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Der aus Danzig stammende, zum
Goethe-Kreis gehdrige Schriftsteller Jo-
hannes Falk ist unter dem EinfluR
von Traumen und ,,Gesichten™ zu einem
»Vater der heimatlosen, verwahrlosten
Kinder« und damit zum »deutschen
Pestalozzi« geworden. Er war das Vor-
bild furJ. W. Wiehern und dessen Rau-
hes Haus zu Hamburg und wurde damit
zum Wegbereiter der Inneren Mission.

Die vorliegende Arbeit untersucht,
welche Bedeutung die visiondren Erfah-
rungen dieses groen Mannes insbeson-
dere flr seine religiése Entwicklung und
seine Wandlung vom Schriftsteller zum
Vater der Waisen hatten. Durch die aus-
fihrliche Darstellung und Erérterung
seiner zahlreichen Gesichte wirft sie aber
zugleich auch ein neues Licht auf das
fir die Geschichte der Theologie und
Frommigkeit so wichtige Phdnomen der
Visionen.

Der Verfasser knlpft hierbei an die
moderne Psychologie, vor allem an die
Lehre von der Eidetik an. In sorg-
faltiger Analyse weist er die enge Ver-
wandtschaft der Visionenund ,, Traume"
mit dem bekannten Phanomen des
»Zweiten Gesichts" nach. So gewinnt
er neue Einsichten in diese visionédren
Erscheinungen, die von der heutigen
theologischen Forschung nicht mehr als
pathologisch abgetan werden kdnnen.
Die schopferische und hdochst aktive
Tatigkeit der Visionare steht vielmehr
in scharfem Gegensatz zu allem Krank-
haften. Es sei daran erinnert, dal} die
alttestamentlichen Propheten und die
grofiten homines religiés! - wie Paulus,
Bernhard von Clairveaux, Franz von
Assisi, Therese von Jesu - Visionen hat-
ten und ihnen in ihren Werken Aus-
druck verliehen.
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Zur Einfihrung

Es ist eine noch heute weitverbreitete Ansicht, alle psychischen
Erscheinungen und Erlebnisse, angefangen von den Trdumen bis
zu den religidsen Visionen, als etwas Anormales, um nicht zu
sagen, als etwas Pathologisches hinzustellen, das einem gesunden,
normalen Menschen entweder gar nicht oder nur am Rande des
Seelenlebens begegnen konne.

In der vorliegenden Untersuchung soll dagegen der Nachweis
geflhrt werden, daR es sich bei diesen Erscheinungen nicht um
ein Anormales, sondern ein Spezifisches handelt, das allerdings
nur Menschen mit einer besonderen Begabung widerfahrt. Es ist
eben so, daR be*mmle~Mehschcn, die durchaus als normal an-
zusprechen sind, eine besondere Veranlagung besitzen, die sie
gegenuber anderen auszeichnet. Wir bezeichnen diese Veranla-
gung als innere Schaukraft; diese tut sich in verschiedenartigen
Gesichten kund. Wir gebrauchen also das Wort Gesichte im um-
fassenden Sinne und verstehen darunter die mannigfaltigen Er-
scheinungen, die durch die innere Schaukraft hervorgerufen wer-
den, wie Traume, besonders deutliche Anschauungsbilder, Phano-
mene des ,,zweiten Gesichts* und Visionen.

Diese Gesichte sind Funktionen ein und derselben inneren
Schaukraft. Eine Psychologie, die lediglich Sinnespsychologie ist,
erliegt leicht der Gefahr, sie alle in eins zu sehen. Wir meinen
dagegen, diese Gesichte voneinander unterscheiden zu mussen, und
zwar werden wir sie nach ihrem Inhalt, nach der ihnen innewoh-
nenden Kraft sowie nach der Bedeutung, die ihnen vermdge ihics
Inhalts zukommt, voneinander zu trennen haben. So heben sich
die Visionen von den Ubrigen Gesichten durch den mit und in
ihnen gegebenen religiosen und ethischen Auftrag hervor.

Wir sind dabei der Uberzeugung, daR _“e christlichen.Mystiker®
mehr von der wirklichen Seele gewulit haben als viele moderne
Psychologen, von denen die Seele entweder medizinisch als zen-
rales Nervensystem aufgefalit oder phanomenologisch als Erleb-
niszentrum beschrieben wird. Die Tiefe, der Reichtum und die
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innere Quellkraft der Seele geht uns erst heim Studium der alten
Mystiker auf. Diese haben Uberhaupt erst entdeckt, was Seele ist,
und es verdient in diesem Zusammenhang hervorgehoben zu wer-
den, dall Max Freiherr von Waldbcrg den Nachweis gefiihrt hat.
dal? der Begriff der ,,schonen Seele”, die der deutsche Idealismus
verherrlicht, auf die spanische Mystik des 17. Jahrhunderts zu-
riickgeht. . . .

Zu den Kréften, die in der so aufgefaliten Seele tatig und wirk-
sam sind, gehort die innere Schaukraft, die sich in den verschie-
denen Gesichten offenbart. Die innere Schaukraft soll hier nicht
phanomenologisch untersucht werden in der Weise, wie Rudolf
Otto religidse Erlebnisse dargestellt hat, sondern sie soll an einem
historisch konkreten Einzelfall, also an den Gesichten des Johan-
nes Falk, anschaulich gemacht werden. Dabei werden sich von
selbst Ausblicke auf &hnliche Erlebnisse anderer Personlichkeiten
ergeben. Johannes Falk erscheint uns fiir unsere Untersuchung
deshalb besonders geeignet zu sein, weil er die innere Schaukraft
in einer so umfassenden Weise besal3, wie sie bei anderen Per-
sonlichkeiten nicht auftrittl. Insbesondere hatte er auch die eigen-
timliche Gabe des zweiten Gesichts, die anderen Menschen mit
innerer Schaukraft zu fehlen pflegt.

