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Folkert Rickers
Eschatologie und Religionspddagogik

Bildungstheoretische Aspekte

1 Einfithrung

In seiner Analyse religionspiddagogischer Konzeptionen und Materialien
der letzten 50 Jahre ist Rainer Lachmann zu dem Ergebnis gekommen,
dass von einzelnen Arbeiten abgesehen die Eschatologie in der Reli-
gionspddagogik in ihrer ganzen Breite nur noch von »marginaler« Be-
deutung sei.! Weithin sei z.B. in Lehrpldnen tiberhaupt »Fehlanzeige« zu
erstatten; und was den Religionsunterricht angehe, so sei eine »Rand-
stellung der christlichen Eschatologie ... auch heute noch ein uniiberseh-
bares Faktum«. Diese Einschitzung deckt sich mit meiner Durchsicht
des unterrichtlichen Materials zum Thema der letzten drei Jahrzehnte,
bedarf aber einer gewissen Einschrinkung. Denn sie betrifft wohl im
Wesentlichen den Bereich kosmologischer Eschatologie, also der Rede
von Himmel, Holle, Paradies, Jiingstem Gericht, Fegfeuer u.a., wihrend
die individuelle Eschatologie in Beitrigen zum Themenkreis »Kind,
Sterben und Tod« derzeit jedenfalls geradezu Konjunktur hat.? Es
scheint so, als habe sich das religionspddagogische Interesse an der
Eschatologie ganz auf diesen Bereich verlagert.

Die gemessen an der Bedeutung des Lehrstiicks von den letzten Dingen
auBerordentlich geringe Beachtung der kosmologischen Eschatologie in
der Religionspidagogik ist zunichst verstindlich. Denn die eschatologi-
schen Topoi sind auch in historisch-kritischer Sicht kaum anschlussfihig
fur die Lebenspraxis der Jugendlichen. Himmel und Hélle werden viel-
leicht noch als Metaphern in Anspruch genommen zur Identifizierung
von Situationen der eigenen Erfahrungswelt.

Nun wird man nicht nur mit Lachmann bedauern miissen, dass ein
grundlegendes theologisches Thema fiir die religionspiddagogische Ar-
beit einfach ausfillt, sondern auch, dass den Jugendlichen damit zugleich
ein genuiner Zugang zum Verstéindnis der neutestamentlichen Schriften

1 Vgl. dazu den Beitrag von Rainer Lachmann in diesem Band, bes. den Abschnitt
»8. Bilanz und Ausblick«.

2 Vgl dazu die Beitriige von Elisabeth Hennecke, Norbert Mette, Elisabeth Nau-
rath, Martina Plieth und Ute Pohl-Patalong, Heinz Streib und Constantin Klein in
diesem Band. — »Einen regelrechten Boom erlebt das Thema »>Tod und Sterben<«
(Pohl-Patalong).
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vorenthalten wird. Denn die meisten von ihnen lassen sich erst verste-
hen, wenn man sie als eschatologische Texte liest, und das heift im zeit-
gendssischen Zusammenhang als »apokalyptische«. Das ist — wie ich
meine — ein Sachverhalt von fundamentaler Bedeutung, den es auch fiir
die Religionspidagogik neu in den Blick zu nehmen gilt. » Apokalyptik«
ist die Form, in der sich seinerzeit jiidische Eschatologie artikuliert hat.
Die Bewegung entsteht im zweiten vorchristlichen Jahrhundert; Jesus ist
von ihr ebenso beriihrt wie Paulus. Daraus ergibt sich die religionspida-
gogische Aufgabe, einen neuen, auch Jugendliche ansprechenden Zu-
gang zur Apokalyptik zu finden. Das soll im Folgenden geschehen durch
die Analyse von einschligigen Texten aus der jiidischen Antike, aus de-
nen man wesentliche Aspekte der Apokalyptik erschlieBen kann. Dabei
geht es aber nicht nur um Information und Kenntnisnahme, sondern vor
allem um den Versuch, in Uberwindung der einseitigen historisch-kriti-
schen Perspektive, die kaum mehr als Entmythologisierung bzw. Entlar-
vung zu bieten vermag, das Wesen der Apokalyptik neu zu verstehen
und fiir unsere Zeit dadurch zu rezipieren, dass andere als innertheologi-
sche Gesichtspunkte zu ihrem Verstindnis einbezogen werden, allen
voran politische und sozialgeschichtliche. In gesellschaftskritischer
Deutung hat die Eschatologie des antiken Judentums wesentlich die Bil-
dungstheorie Heinz-Joachim Heydorns geprigt, wie im letzten Abschnitt
der Arbeit gezeigt werden kann — die einzige ihrer Art.

2 Friihjiidische Apokalyptik®

Nicht recht im Bewusstsein von Kirche, Theologie und Religionspiida-
gogik ist der Umstand, dass das alte Israel {iber mindestens ein Jahrtau-
send keine Eschatologie ausgebildet hat.* Sie war eine ausgesprochene
Diesseitsreligion und hat damit offenbar gut gelebt — anders als wohl-
meinende spitere Kritiker argwihnen.’ Nach dem Tod vegetierten die
Toten noch eine Weile im Totenreich (Scheol), auf das Jahwe keinen
Zugriff hatte. Das war’s. Das Ideal war, ein langes Leben und zahlreiche

3 Eine Gesamtdarstellung gab es zuletzt in einer zwar schon etwas linger zuriick-
liegenden, aber fiir den didaktischen Zweck gut geeigneten Publikation von Walter
Schmithals, Die Apokalyptik. Einfiihrung und Deutung, Gottingen1973. — Zur neue-
ren Diskussion, in der aber eher Detailprobleme verhandelt werden, wenngleich na-
tirlich im Rahmen eines Gesamtverstindnisses der Apokalyptik, vgl. Michael Becker /
Markus Ohler (Hg.), Apokalyptik als Herausforderung neutestamentlicher Theologie
(WUNT 214), Tiibingen 2006; Bernd U. Schipper | Georg Plasger (Hg.), Apokalyp-
tik und kein Ende (BTSP 29), Géttingen 2007; Wolfgang Harnisch, Rhetorik und
Hermeneutik in der Apokalyptik und im Neuen Testament, Stuttgart 2009,

4 Zum Folgenden: Folkert Rickers, Sprechen iiber den Tod. Ein problemorientier-
tes Unterrichtsmodell (GTBS 753), Giitersloh 1980; vgl. aber auch den Beitrag von
Liess in diesem Band.

