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Walter Schmithals

Weisheit und Wissenschaft

Wenn die Formulierung ,Weisheit und Wissenschaft und die Jahrestagung der
Betliner Wissenschaftlichen Gesellschaft es auch nahelegen kénnten, so ist
doch nicht dje Wissenschaft mein Thema, auch nicht dje Frage, wieviel Weis-
heit in unseren Wissenschaften sei oder wie weise wir Wissenschaftler sind,
sondern die Weisheit selbst, und die Wissenschaften treten nur insofern in den
Blick, als sie das Erbe der Weisheit anzutreten versuchen,

Unter Weisheit verstehe ich dabei den Reichtum des nicht wissenschaftlich
gewonnenen, sondern aus dem gelebten Iehen geschopften Erfahrungswis-
sens, das, von Generation zu Generation tberliefert, den Menschen einst

tur- Human- und Gesellschaftswissenschaften.

Die Frage, ob der Reichtum an weisheitlicher Lebenserfahrung uns deshalb
verloren ging, weil Psychologie, Soziologie, Pidagogil, Politologie usw. bean-
spruchten, das dem Menschen dienliche besser zu kennen als die gewachsenen
Traditionen, oder ob sich diese Wissenschaften in den Vordergrund schoben,
weil die tiberlieferte Weisheit nicht mehr imstande war, die sich in der Neuzejt

Sprachgebrauch; denn Weisheit artikulierte sich weitgehend in Sprichwértern.
An ihre Stelle treten, wo die Sprache der Wissenschaft nicht beherrscht wird,
weithin die ideologische Phrase oder Sprachlosigkeit.

Es bedeutet keine Mif8achtung der Wissenschaften, die das Erbe dey Weis-
heit angetreten haben, und ihrer beachtlichen Leistungen, wenn man feststellt,
dafl sie nicht vermégen, deren Aufgaben zu erfiillen und ihren Besitzstand zu
bewahren. In dem vielstimmigen Konzert methodisch und sachlich kontrastie-
ender Stimmen der einschligigen Wissenschaften wird nicht einmal eine iiber-
instimmende Analyse unserer geistigen und gesellschaftlichen Situation hér-
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bar, geschweige denn ein konsensfihiges Modell erfahrbarer Lebensordnung
vermittelt, wie es einst die Weisheit bereitstellte. Nichts dokumentiert dieses
Urteil besser als die Beobachtung, dafl die Weisheit ihre einsichtigen Regeln an
den allgemein zuganglichen Erfahrungen des menschlichen Alltags orientierte,
wihrend die Humanwissenschaften ihre Entwiirfe in der Regel weniger am
realen Menschen und mehr an einem vorausgesetzten Menschenbild ausrich-
ten, zumal dann, wenn sie beanspruchen, den Platz auszufiillen, den die Weis-
heit geriumt hat. Was einem Wort aus dem Markusevangelium zufolge von
den Zeitgenossen Jesu galt, laR¢ sich demzufolge auch von unserer Generation
sagen: ,Sie sind wie Schafe, die keinen Hirten haben’ (Mk 6,34). Wir erkennen
den Ursprung des Weltalls und erforschen die Geheimnisse des Atoms; im
allernichsten, dem alltiglichen Leben, dem Umgang miteinander, mit den
Dingen und mit uns selbst sind wir bedringter und unsicherer als die Men-
schen, die sich an Mythen orientieren.

Dies gilt um so mehr, als in unserer Zeit auch Anspruch und Erwartung, die
Wissenschaft vermochte die Rolle der Weisheit zu iibernehmen, zwar nicht
verschwunden ist, wohl aber ihre Uberzeugungskraft weithin und in globalem
Mafe verloren haben. Wir erleben heute, um ein aktuelles Beispiel zu wahlen,
den weltweiten Zusammenbruch des sogenannten wissenschaftlichen Sozialis-
mus, der seit dem frithindustriellen 7usammenbruch weisheitlicher Lebens-
ordnungen der standisch gepragten Gesellschafc den Anspruch erhob, als
historischer Materialismus die Weltgeschichte vollstindig deuten und als dia-
lektischer Materialismus die gesellschaftliche Wirklichkeit umfassend in
gliickseliger Humanitit gestalten zu kénnen. Noch vor 20 Jahren zeigte sich
eine ganze Generation akademischer Jungintelligenz von dieser Wissenschaft
fasziniert, und vor 10 Jahren sagte mir ein Kollege mit voller Uberzeugung,
nur die bornierte Zahlebigkeit des korrupten Westens hindere die sozialisti-
schen Staaten daran, in bezaubernder Menschlichkeit aufzublithen. Heute, da
der wissenschaftliche Sozialismus seinen Bankrott anmeldet, hat es allen die
Sprache verschlagen, die noch vor kurzem ihre Hoffnung auf die im Osten
aufgehende Sonne wissenschaftlicher Weltdeutung setzten, obschon doch
auch ein spirlicher Rest von Weisheit diese lebensfremde Hoffnung seit je
hatte vereiteln miissen. Seit Jahrzehnten reformieren wir unser Bildungswesen
mit immer neuen, Stets wissenschaftlich begriindeten Schritten, denen es mit
der Weisheit auch an deren Ertrag mangelt, der Hilfe zur Orientierung und der
Forderung des Lebens.

Solche aktuellen Hinblicke auf eine Situation, in der die Weisheit verloren
ging und die Schwiche der Wissenschaften ans Licht tritt, ist geeignet, das
Interesse an vergleichbaren Vorgangen zu anderen Zeiten zu wecken. Zwar
wiederholt sich die Geschichte nicht, und wenn man auch aus der Geschichte
lernen konnte, beobachten wir doch, daft sie uns wenig zu lehren pflegt, sofern
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ihre Lehren nicht in die gleichsam iibergeschichtlichen, allgemeinen Erfah-
rungs- und Lebensregeln der Weisheit transponiert wurden, die heute ihre
Uberzeugungskraft verloren haben. Aber mancher Blick in die Vergangenheit
lehrt erkennen, was uns die Gegenwart verbirgt oder wir uns gegenwirtig noch
verbergen, und kann uns so zu Selbstbesinnung fithren und zu besserer Ein-
sicht in unsere gegenwirtige Situation verhelfen.

Was die Weisheit betrifft, so stand sie in einer spezifischen Ausprigung in der
ganzen Welt des antiken Orients in einem hohen Ansehen, das vom Zwei-
stromland bis nach Agypten reichte, wo sie als Gottin Maat verehrt wurde. In
der israelischen Chokma, aber auch in der griechischen Sophia ist sie dem
Abendland zumindest ansatzweise bekannt geblieben. Die Form, in der sich
diese antike Weisheit im Orient vorwiegend ausdriickte, ist der poetische
Spruch, und wir versuchen deshalb, uns das Phinomen der antiken Weisheit
vor allem an der orientalischen, insonderheit der alttestamentlichen Spruchli-
teratur verstindlich zu machen.

