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Zu dem eigentlich gebotenen Beitrag fiir die Festschrift von Thomas
Schmidt fehlen mir die Krifte, aber mit einem Grufl mochte ich wenigstens
an die lange Beziehung erinnern, die uns seit den 80er-Jahren des vorigen
Jahrhunderts verbindet. Sie geht auf die letzten Jahre seines Studiums und
die Teilnahme an meinem philosophischen Kolloquium zuriick. Ich erin-
nere mich vor allem an Gespriche mit ihm wéhrend der Sprechstunden.
Er hatte bei den Jesuiten an der Philosophisch-Theologischen Hochschule
Sankt Georgen studiert und war dann, nach einem in Frankfurt schon
bekannten Muster, zum Studium der Philosophie an die Goethe-Universitit
gekommen. Das war wohl der Grund, warum ich in Thomas Schmidt
gegen seine bestdndigen Proteste, doch bitte als Philosoph wahrgenommen
zu werden, bis heute auch immer noch den mit seinem Glauben fast auf
protestantische Weise hadernden Katholiken wahrzunehmen meine. Aus
einem jener ersten Gesprache mit dem Studenten ist mir sein verbliiffen-
der Einwand im Gedichtnis haften geblieben: Es konne doch wie in den
Anfingen des Judentums einen ernstzunehmenden Glauben an Gott auch
ohne Vorstellungen von persénlicher Erlosung und Leben nach dem Tod
geben.

An diese Anfénge des Doktoranden, der mir wenig spéter mit einer syste-
matisch gldnzenden und analytisch klar durchgefiihrten Dissertation {iber
Hegels Religionsphilosophie bleibenden Respekt eingefl6fit hat, habe ich
vor wenigen Wochen den inzwischen international erfolgreichen Professor
bei seinem letzten Besuch in Starnberg erinnert. Der Anlass war unsere
jiingste Auseinandersetzung iiber jenes Thema, an dessen Kern sich trotz
unserer inzwischen Jahrzehnte anhaltenden Diskussionen wenig gedndert
hatte. Fiir mich ist die strikte Trennung zwischen Glauben und philoso-
phischem Wissen, von denen beide gleichwohl fiir eine Kommunikation
miteinander und fur ein Lernen voneinander offenbleiben konnen, selbst-
verstandlich - vielleicht zu selbstverstandlich. Jedenfalls hatte Thomas
Schmidt gegeniiber diesem scharfen Schnitt immer schon Vorbehalte. Ihm
geht es, wenn ich ihn richtig verstehe, um die begriffliche Einkreisung eines
Glaubensmodus, der sich im Prozess einer unnachgiebigen und unauthalt-
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sam fortschreitenden Sékularisierung gewiss verdndert, aber als solcher
selbst dann behaupten kann, wenn und soweit die Glaubigen die Institution
der Kirche verlassen und ihren Glauben an Gott als Schépfer und Erloser
verloren haben.

Zuletzt hatte Schmidt in seinem Beitrag zu einer Diskussion meines
Buches Auch eine Geschichte der Philosophie den Kirchen in unseren west-
lichen Gesellschaften eine diistere Diagnose gestellt. Auch wenn es nicht
die in der Welt verbreitete Katholische Kirche betrifft, gibt er eine duflerst
skeptische Antwort auf die Frage, ob die christliche Religion hier, in den
entwickelten Gesellschaften des Westens, tiberhaupt noch eine ,,gegenwérti-
ge Gestalt des Geistes darstellt, die als sakrale Quelle sozialer Integration
ein Anregungspotential fiir die nachmetaphysische Vernunft und moder-
ne Gesellschaft bereitstellt“.. Im Hinblick auf den Katholizismus fiihrt er
den Autoritétsverlust nicht nur auf die offensichtliche Erschiitterung der
Legitimitdt einer nach wie vor autoritdren Kirchenverfassung zuriick. Inter-
essanterweise nennt er als einen weiteren Grund die digital veranderte Art
des Wissenstransfers und des Lernens im Allgemeinen und fragt: ,Wenn
sich durch Digitalisierung die Verbreitung und Verwendung theoretischen
Wissens von verstandigungsorientierten Prozessen abkoppelt, kann dann
ein sakraler Komplex, dessen liturgische Formen immer noch um Texte
und ihre analoge Rezeption zentriert sind, diese Form des Weltwissens
noch produktiv verarbeiten und ihre Pathologien kompensieren?“? Auf den
ersten Blick scheint er der bekannten Diagnose von Charles Taylor zu
folgen, wenn er stattdessen erwartet, dass sich anstelle der geschwichten
traditionellen Formen der liturgischen Praxis die entkirchlichten Formen
einer mystischen Selbsttranszendierung ausbreiten.?> Aber offenbar hat er
mit der Alternative entinstitutionalisierter Formen des Glaubens eine radi-
kalere, an die Wurzeln des Theismus greifende Verdnderung im Sinn.

