THEOLOGISCHE UNENDLICHKEITSSPEKULATION
ALS ENDLICHER WELTENTWURF

[| Der menschliche Selbstvollzug im Aenigma des Globusspiels bei

Nikolaus von Kues

Vi 1 57
on Martin (AThurner, Miinichen

Zu den faszinierendsten Erfahrungen der Cusanus-Lektiire gehort das Stau-
nen dartiber, wie es Cusanus in seinem unlingst in der kritischen Gesamt-
ausgabe vorgelegten Dialog Uber das Globusspiel' gelingt, die tiefsten Sinn-
zusammenhdnge nicht nur mit spielerischer Leichtigkeit in sinnenfilliger
Gestalt darzustellen, sondern dartiber hinaus die spielerische Leichtigkeit
selbst als den tiefsten Sinnzusammenhang alles Sinnenfilligen zu erweisen.
Diese mir in einer derartigen Intensitit nur noch von Mozarts Klarinetten-
konzert her vertraute Ubereinstimmung in der Leichtigkeit des Spiels als
Grund von Darstellungsform #nd Gehalt soll in der Gliederung der folgen-
den Ubetlegungen zum Grundgedanken von De /udo globi im Fortgang »vom
nach auBlen hin Offenbaren zum innerlich Verborgenen« nachvollzogen wer-
den.? Einleitend gilt es aufzuweisen, inwiefern die Vermittlung des philoso-
phischen Gedankens durch eine sinnliche Darstellungsgestalt wie das Glo-
busspiel die dem cusanischen Denken eigentiimliche Erkenntnisweise ist.
Sodann sind die sinnenfillige Gestalt des Spieles selbst sowie sein »mysti-
scher Sinn«® darzulegen. In der Interpretation des Globusspiels als aenig-
matischer Selbstdarstellung der Wesenswirklichkeit endlicher Intellektualitit
soll sich das Spiel als die eigentliche Tiefendimension des menschlichen
Selbstvollzugs erweisen. SchlieBlich wird dies in der spezifisch cusanischen
Bestimmung der hochsten Titigkeit endlicher Geistnatur, dem Verstindnis
der Theologie als Spiel, begriindet.

! Nicovrar pe Cusa, Dialogus de luds globi: Opera omnia IX, edidit commentariisque illustravit
J- G. Senger (Hamburg 1998).

? De ludo 11: h IX, N. 104, Z. 7f. Die Stellenangaben zu den cusanischen Schriften beziehen
sich — sofern nicht anders angegeben — auf die Heidelberger Akademieausgabe der Opera
omnia (Leipzig-Hamburg 1932ff). Die Ubersetzungen werden, soweit vorhanden, gebracht
— stellenweise leicht modifiziert — nach NvKdU. Die bei den Ubersetzungen vorgenom-
menen leichten Modifikationen sind nicht eigens gekennzeichnet. Folgende Ubersetzungen
der NvKdU-Reihe wurden benutzt: Uber das Globusspiel, H. 13 (t1978) — Sichtung des Korans,
H. 20b (1990) — Uker den Berylt, H. 2 (1977) — Uber den Ursprung (1967) — Dréiergespriich iiber
das Kinnen-Ist, H. 9 (1973) — Die belehrte Unwissenheit, Buch 1, H. 15a (*1970) — Die hichste Stufe
der Betrachtang, H. 19 (1986). — Die Ubersetzungen von De visione Dei und De theologicis
complementis folgen der lateinisch-deutschen Ausgabe von Dupré.

> Deludol: h IX, N. 54, Z. 17.
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MITTEILUNGEN UND FORSCHUNGSBEITRAGE DER CUSANUS-GESELLSCHAFT 27

1. wper speculum videmus in aenigmatec

Schon im Titel der Schrift Vom Globusspiel ist zam Ausdruck gebracht, dass
der philosophische Gedanke hier an einem sinnlich-konkreten Phinomen
der menschlichen Lebenswelt vermittelt wird, einem Kugelspiel nimlich, auf
dessen Elemente, Regeln und Verlauf Cusanus in den argumentativ tragen-
den Passagen auch immer wieder zu sprechen kommt. Verschiedentlich wird
dies auf die piddagogische Intention der Schrift zurtickgefihrt, die ja als
Dialog mit zwei jugendlichen Mitgliedern der bayerischen Herzogsfamilie
gestaltet ist.* Dass sich die Bedeutung dieser Vorgehensweise darin aber
nicht erschopft, wird insbesondere an jenen cusanischen Schriften ersicht-
lich, die in der Uberschrift ebenso den Bezug auf das sinnliche Darstellungs-
medium des Gedankens aufweisen, ohne in Dialogform mit pidagogischer
Motivation verfasst zu sein.” Die Tatsache, dass Cusanus sein Denken viel-
fach unter derartigen Titeln datlegt und an zahllosen Stellen in seinem Werk
auf sinnlich-konkrete Darstellungsformen zuriickgreift,’ legt vielmehr nahe,
dass diese Vorgehensweise in der spezifisch cusanischen Erkenntnismethode
selbst ithren Grund hat.

Dass und warum dies so ist, lisst sich an einem Zitat aufzeigen, das
Cusanus wiederholt anfithrt, um die Eigenart der Erkenntnisbewegung sei-
nes Denkens zu charakterisieren: per speculum videmus in aenigmate — wir sehen
gleichsam durch einen Spiegel und im Riitselbild. Der originale Kontext dieser
Aussage gibt einen Hinweis darauf, worin der verborgene Bezugspunkt zu
sehen ist, von dem her Cusanus seine Erkenntnismethode entwickelt: Er
zitiert hier 1 Kor 13,12, wo Paulus die Weise beschreibt, wie der Mensch
unter den Bedingungen seiner irdischen Existenz erkennt. Ebenso lasst sich
auch die Methode des cusanischen Denkens als ein Konzept von Erkenntnis

*  So beispielsweise bei K. FLascu, Nikolaus von Kues. Geschichte einer Entwickinng (Frankfurt/M.
1998) 576. In die Tradition jener Spiele, die »Belehrung, Ermahnung und moralisierender
Kritik« dienen, wird das cusanische Globusspiel eingeordnet bei H. G. SENGER, Globus
intellectualis. Geistsphére, Erkenntnissphire und Weltsphire bei Plotin, Nikolaus von Kues und Franeis
Bacon, in: Concordia discors. Studi su Niccolo Cusano e I’ umanesimo europeo offerti a
Giovanni Santinello, hg. v. G. Piaia (Padova 1993) 275-307, hier: 288f.
Gemeint sind hier die Schriften De beryllo (Die Brille) sowie De venatione sapientiae (Die Jagd
nach Weisheit); in De apice theariae (h XII, N. 16, Z. 6) bezeichnet Cusanus seine ansonsten
unter dem Titel De visione dei zitierte Schrift als De icona sive visu dei, also ebenfalls unter
Bezugnahme auf das sinnliche Vermittlungsmedium des Gedankens.
Einen Uberblick mit zahlreichen Beispiclen und Verweisen auf die philosophiegeschichtli-
chen Quellen gibt daza W. BEIERWALTES, Der verborgene Gott. Cusanus und Dionysins, in:
Ders., Platonismus im Christentum (Frankfurt/M 1998) 130-171, hier: 148-156.
7 De beryl: h*X1/1, N. 15, Z. 1f. Parallelstellen und Quellenbelege sind angefiihrt in der
Adnotatio 4 der kritischen Ausgabe von De berylio (Ebd. S. 101£).
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erschlieBen, das der kreatiitlich-endlichen Verfasstheit des Menschen Rech-
nung tragt, wie sie der biblisch-christlichen Auffassung entspricht. Dies be-
deutet konkret, dass die cusanische Erkenntnismethode als die philosophi-
sche Vermittlung zweier sich aus dem christlichen Glauben ergebender Vor-
entscheidungen Gestalt gewinnt: der unendlichen Differenz zwischen
Schopfer und Geschépf einerseits und der Positivitit der von Gott in sei-
nem Schopfungsakt intendierten leib-geistigen Einheit des Menschen an-
dererseits. In der erkenntnistheoretischen Konsequenz aus diesen beiden
Positionen zeigt sich ihr innerer Zusammenhang: Der Mensch kann den in
seiner geistigen Natur gesuchten letzten Grund nicht unmittelbar erkennen,
sondern ist dazu auf die Vermittlung seiner sinnlichen Natur verwiesen.

Dies hat nun weittragende Konsequenzen fir das Verstindnis und die
datin implizierte Wertung der sinnlich wahrnehmbaren, konkreten Weltwirk-
lichkeit. Soll der Mensch das ihm mit seiner Geistbegabung schopfungs-
miBig eingestiftete Ziel der Gotteserkenntnis erreichen, und bleibt er aber
zugleich in seiner Endlichkeit stets auf die Sinneswahrnehmungen angewie-
sen, so muss die sinnlich wahrnehmbare Wirklichkeit selbst die Qualitit
haben, den Menschen zur Gotteserkenntnis hinzufiihren. Die Einsicht, dass
die Welt fiir den Menschen die Bestimmung hat, ihm Gott zu offenbaren,
wird von Cusanus in einem Gedanken radikalisiert, in dem die biblische
Anthropozentrik in uniiberbietbarer Weise philosophisch eingeholt wird: In
der Bezogenheit auf den Menschen besteht der eigentliche Sinn aller Wirk-
lichkeit, da Gott die Welt allein aus dem Grund erschaffen hat, um sich darin
selbst dem Menschen in sinnenfilliger und so diesem zuginglicher Gestalt
zu offenbaren (est igitur mundus creatus, ut in ipso videatur creator).® Der freie
Entschluss Gottes, mit dem Menschen einen Empfinger seiner Offenba-
rung zu schaffen, ist demnach der primére Grund der Schépfung, aus dem
die Notwendigkeit der Setzung von nicht mit dem Menschen identischer
endlicher Weltwirklichkeit sekundir abgeleitet ist: »Gott hat alles zur Offen-
barung seiner Herrlichkeit geschaffen. . . Seine Hertlichkeit ist aber nur Ein-
sichtigen erkenntlich. So hat Gott, um erkannt zu werden, die vernunftbe-
gabten Geschépfe, die in der Lage sind, iiber Hertlichkeit und Wahrheit zu
entscheiden, erschaffen, und um ihretwillen alle niederen Geschépfe.«® In
der Schépfungsintention ist die sinnliche Wirklichkeit insofern inbegriffen,
als Gott »sich den Substanzen, die mit Erkenntniskraft begabt sind, damit
sie seine Wahrheit sehen kénnen, in der Weise, in der sie ihn erfassen kén-
nen, als sichtbaren zeigen musse. '

De ludo 11: hIX, N. 82, Z. 29.
?  Crib. Alk. 1I: h VIII, N. 133, Z. 3-10.
" De beryl: h*X1/1, N. 4, Z. 6-8.
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In der Bedeutung, die bei Cusanus der sinnenfilligen Welt als der Weise,
wie Gott sich dem Menschen offenbart, zukommt, erweist sich sein Ge-
danke als die philosophische Vermittlung der Herzmitte des Christentums:
Das cusanische Denken ist Philosophie der Inkarnation. Die eine Gotteser-
kenntnis fiir den Menschen iiberhaupt erst ermdglichende offenbarma-
chende Bewegung Gottes ins Sinnlich-Konkrete wird von Cusanus im Trak-
tat De principio auch ausdriicklich auf Christus zuriickbezogen. Ausgehend
von der im Anschluss an die Vulgata-Ubersetzung als Selbstdefinition Jesu
verstandenen Aussage principium, qui et loguor vobis (Job 8,25), deutet Cusanus
den Hervorgang der sinnlichen Weltwirklichkeit als im ewigen Schopfungs-
wort vermittelte Selbstoffenbarung Gottes und begreift so die Schépfung
selbst als inkarnatorisches Sprachgeschehen: »Wenn du daher die Worte Jesu
im Evangelium: »Der Ursprung, als der ich zu euch spreche¢, wohl beachtest,
so erhellen sie von sich aus das Verstindnis. Das Fleisch gewordene Wort
spricht nimlich, d. h. das Wort, das zugleich Gott, der Ursprung, ist, spricht
in sinnfilliger Weise. Und das ist nicht schwer zu fassen, dass die ewige Idee
des Seins in dem, was das Wort in sinnfilliger Weise ist, spricht... Aus-
sprechen der Idee ist deren Offenbarung oder Enthiillung.«'' Aus der christ-
lichen Grundtatsache der inkarnatorischen Offenbarung ergibt sich die zu-
nichst paradox anmutende Konsequenz, dass der Mensch nur dann Gott
finden kann, wenn er sich in die Welt hineinbegibt. Wie nahe Cusanus dem
Inkarnationsgedanken als der Mitte des Christentums gekommen ist und wie
fast durchgingig dies aus vermeintlich christlicher Intention heraus verfehlt
wird, dafiir ist die Kritik des Kartidusers Vinzenz von Aggsbach daran sig-
nifikant, dass Cusanus in seiner Schrift De visione dei durch eine sensibilis ymago
zur mystischen Theologie fithren wolle und dadurch gleich den Juden
handle, »die sich nach der gottlichen Erscheinung und Offenbarung ein
Gotzenbild gemacht« hitten."” Demgegeniiber war Cusanus sich dessen be-
wusst, dass christliche Mystik Gott nie unmittelbar, sondern nur in der Welt
finden kann. Der christliche Mystiker vermag vielmehr jene Dignitit zu
entdecken, die den konkreten Phinomenen der Sinnenwelt zuinnerst eigen
ist, weil sie den Sinn haben, Gott zu offenbaren: »Was will der Schépfer,

"' De princ: h X/2b, N. 16, Z. 1-8. Im Hinblick auf die in diesem Gedanken vermittelten
schépfungsphilosophischen Implikationen der Fleischwerdung des gottlichen Sohnwortes
wird deutlich, dass das cusanische Inkarnationsverstindnis und die an dessen Zentralitit
ankniipfende Deutung des cusanischen Denkens als Philosophie der Inkarnation nicht auf das
Datum der zeitlichen Geburt Jesu Christi in Bethlehem restringiert sind, sondern vielmehr
die tiefere Bedeutungsweite dieses heilsgeschichtlichen Ereignisses reflektieren.

Vgl. den Brief des Vinzenz von Aggsbach vom 19.12. 1454 an Johannes von Weilheim;
ediert in: E. VANSTEENBERGHE, Awutour de la docte ignorance. Une controverse sur la théologie nrys-
tigue an XV* sitccl: BGPhMA XIV,2—4 (Miinster 1915) 204-212, hier: 205.
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wenn er aus einem Dornbusch durch die Bewegung des Himmels und das
Werkzeug der Natur eine so schone und duftende sinnenfillige Rose her-
vorbringt? Was anderes kann geantwortet werden, als dass jene bewunde-
rungswiitdige Vernunft in diesem ihrem Wort sich kundzutun beabsichtigt,
wie grof} ihre Weisheit und ihr Verstand ist und was der Schatz ihrer Herr-
lichkeit ist, wenn sie so leicht eine solche Schonheit, so prichtig im Eben-
mal3, vermittelst eines sinnenfilligen kleinen Dinges in den erkenntnisfihi-
gen Sinn legt mit der Bewegung der Freude und der siilesten Harmonie,
welche die gesamte menschliche Natur aufheitert?«'?

Wenn Cusanus die Welt als »sichtbare Erscheinung des unsichtbaren Got-
tes« begreift, die »ihren Schopfer offenbart, dass er erkannt werde«,'" so ist
damit aber auch gesagt, dass die Zuwendung zur sinnlichen Wirklichkeit, wie
notwendig sie fiir den Menschen auch sein mag, niemals Zweck an sich
selbst ist. Die Offenbarungsqualitit kommt der Welt nur zu, weil sie selbst
Verweisfunktion hat. [hre Sichtbarkeit hat den Sinn, das Unsichtbare in einer
fir den Menschen zuginglichen Weise darzustellen. Dieser ihrer Bestim-
mung koénnen die konkreten Phinomene der sinnlichen Wirklichkeit ent-
sprechen, weil sie ontologisch in der Tradition des platonischen Bild-Ge-
dankens als Ritselspiegel begriffen sind: »Alle unsere weisen und gott-
erleuchteten Lehrer stimmen darin tberein, dass die sichtbaren Dinge in
Wahrheit Bilder der unsichtbaren Dinge sind, und dass der Schépfer auf
diese Weise wie im Spiegel und Ritsel fir die Geschépfe dem erkennenden
Blick zuginglich wird.«® Da der Mensch Gott »auf symbolische Weise« er-
kennt,'® indem er das im Sinnlichen verborgen offenbare Geistige entdeckt,
wird Philosophic zur aensgmatica scentia!” Worin der Grundvollzug der
menschlichen Erkenntnisbewegung besteht, geht daraus hervor, dass der
Mensch das Sinnliche, sobald er es als Aenigma des Geistigen erkennt, be-
reits transzendiert hat. Weil es, wenn wir Gott »auf symbolische Weise zu
erkunden intendieren, notwendig ist, das einfache Gleichnisbild zu iiber-
steigen,'® verwirklicht sich Philosophie als unendliche Transzendenzbewe-
gung. Da in einem Ritselgleichnis die Ahnlichkeit mit dem in ihm Darge-
stellten zunehmen kann (wie dies etwa in den mathematischen Symbolen
aufgrund ihrer Abstraktheit der Fall ist),"” nie aber zur genauen Gleichheit

> De beryl: h2X1/1, N. 68, Z. 4-12.

" De poss: hXI/2, N.72, Z.6-9. Vgl. auch De ludo1I: h IX, N. 78, Z.7: theophania sive
divina apparitio.

S De docta ign. 1, 11: h 1, 8. 22, Z. 3=6 (N. 30).

ECEhd 7T

Y De beryk: h2X1/1, N. 7, Z. 11

" De docta ign. 1,12: h 1, 8. 24, Z. 15f. (N. 33).

Vol ebd. I, 11: 8. 22, Z. 21F. (N. 31).
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wird,”” erméglicht das aenigmatische Verstindnis der Wirklichkeit eine Weise
der Gotteserkenntnis, in der die absolute Differenz Gottes gewahrt bleibt.
Die Erkenntnis per speculum in aenigmate impliziert das Bewusstsein der dissi-
militudo jeder similitudo und erweist sich so als Methode einer doeta ignorantia,
ohne deren Voraussetzung die Zuwendung zur sinnlichen Weltwirklichkeit
tatsichlich zum Gétzendienst wird.

