Gustav Reingrabner

Das gottliche Spiel - der spielende Mensch

Die beiden Teile dieser Uberschrift sind in ihrer Bezogenheit aufeinander
und in ihrer Spannung zueinander bereits mehrfach von Religionswissen-
schaftern und Theologen untersucht worden, erscheint doch ,das Spiel“
nicht nur als etwas ,typisch Menschliches“, wenngleich auch und gerade
von Tieren bekannt ist, daf} sie spielen, sondern ist auch in seiner Deutbar-
keit und Transzendierfihigkeit als ein Abbild der religiosen und metaphysi-
schen Existenz des Menschen von grundsitzlicher Bedeutung. Ohne daf} in
diesem Zusammenhang auf die dazu vorgelegten allgemeinen Theorien ein-
gegangen werden soll', seien wenigstens einige Anhaltspunkte zu dem
damit aufgezeigten Thema anhand einer einleitend wiedergegebenen kon-
kreten Stellungnahme angegeben?.

1. ,Bedenke” - so sagt Thomas von Aquin® — ,daf} die Schau der Weisheit
trefflich dem Spiel verglichen wird“. Damit beginnt eine Transzendierung
des Spiels in jeweils hohere Ebenen, die erst im Bereich des Denkens an die
Gotter ihr Ende findet. In vielen Religionen ist der Gedanke vorfindlich,
daf} Gott oder die Gétter spielen. Diese Prifiguration des menschlichen
Spielens durch die Gétter, die nicht einfach eine historische Vorwegnahme
oder ein entwicklungsgeschichtlich verankerter Gedanke ist, ist nicht nur
in der griechischen Mythologie, sondern auch in den biblischen Religionen,
also dem Judentum und dem Christentum, nachzuweisen. Selbst wenn
man sich fiir das Judentum auf die Zeit des Alten Testamentes beschrinkt,
finden sich dazu geniigend einschligige Hinweise, wie etwa im Buch der
Spriiche (Proverbia), wo von der weltschopfenden Weisheit (,,Chokma“)
gesagt wird, daf} sie der Liebling Gottes war: ,,Als Er den Himmel herstellte,
war ich da. Als Er die Grundfesten der Erde stark machte, da war ich bei
ihm als sein Pflegling, da war ich sein Entziicken Tag um Tag, spielte vor
ihm zu aller Zeit, spielte auf seinem Erdenkreis und Freude iiber mich war
bei den Menschenkindern®.

Die Weisheit, die in den entsprechenden Teilen der hebriischen Bibel bei-
nahe so etwas wie eine Hypostase des einen und ewigen Gottes darstellt,
wird nicht nur als bei Gott existierend dargestellt, sondern als selbst gott-
lich. Von ihr heifit es — und nun wird nach Luthers Ubersetzung zitiert - sie
war Gottes Lust tiglich und spielte vor ihm alle Zeit: ,Ich spielte auf sei-
nem Erdenkreis und hatte meine Lust an den Menschenkindern®.
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Damit wird allen Aussagen iiber Spiel und Tanz, die in diesem Buch des
Waltens Gottes von menschlichem, profanem und sakralem Handeln
gemacht werden, eine Feststellung vorangestellt, die die prinzipielle Wer-
tung und grundsitzliche Bedeutung von Spiel und Tanz enthalt.

Es ist dabei zu beachten, daf} es in dieser Prifiguration sicher nicht einfach
um eine theologische Legitimation des Tanzens und des Spielens als einer
Haltung oder als einem Tun des Menschen geht, sondern daf} es sich vor
allem handelt, die , Ebenbildlichkeit“ des Menschen, also seine Kommuni-
kationsfihigkeit und die bei aller Differenz bestehende Adiquatheit zwi-
schen dem Menschen und Gott aufzuzeigen. Es geht damit also um die Defi-
nition der Position und des Wesens des Menschen in ihrer Relation zu
Gott®.

2. Der Gedanke vom ludus divinus, eher noch vom ludus Dei findet sich
nach einer Periode des Schweigens, die vielleicht auch in einer anderen
Ubersetzung der Stelle von der spielenden gottlichen Weisheit in der Sep-
tuaginta ihren Grund hat, dann wieder bei den Kirchenvitern des 4. und 5.
nachchristlichen Jahrhunderts. Ankniipfungspunkt dabei ist der Logos, das
Wort Gottes, das in gewisser Weise® der alttestamentlichen Chokma ent-
spricht. Die Bindung der Schépfung an den Logos nach Joh.1,1 ff. ent-
spricht der weltschaffenden Wirkung der Weisheit. Von diesem ,Logos“
sagt der ostkirchliche Theologe Gregor von Nagiang (+390):

,Denn der erhabene Logos — er spielt. Mit buntesten Bildern schmiickt er,
wie’s ihm gefillt, auf jegliche Weise den Kosmos*’.