Diese Transformation, die er im Blick hat, soll ndmlich das neue religio-
se Bewusstsein und dessen Praxis der Gefahr eines Abgleitens in einen
spirituellen ,Erlosungsnarzifimus® der ,Selbstsakralisierung® umso eher
entgehen konnen, je weniger sie am dogmatischen Kern einer monotheisti-
schen Erlosungsreligion festhélt und das heifdt: je klarer sie sich von einer
Jenseitsorientierung und dem expliziten gottlichen Erldsungsversprechen

1 Schmidt (2024), 26.
2 Ebd.
3 Vgl. Taylor (2007).
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verabschiedet.* Gleichwohl spricht Schmidt auch in diesem Fall noch von
einer religiosen Glaubenspraxis, die Zuversicht aus spirituell erneuerten
Hoftnungen schépft, auch wenn diese sich nicht mehr auf die Gliickselig-
keit einer alles Innerweltliche transzendierenden Erfiillung richten. Was al-
so dieser auf die Immanenz zuriickgelenkten Glaubenseinstellung Authen-
tizitdt verleihen soll, ist eine der Selbstsakralisierung gegeniibergestellte
»Selbsttranszendierung®, die die Gestalt der Liebe annimmt, wobei diese
sich wiederum aus der Quelle einer existenziell verstetigten, aber immer
wieder ekstatisch verjiingten Hoffnung speisen soll.

So habe ich Thomas Schmidt bei seinem letzten Besuch verstanden,
als wir auf unseren Dissens iiber die Konsistenz des Begriffs seiner von
Jenseitsvorstellungen und Erlgsungshoffnungen Abschied nehmenden, aber
nach wie vor religiésen Glaubenspraxis in unseren christlich gepragten,
aber fortschreitend sékularisierten Gesellschaften zu sprechen kamen.
Nach wenigen Tagen erhielt ich von ihm den Text eines ,atheistischen®
Theologen, den er im Gesprach erwdhnt hatte, um das erneute Interesse
der Theologie an Hoffnung als dem nach wir vor bestimmenden Modus
eines solchen, gewissermafien innerhalb des existentiellen Erfahrungsbe-
reichs des Menschen verbleibenden, Glaubens zu belegen.’> Dieser Text von
Hartmut von Sass verfahrt begriffsanalytisch und stellt sich in die Tradition
von Jiirgen Moltmann und Dorothee Sélle, die sich seinerzeit auch von
Ernst Blocks Prinzip Hoffnung inspirieren liefSen.

Der Autor versucht aber, diese politisch engagierte Theologie, die Ador-
no siiffisant eine Theologie ,oben ohne® nannte, radikal zu Ende zu den-
ken. Zunichst unterscheidet er die Hoffnung, die sich auf ein bestimmtes in
der Zukunft realisiertes Ziel richtet, von der Hoffnung als einem Modus des
menschlichen Daseins in der Welt, wobei das Erhoffte nicht als notwendig,
aber als moglich vorgestellt wird. Die christliche Hoftnung richtet sich
unter anderem auf die Auferstehung von den Toten und eine Erlosung
von allen Ubeln dieser Welt und ist ihrerseits abhingig vom Glauben
an die Verheiflung Gottes. Dieser Akt des Glaubens an das Eintreten des
Verheiflenen pragt auch den Modus des taglichen Lebens. Der Glaube an
Gott den Erloser erfiillt als fides qua creditur die Weise, wie man lebt, mit
Hoffnung - denn nach der traditionellen Lehre entsteht mit der Taufe ein
neues, durch Hoffnung inspiriertes Leben. Da aber der Autor heute von
der skeptischen Zeitdiagnose ausgeht, ,dass uns die Hoffnung als Element

