Theologische Literaturzeitung

MONATSSCHRIFT FUR DAS GESAMTE GEBIET DER THEOLOGIE UND RELIGIONSWISSENSCHAFT

Herausgegeben von Christoph Markschies

www.thlz.com 151. Jahrgang ¢ Heft 7/8 Juli/August 2026

Judaistik

Neues Testament

Kirchengeschichte: Reformationszeit

Christoph Markschies

»Der Name ihres

Christliche Kunst und Literatur . . .
Mitbegriinders verpflichtet«?

Philosophie, Religionsphilosophie

Judith Girtner und
Systematische Theologie: Dogmatik

Friedhelm Hartenstein

org Jeremias (1939 *—202
Praktische Theologie ] g] ( 939 4ﬂ

Interkulturelle Theologie, Missionswissenschaft



663 THEOLOGISCHE LITERATURZEITUNG 151 (2026) 7/8 664

eine Riickkehr zum eigenen Gegenstand: Der bisher hochgehal-
tenen Religionsfreiheit im liberalen Kontext. Hierfiir dient Jiirgen
Habermas, sozusagen als Kronzeuge. Und das zu Recht. Schlief3-
lich hat die Aufklirung ihr Programm keineswegs verwirklichen
konnen, auch ist Religiositit keineswegs in hegelscher Staatlich-
keit aufgegangen. Im Gegenteil: Das Verhiltnis von Glauben und
Wissen gerit in ein Ungleichgewicht zugunsten spontaner und
nur auf sich selbst griindender Gliubigkeit, Aufklirung scheint
weniger gefragt. Und auch die groien geschichtlichen Glaubens-
traditionen befinden sich keineswegs im Abklingen. Umso mehr
ist das austarierte Verhiltnis von Glauben und Wissen in der auf-
geklirten Tradition bei Moses Mendelssohn von Interesse, der sich
von der Geschichtsphilosophie seiner Zeit um der Religionsfreiheit
willen 16st.

Daher weist diese Dissertation auf ihn zu Recht ganz beson-
ders hin und sieht bei ihm ein Modell fiir andere heute beste-
hende und aktive Glaubensgemeinschaften vorgezeichnet. Inso-
fern ist es der in manchem etwas zu breit angelegten, ja zu an-
spruchsvollen Schrift, die sich aber erlaubt, die bekannten Ge-
wihrleistungen des Grundgesetzes im Abschnitt tiber das Vol-
kerrecht eingangs nur knapp in einer Fufinote zu streifen, doch
gelungen, einen nennenswerten Ertrag anzubieten. Darin liegt ihr
Verdienst. Das muss man festhalten.

Leipzig Helmut Goerlich

Spies, Franca: Das Materielle in Schopfung und Inkarna-
tion. Theologische Erkundungen im Dialog mit Karen Barads
Agentiellem Realismus. Bielfeld: transcript Verlag 2025. 300 S. =
Religionswissenschaft, 51. Kart. EUR 49,00. ISBN 9783837677232.

Franca Spies legt mit ihrer theologischen Studie zu Karen Barads
Agentiellem Realismus eine anspruchsvolle und sorgfiltig gear-
beitete Untersuchung vor, die sich einem in den unterschiedlichs-
ten Disziplinen zunehmend wichtigen Themenfeld widmet: der
Frage nach dem Materiellen, die im Rekurs auf sog. Neue Mate-
rialismen gestellt wird. Theologisch rezipiert S. dieses Thema im
Horizont von Schopfung und Inkarnation. Der Ertrag des Buches
liegt nicht nur in der Aufnahme neumaterialistischer Impulse,
sondern vor allem in dem Versuch, diese systematisch-theologisch
so zu verarbeiten, dass klassische dogmatische Fragestellungen
neu konturiert werden kénnen. Dass S. dafiir Karen Barads Agen-
tiellen Realismus als bevorzugten Gesprichspartner wihl, ist gut
nachvollziehbar. Gerade an Barad lassen sich Relationalitit, Perfor-
mativitit und die Kritik eines »epistemologischen, ontologischen
und ethischen Anthropozentrismus« (10) besonders prignant stu-
dieren. Zugleich macht S. deutlich, dass es ihr nicht um eine ein-
fache Ubernahme, sondern um eine theologisch priifende und
weiterfiihrende Rezeption geht (13 f.41 £.).

S. fiihrt dafiir zunichst kenntnisreich in die Neuen Materialis-
men ein und arbeitet Barads Ansatz in seinen methodologischen,
epistemologischen, ontologischen und ethischen Dimensionen
differenziert und im Gesprich mit Donna Haraway, Niels Bohr,
Judith Butler und Emmanuel Levinas heraus. Dabei wird deutlich,
weshalb S. gerade Schopfung und Inkarnation als dogmatische To-
poi auswihlt: Beide verhandeln auf je eigene Weise das Verhiltnis
von Gott, Welt und Mensch im Kontext materieller Wirklichkeit
(34—41). Dabei wird das Materielle nicht als isolierte und naive
Dinghaftigkeit verstanden, sondern als Teil materiell-diskursiver
Konstellationen und Prozesse (44). Entsprechend kennzeichnet
S. den sog. »materialist turn« im Kern als »relational turn« (267):
Im Zentrum steht also nicht die Materie als solche, sondern die

relationale und diskursive Bedeutung von Materialitit, die not-
wendigerweise auch theologische Dimension hat, denn sie trifft
»offensichtlich auf die theologische Grundrelation: das Verhiltnis
von Gott und Welt« (267). So gelingt es S. nicht nur, die Frage nach
dem Materiellen aus dualistischen Verengungen herauszuschilen,
ohne sie monistisch aufzuldsen (10.44 f.), sondern sie ermdglicht
zugleich den Anschluss an theologische Debatten.