Gregor sagt also, iiber die Worte des Buches der Spriiche hinausgehend,
etwas iiber den Inhalt des gottlichen Spiels aus. Das Spiel Gottes schmiickt
den Kosmos, die Welt ist Spiel Gottes, ist also schmiickende, schéne und
dekorierende Arabeske des Lebens, nicht iiberfliissig oder gar unniitz, aber
auch nicht einfach zweckgebunden und bloff unmittelbar zielorientiert.

3. Ein Schiiler des Gregor von Nagians, Maximus Confessor (+662)* hat
diese Aussage des grofien Cappadociers weiterhin in ihre Veristelung ent-
faltet. Er hat eine ganze Mystik des gottlichen Spiels ausgebreitet. Er sucht
darzulegen, dafl die freie, gestaltende Liebe Gottes so etwas wie das Spiel
Gottes mit dem Kosmos und mit dem Menschen ist. Die blendende Uberfiil-
le der gottlichen Erscheinung ist in der schopferischen Entduflerung seiner
selbst dem Geschopf gegeniiber begreifbar geworden im wunderbaren Spiel
seiner Worte. Er hat mit den bunten Bildern seiner Welt uns ein Kinderspiel
gestaltet, um uns, seine wahren Kinder, dadurch zu dem Ernst des Ewigen
und des Unsichtbaren zu erziehen. Das ganze Spiel, das der Logos zum Ent-
ziicken des Vatergottes auf dem Erdkreis auffiihrt, sein kosmischer Tanz
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auf dem Weltenrund ist so etwas wie eine spielende Andeutung dessen, was
seit Urzeiten in den gottlichen Archetypen der Ewigen Weisheit ruhte und
was enthiillen wird, wenn der Tanz der Erde zu Ende geht. ,Denn dieses
diesseitige Leben ist im Vergleich mit dem kommenden, dem géttlichen
und wahren und archetypischen Leben nur eben mit ein Kinderspiel“.
Spitestens in diesem Zusammenhang ist zu erkennen, daff der Gedanke
vom gottlichen Spiel den Versuch darstellt, die Inhalte des Lebens, auch
das menschliche Tun, zu iiberhéhen und das Transzendieren des Lebens
zur Ewigkeit hin gewissermafien theologisch, auf Gott hin, vorzubereiten.

4. Mit dieser Entfaltung des Gedankens vom Spiel des Weltschopfers und
Erlosers wird gewissermaflen die Vorstellung ertriglich gemacht, dafy der
Mensch nicht nur in seiner Welt und in seinem Leben, sondern auch in sei-
ner Kirche legitim spielt. Das bedeutet nicht schon, daf} das religiose Spiel
im Kirchenraum oder im Rahmen der kirchlichen Liturgie gerechtfertigt
werden soll’, sondern eher den experimentellen und iiber die reine Zweck-
haftigkeit hinausgehenden Charakter des Menschseins begriinden méchte.
Zu diesen Aussagen iiber den Ernst und die Aufgaben im Blick auf die ethi-
sche Verantwortung des Menschen kommen in einer offenen und nicht ein-
fach auflosbaren Spannung noch diese Aussagen hinzu, die den spieleri-
schen Charakter des Lebens anzudeuten unternehmen. Das volle und
ganze Leben — so wird immer wieder argumentiert — ergibt sich erst aus die-
ser Spannung, die indessen keine Gegensitzlichkeit darstellt.

Bei den entsprechenden Darlegungen gehen die Kirchenviter nicht selten
von dem Wort Sach. 8,5 aus: ,Die Plitze und Strafien der Stadt sollen voll
sein von Knaben und Midchen, die dort spielen®; mit der Stadt ist das
zukiinftige Jerusalem, die Stadt des kiinftigen Heils gemeint, und das Spiel
wird Ausdruck der Befreiung in einer zukiinftigen heilen Welt angesichts
des zu erwartenden Eingreifens Gottes sein'. Wo Not ist und wo Bedrohung
besteht — da wird nicht gespielt, oder ist das Spiel wenigstens nicht legitim.
Dort, wo Gott die Macht hat, hat das Spiel der wehrlosen Kinder endlich
seinen richtigen Platz gefunden.