Die Aufgabe der vorliegenden Untersuchung ist es also, die
komplexen Erscheinungen der inneren Schaukraft, das heif3t die
Vereinigung ihrer verschiedenen Funktionen bei Johannes Falk
greifbar und begreiflich zu machen. Die Ergebnisse der modernen
Psychologie kénnen uns dabei wichtige Hinweise geben, aber
unsere Arbeit will nicht eine rein psychologische sein. Die innere
Schaukraft wird bei den Visionen von uns nur als ein Werkzeug
und Mittel fiir das Einwirken einer héheren Macht begriffen. In
diesem Sinne umfalit unsere Darstellung auch das Inhaltliche; sie

ist afeo eine theologische.

I AuRer den gedruckten Werken Johannes Falks wurde auch auf sei-
nen Briefwechsel mit vielen seiner Zeitgenossen Bezug genommen. Dem
Verfasser ist es mdglich gewesen, eine Reihe von bisher unverdffent-
lichten Briefen Falks aufzufinden, die bei vorliegender Arbeit benutzt
worden sind. Der Briefwechsel Falks soll unter Hinzuziehung dieser

neuentdeckten Briefe in Kirze herausgebracht werden.

8

Einleitung
Uber die Gesichte Falks tberhaupt

Zu den erstaunlichsten Erscheinungen auf dem Gebiet der Le-
bensfihrung bedeutender Personlichkeiten gehort der Wandel im
Leben des Johannes Falk. Am 28. August 1768 in Danzig als
Sohn eines armen Periickenmachers geboren, studierte er in Halle
zunéchst Theologie, wandte sich dann bald der Literaturgeschichte
zu und gab auch eigene Dichtungen heraus, die Beachtung fan-
den. Von Wieland véterlich gefordert, siedelte er 1796 nach
Weimar Uber, kam bald in den Kreis der bedeutenden Manner
der Residenz und war mit Herder, Schiller, Goethe und Jean Paul!
befreundet. Sodann nahm er an den naturwissenschaftlichen Stu-
dien Goethes regen Anteil, namentlich die Lehre von der Meta-
morphose der Pflanzen beeindruckte ihn tief.

Dann aber trat im Oktober 1813 die entscheidende Wendung
in seinem Leben ein: er gab seine Schriftstellerei auf, die halb
lyrischer Natur war und sich halb in den Bahnen einer sarkasti-
schen Ironie bewegte und namentlich in der napoleonischen Zeit
von stark vaterlandischem Geist durchwebt war, und wandte sich
einem rein praktischen Ziel zu: er nahm sich der verwahrlosten
Jugendlichen, die sich besonders nach den Freiheitskriegen zahl-
reich auf allen StraRen herumtrieben, an, um ihnen einen Ersatz
fur das Elternhaus zu schaffen; auch bemuhte er sich, diese Ju-

gendlichen durch geistige und praktische Anlernung eines hand-

werklichen Berufs wieder in das soziale Leben einzugliedern.
So wurde er neben Pestalozzi der erste Vater der verwahr-

losten Jugend, das Vorbild fur Johann Hinrich Wiehern und des-

sen Rauhes Haus in Hamburg-Horn2 und somit ein Wegbereiter
der heutigen Inneren Mission.

1 Falkiana, das ist Ziige und Tatsachen aus dem Leben . . . des Dich-
ters Johannes Falk. 0.J., S. 3

2 Hohenberger, Studien zur Entstehung des Erziehungsgedankens Jo-
hann Hinrichs Wieherns. 1920: G. Uhlhorn. Die christliche Liebestétigkeit.
3. Bd. 1890. S. 341 ff. bes. S. 349



Dieser véllige Wandel im Leben Falks war so radikal, dafl man
von zwei nur lose zusammenhdngenden Halften in seinem Le-
ben“3 gesprochen hat. Eine wissenschaftliche Biographie, in der
dies Problem der Wendung erklart und aufgehellt werden miR-
te, gibt es bisher noch nicht. Nur ist fast allen, die sich mit Falk
beschéaftigt habend4, aufgefallen, dal? diesem Wandel eine Vision
vorangegangen ist, die ihm im Oktober 1813 zuteil wurde und
tber die er spéater einige, wenn auch unvollkommene Nachrichten
gegeben hat. Die entscheidende Bedeutung dieser Vision fur die
Wende in seinem Leben kann nach seinen eigenen Angaben als
gesichert angenommen werden.

Auch sonst hat er, wie auch in der Literatur Uber ihn haufig
betont wird, zahlreiche Gesichte. Traume und &hnliche Erlebnisse
gehabt. Es ist jedoch unseres Wissens nie die Frage aufgeworfen
worden, in welchem inneren Zusammenhang die Visionen zu den
tbrigen Gesichten stehen und was sie von ihnen abhebt. Die vor-
liegende Studie bedeutet den Versuch, unter Heranziehung der
Gesichtspunkte und Ergebnisse der modernen Psychologie dies
Problem zu erértern. Es kommt uns darauf an, von gesicherter
psychologischer Basis aus einmal den Zusammenhang der Ge-
sichte Falks Uberhaupt aufzuhellen, sodann auch ihre spezifischen
Unterschiede herauszuarbeiten, weil nur so eine richtige Wurdi-
gung der Vision maglich sein wird.

Verbunden mit dieser Fragestellung ist eine kurze Untersu-
chung von Falks Verhéltnis zum Geist seiner Zeit sowie des Pro-
blems seines Charakters, denn die Visionen erhalten stets ihr
Kolorit in einer gewissen Weise aus dem Geist der jeweiligen
Epoche und sind durch die Persdnlichkeit des Visionars und des-
sen besondere Charaktereigenschaften bestimmt. Man darf die
Gesichte nicht im luftleeren Raum betrachten, muf sie vielmehr
in den zeitgeschichtlichen und personlichen Zusammenhdngen
sehen.