Ein zentrales Thema der Auseinandersetzung mit dem Neuen
Materialismus ist die Kritik am Anthropozentrismus, die neuma-
terialistischen Theorien innewohnt. S. widmet sich diesem Thema
im Zusammenhang theologischer Anthropologie und der anthro-
pologischen Wende und plidiert weder fiir ein schlichtes Zurtick
hinter anthropologische Einsichten noch fiir deren ungebrochene
Fortschreibung. Vielmehr fragt S., an welchen Stellen das anthro-
pologische Paradigma erkenntnisleitend und unverzichtbar bleibt
und wo es soteriologisch oder schopfungstheologisch zu Veren-
gungen und Ausschliissen gefiihrt hat (35-38.265-271).

Im schépfungstheologischen Teil liest S. Schopfung sodann
nicht primir als Aussage tiber einen fernen Anfang, sondern als ge-
genwarts- und zukunftsbezogenes Orientierungswissen; sie fragt
nach der »lebensdienlichen Ordnung der Welt« (145) angesichts
eines drohenden Chaos. Von hier aus erhilt auch die leitende Kate-
gorie der Lebensdienlichkeit ihr Gewicht. Die Rede von der Schop-
fung dient dann theologisch nicht in erster Linie als Erklirung
eines Ursprungs, sondern fungiert als Deutung der Wirklichkeit
im Horizont eines guten, dem Leben dienenden Ziels (145.169-179).
Diese Akzentuierung 6ffnet schopfungstheologische Aussagen fiir
ethische und politische Fragen, ohne sie darin aufgehen zu lassen —
auch wenn die genaue theologische und philosophische Grund-
lage fiir diese Figur hitte deutlicher hergeleitet und dargestellt
werden konnen. Grundsitzlich aber gilt: Die Schopfungslehre
wird nicht romantisiert, sondern als kritische Deutungspraxis in-
stalliert, die Ausschliisse und lebensfeindliche Strukturen sichtbar
machen kann (174 f.). Weiterfiihrend ist in diesem Zusammenhang
auch, wie S. Barads Denkfiguren schopfungstheologisch umar-
beitet, wenn sie etwa »die Lebensdienlichkeit der Schopfung als
ko-kreatives Handeln zu verstehen« (184) sucht und damit das Ver-
hilenis von gottlichem und geschépflichem Wirken neu perspekti-
viert. Ebenso zentral ist ihre Uberlegung, dass Theologie selbst als
eingebundene Praxis zu verstehen ist, die Wirklichkeit nicht nur
beschreibt, sondern performativ mitgestaltet (170-172).

Im christologisch-soteriologischen Teil richtet S. den Blick auf
die Spannung zwischen der Partikularitit Jesu und der univer-
salen Reichweite des Heilsgeschehens (194 f.). Im Gesprich mit
Barad gewinnt Inkarnation eine entgrenzende und zugleich mate-
rialsensible Kontur: Gottes Zuwendung vollzieht sich nicht unter
Absehung von Verletzbarkeit, Leiblichkeit und konkreter Weltver-
strickung, sondern gerade in ihnen. Damit wird die Inkarnation
als heilshafte Verkorperung Gottes in der Welt theologisch und
zugleich politisch lesbar (222-224). S. verengt dabei die soteriolo-
gische Perspektive nicht individualistisch, sondern weitet sie auf
die Schopfung als ganze aus. Heil erscheint vor dem skizzierten
Hintergrund als eine Wirklichkeit, die sich daran bemessen lassen
muss, ob sie verworfenes, verletzliches und bedrohtes Leben in den
Horizont der Anerkennung riickt (242). Von hier aus gewinnt auch
die politische Zuspitzung des Buches ihr Profil. Soteriologie kann,
wie S. mit Nachdruck zeigt, nicht unpolitisch gedacht werden; ihre
Pointe liegt vielmehr darin, die eigenen Ausschlussmechanismen
zu unterlaufen. Prignant heif3t es: »Paradoxerweise wird das zen-
trale Kriterium einer so verstandenen politischen Soteriologie da-
rin bestehen miissen, ihre eigenen grenzziehenden Praktiken und
Strukturen der Verwerfung zu korrigieren bzw. zu unterlaufenc

(242).
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Mit Blick auf das Gesprich mit Barad ist dariiber hinaus zu
bemerken, dass die Studie ihre kritische Distanz nicht verliert. S.
benennt die Schwichen des Agentiellen Realismus mit der notigen
Klarheit - die umstrittene Reichweite der quantenphysikalischen
Beztige (112-116), die Schwierigkeiten eines teils tiberdehnten Ma-
teriebegriffs (117-124) und die ethischen Probleme einer zu schwa-
chen Bestimmung von Subjektivitit und normativen Gehalten
(125-133) - und bezieht diese Grenzen in ihre Uberlegungen mit ein.

Insgesamt ist Das Materielle in Schopfung und Inkarnation ein
wichtiger Beitrag innerhalb der gegenwirtigen systematischen
Theologie - nicht nur im Bereich katholischer Theologie. Das Buch
tiberzeugt durch begriffliche Sorgfalt und den Mut, dogmatische
Tradition mit gegenwirtigen Debatten ins Gesprich zu bringen.
Und zwar so, dass auch im Gesprich mit dem Ansatz Barads die
Denklogik der theologischen Topoi Schépfung und Inkarnation
erhalten bleibt. Weiterfiihrend erscheint dabei auch die politische
und ethische Offnung der behandelten theologischen Termini,
denn dadurch wird nicht nur die Méglichkeit einer Reflexion der
Theologie auf ihre eigenen epistemischen Grundlagen geschaffen,
sondern zugleich die Anniherung an andere Disziplinen erreicht.
So erweist sich das Buch als ein Beitrag, der der systematischen
Theologie neue Moglichkeiten der Selbstverstindigung im Ge-
sprich mit gegenwirtigen philosophischen und politischen De-
batten eréffnet.

