Vorwort

Mit welchem Leib werden wir auferstehen? Was wird mit den Menschen
geschehen, deren Leib beispielsweise durch eine Bombe verstimmelt
wurde? Wer kommt in die Holle? Worin bestehen die Hollenstrafen? ...
Das 1959 in zehnter Auflage gedruckte theologische Kompendium
»Wissen Sie Bescheid?« blieb auf keine dieser Fragen eine Antwort
schuldig. In der Uberzeugung, dass es sich dabei um unumstoBliche Ge-
wissheiten handele, wurden hier Auskiinfte selbst auf Fragen gegeben,
deren Sinn den meisten Menschen heute gar nicht mehr begreiflich wire.
Viele ihrer fritheren Gewissheiten sind der Theologie mittlerweile ab-
handen gekommen. Der katholische Dogmatiker Thomas Ruster meint
sogar, die Systematische Theologie sei »in nahezu allen theologischen
Sachfragen zu keiner klaren Auskunft mehr in der Lage«. Das ist viel-
leicht ein wenig iiberspitzt formuliert, aber es spricht doch eine uniiber-
sehbare Verlegenheit an. Der erkenntnistheoretische Status theologischer
Aussagen ist, gerade soweit diese die Grundfragen christlichen Glaubens
betreffen, sagen wir einmal vorsichtig: »ungeklért«. Und nirgendwo wird
diese Problematik deutlicher spiirbar als in dem Bereich, der Thema
dieses Buches ist: der Eschatologie.

Was gibt es in der »Lehre von den letzten Dingen«, wie der Traktat der
Eschatologie frither hieB, eigentlich noch zu »lehren«, nachdem seine
klassischen Topoi: Himmel, Holle, Fegefeuer — Auferstehung, Gericht,
Vollendung, allesamt fraglich geworden sind? Kaum etwas, das nicht
grundlegend strittig wiire: Geht es hier um Geschehnisse in Raum und
Zeit, wenn auch vielleicht in einem gottlichen Raum und einer gottlichen
Zeit, oder geht es um mythologische Konstrukte, die als Symbolisierun-
gen existentieller Erfahrungen zu verstehen sind? Was hat man sich
unter einer » Auferstehung des Leibes« vorzustellen? Wie ist das Verhilt-
nis zwischen dem Ende der individuellen Existenz und dem Ende des
ganzen Kosmos zu denken? Gehort die Erwartung eines »Jiingsten
Gerichts« zu den Essentials christlichen Glaubens?

Gerade soweit es um die eschatologische Dimension ihrer Hoffnung geht
— die fiir das Glaubensbewusstsein vergangener Christengenerationen
doch so elementar wichtig war! —, tun sich Christinnen und Christen heu-
te ausgesprochen schwer, Rechenschaft zu geben (vgl. 1 Petr 3,15).
Selbst in der kirchlichen Verkiindigung, so der Religionssoziologe
Michael Ebertz, sei das iiberkommene Ordnungssystem postmortalen
Lebens weitgehend erodiert. Und die Theologie: Ist nicht letztlich alles,
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was sie auf die »letzten« Fragen heute zu sagen hat, nur ein in viele
Worte gekleidetes Eingestiindnis, dass es hier nichts zu wissen gibt? Und
kann all dies fiir Religionspidagog/innen und die von ihnen zu initiieren-
den Lernprozesse in Schule, Kirche und Bildungsarbeit nicht nur heifien,
von eschatologischen Fragen, mindestens bis zu weiterer Kldrung, die
Finger zu lassen?

Die Autorinnen und Autoren dieses Bandes sind der Uberzeugung, dass
dies keine Losung wire. Denn die Fragen nach dem, was am Ende bleibt
und was letztlich gilt, haben ja keineswegs aufgehort. Nach wie vor wer-
den religiose Fragen gerade durch die Auseinandersetzung mit dem Tod
ausgelost. Und kurioserweise hat parallel mit dem Ende des Bescheid-
Wissens in der Theologie der Glaube an etwas »danach« unter Jugendli-
chen eher zugenommen. »Je nach Fragestellung und Erhebungsmetho-
de«, so der Jugendforscher Thomas Gensicke, »kann man diesen Glau-
ben bei etwa der Hilfte bis zu zwei Dritteln der Jugendlichen nachwei-
sen.« Auch in der Bildungsarbeit lisst sich die Erfahrung machen: Kaum
irgendwo anders wird »Religion« so spannend, wie wenn es um »Ster-
ben, Tod und was kommt dann?« geht.

Wo sich wirklich lebenswichtige Fragen stellen, hort das Nachdenken
auch dann nicht auf, wenn man sich keine gesicherten Ergebnisse davon
erwarten darf. Die religionspddagogische Aufgabe besteht darin, dieses
Nachdenken zu vertiefen, weiter anzuregen und auf personlich tragfihige
Perspektiven hin zu entwickeln. Das heiit in diesem Fall: die je eigenen
Vorstellungen und Hoffnungen von Kindern, Jugendlichen und Erwach-
senen zur Entfaltung zu bringen, mit in der Gesellschaft kursierenden
»Eschatologien« zu konfrontieren, fiir die existentielle Relevanz christli-
cher Hoffnungsbilder zu 6ffnen. Im Verstindnis gegenwirtiger Reli-
gionspidagogik konnte und sollte hinzukommen: die Erkundung unter-
schiedlicher Formen des Totengedenkens und der Bestattungskultur, die
kritische Auseinandersetzung mit der Missbrauchbarkeit endzeitlicher
Versprechen von Religionen, der Ausgriff auf die Hoffnungsbilder auch
nicht-christlicher Religionen. Dariiber hinaus ist manches Andere mog-
lich. Durchgéngig erfordert aber ist der respektvolle Umgang mit der
Pluralitdt immer auch biographisch und glaubensgeschichtlich bedingter
Vorstellungen zu der Frage: Was darf sich der Mensch iiber den Tod
hinaus erhoffen, und welche Rolle spielt Gott dabei?

Die folgenden Beitriige wollen Religionspadagog/innen in Schulen und
anderen Lernfeldern bei den genannten Aufgaben unterstiitzen. Wenn
der Begriff nicht so schrecklich wire, konnte man, was hier auf seine
Voraussetzungen hin gepriift und in seinen moglichen Konturen skizziert
wird, eine »Eschatologiedidaktik« nennen.