5 Das ist auch die Auffassung von Liess in diesem Band.
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Nachkommenschaft zu haben wie Abraham. Niemand hegte jenseitige
Erwartungen. Erst Mitte des zweiten vorchristlichen Jahrhunderts drangen
sie ein. In der Auseinandersetzung mit den hellenistischen Besatzungs-
miéchten, wie sie im Danielbuch beschrieben wird, entsteht das Problem,
was aus den gefallenen Widerstandskdmpfern (Mértyrern) einerseits und
aus den Abtriinnigen vom Glauben an Jahwe andererseits werden soll.
Jahwes Gerechtigkeit steht dabei auf dem Spiel. Ausgleichende Gerech-
tigkeit wird nun dadurch hergestellt, dass den einen Auferstehung von
den Toten und ewiges Leben verheiflen, anderen ewige Verdammnis an-
gedroht wird. Beide stehen bei Daniel wie auch bei anderen Apokalypti-
kern nicht isoliert da, sondern sind fest eingebunden in das Grundschema
apokalyptischen Denkens, das von allen seinen Vertretern — so sehr sie
auch im Einzelnen differieren — geteilt wird: Alle haben sie eine ganz
und gar negative Einstellung zur vorfindlichen Wirklichkeit, mit ihren
Machtstrukturen und ihrer sittlichen Verderbnis; die gegenwiértige Welt
taugt nur noch zum Untergang (»dieser« bzw. »alter« Aon).® Und es
wird immer schlimmer. Der Untergang wird als ein bald eintretendes
Ereignis erwartet: Nach einer ldangeren Periode der Drangsal (Natur-
katastrophen, Elend politischer Unterdriickung etc.) wird Jahwe die alte
Welt zerstéren und eine Zeit und Welt (= neuer Aon) herauffithren von
ewiger Herrlichkeit.” Zuvor aber wird er im groBen Endgericht (noch
nicht bei Daniel!) Rechenschaft verlangen und die Schafe von den Bo-
cken scheiden. Zu diesem Zwecke werden auch die Toten leiblich auf-
erstehen, alle zum gleichen Zeitpunkt (kollektiver Auferstehungstyp);
nur vereinzelt findet sich auch die Vorstellung, dass das Individuum un-
mittelbar nach seinem biologischen Tod zum Leben erweckt wird (indi-
vidueller Auferstehungstyp). Ganz unterschiedlich ist dabei die Vorstel-
lung vom neuen Aon; allerdings scheint es nirgendwo eine rein geistige,
rein jenseitige GroBe zu sein, eher ist zu denken an eine Fortsetzung die-
ser Welt, allerdings unter génzlich anderen, ndmlich idealen Bedingun-
gen. Der Tag »x« wird als nahe bevorstehend gedacht. Uber den kon-
kreten Zeitpunkt gehen die Meinungen weit auseinander. Er gab zu
reichlich Spekulationen Anlass: Apokalyptiker waren Menschen, die die
neue Welt Gottes visiondr offenbarten und alle mdglichen Berechnungen
anstellten, wann sie Einzug halten wiirde.

6 »Er ist voller Mithsal und Qual, angefiillt mit Gefahren und Néten, Trauer und
Trinen zeichnen ihn aus. Der Tod regiert in ihm. Unfrieden und Ungerechtigkeit
fiillen ihn an. Er heiBt der Aon der »Schmerzen«« (Schmithals, Die Apokalyptik, 14—
15).

7 »Die Zeit des ewigen Friedens bricht an, die goldene Zeit des Paradieses kehrt
zuriick. Gott wohnt mitten unter den Seligen. Die Siinde als Wurzel allen Ubels wird
an der Wurzel ausgerottet, so da} die »Siinde von nun an bis in Ewigkeit nicht mehr
genannt werden wird«. Die Gerechten, die in jenen Aon Eingang finden, »werden alle
Engel im Himmel werden, ihr Antlitz wird vor Freude leuchten«. Sie sind den Ster-
nen vergleichbar und tragen die reinen Kleider himmlischen Glanzes« (Schmithals,
Apokalyptik, 15).
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Die apokalyptischen Vorstellungen sind allerdings nicht der jlidischen
Religionswelt entnommen, sondern der iranischen. Letztere wird in An-
spruch genommen, um zu zeigen, dass die an der gesellschaftlichen
Wirklichkeit Leidenden, die Armen, die Hungernden, die Unterdriickten
etc., zwar momentan keine Chance sehen, ihr Schicksal zu dndern, wohl
aber mental eine zukiinftige neue Welt entwerfen kénnen, in der die so-
zialen Widerspriiche geldst sind. Entstehung und Entwicklung der Apo-
kalyptik weisen auf einen sozialen Verursachungszusammenhang hin
und sind nicht einfach Entfaltungen religiéser Bedirfnisse und religitsen
Bewusstseins.

Belegen lésst sich diese Schau an Daniel 12 und/oder der ersten Vision
des 4. Esrabuches, der zweiten Bildrede im Buch Henoch, Texte, die sich
— in gekiirzter Form — auch fiir den Unterricht eignen, damit sich Schii-
ler/innen eine authentische Vorstellung von apokalyptischer Literatur
und Vorstellungswelt verschaffen konnen.

(1) Der Verfasser des Danielbuches ist einer, der sich der anonymen
Autoritit eines frommen Mannes der israelitischen Frithzeit unterstellt
und ihn in Kap. 7-12 von seinen Visionen berichten lisst.® Sein einziges
Thema ist der Anbruch des Gottesreiches, den er aus einer Gesamtschau
der Geschichte als jetzt kurz bevorstehend ansagt. »Jetzt« ist die Zeit der
Bedriickung des jiidischen Volkes unter der Gewaltherrschaft des grie-
chischen Ké&nigs Antiochos IV. Epiphanes (175-163 v. Chr.). Angaben
tiber den kiinftigen Status des Gottesreiches macht er nicht, denkt aber
wohl an ein irdisch-geschichtliches Reich. In ihm werden die gesetzes-
treuen Juden Eingang finden, die auch in politischer Bedriickungszeit am
Glauben der Viter festgehalten haben. Besonders beeindruckt haben da-
bei die Widerstandskdmpfer aus der Makkabderzeit, die ihre Glaubens-
treue mit dem Tod bezahlt haben.