2. Das aenigma des Spieles

Zu den schonsten Erfahrungen der Cusanus-Lektiire gehort die Faszination
dariiber, wie Cusanus seine eigene Erkenntnismethode, in der symbolischen
Durchdringung des Sichtbaren das Unsichtbare zu entdecken, selbst einzu-
lésen vermag. Mit einer sich in unendlicher Freude ausdriickenden Leichtig-
keit sucht und findet er unzihlige Ritselgleichnisse, in denen das Unendliche
selbst mit ebensolcher Leichtigkeit spekuliert werden kann. Den héchsten
Grad an Vollendung erreicht die cusanische Erkenntnisbewegung medio ae-
nigmatics’> neben dem in De visione dei meditierten Bild des Allessebenden im
Aenigma des Globusspieles aus dem gleichnamigen Spitwerk (1462-63),
weil letzteres von einer Integrationskraft ist, die alle wesentlichen Momente
des cusanischen Gedankens in threm Zusammenhang zu vermitteln vermag.
Elemente, Regeln und Verlauf des Spieles sind kurz zusammenzufassen:
Gespielt wird mit einer Kugel, nach der das Globusspiel benannt ist und auf
deren besonderer Form seine Eigenart beruht. Der Spielglobus hat die Ge-
stalt einer eingedellten Kugel, die aus der »konvexen Oberfliche einer gro-
Beren Kugelhilfte« und der »konkaven Oberfliche einer kleineren Kugel-
hilfte« besteht, »zwischen denen der Korper des Globus enthalten« ist. Auf-
grund seiner »konkaven Halbkugelgestalt« ist dem Globus eine »schnecken-
férmig oder spiralig in einer Kurve gedrehte Bewegung« eigen, die »weder
ganz gerade noch auch ganz gekrimmut« ist. Wird der Kugel vom Spieler im
Wurf ein Impuls mitgeteilt, so »vetlangsamt der schwerere und kérperhafte
Teil des Globus jene Bewegung und zieht sie auf sich als Mitte zuriick«.”
Die Dimensionen, innerhalb derer sich alles abspielt, erstrecken sich zwi-
schen dem Punkt, »wo wir stehen, wenn wir den Globus werfen«, und der
»Mitte des Feldes«, das zugleich das Zentrum »eines Kreises« ist, der kon-
zentrisch in sich »noch neun weitere Kreise« umschliet. Die lex /udi besagt

X De beryl: h2X1/1, N. 27, Z. 14£.
H Nol Apol: W H,5:24, 7. 19-22.
% Dt Mol NaNAT7 73,
8D fuda [y hiIX. Ny dsrd—12
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nun, dass »der Globus innerhalb des Kreises aus seiner Bewegung zur Ruhe
kommen sollg, und »entsprechend der Zahl des Kreises, in dem der Globus
stillsteht, man umso mehr gewinnt, je niiher man dem Mittelpunkt kommt«.**

3. Die vis mystica des Spieles

»Wir alle staunen tber dieses neue und vergniigliche Spiel, vielleicht weil in
ihm eine hohe Spekulation dargestellt ist, die wir zu erkliren bitten«* In
diesen den philosophischen Dialog iiber das Globusspiel er6ffnenden Wor-
ten ist zugleich gesagt, dass sein Gedankengang im Ineinanderspiel von zwei
Ebenen besteht. Im Hinblick auf das Stilbewusstsein des Cusanus und pa-
rallele Verwendungen” kann hier wohl davon ausgegangen werden, dass im
ersten Wort dieses Satzes (admiramur) unter der Oberfliche seiner umgangs-
sprachlichen Bedeutung auch auf seinen spezifisch philosophischen Sinn
angespielt ist: Schon bei Platon® und Aristoteles® galt das Staunen als der
Ursprungsakt der Philosophie, als Ubergang von der Unmittelbarkeit des
alltiglichen Bewusstseins hin zur Reflexion des Denkens. Diese Bedeutung
ist hier integriert in das eingangs herausgearbeitete genuin cusanische Ver-
standnis der Philosophic als aenigmatica scientia. Der Ubergang von der vor-
philosophischen zur philosophischen Erkenntnishaltung besteht hier im
Entdecken des unter der Oberfliche des Sinnenfilligen verborgenen geisti-
gen Grundes und wird vermittelt durch die Bestimmung des Sichtbaren als
aenigmatischer Darstellung (figuratio) des Unsichtbaren. Die der ontologi-
schen Grundbestimmung, dass »das Verborgene das Ziel des Offenbaren
und das Innere das Ziel des AuBeren ist«,” entsprechende philosophische
Erkenntnisbewegung ist der spezifische Sinn des von Cusanus in diesem
Zusammenhang verwendeten Wortes »Mystik«.”' Fiir die zugleich die sinn-
liche Erscheinung auf ihren geistigen Grund hin transzendierende philoso-
phische Riickinterpretation von aenigmatischen Darstellungen auf ihr un-
sichtbares Urbild prigt er hier den Begriff der mysticatio.

% Ebd, N. 50, Z. 6-11.

BSELd D547 7,

% Ebd, N. 1, Z. 8-10.

7 Vgl. z. B. De mente 1: h 2V, N. 51, Z. 12-15.

B Theait. 155 d 2f.

# Mer. 982 b 12f.

¥ De ludo T1: h IX, N. 104, Z. 7f.

N Vol 2. B. ebd. I: N. 54, Z. 1; N. 60, Z. 1; ebd. Il N. 89, Z. 2.

2 Ebd. N. 62, Z. 1. Aufschlussreich ist in diesem Zusammenhang die Beobachtung SENGERS
(wie Anm. 4) 285, Anm. 35, nach der sich fiir dieses Wort bei Cusanus sonst keine Belege
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Die im Globusspiel reprisentierte »nicht geringe Philosophie«™ lisst sich
im Versuch erschlieBen, nacheinander der mystica sententia® der drei Konsti-
tutivelemente des Spieles, niamlich Mittelpunkt, Kreise des Spielfeldes und
Waurf des Globus, auf die Spur zu kommen.

3.1 Der Mittelpunkt

In der figura descriptionis des Globusspiels erscheint der Mittelpunkt als der
selbst »in der Tiefe verborgene« Grund, der »alle Kraft einfaltend in seiner
Einfachheit verbirgt«.” In den aus ihrem Bezug zum Zentrum konstituierten
Kreisen wird offenbar, worin dessen verborgene Wesensbestimmung be-
steht: Wenn alle Kreise »Darstellungen der Rundheit« sind, und »in jedem
Runden das Runde selbst sein muss«® erweist sich das Zentrum als perfec-
tissima rotunditas, die runder nicht sein kann. Da die vollkommene Rundheit
»nur eine Hohe hat, die iiberall gleich weit vom Mittelpunkt entfernt ist,
und »mehrere Linien ja nicht genau gleich sein konneng, ist »der duBerste
Grad des Runden im unteilbaren Punkt eingegrenzt« und somit »alles Runde
im unausgedehnten Punkt begriindet«.” Die im Punkt bestehende vollkom-
mene Rundheit hat demnach die Gestalt einer unendlichen Kugel, deren
Mittelpunkt iiberall und deren Umfang nirgends ist,” wo Zentrum und Zir-
kumferenz dasselbe sind.”’ Indem Cusanus hier eine Bestimmung auf den
Mittelpunkt des Globusspielfeldes bezicht, die nach ihrer Herkunft aus der
platonisch-pseudohermetischen Tradition® und nach ihren Belegen in an-

finden, denn daraus geht hervor, dass es sich hierbei um eine bewusste Neubildung handelt,
die sich aus den spezifischen Erfordernissen des Globusspielgedankens ergab.

2 B fado I hiIX, N 2; 7 Bf.

3* Ebd. IL: N. 61, Z. 13.

% Ebd. N. 103, Z. 12-20. Vol zur Bedeutung des Punktes bei Cusanus auch: G. von Bre-
pow, Der Punkt als Symbol, in: Dies., Im Gesprich mit Nikolaus von Kues: BCG, Sonder-
beitrag zur Philosophie des Cusanus (Miinster 1995) 85-98.

* De ludo 11: h IX, N. 69, Z. 3-5.

* Ebd.I: N.8, Z. 7-N. 9, Z. 14.

¥ Vol. ebd. IT: N. 83, Z. 2-N. 84, Z. 6.

¥ Vsl ebd T N.169. Z. 21.

% Vpl. dazu die Stellenverweise zu N. 84, Z. 1 im Quellenapparat der kritischen Ausgabe von
De fudo globi sowie die diesbeziglichen bis auf die von Parmenides vollzogene Gleichung
der Seinsvollkommenheit mit einer Kugelmasse zuriickverweisenden Quellen- und Litera-
turangaben bei Senger (wie Anm. 4) 277f; erginzend konnte hingewiesen werden auf:
K. Harries, The lufinite Sphere. Comments on the History of a Metaphor, in: JHP 13 (1975) 5-15;
E. J. BurterworTH, Form and significance of the sphere in Nicholas of Cusa’s De ludo globi, in:
Nicholas of Cusa in Search of God and Wisdom, hg. v. G. Christianson u. Th. M. Izbicki
(Leiden u. a. 1991) 89-100.
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deren cusanischen Schriften' von Gott als der absoluten Seinsvollkommen-
heit ausgesagt wird, gibt er damit zu verstehen, dass im Kreismittelpunkt des
Spieles Gott selbst in seiner seinsbegriindenden Wirksamkeit zur Darstel-
lung kommt.

Die traditionelle Metaphorik wird hier von Cusanus mit Elementen seiner
eigenen Theorie des absoluten Prinzips reflektiert. Indem er die Kugel in
ihrer Unendlichkeit mit dem unteilbaren Punkt identifiziert, denkt er die
vollkommene Rundheit auf dem Hintergrund der Unendlichkeitsspekulation
von De docta ignorantia”® als koinzidentale GroBe: Weil sie als unendliche
Kugel alles in sich umschlieBt, ist sie das GroBte; weil sie als der unteilbare
Punkt in allem ist, ist sie das Kleinste.” Die Eingrenzung von allem im
unendlichen Mittelpunkt der absoluten Rundheit wird im Hinblick auf ihre
seinsbegriindend-kreative Wirksamkeit mit dem Begriffspaar Einfaltung und
Ausfaltung (complicatio-explicatio)** umschrieben: Die Vielfalt aller Verwirkli-
chungsformen von Rundheit sind der Moglichkeit nach im unteilbaren
Punkt eingefaltet, denn »die Linie ist die Entwicklung (evo/utio) des Punktes,
Entwickeln aber ist das Ausfalten des Punktes selbst«.”

3.2 Die Kreise des Spielfeldes

Die Ausfaltungen der in der punkthaften Einfachheit des absoluten Grundes
verborgenen schopferischen Kraft kommen in den Kreisen des Spielfeldes
zur Darstellung. Darin, dass die Kreise durch ihren je eigenen Abstand vom
Mittelpunkt her bestimmt sind,** kommt Abhingigkeit wie Verschiedenheit
der Kreise von ihrem Seinsprinzip gleichermaBen zum Ausdruck. Ersteres
gibt Cusanus zu verstehen, indem er das Verhiltnis der Kreispf:rlphenen
zum Zentrum mit demjenigen der Akzidentien zur Substanz vergleicht und
damit einen Ausdruck auf den Mittelpunkt bezieht, mit dem er andernorts®
den absoluten Bestandsgrund aller Dinge zu begreifen sucht. Die Differenz
der Kreise zu ihrem Einheitsprinzip ergibt sich daraus, dass es »nicht mog-
lich ist, dass viele Kreislinien den gleichen Abstand vom Mittelpunkt haben,
und daher dem kreativen Selbstaufschluss der unendlichen Einheit endliche
Vielheit und Andershest folgen.”

' Vol 2. B. De docta ign. T,12: h 1, S. 25, Z. 11f. (N. 34).

“ Vgl. insbesondere ebd. I, 4.

 Vol. De ludo T: h IX, N. 10, Z. 5-8; ebd. II: N. 84, Z. 1-5.
* Ngl. De docta ign. 11, 3

* De luds I h IX, N. 10, Z. 10£,

% Vpl. ebd. I: N. 79, Z. 12-16.

“ Ebd. N. 76, Z. 3-5.

® Vol De ap. theor.: h XII, N. 4, Z. 5f.
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Die ontologische Bestimmung der Ausfaltungen des absoluten Grundes
kommt in den Kreisen des Spielfeldes insofern zur Darstellung, als die Aus-
differenzierung des mit der Kugel koinzidierenden Punktes in eine Vielzahl
voneinander unterschiedener Kreisperipherien ein Verlassen der vollkomme-
nen Rundheit des Zentrums veranschaulicht. Da »in jedem Kreis der allen
gemeinsame Mittelpunkt gesehen wird, niher in den nidheren, entfernter in
den entfernteren Kreisen«,” reprisentieren diese die kreatiitlichen Einschrin-
kungen’® der absoluten Seinsvollkommenheit. An der Darstellung der vielheit-
lichen Andersheit endlicher Wirklichkeit durch konzentrische Kreise wird
schlieBlich ersichtlich, dass die Ausdifferenzierung des Einheitsgrundes durch
eine gradweise Verendlichung seiner unendlichen Seinsfiille erfolgt.”

Da sich der kreative Selbstaufschluss des absoluten Prinzips als stufen-
weiser Abstieg der Einbeit in die Andersheit vollzieht,” stehen die verschiedenen
Ausfaltungen zueinander in einem ihrem jeweiligen Seinsrang entsprechen-
den Verhiltnis und bilden so in ihrer Gesamtheit ein wohlgeordnetes Struk-
turgefiige, das von Cusanus im Anschluss an den antiken Kosmos-Gedan-
ken als Universum oder Welt begriffen wird.** Das in sich gestufte Ordnungs-
gefiige der Welt kommt im Globusspiel in den Kreisen des Spielfeldes zur
Darstellung. Das verborgene Strukturprinzip des Universums und dessen
Riickgriindung in seinem absoluten Konstitutionsgrund spiegeln sich in den
Zahlenverhiltnissen der Kreise zu ihrem Mittelpunkt und untereinander.”
Die seinsbegrindende Gegenwart des absoluten Ursprungs in seinen Ausfal-
tungen wird hierbei durch das Verhiltnis der Eins zu den anderen Zahlen
veranschaulicht, denn »in der Zahl wird nichts auBer dem Einen gesehenc,
weil alle Zahlen nichts als »Vervielfiltigungen der Eins« sind.”” Das die Vielheit
je andersartiger Einschrinkungen der unendlichen Einheit zur harmonischen
Ordnung des einen Universums fiigende Strukturprinzip wird in der Zehnzahl
der Kreise des Spielfeldes versinnbildlicht. Cusanus hat »den Aufstieg darge-
stellt durch neun Kreise hin zum zehnten, der so Kreis ist, dass er Mittelpunkt
ist, weil im Zehner jede Zahl die Grenze hat«.”® Der Zehner »ist das, was alle
¥ De ludo II: h IX, N. 79, Z. 16f.

Ebd N 720 1 5

' Vol. ebd. N. 66, Z. 20: contractum.

2 Vgl ebd. N. 72, Z.1; N. 73, Z. 3: gradus.

* De coni. 1, 10: K 111, N. 45, Z. 1f,

3 Deludo1: hIX, N. 42, Z. 3.

* Der aenigmatische Gebrauch der Zahl ist bei Cusanus von pythagoreisch-neuplatonischen
Quellen her gleichermaBen motiviert wie vom Schriftwort Sap. Sal 11, 21, wonach Gott
alles nach MaB, Zahl und Gewicht geordnet hat (vgl. De stat. exper: h 2V, N. 162, Z. 4f).

3 Deludo T hIX, N. 79, Z. 11.

Vgl. ebd. N. 85, Z. 3-9.
B EhAINL T Z 0
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Unterscheidung in sich einfaltet,” weil er gemil der »natiitlichen Reihung
der Zahlen® diec Summe von 1, 2, 3 und 4 ist und potenziert im gleichen
Viererschritt im Hunderter als dem Quadrat und schlieBlich im Tausender als
dem Kubus der Zehn die Zahlenreihe vollendet. Im Riickgriff auf die Zehn
und die Vier als Strukturprinzipien werden die kreatiirlichen Ausfaltungen des
absoluten Grundes nun von Cusanus auf ihre acnigmatische Darstellung in
den Kreisen des Spielfeldes bezogen und somit aus ihrem gestuften Abstand
zur im Mittelpunkt veranschaulichten vollkommenen Seinsfiille bestimmt:
»Jene unzihlbare Menge von Umkreisen ist in neun Stufen geteilt, denn so
nimlich werden wir durch jenes Reich, das mit der schénsten Ordnung

geschmiickt ist, stufenweise dorthin gefiihrt, wo der allen gemeinsame Mit-
telpunkt und die besondere Kreislinie dasselbe sind.«' Die aenigmatische
Riickinterpretation der Kreise vollzieht sich so zunichst in einem Zehnet-
schritt als ein »Fortschreiten vom Verworrenen zum Unterschiedenen, vom
Unvollkommenen zum Vollkommenen, von der kérpetlichen Natur zur geis-
tigen«.® An den duBeren Kreisen ist »auf mystische Weise (mystice) zu lesen«
das verwortene Chaos, sodann die Elemente, die Gesteinskraft und schlieBlich
die Wachstumskraft. Den Ubergang zum geistigen Seinsbereich™ markiert der
mit der Sinneskraft identifizierte fiinfte Kreis, dem im Fortschreiten zum
Mittelpunkt die Kreise von Vorstellungskraft, Verstandeskraft, Einsichtskraft
und Schau folgen.* Die Viererstruktur des Universums sieht Cusanus in der
Anzahl der Elemente ausgedriickt, die er auf dem Spielfeld ebenfalls im Auf-
stieg vom Sinnlichen zum Vergeistigteren und somit in einer Weise einander
zuordnet, mit der er das aristotelisch-geozentrische Weltbild revolutioniert:*
»Das Reich des Lebens habe ich so dargestellt, und den Mittelpunkt lieB ich
dem Licht der Sonne entsprechen, und die drei nichsten Kreise habe ich
feurig gemalt, die andern itherisch und drei gleichsam wisserig, welche im
Erdschwarzen enden.«® Vom unsichtbaren inneren Mittelpunkt bis zum aus-
gedehntesten duBlersten Kreis sind im Globusspielfeld somit alle méglichen
Dimensionen der Wirklichkeit, vom selbst unsichtbaten Grund jeder Sicht-

= Ebd K79 2. 1.

“ Vgl. De coni. 1, 3: h 111, N. 10, Z. 2.

' De luds T1: h IX, N. 75, Z. 7-10.

% EbdiN 10507 17

© Vgl. De guaer. 1: h IV, N. 20, Z. 5: regio; N. 28, Z. 1: regnum.

% Vol De ludo 11: h IX, N. 104, Z. 14-24.

@ Auf die Ahnlichkeit des Globusspielfeldes mit mittelalterlichen Diagrammen der Planeten-
sphiren sowie auf die Differenzen zur traditionellen Zuordnung der Elemente macht auf-
merksam: P. M. Watts, (Hg., Ubers.), Nicholas de Cusa, De ludo globi — The Game of the Spheres
(New York 1986) 28f.

% De ludo I1: h IX, N. 78, Z. 12-14.
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barkeit bis hin zur undurchdringbaren Grobheit der Materie, in Spiegelbild
und Ritselgleichnis dargestellt.

3.3 Der Wurf des Globus

Neben dem Mittelpunkt und den Kreisen des Feldes bedarf es noch eines
dritten Elementes, damit gespielt werden kann. Wihrend im Zentrum Gott
als der koinzidentale Seinsgrund und in den Kreisperipherien die Welt als die
Gesamtheit seiner endlichen Einschrinkungen reprisentiert sind, ldsst sich
jene in Gestalt der Kugel und ihres Wurfes mit ins Spiel kommende GroBe
als aenigmatische Darstellung des hier in seiner Konstellation mit Gott und
Welt gesehenen Menschen entritseln. Die leib-geistige Natur des Menschen
spiegelt sich im Wurf des Globus insofern, als der Kugelkorper dem Leib,
dessen Bewegung aber der Seele entspricht.” Die Kugelbewegung eignet
sich zunichst aufgrund einer duBeren Analogie als Gleichnis fiir die mensch-
liche Geistseele, weil sie wie diese »unsichtbar und unteilbar ist und keinen
Raum einnimmt«.” In einem tieferen Sinn ist die Bewegung aber eine We-
sensbestimmung der Seele selbst. Bereits in den altesten Definitionen wird
sie als »Ursprung und Quell der Bewegung«” begriffen und somit als das-
jenige verstanden, was die von sich aus unbewegte Korperlichkeit belebt.”
Innerhalb dieser Bestimmung kam es zur Unterscheidung verschiedener, in
je hoheren Stufen von Lebendigkeit verwirklichter Seelenpotenzen, denen
eine je vollkommenere Gestalt von Bewegung entspricht. Die Spitze nimmt
dabei die dem Menschen eigene Geistseele’! ein, denn sie vollzieht eine kreis-
bzw. kugelférmige und damit die vollkommenste Bewegung.

Das aus der platonischen Tradition stammende Motiv der sphirischen
Bewegung der Geistseele’” wird von Cusanus im Globusspiel auf dem Hin-
tergrund seiner eigenen, von der biblischen Vorgabe der Gottebenbildlich-
keit her insbesondere in De coniecturis und Idiota de mente entfalteten Philo-
sophie der mens reflektiert.” Die »Nobilitit«* der menschlichen Geistseele

T Wal, b BN 25, 7. 1f

eEbde 25

% Vgl. PraTon, Phaidros 245 c 9.

™ Vol. De ludo I h IX, N. 22, Z. 15; N. 23, Z. 6.

" Ebd. N. 25, Z. 12: anima intellectiva.

2 Unmittelbare Quelle war dabei der Parmenides-Kommentar des ProkvLos; in sein Exemplar
(Cod. Cus. 186) notierte Cusanus zur Stelle ed. Cousin 1161: nota intelligere motui sp|hjerico
assimilatur per philosophos (marg, 554 in: CT IIT/2. 2 ed. Bormann). Der Gedanke von der
Kugelgestalt des Menschen reicht zuriick bis Platon (vgl. 7im. 44d4; Symp. 190a6f).