Dieses Bibelwort hat der Kirchenlehrer Hieronymus (+420) so gedeutet':
»Die Straflen werden erfiillt sein von Knaben und Migdelein, die spielen.
Das aber geschieht nur dann, wenn die Stidte eine Sicherheit und einen
tiefen Frieden geniefien. Dann feiert auch das ungebundene Jugendalter die
Freude des Staates mit in Spielen und Tanzreigen. Dies aber diirfen wir
anwenden auf die Kirche, von der ja auch geschrieben steht: Glorreiches
wird gesagt von Dir, Du Stadt Gottes (Ps. 863). In ihr schafft sich die Freude
des Geistes einen Ausdruck in der Geste des Korpers und ihre Kinder wer-
den im Tanzschritt des Dreitaktes (tripudiante saltatu) mit David sprechen:
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Tanzen und spielen will ich vor Dir als dem Angesicht des Herrn®.
Erheblich spiter taucht diese Vision von der spielenden Kirche als der Ver-
einigung der in Christus frohlich Geborenen neuerlich auf, und zwar bei
dem stammelnden Ménch aus St.Gallen, Notker Balbulus (+912)". Er hat
in seiner Osternachtssequenz gesungen: ,Ecce sub vite/amoena, Christe/
ludet in pace omni ecclesia/tute in horto“. (,,Siehe unter dem lieblichen
Weinstock, o Christus, spielt voller Frieden behiitet im Garten die HI. Kir-
che®).

S. Der Gedanke ist natiirlich weiter zu verfolgen: Ist der Mensch das Spiel-
zeug Gottes? In einer der Geschichten des alttestamentlichen Hiobbuches
ist es so dargestellt und - weit iiber das Spiel hinaus - findet solches Den-
ken in der Erzdhlung von dem Auftrag Gottes an Abraham, seinen Sohn
Isaak zu toten (1.Tim, 22), einen erschreckenden Ausdruck. Trotz dieser
Geschichten hiitet sich aber die Bibel, den Menschen tatsichlich als Spiel-
zeug Gottes zu bewerten. Die Vorstellung der Gottesebenbildlichkeit, eben-
so der Gedanke der Verantwortung fiir die Welt durch den Menschen gren-
zen die Moglichkeit dazu deutlich ein. Der Mensch ist auch nicht das Expe-
riment der Schopfung, sondern deren krénender Abschlufy; am Abend des
6.Tages, da der Mensch geschaffen war, sah Gott ,,an alles, was er geschaf-
fen hatte“. Und zum ersten Mal wird dann gesagt: ,,Und siehe, es war sehr
gut“”. Daran 4nderte auch die weitere theologische - heilsgeschichtlich
dargestellte Entwicklung nichts. Der Frage, ,was ist der Mensch?“ steht das
Staunen gegeniiber: ,Du hast ihn wenig niedriger gemacht als Gott ... Du
hast ihn zum Herrn gemacht iiber Deiner Hinde Werk“".

6. Anders ist hingegen der Gedanke zu werten, wonach das Leben als ein
Totalexperiment im Glauben gewagt werden muf}3®*.

Experimente haben stets einen spielhaften Charakter an sich, ohne indes-
sen einfach Spiel zu sein. Es erscheint darin die Uberzeugung, daf} die Kon-
ditionierung der menschlichen Existenz nicht derart stringent ist, daf} das
Leben aus einfachen Zwangsliufigkeiten besteht, bzw. daff die Einbindung
des Lebens in einen Konditionierungsrahmen schon das Leben ausmacht.
Es ist vielmehr méglich, sich als Ganzes aufs Spiel zu setzen, sich als Ein-
satz einzubringen — und dann ,,sein Spiel zu machen®.

Sicher ist es moglich, diesen Gedanken auch als einen trotzigen Ausweg
aus einer als unbefriedigend empfundenen Wertung des Daseins anzuse-
hen, er enthalt aber doch iiberwiegend etwas anderes, das von der Uberzeu-
gung menschlicher Freiheit in ihren verschiedenen Dimensionen getragen
wird, Solche Freiheit ist eben auch als Voraussetzung des Lebens als eines
Spiels, freilich mit totalem Einsatz zu verstehen.
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Es diirfte notwendig sein, nach dieser — beinahe schon ungebiihrlichen
Ausweitung des Spielgedankens in Zusammenhang mit der Existenz des
Menschen und in Zusammenhang mit seinem Gottesverstindnis die Frage
eingehender zu untersuchen, welche Bedeutung das Spiel in seinen vielfl-
tigen Formen in der Religion hat. Spiel, Tanz und Bewegung sind beinahe in
allen Religionen zu finden. Was bedeutet dieses Phinomen fiir die Religion,
ihre Inhalte und ihre Wirkung, was aber macht solches Spielen fiir die
Erscheinungsform der Religion aus?