Johannes Falk hatte, wie seine Aufzeichnungen, insbesondere

3 Realenzyklopéadie f. protestantische Theologie u. Kirche, Bd.5, S.735

4 F. Oldenburg, Johannes Falk, 18922, Johann Hinrich Wiehern, Ge-
sammelte Schriften. Bd. 6. 1908, S. ! ff; Reis. Falk als Erzieher verwahr-
loster Jugend, 1931; W. Stoltzenbach, Ein Mann trat in den Rif3, 1933;
W Teufel, Johannes von der Ostsee. 1949; G. Schnaubert, Das Leben
von Johannes Falk, 1912
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sein ,,Geheimes Tagebuch®, beweisen, zahlreiche Gesichte gehabt,
die ihn innerlich sehr beunruhigten, so daR er sich in seinen Ge-
danken viel mit ihnen beschéftigte. Wir konnen bei ihm deutlich
die starken Eindriicke, die er durch seine Gesichte erfahren hat,
feststellen, darliber hinaus finden wir ebenso ausgepréagt das Be-
muihen, sich mit diesen Erscheinungen innerlich auseinanderzu-
setzen und ins Reine zu kommen. Es handelt sich bei ihm also
sowohl um subjektive Erlebnisse als auch um Reflexionen tber
dieselben. Man kann geradezu sagen, dall alle diese Gesichte in
seinem Innenleben stark vorherrschen und dieses in entscheiden-
der Weise bestimmen. Bei diesen Gesichten geht es nicht nur um
Trdume, wie sie die meisten Menschen auch haben, sondern um
Erlebnisse entscheidender Art. Dies zeigt sich darin, dal er als
glaubiger Christ diese Erlebnisse mit seinem Glauben, der fir
ihn den Grund seines Erlebens wie seines Erkennens bildet, stets
konfrontiert hat und sie aus dem Glauben heraus bejaht oder auch
verneint hat.

| alk selbst hat — und darin war er ganz Kind seiner Zeit —
die Gesichte, die im Grunde ihrer Art nach verschieden sind,
nicht voneinander getrennt und bezeichnet sie haufig als Traume.
Um die Phanomene, von denen hier die Rede sein soll, recht zu
begreifen, miissen wir Heutigen eine strenge Scheidung einfiihren,
und zwar in Trdume, Erscheinungen des zweiten Gesichts, Vi-
sionen und Auditionen. Unter Trdumen versteht man Erschei-
nungen. die im Schlafe auftreten. Wachtrdume in der gewohn-
ichen Bedeutung dieses Wortes lassen sich bei Falk nicht nach-
weisen. brauchen hier also nicht beriicksichtigt zu werden. Da-
gegen treten die Erscheinungen des zweiten Gesichts, die einen
wachen Zustand voraussetzen, bei ihm auf: sie sollen im einzelnen
dai gestellt werden. Unter Visionen dagegen verstehen wir Erleb-
nisse besonderer Art. die psychologisch-wissenschaftlich in ihrem
letzten Grunde nicht erfal3bar sind und das Hereinbrechen einer
hoheren Wirklichkeit zur Voraussetzung haben.

Falk selbst unterscheidet, wie soeben angedeutet, zwischen die-
sen Eischeinungen in keiner Weise. Fir ihn sind sie alle in erster
Hinsicht Prophezeiungen des Zukinftigen. Erst wenn man die
verschiedenen Erscheinungsformen der Ankiindigung des Zukiinf-
tigen voneinander abhebt, wird es mdglich sein, tiefer in die vor-
liegende Problematik einzudringen, die in der Frage gipfelt:
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welche Bedeutung diesen genannten psychischen Dingen und Er-
scheinungen fir den Lebensweg Falks und insbesondere fur seine
groRe Wandlung zukommt.

Alle Lebensfiihrung begreift schon die Zukunft in sich, denn
sie ist nicht allein mit dem Gegenwartigen beschaftigt, sondern
es geht um die Frage, was kommen wird und demzufolge jetzt
zu tun und zu beginnen ist; die Gegenwart geht mit der Zukunft
schwanger, wie Leibniz gesagt hat. Die erwéhnten seelischen Er-
lebnisse, vor allem die Trdume und Visionen, hat die Menschheit
immer schon als Ankiindigung und zugleich als Deutung des Zu-
kinftigen erlebt und aufgefallt; insofern scheint kein Unterschied
zwischen ihnen zu bestehen. Erst eine tiefere psychologische und
theologische Besinnung a3t uns diese auseinanderhalten und nach
der Unterscheidung ihre wahre Bedeutung und ihren eigentlichen
Sinn erfassen.

Eine Sonderung der unterschiedlichen seelischen Erlebnisse wird
erleichtert, wenn wir nicht nur psychologisch die verschiedenen Er-
lebnisarten kennzeichnen, sondern dartiber hinaus uns in einer
allgemeinen Besinnung dartber Klarheit zu verschaffen suchen,
welche durchaus unterschiedliche Kraft von diesen Erlebnissen
ausgeht, ob sie entweder den Menschen zur Passivitat verurteilen
oder zum eigenen Handeln treiben. Dadurch wird das zunéchst
nur psychologische Problem zu einer religidsen und ethischen Fra-
ge erweitert.
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I. Kapitel
Die Traume Falks

7réume als Schliissel fir die Probleme seines Lebens — Trdaume als

Voraussagen — Der ,,Traum vom Himmelssaal“ als Sinngebung der

Vergangenheit — Der ,,'Traum vom reichen Mann* als Rechtfertigung
seines Lebens — Bewertung der Traume