Berlin Nicole Kunkel

Christliche Kunst und Literatur

Buss, Franca: Lebenszeichen. Erinnerungsstiftung und Jenseits-
hoffnung in der Grabmalkultur des 18. Jahrhunderts. Berlin: De
Gruyter 2025. 384 S. m. 88 farb. Abb. = Ars et Scientia, 31. Geb.
EUR 82,00. ISBN 9783689241902

Durch den Tod einer Person entsteht eine Leerstelle, dies ist eine
allgemein anerkannte Tatsache; im 18. Jh. trat durch die Verdrin-
gung des Todes aus dem (Stadt-)Raum und der Kultur eine weitere
Leerstelle hinzu. Tod und Trauer wurden im Klassizismus in Ab-
kehr vom Barock als verschwiegen und undarstellbar angesehen,
dadurch wurde der Tod zum paradigmatischen Motiv der Refle-
xion tiber die Zeichenhaftigkeit der Kunst und der Darstellbarkeit
des Undarstellbaren. Bei dieser Entwicklung setzt die im Septem-
ber 2025 in der Reihe »Ars et Scientia« verdffentlichte Dissertation
von Franca Buss an.

Die von der Gerda-Henkel-Stiftung geforderte und 2024 mit
dem Deubner-Preis des Verbandes fiir Kunstgeschichte e.V. ausge-
zeichnete Studie untersucht, mit welchen Kompensationsstrate-
gien in der Sepulkralkunst des 18. Jh.s dem verinderten Verhiltnis
zum Tod, das laut B. zu einer »doppelten Leerstelle« (16) gefiihrt
habe, begegnet wurde. Zudem werden die kiinstlerische Refle-
xion tiber die Darstellbarkeit von Tod und Auferstehung sowie die
greifbaren Jenseitsvorstellungen beleuchtet. Der paradox anmu-
tende Titel »Lebenszeichen« begriindet sich in der Zielsetzung, die
teleologische Vorstellung von der Verdringung des Todes aus dem
kulturellen Bewusstsein im 18. Jh. und dem Entstehen eines kor-
perlosen Denkens zu widerlegen (39), indem B. anhand der Grab-
malkultur das Bemtihen, »die Toten prisent und damit lebendig
zu halten« (303), herausarbeitet. Die kunsthistorische Analyse der
Sepulkralkunst erfolgt aus einer mentalititsgeschichtlichen Per-
spektive. Dabei zieht B. zur Beleuchtung ihrer Fragestellung neben

Grabmilern und Entwiirfen zur Sepulkralkultur literarische und
philosophische Schriften als Quellen der Mentalititsgeschichte
heran. Thre Fragestellung erortert B. im Sinne der Miniaturisie-
rung anhand von Fallbeispielen, wobei sie gezielt bekannte Grab-
miler auswihlte, da die breite Aufmerksamkeit und Rezeption,
die diese erfahren hitten, von der Brisanz des in der Studie un-
tersuchten Fragenhorizonts zeugen wiirden (36). Dabei stellt sich
die Frage, wie reprisentativ diese bereits durch die Zeitgenossen
als herausstechend wahrgenommenen Grabmiler fiir ihre Ent-
stehungszeit sind. Aufgrund der Bekanntheit der ausgewihlten
Beispiele kann B. sich in den meisten Fillen auf vorhergegangene
Untersuchungen stiitzen, die sie erfolgreich konstruktiv weiter-
fiihrt und sie zur Beantwortung der von ihr neu entwickelten
Fragestellung verbindet. Dabei identifiziert sie vier Kompensa-
tionsstrategien: Allegorisierung, Sentimentalisierung, Poetisie-
rung und Naturalisierung (303). Entlang dieser vier Strategien ist
auch die Untersuchung in vier als Einzelstudien konzipierte Kapi-
tel mit anschlieender Schlussbetrachtung gegliedert.

Im ersten Kapitel wird die Allegorisierung als Ostentation an-
hand von einzelnen Ausstattungsstiicken (Pudicizia, Disinganno,
Cristo velato, die Anatomischen Maschinen) der Cappella Sanseve-
ro in Neapel unter Verweis auf die Theorie von Walter Benjamins
herausgearbeitet. Ein Unterkapitel widmet sich der Spektakulari-
sierung der Auferstehung am Beispiel des Grabmals fiir Cecco di
Sangro, wobei weitere Beispiele fiir Auferstehungsdarstellungen
herangezogen werden, die aus verschiedenen medialen und the-
matischen Zusammenhingen stammten, eines der Beispiele zeigt
zudem das Schreiten in den Sarg statt der Auferstehung aus die-
sem.

Als Sentimentalisierung benennt B. die subjektivierte und an-
teilnehmende Rezeption (123 f.), die sie anhand des Grabmals von
Johann Nahl d. A. fiir Maria Magdalena Langhans beleuchtet. In
Anlehnung an Werner Buschs Verstindnis des sentimentalisti-
schen Bildes deutet B. die Sentimentalisierung als Strategie, »den
Bruch zwischen den Lebenden und Toten durch (Be-)Rtihrung und
Idealisierung zu heilen und den persénlichen Schmerz durch ehe-
liche, familiire und freundschaftliche Liebe zu tiberwinden« (124).
Die Rezeption wird mit der »intendierte[n] Bedeutung« (123) des
Grabmals abgeglichen, die auch in der Struktur des Kapitels mit-
einander verflochten sind. Dabei stellt die von B. herausgearbeite-
te Bedeutung aufgrund fehlender Aussagen Nahls diesbeziiglich
eine Interpretation dar. Auch die Deutung des Grabmals als Aus-
druck des pietistischen Glaubens (140) bleibt aufgrund fehlender
Zeugnisse tiber den personlichen Glauben des Bildhauers oder des
Auftraggebers eine zwar plausible, aber nicht belegbare These. Die
Grabschrift und die Auswahl der darin zitierten Verse des nicht
pictistischen Albrecht Haller kénnten zur Uberpriifung der These
herangezogen werden.