1. Notker sagte, dafl die Kirche im Garten Gottes spielt. Die Religionsphi-
nomenologie setzt als Uberschrift iiber das Kapitel, das sich mit diesen
Erscheinungen innerhalb der Religion beschiiftigt, das Wort ,,Dienst“’. Mit
dieser Bezeichnung wird ein Begriff aufgenommen, der in vielen Religionen,
so auch in den christlichen Kirchen, einen deutlich grofieren Umfang hat:
Ministerium meint den ganzen Bereich des Gottesdienstes, damit aber
auch der geistlichen Funktionen und ,Minister” ist seit Franz von Assisi,
bzw. seit den Bekenntnisformeln der Reformationszeit die Bezeichnung fiir
kirchliche (geistliche oder priesterliche) Amtstrager.

In dem Zusammenhang, in dem die Religionsphinomenologie diesen
Begriff verwendet, ist jener Dienst gemeint, den der Mensch in seiner Reli-
gion vor Gott oder vor den Géttern leistet, was er vor ihnen und fiir sie tut.
Dieses Tun schliefit die Bewegung und ein Handeln ein: ,In der ganzen Welt
tanzt der primitive Mensch, wenn wir beten und lobpreisen wiirden“"’.

Tanz ist also innerhalb des religiosen Tuns nicht eine 4sthetische Beschifti-
gung und Spiel ist nicht eine zweckfreie Betitigung, beides ist vielmehr
Gottes-Dienst.

Wenn man nun bedenkt, dafs der Gottesdienst in religionsphinomenologi-
scher Betrachtung etwas mit der Hervorbringung, der Ausiibung oder der
Vermittlung von Macht zu tun hat, dann ist solches Spiel und solcher Tanz
eben durchaus mehr als eine beliebige und in der freien Entscheidung des
Menschen liegende Handlung. Es ist zwar nicht Thema dieser Uberlegungen
nachzuweisen, was die Ausiibung geistlicher Macht bedeutet und wie man
zu ihr gelangt. Immerhin ist es aber notwendig, auf die Verbindung von sol-
cher Machtausiibung und effektiver Bewegung hinzuweisen. Der Kult (Gott-
esdienst) baut primir (also noch vor dem Wort) auf den Grundelementen
von Bewegung und Gegenbewegung auf: Gott kommt zum Menschen, der
Mensch naht Gott. Und diese Grundbewegung findet ihre Entsprechung in
den einzelnen Teilen und Formen des Gotteswortes. Der dramatische Cha-
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rakter des Gottesdienstes, das heilige Spiel stellt diese Bewegung immer
wieder in analogen Handlungen dar: Das Nihern und das Fliehen ist aus
den Ordnungen und Liturgien erkennbar. Bei den Weihnachts- und Hirten-
spielen in den christlichen Kirchen ist es so verfremdet, dafl es beinahe
nicht mehr erkannt werden kann. Und in anderen Auflerungen kirchlicher
Kulttraditionen ist es durch spitere Verfremdung unscheinbar geworden.
Das Wort hat sich in den Vordergrund gedringt. Dem gegeniiber stellen die
Religionswissenschafter fest, dafl im Kult die Bewegung und das Spiel vor-
rangig waren'®.

2. An dieser Stelle ist aber noch ein Gedanke einzuschieben. Bei dem kulti-
schen Handeln geht es primir um das Hervorbringen der Macht von der
Gottheit her, die auf Menschen iibertragen ist oder immer wieder neu auf
diese iibertragen wird. Darauf beruht die Position und die Funktion des
Priesters; er kann solche Macht vermitteln, und zwar entweder aufgrund
eines personlichen oder eines Amtscharismas. Er ist nicht nur der, der dem
Michtigen entgegen zu treten vermag, sondern auch jener, der es kann, die
von diesem ausgehende Macht aufzufangen und anderen zu iibertragen®.
Spiel und Wirklichkeit gehen damit in einander iiber, symbolisches Han-
deln deutet Wirklichkeit an. Diese Wirklichkeit kommt dann in duf8erlicher
Macht zum Ausdruck. In einfach strukturierten Gesellschaften ist die
Furcht vor dem Priester wesentliches Element menschlichen Zusammenle-
bens.