Die beste und zuverlassigste Quelle fir alle seelischen Erleb-
nisse Falks ist sein ,,Geheimes Tagebuch" oder ,,Mein Leben vor
Gott“, das Siegmar Schultze 1898 und 1900 in zwei B&ndchen her-
ausgegeben hat; es setzt allerdings erst mit dem 3. Januar 1818
ein, also Uber vier Jahre nach der grofRen Wende seines Lebens
im Herbst 1813 und reicht bis zum Dezember 1822; manche Trau-
me und sonstige Erlebnisse jener Jahre sind darin verzeichnet.
Wenn wir auch kein Tagebuch Falks aus friiherer Zeit besitzen,
so ist doch mit Sicherheit anzunehmen, dal’ er zeit seines Lebens
zukunftsweisende Traume gehabt hat. Seine Tochter Rosalie ver-
sichert in ihrer Biographie des Vaters, dal er schon in der Zeit

seiner ,,schriftstellerischen Tatigkeit oft Ereignisse mit Bestimmt-
heit aus Traumen voraussagte“l.

l.
Tréaume spielen im Leben Falks eine wichtige Rolle, er selbst

hat ihnen viel Beachtung geschenkt und um ihren eigentlichen
Sinn gerungen. Auch in der modernen Psychologie wird eifrig
Traumanalyse betrieben, und man versucht mit mehr oder weni-
ger starker Anlehnung an die Psychoanalyse, Riickschliisse auf die
Person des Traumenden und ihre Lebensprobleme zu ziehen,
Komplexe und seelische Verwundungen ausfindig zu machen und
moglichst zu heilen. Wenn wir uns hier mit den Traumen Falks
beschaftigen, so wollen wir gleich zu Beginn bemerken, dal3 wir
dies zundchst deshalb tun, weil er selbst ihnen groRe Bedeutung
beigemessen hat, dabei interessiert es uns nicht so sehr, irgendein
Trauma oder einen Komplex aufzudecken. Eine derartige Ana

1 Rosalie Falk, Johannes Falk. Erinnerungsblétter. 1868. S. 93
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lyse mag an sich bedeutsam sein, hat aber mit vorliegender Un-
tersuchung kaum etwas zu tun. Uns geht es vielmehr um die be-
sondere Veranlagung des Dichters, die wir zusammenfassend mit
dem Begriff-innereSchaukraft” bezeichnen. Wenn wir nun zundchst
auf seine Tréume eingehen, so konnen wir feststellen, daR die
Lebhaftigkeit und Anschaulichkeit seiner Trdume auch in dem
Augenblick, da er sie aus der Erinnerung niederschrieb, auf die
innere Schaukraft hinweisen, die Falk in hohem MaRe besal und
die von groftem EinfluB auf sein Denken wie auf sein Handeln
war. Die Traume sind daher bei ihm nicht, wie sonst (blich,
lediglich als eine Nebenerscheinung seines seelischen Lebens zu
bewerten. Sie waren fir ihn gewi nicht nur ,,Schaume®, sie wa-
ren AuBerungen seines inneren Lebens, in welchen sich auch die
auflleren Ereignisse, die ihm zustieen, ja sogar die Entschliisse,
die er zu fassen hatte, widerspiegelten. Dabei ist seine Haltung
gegeniber den Traumen durchaus kritisch. Er war kein roman-
tischer Schwarmer, der in gefiihlsseligen Traumereien schwelgt,
sondern nahm sie ernst und suchte ihren oft nur verborgenen Sinn
und ihre tiefere Bedeutung denkend zu ergrinden.

Am meisten beschéftigte ihn der Gedanke, inwiefern diese
Traume Voraussagen oder Ankindigungen kinftigen Geschehens
darstellten. Es handelt sich also um das Problem, inwieweit die
innere Schaukraft, die sich in den Trdumen auswirkt und ihn bei
der Niederschrift begleitet, imstande sei. das Dunkel, das die
Zukunft umhillt, zu durchdringen. Lebhaft beschéftigt ihn. wie
wir noch sehen werden, die Frage, ob Traume wirklich schicksal-
hafte Bedeutung haben oder nicht. Andererseits ertffneten ihm
seine Traumerlebnisse Blicke in seine Vergangenheit. Es geht also
um das weitere Problem, ob und wie die innere Schaukraft eine
Sinngebung des Geschehenen und damit der Gegenwart ermdg-
licht™. er also den Punkt, an dem er jetzt stand, klarer erkennen
konnte als zuvor. Aber der inneren Schaukraft, die sich in den
| raumen &auferte, fiel bei Johannes Falk noch eine letzte wichtige
Aufgabe zu, nadmlich den Sinn seines Lebens Uberhaupt darzu-
stellen. Die innere Schaukraft befédhigt ihn. das in anschaulichen
Bildern zu erblicken, was andere Menschen nur durch Denken
erfassen konnen. Der letzte Sinn seines Daseins, der ihm in
Traumbildern gezeigt wurde, bedeutete fir ihn zugleich eine
Rechtfertigung seines Lebens.

14

Von einem zukunftsweisenden Traum am 14. Oktober 1806, am
Morgen der Schlacht bei Jena, berichtete W. Stoltzenbach in sei-
nem Buch Uber Falk: ,,Er traumte: er héatte endlich Reisewagen
und Pferde aufgetrieben und fuhr sofort zur Esplanade (seiner
damaligen Wohnung am Markt von Weimar). Die Stral’en waren
menschenleer. Er lenkte selbst die Pferde und trieb sie an, um
schnell ans Ziel zu kommen. Schon sah er das Haus, aber er kam
ihm nicht naher, so sehr er auch auf die Pferde peitschte. Ei
rickte vielmehr ferner und ferner. . . . Aber pl6tzlich horte er
schreckliche Schreie. Mit verzerrten Gesichtern kamen Menschen
auf ihn zugelaufen, in zerfetzten preuflischen Uniformen, aus
denen Blut rann. Die Pferde scheuten. Wahrend er sich mihte,
sie zu zlgeln, wachte er auf.“2 Die Entstehung dieses Traumes
erklart sich am besten aus der Situation, in der sich Falk damals
befand. Als er am Abend zuvor schlafen ging, wuBlte er genau so