Durch einen kurzen Schiilervortrag kénnte in das Buch Daniel, seine
Entstehungszeit und in die Geschichtsschau des Daniel eingefiihrt wer-
den.? Der fiir den Unterricht vorgeschlagene Text enthilt wesentliche
Merkmale einer apokalyptischen Weltsicht, die im Unterrichtsgespriich
erhoben werden konnen: Vision; allgemeine (kollektive) Totenauferste-
hung; jene Zeit; Endzeit als Zeit der Bedridngnis; ewiges Leben; ewige
Verdammnis; Herstellung von ausgleichender Gerechtigkeit; individuelle
Auferstehung des Visionirs; Berechnung des Tages »x«. Es ist im Ubri-
gen nicht erforderlich, dass jede exegetische Einzelheit verstanden wer-

8 Zum Folgenden Schmithals, Apokalyptik, 143.

9 Dabei konnte die Einfithrung in das Danielbuch bei Schmithals, 142-144,
zugrunde gelegt werden. Gut geeignet fiir den didaktischen Zweck ist aber auch der
Abschnitt »Weltende als Ziel der Universalgeschichte im Buch Daniel« bei Klaus
Koch, Daniel und Henoch — Apokalyptik im antiken Judentum, in: Schipper, Apo-
kalyptik, 35-40. — Die folgenden didaktischen Uberlegungen sind bezogen auf die
Sekundarstufe II, im Prinzip aber auch auf die Sekundarstufe I.
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den muss.!? Es kommt darauf an, das Wesen der Apokalyptik, den apo-
kalyptischen Gesamtduktus, die apokalyptische Dynamik zu erfassen.
Das gilt auch fiir den néchsten Text.

(2) Das sog. dthiopische Henochbuch ist eine Sammlung von ehemals
selbststindigen apokalyptischen Textstiicken, die sich besonders in ihren
eschatologischen Aussagen nicht ohne weiteres harmonisieren lassen.
Entstanden sind die Texte vermutlich im 2. und 1. Jahrhundert, in den
iltesten Traditionen also zeitgleich mit dem Danielbuch.

Der fiir den Unterricht vorgeschlagene Text stammt aus den »Bild-
reden«, umfassend die Kapitel 45-54.!! Wie beim Danieltext konnen
seine Schliisselbegriffe und typischen Vorstellungen leicht erhoben wer-
den: jener Tag / in jenen Tagen; ewiger Segen; ewige Verdammnis; Ge-
richt; Enthiillung von Geheimnissen; Menschensohn; [ewige] Gerechtig-
keit; Konige werden von Thronen gestofien; Vision; Offenbarung; allge-
meine Totenauferstehung.

Wegen der Linge des Textes sollte so vorgegangen werden, dass durch
Schiilerreferat Einleitungsfragen!? sowie die Kapitel 45-50 vorbereitet
werden, die anderen Kapitel Textvorlage sind, besonders das Kapitel 51
mit der Uberschrift »Die Totenauferstehung«.

Wie ist diese apokalyptische Bewegung der friihjiidischen Welt zu ver-
stehen? Das sollte im Unterricht diskutiert werden, wobei die folgenden
Gesichtspunkte hilfreich sein kénnten: Rationalistisch gesehen haben wir
es mit Vorstellungen zu tun, die rein spekulativ sind, lediglich dem histo-
risch Interessierten eine sonderbare Welt des Geistes und der Frommig-
keit erschlieBen, aber keinen philosophischen Erkenntnisgewinn bieten.
In theologischer Hinsicht bieten sich Ansatzpunkte an: Es wird immer
wieder zum Ausdruck gebracht, dass Gott fiir die Gerechtigkeit steht.
Aber er erscheint eben auch als der unerbittliche Racher. Der Gedanke
an seine Barmherzigkeit tritt zuriick, wird fast ausschlieBlich auf die
Glaubenstreuen bezogen. Seine Herrschaft relativiert jede Herrschaft auf
der Erde. SchlieBlich wird gesagt, dass Gott der Herr der Geschichte ist.
Die religiose Vorstellungswelt ist allerdings an das antike Weltbild ge-
bunden. Schmithals versteht die Texte im Sinne der existentialen Inter-
pretation als »Ausdruck eines spezifischen Daseinsverstindnisses, das
sich auch in nicht apokalyptischen Weisen ausdriicken kann und das bis

10 Hilfreich aber ist fiir den Einzelfall immer noch: Normann W. Porteous, Das
Danielbuch, Gottingen 1962. :

11 Der Text ist abgedruckt in: E. Kautzsch (Hg.), Die Apokryphen und Pseud-
epigraphen des Alten Testaments II: Die Pseudepigraphen, Darmstadt 41975, 262~
266.

12 Dabei konnte die Einfithrung in das Buch Henoch bei Schmithals, 145-147, zu-
grunde gelegt werden. Gut geeignet fiir den didaktischen Zweck ist aber auch der
Abschnitt »Das Gefille der Weltgeschichte zwischen Urzeit und Endzeit nach dem
ersten Henochbuch, bei Klaus Koch, Daniel und Henoch — Apokalyptik im antiken
Judentum, in: Schipper, Apokalyptik, 41-47.
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in unsere Gegenwart hinein in vielfiltiger Gestalt begegnet.«!* Er erliu-
tert das aber nicht niher. In der Philosophie kann die Apokalyptik unter
die Utopien eingereiht werden (Bloch), den allgemeinen Hoffnungs-
impuls bloBlegend, der als allgemeiner AnstoB allen hilft, nicht zu
resignieren, sondern die gegenwirtigen schlechten Verhiltnisse zu trans-
zendieren.!4 SchlieBlich gibt es — wie bereits angedeutet — den sozial-
kritischen Zugang. Die Apokalyptik erscheint dann als Spiegel der
schlechten gegenwiirtigen Verhiltnisse und wahrt die durch nichts zu
erschiitternde und dringende Hoffnung, dass es Verdnderungen geben
kann und wird. Dabei ist entscheidend, dass es nicht auf die religitse
Vorstellungswelt ankommt, in die solche Hoffnung gekleidet ist. Das ist
Zeitkolorit. Es kommt auch nicht darauf an, dass man sich ganz und gar
auf das Eingreifen Jahwes verldsst, nicht einmal ein kooperatives
menschliches Engagement erwihnt, sondern ganz allein auf den Glauben
an eine grundsdtzliche Verdnderung tiberhaupt, fiir die Jahwe steht.

