsgeschichte der Engel.
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boden Kifer ausgraben. Je mehr sie im Wald ent-
decken, desto interessierter lesen sie die CD, und
je mehr sie von der CD wissen, desto mehr ent-
decken sie im Wald. Wir wissen, dass mediale
Ubertragungen das Interesse an Ereignissen nicht
ersetzen, sondern steigern. Seitdem die Bundes-
liga im Fernsehen léuft, sind die Stadien voller,
nicht leerer. Wenn Talkshows eigene Foren im
Internet einrichten, werden sie ofters einge-
schaltet.

GOTTES GEGENWART:
UNVERFUGBAR UND DOCH ZUGANGLICH

Virtualitit versetzt den Benutzer auf eine Ebene
der Unentscheidbarkeit zwischen Sein und
Schein. Sie vertagt die philosophischen Fragen,
ob diese Bilder vom Wirklichen selbst wirklich
sind. In diesem Moment ist das Geschehen auf
dem Bildschirm, im Datenhelm ,echt”, und zwar
deshalb, weil es interaktiv ist: der Benutzer kann
das Geschehen verindern und kann sich im vir-
tuellen Raum veriindern. Die Wahrheit der Wirk-
lichkeit wird iiber ihre Verdnderbarkeit, nicht
iiber eine bloBe Un-Verborgenheit gesucht, die
sich der Anschauung darbietet und sich jeden
Zugriff verbietet. Dieser Wirklichkeitszugang
lauft in gewissem Sinne der klassisch meta-
physischen Tradition zuwider, wonach Verdn-
derbarkeit ein Indiz fiir Unwahrheit darstellte.
Anstatt an dieser Stelle in Kritik tiber die tech-
nokratische Reduktion der Wahrheit auf Mani-
pulierbarkeit zu verfallen, méchte ich auf Ahn-
lichkeiten im christlichen Umgang mit ,Gott’
hinweisen.

Der Gott christlichen Verstindnisses erlaubt, von
ihm zu reden, ihn anzurufen, ihm Namen zu ge-
ben, ihn durch Symbole zu représentieren, ihn

in Sakramenten zu vergegenwértigen. Das Chris-
tentum hat seine Besonderheit darin gesehen,
dass es seinen Gott nicht als den ganz Anderen
denkt, ihn nicht in absoluter Unzugénglichkeit
belisst oder in philosophischem Staunen ver-
bleibt, sondern glaubt, dass er sich namentlich
und persénlich geoffenbart hat. Gott bleibt nicht
- wie es beispielsweise die ptolemaische Gnosis
dachte - im Bythos, in der unerreichbaren Tiefe.
Gott gibt sich selber eine - ich mochte den Be-
griff bewusst aufgreifen - Benutzeroberfldche.
Der Begriff ist ambivalent: Gott bietet sich der
Benutzung an und: alle Benutzung kratzt nur an
seiner Oberfliche. In diesem Sinne ist Gott zwar
kognitiv und affektiv abwesend, wohl aber ope-
rativ anwesend. Der Bereich des nicht-Aktuel-
len, nicht-Verwirklichten wird iiber Zeichen (Ge-
sten, Personenrollen, Symbole, Bilder, Texte) in
einer Weise dargestellt, die es ermdglicht, mit
ihm ,etwas anzufangen“. Christen reden nicht
nur iiber Gott, sie rufen ihn mit seinem Namen
an, sie glauben, dass ihre Bitten nicht ungehort
bleiben, sie erfahren Trost im Ritual der Sakra-
mente, sie folgen seinen Geboten in der Gewiss-
heit, dadurch seinen Willen zu erfiillen.

Das Medium der Darstellung ist demnach in dop-
peltem Sinn ,Mittel“: es ist vermittelndes Zei-
chen, um das Bezeichnete besser zu verstehen;
und es ist vermittelndes Instrument, mit dem das
Bezeichnete etwas bewirkt. Das Dilemma ist da-
bei Folgendes: einerseits will das Christentum
von Gott handeln, um ihn nicht in Unzugéng-
lichkeit zu belassen, andererseits will das Chris-
tentum Gott nicht soweit zugénglich machen,
dass er ,gebrauchlich“ wird. Die Balance ZWi-
schen philosophischer Transzendenz und magi-
scher Gottheit blieb bis heute prekér und je neu
auszutarieren.
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~ DIE VERMISCHUNG VON HANDELN
~ UND ERLEBEN