Vel. als ausfiihrlichere Darlegung der im Folgenden auf die wesentlichen Elemente redu-
zierten Gedankenzusammenhinge: M. THURNER, Die Einbeit von Selbst-, Welt- und Gotteshezug
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wird von Cusanus darin begriindet, dass in ihr »Gott als die unendliche
Kraft, welche die vollkommenste ist, widerscheint«.”” Aus dem Verstindnis
Gottes als absoluter Einheit all seiner kreatiirlichen Ausfaltungen ergibt sich
die Bestimmung des Menschen als imago complicationis.”® Die Differenz zwi-
schen dem endlichen Geist und seinem géttlichen Urbild besteht nun darin,
dass der Mensch nicht wie Gott in vollkommener Wirklichkeit, sondern
nurc der Moglichkeit nach alles in sich einfaltet. Der Selbstvollzug des end-
lichen Intellekts gestaltet sich als sukzessive Aktuierung des in seiner We-
sensbestimmung vorgegebenen Potentials und besteht so in einer Erkennt-
nisbewegung, in der die Geistseele die in ihr abbildlich eingefaltete Kraft
nacheinander in die Stufen von Sinnlichkeit, Verstand, Vernunft und Schau
ausfaltet” und datin ihre Ahnlichkeit mit der punkthaften Seinsvollkom-
menheit Gottes verwirklicht: »Denn so wie der Mittelpunkt aller Kreise in
der Tiefe verborgen ist, in dessen Einfachheit die Kraft ist, die alles einfaltet,
ebenso ist im Mittelpunkt der Verstandesseele alles im Verstand Inbegriffene
eingefaltet; es wird aber nur wahrgenommen, wenn diese Kraft durch auf-
merksame Uberlegung erregt und entfaltet wird.«’® Mit dem Gedanken der
im Erkenntnisprozess zu verwirklichenden Ahnlichkeit des Menschen zum
absoluten Prinzip erhilt neben dem Motiv der Bewegung des Intellekts auch
dasjenige ihrer Kreishaftigkeit einen spezifischen Sinn. Da die Selbstentfal-
tung der Einheit des Geistes in die Andersheit von Sinnlichkeit, Verstand,
Vernunft und Schau stets auf die Selbstverwirklichung des Geistes als Ziel
bezogen ist und sich dementsprechend auch als Fortschritt zu immer ver-
geistigteren Ausfaltungsgestalten ereignet, findet sie in der Riickkehr des
Geistes zu sich selbst ihre Vollendung. Die von der menschlichen Geistseele
vollzogene Bewegung ist demnach eine kreishafte: »Und ich finde dabei,
dass die Seele sich selbst in kreisférmiger Bewegung bewegt, weil diese
Bewegung ja auf sich selbst zuriickgewendet wird.«”

Aus der Bestimmung der kreishaften Erkenntnisbewegung als der Wirk-
lichkeit des endlichen Geistes ergibt sich eine Definition der Seele, in der die
aristotelische Kategotieneinteilung insofern auBler Kraft gesetzt wird, als hier
einer akzidentellen Bestimmung Substantialitit zugesprochen wird. Weil »die

nach Nikolaus von Kues, in: Die Einheit der Person. Beitrige zur Anthropologie des Mittel-
alters. Richard Heinzmann zum 65. Geburtstag, hg. v. M. Thurner (Stuttgart u. a. 1998)
373-397.

™ Vol De theol compl: h X/2a, N. 9, Z. 61.

2 Dol Ioh X, DL 33, 7.2,

% De mente 4: h 2V, N. 74, Z. 21,

7 Vgl De ludo T: h IX, N. 26, Z. 10-18.

% Bhde TR N, 103, Zil2=16,

B Bbd T N.32, Z. 5.7,
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Natur der Vernunft nicht Vernunft sein kann ohne die Vernunftbewegung,
durch die sie wirklich ist, ist »die Bewegung, die sich selbst in der Weise der
Vernunft bewegt, in sich selbst bestehend und substantiell«.”’ Die traditionelle
Substanzvorstellungen dynamisierende Definition der Geistseele als motus sub-
stantialis impliziert aber auch eine Bestimmung der mit ihrer Wirklichkeit iden-
tischen Bewegung. Eine nicht-akzidentelle Bewegung kann nur von einer Sub-
stanz ausgesagt werden, die sich selbst bewegt. Der Gedankengang, mit dem
Cusanus die »Selbstbewegung des Intellekts« aufweist,® ist — und der Uner-
hortheit dieser Parallele war sich Cusanus wohl bewusst — argumentativ iden-
tisch mit den klassischen Gottesbeweisen, etwa der prima via des Thomas von
Aquin,” und wurde auch von Cusanus selbst” auf Gott als das absolute
Prinzip bezogen: Von den vielen durch Teilhabe an der Bewegung bewegten
Seienden schlieBt Cusanus auf einen sich aus seiner Wesenheit bewegenden
Grund aller Bewegung und identifiziert diesen mit der Geistseele.* Wenn
Cusanus aber im selben Kontext die Selbstbewegung als eine Folge det »Er-
schaffung«® der Seele bezeichnet, so geht daraus zweifelsfrei hervor, dass er
die Seele nicht mit Gott identifiziert, sondern das Verhiltnis von Gott und
Mensch nicht mehr mit der Kategorie kausaler Fremdbewegung fasst,*® damit
vielmehr die Bezichung zwischen der Geistseele und der dem Menschen un-
tergeordneten Weltwirklichkeit begreift. Die Einsicht in den Zusammenhang
zwischen der Erschaffung der Seele durch Gott, ihrer Selbstbewegung und
deren Ursichlichkeit fiir die Wirklichkeit von Welt ist der Grundgedanke der
cusanischen Philosophie des Geistes. Die Einheit dieser drei Momente be-
steht darin, dass der Mensch sich Gott als seinem urbildlichen Wesen anni-
hert, indem er sein gottebenbildliches Einheitspotential in der Erkenntnisbe-
wegung in die Differenz verschiedener Stufen hinein ausfaltet und dadurch
Welt konstituiert. Wenn der endliche Geist im zirkuliren Prozess seiner Selbst-
verwirklichung sich sukzessive auf Gott als seine absolute Wahrheit hin be-
wegt, entsteht Welt.

Die mit der Finalisierung auf Gott zusammenfallende weltkonstitutive
Wirksamkeit des menschlichen Selbstvollzugs wird von Cusanus insbeson-
dere am Verhiltnis der Geistseele zu den ihr untergeordneten Wirklichkeits-
bereichen reflektiert. Da die Erkenntnisbewegung nicht vom Kérper ver-

M Bhd. N. 247, 3-8

8 Ebd: N 25, 7. 124

82 Summa theologiae 1, 2, 3.

8 Vgl. De princ: h X/2b, N. 5.

¥ Vol De ludo I: h IX, N. 25, Z. 9-12.
8 BhdeN 22 et

% Vel ebd. Z. 12: non enim deus est anima aut spiritus dei movet hominen.
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ursacht wird, sondern diesem vielmehr die Bewegung mitteilt, ist der Geist
prinzipiell vom Kérper unabhingig.®” Diese Unabhingigkeit besteht auch in
Bezug auf die Kategorien der korperhaften Wirklichkeit, nimlich Raum und
Zeit: Die Geistbewegung ist zwar nicht ewig wie Gott, wohl aber »unauf-
hétlich dauernd«®® und daher nicht zeitlich begrenzt. Die zeitliche Aufeinan-
derfolge erhilt ihre Grenze vielmehr aus dem Geist, denn die Zeit entsteht,
»wenn wit uns bemiihen, die Ewigkeit zu begreifen«,” also als die Ausfal-
tung des dem Geist mit seiner Gottebenbildlichkeit gegebenen Ewigkeits-
potentials. Das Verstindnis der weltkonstitutiven Wirksamkeit des Geistes
zeigt sich schlieBlich darin, dass Cusanus die Selbstbewegung der Seele am
deutlichsten in der »Erfindung von Neuem in Kiinsten und Wissenschaften
zum Ausdruck kommen sieht.”” Der menschliche Geist ist insofern produk-
tiv, als er im discursus rationalis seines Selbstverwirklichungsprozesses die in
ihm abbildlich widerstrahlende absolute Seinsfiille »unterscheidet, abstra-
hiert, teilt und verbindet«’' und dadurch die komplikative Einheit Gottes in
die vielheitliche Andersheit der Welt ausfaltet. In welchem Sinne die Ursich-
lichkeit des Geistes fiir die endlichen Einschrinkungen der absoluten Un-
endlichkeit zu verstehen ist, vermittelt Cusanus durch ein Gleichnis,” in
dem das fir sein Denken spezifische Verstindnis des Beziehungsgefiiges
von Gott, Mensch und Welt veranschaulicht wird: Vergleicht man Gott mit
einem allmiéchtigen »Miinzherrn, der aus seiner Kraft jede Miinze hervor-
bringen kanng, so hat der menschliche Intellekt ihm gegeniiber die Funktion
eines »Wechslers, der in seiner Kraft die Unterscheidung aller Minzen und
die Wissenschaft des Zihlens besitzt und den Wert aller Miinzen bekannt-
gibt«. Wie die Kunst Gottes das Sein, diejenige des Wechslers aber das
Erkanntwerden der Miinzen bewirken wiirde, haben die welthaften »Dinge,
die vom Menschen gezihlt und unterschieden werden, von dieser Unter-
scheidung nicht das Sein, sondern nur das Unterschiedenwerden«.” Weil die
gottliche Einfaltung das Ziel, die welthaften Ausfaltungen aber der Weg der
menschlichen Selbstverwirklichung sind, fallen im Selbstvollzug des endli-
chen Geistes die »allgemeine Bewegung des Erfassens von allem« und die
»besondere Bewegung im Erfassen des Verschiedenen« zusammen.” Die

8 Vgl ebd. N. 24; N. 31, Z. 6-19.

8 Ebd. N. 33, Z. 3: perpetua.

8 Ebd. II: N. 88, Z. 4f; vgl. N. 92-94.
2 Bhd T N 50 Z-6F

%1 Ebd. N. 28, Z. 5-12.

% Ebd. I 115

> Ebd. N. 89, Z. 14-16.

% Ebd. I: N. 28, Z. 18f.
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Wirklichkeit der Geistseele besteht in einer sphirischen Erkenntnisbewe-
gung, in der der Mensch in die Welt hinausgeht, wenn er Gott in sich findet:
»Das Unkorperliche sieht die Seele, indem sie in sich hineingeht, das Kor-
perliche aber, indem sie aus sich herausgeht. Und bei alledem beabsichtigt
sie nur das Eine, nimlich die Ursache von allen Dingen und von ihr selbst in
sich selbst, namlich in der denkenden Kraft, zu schen und zu erfassen.«”

Den schwierigen Gedankenzusammenhang der Einheit von Selbst-, Welt-
und Gottesbezug vermag Cusanus nun im Aenigma des Globusspiels in
spielerischer Leichtigkeit sinnenfillig zur Darstellung zu bringen. Der Wrf
des Globus in der Konstellation von Mittelpunkt und Spielfeldkreisen sym-
bolisiert die Selbstverwirklichungsbewegung des endlichen Geistes im Ver-
hiltnis zu Gott und Welt. Wie der Globus in seiner kreishaften Bahn stets den
unteilbaren Mittelpunkt intendiert, dabei aber in einer der durch die Spielfeld-
kreise begrenzten Regionen zum Stehen kommt, hat auch der menschliche
Intellekt Gott als seine urbildliche Wahrheit zum Ziel, erreicht aber in seiner
sphirischen Erkenntnisbewegung immer nur eine dem eigenen Vermégen ent-
sprechende Anniherung und schriinkt so die Einheit Gottes in die stufen-
weise in sich differenzierte Andersheit der Welt ein. Im Aenigma des Glo-
busspiels wird ein-sichtig, dass die Wirklichkeit der Welt entsteht, wenn der
Mensch in seinem intellektuellen Selbstvollzug das ihm eingestiftete Ziel der
Gotteserkenntnis zu verwirklichen sucht, dabei aber zur »Unendlichkeit«™ sei-
nes Beweg-Grundes stets in endlicher Differenz verbleibt: Theologische Un-
endlichkeitsspekulation ist so zugleich endlicher Weltentwurf.

In seiner aenigmatischen Reprisentation durch den Wurf des Globus
vermitteln sich die wesentlichen Momente des cusanischen Weltverstind-
nisses. Wenn Welt verwirklicht wird, da der Mensch in der Anniherung an
seinen unendlichen Wesensgrund eine endliche Stufe nicht zu tbersteigen
vermag, so impliziert dies, dass die Weltwirklichkeit keine allgemeine, du-
Berlich vorgegebene Struktur ist, in die der Mensch an einem bestimmten
Ort eingefiigt wire. Da die Beschaffenheit der Welt dem Grad entspricht,
den der Mensch in seinem Wesensvollzug, das Unendliche zu begteifen,
erreicht, ist die Welt urspriinglich eine individuelle GroBe. Die Individualitit
des Weltentwurfs kommt im Globusspiel darin zur Darstellung, dass »der
Globus eines jeden in seinem eigenen Punkte und Atome ruht, den kein
anderer jemals erreichen konnte, und auch nicht zwei Globen den gleichen
Abstand vom Mittelpunkt haben kénnen, sondern immer der eine mehr und
der andere weniger«.”” Der Gedanke der Einzigartigkeit der je eigenen Welt

% Bhdill: N 101, 71518
% Ebd. N. 73, Z. 3: infinitas.
RN 515 7401y
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bringt aber keine Restriktion des Weltverstindnisses auf den subjektiven
Standpunkt des Einzelnen mit sich, sondern 6ffnet vielmehr den Blick auf
eine unendliche Vielzahl méglicher Welten. Im Kugelwurf des Globusspiels
wird anschaulich, dass der Weltentwurf »auf unendlich viele Weisen . . . ver-
dndert und immer wieder einer anderen Bewegung angepasst werden
kann«.” Wie die potentiell unendliche Fassenskraft des endlichen Intellekts
auf einem Standpunkt in je individueller Distanz zum Unendlichen aufhért
und eine dementsprechend mehr oder weniger der géttlichen Seinsvollkom-
menheit nahe Welt hervorbringt, gibt es auch auf dem Spielfeld, das sich
zwischen dem Werfenden und dem von ihm angezielten Mittelpunkt er-
streckt, »unendlich viele Orte und Wohnungen«.” Weil die Tatsache einer
Unendlichkeit moglicher Welten impliziert, dass keine Gestalt von Welt all
ihre Moglichkeiten absolut verwirklicht, ist sie zugleich ein Index der grund-
sitzlichen Endlichkeit jedes Weltentwurfs. Das Wesensmoment der Kontin-
gen3” wird von Cusanus — und daraus wird ersichtlich, welche Bedeutung er
ihm zumisst — im Globusspiel in dreifacher Hinsicht, nimlich in Bezug auf
den Warf, die Kugel und schlieBlich das Spielfeld, ins Bild gebracht. Der
»verschiedenartige und niemals sichere Lauf des Globus«, dessentwegen es
beim Spielen »so oft zu einem Geldchter kommt«,'" in dem sich die Hei-
terkeit des Weisen in Anbetracht der Bedingtheiten der Welt spiegelt, ist
zunichst darauf zuriickzufiihren, dass »der eine den Globus auf die eine
Weise antreibt, der andere auf andere Weise« und so »der Globus je nach
unterschiedlichem Impuls bewegt wird«, weshalb es »niemals vor dem Still-
stand sicher ist, wo er endlich ruhen werde«.!” Dem cusanischen »Kontin-
genz-Prinzip« entsprechend, wonach »es nicht méglich ist, dass etwas zwei-
mal in der gleichen Weise geschieht, und es einen Widerspruch einschlieB3t,
dass es zwei Dinge gibt, die in allem gleich wiren ohne jeden Unterschiedy,
kann auch ein und derselbe Werfer den Globus nicht mehrmals auf dieselbe
Bahn bringen, denn »er hilt ihn das eine Mal nicht ebenso in der Hand wie
das andere Mal, sowenig er ihn ebenso absendet, auf die Ebene setzt oder
mit der gleichen Kraft stéBt«.'” Sodann hingt der Bewegungsverlauf von
der Beschaffenheit der Spielkugel selbst ab, genauer gesagt vom Verhiltnis
der konvexen zur konkaven Kugeloberfliche. Wie der Globus »auf unend-
lich viele Weisen, je nach dem verschiedenen Verhiltnis der genannten

%. Bbd. N. 4, Z. 12-14,

2 Bbd. N. 51, Z, 8f.

" Vol. ebd. N. 50, Z. 6: contingit, ebd. IT: N. 81, Z. 19: ex contingenti.
W Bbd. k NA0,Z: £

12 Bhd. N. 54, Z. 5-8; vgl. auch N. 5, Z. 1-7.
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Oberflichen, verindert werden kanng, so »nimmt er immer wieder eine
andere Bewegung an«.'™ Da die Eindellung der Kugel ihre Abweichung von
der absoluten Rundheit in der Form und einer dementsprechenden Bewe-
gung verursacht, veranschaulicht sie gleichsam die Kontingenz des endlichen
Weltentwurfs. In dem die Bewegung verlangsamenden und auf den Aus-
gangspunkt ihres Wurfes zuriickziehenden Ubergewicht der materiellen Ku-
gelmasse'® und in der Méglichkeit ihrer Beeintrichtigung durch »Schmutz
am Globus oder ein hinzutretendes Spiltchen«,'” kommt die Leibgebun-
denheit des endlichen Geistes als Grund fiir die Kontingenz seiner Wirklich-
keit mit ins Aenigma des Spieles. SchlieSlich liegen die Ursachen fiir die
Unvollkommenheit des Kugelwurfes im Zustand des Spielfeldes, denn die
»UnregelmiBigkeit des Bodens und das Dazwischengeraten von Steinchen
behindern den Lauf und stoppen ihn oft«.'”

Zusammenfassend lisst sich das Aenigma des Globusspieles dahinge-
hend interpretieren, dass die Spielkugel(bewegung) die vom Menschen ent-
wortfene Welt symbolisiert. Der Vergleich des Globus mit den anderen Ele-
menten des Spieles erlaubt nun abschlieBend Riickschliisse auf das Verhilt-
nis des menschlichen Weltentwurfs zu den in Mittelpunkt und Spielfeld-
kreisen dargestellten GréBen Gott und Universum. Wie bereits im Einzel-
nen dargelegt, unterscheiden sich die drei Elemente des Spieles und kom-
men zugleich darin iiberein, dass sie verschiedene Intensititsgrade von
Rundheit verwirklichen. Bei genauerer Analyse zeigt sich, dass der sukzes-
siven Abnahme der Rundheitsvollkommenheit die Zunahme je einer Di-
mension entspricht: Der absoluten Rundheit des unausgedehnten Punktes
folgt die in den Dimensionen von Linie und Fliche eingeschrinkte Rundung
der Spielfeldkreise und schlieBlich das durch die Kontingenzfaktoren von
Raum und Zeit verminderte Runde der Kugel(bahn). Die Zuordnung der
raum-zeitlichen Dimension zum Spielglobus ist in dem Sinne zu verstehen,
dass fiir Cusanus allein dem menschlichen Weltentwurf empirisch-konkrete
Wirklichkeit entspricht, nicht aber dem Universum und noch weniger Gott.
Im Globusspiel wird vielmehr in Spiegelbild und Ritselgleichnis eine neue
Weise offenbar, Gott und die universale Ordnung in ihrem Verhiltnis zum
Menschen zu denken. Im Aenigma des Spieles wird einsichtig, wie Mittel-
punkt und Spielfeldkreise die voraussetzungshaften Ermoglichungsbedin-
gungen des Globuswurfs sind, Gott und Universum demnach von Cusanus
als transzendentalphilosophische Groien verstanden werden. Gott ist so als

10¢ Bhd, N. 4, Z. 12-14.
105 Bhd. Z. 5f.