3. Das Fliehen und das Sichnahen im religiosen Spiel erfolgt in den ver-
schiedenen Religionen grundsitzlich in zwei unterscheidbaren Formen.
Zunichst geschieht es in der Form einer tatsdchlichen Auffiihrung und
wirklichen Darstellung des Ereignisses. In den altorientalischen Fruchtbar-
keitsreligionen wurde der Gott Baal in der Gestalt eines Stierbildes im
Herbst formal und leiblich begraben und im Friihjahr — als Vorgang der Auf-
erstehung - feierlich aus dem Grab erhoben, also dem Leben wiedergege-
ben. Dieser Ritus zeigt also nicht nur ein Symbol fiir die Auferstehung, son-
dern stellt die Auferstehung Gottes selbst dar, die sich jahreszyklisch wie-
derholt.

Andere Beispiele fiir solche tatsichlichen Darstellungen sind Maskentinze
und Mysterienspiele, die eine — heute moglicherweise tiefenpsychologisch
zu erklirende — Handlung zum Inhalt haben und damit zur Wirklichkeit
machen. Das konnten einfache Initiationsriten ebenso sein, wie eine wirkli-
che (mystische) Vereinigung von Gottheit und Mensch, bei der die sexuelle
Symbolhandlung gleichsam als wirklich erlebt wurde.
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4. Die zweite Form dieses religiosen Spieles ist die des Symbols. In der
Osterliturgie wird eben nicht der Vorgang der Auferstehung Jesu dargestellt®:
Jesus“ kommt nicht aus dem Grab heraus; kein Priester wiirde sich
getrauen, das als Teil der liturgischen Handlung zu ,spielen“. — Lediglich in
Osterspielen, die aber nicht Gottesdienst sind, mag solches vorkommen
und geduldet werden®. In der Liturgie der Kirche wird eine symbolische
Form gewihlt, die durch Analogien im Ablauf die Wiederholung der heili-
gen Ereignisse aufzeigt und versinnbildlicht. Immerhin hat das Konzil von
Trient eindeutig definiert, dafl im heiligfen Abendmahl der Priester in
unblutiger Weise das Opfer Christi ,,wiederholt“*'.

In dieser Form des religiosen ,,Spiels“ kommt der Wiederholung besonderes
Gewicht zu. Durch sie ist das einmalige Religiose, das heilige Ereignis nicht
nur verfiigbar geworden, sondern auch in den Kreislauf des Lebens eingefiigt
worden. Der Spannungsbogen zwischen Ereignis und Institution tut sich auf.
Diese Spannung wird verschieden zu bewiltigen gesucht. Nach der einen
Seite hin ist das geistliche Spiel in seiner mehr oder weniger deutlich ausge-
préigten dramatischen Bindung an den Kult der Ausweg, nach der anderen
Seite stellt diesen Ausweg die Liturgie dar. Dabei ist die Liturgie nicht ein-
fach Wortliturgie; sie enthilt immer Elemente der dramatischen Handlung.
Das zeigt etwa das Geschehen in der Messe der katholischen Kirche deutlich.

5. Die Liturgie verliert aber an Inhalt und Bedeutung, wenn die ihr inne-
wohnende Symbolik nicht mehr verstanden wird. Es bleiben dann Gesten,
die leer sind, vielleicht sogar als iiberfliissig oder geschmacklos empfunden
werden, oder wenigstens wegen ihrer Wiederholungen als schematisch und
merkwiirdig seelenlos mitgemacht werden. Ein grofler Teil der religiosen
Symbolik des Christentums hat sich vom Alltag so weit losgelost, dafl er
unverstidndlich geworden ist; nach wie vor aber ist diese Symbolik als
Bedeutungstrigerin im Gottesdienst, in den sie seinerzeit aufenommen
worden ist, enthalten. Es geht an dieser Stelle nicht darum, die Griinde fiir
diese Entwicklung zu erértern, viel mehr erscheint der Hinweis als wichtig,
daf} die unmittelbare Beteiligung an diesen symbolischen Handlungen teils
nicht mehr gesucht, teils auch nicht mehr ermgglicht wird. Wenn sie aber
nicht vollzogen und in ihrer Deutung erlebt werden, dann ,sterben sie ab“,
auch wenn sie noch in der Ordnung des Gottesdienstes enthalten sind*.