gut wie alle anderen Einwohner Weimars, dal} die groRe Ent-
scheidungsschlacht mit Napoleon bevorstand. Hinzu kam noch,
dall er sich in den zuriickliegenden Monaten sehr patriotisch be-
tatigt und in seiner Zeitschrift franzosenfeindliche Aufsétze ver-
oOffentlicht hatte. Deshalb bedréngten ihn in den letzten Tagen
seine Frau, sein vaterlicher Gonner Wieland und manche I'reun-
de, abzureisen und sich in Sicherheit zu bringen, weil zu befirch-
ten stand, dal? man ihn nach dem Siege Napoleons zur Rechen-
schaft ziehen wirde. Er entschloB sich jedoch, in Weimar zu blei-
ben. Die quélende Frage nach dem Ausgang der Entscheidungs-
schlacht und seinem persodnlichen Schicksal hat wahrscheinlich die-
sen Traum ausgelost; er sollte sich noch am gleichen Tage er-
fullen: am Nachmittag jagten die geschlagenen preuischen und
séchsischen Truppen durch die Stadt. Dall dieser Traum, wie es
h&ufig zu geschehen pflegt, ein qualvolles Bemihen, dem Ziel
naher zu kommen, enthélt, deutet zugleich auf die ZwangsmaRig-
keit hin, mit der sich das schreckhafte Geschehen, die 1*lucht der
preuBischen Armee, vollzog.

Weil dieser und mancher andere Traum sich tatsachlich erfullte,
kam Falk zu der Uberzeugung, dal3 ihm seine Traume einen Blick

in die Zukunft eroffneten. Diese Erfillung gedeuteter Traume

2 W. Stoltzenbach. Ein Mann trat in den RiB. S. 24 f.
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ruft nun — psychologisch ganz verstandlich — neue Traume her-
vor; ein auch sonst hdufig feststellbares Phé&nomen, das Karl
Schmeing als den ,eidetischen Zirkel* bezeichnet hat.3 Das ,,Ge-
heime Tagebuch® Falks zeigt, wie er seinen Trdumen in zuneh-
mendem Malle Gewicht beilegte, sie meist gleich nach dem Er-
wachen aufzeichnete und die Niederschrift gelegentlich von ande-
ren beglaubigen lieR.

Aus dieser Art der Fixierung seiner Trdume geht hervor, dafl3
er ihnen gegeniber eine niichterne Haltung bewahrte, indem er
rein objektiv feststellen wollte, ob sie sich erfullten oder nicht.
Es ist sicher, dal3 er seinen Trdumen eine gewisse Vorbedeutung
zugemessen hat, man kann jedoch nicht sagen, dal} er an sie wie
an eine Offenbarung oder Enthillung glaubte.

Einen eigentimlichen Traum schildert er in einem Brief an
seine Frau, die damals gerade in Wirzburg weilte: ,,Neulich sah
ich wilde Tiere. Ein Mann nahm armsdicke Schlangen aus ihrem
Ké&fig; sie krochen um ihn herum, hingen an seinem Halse, streck-
ten die Stacheln gegen ihn aus. Bei dem Anblick dieses Geziichtes
war es mir so zumut, als ob ich mich selbst im Traum sahe.“4*
Dieser Traum hat mit einer Zukunftsweisung direkt nichts zu tun;
er bezieht sich mehr auf die Gegenwart und ihre Kampfe. Die
einzelnen Formelemente dieses Traumes, der Ké&fig und die
Schlangen, lieflen sich ohne weiteres nach der psychoanalytischen
Methode Freuds deuten.” Wir meinen jedoch, da mit einer sol-
chen ,,Auslegung“ nichts gewonnen ist. Es ist wohl richtiger, mit
Alfred Adler davon auszugehen, daB sich der Traumende im
unterwachen Zustand mit den Problemen und Noten des Tages
beschéftigt.6 Von einer wirklichen Losung der Tagesprobleme,

'von der diese Psychologie hé&ufig spricht, enthalt jedoch dieser
Traum nichts. Falk sah sich nur im Kampf mit widerstreitenden
Méchten, der Ausgang dieses Ringens ist im Traum selbst weder
enthalten noch angedeutet. Doch Falk gibt von sich aus solch eine
befreiende Deutung, indem er in dem Brief an seine Frau die

3 K. Schmeing, Zur Geschichte des zweiten Gesichts, 1941, S. 11; ders..
Das ,,Zweite Gesicht* in Niederdeutschland, 1935. S. 139, 189 u. 0.

4 abgedruckt b. R. Falk, S. 118

6 S. Freud, Die Traumdeutung, 1922, S. 239 ff

" A. Adler, Neurosenwahl und Training im Traum. Internat. Zeitschr.
f. Individualpsydiologie, 1924, Heft5. S. 5 ff; ders . Praxis und Theorie
der Individualpsychologie. 19232

16

Worte hinzufugt: ,Ich mwre aber nicht, ich klage auch nicht;
sondern ich danke Gott, dal? er mir die Kraft gab, im ritterlichen
Kampf ehrlich zu bestehen und der Schlangen Meister zu werden.“7