19 Bhd, N. 6, Z. 11.

197 Bbd. Z. 9-11.
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absoluter Wirklichkeitsgrund, das Universum als Gesamt der Méglichkeiten
des weltexplikativen Selbstvollzugs endlicher Intellektualitit begreifbar. Aus
diesem ihrem Verhiltnis zum Weltentwurf des Menschen bestimmt Cusanus
Gott und Universum in seiner Unterscheidung einer »dreifachen Welt: die
kleine Welt, das ist der Mensch, die groBte, das ist Gott, und die groBe, die
Universum heiBt«. Zwischen diesen drei Welten herrscht ein gestuftes Ut-
bild-Abbild-Verhiltnis, denn »die kleine ist das Gleichnis der groBen, die
groBe das Gleichnis der groBten«.'” Im Gedanken, dass der Mikrokosmos'®
Mensch »das, was das Universum in universaler Weise hat, auf besondere,
eigene und unterschiedene Weise hat«, wird noch einmal deutlich, wie fiir
Cusanus die konkrete Wirklichkeit von Welt(en) den endlich-individuellen
Verwirklichungsgestalten des durch Vermittlung des Universums als Abbild
der unendlich gréBten Welt bestimmten menschlichen Geistes entspringt:
»Es kann nur ein Universum geben und vieles Besondere und Unterschie-
dene; darum tragen viele besondere und unterschiedene Menschen die Art
und das Bild des einen und vollkommenen Universums, so dass die fest-
stehende Einheit des groflen Universums in solch verschiedenartiger Viel-
heit vieler kleiner, fliichtiger Welten» [Plurall], »die einander folgen, umso
vollkommener entfaltet ist«."

4. Das Globusspiel als aenigmatische Selbstdarstellung des endlichen In-
tellektvollzugs
Mit der Entdeckung seiner mystica sententia''' kann nun das Spielaenigma
seinerseits niher bestimmt werden. Wenn das Globusspiel die weltexplika-
tive Wirksamkeit des menschlichen Geistes und das Universum sowie Gott
als deren voraussetzungshafte Ermdéglichungsbedingungen veranschaulicht,
erweist es sich schlieBlich als Selbstdarstellung des Wesensvollzugs endlicher
Intellektualitit. Cusanus hat damit das im Dialog anfangs seinen Gespriichs-
partnern gegeniiber gemachte Versprechen eingeltst, »neinige Samenkérner
der Wissenschaften in ihre edlen Geister zu sien, die — wohl aufgenommen
und bewahrt — als Frucht des Lichtes eine klare Unterscheidung fiir die so
sehr erwilinschte Selbsterkenntnis (czrva suzipsins desideratissimam notitiarn) hex-
vorbringen«.""” Da die wpulchra speculatio, bei welcher der Mensch sich selbst

% Ehd. N. 42, Z. 2-4.
19 Bbd, N. 40, Z. 2.

0 Bhd, N. 42, Z. 15-21.
"1 Ebd. II: N, 61, Z. 13.
2 Bhd. I: N. 3, Z. 2-5.
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erkennte,'” die hochste und eigentliche Wirksamkeit des Geistes ist, bildet
das Globusspiel selbst das letzte Moment jenes Prozesses, der in ihm zur
Darstellung kommt. Die Erkenntnisbewegung der Geistseele vollendet sich,
wenn sie kreisformig auf sich selbst zuriickkommt. Der reflexus des Intellekts
auf sich selbst kulminiert darin, dass der Geist sich seiner etkennenden
Titigkeit bewusst wird, denn »wenn ich mir Gedanken mache iiber das
Gedankenmachen, ist es eine kreisformige und sich selbst bewegende Be-
wegung«.'" Im Unterschied zur zeitfrei-trinitarischen Selbstgegenwart Got-
tes muss der gottebenbildliche Geist des Menschen erst zu sich kommen,
indem er seine eigene Wesenswirklichkeit in der raumzeitlichen Andersheit
seiner selbst vor sich bringt. Dies geschieht im cusanischen Globusspiel,
denn es lisst sich auf seiner tiefsten Sinnebene als aenigmatische Selbstdar-
stellung der sich ihrer selbst bewussten Intensititsstufe endlicher Intellek-
tualitit deuten. In den folgenden Uberlegungen soll unter Heranziehung
auch anderer cusanischer Schriften deutlich gemacht werden, wie die den
Dialogus de ludo globi einleitende Bemerkung, nach der »diese so vergniigliche
Ubung mit dem Globus uns eine nicht geringe Philosophie darstellts,'” auch
in dem Sinne zu verstehen ist, dass im Globusspiel das Wesen des philo-
sophischen Denkens selbst reprisentiert ist. Mit dem Aufweis, dass Cusanus
hier die Vielzahl seiner im Kontext anderer Schriften vorgelegten Gedan-
kenginge auf ihre gemeinsame Wesensbestimmung hin reflektiert, soll das
Globusspiel schlieBlich als die aenigmatische Selbstvermittlung der Philosophie et-
wiesen werden.

Ein Hinweis darauf, dass sich im Globusspiel das cusanische Denken
selbst in Spiegelbild und Ritselgleichnis reflektiert, sind die Textstellen, in
denen Cusanus sein Verhiltnis zum Spielaenigma dahingehend bestimmt,
dass er es selbst »neu erfunden« hat."'® Indem Cusanus das Erfinden eines
neuen Spieles den Tieren abspricht und es als das Ergebnis von Ausdenken,

HERhd N 43, 2 21F

"¢ Ebd, N. 32, Z.7-9.

2 Bhd: 2 wog

18 Vol, ebd. N. 30, Z. 6-N. 31, Z. 3; N. 34, Z. 7. Da sich diese Aussage primir auf die phi-
losophische Sinngebung des Globusspieles bezieht, steht sie nicht im Widerspruch zur
Feststellung, dass es »unbeschadet der behaupteten Neuartigkeit in der Tradition moralisie-
render Spielliteratur steht« (so SENGER [wie Anm. 4] 289). Mit der Betonung der Neuheit
bringt Cusanus vielmehr zum Ausdruck, wie es die eigenen kiinstlerischen bzw. technischen
Produkte sind, in denen der endliche Intellekt die eigene Wesenswirklichkeit aenigmatisch
erkennen kann. Aus dieser Einsicht in ihre Funkdon im menschlichen Selbstbewusstwer-
dungsprozess wird die aenigmatische Methode von Cusanus zunehmend auf derartige Her-
vorbringungen des Menschen konzentriert, so beispielsweise im gemalten Bild des Alles-
sehenden aus De visione dei und der Brille von De beryllo.
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Ubetlegen und BeschlieBen (cogitare, considerare, determinare) bezeichnet,"” be-
greift er es ausdriicklich als Konstitutionsleistung des menschlichen Geistes.
Dass es die eigene Wesenswirklichkeit ist, die det Geist mit dem Globusspiel
in aenigmatischer Vermittlung hervorbringt, ist in jenem Gedankengang an-
gedeutet, in dem Cusanus die handwerkliche Herstellung des Spielglobus als
Aenigma der produktiven Wirksamkeit des Geistes deutet: In der Tradition
der platonischen Ideenlehre begreift Cusanus »den sichtbaren Globus als das
Bild des unsichtbaren Globus, der im Geiste des Werkmeisters war«. Auf
dem Hintergrund seiner eigenen Theorie der Notwendigkeit einer Selbst-
explikation im Selbstbewusstwerdungsprozess des endlichen Geistes stellt er
sodann fest, »dass dieser Globus im Geiste des Drechslers als der Geist
selbst existiert, der Geist sich aber in jener Form, die er entworfen und
deren Entwurf er sich angeglichen hat, sichtbar machen wollte, damit er als
Meister erkannt werde«.'

Wenn das Globusspiel auf seiner tiefsten Sinnebene die aenigmatische
Selbstvermittlung der Philosophie darstellt, spiegeln sich darin die wesent-
lichen Konstitutivelemente des (cusanischen) Denkens in sinnenfilliger Ge-
stalt. Mittelpunkt, Spielfeldkreise und Kugelwurf sowie thr Zusammenhang
im und als Spiel haben einen auf die Wesensbestimmungen des philoso-
phischen Denkens bezogenen Sinn, den es im Folgenden aufzuweisen gilt.

41 Das unendliche Ziel

Die im Mittelpunkt des Spielfeldes figurierte Unendlichkeit wird von Cu-
sanus von Anfang an aus ihrer Bedeutung fiir das Denken heraus begriffen.
Bereits in der ersten und grundlegenden Formulierung seiner Unendlich-
keitsspekulation in De docta ignorantia kommt das Unendliche als dasjenige in
den Blick, was »sich dem im Vergleichen und In-Bezichung-Setzen beste-
henden Erkennen entzieht«.!” Das darin implizierte Verstindnis des Unbe-
grenzten als der Grenze des Denkens bedeutet aber paradoxerweise zugleich
eine Entgrenzung des Denkens, weil damit gesagt ist, dass dessen Grenge
selbst wnbegrengt ist.'”™ Das Denken ist deshalb wesenhaft von der Grenze-
losigkeit seiner Grenze her bestimmt, weil es den Selbstvollzug eines end-
lichen Geistes darstellt: Aufgrund seiner Intellektnatur strebt der Mensch
danach, den unendlichen Wirklichkeitsgrund aller Dinge zu erkennen,”

" Vgl. De luds I: h IX, N. 31, Z. 1-6; N. 34, Z. 1-8.
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bleibt aber in seiner kreatiirlichen Endlichkeit dazu stets im Verhaltnis »un-
endlicher Distanz«, denn »niemals ist ein Mensch seiner menschlichen Natur
nach so weise, dass er nicht noch weiser sein konnte«.'” Das Denken ist in
dem Sinne »der Eingang in die von jeder Beschrinkung freie Unendlichkeit
selbst,'” als das Unendliche das Ziel darstellt, auf das hin der endliche Geist
sein Wesen verwirklicht.

Mit seiner Finalisierung auf das Unendliche geht dieses auf eine Weise in
die Wesensbestimmung des endlichen Geistes ein, in der beider Differenz
gewahrt bleibt: Wenn das Denken seine Wirklichkeit in der Ausrichtung auf
das Unendliche gewinnt, stets aber in unermesslicher Entfernung dazu ver-
bleibt, erweist es sich als potentiell unendlich. Das Unendlichkeitspotential
der endlichen Intellektnatur konkretisiert sich in den nie zum Abschluss
kommenden und deshalb unendlich vielen Versuchen, das Unendliche zu
begreifen. Die Unerschopflichkeit seines Zielgrundes befihigt den mensch-
lichen Geist dazu, sich in einer potentiell unendlichen Anzahl endlicher
Verwirklichungsgestalten zu vollziehen: »Weil die Unendlichkeit in allem
Aussprechen unausdriickbar ist, kann man ein Ende dieser Reden nicht
denken, da in allem Denken diejenige unausdenkbar ist, durch die, in der
und aufgrund derer alles ist«.'*

Die Begrenzung des Denkens am Unendlichen hat zur Folge, dass der
Geist als von seinem Wesen her dynamisch begriffen wird. Da die Unendlich-
keit der Beweg-Grund seiner Wirksamkeit ist, »wird der Geist nie aufhéren,
sich zu bewegen«,'” und ist deshalb als motus substantialis'®  definierbar. Wenn
die Wesenswirklichkeit des Geistes von der Idee der bewegten Lebendigkeit
her gedacht wird, bringt dies seinerseits mit sich, dass auch sein unendliches
Utbild selbst als nicht versiegender Quellgrund des Lebens verstanden wird.
Demnach »kann diese dem Geist zugehérige Bewegung nicht zur Ruhe kom-
men«, weil sie »das unendliche Leben niemals unendlich bertihrt«. '

Aus ihrer lebenspendenden Bedeutung ergibt sich, dass fiir den Geist die
Unerreichbarkeit seines Zieles nicht Grund zur resignierenden Stagnation
ist, sondern vielmehr zum motivierenden Impuls witd, die eigene Unend-
lichkeits-Kapazitit unbegrenzt zu erweitern: »Da der Geist geistiges Leben
besitzt und erfihrt, dass er zu einem bestimmten Vermégen (epacitas) hin
entfaltet ist, entfaltet er sich zu einem gréBeren. .. Er kann sich jedoch

2 De pace 12: h VII, N. 36, Z. 5-9.

"% Brief v. 14. Sept. 1453 (ed. Vansteenberghe [wie Anm. 12] 116).
12 De sap. T h*V, N. 9, Z. 16-18.

' Brigf v. 22. Sept. 1452 (ed. Vansteenberghe [wie Anm. 12] 112).
126 De Judo I: h IX, N. 24, Z.. 9.

¥ Desap. I h 3V, N. 18, Z. 11.

102



M. THURNER, THEOLOGISCHE UNENDLICHKEITSSPEKULATION ALS ENDLICHER WELTENTWURF

niemals zu solchem Umgreifen ausdehnen, dass er nicht noch umfassender
(capacior) werden konnte«'™ Weil die im »Verstehen des Unendlichen« be-
stehende Wesensaufgabe des endlichen Intellekts dem »Erfassen des Unfass-
baren« und dem »Herantreten an das Unerreichbare« gleichkommt,'” voll-
zieht sie sich im unaufhérlich neu ansetzenden Entwerfen von Gedanken-
zusammenhingen, in denen je nach individuell erreichter Kapazitit die un-
endliche Wahrheit mehr oder weniger partizipiert wird."”

Die Interpretation des Globusspiels als aenigmatische Selbstvermittlung
der Philosophie kann mit dem Aufweis bestitigt werden, dass Cusanus sein
Denken ausdriicklich in einem derartigen Selbstverstindnis reflektiert und
dies im Spielaenigma in sinnenfilliger Andersheit dargestellt hat. Ersteres ist
insofern zweifelsfrei der Fall, als Cusanus selbst davon ausgeht, dass diese
Auffassung seines Denkens seinen Zeitgenossen bereits vertraut ist: »Schon
lange kennst du mich, stellt er seinem Gesprichspartner Konrad gegeniiber
fest, »wie ich in unermiidlichem Versuch zum Unbegreiflichen vordringe«."!
Im Fortgang des mit ihm gefithrten Dialoges versteht Konrad den datin
vorgetragenen Gedankenzusammenhang ausdriicklich in diesem Sinne,
wenn er ihn im Hinblick darauf, dass in allen die unerreichbare Wahrheit
mehr oder weniger erreicht wird, mit den von Cusanus im Kontext anderer
Schriften begangenen Denkwegen identifiziert: »Ja, wihrend ich dir bei die-
sem Gedankengang zuhérte, habe ich darin die Erfahrung gemacht und
dadurch gelernt, dass mir ein und dieselbe unerreichbare Etleuchtung . .. in
allem, was du jetzt und frither oft besprochen hast, in der Mannigfaltigkeit
der Erklirungsweisen deutlicher widerstrahlt, so dass deine Darlegungen
iiberall dieselbe Kunst widerspiegeln; sie sind ja deren Verdhnlichung, weil
ich jetzt nichts anderes verstanden habe, als das selbe, das ich oft in anderer
Weise horte.«'” Das Selbstverstindnis seines Denkens, demgemil3 »die vie-
len in der >Belehrten Unwissenheitc und in anderen Biichlein gebotenen«
Gedankenginge ein Teil der »zahllosen Weisen« sind, »die man konzipieren
kanng, wird von Cusanus darin begriindet, »dass keine Weise die Genauigkeit
zu berithren vermag, da die gottliche Weise iiber jeder Weise ist«. Die Un-
begreiflichkeit Gottes wird so von Cusanus als der unerschopfliche Quell-
grund der potentiell unendlichen Verwirklichungsmoglichkeiten seines Den-
kens verstanden, denn er ist »der Ursprung jeder Weise, in dem alle Weisen
eingefaltet werden und den alle Weisen nicht entfalten kénnen«." Noch in
128 De theol. compl: h X/2a, N. 9, Z. 64—68.

12 De vis. 13: Hopkins N. 53, Z. 12-14.
130 De sap. 1I: h*V, N. 31, Z. 8-21.
BUDeGen. 1: KTV, NL 141, Z07F,

132 Bbd. 2: N. 153, Z. 3-8.
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seiner wahrscheinlich letzten Schrift De apice theoriae weist Cusanus die Mei-
nung seines Dialogpartners Petrus, »er habe in seinen so verschiedenartigen
Schriften das Ergebnis all seiner Betrachtungen abschlieBend dargestellt,
mit der Begriindung zuriick, dass »keiner je uberdriissig werden wird, stets
auf besseres Begreifen dessen aus zu sein, der alles Begreifen iibersteigt«.
Was Cusanus im Konjekturbegriff und der aenigmatischen Methode als Be-
stimmungen der endlichen Erkenntnis reflektiert, erweist sich schlieBlich als
die Selbstcharaktetisierung seines Denkens, wenn er seinem Gedankengang
tber die Gotteskindschaft folgende fiir das Selbstverstindnis seines Philo-
sophierens signifikante Bemerkung voranstellt: »Wohl erwartest du nicht,
dass das, was allen Geist tiiberragt, in gentigender Weise ausgedriickt werden
kénne, zumal da wir, die wir uns mit Konjekturen beschiftigen miissen, die
Weisen der Aenigmata nicht zu iibersteigen vermogen«.'”” Dass das Globus-
spiel unter den Aenigmata, in denen der Geist sich selbst verwirklicht, in-
sofern eine Sonderstellung einnimmt, als hier die Selbstverwirklichung des
Geistes ihrerseits aenigmatisch zur Darstellung kommt, bedarf angesichts
der bestechenden Vermittlungskraft des Spielaenigmas keiner schwerfilligen
Interpretationstiberlegungen: Kugelwurf und Mittelpunkt symbolisieren den
Selbstvollzug des Denkens und dessen unendliches Ziel. In der Unausge-
dehntheit des Punktes, die ihn zugleich mit der vollkommenen Kugel koin-
zidieren und dadurch zum Ritselgleichnis der Unendlichkeit werden ldsst,
wird die Unerreichbarkeit des Zielgrundes aller Intellektvollziige indirekt
veranschaulicht, denn was unausgedehnt ist, nimmt keinen Raum ein und
lisst sich demzufolge auch nicht an einem bestimmten Ort erreichen. Die
potentiell unendlichen Lebensbewegungen des endlichen Geistes sind in
dem sie begrindenden Verhiltnis zu ihrer unendlichen Zielgrenze in den
Kugelwiirfen dargestellt. Die spiralformig vom Zentrum abweichende Ku-
gelbahn veranschaulicht die Unmoglichkeit der Uberwindung der unendli-
chen Distanz zwischen dem menschlichen Erkenntnisstreben und der von
ihm intendierten absoluten Wahrheit, damit zugleich aber auch die Moglich-
keit von deren unendlicher Verringerung in immer neu ansetzenden und
dem unendlichen Ziel jeweils niherkommenden Gedankenentwiirfen. Die
unendlichen Variationsmoglichkeiten der Kugelbahnen symbolisieren die
dem menschlichen Geist als endlichem Abbild des unendlichen Wahrheits-
grundes wesenseigene Unendlichkeits-Kapazitit. In den unzihlbaren, aus
ihrer individuellen Distanz zum Zentrum aber zugleich ihre unvergleichliche
Singularitit gewinnenden Kugelwiirfen spiegelt sich die Vielzahl von in sich

% De ap. theor: h X11, N. 2, Z. 3-8,
15 Pyl 2: h IV, N. 55, Z. 3-6.
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abgeschlossenen, aufgrund der uncinholbaren Transzendenz ihres Zicles
aber stets auch zur Vorliufigkeit relativierten Gedankengingen, auf denen
Cusanus in den unermiidlich neu ansetzenden und einen je anderen Denk-
weg beschreitenden philosophischen Entwiirfen seiner Schriften das Unend-
liche spekuliert.

4.2 Die Leichtigkeit des Schwierigen

In der aenigmatischen Identifikation der Kugelwiirfe mit den Unendlich-
keitsspekulationen des Geistes wurde bisher noch nicht deutlich gemacht,
warum Cusanus diese als Elemente eines Spieles darstellt. Wenn das Glo-
busspiel die acnigmatische Selbstvermittlung der Philosophie ist, so missen
die Bestimmungsmomente des Spiels einen auf das Selbstverstindnis des
cusanischen Denkens bezogenen Sinn haben. Da Cusanus es als Eigen-
schaften des von ihm neu erfundenen Spieles bezeichnet, dass es »alle
durchweg leicht erfassen und gerne spielenc,'™
Leichtigkeit und Freude im Wesen der cusanischen Unendlichkeitsspekula-
tion mitbegriffen sind.