Als dritte Strategie wird die Poetisierung des Todes benannt;
nach Jean Baudrillard wird der Tod als Simulakrum verstanden
und die Darstellung des Todes und der Toten »im Spannungsfeld
von Nacherzihlung und Poesis« verortet (180.234). Die Auferste-
hung werde im »Modus »als ob« (303) dargestellt. Die Poetisierung
durch die figtirliche Darstellung wird anhand der Grabmiler von
John Flaxman fiir Sarah Morley und Agnes Cromwell, die beide die
Auferstehung der jeweils Verstorbenen zeigen, erarbeitet. Bei der
Betrachtung der Grabstitte der Familie Klopstock steht die Ana-
lyse der Grabinschrift fiir Meta Klopstock im Fokus, die in das von
Friedrich Gottlieb Klopstock und seiner ersten Gattin Meta entwi-
ckelte Konzept der Vergegenwirtigung durch Schrift und Buchsta-
ben (219) und der Fastwirklichkeit (223) eingebettet wird.

Die Naturalisierung als letzte Kompensationsstrategie wird
als Wiedersichtbarmachung der Verstorbenen durch die Nutzung
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Unterscheidung von Bedeutung und Prisenz, die Hans Ulrich G. u.
a. in »Diesseits der Hermeneutik« (2004) vorlegte. Die lebenswelt-
liche Dichte der Beschreibungen ist beeindruckend, auch iibrigens
fiir diejenigen, die G.s dsthetische Vorlieben eher nicht teilen. In
Sachen seiner auf (christliche) Theologie bezogenen Erwigungen
ist G. allerdings erstaunlich schlecht informiert. So richtig es ist,
dass das Christentum die Menschwerdung Gottes behauptet, so
deutlich fehlt die eschatologische Textur dieses Konzepts. Auch
ist es willktirlich, die Eucharistie auf die Stimme des Priesters zu
reduzieren. In der Folge geht nicht nur der Gesamtcharakter der
Messe verloren, sondern auch das Sensorium dafiir, was evan-
gelisch »das Wort« sein konnte. Es ist bedauerlich, dass auf diese
Weise wenig mehr herauskommt als die allgemeinplatzartige Cha-
rakterisierung des Judentums als Gottsuche, des (katholischen)
Christentums als Prisenzreligion und des Islams als regelhafter
Substitution der Abwesenheit Gottes.

Heidelberg Martin Hailer

Hauffe, Marybeth: The Text of Handel’s Messiah. A time Cap-
sule of Early Modern Textual Criticism. Leipzig: Evangelische
Verlagsanstalt 2025. Kart. 258 S. EUR 128,00. ISBN 9783374076208.

Die besondere Leistung der Wuppertaler Dissertation von Ma-
rybeth Hauffe, die in den USA musikwissenschaftlich und theo-
logisch ausgebildet wurde, besteht darin, historisch projizierte
Ideologie durch Philologie auszuhebeln. Der Musikologe Micha-
el Marissen hatte in Artikeln und einem Buch (2014) behauptet,
der Text des Messiah und speziell der Halleluja-Chor seien zwar
nicht radikal antisemitisch, driickten aber doch die Freude tiber
den Niedergang des Judentums seit der prophezeiten Zerstérung
des Tempel 70 n. Chr. aus; der klar antijiidische Messiasbeweis des
Bischofs Richard Kidder von 1684, den Hindels Librettist Charles
Jennens besaf3, sei die Blaupause fiir Jennens’ Messiah-Text gewe-
sen. Die bereits geduflerte Kritik an dieser Ableitung gentigt der
Vin. nicht, und das mit guten Griinden. Thre Beweisfiihrung ist
eine strikt philologisch-historische — was dem Leser freilich 3340
Anmerkungen (teils tiber mehrere Seiten) und eine fast 8o Seiten
lange Bibliographie zumutet.

Die Kritiker Marisson’s, aber auch der penible Rekonstrukteur
der theologischen Bibliothek Jennens’, der dem Messiah ebenfalls
antijtidische Tendenz zuschrieb (Tassilo Ehrhardt, Hindels Mes-
siah, 2007), und auch Rez. in einer Einfiihrung 2007 unterstellten,
dass die (nur aus der Bibel genommenen) Texte des Messiah die
der King James Version und der Psalmen-Ubersetzung des Book
of Common Prayer (17-22) seien. Die Vin. vergleicht genauer und
findet 26 Varianten, 16 von der KJV und 10 vom Book of Common
Prayer. Nachdem auch die Schreibweise »Messiah« (mdglich war
auch »Messias«) zu ntitzlichen Hinweisen auf Jennens’ religions-
politisches Umfeld veranlasst (22-36), entdeckt die Vfn. eine wei-
tere Variante auf den Titelblittern des Textbuches, die sie als ab-
sichtlich erkliren kann (36-50).

Nach der Biographie Jennens’, die ihn — auch fiir den Rezen-
senten {iberraschend klar — als politisch und kirchlich nonkon-
formen, aber mit vielen Gesinnungsfreunden auch praktisch ver-
netzten Non-Juror profiliert (13-16), besteht die Hauptarbeit darin,
die Varianten in den Kontext der vielen Bibelausgaben, -tiberset-
zungen und -kommentare zu stellen und zu gewichten, die Jen-
nens in seiner reichen Bibliothek finden konnte und die ihm den
Zugang zu griechischen, lateinischen, hebriischen, aramiischen
und syrischen Quellen gab. Die Ausgaben begannen mit Erasmus
1516/35, Ben Hayyim (1524/25), P.-R. Olivétan (1535), R. Estienne

(1546/51), ]. Calvin (1562) und T. Beza (1565) und enden mit dem No-
vum Testamentum Graecum von John Mill (1710). Ubersetzungen
lagen vor in der Wicliff-Bibel (ca. 1410), den Ubersetzungen Luthers
(1522/34/45) und Piscators (1584) bis zur KJV (1611), den Polyglotten
(z. B. Walton 1654/7), der textkritisch kommentierten Septuaginta
(J.E. Grabe, 1717/20) und in der Peshitta, der syrischen Ubersetzung
eines protomasoretischen Textes, die Jennens mehrfach, auch bei
Ephraim dem Syrer (ed. 1709) einsehen konnte.