6. Im Zusammenhang mit dieser Sinnentleerung der Symbole steht die
Tendenz, daf sich die Liturgie auf das sakramentale Wort beschrinkt.
Damit wird dem Unverstindlichwerden des Handelns im Gottesdienst
begegnet. Gleichzeitig wird die Deutung, das ist die — angebliche — Unmog-
lichkeit der Mifldeutung, in den Vordergrund gestellt.
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Die Kirchen erleben im Festkalender® jedes Jahr die ganze vita Domini, das
ganze Leben des sie stiftenden Herrn. Aber sie begniigen sich dabei mit der
Wiederholung in den Machtigkeiten des Wortes, der Sakramente und - je
nach der Konfession - gegebenenfalls noch mit jenen der Sakramentalien.
Dabei erweist sich die Wiederholung der strukturierten Formen als ent-
scheidend, weil es um eine nur teilweise Veridnderbarkeit der Ordnung
gehen kann.

Der ,,Dienst“ will das Gleichgewicht zwischen den Michten, zwischen den
Menschen und den Gottheiten (den Gottlichen) herstellen. Das ist ein
durchaus differenziert verstandener, im Kern aber bleibender Inhalt fast
aller religiosen Handlungen und Tétigkeiten®. Das geschieht in einem
durchaus ernst genommenen und umfassend verstandenen ,,Spiel“.

Abschliefiend ist es noch erforderlich, einige Angaben iiber die Verwendung
von Tanz, Spiel und darstellendem Spiel im christlichen Gottesdienst
beziehungsweise in der Verbindung mit der Verkiindigung zu machen.

1. In diesem Zusammenhang ist grundsitzlich festzustellen, dafy die Kirche
vom Anfang ihrer Geschichte an manches ausgeschlossen hat, und zwar
deshalb, weil sie meinte, es mit dem ,verniinftigen Gottesdienst“ (Rom. 12,
1), von dem die Bibel gesprochen hat, nicht mehr in Einklang bringen zu
koénnen. Dazu gehorten vor allem kultische Formen, die deutlich dem
Angebot anderer Religionen entsprachen und dort vorrangig in bestimmte
religiose Zusammenhinge eingeordnet wurden (Initiation, Mysterium,
Ritus). Damit fiel auch Tanz und Spiel unter ein solches Verdikt, obschon
es scheint, dafl das eine oder andere daraus doch wenigstens zeitlich
begrenzt in kirchliche Feiern eindrang und vorerst im Rahmen einer Inkul-
turation akzeptiert wurde. Freilich haben dann die Reformbewegungen, die
in der Regel puristisch, restriktiv und erniichternd waren, derartige Ein-
dringlinge wieder abgestofien.

Als Antwort auf das Eindringen solcher kultischer Formen kann aber neben
der Abstoflung auch eine sakramentale Reduktion festgestellt werden.
Damit kam es zur Domestizierung beziehungsweise zur ansatzweisen Ein-
beziehung von Tanz- und Spielformen in den christlichen Gottesdiensten.
In diesem Zusammenhang ist aber eine, mindestens bis zur Aufklirungszeit
anzutreffende, Doppelschichtigkeit kirchlicher Veranstaltungen beachtlich.
Einer gewissermafien offiziellen Schichte von liturgisch geordneten Veran-
staltungen, die sich um die Messe mit ihren zwei Polen Predigt und Eucha-
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ristie gruppierten, stand eine andere Schichte gegeniiber, deren Aufierun-
gen durchaus nicht aus dem Kirchenraum bekannt waren, die auch keines-
wegs als a-liturgisch eingestuft wurden, deren Veranstaltung und Darbie-
tung aber weniger dem offiziellen Kultpersonal, also den Priestern (Geistli-
chen) iiberlassen blieb; in dieser Schichte brachen immer wieder elemen-
tare Elemente des Spieles in den Gottesdienst ein®.