4 Schmidt (2024), 28.
5 Vgl. Sass (2015).
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des Glaubens und als Thema seiner dogmatischen Begleitung abhanden ge-
kommen ist“¢ und dass damit der kirchliche Glaube in wachsenden Kreisen
der Bevolkerungen westlicher Gesellschaften erschiittert worden ist, schlagt
er eine Umkehrung der Reihenfolge in der traditionellen Trias von Glaube,
Liebe und Hoffnung vor. Er beschwort eine Revitalisierung der Hoftnung
in der neuen Rolle des Schrittmachers einer, wenn auch nicht mehr im
traditionellen Sinne ,glaubigen’, so doch zuversichtlichen Existenzweise:
~Wer lebt, der hoftt. Und wo Hoftnung ist, da sei auch Religion’, wie Ernst
Bloch meint.

Der entscheidende Schritt in der Argumentation besteht also darin, dass
das Feuer des religiosen Bewusstseins aus der Asche des erschiitterten oder
verlorenen Glaubens wieder angefacht werden kann, wenn der elektrisie-
renden Kraft der ekstatischen Hoffnung der Primat eingerdaumt wird: ,,Der
Akt des Hoffens bestimmt folglich den Modus des Glaubens als Ekstase."®
Indem die derart erneuerte ,Religion® nun von Hoffnung ausgeht, also
dieser erhebenden oder ,ekstatischen™, das Bewusstsein der individuellen
Person iiberschreitenden Gewalt der Hoffnung den Primat einrdumt, muss
diese allerdings ihren bestimmten Inhalt oder Gegenstand verlieren; denn
den hatte sie ja in der traditionellen Lehre dem Glauben an den befreien-
den Erloser verdankt. Die Hoffnung kann, ohne noch linger vom Glauben
iiber ihren Gegenstand informiert werden zu konnen, nur als ein Modus
des In-der-Welt-Seins in Fithrung gehen - sie bleibt inhaltlich merkwiir-
dig unbestimmt. Die entriickende Hoffnung wird sich selbst zum Ziel:
»Zwischen dem Akt des Hoffens und dem Vollzug des Glaubens besteht
eine Asymmetrie, wobei der Modus des Hoffens den Glauben als Vollzug
charakterisiert — jedoch nicht umgekehrt“l® - ein Glaube, der der Hoffnung
entspringt, kann seinerseits nicht linger den Gegenstand der Hoffnung
bestimmen.

Auch wenn der Autor es im vorliegenden Text bei dieser Aussage nicht
beldsst, verstehe ich diese Argumentation als Erkldrung einer atheistisch-
unbestimmten, auf ekstatisch evozierten Hoffnungs-Schiiben basierenden
Glaubenspraxis — und aus diesem Grunde hat Thomas Schmidt mich wohl
auf den Text aufmerksam gemacht. Wenn das aber der Sinn von Sass’
scharfsinniger Begriffsanalyse wire, lage ein Einwand auf der Hand. Seine

6 Ebd., 319.
7 Ernst Bloch, zit. nach Sass (2015), 319.
8 Ebd., 331
9 Ebd., 319.
0 Ebd., 329.
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Analyse biirdet dem Begriff einer inhaltlich unbestimmten Hoffnung die
Bedeutung einer ekstatischen Erfahrung auf, die einen religiésen Charakter
behalten soll. Aber wem koénnte sie diesen Charakter verdanken, wenn nicht
einer autobiografischen Erinnerung an die Hoffnungszustédnde einer einmal
vitalen, inzwischen jedoch entglittenen, ,glaubigen” Existenzweise, die auf
die Konstellation von Glaube, Liebe und Hoffnung gegriindet war. Daran
kann sich jedoch nur erinnern, wer diesem Glauben angehangen und ihn
dann verloren hat. Das wiirde den Kreis der Adressaten der Lehre einer
»heuen“ — aus meiner Sicht paradoxen — Hoffnungspraxis jeweils auf den
Kreis ,,letzter Christen einschranken, die unter dem Verlust ihres Glaubens
leiden.
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