In vergleichenden Tabellen notiert, ist das Ergebnis, dass von
den insgesamt 27 Varianten 14 irrelevante Anpassungen, aber 13
echte Textvarianten darstellen. Der springende Punkt ist, dass die
Quellen aller Varianten in der o. a. LXX und NT notiert sind, ebenso
(mit Ausnahme der auf dem Titelblatt) auch in der Peshitta, dass
Jennens also textkritisch gearbeitet hat (140-143). Dies belegt die
Vfn., nachdem sie auf die Prioritit der Bibellesung fiir die angli-
kanischen und die Non-juror-Gemeinden hingewiesen sowie die
theologische Bibliothek Jennens’ vorgestellt hat (145-157) ausfiihr-
lich fiir die genannten Texte, wobei sie die enorme Bedeutung des
samaritanischen Pentateuch und des Codex Alexandrinus fiir Gra-
be und fiir Jennens eigens hervorhebt (158-164).

Die Vfn. beurteilt den Messiah somit als ein textkritisch (friih-)
modernes Werk und Jennens als den dritten Autor nach Edward
Wells (1709/28) und Daniel Mace (1729), der anders als der berithmte
Richard Bentley und noch vor J. S. Semler oder J. ]. Griesbach die
Basisannahme eines einzigen Bibeltextes hinter sich liefs. Sympa-
thisch auch, dass die Vfn. den Messiah, auch die Schreibung von
»Messiah« oder »hallelujah« nicht philosemitisch heroisiert sehen
mochte. Er ist eine »time capsule« der frithmodernen Textkritik
(164-177). Das Buch beeindruckt durch Sprachen- und Literatur-
kenntnis; dass Quellen und Forschungsliteratur (179-258!) nicht
getrennt aufgefiihrt sind, nimm¢t man hin.

Uttenreuth Walter Sparn

Systematische Theologie: Dogmatik

Bieger, Eckhard: Zwischen Urknall und Ewigkeit. Naturalis-
mus - Evolution — Theodizee — Eucharistie. Miinster: Aschen-
dorff Verlag 2025. VI, 176 S. Kart. EUR 24,00. ISBN 9783402251621.

Bei dem zu besprechenden Werk handelt es sich um ein an ein
breites Publikum gerichtetes Bindchen des Paters Dr. Eckhard Bie-
ger SJ, der vor allen Dingen als Medienbeauftragter der Deutschen
Bischofskonferenz titig war und eine Zeit lang das Medienstu-
dienprogramm der Hochschule St. Georgen leitete. In seinem
Biichlein setzt er sich mit den Grundlagen und Erkenntnissen
physikalischer Kosmologie auseinander, um von daher neue Per-
spektiven auf theologische Zusammenhinge zu gewinnen. Der
Untertitel gibt die Stichworte der vier Hauptteile des Biichleins
wieder. Im ersten Teil geht es um eine Auseinandersetzung mit
dem Naturalismus und einem naturalistischen Verstindnis von
Materie, im zweiten um das Verhiltnis von Evolution und Schép-
fung, im dritten um die Theodizeefrage und den Freiheitsbegriff,
sowie im vierten unter der Uberschrift »Okumene und Physik«
letztlich um ein sich 6kumenisch 6ffnen wollendes Eucharistie-
verstindnis. Dem schlief3t sich ein kurzer ftinfter Teil an, der unter
dem Stichwort »Wirklichkeit« das ganze Vorhaben noch einmal
reflektiert, manches rekapituliert und auf das vom Vf. intendierte
Gesprich von Naturwissenschaften und Theologie anwendet. Ein
Index oder ein wissenschaftlicher Apparat fehlen ebenso wie der
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Verweis auf andere Literatur, da das Werk ja auch nicht fiir einen
eigentlich Fachdiskurs gedachtist. Auf zwei Seiten am Schluss legt
der VE. offen, welche Texte, vor allem aber welche Gespriche ihn
fiir seine eigene Position besonders angeregt haben.