2. Die sakramentale Reduktion ist etwa in den Prozessionen in der Kirche
erkennbar, die zwar vorwiegend im orientalischen Christentum ihren
Raum haben, aber keineswegs auf diesen beschrinkt sind; der Zelebrieren-
de verldfit dabei nicht den heiligen Raum. In die katholischen Kirchenge-
baude des Abendlandes hat man in der Neuzeit die 14 Stationen des
Kreuzweges Christi in diesen heiligen Raum eingebracht, freilich eher als
Stationen der Anbetung, denn als solche eines heiligen Weges. Das Moment
der Bewegung ist also ganz erheblich deutlicher als im Osten zuriickge-
driangt worden. Andererseits hat die westliche Kirche eine Fiille von Prozes-
sionen ausgebildet, die aus dem Kirchenraum, damit aber aus dem sakralen
Bereich herausfiihren, zum Teil allerdings durch Aufstellung von Altédren
auf dem Prozessionsweg eine Art Ausweitung des sakralen Bereiches ver-
deutlichen wollen. Die mit diesen Prozessionen verbundenen Absichten
sind unterschiedlich; die Anbetung bei der Fronleichnamsprozession®
steht neben der bannenden oder die Flur segnenden Absicht einer Ernte-
prozession. Ausgangs- und Endpunkt einer Prozeesion ist in der Regel eine
Kirche; bisweilen (nach 1614 stark eingeschriankt) sind mit der Prozession
bestimmte Bewegungsformen verbunden (Springprozession von Echter-
nach oder Kirntner Vier-Berge-Lauf)”.

3. Selbst im Gottesdienst ist die Einbeziehung des Raumes allen spiteren
Reduktionen zum Trotz noch erkennbar. Die Riucherung des Altares, die
Unterscheidung der liturgischen Funktionen auf der Evangelienseite von
denen auf der Epistelseite, die Bewegungen im Altarraum, wobei jeder Teil
derselben mit Symbolik betrachtet wurde, sind Elemente der Dramatik.
Diese kommt auch in der Einbeziehung einer Mehrzahl von Personen in
den Ablauf der Liturgie zum Ausdruck. Selbst dabei hat sich freilich im Ver-
lauf der Zeit eine Reduktion ergeben; es ist aber immer noch so, daff meh-
rere Triager des Gottesdienstes feststellbar sind, denen genau vorgeschrie-
bene Funktionen und Handlungen aufgetragen sind. Von der Spontaneitit
des freien Spiels ist nur mehr wenig iibrig geblieben. Die Problematik einer
Versteinerung durch Ritualisierung wird wohl gesehen, man versucht ihr
aber vor allem durch die Variation im verbalen Bereich zu begegnen. Die
letzte Liturgiereform im Katholizismus (nach 1962) hat solcher Verbalisie-
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rung auch durch Einschrinkung der vordem gegeben gewesenen dekorati-
ven Vielfalt Vorschub geleistet. Ein Teil der Gegenbewegung gegen diese
Liturgiereform erklirt sich wohl aus solcher Zuriicknahme dramatisch dar-
stellender Elemente im Gottesdienst®.

4. Zu allen Zeiten aber gab es im heiligen Raum der Kirche Spiele. Diese
wuchsen aus der Verkiindigung heraus und wollten diese verdeutlichen.
Das gilt auch von den musikalischen Formen, die sich aus dem unmittelba-
ren Bereich des Gottesdienstes gelost haben, ohne indessen die entspre-
chenden Absichten aufzugeben. Im Bereich des Protestantismus sind an
dieser Stelle die Oratorien, Passionsmusiken und Kirchenkonzerte zu nen-
nen, die in besonders hervorgehobener Weise von Heinrich Schiitz, Georg
Friedrich Hdndel und Johann Sebastian Bach reprisentiert werden. In
ihnen sind biblische Texte auf Rollen verteilt worden. Reflektierende Teile
(Arien, Chorile) sollen diese ,Rezitative® in ihrer Dramatik unterstiitzen,
beziehungsweise betonen.

Deutlicher noch als diese, eng an bestimmte musikalische Formen gekniipf-
ten Weise sind in den Spielen, die mit Musik immer mehr oder weniger ver-
bunden waren, die dramatisch-spielerischen Elemente hervorgekommen.
Es ist bezeichnend, dafy es vor allem die Grundereignisse der Heilsge-
schichte waren, also die Geburt des Herrn, sein Tod und seine Auferste-
hung, die solche Spiele angeregt haben.