Der philosophische Sinn der Leichtigkeit des Spieles erschlieB3t sich darin,
dass fir Cusanus das Werfen des Globus zugleich bedeutet, ihn »in die
Hohen laufen zu lassen«.'” Der Kugellauf bedeutet insofern einen »Auf-
stiege,'™ als die Spielfeldkreise »Grade der Schaug darstellen.” Die von Cu-
sanus in De coniecturis herausgearbeitete und im Bild einer Pyramide (fign-
ra P)'* veranschaulichte Stufung der Erkenntniskrifte wird im Globusspiel
durch die Aufeinanderfolge der konzentrischen Kreise vermittelt. Diese
symbolisieren vom ausgedehntesten duBeren bis zum, dem unausgedchnten
Punkt am nichsten kommenden, innersten fortschreitend die wirtutes von
sensus, imaginatio, phantasia, ratio, intelligentia und intellectibilitas."*' Wenn der in
dieser Reihung zu konstatierende Ubergang »von der kérperlichen Natur zur
geistigen« zugleich ein »Fortschritt vom Verworrenen zum Unterschiedenenc
ist,' wird deutlich, dass die von Cusanus in den Spielfeldkreisen figurierte
Stufung im Sinne einer Zunahme von Intelligibilitit zu verstehen ist. Der im
Kugelwurf zu vollzichende Aufstieg bedeutet demnach das Erreichen einer

gilt es nun aufzuweisen, dass

136 De Judo I: h IX, N. 50, Z. 4.

Bl Ebd. Ni.51; 7. 16£

3 BEbd. II: N. 72, Z. 14.
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"0 De coni. 1,9: h 1T, N. 41.

Y De ludo T1: h IX, N. 104, Z. 18-23.
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je hoheren Erkenntnisstufe in der nach dem Begreifen der unendlichen
Wahrheit strebenden Lebensbewegung des endlichen Geistes. Aus der Be-
stimmung der Unendlichkeitsspekulation als eines gradweisen Aufstiegs tiber
die verschiedenen Erkenntnisstufen ldsst sich nun auch die im Spielaenigma
symbolisierte Leichtigkeit als Wesensmoment derselben aufweisen: Weil im
Erkenntnisaufstieg die Transparenz des erreichten Bereiches gradweise zu-
nimmt und so vom Geist jeweils umso besser durchdrungen werden kann,
gewinnt das Denken mit der Hohe auch an Leichtigkeit, denn »die Wahreit
ist umso leichter, je klarer sie ist«.'*

Der Zusammenhang von Hohe, Vergeistigung und Leichtigkeit des Den-
kens wurde bereits am Ursprung jener Tradition, in der Cusanus philoso-
phiert, in einer seinem Globusspielgedanken in Gehalt und Darstellungs-
form nahekommenden Weise vermittelt: In seinem Gleichnis vom Seelen-
wagen'"* deutet Platon die Lebensbewegung der Seele als Aufstieg zum
»Feld der Wahrheits, wo die Seele eine »Nahrung« findet, die ihr »Fliigel«
wachsen lisst, durch die sie »leicht« wird (kovgpileton). In diesem Bild veran-
schaulicht Platon den Selbstvollzug des Denkens als einen Vergeistigungs-
prozess, der in der alle Schwere abwerfenden Loslésung vom Materiell-Sinn-
lichen besteht, denn wer diese Hohen der Wahrheit (6—n6erer) »nicht zu
erreichen vermagg, wird »von Vergessenheit« (ion) »und Tragheit nieder-
gedriickt« (Bopuveeion), so dass ihm »die Fligel abfallen und er auf die Erde
zuriickfillte.'* Wenn Cusanus das den Geist zur spielerischen Leichtigkeit
der Wahrheit erhebende Abwerfen (abicere) von »Korper, Sinnen, Ge-
meinsinn, Einbildungskraft, Verstand und Vernunft, in dem der Geist durch
das Zuriicklassen von allem (lnguendo omnia) das erreicht, was iiber allem
(supra omnia) ist, als ablatio terminatorum' denkt, so reflektiert er den plato-
nischen Gedanken auf dem Hintergrund seiner eigenen Unendlichkeitsspe-
kulation. Weil nach Cusanus das, »was der Geist sieht, wenn er sich auf die
hochste Stufe erhebt, die Unendlichkeit ist«, wird das platonische Aufstiegs-
konzept dahingehend modifiziert, dass das Denken »jede Grenze, jedes
Ende und Endliche iibersteigen muss« und somit sein Aufstieg niemals an
ein Ende kommt, denn »wie soll er zum End-Ziel, auf das er zustrebt,
gelangen, wenn er sich iiber das Ende erheben muss?'* Mit der genuin
cusanischen Bestimmung des Unendlichen als seiner Zielgrenze erhalt der
Erkenntnisaufstieg die Kapazitit zu unendlichen Aufschwiingen, in denen

3 De ap. theor: h XII, N. 5, Z. 9.

Y4 Phaidr. 246 a-d.

U5 048c 1-8.

% De guaer. 5: h IV, N. 49, Z. 2-N. 50, Z. 4.
" De vis. 13: Hopkins N. 53, Z. 1-3.
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dem Geist die Wahrheit umso leichter zuginglich wird, je niher er ihr zu
kommen vermag. Den fiir die Wesenswitklichkeit des endlichen Geistes
ursichlichen Zusammenhang von unabschlieBbarer Anniherung an das Un-
endliche und unendlicher Steigerbarkeit der Leichtigkeit seiner Lebensbe-
wegung vermittelt Cusanus im Spielaenigma, indem er die in den aufgrund
ihrer Ausrichtung auf den unendlichen Mittelpunkt unzihlbaren Kugelwiir-
fen stufenweise zu erreichenden Spielfeldkreise mit Graden von Bewegtheit
identifiziert, die umso leichter werden, je intensiver sie sind: »Die Kleinheit
der Kreise stellt die geschwindere und lebhaftere Bewegung des Lebens dat,
weil sie an den Mittelpunkt, der das Leben der Lebenden ist, niher heran-
kommenc. In der Darstellung einer Vielzahl von Kreisen entspricht Cusanus
dem Sachverhalt, dass der endliche Geist das ihm eigene Potential zu unend-
lich leichter Bewegung immer nur anniherungsweise und daher in je nach
individueller Kapazitit eingeschrinkten Abstufungen verwirklicht: »Wir wis-
sen, dass die einen bei der Bewegung des Denkens schnell und die anderen
langsam sind, aber eben verschieden, wie wir es aus der Verschiedenartigkeit
der Begabungen erfahren. Unter ihnen erfreuen sich gewisse Leute so grofier
Behendigkeit, dass sie den Gedankengang in kiirzester Zeit durchlaufen.
Andere sind langsamer und kommen kaum jemals in irgendetwas voran.«'*
Wenn das Denken die ihm vom unendlichen Ziel seiner Aufstiegsbewe-
gung her zukommende Leichtigkeit in einem Spiel aenigmatisch zur Dar-
stellung bringt, so muss diese auch in ihren Wesensbestimmungen der cinem
Spiel eigenen Leichtigkeit entsprechen. Da es fiir letztere spezifisch ist, dass
sie die Schwierigkeit als ihren Gegensatz keineswegs ausschlief3t, ist auch der
Vollzug des Denkens als die »Koinzidenz von Leichtigkeit und Schwierig-
keit«'” zu begreifen. An den die Lebensbewegung des endlichen Geistes
symbolisierenden Kugelwiirfen wird anschaulich, wie die Unerreichbarkeit
seines unendlichen Zieles fiir das Denken sowohl die Quelle fiir die Leich-
tigkeit seiner Aufschwiinge wie zugleich auch der Grund fiir eine es in die
Grenzen seiner Fihigkeit weisenden Schwierigkeit ist. In der Begriindung
des Gedankens der faalitas difficilium sapientiae™ gibt Cusanus dem Unend-
lichkeitsbegriff jene Wendung, die im Globusspiel darin zur Darstellung
kommt, dass der das Unendliche figurierende Punkt als voraussetzungshafte
Ermoglichungsbedingung fiir den Vollzug der Kugelwiirfe ins Bild gebracht
ist. Dass »die Schwierigkeit in Leichtigkeit iibergeht, wenn sie dem unend-
lichen Gott zukommen sollg, ergibt sich nach Cusanus aus der Bestimmung
Gottes als »desjenigen, was in jeder Frage vorausgesetzt wird«, denn »dann

8 De ludo I1: h IX, N. 70, Z. 1-8.
1495 Deisap, W h 5N 28, 7, 11,
130 Bhd, N 47, Z:5E
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gibt es iiber Gott keine eigentliche Frage, da ja in ihr die Antwort mit der
Frage zusammenfillt«.””" In der in diesem Gedanken vorgenommenen spe-
kulativen Identifikation Gottes mit den apriorischen Ermoglichungsbedin-
gungen des Selbstvollzuges endlicher Intellektualitit wird nun nachvollzieh-
bar, warum die »absolute Leichtigkeit zusammenfillt mit der absoluten Un-
begreifbarkeit«'® Als der »Begriff des Begriffes«'” ist Gott in jedem Begriff
des Denkens bereits vorausbegriffen, bleibt aber als die Voraussetzung allen
Begreifens selbst unbegreiflich. Die philosophisches Denken wesentlich be-
stimmende Reflexion auf seine eigenen Voraussetzungen vollzieht sich so
nach Cusanus in unendlichen Aufschwiingen zur Leichtigkeit der theologi-
schen Unendlichkeitsspekulation, denn »obgleich Gott die absolute Unbe-
greifbarkeit selbst ist, nihert sich ihm das Begreifen um so viel meht, als
seine Weise mehr an der Leichtigkeit teilhat«."”! Die Lebensbewegung des
endlichen Geistes stellt sich deshalb in den zugleich leichten wie schwierigen
Kugelwiirfen des Globusspiels dar, weil sie im Einholen der in all ihren
Vollziigen immer schon vor-gegebenen und zugleich unerreichbar bleiben-
den Unendlichkeit ihres Zielgrundes besteht: »Dies ist die Leichtigkeit der
schwierigen Dinge: Dass wir erkennen, wie in Allem das Eine notwendig ist
und alles in seiner Angleichung besteht, und wir héren, wie in unserem
Etkennen alles das Eine ausspricht und dass alles das Eine selbst durch
Angleichung auszudriicken strebt und trotzdem dies nicht machen kann,
weil die Angleichung immer hinter dem Einen zuriickbleibt.«'*® Im Globus-
spielaenigma offenbart sich die Leichtigkeit des Schwierigen schlieBlich
darin als die Tiefendimension des Denkens, dass es Cusanus hier gelingt,
diese schwierigen gedanklichen Zusammenhinge in spielerischer Leichtig-
keit sinnenfillig zu vermitteln:O miranda facilitas difficilium!>

4.3 Die unendliche Freude der Spekulation

Das Globusspiel erweist sich endlich darin als die aenigmatische Selbstver-
mittlung der Philosophie, dass in ihm auch ein letztes, aus der Leichtigkeit
sich ergebendes Wesensmoment des Denkens zur Darstellung kommt: Wie
das Spiel deshalb, weil seine Schwierigkeiten zugleich leicht sind, »gerne
gespielt wird«,'” ist auch die Leichtigkeit des Denkens Quellgrund fiir die
31 Ebd. N. 30, Z. 16-N. 31, Z. 3.
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bei seinem Vollzug etlebte Freude. Der »Zusammenfall des Erfreuens mit
der Schwierigkeite, der sich daraus ergibt, dass »keine leichtere Schwierigkeit
denkbar ist, als die géttlichen Dinge zu spekulierenc,™ wird im Spielaenigma
in seinem inneren Zusammenhang versinnbildlicht. Wie im Spiel so wird
auch im Denken die Freude gesteigert, je mehr der es Vollzichende darin
geiibt ist, den Aufschwung zur unendlichen Leichtigkeit zu vollbringen,
denn »wer in diesen theologischen Spekulationen zu wenig versiert ist, halt
das fiir duBerst schwierig, aber mir scheint nichts leichter und erfreulicher zu
sein«.® Mit dem im Aufstieg erreichten Grad an Vergeistigung nimmt auch
die in der Leichtigkeit erfahrene Freude zu, weil diese sich darin als die
eigentliche Tiefendimension des Denkens mitteilt: »Bedenke diese Dinge
(meditari in istis) mit Sorgfalt und Beharrlichkeit. Wenn dein Geist dann tief
eingedrungen ist, wird dir das, was fiir viele schwierig ist, offenbar werden
mit dem Genuss geistiger Freude, die alle sinnliche Lieblichkeit unvergleich-
lich \iberragt«.'®

Die Bestimmung der Freade als der Grund-Erfabrung des Denkens wird von
Cusanus auch explizit aus dessen Finalisierung auf das Infinite abgeleitet:
Weil das Unendliche die Fassenskraft des endlichen Denkens unendlich
iibersteigt, zugleich aber in all seinen Vollztigen als Voraussetzung gegeben
ist, vergegenwirtigt sich das endliche Denken seinen unendlichen Grund in
einem Selbstiiberstieg seiner begreifenden Titigkeit in die Unmittelbarkeit
einer affektiven Erfahrung. Das Denken erreicht sein Ziel, »den absoluten
Wesenssinn aller Dinge zu seheng, wenn es »Gott im Geiste verkostet«. An
der Grenze seiner intellektualen Fihigkeiten in ein unbegrenztes emotionales
Etleben einzumiinden, ist fiir das Denken glickhafte Erfillung, denn »die
SiBigkeit Gottes zu kosten, bedeutet, in erfahrungshafter Beriihrung die
Wonne alles Ergétzlichen in ihrem Utsprung zu erfassenc.'

Die vom Denken in der unmittelbaren Erfahrung seines absoluten Grun-
des erlebte Freude wird nach Cusanus schlieBlich im Bewusstsein intensi-
viert, dass sie wegen der Unendlichkeit ihrer Ursache niemals authéren wird.
Wie »weitaus groBere Freude jemanden erfiillt, der einen Schatz findet, von
dem er weiB, dass er unzihlbar und unendlich ist, als jemanden, der einen
zihlbaren und endlichen findet, so ist es auch »umso etfreulicher, das ho-
niggleiche Geschenk der unfassbaren Sufigkeit der Liebe Gottes zu kosten,
je unendlicher sie erscheint«.'” Wenn ihr Grund ein thesaurus inexplicabilis

'8 De sap. I1: h?V, N. 28, Z. 10£.
BUEhd. N39 735
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gaudiosissimae laetitiae ist,'” wird die beim Denken erlebte Freude deshalb
erhéht, weil sie sich darin als unendlich steigerbar erweist: »Und sii3 ist es
fiir jeden Geist, zum Ursprung des Lebens, wiewohl er unzuginglich ist,
stindig aufzusteigen. Denn das ist stindig gliicklicher leben: zum Leben
aufsteigen«.'” Da seine Begrenztheit am Unendlichen Ursache zu unendli-
cher Freude ist, bedeutet es fir das Denken paradoxerweise das gréfte
Gliick, die eigenen Grenzen zu erkennen, »und so geschieht es, dass die
Unzuginglichkeit oder Unbegreiflichkeit der Unendlichkeit seines Lebens
das ihm ersehnteste Begreifen ist ... und dies ist die freudenreichste Be-
greifbarkeit der Unbegreifbarkeit«.'®

Das dem Denken im Moment seiner Selbsttranszendenz in die Erfahrung
seines Zielgrundes zuteilwerdende Gliickserleben ist fiir die Wirklichkeit des
Denkens deshalb wesentlich und demnach ein integratives Moment seiner
aenigmatischen Selbstvermittlung im Globusspiel, weil es als die urspriing-
liche Quelle all seiner Lebensvollziige zu begreifen ist. Wenn die gliickhafte
Vollendung des Denkens in der affektiven Unmittelbarkeit zum Unendli-
chen besteht, diese aber unabschlieBbar intensiviert werden kann, wird das
Denken von einer »unendlichen Sehnsucht«'® zu seiner Wirksamkeit moti-
viert. Die Unersittlichkeit am Verkosten des Unendlichen vermittelt dem
Denken die Freude zu unaufhérlichen Lebensbewegungen; »immer nimlich
bewegt es sich in freudigster Sehnsucht, um das zu beriihren, dessen es
niemals {iberdriissig wird«.'”” Weil sie im niemals iibersittigenden Genuss des
Unendlichen besteht, ist die Weisheit — gemil} ihrer Etymologisierung als
sapida scientia'®® — fiir das Leben des Geistes »die schmackhafteste Speise, die
im Sittigen den Wunsch, mehr zu nehmen, nicht mindert, so dass seine
Bewegung in der ewigen Speisung niemals aufhért, sich zu erfreuen«.'”

Die unendliche Freude der duleis speculatio’™ hat Cusanus dazu motiviert,
sie in den immer neuen Gedankenbewegungen seiner Schriften zu verkosten
und in den freudigen Kugelwiitfen des Globusspiels darzustellen.

13 Ebd. 5: Hopkins N. 15, Z. 4.
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5. Theologie als Spiel

In der Unendlichkeit seines Zieles sowie der Leichtigkeit und Freude seines
Vollzuges hat sich das Globusspiel als die aenigmatische Selbstvermittlung
der Philosophie erwiesen. Die Vermittlungskraft der aenigmatischen Me-
thode erschopft sich aber bei Cusanus nicht in der lediglich protreptischen
Funktion, zu andernorts bereits thematisierten gedanklichen Gehalten mit-
tels sinnenfilliger Vergleiche hinzufiihren, sondern sie vermag es dariiber
hinaus, die verborgenen Wesensbestimmungen des in ihr Dargestellten zu
veranschaulichen. Das Globusspielaenigma fithrt darin tber die aus anderen
Kontexten bereits vertrauten Einsichten tiber die Eigenschaften des Den-
kens hinaus, dass diese hier in ihrem Zusammenhang als Spiel zur Darstel-
lung kommen, was nun abschlieBend als ein Verweis darauf interpretiert
werden soll, dass das Spiel als die eigentliche Wesenstiefe des Denkens zu
begreifen ist.

Der Weg zur Einsicht in die verborgene Wesensidentitit von Spielen und
Denken fithrt tiber die Beriicksichtigung jener bisher in der Interpretation
bewusst ausgeklammert gebliebenen Dimension, die im Globusspiel auf sei-
ner tiefsten Sinnebene mit im Spiel ist, namlich derjenigen des christlichen
Glaubens. Christus kommt im Globusspiel als jener Spieler zur Darstellung,
dem es gelingt, »den Globus seiner Person so zu bewegen, dass er in der
Mitte des Lebens ruht«. Da »auch nicht zwei Globen den gleichen Abstand
vom Mittelpunkt haben kénnen« — denn eine genaue Gleichheit gibt es im
Bereich der endlichen Spielfeldkreise nicht — und somit »der Globus eines
jeden in seinem eigenen Punkte . .. ruht, den kein anderer jemals erreichen
konnte, ist es »unmoglich, dass ein anderer Globus in dem selben Mittel-
punkte, in dem der Globus Christi ruht, die Ruhe erlange«.'”! Wenn Christus
als Einziger das im Spiel anzustrebende Ziel erreicht, bestimmen sich die
Kugelwiirfe aller anderen Spieler als Versuche, auf den »FuBspuren Christi«'”
»den eigenen Globus dem seinigen folgen zu lassen,'™ und dementspre-
chend »gewinnt derjenige das Spiel, der als erster die dem Lebensalter Christi
gleichkommende Punktezahl 34 etreichen kann«.'” Darin kommt Christus
als die maximale Verwirklichung aller in den Kugelwiirfen versinnbildlichten
menschlichen Méglichkeiten zur Darstellung; aufgrund seiner »Selbigkeit mit
dem Mittelpunkt von allem in personaler Identitits, in der er »das Lebens-
zentrum des Schopfers mit der Kreisperipherie des Geschdpfes vereinigt,
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erweist sich Christus als »Gott und Mensch, Schépfer und Geschopfy, in
dem »geschaffene und ungeschaffene Natur« zur »hypostatischen Uniong
vermittelt sind, »im Vergleich zu det es keine groBere geben kanne.'”