Im Einzelnen bieten die Ausfithrungen des Vf.s wenig, was man
nicht bei anderen und in anderen Zusammenhingen auch schon
gelesen hat. Dabei geht der Vf. oft sehr assoziativ und sprunghaft
vor. Bei der im ersten Teil vorgefiihrten Materialismusanalyse und
-kritik geht zum Beispiel die Behandlung der Relevanz von Nahtod-
erfahrungen tibergangslos in Bemerkungen zur Marktwirtschaft
tiber, die eine Marxismus- und Kommunismuskritik enthalten und
in Uberlegungen zur von der Religion bewahrten »Gerechtigkeit«
miinden, die als »Leitidee |...] erst mit dem Ackerbau erkannt« (12)
wurde. Das hat alles wenig analytische Kraft und ist auch oft histo-
risch und ideengeschichtlich problematisch. In Bezug auf die Mate-
rie wird festgehalten, dass sie mehr kann, als der Materialismus ihr
gemeinhin zutraut: ihre »Grundsubstanz [...] ist Energie« (19) — was
immer das heifSen mag. Sie muss selbst einen Ursprung haben und
kann dem Menschen keinen Sinn liefern. Der Mensch aber ist das
durch Freiheit charakterisierte Wesen, das zugleich die Naturge-
setze mit Hilfe der Mathematik erkennen kann. Das veranlasst den
Vf. zu der These: »Es gibt etwas im Kopf des Menschen, was er in der
Materie wiederfindet.« (32) Leider kommt diese wissenschafts- und
erkenntnistheoretisch hdchst zweifelhafte Redeweise, dass sich das
»Geistige« irgendwie (wie in einem Behilter?) im Kopf befinde, in
dem Biichlein immer wieder vor. Vor allem in den Schlussbemer-
kungen wird dies dahin zum Fazit des Buches entwickelt, dass die
Entwicklung einer neuen Weltsicht, derer wir so dringend bedtirf-
ten, »in unseren Kopfen passieren« miisse. SchliefSlich seien »wir mit
einem grofden Gehirn ausgestattet, jedoch »ist unser Kopf nicht so
entwickelt, uns vor dem Klimakollaps zu bewahren und die Dro-
hung mit Atomwaffen aus der Menschenwelt zu verbannenc. Des-
halb, so das Fazit des Buches, »brauchen wir in unserem Kopf etwas
Neues« (168). Dieses »Neue« soll dann darin bestehen, Materie und
Bewusstsein nicht als zwei Wirklichkeiten zu denken und Individu-
alitit mit dem Ganzen der Natur und der Kulturen zu verbinden.
Diese - erwartbare — neue Perspektive soll durch eine Vermihlung
von Naturwissenschaften und Freiheit auf Gott hin entwickelt wer-
den. Uber diese Absichtserklirung fiihren die Bemerkungen des Vf.s
allerdings kaum hinaus.

Im zweiten Teil geht es um die Evolution. Dieses Konzept wird
tiber die Entwicklung der Lebewesen auf unserem Planeten hinaus
erweitert mit der These, dass »die Natur« tiberhaupt »auf Weiter-
entwicklung angelegt« sei, und dies wird sogleich als Hoherent-
wicklung charakterisiert: »Evolution heifst Hoherentwicklung.«
(39) Von dieser heifdt es dann noch, sie habe »offensichtlich ein Ziel«
(45). Dies soll eine neue Basis fiir die Deutung des Menschen und
damit fiir Philosophie und Theologie liefern, denn diese zielori-
entierte und Freiheit hervorbringende »Hoherentwicklung« kann
nicht durch »Zufall« erklirt werden. Dafiir, so behauptet der Vf.,
muss ein Plan vorausgesetzt werden, und jeder Plan setzt eine In-
telligenz voraus, die ihn auf das gesetzte Ziel hin entwirft. Einen
Konstruktionsplan fiir die erste Zelle sowie fiir den Menschenaf-
fen, so mochte der Vf. vermuten, muss es schon »vor« dem Urknall
gegeben haben. Von daher wird ein teleologisches Gesamtbild der
Evolution entwickelt mit der Freiheit des Menschen als Zielpunkt.
Freiheit ihrerseits griinde in der Individualitit des Menschen,
wobei die »Einmaligkeit meines Fingerabdrucks und meiner Iris«
zeigen sollen, »dass ich einmalig und fiir andere unersetzbar bin«
(64). Die Entwicklung dieses je einmaligen Menschen zu einer Per-
sonlichkeit aber sei das Thema der Religionen, die sich ihrerseits
entwickeln kénnen. Dabei insinuiert der Vf. wiederholt, dass es vor
allen Dingen das Christentum sei, das zu der anstehenden Hoher-

entwicklung in der Lage ist, wihrend die jiidische Religion sich
nicht ins Universale 6ffne und der Islam ohne die Inkarnations-
lehre im Dualismus der spitantiken Gnosis hingen bleibe (81.167).

Im dritten Teil geht es um die Theodizeefrage. Kurz gefasst
argumentiert der Vf. so, dass Gott einer »Logik von Diktaturenc
(174) folgen wiirde, wenn er in den Weltenlauf eingreifen wiirde,
um Ubel und Béses zu verhindern. Das Bose liege in der Verant-
wortung der Freiheit des Menschen und habe seine Wurzel in des-
sen affektiver Grundstruktur, die es wie ein Virus befillt, und es
duflert sich als Eifersucht und Rivalitit. Das sind fiir den Vf. z. B.
auch die Wurzeln des Kriegs in der Ukraine. Jesus ist dann nicht
wegen der Stinden der Menschen gestorben, sondern um die Ver-
breitung dieses Virus zu unterbrechen. Letztlich zeige das Neue
Testament, dass das Gute nachhaltiger wirkt — auch ohne Gottes
Eingreifen. Gott steht vielmehr fiir die Anerkennung der Einma-
ligkeit und Freiheit des Menschen und das damit verbundene und
sich im Gewissen meldende Gefiihl absoluter Geltung.

Der vierte Teil geht dann zur christlichen Theologie tiber und
entwickelt Uberlegungen zu einer auf der Grundlage naturwis-
senschaftlich inspirierter Uberlegungen neu zu begriindenden
Okumene zwischen Katholiken und Protestanten. Zuriickgefiihrt
wird das Auseinandergehen von Katholizismus und Protestantis-
mus auf den Nominalismus, der nicht nur Luther beeinflusste,
sondern auch zur Entstehung der neuzeitlichen Naturwissen-
schaften beitrug. Eine 6kumenische Verstindigung im Verbund
mit einer Offnung zu den Naturwissenschaften sei deshalb noch
nicht gelungen, weil »noch keine neue Philosophie entworfen ist,
die tiber das 13. und 14. Jh. hinausgeht« (135). Entscheidend wire es,
ein neues Verstindnis von Materie zu entwickeln, das zwischen
Luthertum bzw. Reformiertentum und der katholischen Trans-
substantiation vermitteln konnte. Dazu miisste das Wirklichkeits-
verstindnis der modernen Physik herangezogen werden, um die
Eucharistie in ihrer Dramaturgie als Begegnung mit dem leben-
digen Auferstandenen verstehen zu konnen.