Dabei achten wir zunichst auf die Form der Spruchweisheit. Die weisheitli-
che Spruchpoesie bediente sich vor allem des parallelismus membrorum, des
Doppelspruchs bzw. zweigliedrigen Spruchs, und manches aus der Fiille dieser
Spruchweisheit ist durch Luthers Bibeliibersetzung sprichwértlich geworden
und uns in dieser Weise im Rahmen der abendlindischen Weisheitstradition
vertraut geblieben. So lesen wir in den Proverbia, dem Buch der Spriiche
Salomos z. B.:

,Wer zugrunde gehen soll, der wird zuvor stolz;
und Hochmut kommt vor dem Fall* (16,18).

sRithme dich nicht des morgigen Tages;
denn du weilt nicht, was der Tag bringt® (27,1).

sHungert deinen Feind, so speise ihn mit Brot,

diirstet ihn, so trinke ihn mit Wasser;

denn so wirst du feurige Kohlen auf sein Haupt sammeln,
und der Herr wird dir’s vergelten® (25,21f).

Besonders verbreitet ist in der weisheitlichen Spruchpoesie der antithetische
parallelismus membrorum:

»Gerechtigkeit erhoht ein Volk,

aber die Siinde ist der Leute Verderben® (14,34).

,Ein weiser Sohn macht dem Vater Freude,
aber ein tdrichter Sohn ist seiner Mutter Grimen* (10,1).

,Falsche Waage ist dem Herrn ein Greuel,
aber volles Gewicht ist ihm wohlgefillig* (11,4).
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JHaf entfacht Zank,
aber die Liebe deckt alle Verfehlungen zu‘ (10,12).

,Wer seinen Mund hiitet, bewahrt sein Leben;
wer sein Maul aufreifit, empfingt Verderben (13,3).

,Ohne Fithrung kommt ein Volk zu Fall,
aber wohl steht es, wo viele Ratgeber sind* (11,14).

,Wer giitig ist, tut sich selbst Gutes;
wer grausam ist, schadet seinem eigenen Fleisch (11,17).

,Gottes Ehre ist es, etwas zu verbergen,
des Konigs Ehre, etwas zu erforschen® (25,2).

,Ein frohes Herz tut dem Leibe gut,
aber ein niedergeschlagener Sinn dérrt das Gebein aus® (17,22).

Bei solchen Spriichen, von denen uns Tausende tiberliefert sind, handelt es sich
von Hause aus freilich nicht um volkstiimliche Sprichwérter, sondern um
kunstvolle Lehrdichtung, der allerdings in manchen Fillen sprichwortliche
Weisheit zugrundeliegen mag. Es gehort zweifellos mehr Kénnen dazu, solche
prignanten und zugleich anschaulichen Parallelismen zu formulieren, als de-
ren Gedanken in einem begrifflich gefaiten Exkurs prosaisch auszusagen. Die
Spruchweisheit beeindruckt darum auch durch ihre Kunst, einfache Lebens-
weisheiten dem Bereich des Banalen zu entnehmen. Schon Herder hat das Lob
dieser Spruchdichtung gesungen: Spriiche seien ,gleichsam das ganze Resultat
des beobachtenden menschlichen Verstandes®, darum miisse man ,Verstand
haben, ihren Verstand zu fassen, und Gefiihl haben, die Schonheit ihres Aus-
drucks zu fiihlen®. Er beruft sich dabei auf seinen Freund Hamann, den er
zitiert: ,Poesie ist die Muttersprache des menschlichen Geschlechts, wie der
Gartenbau ilter als der Acker, Malerei als Schrift, Gesang als Declamation,
Gleichnisse als Schliisse, Tausch als Handel. Ein tieferer Schlaf war die Ruhe
unserer Urahnen, und ihre Bewegung ein taumelnder Tanz. Sieben Tage im
Stillschweigen des Nachsinnens oder Erstaunens saflen sie und thaten ihren
Mund auf - zu gefliigelten Spriichen® (J. G. Herder, Spruch und Bild insonder-
heit bei den Morgenlandern).

Der Parallelismus als solcher ermdglicht dem Autor, einen Gedanken in
zwei Aussagen zu formulieren. Dadurch kann er dieselbe Sache unter verschie-
denen Aspekten betrachten und mit unterschiedlichen Ausdrucksmitteln aus-
sagen. Schon die einfache Form des synthetischen Parallelismus, oft durch
einen Chiasmus, mit dem sich die Gleider iiberkreuzen, kunstvoll erhoht,
bietet deshalb eine unerschépfliche Fiille gedanklicher und sprachlicher Mo-
dulationen:

,Wie ein goldener Ring am Rissel einer Sau,

so eine schéne Frau ohne Schicklichkeit® (11,22) —
ein Vergleich, unter Einbeziehung eines Bildwortes chiastisch geformt.
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;Herzeleid und Wéh schafft eine eifersiichtige Frau,
und die Geiflel ihrer Zunge macht sich an alles heran (Sir 26,6) -
~das chiastisch geformte 2. Glied enthilt eine Konkretion bzw. Spezifizierung.

;Eine prichtige Kirone ist graues Haar, :
auf dem Weg der Rechtlichkeit wird sie erlangt* (16,31) -
das 2. Glied enthilt eine Steigerung bzw. Weiterfiihrung des Gedankens.

Der antithetische Parallelismus vermehrt die Modulationsméglichkeiten noch
erheblich, und zwar einmal durch den antithetischen Ausdruck selbst, zum
andern dadurch, daff die Gegensitze si‘éh nicht genau entsprechen miissen. ,Es
wird nicht einfach das Gegenteil von dem Vorausgegangenen gesagt — sozusa-

gen tautologisch mit umgekehrtem Vorzeichen —, das wire ja langweilig. Die
Antithese hat als Aussage eben doch eine relative Selbstindigkeit, indem sie
ihrerseits-den angeschlagenen Gedanken sehr frei ins Gegensitzliche umkehrt.
Es handelt sich also jeweils nur um eine Moéglichkeit des Gegenteils unter
vielen“ (G.v.Rad, Weisheit in Israel, 1970, 45).

Diese gestalterische Méglichkeit der antithetischen Form weist uns auf ein
erstes inhaltliches Problem der orientalischen Spruchweisheit hin. Die weis-
heitliche Erkenntnis als eine solche lit oft kein Entweder-Oder zu. Der Weis-
heit und der Torheit entsprechen nicht immer das Gute und das Bose, sondern
oft nur das Bes$ere und das Schlechtere — eine Einsicht, die mit der Weisheit
manchen Bereichen unserer Gesellschaft verloren zu gehen droht. Der Weise
erfahrt als integrierenden Teil seiner Weisheit, dafl jener Bereich des Daseins,
in dem-er Urteile fillt und Regeln aufstellt, mancherlei Uberginge kennt, so
daft die formale Variabilitit der Antithese die vielfiltigen Varianten widerspie-
gelt, in denen sich menschliches Dasein vollzieht und der Weise sich in einzel-
nen Verhaltensgefiigen konkret gegen die Torheit entscheiden kann.