. Um das Spezifische des christlichen Zeichen-
gebrauchs herauszustellen, sind die beiden
genannten Moglichkeiten genauer zu fassen: was
wir von allen Ereignissen, in denen wir stehen,
dem AuBen zurechnen, wird zum Erlebnis, und
was wir als Teil des Inneren (eigene Entschei-
dung, eigene Motive) akzeptieren, wird zum
Handeln. Erlebnisse kann man nicht machen,
man kann sie aber als eigene Erkenntnis bzw.
Empfindung darstellen. Handlungen hingegen
kann man nicht im selben Sinne darstellen, wohl
aber als Entscheidung, die Ziele verfolgt, d.h. auf
weitere Zustinde Einfluss hat, begriinden. Hand-
lungen sollen etwas herstellen. Hieraus lassen
sich zwei fundamental unterschiedliche Zei-
chengebrauche ableiten: man zeigt etwas, was
ist (Darstellung), versus: man zeigt etwas an, was
noch werden soll (Herstellung).

So fein siuberlich sich das begriftlich trennen
ldsst, so unscharf wird die Unterscheidung in
concreto. Ob jemand eine Darstellung erlebt oder
eine Herstellung titigt, hingt von einer meist
nachtriglichen Zurechnung ab und kann er
post auch bezweifelt werden. Zudem spielen
soziale Faktoren eine Rolle, die festlegen, wel-
che Ereignisse als Handlung einer Person zuge-
rechnet werden konnen und welche als Erlebnis
unzurechenbar bleiben. Fiir Erlebnisse kann
man nichts. So bleibt immer ein Zweifel: jede
noch so innere Erfahrung kann als selbstge-
machte Einbildung und jede noch so autonome
Tat kann als Folge eines duBeren Einflusses re-
konstruiert werden. Diese Doppelmdglichkeit
liegt allem menschlichen ,Wahrmehmen® zu-
grunde. ,[...] jedes Ereignis in einem System ist
immer sowohl durch das System selbst als auch

durch seine Umwelt verursacht® (Luhmann
1981, 71).

Auf religiose Kommunikation tibertragen heiBt
das: verwenden wir die Zeichen auBenzuge-
rechnet, dann reden wir von Offenbarung Got-
tes. Verwenden wir die Zeichen innenzugerech-
net, dann sprechen wir als Theologen. In beiden
Fillen ist Gott ,gemeint“, aber je anders: im Fal-
le der AuBenzurechnung spricht Gott zu uns (Of-
fenbarung), im Falle der Selbstzurechnung reden
wir iiber Gott (Theologie bzw. Religionswissen-
schaft) (vgl. Luhmann 1987, 227-235). Und auch
hier schwingt der Zweifel mit: eine Offenbarung
kann nachtriglich als Einbildung gewertet wer-
den, ein theologischer Text kann als tatsdch-
liche Offenbarung des Heiligen gelesen wer-
den.