Einen andersartigen Traum, der direkt in die Zukunft wies,
hatte er im Oktober 1820: ,Ich trdumte von einem silbernen Lof-
fel, der auf dem Wasser schwamm. Als ich hinzulief, um ihn auf-
zuheben, war er wieder in den Wellen verschwunden.“8 Falk er-
wahnte an dieser Stelle sogleich ein Geschehen, das er als Sinn-
erfullung dieses Traumes deutet: ,,Bald darauf erhielt ich das
groBherzogliche Reskript, wodurch auf Unterstiitzung des Insti-
tutes (Erziehungsinstituts) aus Landeskasse sollte angetragen wer-
den.“6 Falk hatte bestandig groRte finanzielle Sorgen, die ihm
oft den Schlaf raubten; auch hatte er haufig unangenehme Aus-
einandersetzungen mit der. groBherzoglichen Landeskasse, weil
diese ihm keine regelméRigen Zuwendungen machte, sondern
nur hin und wieder etwas Geld fir sein Institut auswarf. Beson-
ders schmerzlich war es fir ihn, wenn eine bereits bewilligte
Summe nicht ausgezahlt wurde. Um einen solchen Fall scheint es
sich hier zu handeln, jedenfalls meint er, dal} der Traum ihm
solches ankiindigt, indem es ihm nicht méglich ist, den Loffel zu
greifen. Die zusétzliche Bemerkung deutet an, daf er diesen
Traum symbolisch verstand, wobei jedoch das Wort Symbol nicht
in dem engen, von Freud geprégten Sinn verstanden sein will.
Diesen Traum symbolisch zu verstehen, besagt, daf} das Bild des
Loffels fir die zu erwartende geldliche Unterstiitzung eingetre-

ten ist. Falk konnte den Loffel nicht ergreifen, die finanzielle
Unterstiitzung ist ausgeblieben, in diesem Sinn also ist dieser

Traum in Erfullung gegangen, wie sich aus dem Zusammenhang
ergibt.

Es darf nicht unerwéhnt bleiben, daR durchaus nicht jeder
Traum Falks in Erfullung ging. Im 2. Band des ,,Geheimen Ta-
gebuches* findet sich folgende Notiz: ,,Den 1. Mai (1821) erschien
mir die Frau Groftherzogin Louise im Traum, nahm Abschied von
mir und sagte, dal sie nun diese Welt verlassen misse."10 Schon
allein die Tatsache, dal} er diesen Traum so sorgfaltig in sein
Tagebuch eintrug, macht es deutlich, dal er ihn fur eine Prophe-

zeiung des baldigen Todes der GroRherzogin ansah; bedeutet ja
allgemein das Abschiednehmen den Tod der im Traum geschau-

R. Falk. S. 118 8 Geh. Tgb. I. 55 9 ebenda 10 Geh. Tgb. IlI, 21

2 Sdiering, Schaukraft 17



ten Personlichkeit. Ein halbes Jahr zuvor war die GroBherzogin
bei einer Kindergesellschaft auf dem blanken Parkettful3boden
ausgeglitten und hatte sich dabei einen Arm gebrochen. Falks
Tochter Angelika war zugegen gewesen, und man hatte Uber die-
sen Vorfall und die Fassung, mit der die GroRherzogin dies Un-
glick ertrug, im Familienkreis gesprochen.ll Es ist mdglich, daR
die innere Beschaftigung mit dem damaligen Ungliicksfall, den
er sofort in sein Journal eintrug, den spéteren Traum ausgelost
hatte. Jedenfalls fafl3te er ihn als eine Prophezeiung des baldigen
Todes der GroRherzogin auf. Daran glaubte er umso fester, als
er am 30. Oktober des gleichen Jahres von der ersten Hofdame
der Furstin horte, daR diese sehr leidend seil2. Auch das ver-
merkte er sogleich in seinem Tagebuch, sicherlich in der Erwar-
tung, dal3 sein Traum nun bald in Erfillung ginge. Die Grof3-
herzogin starb jedoch nicht so bald, sondern erst neun Jahre spé-
ter, vier Jahre nach dem Tode Johannes Falks, am gleichen Tage
wie er. Die ,,Prophezeiung” ist also nicht in Erfiillung gegangen.
Der Traum hat sozusagen getrogen.

Um das bisher Dargebotene kurz zusammenzufassen, kann
wohl gesagt werden, dall Falk seinen Traumen eine zukunfttrach-
tige Bedeutung beigemessen hat. wie es sich auch noch aus ande-
ren Aufzeichnungen von ihm ergibt. AufRerdem legte er die glei-
che Bedeutung auch den Traumen seiner Frau und anderer Leute
bei.13 Es ergibt sich aber aus seinen Notizen ebenso deutlich, daf
er weit davon entfernt ist, sich der Deutung dieser Gesichte fata-
listisch hinzugeben.

Diese eben erwéhnten und auch noch andere Trdume weisen
irgendwie in die Zukunft, und zwar in dem Sinne, dal sich in ihnen
kommende Ereignisse anzukindigen scheinen. Die in den Traumen
zuvor geschauten Geschehnisse sind haufig eingetreten, so dal
seiiw Tochter in den Erinnerungsblattern, die sie zum 100. Ge-

” Geh. Tgb. 1, 56 > Geh. Tgb. Il, 46 ] .

13 ,,In der Nacht vom 28. April trdumte meiner Frau, die Grafin Beust
reise mit einer fremden Firstin fort, die Trommeln gingen schon und
gedampft: ich selber war ihr aber ganz unkenntlich geworden, so einen
schonen Kranz hatte man mir aufgesetzt. Sie bat mich, denselben abzu-
nehmen, damit sic meine Zuge wieder unterscheiden kdnne. Es schwebt
mir wohl eine Deutung vor, die ich aber, um die Meinigen nicht zu be-
triiben, hier nicht niedersdireiben will.“ Geh. Tgb. I, 50; vgl. Geh. Tgb.
I, 31. Vgl. auch die Todesahnung der sterbenskranken Angelika. Geh.