Die Darstellung sollte deutlich gemacht haben, dass der Rezen-
sent bei mancher Sympathie fiir das grundsitzliche Anliegen grofie
Vorbehalte gegentiber den in diesem Btichlein vorgetragenen
Thesen hat, und zwar sowohl aus naturwissenschaftlich-wissen-
schaftstheoretischen als auch philosophischen und theologischen
Griinden. Auch wenn man berticksichtigt, dass es sich um ein an
ein breites Publikum gerichtetes Biichlein handelt, kommen doch
so viele problematische Thesen darin vor, dass man sich fragen
muss, ob es dem eigenen Anliegen, das Gesprich zwischen Theo-
logie und Naturwissenschaften oder auch nur das 6kumenische
Gesprich konstruktiv zu férdern, wirklich einen guten Dienst tut.
Hinzu kommt, dass einige sprachliche Hirten bis hin zu Schreib-
fehlern und offensichtlich redaktionellen Anmerkungen (z.B.
7.15.84) stehengeblieben sind und deshalb die Lektiire nicht immer
ein Vergniigen ist.

Halle/Wittenberg Dirk Evers

Hamilton, Nadine: Eine Ontologie des Namens Gottes. Zur
Wiedergewinnung christologischer Grundgedanken. Tiibin-
gen: Mohr Siebeck 2025. XI, 368 S. = Dogmatik in der Moderne,
58. Kart. EUR 109,00. ISBN 9783161636592

Die aus ihrer im Dezember 2022 in Erlangen-Niirnberg vorge-
legten Habilitationsschrift hervorgegangene und nur geringfii-
gig tiberarbeitete Monographie der evangelischen Systematikerin
Nadine Hamilton vertritt eine klare These: Christologie ist nicht
blof3 die Artikulation eines bestimmten gliubigen Selbstverstind-
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Rosenhauer, Sarah, Schiefen, Fana, Taxacher, Gregor, u. Aurica
Jax: Ist der Tod das Ende? Griinde fiir die christliche Hoff-
nung. Ein Streitgesprich. Freiburg i. Br.: Herder 2025. 176 S. Kart.
EUR 18,00. ISBN 9783451025266.

»Der kirchlich verkiindigte Himmel (wenn er denn tiberhaupt
noch verkiindet wird) hat stark an Attraktivitit eingebtifSt.« (Taxa-
cher 134) Es scheint strittig zu werden, ob das Christentum tiber-
haupt »die Ressourcen fiir eine angemessene Trauerarbeit bieten
kanne (Schiefen 43). In dieser Situation rit der vorliegende Aufsatz-
band, Auferstehung anders zu denken, denn als eine ins zeitlich
Unendliche gesteigerte Fortexistenz der Seele, die ohnehin solip-
sistisch wire (Rosenhauer 73) und damit das vermissen wiirde, was
den Wunsch nach Fortleben erst begriindet.

Ein »Streitgesprich« wird im Untertitel angekiindigt, bei dem
die Kritiker immer das letzte Wort behalten: In diesem interes-
santen Format der widersprochenen Beitrige hebt der Band die
Fragilitit eschatologischer Modellierung hervor: Vier katholische
Artikel werden von den drei jeweiligen Ko-Autoren fair und sach-
gemif$ an die Grenze gefiihrt, was tiber das Leben angesichts des
Todes gesagt werden kann. Mit diesem beabsichtigten Format
dominieren beim Leseeindruck die Aporien eschatologischer Hoff-
nungsbilder: Schon die biblischen Beztige, da Eschatologie herme-
neutisch immer »auf einen schon gegebenen Sprach-Raum von
VerheifSungen zurtick[]greifen« miisse (Taxacher 124), blieben »be-
wusst uneindeutig« (106). In seinem Aufbau des Buches wird diese
Uneindeutigkeit zum Widerspruch gesteigert.

Der Band nimmt Eschatologie dabei so in den Blick, »dass Theo-
logie nicht ohne ihre politische Dimension denkbar istg, so die Vf.
im gemeinsamen Vorwort (8). Trauer tiber den Tod geliebter An-
gehoriger kommt zwar vor und wird vor allem von Schiefen im
Anschluss an Reckwitz und Ricoeur als Verlusterfahrung gedeutet.
Aber insgesamt spielt der Tod eine tiberraschend geringe Rolle in
diesem Buch. Im Mittelpunkt stehen vielmehr Opfer politischer
Gewalt (Schiefen, 27, Rosenhauer 75, Jax 156) und das dkologische
Beziehungsnetz des Kosmos (vor allem Taxacher, aber auch Rosen-
hauer 66, Jax 152). Die Aufsitze interpretieren Eschatologie allge-
mein als Uberwindung von Leid, bei dem der Tod lediglich ein Fall
neben anderen zu sein scheint.

»Die zerstorerische Macht des Todes besteht nicht im biolo-
gischen Verfall« (Rosenhauer 71). Kosmisch ist er nach Jax lediglich
eine Metamorphose (151), die, wenn sie angenommen werde, dem
Tod seine Bedrohlichkeit nehme (153). Mit solchen Statements deu-
tet das Buch »Ist der Tod das Ende?« en passant an, um wessen Ende
es eigentlich geht: Heillose Beziehungen, Schuld und Stinde (Schie-
fen 25, Rosenhauer 85 und 139), ontologische Trennung (Jax 152)
werden beendet, die Welt dagegen vollendet (Taxacher 121). Strittig
bleibt — auch unter den Autoren selbst —, ob auch das menschliche
Individuum beendet (Rosenhauer 77) oder vollendet (Schiefen ge-
gen Rosenhauer 93, Taxacher 123) oder ob es schlieSlich dadurch
vollendet wird, dass es beendet wird. »Zugleich betonen alle Beitri-
ge die Leiblichkeit der Auferstehungg, betont das Vorwort (8). Der
Leib ist aber in allen Beitrigen dkologisch-relational »immer schon
aufden/draufien, zerdehnt, geradezu iibergangslos in die Welt dif-
fundierend« (Taxacher 114). Das Individuelle, »die Je-Besonderheit
der Schépfungsgestalten« (136) wird dagegen im Hinblick auf die
leibliche Auferstehung eher beschworen als eingeldst, wie die Kri-
tiken belegen (Schiefen gegen Rosenhauer 93, Rosenhauer gegen
Taxacher 139 und Jax 173, Taxacher gegen Schiefen 50).