Diese weisheitliche Erfahrung des relativ und damit nicht immer eindeutig
Guten und Bésen wird in der Sonderform der komparativen Antithese direkt
zum Ausdruck gebracht:

,Besser Gemiise auf dem Tisch und Liebe dabei
als ein gemisteter Ochse und Hafl dabei* (15,17). .

,Besser ein _Gedl'xidiger als ein Kriegsheld |
und-besser jemand, der sich beherrschen kann, als ein Stidteeroberer* (16,32) -
ein Parallelismus yon zwei Antithesen. | ; Dors peerlion
;Besser (allein) auf der Zinne des Daches wohnen : o
. als mit einem streitsiichtigen Weib zusammen im Haus* (21,9).

Man hat im Blick auf dies Phinomen der relativen Antithetik von einer gewis-
sen Liberalitit der Weisheit gesprochen, die das apodiktische Recht — Du
sollst; Du sollst nicht — in gleicher Weise nicht kennt. Der Schiiler des Weisen
soll und darf dessen Lehre in freier Verantwortung und billiger Einschitzung
der Realititen auf seine besondere Situation tbertragen.
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Verbinden sich so formale Beobachtungen und inhaltliche Betrachtung mit-
einander, so dringt sich die weitergehende Frage nach dem geistigen bzw.
religivsen Hintergrund des weisheitlichen Denlkens im antiken Orient und
speziell im alten Israel auf. Eine vorlaufige Feststellung ebneté den Weg zur
Beantwortung dieser Frage. Man kann die poetische Spruchweisheit eine Kul-
tivierung von Erfahrungswissen nennen, eine rational vermittelte kunstvolle
Darstellung wesentlicher Ordnungen der vorgegebenen Lebenswelt. Nicht
von ungefihr wird mit dem technischen Begriff ,Weisheit’ (hebriisch:
Chokma) auch die Kunst des Handwefl ers oder das Konnen des Seefahrers
beschrieben, also das von den Alteren ux}<|i Erfahrenen iiberli(?fe‘r e, in Jahrhun-
derten und Jahrtausenden gewachsene Erfahrungswissen. Diese praktischen
Erfahrungen technischer Regelablﬁufcihbertrug‘der Weisheitslehrer auf die
Lebensordnungen des menschlichen Miteinanders. Die Weisheitslehrer wand-
ten sich ,dem uniibersehbaren Feld tiglicher und manchmal geradezu trivialer
Erfahrungen zu, auf dem der Mensch . ..Inie auslernt; Im Zusammenleben der- -
Menschen, im Wirtschaftsleben; aber auch im Umgang des Menschen mit sich
selbst, sei es im Maf$halten, sei es in der Mafllosigkeit; lassen sich gewisse
Eigengesetzlichkeiten feststellen, die es wert waren, fixiert zu werden® (v. Rad,
a.2.0., 85). Die Weisheit ist darum niichtern und manchmal erhiichternd wie
die Lebenserfahrung selbst. Sie orientiert ihre psychologischen, soziologi-
schen, pidagogischen und politischen Einsichten anders als manche wissen-
schaftlichen Konstrukte der Gegenwart nicht an einem idealen Menschentum,
sondern an dem, was sich der Erfahrung des Alltags als real und:[r/lnéglich zeigt.

In solcher Kultivierung von Erfahrungswissen begegnet uns nicht etwas
spezifisich Tsraelisches. Uberall im alten Orient finden sich — z‘dm Teil wortli-
che — Parallelen zur alttestamentlichen Spruchweisheit; die orier‘hta.lische Weis-
heitsliteratur ist Weltliteratur. Sie blickt demzufolge auch in Israel nicht auf
den Israeliten, sondern auf den Menschen tiberhaupt, und ihr Gott ist nicht der
Gott Abrahams, Issaks und Jakobs, sloi”ldern die Gottheit schlechthin. Der
Weisheit liegt nimlich als fundamentale Daseinsdeutung die Einsicht zu-
grunde, daff der Welt von ihrem Wer len‘ oder ihrer Erschaffung her eine
Ordnung innewohnt, die ihrer Erhaltung und guten Gestaltung dient. Dieser
Weltordnung entspricht in Agypten die Géttin Maat und eine umfangreiche,
der alttestamentlichen Spruchweisheit besonders nahestehen&é Spruchlitera-
tur, aber man wird auch an'den griechiéo}llen Begriff des Kosmos erinnert, der
Géttliches und Menschliches in vollkommener Harmonie — der griechische
Begriff ,Kosmos* bedeutet ursprﬁnglicjh‘ ,Schmuck® — umfafit. Deshalb ist es
erlaubt, die griechische Sophia in den Bereich unserer Betrachtung einzubezie-
hen. Zwar kennt die griechische Spruchweisheit nicht den orient alischen patal-
lelismus membrorum, sondern statt dessen die sentenzhafte GGnome; oft im
Hexameter oder im Jambus poetisch geformt. Aber die weisheitliche Daseins-
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erfahrung der Griechen, die, wie Paulus einmal bemerkt, ,nach Weisheit trach-

- ten® (1 Kor 1,22), entspricht der orientalischen mehr, als es angesichts der
offenkundigen Unterschiede zwischen Hellas und dem Orient oft eingestan-
den wird.. Einer beriihmten Stelle bei Plato zufolge werden in der Gemein-
schaft des Kosmos , Himmel und Erde und Gotter und Menschen und Freund-
schaft und Harmonie und Besonnenheit und Gerechtigkeit (Gorg
507 e-5082) zusammengehalten, so daff in der verniinftigen Anschauung des
Kosmos das Wahre erkannt und dem Menschen Orientierung, Einbindung in
die kosmische Harmonie und ein Leben in der Liebe zur Weisheit ermoglicht
wird. Der Weise lauscht der Welt die ihr innewohnende Ordnung ab, tut sie
kund und richtet sich- nach ihr. Solche Weisheit verdankt sich deshalb im

~ Prinzip nicht spekulativem Denken, sondern unmittelbarer Lebenserfahrung.

~Sie bewirkt demzufolge praktische Lebensklugheit und sachverstindige Tiich-

tigkeit. Jedem Gutwilligen in aller Welt steht die Einsicht in diese Weisheit

~ offen: ‘ i '

;Sucht der Grofisprecher Weisheit, so ist’s umsonst;

aber dem Verstindigen wird Erkenntnis leicht* (14,6).”

e Der Tor, der sich ihr verschlieft, bedarf der Zucht als der handgreiflichen Erziechung zur
- Weisheit: o

- ':,,’Wgr' die Rute spart, hafit seinen Sohn;

“wer ihn liebt, ziichtigt ihn beizeiten* (13,24).