Man muss nicht die verschiedenen Zuginge als sich gegenseitig aus-
schlieBende sehen. Aber dass die Texte in sozialen Zusammenhéngen,
als Reaktionen auf gesellschaftliche Krisen, entstanden sind und nicht
einfach Ergebnisse theologischer Diskussionen und aus rein religiésen
Bediirfnissen abzuleiten sind, liegt auf der Hand. Sie verdanken sich
wohl in erster Linie einer derart girenden und revolutiondren Zeit, dass
die notwendige Revolution, die radikale Umwilzung aller Dinge nur
noch durch Gott selbst denkbar erscheint, ohne das Zutun des Menschen.
Er allein wird die neue Schopfung herauffiihren. Schmithals, der dem
sozialkritischen Ansatz kritisch gegeniibersteht, liefert gleichwohl gute
Argumente, die auf einen politischen und sozialen Ursprung der Apoka-
lyptik hindeuten.!® Er hilt es zwar fiir sehr schwierig, konkrete politische
und soziale Verhiltnisse zu benennen, kommt dann aber doch zu dem
bemerkenswerten Resiimee: »Nun kann allerdings kein Zweifel daran
sein, dass es »apokalyptische« Situationen gegeben hat, das heilit Zeiten,

13 Schmithals, Apokalyptik, 5.

14 Vgl. Ernst Bloch, Religion im Erbe. Eine Auswahl aus seinen religionsphiloso-
phischen Schriften, Miinchen/Hamburg 1967, 78-86. — Die Vorstellung einer allge-
meinen Totenauferstehung in der Apokalyptik versteht Bloch als »Sieg der Erwiirg-
ten«. » Trotzdem behielt die Heimzahlung aller Lebenden nach dem Tod, aller Toten
nach dem groBen Appell einen revolutiondren Wunschsinn fiir die Mithseligen und
Beladenen, die sich realiter nicht zu helfen wussten oder im Kampf unterlagen« (S.
85).

15 Schmithals, Apokalyptik, 105-114. — Vgl. auch: Roman Siebenrock, »Seht, ich
mache alles neu«. Thesen zur Hermeneutik eschatologischer Bilder und Aussagen im
Zeitalter der sikularen Apokalyptik, in: Thomas Herkert /| Matthias Remenyi (Hg.),
Zu den letzten Dingen. Neue Perspektiven der Eschatologie, Darmstadt 2009, 23:
»Die Apokalyptik entsteht bevorzugt im Kontext politischer Verfolgung und Unter-
driickung; in héchster Sorge um die Identitdt des Gottesvolkes in seinem Glauben an
die Geschichtsmichtigkeit Jahwes, des einen und einzigen Gottes. In diesem Kontext
... liegen aber auch die Wurzeln der Auferstehungshoffnung in der frithen Theologie
des Martyriums.«



Eschatologie und Religionspidagogik 159

die so sehr mit Leid und Vernichtung, Umsturz und Bedringnis angefiillt
waren, dass eschatologisch gestimmte Kreise fiir diese Welt iiberhaupt
keine Hoffnung mehr sehen und ihre Hoffnung ganz auf den neuen,
kommenden Aon konzentrierten. Dass eine derartige politische Zeitlage
die Ausbildung apokalyptischen Daseinsbewusstseins geftrdert haben
kénnte, wird man nicht in Abrede stellen diirfen.«!'® Die Apokalyptik sei
dementsprechend wesentlich eine » Armenfrommigkeit« gewesen. »Dass
jene Kreise, die auf der Lichtseite des Lebens standen, im allgemeinen
wenig Neigung zeigten, sich apokalyptischem Gedankengut zu 6ffnen,
wird man freilich annehmen diirfen. Wer die Vorziige des geschichtli-
chen Daseins genief3t, wird die Geschichte als solche kaum total negieren
konnen.«!”

Es gilt, mit der Apokalyptik fiir die Religionspadagogik eine Tradition
neu zu erschlieBen, die in Theologie und Kirche in den letzten Jahr-
zehnten nur eine sehr geringe Rolle gespielt hat. Sie wurde natiirlich als
religionsgeschichtliches Bezugsmaterial zum besseren Verstindnis bibli-
scher Texte in Anspruch genommen. Genauer betrachtet aber wurde ihr
kein eigener Erkenntniswert zuerkannt. Die Apokalyptik ist allerdings
mehr als spekulative religidse Zukunftsansage. Sie ist ein sozialer Spiegel
jeweiliger Gegenwart und entfaltet darin eine eigene eschatologische
Dynamik, in der Menschen in unséglicher Not sich nicht einfach mit der
leidgesattigten Gegenwart abfinden, sondern im utopischen Gegenent-
wurf ihre letzte Mdglichkeit sehen und in ithm Trost finden. Interessant
sind nicht die (reichlich beliebigen und reichlich phantasievollen) Spe-
kulationen auf die Zukunft, sondern jener Geist, der nicht aufgibt, wo
das Menschenmogliche nicht zum Ziel gefiihrt hat. Ziel des Unterrichts
wire es, dass Jugendliche von der eschatologischen Dynamik der Apo-
kalyptik beriithrt werden konnten.

Von eigenem Erkenntniswert fiir das Verstindnis des Wesens von Apo-
kalyptik in historischer wie gegenwirtiger Gestalt sind die Weltunter-
gangsszenarien in der neueren deutschen Literatur.!® Man kann auch an
ihnen sehen, dass sie Widerspiegelungen der Bedrohungen fiir die Welt
sind, Ansagen flir ihren méglichen Untergang. Sie wollen Menschen auf-
riitteln, sich den Bedrohungen entgegenzustellen. Es wire reizvoll, die
literarischen Texte, die wenigstens mittelbar darauf abheben, dass diese
Welt durch das Tun des Menschen noch gerettet werden kann, mit der
historischen Apokalyptik zu vergleichen. — In eine ganz andere Richtung
geht die Deutung von U. Kértner. Apokalyptik sieht er als ein allgemei-

16  Schmithals, Apokalyptik, 106-107.

17 Schmithals, Apokalyptik, 108-109.

18 Vgl. die Ubersicht bei Henry Holze, Die apokalyptische Schau der Geschichte
an Beispielen zeitgendssischer Literatur, in: Henry Holze u.a., Hoffnung gegen Apo-
kalyptik (Bekenntnis. Fuldaer Hefte 29), Hannover 1986.
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nes Phdnomen, dessen »Daseinsverstdndnis« er darauf priift, »inwiefern
es sich uns als Versuch der Verarbeitung von Weltangst erschlieft«.!?