Tgb. 11, 35
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burtstage ihres Vaters herausgab, sagte: ,Es lag etwas Prophe-
tisches in seiner Natur.“l4 Sein ,,Geheimes Tagebuch* &3t erken-
nen, dafl cs ihn immer wieder stark beeindruckt hat, wenn die
im Traum erblickten oder angedeuteten Ereignisse Wirklichkeit
wurden; er ist jedoch von jeder Neugier, die an sich naheliegen
wirde, weit entfernt. Eigentlich will er durchaus keine Blicke in
die Zukunft tun, er kdmpft sogar gegen diese Gesichte und die
in ihnen sich ankindigenden Geschehnisse. Die Traume dréngen
ihm jedoch eine Deutung der Zukunft gewissermalRen zwanghaft
auf. Die innere Schaukraft, die in diesen Gesichten und Erleb-
nissen Gestalt gewinnt, empfindet er keineswegs als schopferisch,
vielmehr als ein Verhangnis, das auf ihm lastet.

Die hier auftauchenden Fragestellungen treten noch deutlicher
und quélender bei den Erscheinungen des zweiten Gesichts zu Ta-
ge. Wir werden uns mit diesen Problemen, die hier nur ange-
deutet werden konnten, im Ill. Kapitel ausfuhrlicher zu beschaf-
tigen haben. Wir wollen uns zunédchst den Ubrigen Traumen
Falks zuwenden.

1.

Ganz anders als die eben erwéhnten Erlebnisse ist der ,,Traum
vom Himmelssaal“.15 Er ertffnet nicht eine Schau kommender
Ereignisse, sondern gibt Falk einen Rickblick auf sein bisheriges
Leben. Er trdumte: ,Ich war gestorben und meine Seele zum
Himmel entriickt. Viele Tote gingen an mir voriber, die ich nicht
unterzubringen wulte, obgleich ihre Zige mir kenntlich genug
waren. Da kam ein Engel und fiihrte mich in ein schénes Ge-
b&ude. Auf beiden Seiten standen unzadhlige Blcher. Es schien
der Bichersaal des Himmels oder wenigstens eine Abteilung da-
von zu sein. Die meisten dieser Bucher fuhrten den Titel »Tage-
buch’. Der Engel, der mich fiihrte, lieR mich an einen Tisch treten.
Wo eben ein aufgeschlagenes Buch offen lag. und dabei nieder-
sitzen. ,Da lies das!" waren seine Worte. Es war die Geschichte
eines armen, durch einen vornehmen Betriiger zum Laster ver-
fuhrten und zu Grunde gerichteten Landmédchens, die mir die
bittersten Tranen ausprelte. Nach einer Weile trat der Engel

14 R. Falk, S. 93

15 Von Johannes Falk im Untertitel als ,,Traum des Ariel* bezeichnet,
bm zum rediten Verstandnis dieses Traumes zu gelangen, ist zu bertck-

sichtigen, daB in jenen Dichtungen, die sich mit seiner Jugendzeit be-
schaftigen, Falk sidi selbst als Ariel bezeidinet.
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wieder zu mir und sagte: ,Du hast nur Uber dich selbst geweint!
Das bist du! Lies weiter! — Wie ich in einem zweiten Buch blat-
terte, fand ich die Geschichte eines mit grolem Ernst strebenden
Kinstlers, der aber von der Mitwelt verkannt, mit den Seinigcn
hungerte, und dem die Nachwelt die ihm bei Lebzeiten entzogene
Ehre in vollem Male erzeigte und tausendféltig einbrachte. Es
kamen Auftritte in dieser Lebensgeschichte vor, die mich an so
Manches erinnerten und die wiederum mein Herz zur tiefsten
Ruhrung, zum innigsten Mitgefuhl hinrissen. Es war mir hochst
Uberraschend, in dieser fremden Lebensgeschichte Verse zu finden,
von denen ich das bestimmte Geflhl, sie selber gemacht zu haben,
in mir trug, z. B. jenen Ausruf:

Nein, heilgcs Streben will mein Herz ergreifen,

Der Menschheit Hohes auf mein Haupt zu haufen!