~,Die Torheit steckt dem Knaben 1m Herz,
. -aber. die Rute der Zucht vertreibt sie daraus’ (22,15).
o Auf ‘den Lippen des Verstindigen findet sich Weisheit, g
-aber ein’Stock ist fir den ‘Rﬁc_ken dessen, dem Verstand fehlt* (10,13)
e " Die Torheit beruht nimlich nicht auf einem intellektuellen Defekt, sondern auf
"+ der'mangelnden Bereitschaft, sich in die Ordnung zu fiigen, womit der Tor
nicht nur dem Mitmenschen schadet; sondern auch sich selbst betriigt.
e Fféilichg_,,j e ﬁi&:hr'mah- die Menschen in ihrer Gedanken- und Handlungs-
“weise verfolgt, desto mehr wird ‘man inne, wie wenige unter ihnen selbst
denken, ﬁndei’e»rs:chWer'evs auch diesen Wenigen werde, immer zu denken.“ Es
i‘gni:éiﬁz’elne_ h'ellschgndé.;Geister, die ,aus einer rohen Masse geliuterte
— 'Go‘l&fﬂﬁhzeﬁ“pr:‘iéfﬁﬁ, indem sie ihre Beobachtungen in die edle Formenspra-
"'dé‘t:_Sp'r‘i'ic,lj‘e'k’le’idepe’n[uﬁdr dem Schatz der Sprache tibergaben. In der
ing liegt nimlich niur die Materie der Weisheit; , die Form muf ihnen
= menschliche Geist erst geben; da man dann eben so sicher sagen kann, daf§
- der mer‘fs{(:hliché‘ Géis[ﬁ‘sie ih':di'e Begebenheiten hinein-, als dafl er sie heraus-
o denke. Wie selten fs'iﬁd-_ni_lhr (nochmals- gesagt!) diese eigenthiimlichen, ur-
prupgliéhen"'l_)fé;ikq_f unter den Menschen (J.G. Herder, a.2.0.), also die

~ Kinstler, die Dichter.
- Unter dieser Voraussetzung geht man heute in der Regel davon aus, daf} die
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orientalische Spruchpoesie als die Kultivierung des Erfahrungswissens an-
Weisheitsschulen gepflegt wurde, die urspriinglich.an den' Kénigshéfen be-
standen und vor allem héfisches Wissen fiir die Beamten und Diplomaten-
vermittelten. Nicht von ungefihr schreibt die israelische Tradition die be-
rihmteste Spruchsammlung, die Proverbia, dem 'weisen Konig Salomo zu. In
den Kreisen des Hofes vor allem mufte die ewige Weltordnung bedacht und
beachtet werden, der die Staaten ihren Bestand und die Biirger ihr Wohlerge-
hen verdanken. Agypten liefert fiir solche héfisch gebund‘iane Weisheit vom -
Alten Reich bisin die hellenistische Zﬁleit die besten Beispiele. Die Weisheitsleh-
rer bildeten einen eigenen Stand, d llL sich deutlich sowohl yon den Priestern
wie von den Propheten unterschield. Die orientalischen‘ Weisheitsschulen
pflegten, zumal sie sich von der Bindung an die Kénigshofe 16sten, Austausch

Uber die Grenzen der Staaten und. Ii{ulturen hinweg. In ihnen wurden von

,urspriinglichen Denkern® die Spriiche geformt, schulmiiﬁfg gesammnielt und
ausgewihlt, gelehrt und gelernt, aufgeschrieben und ibersetzt. So besteht der
Abschnitt Prov. 22,17-23,12 aus einer zum Teil wortlichen Wiedergabe eines
zu Beginn unseres Jahrhunderts aufgefundenen agyptischen Weisheitsbuches.

Der in den Spriichen immer wieder angeredete ,Sohn*

Mein Sohn, behalte meine Rede  ° i |
und bewahre meine Weisungen bei dir* (7,1) !

ist nicht das Kind seines Vaters, sondern der Schiiler des Weisheitslehrers, das -
Kind seines Geistes, das sich dessen Weisheit zu Kopf-und Herz nehmen_uﬁd
in ihrem Sinn die Menschen lehren soll. Die Weisheitsliteratur ‘diirfte bevor-
zugtes Lehr- und Lernmaterial auch in den Schreiberschulen gewesen sein.

Aus solchen Weisheitsschulen stammen auch weisheitliche Lehrgedichte,
Dialoge, Fabeln und die der Spruchpoesie gegeniiber sekundiren weisheitli--
chen Lehrerzihlungen wie die Josephsgeschichte und der prosaische Rahmen
des Hiobbuches, die das weisheitliche Daseinsverstindnis in Gestalt,eines vor-
bildlichen Weisen tberzeugend und beispielgebend darstellen.: In- solcher
Form kann der Stand der orientalischen Erzihler die fiir den Bestand der
Gemeinschaft notwendige Schulweisheit volksnah vermitteln. Nach der Rah-
menerzihlung des Hiobbuches hat Goethe den ,Prolog im Himmel* gestaltet,
den er seiner Faust-Dichtung als ,helgrneneutischen Schliissel fiir den Lebens-
weg des Helden voranstellte, und wie faszinierend lebendig sich z.B. die weis-
heitliche Josephsgeschichte noch nach Jahrtausenden erweist, kann'jeder beur=
teilen, der Thomas Manns Meisterwerk ,Joseph und seine Briider® gelesen hat.

Natiirlich stellte sich die Weisheit des antiken Orients;nicht gegen oder
neben eine ,Wissenschaft’. Vielmehr war sie selbst Wissenschaft im Sinne des
nicht objektivierenden, praktisch-existentiellen Wissenschaftsbegriffs der An-
tike, und solcher Einheit von Wissen und Kénnen, von Ver:stehen des Lebens
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1ch%VérSceh‘en auf das Leben fiigte sich die harmonische Form notwendi-
rweise bei‘ 'Denn inden Wei’sheitsschuleh erwogen die Weisen nicht nur den