3 Jesus und das Reich Gottes

Mit der Apokalyptik hielt Mitte des 2. Jahrhunderts vor Christus escha-
tologisches Denken im eigentlichen Sinn in Israel Einzug, das es in die-
ser Form bis dahin nicht gegeben hatte und das auch in keiner anderen
Kultur vertreten wird. Auch Jesus war von ihm erfasst, und seine Bot-
schaft von dem nahe herbei gekommenen »Reich Gottes« bzw. dem
»Konigtum Gottes« (basileia tou theou) ist ohne diesen Hintergrund
nicht zu verstehen. Jesus iibernahm diesen Begriff aus der israelischen
Tradition (Konigsmetaphorik), revitalisierte ihn im Rahmen seiner
apokalyptischen Erwartung und entwickelte an ihm seine Vorstellung
einer kiinftigen Welt.2? Inwieweit Jesus mit diesen und anderen Uber-
nahmen auch als Apokalyptiker bezeichnet werden kann, ist umstritten
und wesentlich abhéngig davon, was als Inhalt des Reiches Gottes an-
gesehen wird. Insgesamt besteht in der Darstellung {iber Jesus eher der
Trend, ihn von apokalyptischen Belastungen freizuhalten. Wie auch im-
mer man das sehen mag — so viel ist erkennbar, dass Jesus ausgeht von
einer gegenwirtigen verderbten Welt, dem alten Aon, und einer erhoff-
ten neuen Welt des ewigen Friedens, dem neuen Aon, Reich Gottes ge-
nannt. Allerdings nimmt bei ihm das Verhiltnis beider Reiche zueinan-
der eine spezifische Form an. Es finden sich in der Jesusiiberlieferung
ndmliche Worte, in denen davon ausgegangen wird, dass das Reich Got-
tes bald anbrechen wird (futurische Eschatologie), und solchen, in denen
zum Ausdruck gebracht ist, dass das Reich bereits jetzt besteht. Der Wi-
derspruch kann aber so gelost werden, dass Jesus zwar wie alle Apoka-
lyptiker am Tage »x« mit dem Anbruch des Reiches rechnet, mit Gericht
und Totenauferstehung, aber zugleich davon ausgeht, dass das Reich
Gottes bereits begonnen hat bei denen, die den Willen Gottes tun, wie
Jesus ihn verstanden hat (prdsentische Eschatologie). Man kann sozusa-
gen sofort damit beginnen, das Reich Gottes zu realisieren. Es findet also
in der Gemeinschaft derer um Jesus jetzt bereits statt, wird gleichsam
antizipiert, wird aber erst in der Zukunft vollendet. Charakteristisch fiir
Jesus ist allerdings, dass er fiir den Tag »x« keinerlei Spekulationen ter-
minlicher Art vornimmt.

Inhaltlich qualifiziert ist das Reich Gottes durch den Ruf zur Umkehr
von einem nicht dem Gesetz entsprechenden ethischen Wandel. Es wird
realisiert, wenn man sich im Tun der Gerechtigkeit iibt, die Liebe zum

19 - Ulrich H.J. Kortner, Weltangst und Weltende. Eine theologische Interpretation
der Apokalyptik, Gottingen 1988, 84.

20 Vgl. dazu und zum Folgenden: Gerd Theiflen | Annette Merz, Der historische
Jesus. Ein Lehrbuch, Gottingen 1996, 223-255; hier: 228-231.
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Nichsten beachtet, die alle Menschen einschlieft, auch die Feinde, und
sich der religids und gesellschaftlich Deklassierten annimmt.

Fiir die Vertiefung dieser Position werden als Lektiire Lk 14,12-46, Mt
25,31-46, Mk 13 und Lk 17,21 vorgeschlagen. Zur néheren Deutung
dieser drei Textstellen wird auf die exegetische Literatur verwiesen. Hier
geht es lediglich darum zu zeigen, wie Jesus bzw. die Jesusbewegung
den Zusammenhang mit der Apokalyptik gewahrt, modifiziert und deren
eschatologische Dynamik aufgenommen haben:

(1) In Lk 14,12-46 fordert Jesus auf, Tischgemeinschaft zu halten mit
den Armen, den Kriippeln, Lahmen und Blinden. Das sei bereits Handeln
im Reiche Gottes. Erzihlt wird dann das Gleichnis vom groflen Abend-
mahl: Die geladenen Giste sagen einer nach dem anderen ab. Deshalb
nétigt der Gastgeber die Armen, Kriippel, Lahmen und Blinden zu Tisch.
Die Geladenen aber haben sich selbst aus dem eschatologischen Mahl im
Reiche Gottes ausgeschlossen.

(2) Mt 25,31-46 ist — ganz apokalyptisch — die Rede vom Endgericht.
Kriterium fiir den Eingang in das Reich Gottes ist die Liebe zu denen,
die Mangel leiden und der Hilfe bediirftig sind. Ewige Pein und ewiges
Feuer wird denen angedroht, die Hilfe versagt haben; den Gerechten aber
wird ewiges Leben in Aussicht gestellt.

(3) Mk 13 hat von den drei Stellen am meisten apokalyptisches Kolorit.
Jesus legt dar, welche Greuel und Triibsale kommen und noch auszuhal-
ten sind, bevor der Tag »x« kommt. An diesem Text kann noch einmal
vertieft werden, wie detailliert und farbig sich die Apokalyptiker aller
Schattierungen das Kommen des Reiches ausgemalt haben. Es ist sicher
kein Text von Jesus selbst, weil er weder einen ethischen Impuls enthilt
noch etwas vom Geist prisentischer Eschatologie spiiren ldsst. Er ist eher
ein Spiegel apokalyptischer Strémungen und apokalyptischer Frommig-
keit in einzelnen Urgemeinden;?! und natiirlich ist er letztlich eine Kom-
position des Evangelisten Markus, verfasst in der heute nur noch schwer
erkennbaren krisenhaften gesellschaftlichen Situation jener Gemeinden,
die er anspricht.??

21 Zum Verstindnis von Mk 13 vgl. besonders den Abschnitt »Markus 13 und die
apokryphe Petrusapokalypse, in: Bernd Kollmann, Zwischen Trost und Drohung —
Apokalyptik im Neuen Testament, in: Schipper, Apokalyptik, 65-70.

22 »Im Hintergrund von Mk 13 steht der Jiidische Krieg mit der Eroberung Jerusa-
lems und der Zerstérung des Tempels, die auf der Folie apokalyptischer Menschen-
sohntheologie als unmittelbares Endgeschehen interpretiert werden. Das Aufireten
von Irrlehrern, Kriegen, Erdbeben und Hungersnéten, die in Mk 13,5-8 als Zeichen
fiir den Beginn der eschatologischen Wehen gelten, gehdrt zum festen Repertoire
apokalyptischer Visionen. Von den Adressaten der apokalyptischen Bilder konnten
diese Bilder unmittelbar auf zeitgeschichtliche Ereignisse bezogen werden. Auch die
in Mk 13,9-13 angesprochenen Verfolgungen durch jiidische und rémische Instan-
zen diirften konkrete Ereignisse in der Nachfolge Jesu wiederspiegeln« (Kollmann,
Zwischen Trost und Drohung, 66).
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(4) Lk 7,21 ist einer der Spriiche, die die Eigentiimlichkeit der Auffas-
sung vom Reich Gottes bei Jesus sichtbar machen: »Das Reich Gottes
kommt nicht so, dass man’s beobachten kann, man wird auch nicht sa-
gen: Siehe, hier ist es! Oder: Da ist es! Denn siehe, das Reich Gottes ist
mitten unter euch.«?? Der Text scheint ganz im Gegensatz zu den apoka-
lyptischen Ausfiihrungen bei Jesus zu stehen. Aber beurteilt vom Ge-
samtduktus der Eschatologie Jesu ist es nur mdglich, ihn prdsentisch
eschatologisch zu verstehen. Jesus will deutlich machen: Das Reich Got-
tes ist bereits angebrochen. Es kommt hier den Phariséiern gegeniiber auf
den Akzent an.