VERSPRECHEN ALS RELIGIOSER SPRECHAKT

Die Verwechselbarkeit von Erleben und Handeln
bedeutet auf religioses Reden angewandt: wer
iiber Gott spricht (Handeln), kann nicht sicher
sein, ob nicht auch Gott in ihm spricht (Erleben).
Wer Gott darstellt, kann nicht sicher sein, ob er
ihn dadurch nicht auch herstellt. Auf kommuni-
kativer Ebene (Handeln austauschbar mit Erle-
ben) findet sich eine dhnliche Figur wie beim on-
tologischen Gottesbeweis (Begriff garantiert
Anschauung). Dieser Zusammenhang legt sich
nahe vor allem bei einem Gott, der von sich
selbst sagt, er habe sich als Wort geoffenbart und
das Wort habe irdische Gestalt angenommen. In
welcher Weise ist Gott dann ,anwesend” oder
.abwesend“? Die Unterschiede zwischen beiden
Zustinden werden systematisch durch den Be-
griff der Virtualitét verwischt. Daher kann man
Gott weder eindeutig als Erfahrung noch als Er-
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kenntnis kommunizieren, sondern seine Offen-
barung nur als Versprechen aussagen. Verspre-
chen aber sind virtuelle Erfiillungen, weil sie
nicht nur eine abstrakte Moglichkeit anzeigen,
sondern bereits vor ihrer Erfiillung handhabbar
sind. Der Versprechende 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 Versprechen ableit-
baren Anspriiche. Versprechen sind Selbstver-
pflichtungen, welche die Verantwortung fiir das
Ausbleiben der Erfiillung tibernehmen. Im reli-
giosen Bereich wird unterschieden zwischen der
VerheiBung Gottes, die uns den Himmel ver-
spricht, und menschlichen Vertrdgen, die einan-
der viel versprechen (vgl. Spaemann, 239-254).
Die ganze Bibel handelt von der Diskrepanz der
immer wieder gebrochenen menschlichen Ver-
sprechen gegeniiber der verldsslichen Verhei-
Bung. All unser Beten beginnt mit dem Vertrau-
en, dass Gott zu seinem Wort steht, dass man an
seine Treue zu sich selber appellieren kann. Sys-
temtheoretisch verstirken sich hier zwei selbst-
referentielle Zirkel: zum einen die wiederholen-
de Selbstvergewisserung des Beters, der sich an
Gottes bisheriges Heilshandeln erinnert: )
denn seine Huld wihrt ewig” (Refrain in Psalm
118, 1b; 2b; 3b; 4b; 29b); zum anderen der ein-
dringliche Appell an Gott, sich seiner gemach-
ten VerheiBungen ,um seines Namens willen“ zu
erinnern: ,Denk an dein Erbarmen, Herr, und an
die Taten deiner Huld“ (Ps 25,6; vgl. Ps 115,1;
143,11) (vgl. Schaller, 149-194). Gott hort auf
Menschen, aber er gehorcht ihnen nicht. Ausge-
schlossen bleibt also die direkte Erwirkung von
Gottes Handeln durch menschliches Flehen. Dar-
in unterscheidet sich Gebet von Magie, dem rein
werkzeuglichen Gebrauch religioser Zeichen.

Im Gegensatz zur VerheiBung ist der Inhalt

menschlicher Versprechen gerade dasjenige, was
nicht in unserer Macht steht, allem voran unse-
re Reaktionen auf Zukiinftiges. Man kann die
Kontinuitit der Handlungen versprechen, nicht
aber die Motive. Beispielsweise das Versprechen
der Liebe bezieht sich nicht darauf, ewig verliebt
zu sein, sondern alle Aktionen der Liebe zu voll-
ziehen (Treue, Sexualitit, Hoflichkeit, ...) unab-
hiingig von den ,inneren“ Motiven, die &uBeren
Einfliissen schutzlos ausgesetzt sind (Hormone,
Krankheit, Krisen, ...) (vgl. Nietzsche, 77). Han-
deln wird von Erleben abgekoppelt. Versprechen
garantiert die Motiv- und Kontextunabhéingig-
keit von zukiinftigen Handlungen. Aber Men-
schen kénnen vor der Erfiillung ihrer Verspre-
chen sterben oder auf andere Weise ihre Zurech-
nungsfihigkeit verlieren. Bei Gott dagegen un-
terstellen wir mit dem Versprechen auch die
Macht, es durchzusetzen. Bei Gott sind Verspre-
chender (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, die sich auf
ihn verlassen, zu leisten.

VIRTUALITAT ALS GLEICHZEITIGKEIT
VON MOGLICHEM UND WIRKLICHEM

Die Unmoglichkeit, alle moglichen Moglichkei-
ten zu aktualisieren - die vergangenen und die
zukiinftigen, die vermeintlich realistischen und
die vermeintlich phantastischen -, ist das Be-
zugsproblem von Religion schlechthin. Religion
ist dazu da, mittels Zeichen (Ritual, Rezitation
und Predigt) das Nie-Représentierbare zu repra-
sentieren. Religion verstérkt die Erleben/Hand-
lungs-Verwischung und symbolisiert schon eine
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die noch nicht da ist und doch antizi-

ich vollzogen wird.

& ist virtuell, weil er zugleich authentisch
oridufig anwesend ist. Christlich-religiose