U e 1hren Platz in einer ubergrelfenden Weltordnung anwies, so dafl man
las einzelne in Verbindung mit dem ganzen verstehen und die alltdgliche
erkhchkext nach dem Maf} der umfassenden géttlichen Weltordnung gestal-
ten konnte, sondern man wufite auch darum und achtete darauf, daf§ die Form
'des Wexsheltsspruchs, wie wir sie beobachtet haben, der in der gottlichen
Weltordnung erkennbaren Weisheit entsprach. Aus diesem Grunde ist die
“Spruchpoesie nicht zufilliger und auch nicht nur dsthetischer, sondern sachlich
ebotener und adiquater Ausdruck des weisheitlichen Daseinsverstindnisses
v nd von der verglelchswelse barbarlschen Sprache unserer objektivierenden
Wi senschaft nicht nur formal getrennt Dem gelungenen Spruch entspricht
el gehngendes Dasein. Die Vollkommenheit der sprachlichen Form spiegelt
die Vollkommenheit dessen wider, 'was die Sprache aussagt und dem prakti-
" schen Einverstindnis aufgibt. Die formal schdne Ordnung der Spruchweisheit
: entsprlcht den “harmonischen Strukturen der Weltordnung. Die Kunst des
~Weisen ruht in der Weisheit selbst. Herder spricht 2.a.0. deshalb sehr schon
von seinem schweigenden Imperative, mit dem die Formschépfer, die ,dach-
~ten und trcffllch sprachen®, ihrer weisheitlichen Setzung ,durch die Form
“ihres Ausdrucks gleichsam Sanction gaben®. G.v.Rad nimmt diesen Gedan-
- ken: der Einheit von Inhalt und Form 200 Jahre spater auf:
~Esistjanicht so, daf die Erkenntnis irgendwo bereit lag und dann nur noch
nach einer ihr gemafien Form verlangte. Nur in dieser Gestalt ist sie da, oder sie
st tiberhaupt nicht da. Der Vorgang der Erkenntnisfindung und ihr Zurspra-
5 chegebrachtwerden in Wort und Form sind ein Akt. Es geht also bei dieser Art
der Formgebung nicht in erster Linie um ein brauchbares didaktisches Mittel
- zur leichteren Behiltlichkeit und Einprigsamkeit. Die konstitutive Bedeu-
,tuhg, die hier dem Wort, der sprachlichen Pragung zukommt, weist auf viele
_elementarere noetische Vorginge zuriick. Die Haufigkeit der Paronomasie in
 diesen Spriichen, also der splachhchen Assonanz, der Alliteration, zeigt uns
'noch etwas von der uns magisch anmutenden, sinribeschwdrenden Funktion,
dle hier dem Klangkérper der Worte zukommt. (2.2.0., 47)
"“'Driicken aber Form und Inhalt gemeinsam das weisheitliche Daseinsver-
'standms aus, so ist beiden gegenuber die Frage nach der Moglichkeit der in
_‘ihnen’ beschlossenen harmonischen Lebenskunst zu stellen. st die Welt wirk-
lich weisheitlich im Sinne der Weisheitslehrer gestaltet? Konnte man sein Le-
- ben nach den Regeln der Weisen und nach ihren Spriichen fithren? Bei nihe-
rem Zusehen entdeckt man, daf die schulmifig betriebene orientalische
'Welshelt trotz ihres wesentlichen Erfahrungsbezuges und der diesem Bezug
: entsprechenden Liberalitit von einer gleichsam wissenschaftlichen Konstrul-
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tion nicht freigeblieben ist. Sie hat das Erfahrungswissen mcht nur poet1sch
kultiviert, sondern metaphysisch iiberhoht. ks e
Man kann in diesem Zusammenhang zunichst beobachtén und hat zu be-

achten, daf§ in Israel der Fluf weisheitlichen Denkens und Redens sozusagen :
kritisch von dem Glauben an den Gott Jahwe begleitet wird, der die Ge--

schichte nach seinem freien Willen l(’nkt, der verstoft und sich erbarmt, der
seinen Bund stiftet; sein Vol erwihltund sein Recht wie z. B. in den 10 Geboten
apodiktisch verkiindigt. Der schwierigen Frage, wie es in Israel tiberhaupt zu
dem spannungsvollen Nebeneinander der gemeinorientalischen Vorstellung
der Weisheit von einer gottgegebenen und von der Gottheit g‘arantlerten natiir-

lichen Weltordnung und dem genuin israelischen Glauben‘an Jahwe als den

souverangn Herrn der Geschichte hat kommen kénnen und wie Israel dlese 5

Spannung in spezifischer Umgestaltung des allgemeinen Weisheitsdenkens be-

wiltigt hat, kénnen wir nicht im einzélnen nachgehen. Imn1ejrhin sei auf den'in
. . . . . | . i .

der israelischen Weisheitsliteratur oft wiederholten Spruch verwieser:

,Die Furcht des Herrn ist der Weisheit ‘AnfanO"(IO 225 16,1.9; 20,24; 21,201),

der die Weisheit dem Bereich vernunftgeleiteter menschhchex Einsicht und
allgemein zuginglicher Lebenser fahlung entnimmt und der’ Verfugung Gottes
anheimgibt, oder auf Antithesen wie:

;Des Menschen Herz erdenkt sich seinen Weg,
aber der Herr lenkt seinen Schritt* (16,9),

und:

|
|
|
i
|
i
i
|
l

,Haus und Besitz sind Vitererbe,
aber eine Gabe Gottes ist eine verstindige Frau® (19,14).

| L
In solchen Spriichen wird die Eigengesetzlichkeit der Weltordnung durchbro- -

chen und das menschliche Geschick d‘em frei Verfugenden Gotteswillen unter-

stellt. Die dem entsprechende Wamung vor einer Selbstsicherheit des Weisen

findet sich schon in frither Zeit, und in der Spitzeit des Alten Testaments wird
die schulmiflig betriebene Weisheit sogar skeptisch zwar nicht gegeniiber dem
unmittelbaren Erfahrungswissen, wohl aber gegeniiber dem eigenen An-

spruch, ein harmonisches Weltganzes erkennen und sich i m ihm vollstindig

orientieren zu konnen, eine Skepsis,| dlC sich am deutlichsten im Buch Kohelet,
bei dem sogenannten ,Prediger Salomo zeigt, das mit den Worten beginnt: ,Es
ist alles ganz eitel, sprach der Predlger, es ist alles ganz eitel* (Pred 1,2).
Auch die Hiob-Dichtung weist im Rahmen der weisheitlichen Tradition auf
das Unzureichende und Unzulanghche der weisheitlichen Weltsicht hin; in-
dem sie die fiir das weisheitliche Denken des Orients iiberaus charakteristische
Vorstellung widerlegt, zwischen deml menschlichen Tun und dem menschli-
chen Ergehen bestehe ein zwingender| Zusammenhang. Eme Fiille antithetisch

formulierter Spriiche der Weisheit spricht nimlich nicht nU{ von dem unter-
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Sschledhchen Tun des Menschen, sondern auch von den entsprec/;enden unter-
’sch1edhchen Folgen dieses Tuns:

Wer seinen Mund hiitet, bewahrt sein Leben,

wer sein Maul aufreift, dem kommt Verderben® (13,3).

,Wer seinen Acker bebaut; wird satt an Brot;

wer nichtigen Dingen nachjagt, wird satt an Armut® (28,19).

Solche in der Erfahrungswelt gemachten, einleuchtenden Beobachtungen er-
- hebt nun-die schulmafilge Weisheit in‘einen metaphysischen Rang und behaup-
tet generell einen adiquaten Zusammenhang von Tun und Ergehen. In der
gotthchen Weltordnung ist'die iustitia distributiva, die ausgleichende Gerech-
tigkeit, festgelegt, so dafl es dem Guten zuletzt stets gut geht, dem Schlechten
‘aber schlecht; ,denn alle Schuld richt sich auf Erden‘ (Goethe). Was eine Tat
fiir den Titer erbringt, ist in dieser Tat selbst bereits angelegt: Gliick und Heil

7  fiir den Weisen; Ungliick und Unbheil fiir den Toren:

,D;e Frevler sturzpn und sind dahin,

aber das Haus des Gerechten hat Bestand* (12,7).

Der Gute etlangt Wohlgefallen von dem Herrn,

aber deii ‘tiickischen Mann verdirbt er‘(12,2).