4 Eschatologische Dynamik

Man konnte andere biblische Traditionstiicke heranziehen, um weiter zu
zeigen, wie sehr die Apokalyptik das Leben auch der Urgemeinden be-
stimmt hat, vor allem natiirlich die Apokalypse des Johannes.?* Aber es
mag schon bei dieser Ubersicht deutlich geworden sein, welche escha-
tologische Dynamik sie bereits in vorchristlicher Zeit, dann aber beson-
ders bei Jesus entfaltet hat. Diese galt es zu herauszustellen und darauf
hinzuwirken, dass Jugendliche durch sie beriihrt werden kénnen. Das ist
ein eminent politischer Vorgang von weitreichender Bedeutung; denn er
hebt darauf ab, eine Einstellung anzustoBen, die besagt: In der Bewiil-
tigung der groflen Menschheitsprobleme (Bevélkerungsexplosion, Ras-
sismus, Klimakatastrophe, Atomkraft, Riistungsexplosion, Uberalterung
unserer Gesellschaft, Globalisierung, Verschmutzung der Meere, Seen
und Fliisse, Dritte Welt u.a.) bedarf es nicht nur Menschen, die sich en-
gagieren, sondern Menschen, die immer aufs Neue bereit sind, Bilder
einer neuen Gesellschaft und Menschheit zu entwerfen, um sie mit der
Realitdt abzugleichen, Menschen jedenfalls, die sich nicht entmutigen
lassen, wie z.B. Leute von Greenpeace oder amnesty international, Ein-
zelpersonen und Institutionen, die fiir die Menschenrechte eintreten oder
die sich der Bekampfung der Genitalverstimmelung von Frauen widmen
etc. Dazu sind Visionen nétig, immer wieder auf neue Verhiltnisse
bezogene Visionen, die — iiber die Apokalyptiker hinausgehend — im ver-
niinftigen Diskurs gepriift sind, ob sie Anhalt haben an wirklich reali-
sierbaren Moglichkeiten und ob sie Hoffnung auf Verinderungen ent-
ziinden konnen.?> Der zentrale Text, an dem Kraft und Bedeutung von
Visionen gezeigt werden konnen, ist der berithmte Traum von Martin

23 Theiflen/Merz, Der historische Jesus, 238.

24 Vgl. dazu den mutigen Versuch, die Apokalypse des Johannes Schiilern zugiing-
lich zu machen, in: Werner Bréndle (Hg.), Arbeitsbuch zur Bibel. Unterrichtswerk
fir den Sekundarbereich II, Hannover 1993, 113-130 (»Was bringt die Zukunft.
Apokalyptisches Reden von Gott«).

25 Vgl. auch Norbert Mette, Art. Vision VI. Praktisch-theologisch, TRE 35 (2003)
S. 148-150.
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Luther King: »Ich habe einen Traum, ich habe einen Traum, dass eines
Tages auf den roten Hiigeln Georgias die Sthne der friiheren Sklaven
und die Sohne der fritheren Sklavenhalter sich zusammen an den Tisch
der Briiderlichkeit setzen. Ich habe einen Traum, dass sich eines Tages
selbst der Staat Mississippi in eine Oase der Freiheit und Gerechtigkeit
verwandeln wird. Ich habe einen Traum, dass meine vier kleinen Kinder
eines Tages in einer Nation leben werden, wo man sie nicht nach ihrer
Hautfarbe, sondern nach ihrem Charakter beurteilen wird ...«

Der Text ist geradezu vorbildhaft; er sollte Schiiler/innen nicht nur zum
Thema »Rassismus« vermittelt werden, sondern auch als Beispiel
eschatologischer Dynamik. Er entspricht dem neuen Aon der Apokalyp-
tik sowie dem Entwurf des Reiches Gottes bei Jesus. Martin Luther King
nennt seine Vision Traum. »Das sind Triume, die die Wirklichkeit nicht
flichen, sondern verindern, so sehr, dass manchmal Szenen der politi-
schen Wirklichkeit erscheinen wie die Bilder eines Traums« — so kom-
mentiert Baldermann die Vision M.L. Kings. Visionen im eigentlichen
Sinne sind nicht einfach willkiirliche Spekulationen, »Ausfliichte ins
Illusiondre«?? iiber den Tag hinaus, sondern Ausblicke auf eine neue
Welt, die hier und heute aufgrund bestehender Machtverhiltnisse nicht
umgesetzt werden konnen. Sie halten aber die Option auf Verénderung
offen. Visionire sind nicht einfach Spinner, sondern Menschen, die eine
lebensnotwendige Funktion fiir die Gesellschaft erfiillen, ndmlich die
gegenwirtigen Verhiltnisse zu transzendieren. Wir brauchen Visionére
zur Bewiltigung der Probleme der Menschheit (s.0.), aber auch solcher
auf nationaler und kommunaler Ebene.?® Der derzeitige Prasident der
USA Barack Obama triumt von einer Welt ohne Atomwaffen. In diesen
Traum konnen wir nur einstimmen, auch angesichts der Tatsache, dass
das Atomwaffenarsenal tiglich wichst, immer mehr Staaten das Know-
how besitzen und sich Resignation und Verdringung des Problems im
gleichen Maf unter Menschen in aller Welt ausbreiten. Solche Ohn-
machtserfahrungen sind konstitutiv fiir Visionen. Visiondre brauchen
einen langen Atem. Visiondre stehen gegen diese Ohnmachtserfahrung
auf: Die Apokalyptiker standen fiir ihre Sache ebenso ein wie Jesus und
Martin Luther King und entziindeten damit eine Hoffnung und ein Hoff-
nungspotential, das iiber den Tag hinausreicht und von dem wir leben.
Visionire sind umso glaubwiirdiger, je stirker sie Ohnmachtserfahrun-
gen iiberwinden konnen.