Dabei 14t sich zeigen, wie diese Spiele aus der Dramatisierung eines
bestimmten Aspektes des biblischen Berichtes herausgetreten sind. In Luk
2,7 steht der Satz: ,Denn sie hatten sonst keinen Raum in der Herberge®.
Draus entwickelte sich das Spielgeschehen, das in zahlreichen Herberg-
suche-Spielen und -Liedern festgehalten worden ist. Dazu kommen dann
auch noch andere Elemente, wie das Verhalten der Hirten an der Krippe
oder die aus dem Matthiusevangelium heriibergezogenen Szenen mit den
Magiern, aus denen die kirchliche Legendenbildung die drei Kénige werden
lie. Die Absicht, den Verkiindigungsinhalt zu verdeutlichen, trat bei die-
sen Spielen eigentlich hinter einer einfachen, absichtslosen Spielfreude
zuriick. Das fithrte zu einer allmihlichen Verselbstindigung der Spiele, die
sie aus dem kirchlichen Rahmen herauszudringen drohte.

Das, was hier in Verbindung mit dem Weihnachtsspiel aufgezeigt wurde,
laf3t sich dhnlich auch im Blick auf andere Spiele konstatieren. Gegen diese
Loslosung bei gleichzeitigem Vordringen von drastisch komischen Inhalten
stand die seit dem Humanismus feststellbare moralische Absicht kirchlich
gebundener Spielstiicke, die sich freilich nicht immer mit bestimmten bib-
lischen Inhalten verband”. In der Aufkldrungszeit verschwanden diese
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theatralisch-spielerischen Elemente aus der Kirche oder wurden wenig-
stens in landlich-abgeschiedene Riickzugsgebiete abgedringt.

5. Dafiir hat man seit der Mitte des 20. Jahrhunderts und unter einer gewis-
sen Ubernahme von kirchlichen Lebensiuflerungen aus anderen Erdteilen
wieder das Feiern kirchlicher Feste entdeckt. Festliche Formen traten
zunichst auflerhalb der Gottesdienste auf, fanden aber doch teilweise Ein-
gang in dieselben; das bezieht sich auch auf das Essen in Form der ,Agape”,
die der Eucharistiefeier in der Messe nachfolgt® und trotz mancher
grundsitzlicher theologischer Bedenken vor allem bei Feiern von Gruppen
und Kreisen Bedeutung erlangt hat*.

Mit diesen Elementen ist auch eine gewisse Spotaneitit, aber auch der Tanz
- sogar in Verbindung mit Gebeten — in den Gottesdienst zuriickgekehrt.
Dabei handelt es sich nicht nur um Produkte der Inkulturation des Chri-
stentums in fremden Lindern, beziehungsweise um verinderte Riickiiber-
nahmen. Sicherlich gibt es in Verbindung mit solchen liturgischen Elemen-
ten Unbehagen und auch unkontrollierte Entwicklungen; liturgische For-
schung hat diese Phinomene auch lingst noch nicht zureichend verarbei-
tet — es hat sich zu viel zu schnell verandert.

6. Schliefilich hat seit dem 19. Jahrhundert das Spiel als Triger verkiindi-
gender Inhalte die ,pddagogische Provinz® der Kirche erreicht. Man spielt
im Religionsunterricht und im Kindergottesdienst, verbindet dort das Spiel
mit Elementen der Feier und des Festes und niitzt moderne musikalische
Moglichkeiten. Die Absicht, die dabei verfolgt wird, ist eindeutig: ,Das theo-
logische Ziel, Kindern das Ja Gottes zu ihrer Existenz zu entfalten, soll mit
breitem spielpidagogischem Instrumentarium verwirklicht werden“?.
Dabei bedient man sich nicht nur der Weitergabe vorher schon formulierter
Texte, die gewissermafien inszeniert werden, sondern setzt allerlei Formen
des spontanen Spielens ein®.

Bedeutet das die vollige Domestizierung des Spieles? Jedenfalls meint es
eine Einbindung desselben in einen gréfleren Zweck. Das diirfte aber doch
dem entsprechen, weshalb die Religion immer wieder das Spiel einsetzte,
beziehungsweise sich mit ihm verbunden hat. Natiirlich wird man vom
Spiel und seiner Eigenbedeutung ausgehend vielleicht auch vom Begritf des
Menschen her die Frage nach der Entfremdung und der Manipulation stel-
len. Von der Religion her ist eine solche Frage allerdings sicher nicht ange-
messen. In ihrem Rahmen kann lediglich gefragt werden, ob zuerst das
Spiel vor den Goéttern da war, denen dann die theologische Reflexion und
Rechtfertigung folgte, oder ob zunichst die theologische Legitimation gege-
ben war. Ich meine, dafs das erstere gewesen ist.
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