Dafl: dieser einfache Tat-Folge Zusammenhang selbst der Elfahl ung, die man
in uberschaubaren Haus- und Dorfgemeinschaften macht, nur begrenzt ent-
spricht, gar nicht aber der Welt- und Daseinserfahrung ubelhaupt und daff er
zudem mit dem Gottesbegriff Israels im tibrigen schwer vertraglich ist, liegt
trotz des sprlchworthch gewordenen Weisheitsspruchs: ,Wer andern eine
‘Grube grabt fillt selbst hinein®, am Tage und wird auch durch Friedrich von
Logaus weisheitliches Smnged1cht, das auf ein verbreitetes antikes Sprichwort

5 zuruckgeht

; Gottes ‘Miihlen mahlen langsam, mahlen aber trefflich klem,
Ob aus Langmut er sich saumet, brmgt mit Schirf’ er alles ein’,
nur unzurelchend verdeckt. Tha Buch Hiob versuchen Hiobs Br eunde, dem ins
- Ungliick geratenen zur Einsicht in seine Verfehlungen zuverhelfen, aus denen
sein Unbheil folge, wihrend Hiob ihnen einen solchen Tun-Ergehen Zusam-
menhang bestreitet. Indem Gott schlieflich Hiob gegen dessen Freunde recht
gibt, ist die Weltsicht der schulmifigen Weisheit, die Gott nur als Garanten
“einer 1mmanenten Weltordnung ohne Gnade und Gericht bendtigt, zerbro-
chen,-und ihre Spriiche gentigen nicht mehr, die schwierige und komplizierte
- Wirklichkeit des Daseins zu. erfassen.

; Als mit Alexanders Eroberungsziigen die polmsche Ordnung der Alten Welt
Azerbrxcht die griechische Polis sich aufldst und-die- bestandigen Traditionen

203

o




der orientalischen Staatenwelt ins Wanken geraten, war das weisheitliche Ord-

nungsdenken der Antike lingst in eine fundamentale Krise geraten. Nur in
Agypten hilt sich, von den zeitgendssischen Besuchern beobachtet und be-
wundert, Denken und Leben anscheinend in den seit ]ahrtﬁausenden féstge—
schriebenen Bahnen. Sonst droht die Ordnung der Welt atis den Fugen zu
geraten. Die israelische Weisheit wendet sich zum Pessimismus; der ,Prediger
Salomo* steht ganz in der Weisheitlicl?en.Schultradition und predigt doch die
Skepsis: Es ist alles ganz sinnlos; zumindest ist ein Sinn nicht zu erkennen, und
die Weisheit besteht-nun darin, dies ZILI begreifen. In Griechenland lehren die

Sophisten, weniger weise Lehrer als gewitzte Skeptiker, daf es keine objektiv -

giiltige Wahrheit gibt, sondern alles relativ sei. Die Menschen waren nun in der

Tat wie Schafe, die keinen Hirten hal?%en. i ; - g
Die solcher Skepsis gegenliufigen, stabilisierenden Tendenzen darzustellen,

die den Verlust an weisheitlicher Gebérgenheit durch wissenschaftliches oder
politisches Bemiihen aufzufangen suchten, bediirfte eines eigenen Vortrags.

Einige Andeutungen miissen geniigenj In Israel tritt an die Stelle der skeptisch

| 5
gewordenen Weisheit die offenbarte Tora, das Mose—Geset‘I vom Sinai, das

dem auserwihlten Gottesvolk —nur ihm — Halt in aller Haltlosigkeit verspricht

und von den Schriftgelehrten wissenschaftlich erschlossen wikrd. In Griechen-

land machen sich Plato und Aristoteles auf die Suche nach der verlorenen

Weisheit und versuchen, auf dem Wege spekulativen Denkens zu erkennen,
was die Welt im innersten zusammenhilt, um so neue Regleln auch fir das
menschliche Gemeinschaftsleben, die politeia, zu gewinnei, denen freilich
nicht selten der Realititssinn des weisheitlichen Erfahrungswissens abgeht.
Vom realistischen Westen aus etabliert schlieflich Augustus die weltweite pax
romana, die duflere Friedensordnung, der man in dem vergéttlichten Kaiser
zugleich einen diirftigen religiosen Grund zu geben versucht.

Das weisheitliche Vertrauen in die gottliche Weltordnung aber kehrt nicht -

zuriick, auch wenn die pragmatischen Lebensregeln der Weisheit natiirlich
weiter beachtet und tradiert werden. Die Skepsis der gegebenen Wirklichkeit
gegentiber dringt indessen allenthalben vor. Die stoische Popularphilosophie
predigt dem Menschen, er kénne und'solle sich aus allem, was ihm vom Kosmos

her begegnet, es sei Freude oder Leid, als von dem ihm Fremden in sich selbst’

zuriickziehen, um in der Abgeschiedenheit seines inneren Menschen — in stoi-
scher Ruhe und Gelassenheit— Frieden zu finden. Der allerorten verbreitete
Aberglaube erfihrt die Gestirne, einstl sichtbare Zeichen der unwandelbaren
gottlichen Weltordnung, nunmehr als bedrohliche dimonische Michte, denen
man auch mit einer Unzahl magischer“ Praktiken nur schwer entgehen:kann.
Fiir Gnosis und Neuplatonismus wird ider ganze Kosmos zu ieiner Schopfung
gottfeindlicher Michte, in der die Seele als in ihrem Gefingnis angstvoll nach

Erl6sung schreit: Die aus dem Orient in den Westen vordringenden Myste-
b H
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rienkulte bieten dem sterblichen Menschen eine mithsame Stufenleiter kulti-
scher Weihen an, auf der er das Elend der Welt verlassen und vergottet wer-
den kann. Die Apokalyptik lehrt den sichtbaren Niedergang der Welt dahin-
gehend verstehen, daff sich in den Schmerzen der Gegenwart die Todeszuk-
kungen der alten und die Geburtswehen einer neuen Schépfung zeigen, so
dafl, wer die Zeichen der Zeit recht deutet, aus dem unaufhaltsamen Zusam-
menbruch aller Ordnung den Trost schépfen kann: Die Nacht ist vorgedrun-
gen, der Tag aber nahe herbeigekommen. Die Nihe jener Zeit zu unserer
Gegenwart mit ihrem ganz unweisheitlichen, latent katastrophischen Lebens-
gefiihl, das oft von der Wissenschaft gespeist wird, ist uniibersehbar.

Aus dem Zusammenbruch der Alten Welt geht schlieflich das Christentum
als Sieger und als Begriinder eines erneuerten religiésen Fundaments und ei-
ner neuen weisheitlichen Ordnung der Lebenswelt hervor. Es ist aufschlufi-
reich, dafl der hervorragende Theologe des Urchristentums, der Apostel Pau-
lus, seine Theologie nicht in Auseinandersetzung mit den mancherlei skepti-
schen oder utopischen Unterstrémungen seiner Zeit entfaltet, sondern im
kritischen Gesprich mit den imposanten Versuchen seiner theologischen,
philosophischen und politischen Zeitgenossen, die verlorene Ordnung der
Welt wiederzugewinnen, den jidischen Toralehrern, den Popularphiloso-
phen und den Ideologen der pax romana. Mit ihnen sieht schon er das noch
unbeachtete und verachtete Pflinzlein der christlichen Gemeinde konkurrie-
ren.