Die Bedeutung Christi als »unzcus mediator, durch den man den Zugang
haben kann zum Leben der Lebendigen«, so dass er »fiir alle, die selig
werden wollen, so notwendig ist, dass ohne ihn niemand gliicklich sein
kann«,' wird von Cusanus auf dem Hintergrund seiner Philosophie des
Geistes reflektiert. Da das dem Menschen wesenseigene »verntinftige Leben
das Erfassen der Weisheit (sapientia) oder des schmackhaften Wissens (sapida
scientia) ist¢, und somit »alle lebendig denkende Bewegung um dessentwillen
ist, dass sie die Ursache ihres Lebens sehe und von solcher Weisheit sich
unsterblich ndhre«, erreicht Christus die maximale Verwirklichungsgestalt
aller menschlichen Moglichkeiten, indem er zur Identitit mit der vollkom-
menen Offenbarkeit der absoluten Wahrheit aufsteigt. Die Mittlerfunktion
Christi ldsst sich nun dahingehend niher bestimmen, dass er die durch ihn
zum Menschen absteigende absolute Wahrheit offenbart. Da »eine sichere
und wahre Offenbarung nur durch die Wahrheit geschehen kanng, ist Chris-
tus »als der Offenbarer zugleich die Wahrheit«. »Weil er die Wahrheit ist,
offenbart sich in Christus« insofern zugleich »die Gotteskindschaft, als da-
mit in ihm jedem menschlichen Geist das Leben mitgeteilt witd, denn »nie-
mand wiirde Gott als den Geber des Lebens sehen, wenn nicht Christus,
Gottes Sohn, ihn offenbarte«. Die biblische Selbstdefinition Jesu als »der
Weg und die Tiire, das Leben und die Wahrheit« (Joh 10,7; 14,6), wird von
Cusanus in dem Sinne verstanden, dass in Christus als der vollkommenen
Offenbarung der absoluten Wahrheit dem endlichen Geist der Zugang zu
seinem »Lebensquell« vermittelt wird. Christus ist deshalb »in allen Leben-
den und alle Lebenden sind in ihme, weil er als »die im schmackhaften
Wissen bestehende Weisheit zugleich das Leben« des Geistes ist, und »das
Wissen in ihm, da es késtlich ist, als lebendiges Etfassen geoffenbart wird«.

Im Gedanken, dass »die Seele nicht sieht und auch nicht in verniinftigem
Leben leben kann, wenn sie des offenbarenden Lichtes, das Christus ist,
ermangelt«, reflektiert Cusanus die in Christus ergangene Offenbarung der
Wahrheit Gottes im Riickgriff auf die (neu-)platonisch-augustinische Illu-
minationsmetaphorik als die voraussetzungshafte Ermoglichungsbedingung
des Selbstvollzuges der endlichen Intellektnatur. Infolge der spekulativen
Identifikation Christi mit dem »Licht der vernunfthaften Lichter« ldsst sich
jeder Erkenntnisakt des endlichen Geistes als im Hinblick auf seine Begriin-
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dung »von Christus her geformt« erweisen. Der Selbstvollzug menschlicher
Erkenntnis besteht somit im Grunde im endlichen »Empfangen« der sich
von Gott her in Christus offenbarenden »Unendlichkeit des sich freigiebigst
verstromenden Lichtes der Wahrheit«. Die fiir die welthafte Ausdifferenzie-
rung der géttlichen Einheit konstitutive Einschrinkung des in Christus sich
mitteilenden Lichtiiberflusses hat keineswegs in einer Zuriickhaltung der
Seinstiille Gottes ihre Ursache, sondern ergibt sich vielmehr daraus, dass
»die christusférmigen Geister, obwohl sie das Licht der Herrlichkeit alle in
geniigender Weise empfangen, es je nach der Fassungskraft eines jeden ver-
schieden aufnehmen«.'” Die urspriingliche Verwiesenheit der endlichen In-
tellektnatur auf die in Jesus Christus sichtbar gewordene Selbstoffenbarung
der absoluten Wahrheit vermittelt sich schlieBlich im cusanischen Glaubens-
verstindnis. Da jeder natiirliche Erkenntnisakt im von Gott her empfange-
nen tibernatiirlichen Wahrheitslicht griindet, bedeutet der Glanbe den stin-
digen Riickbezug des Denkens auf die Gegebenheit der voraussetzungshaf-
ten Ermoglichungsbedingungen seiner Selbstverwirklichung und ist somit
als der Grundvollzug des endlichen Geistes zu begreifen.'™

Die Riickgriindung des Denkens im Glauben und somit die Bestimmung
des Glaubens als Tiefendimension des menschlichen Intellektvollzuges
kommt im Globusspiel darin zum Ausdruck, dass Cusanus die auf den
Erkenntnisaufstieg bezogene Deutung der Kugelwiitfe iiber die verschie-
denen Spielfeldkreise schlieBlich auf deren Verstindnis als Darstellungen der
im Glauben vollzogenen Erhebung zu Gott zuriickbezieht. Die Erkenntnis-
stufen erweisen sich damit als im Grunde mit Intensititsgraden des Glau-
bens identisch, denn die gliubige Anniherung an Gott ist fiir das Denken
der Ursprung immer héherer Weisen der Teilhabe an dem sich in Gottes
Selbstoffenbarung grenzenlos mitteilenden Lichtiiberfluss der absoluten
Wahrheit. Der im Erkenntnisaufschwung zu vollziehende Vergeistigungs-
prozess von der Erdenschwere des Sinnlich-Materiellen bis zur himmlischen
Leichtigkeit der sich zu immer transparenterer Evidenz eréffnenden Wahr-

' Ebd. N. 68, Z.5-N. 74, Z. 9.

7% Das Glaubensverstindnis des Cusanus und die darin implizierte, zur thomasischen Tradi-
tion geradezu im Verhiltnis der Umkehrung stehende Zuordnungslogik von Glauben und
Denken ist von verschiedenen Quellentexten her dargelegt und an einzelnen theologischen
Daten exemplifiziert in folgenden Beitrigen des Verfassers: M. THURNER, Trinitit als Grund-
Erfabrung des Menschen nach Nikolaus von Kues, in: MThZ 47 (1996) 345-363, hier: 345-347. —
Ders., Kirche als scongregatio multorum in anoc nach Nikolaus von Kues. Versuch einer franszen-
dentalphilosophischen Deduktion, in: Fir euch Bischof, mit euch Christ. Festschrift fiir Friedrich
Kardinal Wetter zum siebzigsten Geburtstag, hg. v. M. Weitlauff u. P. Neuner (St.Ottilien
1998) 485-510, hier: 490-500. — Dgrs., Die Einbeit von Selbst-, Weit- und Gotteshezug nach
Nikolans von Kues (wie Anm. 73) 376-378.
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heit entspricht auf der Begrindungsebene seiner Erméglichungsbedingung
der vertrauensvollen »Pilgerschaft des irdischen Menschen«'” auf dem ihm
von Christus her erschlossenen Weg zu Gott: Diejenigen, »die nicht die
Hoffnung auf das andere Leben haben, bewegen ihren Globus in diesen
irdischen Gefilden«. Einige ntrachten danach, mit ihren eigenen Kriften und
Satzungen ohne Christus zu jenem Leben zu gelangen«, und kénnen so zwar
sihren Globus zur Hohe laufen lassen, das Reich des Lebens aber nicht
erreichen«. Allein jene erlangen »Wohnung im Reich des Lebens«, die »den
Weg einschlagen, den Christus, Gottes eingeborener Sohn, verkiindete und
wandelte«, denn dieser fuhrt »zur Mitte hin, wo der Thron des Koénigs der
Krifte und des Mittlers zwischen Gott und den Menschen steht«. Die Be-
stimmung des Glaubens als Riickbezug des Denkens auf seinen eigenen
Wahrheitsgrund kommt zum Ausdruck, wenn Cusanus die »Glaubendeng,
denen Christus »den allein von ihm gewussten Weg des Lebens in Wort und
Tat eroffnet hatg, als diejenigen definiert, »welche glauben, dass er Gottes
Sohn ist, und dass das Evangelium durch ihn verkiindet worden ist«, und die
so »der Wahrheit des Evangeliums gewiss sind, weil der Sohn Gottes nicht
ligt«. Die vom Denken mit zunehmender Hohe im Erkenntnisaufstieg ge-
wonnene Leichtigkeit des Schwierigen wird im Globusspiel schlieBlich als
durch den Glaubensvollzug vermittelt begriffen: Dem Einwand seines Ge-
spriachspartners Johannes, »wie schwer es ist, den gekrimmten Globus zu
leiten, dass er dem Wege Christi folgt«, entgegnet Cusanus, dass dies »fiir
denjenigen leicht ist, der den wahren Glauben habe«. Der Glaube ist es
demnach, der den Menschen zu dem fiir seine freie Selbstverwirklichung
notwendigen Aufstieg zu seinem gottlichen Ursprung befihigt, indem er ihn
auf den von Gott selbst her in Jesus Christus eroffneten Weg zum unend-
lichen Lebenszentrum fiihrt: »Wenn also der Globus deiner Person vom
Geiste des Glaubens angetrieben wird, wird er in fester Hoffnung geleitet
und durch die Liebe an Christus gebunden, der dich mit sich zum Leben
fithren wirde."

Wenn der Selbstvollzug des Menschen deshalb leicht ist, weil dessen
Voraussetzungen dem Menschen im Glauben von der Gnade Gottes her
immer schon geschenkt sind, erweist sich das Glaubensgeschehen als der
eigentliche Ursprung der Leichtigkeit. Der Glaube ist somit als der tiefste
Grund dafiir begriffen, dass sich der Selbstvollzug der endlichen Intellekt-
natur zuinnerst als Spiel bestimmt. Das Spielaenigma hat demnach bei Cusanus den
prézisen philosophischen Sinn, die Wesenstiefe eines im Glanbensvollzug griindenden Den-

' De ludo I h IX, N. 58, Z. 2.
Wi Ebd. N 547 12N, 88, £, 15
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kens darzustellen.”® Die das Denken als Spiel erweisenden Bestimmungen, wie
Unendlichkeit des Zieles, Leichtigkeit des Schwierigen und unendliche
Freude der Spekulation, sind deshalb vom Glauben her erméglicht, weil sie
die im Glauben angenommene, ihre ecigene Unendlichkeit in grundloser

18 Diese Deutung des Globusspiels als aenigmatische Selbstvermittlung des sich in seiner
Begriindung im Glauben begteifenden (cusanischen) Denkens findet sich in der
bisher dazu erschienenen Literatur nicht (vgl. die vollstindige Bibliographie im Anhang
[204-207] der kritischen Ausgabe von De ludo globi in h IX). Die bisher bereits vorgelegten
Erklirungsversuche fiir den in seiner Beispiellosigkeit verwunderlichen Sachverhalt, dass
Cusanus hier in einer spekulativen Schrift die Betrachtung eines Spieles zugrunde legt,
lassen sich vereinfachend in vier Gruppen einteilen: Bereits erwihnt wurde die Tendenz,
dem Globusspiel protreptisch-pidagogische Funktion fiir einen Gedanken zuzuschreiben,
der dann in sich keinen Zusammenhang zum Wesen des Spieles aufweist (Senger, Flasch;
vgl. Anm. 4). — Sodann gibt es eine Vielzahl von Interpretationen, die im Spiel zwar eine
tiefere Wahrheit tiber den menschlichen Selbstvollzug zum Ausdruck kommen sehen, dies
aber nicht im Selbstverstindnis des cusanischen Denkens begriinden, sondern aus meist
ziemlich allgemein gehaltenen und daher vagen kulturphidnomenologischen Betrachtungen
iiber das Spiel ableiten. So erkennt es beispielsweise P. M. WarTs als zentralen Gedanken
der cusanischen Spitschriften, »that thinking and acting are forms of play« (wie Anm. 65),
und widmet daher in ihrer Monographie Nicolans Cusanus: a fifteenth-century vision of man
(Leiden 1982) zu Recht dem »Homo ludens« ein eigenes Kapitel (189-223), erklirt den
Sinn des Spieles aber nicht von den Voraussetzungen des cusanischen Denkens her, son-
dern geht vielmehr davon aus, dass Cusanus hier »die Wichtigkeit dessen anerkenne, what
J- Huizinga has called the »play elementc in culture« (191). ¥Theologie und Spiel — wie reimt
sich das zusammen?« — dies fragt sich G. Hemnz-Monr in seinen »Erwigungen zu einer
Theologie des Spiels« unter dem Titel Das Globusspiel des Nikolaus von Kues (Trier 1965) nicht
ohne Grund, vermutet aber, dass »wir heute vielleicht einfach zu wenig von der Theologie
und vom Spiel wissen, um ihre inneren Bezichungen zu begreifen« (3); mag dies auch fiir
das gegenwirtige theologische Bewusstsein wohl zutreffen, so sind die obigen Ausfiihrun-
gen von der Uberzeugung getragen, dass Cusanus diesen Zusammenhang sehr wohl be-
griffen hat und er sich in einem von kulturphinomenologischen Analogien unbecinflussten
interpretatorischen Nachvollzug seines Denkens auch gegenwirtig erschlieBen lisst. — Ei-
nen wichtigen Schritt in diese Richtung stellt die dritte Deutungsvariante des Globusspiels
dar, die das Spiel als das Selbstverstindnis eines sich auf cin transzendentes Ziel hin
vollziehenden Denkens versteht: »Je stirker der Philosoph sich der ‘[ranszendenz dieses
Zieles bewusst ist, umso mehr muss er sein eigenes Denken . . . als Spiel sehen.« (so — unter
den Globusspielinterpreten gleichsam einzigartig — G. von Brepow, Uber das Globusspiel.
Eine philosgphische Einfiibrung, in: Dies., Im Gesprich mit Nikolaus von Kues [wie Anm. 35]
5-21, hier: 7). — Eine vierte Interpretationsweise sieht im Globusspiel zwar das Glaubens-
geschehen versinnbildlicht, vermag diesem aber keinerlei philosophischen, auf die Selbst-
vergewisserung des Denkens bezogenen Sinn abzugewinnen, wie beispielsweise H. L. Bonp
in seiner Deutung von »the soul’s journey as play« (The Journey of the Soul to God in Nicholas of
Cusa’s »De ludo globic, in: Nicholas of Cusa in Search of God and Wisdom [wie Anm. 40]
71-86, hier; 72). Eine tiefere philosophische Bedeutung wird dem Glauben etwa von
K. FrascH in seiner Bemerkung a limine abgesprochen, dass es im Globusspiel »trotz der
wiederholten Erinnerung an Glaubensgehalte um Philosophie geht« (wie Anm. 4, 577).
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Liebe frei mitteilende Transzendenz voraussetzen. Wenn Cusanus die von
ihm in einer Predigt aufgegriffene alttestamentliche Vorstellung von der im
Erdenrund spielenden schopferischen Weisheit Gottes'™ im Globusspiel-
aenigma auf den menschlichen Selbstvollzug hin tbertrigt, begreift er damit
letztlich den Menschen im christlichen Sinne als in ihrem Transzendenzver-
hiltnis begriindete Endlichkeit: Weil die Wesenswirklichkeit der endlichen
Intellektnatur nur dann die Qualitit eines Spieles gewinnen kann, wenn ihr
von der Transzendenz her gleichsam das Spielfeld er6ffnet wird, erweist sich
die Transzendenz nicht als niederdrickende Entwertung der Endlichkeit,
sondern vielmehr als die Voraussetzung einer sie zu spielerischer Lebendig-
keit erthohenden Nobilitierung. In seinem Spielgedanken vermittelt Cusanus
ein christliches Menschenverstindnis, indem er die kreatitliche Differenz
der Endlichkeit zum Unendlichen zugleich als Grund ihrer Distinktion zu
einer Seinsweise von unvergleichlicher Dignitit begreift. Wenn Cusanus den
Selbstvollzug des endlichen Geistes aufgrund seines Transzendenzverhalt-
nisses als Spiel begreift, wertet er die Seinsweise des Endlichen in einem
MaBe auf, dass es letztlich fast unentscheidbar bleibt, was eigentlich erstre-
benswerter ist: die vollkommene Selbstgegenwart des Unendlichen oder das
Spiel des unendlich leichten und freudvollen Aufschwunges zu ihm!'

52 Prov. 8, 30; vgl. Sermo CLXXVIII (171): V,, fol. 777, Z. 31ff. Zur religionsgeschichtlichen
Herkunft dieser Redeweise vgl. w. a. O. Kger, Dre Weisheit spielt vor Gott. Ein ikonographischer
Beitrag zur Deutung der mesabiqat in Spr 8,30f (Gottingen 1974). E. HorNuNG, Pharao ludens, in:
Das Spiel der Gétter und der Menschen: Eranos-Jahrb. 51, hg. v. R. Ritsema (Frankfurt
1982) 497-516. Im aller Wahrscheinlichkeit nach nicht von Cusanus selbst stammenden
Preisgedicht auf das Globusspielbuch (mitabgedruckt in h IX) wird ebenso auf diese Stelle
Bezug genommen: Laditur hic ludus, sed non pueriliter. At sic / Lusit ut orbe novo sancla Sophia deo.
(567, Z."136).

' Nach seiner Interpretation als Wesensbestivamung des im glinbigen Transzendenzverhiltnis begriin-
deten Selbstvollzuges endlicher Intellekinatur ist eine Betrachtung des cusanischen Spielgedankens
in philosophiegeschichtlichem Kontext aufschlussreich. Wihrend die von ARISTOTELES
(Eth. Nie. 1176 b 27-35) und Tromas von AqQuin (8 #. II-1T 168, 2) vertretene Position
dem Spiel zwar Erholungswert, aber keinerlei dariiber hinausweisenden Sinn zuerkennt (so
kann etwa fiir Aristoteles das Spiel niemals Zweck des Lebens sein), wird beispielsweise bei
. Boume (Von der Guadenmwahl 11 28: »Liebe-Spiels) und HEipEGGER (vgl. Der Satz vom Grund,
GA 10, 167-169) das Spiel als Ausdrucksgestalt der Grundlosigkeit des Seinsgrundes ge-
deutet, erst aber bei NiETZsCHE in einer Weise als Wesen des menschlichen Selbstvollzugs
gedacht, mit deren Vergleich zum cusanischen Spielgedanken dessen eigenes Profil deutlich
gemacht werden kann. (vgl. zu Nietzsches Spielgedanken: G. WonLrarT, Nietzsches Vorpost-
maderne — Die dsthetische Grundperzeption vor Spiel der Welt als Vorspiel der Postmoderne, in: Ders.,
Artisten-Metaphysik. Ein Nietzsche-Brevier [Wirzburg 1991] 83-104. DERs., »4lso sprach
Herakleitos«. Heraklits Fragment B 52 und Nietzsches Heraklit-Rezeption [Freiburg-Miinchen
1991). A.-). VoELkE, La métaphore héraclitéenne dn jeu dans les premiers éerits de Nietzsche, in:
Etudes de philosophie moderne présentées a4 E.A. Moutsopoulos [Paris 1989] 91-98). Im
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Der Begriindung im Glauben entsprechend findet das Spiel als Wesens-
bestimmung des menschlichen Selbstvollzugs seine hochste Verwirkli-

Gegensatz zu Cusanus intendiert Nietzsche mit seinem Verstindnis des menschlichen »Le-
bens als Spiel« (vgl. z. B. Krit. Stud.-Ausg. IX 495, 11-13) keine Affirmation, sondern
vielmehr die Negation seines Transzendenzbezuges. Dies gelingt ihm, indem er im An-
schluss an Kants Definition des Spieles als »Zweckmissigkeit ohne Zweck« (Krit. d Ur-
teilskr. § 22, Allg. Anm.) das Leben als »ein ewig zielloses Spiel« (KSA X 588, 7-10) darstellt
und so dem menschlichen Selbstvollzug mit jedem ihm iibergeordneten Sinngrund auch
das Transzendenzverhiltnis abspricht. Aus Nietzsches Beschreibungen der damit ermdg-
lichten Lebenswirklichkeit lisst sich erschlieBen, was fiir ihn die eigentliche Motivation zu
seiner transzendenzverneinenden Funktionalisierung des Spielgedankens war: Die Negation
jeder Teleologie erhebe den Menschen in den »Himmel Unschuld, den Himmel Ohngefahr,
den Himmel Ubermuth« (KSA IV 209,14), wo er die »gottliche Leichtfertigkeit, Leicht-
fertigkeit im Schwersten« (KSA XII 497, 2-4) gewinnen konne, um in seine Gluckserfah-
rung schlieflich mit einem Ausruf der Freude einzustimmen: »Jetzt bin ich leicht, jetzt
fliege ich, jetzt sehe ich mich unter mir, jetzt tanzt ein Gotr durch michl« (KSA IV 50,3f). —
Trotz der Differenzen im Verstindnis von himmlischer Héhe, Leichtigkeit des Schwierigen
und daran empfundener spielerischer Freude ist festzustellen, dass nach Cusanus eine
vergleichbare Erlebensintensitit die Transzendenz nicht nur bestehenlassen kann, sondern
gleichsam erst von der gliubigen Annahme derselben her erméglicht wird. Wihrend Nietz-
sche meint, die Transzendenz negieren zu miissen, um dem Leben die Qualitit eines Spieles
zu geben, erweist Cusanus die Gegebenheit der Unendlichkeit Gottes als dafiir unbedingt
erforderlich. In Anbetracht der ‘Tatsache, dass Nietzsche ein ihm auch von der Theologie
selbst vermitteltes (Miss-)Verstindnis einer den Menschen lebensverneinend niederdrii-
ckenden ‘Transzendenz voraussetzt, besteht die Relevanz des cusanischen Globusspiels
nicht zuletzt im Aufweis jenes Sinnes von Transzendenz, der allein den Menschen zu den
von Nietzsche beschriebenen Hochformen von Lebendigkeit zu fithren vermag.