e handeln daher nicht nur von der Welt al-

 der Gleichzeitigkeit des Gottlichen und Welt-
2, ihrem Verhiltnis (sei es ein Ineinander
Gegeniiber). Darin unterscheidet sie sich
2 reinen Transzendenzspekulationen, die kei-
slei Riickbindung des Himmlischen ins Irdi-
e beabsichtigen. Religion stellt Gott in der
It dar mittels Sakramenten, Rollen (Mystiker,
ser, Priester), Organisationen, in Offenba-
sen oder Erleuchtungen. Die christlichen Dar-
ngen bezwecken, das bloS Wirkliche zu
ossibilisieren, indem man das Ausseligierte,
Vergessene, Ubersehene mitreprisentiert, und
' das bloB Mégliche zu begrenzen, indem man es
~ handhabbar macht. Daher handeln christliche
1 WVersprechen weder nur von Moglichkeiten, die
in der Welt stecken (Futurisches und Vergange-
nes), noch nur von moglichen Gottern (Fiktio-
nales), sondern vom Schnittpunkt des ,Welt-
moglichen” mit dem ,kommenden Gott“. Dies
geschieht im Versprechen einer eschatologischen
letzten Allzusammenfassung, Erlosung genannt.
Erlosung ist also zunichst das Versprechen, dass
die Fiille der Moglichkeiten nicht schon jetzt ver-
wirklicht zu werden braucht, weil die Einheit al-
ler Moglichkeiten nur jemand herstellen kann,
der vom Ende aller Anschlussketten her beob-
achtet: Gott. Erlgsung ist dariiber hinaus das Ver-
sprechen, dass alle ausgeschlossenen Moglich-
keiten - seien sie unschuldig verpasst oder
mutwillig versdumt - rekapituliert werden. Bis
dahin miissen wir uns mit virtueller Gegenwart
der Erl6sung begniigen.

Anstatt den Satz ,,Gott ist unser Erloser* als Er-

fahrungsausdruck zu verwenden, bleibt uns nur,
ihn als wirkliches Versprechen von etwas Mog-
lichem zu verstehen. Er dhnelt dann der logi-
schen Form der Konditionale, welche Bedingun-
gen mitangeben, unter denen das Vorhergesagte
eventuell (,wenn A, dann B“) oder sicher eintritt
(,immer wenn A, dann B“). Die erste Form des
Konditionalen wird vom Christentum abgelehnt:
Gottes Reich, also die Erfiillung seiner Verhei-
Bung, soll sicher - nicht nur moéglicherweise -
kommen. Und es wird zweitens kraft Gottes kom-
men, nicht aufgrund eines bestimmten Ent-
wicklungsstandes oder moralischen Status’ der
Menschheit. Die christliche VerheiBung versteht
sich als feste Zusage, nicht als Padagogik Got-
tes, um seine Welt zur Besserung zu motivieren
(vgl. Kutschera, 72-76). Die Bedingung des Ein-
tretens ist demnach keine menschliche Bedin-
gung, sondern wird vom Versprechenden mit-
gesetzt. Die christliche Form des Konditionalen
- niamlich das Versprechen ,weil ich, Gott, mir
selbst treu bin, werde ich meine VerheiBungen
erfiillen“ - ist bereits eine Grenzform: ,wenn
B=B, dann B“. Das Reich Gottes wird also un-
bedingt kommen (analog die Aussagen iiber Ver-
gangenes: die Heilstaten Gottes geschahen un-
bedingt), allerdings nicht natur-notwendig oder
logisch-notwendig, sondern aufgrund des Ent-
schlusses Gottes, der uns in der Offenbarung als
Versprechen vorliegt.

SCHLUSS

Diese Form bewahrt uns davor, andere Moglich-
keit nur als Wahrscheinlichkeit zu denken. Heu-
te ist vielfach von virtuellen Welten, Parallel-
universen, Dimensionsrissen die Rede, und die
PC-Welt bietet zuhauf Moglichkeiten, das Phan-
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tastische fiir real zu halten. Zugleich aber ent-
steht dadurch die Versuchung, das Mogliche nur
von unserem Erfahrungswissen aus zu bestim-
men, weil wir uns zunichst in der Welt des Ge-
wissen, Alltdglichen befinden, bei Storungen auf
Unsicherheiten stoBen und erst von dort aus an-
dere Moglichkeiten in Betracht ziehen. Dieses
Vertrauen auf Alltagswissen ist selber naiv. Es
verbleibt im Bannkreis des Faktischen, weil es
sich an den Komparativ (,hohere, schonere, bes-
sere Welt“) hilt. Die biblischen Religionen ha-
ben dagegen Vorsorge getroffen, indem sie den
Begriff des Himmels (h6here Wirklichkeit) durch
einen Begriff von Gott (Richter {iber Himmel und
Erde) erginzen. Letzterer ist der Garant dafiir,
dass der Himmel nicht nur Erwartungen erfiillt,
sondern tiberraschend wird. Was uns erwartet,
ist mehr als das, was wir erwarten.
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