Das Gesetz des Mose, mit dem Saulus grofigeworden war, hilt Paulus nicht
mehr fiir den Weg des Heils, sondern in einer radikalen Umkehr des Urteils
fiir die Kraft der Siinde (1 Kor 15,56). Den griechischen Philosophen stellt er
mit dem stolzen Urteil, Gott habe die Weisheit dieser Welt, nimlich die Phi-
losophie, zur Torheit gemacht, die Torheit des Kreuzes als Inbegriff der
Weisheit vor Augen (1 Kor 1,20). Und im Blick auf die politische Theologie
der pax romana erklirt er, unser politeuma — der Staat, das Birgerrecht — sei
im Himmel (Phil 3,20) und Christus der Herr, dem sich alle Kniee beugen
miissen (Phil 2,10f). Das paradoxe Wort vom Kreuz, in dem sich die Gnade
als Gericht vollzieht und das Leben nicht ohne Sterben gewonnen wird, ist
weder weisheitlich noch wissenschaftlich, jedoch von ebenso universalem
Anspruch wie die Weisheit der Alten und wie die Wissenschaft der Zeitge-
nossen des Apostels. Die Kraft des Glaubens, die Paulus zufolge in den
Schwachen michtig ist, begriindet fiir ihn, der selbst die neue Botschaft von
Paldstina bis nach Spanien trigt, das Weltbiirgertum der Kinder Gottes, unter
denen es weder Jude noch Grieche, weder Mann noch Frau, weder Freie noch
Unfreie gibt (Gal 3,28).

Dabei liegt es Paulus fern, die Vorstellung eines Tun-Ergehen Zusammen-
hangs der klassischen orientalischen Weisheit zu repristinieren. Die ,Gerech-
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tigkeit Gottes®, von der er spricht, ist nicht die iustitia distributiva, sondern der
rechtfertigende, nimlich zugleich richtende und zurechtbringende Zuspruch
der gottlichen Gnade, von dem Luther sagt:

,Wenn Gott lebendig macht, tut er dies dadurch, daff er totet;

wenn er rechtfertigt, tut er dies dadurch, daf er schuldig macht;

wenn er zum Himmel emporhebt,  tut er es dadurch, daf er zur Hélle fihrt

(de serv. arb.)

Das Paradox des Kreuzes als einer souverinen géttlichen Heilsveranstaltung
zugunsten einer heillosen Welt schloff wie fiir das Urchristentum so auch fir
das christliche Abendland eine Aufnahme des klassischen Weisheitsdenkens
der Antike aus, das von einer intakten und jedem einsehbaren Welt- und
Schépfungsordnung ausging. Der paulinische Satz, daf Gott die Weisheit die-
ser Welt, also den suffizienten Zugriff des Menschen zum Ganzen des Seins
durch wissenschaftliche Weltanschauung oder durch weisheitliche Welterfah-
rung, zur Torheit gemacht habe, blieb unvergessen. Das Abendland verzich-
tete demzufolge auch auf eine Kultivierung des Erfahrungswissens; die Weis-
heitspoesie wurde nicht weiter gepflegt, sondern nur tradiert. Die iiberlieferten
weisheitlichen Regeln alltiglichen Erfahrungswissens wurden aufgegriffen
und dienten dazu, der nach Hausern und Stinden gegliederten abendlindi-
schen Gesellschaft Orientierung im Alltag zu geben. Diese Regeln waren gut
und nétig, aber nicht das eine Gute, das not war, kein Teil der ewigen Weltord-
nung selbst. So entstand die uns noch partiell vertraute, weisheitlich verfafite
Lebensordnung des Abendlandes, die sich in unserer Zeit — wie es scheint:
definitiv — auflost. Diese weisheitliche Ordnung der Lebenswelt ist eine Ord-
nung gelassener Weisheit. Ihr fehlt der ,ideologische Uberbau’, der das Erfah-
rungswissens in der orientalischen Schulweisheit mehr oder weniger spirbar
begleitete. ,Was wahr ist, was ehrbar ist, was rechtschaffen ist, was rein ist, was
angenehm ist, was in gutem Ruf steht, alles Anstindige und Lobenswerte,
danach richtet euch, schreibt schon Paulus im Sinn pragmatischen Erfah-
rungswissens und unpritentidser Lebensweisheit der Gemeinde in Philippi
(Phil 4,8), und er fiigt im Blick auf die bei aller Lebenslehre fundamentale
Vorbildfunktion der Erfahrenen hinzu: ,Was ihr von mir gelernt, empfangen
und geh6rt und an mir gesehen habt, das tut.*

Dementsprechend waren die das Leben weislich regelnden Ordnungen, aus
praktischer Erfahrung gewonnen und durch ihre Bewihrung sowie durch die
biblische Weisheitsiiberlieferung autorisiert und sanktioniert, prinzipiell ver-
inderbar, wenn man auch in der relativ stationaren Gesellschaft des Mittelal-
ters solche Verinderungen im allgemeinen kaum bemerkte. Beim Ubergang
2ur Neuzeit beobachten wir allerdings den Versuch, noch einmal alles Wirkli-
che als verniinftig aufzufassen und zu erfassen. Als sich im Zeitalter der Renais-
sance und des Humanismus ansatzweise der historische Relativismus zeigte
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und mit den Folgen der Reformation auch die tiberlieferte politische Ordnung
des Abendlandes aus den Fugen geriet, trat die Aufklirung die Flucht nach
vorn an, und indem sie angesichts der fragwiirdig werdenden Traditionen die
Autoritit von Tradition iiberhaupt bestritt, versuchte sie, vermeintlich vorur-
teilsfrei, mit Hilfe der miindig gewordenen Vernunft noch einmal das Ganze
des Seienden in seiner ewigen Ordnung zu verstehen und irdisch in verniinfti-
ger Weise zu gestalten. Man orientierte sich an der neuentdeckten Regelmaflig-
keit des kopernikanischen Weltbildes und begriff wie die Schulweisheit der
Antike die einsichtigen Regeln der Lebenswelt in einer fundamentalen Einheit
mit den Gesetzmifligkeiten von Natur und Kosmos. Grundlage der aufgeklir-
ten Lebensordnung bildete das mit der Natur des Menschen gegebene und
deshalb verniinftig einsehbare Recht. Analog zur Spruchpoesie der Antike fafit
man die neugewonnene Weisheit in Sinnspriiche und Sinngedichte sowie in
moralische Lehrerzihlungen. Den Begriff der gottlichen Gerechtigkeit ver-
steht die Aufklirung wieder im Rahmen eines zwingenden Zusammenhangs
von Tun und Ergehen, und auch fiir Kant ergab sich, vereinfacht gesagt, das
Postulat der Unsterblichkeit aus der Erfahrung, dafl dieser Zusammenhang im
zeitlichen Leben allein nicht hergestellt wird. Man dachte weisheitlich, hatte
aber die gelassene Bescheidenheit der christlich-abendlandischen Weisheits-
tradition preisgegeben.