Das transhumanistische Gegenbild wird aufgrund seiner Leib-
feindlichkeit abgelehnt (Schiefen 35-38, Rosenhauer 6o f., Taxacher
120), dabei m. E. jedoch die menschliche Vulnerabilitit gelegentlich
verklirt (Schiefen 37, Rosenhauer 61, kritisch Jax 98 und Taxacher

131). Wenn Auferstehung leiblich ist, aber Leiblichkeit Verletzlich-
keit bedeutet, wie kann dann die leibliche Auferstehung »Heilung,
Versohnung, Erlosung« sein (Rosenhauer 77), und wie kann das in-
dividuelle Leben »in eine Dimension der Ewigkeit tiberftihrt« wer-
den (Schiefen 35) oder die Leiber »von der Todverfallenheit« befreit
sein (Taxacher 122)? Jax bringt die Kritik auf den Punkt: »Sind die
schillernden Cyberwelten [...] nicht doch faszinierender als Armurt,
Gewalt und die 6kologische Katastrophe?« (98)

Immer wieder stellen die Beitrige ein metaphysisches Verstind-
nis der Unsterblichkeit der Seele einer leiblichen Auferstehung so
gegentiber, dass die Alternative unklar bleibt: Nach Taxacher gehe
es Paulus »nicht um die metaphysische Frage, wie Korper in eine
tiber-materielle, jenseitige, ewige Welt eingehen konnen. Es geht
vielmehr darum, dass die Erl6sten in der Auferstehung von [...] den
auch in die Leiber eingezeichneten Folgen der Stinde befreit sind«
(122). Wire das nicht auch der Fall, wenn die K6rper in eine »tiber-
materielle, jenseitige, ewige Welt eingehen«? Rosenhauer zufolge
fiigt das biblische Zeugnis mit der Auferstehung Jesu »nicht etwas
Neues hinzul] [...]. Sie bestitigen das, was er in seinem Leben mit
den Menschen und seinem Sterben am Kreuz bezeugt und verge-
genwirtigt hat.« (69) Was aber bedeutet »bestitigen« oder gar »vor
Gott heil werden« (73), wenn unser irdisches Leben mit dem Tod
rendgiiltig vorbei« ist (77)? Dann ist Auferstehung nichts, was es
nicht schon in der Welt gegeben hitte. Was gibe es da noch zu
hoffen? Schiefen kommentiert zu Recht: »Wie kann Unendlichkeit
nicht im Sinne einer Verewigung des Bestehenden [...] gehofft wer-
den?«(93)

Ist dann der Tod nur fiir Gott nicht das Ende, etwa weil - mit
Taxacher - der »Geist«, den Gott im Tod zurticknimmt, »immer der
Gottes warc (111)? Dann wiirde sich mit dem Tod eines Individu-
ums fiir Gott nichts indern. Oder ist der Tod ftir die Welt nicht das
Ende, weil das 6kologische Beziehungsnetz erhalten bleibt, wenn
Individuen ineinander tibergehen (Jax 152 f.), der Leib die »Quintes-
senz unserer Beziehungen, unserer sozialen und kosmischen »Ver-
bindlichkeitenc ist« (Taxacher 119) oder »die ohnmichtige Macht
der Liebe [...] sich [...] preisgeben kann«, um so »Leben [zu] spen-
den« (Rosenhauer 68)? Oder spielt vielleicht sogar die Ekklesiologie
in die Eschatologie hinein, weil die ohnmichtige Macht der Lie-
be einen »Ko-Autor« braucht (Rosenhauer 140) und im Menschen
findet, der dann offenbar nicht wie Gottes Liebe ohnmichtig ist
(»Es ist an uns, die Wirklichkeit, die wir darin erhoffen, [...| in un-
serer Praxis wirksam werden zu lasseng, 87)? Und kénnte Taxachers
6kologisch-eschatologische Aussage eigentlich ekklesiologisch ge-
meint sein: »Mit dem Leib Christi steht die ganze Welt auf, in die
sich Gott in-karniert [...] hat« (121)?

Heuristisch weiterfiihrend ist aber eine Ubereinstimmung:
Alle Beitrige rekurrieren auf die Hoffnung als Modus eschatolo-
gischer Rede (Schiefen 27, Jax 162). Ihre Sitze seien darum keine Tat-
sachenbeschreibungen (Rosenhauer 79) oder Schlussfolgerungen
(Taxacher 128). M. E. treffen sich die vier Beitrige darin, dass der
Sprachmodus der eschatologischen Hoffnung genau die heilvolle
Beziehung reprisentiert, auf die gehofft wird: Eschatologische
Hoffnung ist ein kosmischer Bezichungsmodus, in dem die Welt
in ein versdhntes Beziehungsnetz gestellt wird. Dann aber muss
dieser Beziechungsmodus faktisch sein und somit die Hoffnung
doch Tatsachenbeschreibungen umfassen. Ansonsten wiren die
»Griinde fiir die christliche Hoffnung« nichts anderes als die Hoff-
nung selbst. Um diesem Zirkel zu entkommen, scheint christliche
Eschatologie in der Tatsache zu griinden, dass Hoffnung wirksam
ist.

Frankfurt Lukas Ohly