Dem entspricht im Grundsatz, was Georg Picht iiber die Utopie gesagt
hat: »Ich bezeichne nidmlich als Utopie nicht das Traumbild einer un-
wirklichen Welt; Utopie soll vielmehr als der Entwurf von Bildern jener

26 Ingo Baldermann, Gottes Reich — Hoffnung fiir Kinder. Entdeckungen mit Kin-
dern in den Evangelien (WdL 8), Neukirchen-Vluyn 1991, 18.

27 Wolf-Dieter Marsch, Zukunft, 1969, 9-10.

28 Vgl. Dorothee Sille, Ein Volk ohne Vision geht zugrunde. Anmerkungen zur
deutschen Gegenwart und zur nationalen Identitit, Wuppertal 1986.
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Zustédnde verstanden werden, die durch zielbewufltes Handeln herbeige-
fithrt werden konnen. Ich nenne also Utopien jene Antizipationen der
Zukunft, die jedem auf ein Ziel gerichtetes Handeln vorausgehen. Die
Utopie in dem hier angegebenen Sinn hat mit der Utopie in der trivialen
Bedeutung des Wortes gemein, 1. dass sie nicht wirklich ist, denn sie
liegt in der Zukunft; 2. dass sie eine Projektion unserer Wiinsche und
Hoffnungen ist, denn anders konnte sie nicht die Ziele unseres Handelns
bestimmen; 3. dass sie aus eben diesem Grunde eine Kritik an den ge-
genwirtigen Zustdnden impliziert; denn der Wille, die Gegenwart zu
verbessern, ist fiir den Willen zum Handeln konstitutiv.«2°

Es wire eine wichtige Aufgabe des Religionsunterrichts, Schiiler/innen
in diese Welt der Visionen und Utopien in ihrer eschatologischen Dyna-
mik einzufiihren, sie anzuregen, aufzuspiiren, wo solche Visionen heute
zu finden sind, und sich gegebenenfalls an dem Versuch zu beteiligen,
selbst Visionen und Utopien zu entwerfen. Und wie sihe eine Welt aus,
die arm an Visionen ist, wie z.B. bei der derzeitigen Bundeskanzlerin
Angela Merkel?

5 Eschatologische Dynamik und Bildung

Es ist nicht nebensichlich, Jugendliche mit christlicher Eschatologie zu
befassen und mit eschatologischer Dynamik in Beriihrung zu bringen.
Das ist allerdings mit einer Unterrichtseinheit nicht abgetan. Der damit
angestolene Denkprozess zielt auf ein grundsitzlich neues Bewusstsein
von [religitser] Bildung, bei Schiiler/innen nicht weniger als bei Leh-
rer/innen. Eschatologische Dynamik sollte zum Unterrichtsprinzip wer-
den, in das Schiiler/innen ebenso verstrickt sind wie Religionsleh-
rer/innen. Vorgedacht ist es bei Heinz-Joachim Heydorn.?® Er nimmt
zwar nicht ausdriicklich auf die Eschatologie des antiken Israel Bezug,
vielmehr gewinnt er seine biblisch-eschatologische Inspiration fiir einen
aufgeklédrten Erziehungs- und Bildungsbegriff indirekt aus der Lektiire

29 Zit. nach: Werner Trutwin | Dietrich Zilleflen, Die zukiinftige Welt, Frankfurt
a.M. 1971, 31. Dieselbe Funktion findet sich bei Wolf-Dieter Marsch: Utopien seien
nicht blofie »Wunschbilder«; in ihr »stecken der hoffende Wille, die Gegenwart zu
iiberholen. Es steckt gerade nicht in ihr Furcht, sondern Mut, das Bestehende noch
nicht als Endgiiltiges, die gegenwirtigen Zustinde noch nicht als die beste aller
Maoglichkeiten anzusehen und auf Verinderung hinzuwirken« (Hoffen worauf? Aus-
einandersetzung mit Ernst Bloch [Stundenbuch 23], Hamburg 1962, 11). Vgl. auch
Rudolf Englert, Das Christentum und der Geist der Utopie, KatBl 1 (2008) 4-8.

30 Zum einzelnen und zu Nachweisen vgl. Rickers, Die Zukunft des Religions-
unterrichts angesichts von Globalisierung, in: Eckart Gottwald / Folkert Rickers, Die
Zukunft des Religionsunterricht im Horizont von Globalisierung und Multikulturali-
tat, Nordhausen 2004, 171-195.
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der Schriften des Jan Amos Comenius?! sowie durch die Bohmischen
Briider, die er repridsentiert. Comenius’ Bildungsbemiihungen, ja sein
gesamtes Denken sind eschatologisch ausgerichtet.3> Der Bischof der
Briiderunitét hatte nicht zufillig eine besondere Vorliebe fiir den bibli-
schen Profeten Daniel und fiir die gesellschaftskritischen Traditionen
seiner Heimat von den Zeiten des Jan Hus an.

»Komensky schuf eine Welt der Hoffnung, wenn auch stets wieder bedringt von
dem Schrecken, den das Weltlabyrinth entlief3, er schuf sie in einem gewaltigen, erst
heute in seiner Universalitit wieder bewusst gewordenen Werk aus einem ungebro-
chenen Glauben an die VerheiBung des Menschen, er bezeugte diese Hoffnung durch
sein Leben. VerheiBlung erhellt sich hier an einer unzerreiBbaren Verbindung von
Gottesreich und Menschenreich, von kommendem und gegenwirtigem Aon, erhellt
sich iiber ein Wissen, dass die entsagungbereite Zukunft schon im Hinfilligen fasst.
Arbeit am Reiche Gottes war fiir ihn immer auch Arbeit am Reiche des Menschen,
Hinweis auf ein ewiges Evangelium im Geiste der Apokalypse, das wirklich werden,
greifbar, sinnlich, erfahrbar werden will als Versohnung von Gott und Mensch.«*?