Bald zeigte sich indessen das Reaktionire des Versuchs, alles Wirkliche
verniinftig erfassen und gestalten zu wollen. Der Seinsoptimismus machte wie
im Altertum der Daseinsskepsis Platz. Der alles relativierende Historismus
verdringte den statischen Rationalismus der Aufklirung und vollendete in
Wechselwirkung mit den Umstinden der sich ausbreitenden Industriegesell-
schaft den Abbruch weisheitlicher Tradition tiberhaupt. Das Zeitalter der mo-
dernen Wissenschaftlichkeit brach an und setzte zunichst das optimistische
Fortschrittsdenken an die Stelle der stationiren Kontingenz weisheitlicher
Erfahrung, doch gehért langst zu den unwiderruflichen Beobachtungen unse-
rer Gegenwart, dafl die an die Stelle des tradierten Erfahrungswissens getrete-
nen Humanwissenschaften die an sie gestellten Erwartungen nur partiell erfil-
len konnten und kénnen, und nicht von ungeféhr ist uns zugleich der Optimis-
mus geschwunden, durch den Fortschritt der Naturwissenschaften, nach de-
ren Analogie sich auch die Human- und Gesellschaftswissenschaften als objek-
tive Wissenschaften organisierten, werde sich eine Gesellschaft vollendeter
Harmonie, Humanitit und Helligkeit gestalten lassen. Wir sind wie Schafe
ohne Hirten. Wir haben Friedensforscher, Konfliktforscher und Sterbefor-
scher, und die Medien versehen uns tiglich mit einer Uberfiille von Erklirun-
gen und Aufklarungen, Informationen und Ratschliagen, und doch gelingt es
dem Menschen immer schlechter, sich im Leben zu orientieren — und im
Sterben erst recht. Dem Alltag zu entfliehen — vier Wochen nach Mallorca —
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wird leichter, ihn zu leben, schwerer. Vor allem die Frau ist die Leidtragende
einer Entwicklung, die das einst ausgewogene Verhiltnis von Hausfrau und
Hausherr zerstért hat; die Entscheidung zwischen Mutterschaft und Beruf ist
eine Zumutung, die Orientierung in beidem zugleich eine Uberforderung fiir
Miitter und Kinder. Angesichts dessen ist der Feminismus verstindlich, aber er
hilft nicht, sondern betiubt nur.

Damit hingt die Beobachtung zusammen, dafl wie in der Zeit des Hellenis-
mus so auch heute mit dem Verlust weisheitlichen Erfahrungswissens eine
auffillige Individualisierung parallelliuft, und zwar heute noch massiver als
damals, wo schon Hiob als einzelner dastand, verlassen von seinen Kindern,
seiner Frau und seinen Freunden. Nicht nur Stand und Haus sind verschwun-
den, auch die Familie 16st sich mehr und mehr auf; selbst die eheliche Zweisam-
keit hat oft nur kurzen Bestand und fiir viele nur noch wenig Sinn. Die Jungen
streben moglichst friith aus dem Haus, die Alten bleiben fiir sich, die Frauen
pochen auf Selbstindigkeit und Unabhingigkeit, Emanzipation ist das Zau-
berwort. Sogar die Mutter und das Kind in ihrem Leibe bilden oft keine
Gemeinschaft des Lebens mehr, und viele Kinder und Jugendliche wachsen
ohne fundamentale soziale Bindung auf. Die Minner, alleingelassen, leiden auf
ihre Weise mit.

Solche Vereinzelung ist zusammen mit der Auflésung weisheitlich verfafiter
Lebensordnung unvermeidlich iiber uns gekommen, und diese Tatsache 14
fragen, ob uns ein dem neuzeitlichen Individualismus entsprechendes Erfah-
rungswissen noch fehlt oder ob es ihm notwendigerweise abgeht, weil es nicht
gut ist, daf} der Mensch allein sei, und, wenn er in seine Vereinzelung eintritt, er
damit zugleich aus einem integrierenden Teil seiner Menschlichkeit austritt. Ist
es so, deutete sich an, daf} die Weisheit insofern in einem transzendenten
Grund des Menschseins wurzelt, dessen die Wissenschaft nicht bedarf. Jeder
moge diese Frage aus seiner eigenen Erfahrung beantworten.

An mir ist es, nachdem wir zum Ausgangspunkt unserer Uberlegungen
zuriickgekehrt sind, nur noch zu wiederholen, daf} die Geschichte ein schlech-
ter Lehrmeister ist. Dem Menschen, der in einer weisheitlich verfafiten Le-
bensordnung orientiert ist, hat sie nichts zu sagen, und der Mensch, der aus
solcher Ordnung entlassen wurde, 1ifit sich von ihr nichts sagen, und zwar
nicht ohne Grund, kann sie ihm doch in seiner verinderten Lage kaum helfen.
Doch kann ein Blick in die Geschichte hilfreich sein, den eigenen Ort in ihr
aufzufinden und sich und die eigene Zeit besser zu verstehen, vielleicht auch
dazu, Einsicht in die eigene Kurzsichtigkeit und Ungeduld zu gewinnen, er-
warten wir doch oft von Publikation zu Publikation, von Erfindung zu Erfin-
dung, von Wahl zu Wah! und gewif} von Generation zu Generation vergeblich
den Durchbruch, die Wende, das Neue. Ob und wie und wann der Weg des
Abendlandes mit seiner uns nach wie vor faszinierenden und unentbehrlichen
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Wissenschaft noch einmal in eine weisheitliche Geborgenheit fithrt, vermag ich
nicht zu sagen. Aber es ist daran zu erinnern, dafl das Zutrauen zu einem
weisheitlich-sinnvollen Daseinsvollzug nie Ausdruck autonomer Menschlich-
keit war, sondern in einem transzendenten Grund des Daseins wurzelte und
Vertrauen — christlich gesprochen: Glauben — voraussetzte. Weisheitliche Ver-
nunft ist vernehmende Vernunft, nicht konstruierender Verstand. Sie plant
nicht, sondern folgt einem Plan, der dem Geschaffenen innewohnt, oder sie
sucht sich als christliche Weisheit in der gefallenen und gnidig bewahrten
Schopfung zu orientieren.

Weisheit kann nicht erzeugt, sondern nur empfangen und anders als Wissen-
schaft nicht geleistet, sondern nur gelernt werden. Nicht zuletzt fiir die Weis-
heit gilt Goethes Maxime:

,Was du ererbt von deinen Vitern hast,
erwirb es, um es zu besitzen®.

Indessen:

,Die Weisheit ist besser als Perlen,
und alles, was man wiinschen mag, kommt ihr nicht gleich® (22,11),

heifit es in den Spriichen Salomos. Wem dies noch heute einleuchtet — oder
gerade heute — der mége zugleich die Empfehlung bedenken, die bis heute
sprichwértlich geblieben ist:

,Die Furcht des Herrn ist der Weisheit Anfang® (10,22).
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