An den Differenzen zu Nietzsches Spielverstindnis kann schlieBlich deutlich gemacht wer-
den, wie die cusanische Reflexion des menschlichen Selbstvollzugs als Spiel nicht zu ver-
stehen ist: Anders als bei Cusanus hat bei Nietzsche der Spielgedanke dsthetische, fatalis-
tische und antimoralische Konnotatonen. Wihrend die erstere bei Cusanus nicht thema-
tisiert wird, wendet er sich ausdriicklich gegen ein Verstindnis seines Globusspiels im Sinne
von letzteren. »Jene eisernen Hinde der Nothwendigkeit, welche den Wiirfelbecher des
Zufalls schiitteln, spielen ihr Spiel unendliche Zeit« (KSA III 122, 8-10) — vergleichbar mit
Nietzsches Gedanken argumentiert auch der Gesprichspartner im Globusspieldialog in der
Bemerkung, »es sehe so aus, als ob der Globus nicht nur nach der Absicht des StoBenden,
sondern auch nach dem Gliickszufall (fortuna) bewegt werde«. Dem entgegnet Cusanus:
»Du siehst nun wohl, dass du den Globus in Bewegung setzest, wann du willst und wie du
willst. Sogar wenn die Konstellation des Himmels besagte, der Globus miisse still stehen
bleiben, wird der Einfluss des Himmels deine Hinde nicht festhalten, dass du nicht doch,
wenn du willst, den Globus bewegest.« Die im Globuswurf aenigmatisch dargestellte onto-
logische Prioritit des Menschen vor seinem Weltentwurf impliziert seine prinzipielle Frei-
heit gegeniiber raumzeitlichen Notwendigkeiten: »Denn das Reich eines jeden ist frei. . .
Aber dieses Geschick, das oben Weltseele genannt wurde, bestimmt auch in unserem
Reiche nicht das, was dem Menschen zugehort. Denn ein jeder Mensch hat die Freiheit der
Entscheidung, nimlich zu wollen und nicht zu wollen .. ., und hierin ist das edle Reich
keineswegs dem All oder einem anderen Geschopf unterworfen.« Aus der Freiheit des
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chungsgestalt in jener Titigkeit des Menschen, in der er sich seines Glau-
bensgtundes bewusst wird. Aus diesem Gedankenzusammenhang resultiert
das spezifisch cusanische Verstindnis der Theologie als Spiel. Dessen Be-
stimmungen lassen sich im Riickgriff auf eine faszinierende Passage aus

Spieles folgt weiter, dass jeder Spieler auch selbst die Verantwortung fiir den Lauf seiner
Kugel zu tragen hat und nicht auf eine anonyme Schicksalsfiigung Gbertragen kann: »Die-
jenigen, welche iibel laufen, dirfen also auch, wenn sie wihrend des Laufens Reue emp-
finden, nicht irgendeiner Vorbestimmtheit, die man gewohnlich Schicksal oder Missge-
schick nennt, zuschreiben, wenn sie ithren Lauf schlecht beenden, sondern sich selbst, die
sie sich unberaten da hineingestiirzt haben«. Hier wird evident, dass das cusanische Spiel
niemals wie bei Nietzsche (IKSA I 832, 11f.: ». .. es ist ein Spiel, nehmt’s nicht zu pathe-
tisch, und vor Allem nicht moralischl«) antimoralischen Sinn haben kann, sondern ein
zutiefst ethisches Anliegen verfolgt, »denn dies ist die Summe der Geheimnisse dieses
Spieles: Wir sollen lernen, diese Neigungen und natiirlichen Abbiegungen in tugendhafter
Ubung so gerade zu richten, dass wir endlich doch nach vielen Abwandlungen und un-
steten Umldufen und Abbiegungen im Reiche des Lebens ruhen.« (De ludo I: h IX, N. 54,
Z.1-N. 58, Z.9). Ausfiihtlicher zum Vergleich der Spielkonzeptionen bei Nietzsche und
Cusanus: M. THURNER, »Die Welt ein Spiele. Nietzsches Provokeation nnd die christliche Antwort
(Cusanus, Jacob Bihme), in: Edith-Stein-Jahrbuch 7 (2001). — Die Eigenart des cusanischen
Spielverstindnisses lisst sich aber nicht nur im Vergleich mit anderen philosophischen
Spielkonzeptionen erschlieBen. Sie wird auch deutlich, wenn man sie einem Entwurf ge-
geniiberstellt, der mit dem cusanischen Globusspielgedanken die metaphysischen Voraus-
setzungen gemeinsam hat, daraus aber ein anders akzentuiertes Verstindnis des menschli-
chen Selbstvollzuges ableiter. Gemeint ist das von Grorpano Bruno in seinem gleichna-
migen Dialog vorgestellte Ideal der Emic furori (heroischen Leidenschaften). In einer di-
rekten Rezeption des cusanischen Unendlichkeitsbegriffs kommt auch Bruno, dem der
Globusspieldialog wohl bekannt war (vgl. die Nachweise in h IX, 8. XXXIII), zum Ergeb-
nis, dass Geist und Affekt des Menschen aufgrund der Unerreichbarkeit ihres unendlichen
Zieles in ihrem »Kreislauf durch die Stufen der Vollkommenheit zu jenem unendlichen
Zentrum, das weder geformt ist noch Form (circuendo per gli gradi della perfezione, per
giongere a quel centro infinito, il quale non & formato né forma)« nie zur Ruhe kommen
konnen: »Denn wie erreicht man im Kreislauf das Zentrum« (come circuendo si pud
arrivare al centro?)« (Dialoghi italiani, ed. Aquilecchia *1958, 1012). Die unendliche Distanz
zwischen dem menschlichen Streben und seinem Ziel wird bei Bruno aber nicht wie bei
Cusanus als Voraussetzung eines sspielerischenc Selbstvollzuges des Menschen gedeutet.
Der Grund dafiir mag darin liegen, dass im philosophischen Gedanken bei Cusanus und
Bruno jeweils eine andere vorausgehende Erfahrung vermittelt wird. Anders als Cusanus
empfindet Bruno in der Erfahrung der Unerreichbarkeit des unendlichen Strebezieles des
Menschen die Unerfiillbarkeit des menschlichen Unendlichkeitsdranges in der Stimmung
des Schmerzes. Demzufolge duBert sich bei Bruno die ihm mit Cusanus gemeinsame Fas-
zination iber das dem Menschen eigene Unendlichkeitspotential nicht wie bei Cusanus in
der Freude des Spieles, sondern im heroischen Aus-tragen der uniiberwindbaren Differenz,
in deren Spannung sich das menschliche Sein zu vollzichen hat. Wihrend der Unendlich-
keitsbezug nach Cusanus dem Menschen zur geistigen Virtuositit und verfeinerten Eleganz
der Spielleichtigkeit erhebe, involviert er ihn nach Bruno in die leidenschaftliche Erfahrung
der entgrenzten Extreme.
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einer Predigt aufzeigen, in der Cusanus den Aufschwung des infellectus zur
fides im Gleichnis der Fliigelfedern von das Dreimalheilig vor dem Thron
Gottes singenden Seraphen aenigmatisch darlegt. An einem Vergleich mit
dem bereits oben eingefithrten Bild vom Seelenwagen aus Platons Phaidros
wird deutlich, wie Cusanus hier dariiber hinausgeht, wenn er das Glaubens-
geschehen als Ziel des Erkenntnisaufstieges des Geistes zu seinem Grund
aufdeckt: »Breiten wir nun die Fliigel aus, auf dass wir zu dem zu fliegen
vermogen, was wit im Glauben bewahren«. Das in den Fliigeln versinnbild-
lichte intellektuelle Aufstiegsvermbgen gliedert sich den zu erreichenden
Stufen entsprechend in »drei Reihen von Federn«: »Es sind dies kleinere,
mittlere und groBere Federn«. Die theologische Spekulation verwirklicht sich
somit fiir Cusanus in der flughaften Erhebung tiber die verschiedenen Er-
kenntnisregionen, in der die unteren sinnlichen Krifte von den oberen geis-
tigen sukzessive emporgehoben werden: »Mit den kleineren Federn kdnnen
wir nicht in die Hohe hinaufsteigen, wenn uns nicht von den gréBeren
geholfen wird. Der den kleineren Federn entsprechende Flug bewegt sich in
den Niederungen, nimlich im Sinnlichen, der den mittleren entsprechende
im VerstandesmiBigen, der den groBten Fliigeln entsprechende Flug aber
erlangt die Hohe des Gipfels der Vernunft«. Die sich zu den Glaubensge-
gebenheiten erhebende Vergeistigungsbewegung kulminiert im Selbstiiber-
stieg des Intellekts in die erfahrungshafte Schau seines absoluten Grundes:
»Andere Federn des Fliigels sind die mittleren, die an den kleineren und
gréBeren teilhaben. Mit ihnen wird eine abstraktere Bewegung vollzogen, und
diese Bewegung geschieht in den mathematischen Gleichnisbildern, die nicht
betrachtet werden, wie sie in der Materie gegeben sind. .. Die groferen Fe-
dern fithren tiber all das hinaus, dahin, wo alle Namen ruhen, wo jede Ver-
standesfolgerung aufhért, wo das ist, was mit dem Auge des Intellekts geschen
wird«. Im theologischen Aufschwung zu dem, was der Mensch im Glauben
empfangen hat, erreicht er zugleich den seinen geistigen Selbstvollzug ermég-
lichenden Wahrheitsgrund: »Dem ersten Flug entsprechend bewegen wir uns
in den Spuren, dem zweiten entsprechend im Bildhaften, dem dritten gemal
aber in der Wahrheit selbst«. Die von der Sinneserkenntnis ausgehende Le-
bensbewegung der endlichen Intellektnatur vollendet sich schliefilich im ver-
nunfthaften Begreifen ihres Glaubensgrundes: »Fangen wir also an und be-
wegen wir uns zur Vermehrung des Glaubens, niamlich zum Erfassen dessen,
was wir glauben, aus all dem, was wir mit den Sinnen beriihren«."™

Dieser Gedankenzusammenhang verweist tiber die gemeinsame Grund-
Idee der Leichtigkeit des Vergeistigungsaufschwungs hinaus besonders des-

184 Cormo XXXVIIL: h XVIL, N. 8, Z. 7-N. 10, Z. 3; N. 14, Z. 1-N. 15, Z. 4.
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halb darauf, dass im Globusspiel auf der tiefsten Sinnebene der theologische
Aufstieg des Menschen zum Glauben aenigmatisch zur Darstellung kommt,
weil Cusanus selbst die den verschiedenen Erkenntnisstufen entsprechenden
Spielfeldkreise schlieBlich mit den neun Engelchoren identifiziert: »Die Engel
sind geistige Krifte; und weil sie verschiedenartig sind, so muss ihre geistige
Schau und Unterscheidung durch Ordnungen und Stufen von der untersten
bis zur héchsten, welche Christus ... heiBlt, nach der Weise der Vernunft
unterschieden werden«. In ihrer hierarchischen Stufung »in verstandeshafte,
vernunfthafte und Christus als dem Mittelpunkt am nichsten kommende
schauende Geister« reprisentieren die Engel den vom Menschen im theolo-
gischen Aufstieg zum Glaubensgrund seines geistigen Selbstvollzugs zu errei-
chenden Verwirklichungsgrad seiner Intellektnatur.”® Mit der in unendlich
steigerbarer Leichtigkeit tinzerisch'® sich zum gottlichen Wahrheitsquell auf-
schwingenden und dabei mit dem intellektuellen Auge alle Seinsbereiche
durchdringenden Wendigkeit eines Engelgeistes versinnbildlicht die Theologie
das Spiel als die ihr zuinnerst eigene Wesensbestimmung,'’

Die Deutung des Globusspiels als aenigmatische Selbstvermittlung der
Philosophie kann somit auf dem Hintergrund der cusanischen Entdeckung
des Glaubens im Grunde des Denkens abschlieBend dahingehend vertieft
werden, dass Cusanus hier die verborgene gemeinsame Wesensbestimmung
seiner theologischen Spekulationen offenbar macht. In seinen Reflexionen
auf die Glaubensgegebenheiten expliziert sich das Spiel als innerer Wesens-
grund der Theologie. Die dem Spiel eigenen Momente, unendliches Ziel,
Leichtigkeit und Freude, bestimmen die Gestalt der theologischen Speku-
lation bei Cusanus darin, dass sie sich im Entwerfen immer neuer Gedan-
kenzusammenhinge verwirklicht, die in ihrem artifiziell-formalistischen
Charakter ebenso leicht nachvollziehbar wie als vorlidufige Konstrukte des

185 D Judo 11: h IX, N. 77.

18 Tn der Gestalt des »Globusspiel-Engelsc vertieft Cusanus in die Dimension des christlichen
Glaubens hinein die Versinnbildlichung der kreishaften Denkbewegung der Seele als seliger
Reigen nach Pratons Phaidros (250 b 6), die von ProTmy (Hua. V1 9; 8,37-9,2) und ProkLos
(In Ale. 33,16) in der Rede vom intelligiblen Tang aufgegriffen wurde; vgl. dazu das Kapitel
Das Phinomen des intelligiblen Tanzes in: W. BEIERWALTES, Prokilos. Grundzige seiner Metaphysik
(Frankfurt *1979) 212-217.

%7 Kongenialen kiinstlerischen Ausdruck finden jene Wesensziige der Engel, in denen sie sich
als Ausdrucksgestalten einer als Spiel verstandenen Theologie erweisen, in den aus dem
12. Jahrhundert stammenden Fresken der Krypta des Sidtiroler Benediktinerklosters Ma-
rienberg, wo eine Schar von sich in je einzigartiger vergeistigter Eleganz auf den in der
Mitte thronenden Christus zubewegenden Engeln dargestellt ist; vgl. die Abbildungen in:
H. Stamperer, H. WaLDER, Die Krypta von Marienberg im Vinschgan. Romanische Fresken — Nea-
Sfunde und Althestand (Bozen *1991).
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mittels ihrer das Begreifen des Unendlichen intendierenden endlichen Geis-
tes durchschaubar sind. Aus der im Globusdialog bereits in der Wahl eines
Spieles zur Darstellung der hochsten Glaubensgeheimnisse indirekt zum
Ausdruck kommenden kritischen Haltung gegeniiber der sich in ein Uber-
maB von Distinktionen hinein verkomplizierenden Schultheologie heraus
entwickelt Cusanus eine heologia brevis et facilis,'*® die selbst »von einem Kna-
ben oder Heranwachsenden nicht ignoriert werden kann«.'” Die Heranzie-
hung des Kreiselspiels zur Veranschaulichung der Koinzidenz von Ruhe und
Bewegung im Unendlichen begriindet er damit, dass »auch in der Kunst der
Kinder die Natur widerscheint und in ihr Gott, und dass die Weisen der Welt,
die solches erwogen, zu ziemlich wahren Vermutungen iber die Dinge, die
man wissen kann, gelangt sind«.'” Aus der Grund-Intention heraus, die im
Offenbaren verborgene Wahrheit anzuspielen, entwirft Cusanus theologische
Sprachspiele, zu denen auch seine aenigmatischen Gottesnamen (z. B. #dem,
ante, possest, posse ipsupi) und die dementsprechenden trinititstheologischen Ter-
narbildungen gehoren. So sicht er beispielsweise im Wortchen »//V« oder gar
im Buchstaben »E« die Trinitit als Koinzidenz von Affirmation und Negation
aenigmatisch dargestellt.””! Die alle Theologie als Spiel erweisende Leichtigkeit
und Kiirze kulminiert im Sprachspiel des non alind, wo Cusanus die im Glau-
ben angenommene Selbstoffenbarung des trinitarischen Gottes in der Vollen-
dung seines von Ramon Lull inspirierten Programms einer spieletischen zheo-
logéa ciroularis' schlieBlich im Aenigma der tautologischen Selbstdefinition des
non aliud est non alind quam non alind” vermittelt.'”*

BES T wapl I AN 297 S5

1% Vgl De aqp. theor: h XII, N. 6, Z. 1. — Die Uberwindung der Schwierigkeit der Unbegreif-
barkeit in die Leichtigkeit der Allfassbarkeit wird von K. Flasch (wie Anm. 4; vel. z. B. 39)
tiberzeugend als das Ergebnis einer genetischen Entwicklung im cusanischen Denken auf-
gewiesen, nicht aber mit dem Spielgedanken in Verbindung gebracht.

120 D poss.: h X1/2, N. 23, Z. 22-25.

"1 Vgl. ebd. N. 55, Z. 23-N. 56, Z. 3; N. 57, Z. 4-6.

Vel. Apol: h 11, S. 23, Z. 10-14. De vis. 3: Hopkins N. 9.

De non alind 1: h X111, S. 4. Z. 29£. (N. 4).

194 Mit der hier versuchten Deutung des Globusspielaenigmas als aenigmatischer Selbstver-
mittlung des (cusanischen) Denkens soll keineswegs der Anspruch verbunden sein, damit
alle Aspekte des vielschichtigen Reichtums der Philosophie des Nikolaus von Kues in-
tegriert zu haben. Allein die Globusspielschrift selbst enthilt eine Vielzahl neuer gedank-
licher Elemente, die in der hier vorgelegten Interpretation nicht beriicksichtigt wurden, so
beispielsweise die Wertphilosophie (vgl dazu SENGER [wie Anm. 4] 300-305) und die
Atomtheorie (dazw: H. G. SENGER, Metaphysischer Atomisnius. Zur Transformation eines Denk-
modells durch Nikolaus von Kues, in: Studien zum 15. Jahrhundert. Festschrift fiir Erich Meu-
then, Bd. 1, hg. v. J. Helmrath, H. Miiller u. H. Wolff [Miinchen 1994] 311-329). — Fiir die
diesbeziiglichen Hinweise sei Hans Gerhard Senger personlich gedankt.
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Appendix
Einige Anmerkungen zur Globusspielauffassung des
Medienphilosophen Peter Sloterdijk

Fiir alle, die sich gegenwiirtig der historischen und philosophischen Et-
schlieBung des inneren Reichtums des cusanischen Denkens widmen, mag
es zunichst erfreulich scheinen, dass dem Dialogus de ludo globi im 20. Jahr-
hundert nicht nur durch Hermann Hesses Glasperlenspiel™ eine literarische,
sondern neuerdings auch eine philosophisch auftretende Rezeption widet-
fihrt: In seinem auf drei Binde angelegten Werk Sphiren'™ verfolgt der
Katlsruher Medientheoretiker Peter Sloterdijk auf dem Hintergrund der ge-
genwirtigen Globalisierungsdebatte und aus der Einsicht heraus, dass »Men-
schen die Wesen sind, die Rundwelten aufstellen« und »in Sphiren leben«,"’
das philosophische Projekt einer »vitalen sphirischen Geometrie« bzw. eines
»geometrischen Vitalismus«.'™

Es ist hier nicht der Ort, diesen Ansatz als solchen zu diskutieren. Die
Theologie oder ein dieser nahe stehendes philosophisches Denken miisste
sich fragen, ob es gegen Sloterdijks sich bewusst zynisch gebende Einfille
zur Brweiterung der Trinitit zu einer »Quaternitit«, zum »eucharistischen
Exzess« oder zur »mariologischen Grille« opponieren, oder nicht vielmehr
seinerseits mit einigem Zynismus zur Kenntnis nehmen sollte, dass auch der
sphilosophische Diskursc am Ende des 20. Jahrhunderts seine Eigenstindig-
keit nur in Abhingigkeit von der Theologie gewinnen kann, also immer
noch mit jenem Benjaminschen Bild vom Loschpapier getroffen wird, des-
sen »Gehalt in der aufgesogenen Tinte der Theologie besteht, von deren
Schrift sie sich (lediglich) darin unterscheidet, dass diese jetzt nur mehr in
ihrer Spiegelverkehrung erscheint. Im Rahmen des votliegenden Beitrages
muss sich die Auseinandersetzung auf jene immerhin 15 Seiten beschrinken,
die Sloterdijk in seiner mehrere Tausend Seiten umfassenden Sphirentrilogie
der cusanischen Globusspielschrift einriumt.'