In diesem Sinn konzipiert Heydorn seinen Bildungsbegriff. Er erwéchst
aus der stidndigen Spannung zwischen der Erwartung und Schaffung des
Zukiinftigen und dem Gegenwirtigem, die die Educandi zu ertragen ha-
ben. Das Gegenwirtige ist das Leben in einer Gesellschaft, die iiber sie
verhdngt ist und die bestimmt ist von den Interessen des Kapitals, in dem
es nur bedingt moglich ist, Menschenrechte und Bildung fiir alle zu rea-
lisieren, in der die Produktion rein profitorientiert ist, in der auf die Be-
lastungen der Umwelt nur in dem Umfang Riicksicht genommen wird,
als sie die Interessen des Kapitals nicht beriihren, in der Migrant/innen
und Leistungsschwache vielfach Menschen zweiter oder dritter Klasse
sind etc. Das Gegenwdrtige l4sst Bildung als Selbstverwirklichung und
Befreiung des Menschen zu sich selbst nicht zu. Es unterwirft den Edu-
candus einer »Erziehung«, deren Intention schon begrifflich als »Zucht«
angezeigt ist. Erziehung als Zucht gab es immer schon und in allen Kul-
turen. Sie zielt darauf, die Individuen dafiir zu priparieren, dass sie den
Stand der Produktion halten, sichern und gegebenenfalls weiterent-
wickeln konnen — soweit das dem kapitalistischen Interesse entspricht.
Die Jugendlichen werden auch in die Ideologie dieser Gesellschaft, ka-
schiert als demokratische, eingefiihrt, was am besten dort gelingt, wo sie
beginnen, dieses System zu verteidigen, das permanent Opfer schaffi.

31 Vgl. Heinz-Joachim Heydorn, Die Welt in der Hand des Menschen. Ein Vor-
kiampfer gegen die klassenlose Gesellschaft: Jan Amos Comenius (1970), in: Ders.,
Zur biirgerlichen Bildung. Anspruch und Wirklichkeit (Bildungstheoretische Schrif-
ten I), Frankfurt a.M. 1989, 194-196; ders., Jan Amos Comenius: Grundrif} eines
Vermichtnisses, in: Ebd., 197-202; ders.: Die Hinterlassenschaft des Jan Amos
Comenius als Auftrag an eine unbeendete Geschichte, in: Ebd., 203-227; zahlreiche
Darstellungen der Position des Comenius in anderen Abhandlungen von Heydorn.

32 Vgl Josef Smolik, Das eschatologische Denken des Johan Amos Comenius,
EvTh 43 (1983) 191-202.

33 Heydorn, Jan Amos Comenius: Grundrif eines Vermichtnisses, in: Ebd., 197.
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Dem setzt Heydorn eine am Humanum orientierte Erziehungsintention
entgegen, die er »Bildung« nennt. Unter »Bildung« versteht er den Ver-
such des Menschen, die Erziehungsverhiltnisse zu transzendieren, sich
kraft eigener Vernunft neu zu entwerfen und darin eine neue Menschheit
zu antizipieren. Denn die Befreiung des Menschen zu sich selbst sollte —
wenn sie denn gelingen kann — der Befreiung aller korrespondieren, auch
der Toten. Die gegenwirtigen Erziehungsverhiltnisse sollen also nicht
abgeschafft werden — das wire weder moglich noch sinnvoll —, sondern
in der Verantwortung jener Individuen iiber sich hinaus gefiihrt werden,
die ihre Sache, ihre Bildung, selbst in die Hand genommen haben. Das
kann und wird ein duBerst schmerzhafter Prozess sein, weil mit dem hef-
tigsten Widerstand derer zu rechnen ist, die iiber Erziehung Herrschaft
ausiiben und von solcher Herrschaft profitieren. Der »Widerspruch von
Herrschaft und Bildung« ist auszuhalten.

Das Ziel ldsst sich nur als Vision/Utopie beschreiben; man kann es aller-
dings im Bewusstsein antizipieren: Heydorn ist zutiefst davon iiberzeugt,
dass das, was den Menschen ausmacht, gerade erst an der Oberfliche
erkennbar geworden ist, und es eines »langen Atems« bedarf, den Men-
schen bzw. die Menschheit in ihrer Eigentlichkeit sichtbar werden zu
lassen. Vorerst gilt es, sich an der vorfindlichen Erziehung abzuarbeiten
mit dem Ziel moglicher Befreiung. Der Religionsunterricht kann daran
teilhaben, wenn er denn will. Er konnte der Anwalt jener Traditionen
werden, durch die Jugendliche in pointierter Weise von der eschatologi-
schen Dynamik des Evangeliums beriihrt werden kénnen und sie bil-
dungsbezogen ins Spiel bringen, iiber den traditionellen Rahmen des
Religionsunterrichts hinaus.

Sicher ist die Zukunft zu keinem Zeitpunkt; sie will stets neu erkdmpft
sein.

Alle haben sich auf den Weg ihrer Emanzipation zu begeben. »Vamos
Caminando« — sagten die Bauern Perus — Machen wir uns auf den
Wegl« Und sie begannen ihre kldglichen Verhiltnisse nicht mehr nur zu
bejammern, sondern auch zu analysieren und im Lichte des Evangeliums
zu beleuchten — Mut fassend, soziale Gerechtigkeit einklagend und auf
Verdnderungen zu dringend — winzige Schritte, kaum der Rede wert im
WeltmaBstab, Riickschritte einkalkulierend, gelegentlich auch resignie-
rend, aber dennoch Schritte im Reich Gottes einschlagend, fiir ihren Bil-
dungsprozess selbst verantwortlich zeichnend: Uber Thre Erfahrungen
schrieben sie ein Buch.3* Nichts als dieses Buch dokumentiert besser,
dass die peruanischen Bauern ihre Sache selbst in die Hand genommen

34 Equipo Pastoral de Bambamarca, Vamos Caminando. Machen wir uns auf den
Weg! Glaube, Gefangenschaft und Befreiung in den peruanischen Anden, Freiburg
(CH)/Miinster 1983.
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und eingelost haben und dass Bildung darin seine Pointe hat, dass die
educandi sich selbst bilden.*

*

»Notwendig sind nicht neue Museen, Opernhéuser und Urauftithrungen.
Notwendig ist, die Verwirklichung der Tréume in Angriff zu nehmen.
Notwendig ist die groBe Abschaffung der Herrschaft des Menschen tiber den
Menschen.

Notwendig ist die Verinderung des Menschen

und das heifit:

Notwendig ist die Schaffung des grofiten

Kunstwerks der Menschheit: die Weltrevolution.«36

Dr. Folkert Rickers, Griindungsmitglied und langjdhriger Herausgeber des »Jahr-
buchs der Religionspidagogik«, ist Professor em. fiir Evangelische Theologie / Reli-
gionspidagogik an der Universitit Duisburg-Essen.

35 »Bilden ist sich bilden. Der prignante Sinn des Wortes Bildung kommt jeden-
falls in der reflexiven Form des Verbums am klarsten zum Ausdruck« (Harmut von
Hentig, Bildung, Miinchen/Wien 1996, 39).

36 Hans Werner Henze, Musik als Akt der Verzweiflung, 1968, in: Kulturhaupt-
stadt Europas. RUHR.2010, Das Henze-Projekt. Neue Musik fiir eine neue Metropo-
le, 2010, 1.