Wenn in den folgenden Erwigungen nun nicht diskutiert wird, ob Slo-
terdijks svitale sphirische Geometrie ein aufschlussreicher Interpretations-
horizont fiir den cusanischen Globusspielgedanken ist, so liegt dies nicht an

195 Vol. dazu den Exkurs: Nicolaus Cusanus — Hermann Hesse in: W. Scuurz, Zabl — Proportion —
Analogie. Eine Untersuchung zur Metaphysik und Wissenschafishaltung des Nikolans von Kues:
BCG VII (Miinster 1978) 121-123.

19 Brankfurt/M. 1998ff.

Y1 Bd. I (Mikrosphiirologée: Blasen); 28.

1% Bhd. 12f.

9 Bd. 11 (Makrosphéirologie: Glober) 561-576.
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der Absicht des Verfassers dieser Zeilen, dem nichts willkommener gewesen
wire, als ein zeitgenossisches Denken, in dessen Rahmen die Spiel-Speku-
lation des Cusanus cine philosophische Wirkungsgeschichte entfalten
konnte. Bei der Lektiire von Sloterdijks Globusspiel-Kapitel sah sich der
Verfasser dieser Zeilen vielmehr leider zunehmend in die Notwendigkeit
gezwungen, eine unphilosophische Oberlehrerfunktion einzunehmen, da in
Sloterdijks Vereinnahmung des Globusspiels in das eigene Argumentations-
ziel ein Verstindnis< des cusanischen Dialogs voraus-gesetzt wird, das —
unabhingig von allen tiefergehenden Interpretationen — auf der »oberflich-
lichen< Ebene der unmittelbar vorliegenden cusanischen Aussagen als in
einem rotstiftmaBigen Sinn schlichtweg falsch korrigiert werden muss. Der
Unterschied zwischen einer historisch-philologischen und einer philosophi-
schen Interpretation von Texten kann hier also deshalb noch nicht geltend
gemacht werden, weil zunichst beider Voraussetzung geklirt werden muss,
nimlich ob die Prisentation eines zu interpretierenden Textes eine wieder-
erkennbare Reprisentation von dessen urspriinglicher Gestalt ist.

Sloterdijk prisentiert De ludo globi als »kleine Summe der scholastischen
Sphirologie« (561), ohne sich weiter Gedanken tiber die historische Einord-
nung der vorwiegend aus vorsokratisch-hermetisch-(neu)platonischen Quel-
len gespeisten (cusanischen) Sphirenspekulation oder des cusanischen Den-
kens insgesamt in die »Scholastik¢ zu machen. Zusammen mit Kurt Flasch,
dessen Entwicklungsstudie die einzige von Sloterdijk zitierte Sekundirli-
teratur ist, versteht er das Globusspiel »als ein Stiick christlicher »Unterhal-
tungsphilosophie«. Da er, was die sinnenfillige Gestalt des Spiels betrifft, in
deren Deutung nicht tber Flasch hinausgeht, kann er ihr keinerlei philoso-
phischen Sinn abgewinnen. Aus offenkundiger Unkenntnis der unzihligen
Aussagen des Cusanus zur Notwendigkeit einer aenigmatisch-sinnenfilligen
Vermittlung der geistigen Wahrheit sowie der Vielfalt der von Cusanus selbst
erfundenen Gleichnisbilder ist Sloterdijk offenbar der Auffassung, dass die
sinnliche Dimension des Spieles Cusanus sogar gegen dessen eigene Inten-
tion spassiert sei, da bei Cusanus doch ein »Denken« vorliege, »das sinnli-
chen Bildern ausweichen méchte«, ihnen »aber auch nicht entgeht«. (562)
Die sinnliche Darstellung des Spieles kann Sloterdijk so nur als das Ergebnis
ciner (un)philosophischen Inkonsequenz des Cusanus sverstehen: »Man
koénnte darin eine gewisse unphilosophische Unbekiimmertheit sehen oder
zumindest ein sehr weitgehendes Zugestindnis an das grobvisuelle Bediirfnis«.
(563) Wenn man im ersten Teil dieser Aussage das Wort »gewisse« weglisst,
und das »sehr weitgehende Zugestindnis« nicht auf das »grobvisuelle Bediirf-
nis«, sondern auf das Niveau von Autor und Leserzielgruppe jener Seiten
bezieht, so wire Sloterdijk damit unbewusst eine sehr treffende Selbstcharak-
terisierung der eigenen Ausfithrungen des betreffenden Kapitels gelungen.
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Doch offensichtlich war das sehr weitgehende, mit der Dahingabe der
eigenen philosophischen Identitit des Cusanus bezahlte Zugestindnis an das
grobvisuelle Bediirfnis nicht weitgehend genug, weil es selbst dem philoso-
phischen Auge des Sphirologen Sloterdijk nicht einsichtig werden konnte,
welche gedanklichen Gehalte Cusanus mit seinen sinnlichen Bildern ver-
mitteln wollte. Infolge seines Vergleichs des cusanischen Globusspiels mit
dem zeitgleich in Japan entwickelten zen-buddhistischen BogenschieBen
verwechselt Sloterdijk das Spiel durchgingig mit einem »frommen Schiit-
zenfest« (565) und das cusanische Spielfeld mit einer »Zielscheibe« (vgl. 563,
569, 571). Offenbar hilt er den Unterschied nicht fiir bemerkens- und be-
denkenswert (ob er ihn selbst bemerkt hat, muss dahingestellt bleiben), dass
die Kreise im cusanischen Globusspiel nicht wie beim BogenschieBen aus
einer bestimmten Distanz vereinzelt getroffen, sondern sukzessive durch-
schritten werden miissen und so den Raum darstellen, innerhalb dessen sich
alles abspielt.

Wohl weil Sloterdijk die cusanische Schrift hier als »scholastische Summe
innerhalb seines Kapitels Deus sive sphaera oder: Das explodierende All-Eine als
die mittelalterlich-theologische Unterscheidung zu seiner Sphirologie
braucht, sieht er in der sinnenfilligcen Darstellung des Spiels tiberall dif-
ferenzlos Sphiren. Der Mangel an Differenzierung liegt aber natlirlich wie-
der bei Cusanus, Sloterdijk entdeckt auch ihren eigentlichen Grund darin,
dass Cusanus »sich dem katholischen Schein beugt«: »Gott und Welt werden
also von dem Kusaner, beziehungsweise seinem Gesprichspartner, wie das
smaximume¢ vom >magnum¢ unterschieden, ohne dass ein Hinweis auf die
Strukturdifferenz der beiden Makrosphiren erfolgte«. (562) Die »Struk-
turdifferenz« von gottlichem »maximum< und welthaftem »magnum« wird von
Cusanus aber bereits auf der optischen Ebene deutlich gemacht: Beide un-
terscheiden sich voneinander wie der zweidimensionale Kreis und der un-
ausgedehnte Mittelpunkt. Wer aber in einem unsichtbaren Mittelpunkt einen
»innersten Ring« (563) sicht, braucht den Grund fiir den Mangel an Dif-
ferenzierung nicht bei einem unter den katholischen Schein gebeugten Den-
ken zu suchen: es gentigt die Reflexion auf den Grad der eigenen Bereit-
schaft bzw. Fahigkeit, genau hinzuschauen.

Den Text der Globusspielschrift zu lesen, wire da schon eine hoéhere
Anforderung. Dort wiirde man nicht nur den entscheidenden Hinweis auf
die Strukturdifferenz zwischen Welt und Gott finden, sondern auch zur
Kenntnis nehmen konnen, dass es Cusanus nicht wie Sloterdijk primar um
Sphiren geht, sondern um die allen Sphiren, Kreisen und Punkten gemein-
sam zugrunde liegende Form der Rundheit. Die von Sloterdijk iiberall ge-
sehene Sphire ist nur eine Explikation derselben. Mit Sloterdijks Konfusion
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von Punkt und Kreis in der Ubiquitiit der eigenen Sphirenidee ist natiirlich
auch die cusanische Unterscheidung von Gott und Welt hinfillig. Hier findet
Sloterdijk aber nicht in der Beugung unter den katholischen Schein den
sicheren Grund fiir diesen Differenzierungsmangel (wenn es denn in seinen
Augen einer wire), sondern er zweifelt, ob er den »grandiosen Humor« oder
die »ekklesiastische Routine« des Kardinals dafiir verantwortlich machen
soll: »Mit grandiosem Humor — oder ist es nur ekklesiastische Routine? — hat
der Kardinal die Gotteskugel in Gestalt einer auf dem Boden aufgemalten
Zielscheibe mit neun Ringen und einem gottlichen Zehner im Zentrum
wiedergegeben.« (563) Dass aber die »Projektion der Theosphire in ein fla-
ches Feld« (563), welch letzteres nach Cusanus die verschiedenen welthaften
Seinsregionen darstellt, jemals zur »ekklesiastischen Routine« gehérte, miisste
wohl eigens nachgewiesen werden.

Sloterdijk baut wohl in zu hohem Malle auf den grandiosen Humor des
Kardinals, wenn er die zentralen cusanischen Differenzierungen zwischen
absoluter und endlicher Wirklichkeit mit einem derart souverinen Gestus
authebt, dass man daran zweifelt, ob er tibethaupt weil3, was er macht. Die
»Kugel Gottes« koénne »zweifach angeschaut« werden: »zum einen unter der
Idee des absoluten Minimums oder des reinen Punktes, der in seiner un-
sichtbar vollendeten Rundung alles in eingefalteter Form in sich schlieB3t
(omnia complicans), zum andern unter dem Bild des Maximums oder der
ausgedehnten Allkugel, in der alles im hochsten Grad auseinander gefaltet
vorliegt und die vor lauter Perfektion fiir sinnliche Augen unsichtbar ist.«
(570) Was Sloterdijk hier als Idee des absoluten Minimums und den sinnli-
chen Augen unsichtbares Bild (1?) des Maximums unterscheidet, ist gerade
das, was nach Cusanus in der absoluten Wirklichkeit zusammenfillt*” Die
Maximitit des Absoluten besteht gerade in seiner komplikativen Bestim-
mung. Die von Sloterdijk in das absolute Maximum verlagerte Auseinan-
derfaltung ist bei Cusanus die Bestimmung nicht der maximal-absoluten
Wirklichkeit, sondern vielmehr ist die explicatio die Seinsweise der endlichen
Wirklichkeit, die stets im Bereich des Mehr oder Weniger verbleibt und
aufgrund ihrer materiellen Kontraktion alles andere als »vor lauter Perfek-
tion fiir sinnliche Augen unsichtbar ist«

Generell zieht Sloterdijk den von Cusanus (offenbar unniitz) vorgenom-
menen diffizilen Differenzierungen einfachere Perspektiven vor. Nach Slo-
terdijks Lesart ist des Kusaners »Diskurs durchwirkt von Redefiguren, die
nichts anderes als die Monarchie des Mittelpunkts und die Ausbreitung des
zentralen Lichts aus seiner hyperrealen Quelle beschworen«. (562) Doch

20 De docta ign. 1, 4: W1, 8. 10, Z. 15£. [N. 11].
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nicht nur ein Blick etwa auf die >Figura P« aus De conieaturis und die ent-
sprechenden Erliduterungen konnte aufzeigen, dass es bei der Richtungsbe-
stimmung von Bewegungen bei Cusanus doch nicht so einfach aussieht, wie
Sloterdijk dies aus dem »zentrophilen Habitus des alten Kardinal-Bischofs«
(563) ableiten mochte. Die Quintessenz des Globusspieles besteht nimlich
gerade darin, dass der Abstiegsbewegung des zentralen Lichtes die Auf-
stiegsbewegung der Spielkugel korrespondiert. Letzterer kann Sloterdijk nur
die Einsicht abgewinnen, dass derjenige, der »tberhaupt nie den Zehner
erreichte, bis zuletzt gefihrdet bliebe«. (571) Aus cusanischer Perspektive ist
die Unerreichbarkeit des unsichtbaren Mittelpunktes aber gerade der Grund
dafiir, dass die Kugelwiirfe als immer leichter werdende Anspiclungen die
Qualitit des Spiels gewinnen, und damit die Quelle unaufhérlicher Freude.

Die von Sloterdijk beschworene Gefihrdung der Kugelspieler offenbart
ihre Intention, auch im cusanischen Globusspiel eine Art >Logik des Schre-
ckens¢ fiir »nahezu verdammte Seelen« (571) ausfindig zu machen, in der
Deutung, die er dem cusanischen Vergleich des Spieles mit dem Lebensweg
des gliubigen Christen zuteil werden ldsst. »Seiner theologischen Fracht we-
gen« sei das Kugelspiel »kein bloBer Spass«, sondern nehme »mit einem Mal
eine schlimme Wendung«: Ein »Verlieren im fatalsten Sinn des Wortes« kime
in Sicht, das »besonders all jene betrifft, die an dem Spiel um die christlich
identifizierte Mitte erst gar nicht teilgenommen hatten«. Nach Sloterdijk hat
die theologische Dimension des Spielaenigmas also den Sinn, nach Art eines
vorweggenommenen Jiingsten Gerichtes Gldubige von Ungliubigen zu
scheiden und letztere im Sinne des Dictums »extra ludum nulla salus« in
»eine Nacht ohne Sicht und Hoffnung« zu verweisen. Der »latent totalitire
Charakter des Spieles« bestehe darin, dass es »alle ausschlieBit, die nicht
bereit oder fihig sind, allein auf die von Christus gezeigte oder getroffene
Mitte, den Ort des »einzigen Mittlers¢, hin zu spielen«. Die »Notwendigkeit,
Christ zu seing, an die das Spiel fiir Sloterdijk »auf eine etwas tiickische
Weise erinnert« (567), wird von Cusanus aber gerade im Gegensatz zu einem
ausschlieBenden Sinn verstanden. Die Argumentation geht vielmehr in die
Richtung, dass der allen Menschen gemeinsame natiitliche intellektuelle
Selbstvollzug im Grunde immer schon von einem gliubigen Riickbezug auf
die gnadenhafte SelbsterschlieBung Gottes erméglicht ist. Nach einem Blick
etwa in De pace fidei musste Sloterdijk seinen Totalitarismusverdacht eher
darauf beziehen, dass Cusanus alle in den christlichen Glauben einschlieBt.
Fiir Cusanus gibt es kein auBerhalb¢ des Spieles.

An dem jauBerhalb¢ muss Sloterdijk aber nicht nur festhalten, um eine
(wohl eher fiir seine Christentums-Auffassung als fiir Cusanus) »spezifische
Spielholle« (567) auch bei letzterem zu verifizieren. Er braucht ein auBler-
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halb¢ schlieBlich unbedingt dazu, um Cusanus einen »hier in eklatanter Weise
aufbrechenden Systemwiderspruch« von den Dimensionen eines »systemi-
schen Desasters« (573) nachzuweisen, dessen Losung sodann natiirlich die
eigene Sphirentheorie leistet: »Im Blick auf die Peripherie des cusanischen
Kugelsystems zeigt sich in verheerender Schirfe, wie die beiden unvertrig-
lichen Sphirenkonstrukte, das theoperipherische und das theozentrische,
zusammengezwungen werden — mit dem Ergebnis, dass ein michtiger st6-
render Rest entsteht, der den Analytiker von der untiberwindlichen Fehler-
haftigkeit des Konstrukts tiberzeugt.« (574) Der michtige storende Rest, an
dem Sloterdijk Anstol nimmt, ist »der chaotische dunkle Rand auf der
cusanischen Weltscheibe«, der »fiir das Fortbestehen des nicht-absorbierba-
ren physischen Entwurfs inmitten der grofziigigsten idealistischen Zurecht-
legungen« zeuge. (574f) Ein »Systembruch von solch elementarer Gewalt,
dessen Kaschierung selbst den »grofiten Denker seiner Zeit« zur »Produk-
tion von symptomatischen Schwachstellen verurteilt« (575), klaffe deshalb
auf, weil es »unter den Primissen, die der Cusaner anerkennt, vollig absurd«
sei, »das Chaos zur Theophanie zu erkliren und zu behaupten, dass das
Beinahe-Nichts, der Kot, der feuchte Staub auf seine Weise Gott erkennte.
Versteht man aber unter den von Sloterdijk nicht weiter spezifizierten Pri-
missen den cusanischen Chaos-Begriff und seine philosophische Vorge-
schichte (Neuplatonismus, Schule von Chartres), so konstruiert Sloterdijk
hier ein Problem, das bereits von Plotin gelost worden war. Plotins Erkennt-
nis, dass selbst in den niedersten Seinsbereichen die »Spuren des Einen«
widerstrahlen, lieBe sich anhand der cusanischen Gedanken zur Trinitdt des
Universumsé” dahingehend begriinden, dass im Bereich endlicher Kontrak-
tionen die Aktform nie ohne die materielle Potenz und umgekehrt die ma-
tericlle Potenz nie ohne die Aktform sein kann. Insofern es etwas Chaoti-
sches gibt, wird auch diesem sein Sein von der Aktform gegeben, sonst wire
es schlechterdings nicht. Die Lektiire der betreffenden Kapitel aus De docta
ignorantia hitte Sloterdijk zeigen konnen, dass hier das cusanische »Systemxc
alles andere als endgiiltig scheitert, sondern seine eigentliche Integrations-
kraft beweist: Bei Cusanus werden etwa nicht nur die Aktform, sondern
auch die materielle Potentalitit als Seinsprinzipien begriffen, die im trini-
tarischen Gott ihre absolute Wirklichkeit finden. Da Gott demnach nicht nur
die physische Welt seinsbegriindend durchdringt, sondern auch das Nichts der
materiellen Potentialitit in sich absolut umfasst, ist gerade das Gegenteil von
dem der Fall, was Sloterdijk an Schliissen aus seiner Globusspiellektiire zieht:

el BN 3, % 159,53
22 De docta ign. 11, 7-10: h 1, S. 81-99 [N. 127-155].
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»Dic reale physische Welt gerit, wie gesehen, im neoplatonischen Lichtreich
so sehr in AuBenlage, dass von einem Enthaltensein der Welt in Gott nicht
mehr im Ernst die Rede sein kann. Durch ihre diistere Marginalitit wird die
Welt fiir den zentralen Gott selbst undurchdringlich«. (575)

Was dem Verfasser dieser Zeilen letztlich noch bedenklicher scheint, als
eine derartige Weise des Umgangs mit philosophischen Texten, ist die Tat-
sache, dass man damit gegenwirtig offensichtlich erfolgreich sein kann:
Die Auflagenzahlen sowie die Prisenz nicht nur in Medien und Fernsehen,
sondern auch bei renommierten Verlagen und Kulturinstitutionen, kénnen
Sloterdijk ja nur bestitigen, so weiterzuschreiben. Letztlich ist somit kei-
neswegs ihm ein Vorwutf zu machen, sondern die Diirftigkeit jenes Zeit-
geistes zur Kenntnis zu nehmen, dessen Produkt Sloterdijks Medienphi-
losophie zu sein scheint.
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