Da will ich mitten unter Irrlidit schimmern

Und dann zertrimmern!
,Du bist zertrummert’ — sagte der Engel, der eben lachelnd her-
eintrat — ,und dies hier — indem er die Hand aufs Buch legte
— ,sind die Trimmer des Schilfes!’ ,Wie kann man aber —
fuhr er lachelnd fort — .Uber sein gliicklich bestandenes Elend
so heiBe Tranen vergielen? Das ist ja wiederum nur deine eige-
ne Geschichte, die du gelesen hast!” — ,Ich merkte es wohl' —
gab ich ihm zur Antwort — ,noch ehe du es mir entdeckt hattest!’
Indem er sich entfernte, schlug ich ein drittes Buch zum Lesen auf,
das den Lebenslauf eines wohlwollenden, tichtigen, aber hdchst
ungliicklichen Konigs enthielt. Er kdmpfte den Kampf mit Bosheit
und Unwissenheit redlich durch. Das Leben wurde ihm Schritt
fur Schritt recht sauer gemacht. Er verzieh seinen Feinden, er
ertrug sie, und desto &rger wurde er dafir von ihnen gehalit.
Neid, Bosheit, Verleumdung, alles Schlechte hatte sich an ihm
versucht, und endlich starb er an heimlich ihm beigebrachtem Gift
und lie} hinter sich ein verwaistes Reich. So wenig verstanden
war sein liebendes Herz, dafl das meinige blutete, wie es sogar
von seinen ndchsten Umgebungen verkannt und sich taglich ge-
mifhandelt sah. Meine Tranen rollten auf das Papier, da ich sah,
wie er endete. — Eben, als der Engel hereintrat, endete auch die
Lebensgeschichte des Wesens, zu dem ich mich seltsam hingezogen
fuhlte. ,Du l&chelst aufs neue? Nun, diesesmal wirst du meine
Tréanen doch nicht eigennitzig schelten. Sie galten einem von sei-
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nem eigenen Volk verkannten und gemiBhandelten Konig, der
zum Martyrer des Guten und Edlen wurde! Und dieser Konig
— soll ich doch nicht etwa gewesen sein? — ,Nicht anders!" —
.Wie ist mir denn? Wer vergegenwartigt mir das langst Gewe-
sene? Kehren die grauen Jahrhunderte zuriick? Eréffnet die
Ewigkeit ihren verschwiegenen ScholR? Erzéhlen mir die Engel
meine Traume?' — ,Da lies im groRen himmlischen Bichcrsaal.
und alle diese Bicher, die du siehst, enthalten deine eigene Ge-
schichte von den abgelaufenen Jahrtausenden, deine Rollen, deine
vergessenen Tagebicher in den verdunkelten Erdherbergen: wir
haben sie dir aufs sorgsamste aufgehoben!" — ,Wie, so ist es wirk-
lich kein Traum, jenes unschuldige, fromme Landmé&dchen auf
der Weichselfdhre' — Warst du!” — ,Und jener sich durch Not
und Tod mutig hindurcharbeitende Kinstler ?” — .Warst du aber-
mals!” — ,Wie? und auch jenen Gipfel der GroRe, war es még-
lich, dall ich ihn als Konig erreichte? — Alles, alles du! Nun
tritt aber auch, damit du nicht zu stolz wirst, zu jenen schwarz
verhangenen Seitenwénden hin und lies! — ,Du erschreckst mich,
ware es moglich? Dieses, und diese — und dieser? Mir brechen
meine Knieel" Ich hielt schaudernd und beschdmt die Hande vor
mein Gesicht! ,0 Pflicht der Menschenliebe, o Pflicht der Nach-
sicht, o Pflicht der grundlosen Barmherzigkeit mit unseren Mit-
geschopfen! Nur diese ausgelbt haben, bahnt den Seelen den
Eingang zum hohen Himmelssaal zum Anschauen Gottes im rein-
sten Urlicht, wovon dieses nur die 155. Unterabteilung ist. Lies
nur, schaudere und demiitige dich der gewaltigen Hand Gottes!’
— Ich wollte soeben den vierten Band herunterlangen und zu-
sehen, was ich noch alles Grofes, Erschreckendes und Erfreuendes
auf meiner so viel durchkreuzten Lebensbahn verlbt hatte, als ich
plétzlich von meinem Traum erwachte. Tiefer zu sehen in die
Geheimnisse des Himmels ist mir dieses Mal nicht vergonnt ge-
wesen.“10

Falk fugte diesem Traum keine Deutung hinzu, wie er es sonst
nieist zu tun pflegte. Wenn wir diese von uns aus suchen wollen,

so mdchten wir meinen, da die drei Traumbilder, die aus dem
UnterbewuBtsein in ihm aufsteigen, den drei Perioden seines Le-

hens entsprechen, das verfihrte Landmadchen reprasentiert seine
leichtfertige Jugend, der verkannte Kiunstler ist ein Hinweis aufl6

16 Geh. Tgb. Il, 67—69
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seine Schriftstellerei, die ohne durchschlagenden Erfolg blieb, der
gute, aber unglickliche Konig stellt Falk in seiner erzieherischen
Arbeit dar, in der er viel Spott und Widerwartigkeit erdulden
mufte und sich selbst verzehrte. Die moderne Tiefenpsychologie
geht seit Adler davon aus, da das in den Traumen wirksame
UnterbewuBtsein sich mit den Problemen, die das BewuBtsein am
Tage beunruhigen und quélen, beschaftigt und in verhtllter Form
die Lésung andeutet. ,,Der Traum ist daher eigentlich ein héchst
objektives, sozusagen ein Naturprodukt der Psyche, weshalb man
von ihm zumindest Hinweise und Anspielungen auf gewisse
Grundtendenzen des seelischen Prozesses erwarten darf. Da nun
der psychologische Lebensproze — wie jeder Lebensprozell —
nicht nur ein kausaler Ablauf, sondern auch ein final orientierter,
zweckmaBiger Vorgang ist, so darf man vom Traum, der nichts
anderes als eine Selbstabbildung des psychischen Lebensprozesses
darstellt, einerseits Indizien Uber eine objektive Ursachlichkeit,
sowohl Uber objektive Tendenzen erwarten.“17 Die drei Phasen
des Traums vom Himmelssaal geben nach unserer Auffassung das
Grundproblem des jeweiligen Lebensabschnittes wieder und deu-
ten, wenn auch nur verhillt, an, dafl die einzelnen Etappen in
einer gewissen Beziehung zueinander stehen. Jedoch gilt es zu be-
achten, dal} dieser Traum kein Abbild einer kiinftigen Lebens-
gestaltung ist, vielmehr blickt er auf das bisherige Leben zuriick
und will ihm irgendwie einen Sinn geben. So gesehen, umgreift
der Traum vom Himmelssaal wie ein Zeitraffer die drei Perioden
des Lebens Falks mit der ihnen jeweils charakteristischen Pro-
blematik.

Wenn man diesen Traum unabhéngig von der eigentiimlichen
Lebensfiihrung des Trdumenden betrachtet, so ist er nur schwer
zu verstehen, denn an sich genommen, steht das Schicksal des
Landmadchens beziehungslos neben dem des Kinstlers und dem
des Konigs; und man kann nicht einsehen, was diese drei Bilder
miteinander verbindet. Erst wenn man in ihnen die drei Perioden
des Lebens Falks erblickt, erkennt man, daf sie eine Einheit bil-
den und in einem sinnvollen Zusammenhang miteinander stehen.

Sodann ist ein gewisser tragischer Zug auffallend, der durch
diesen ganzen Traum sich hindurchzieht, denn in gewissem Sinne

17 C. G. Jung, Die Beziehungen zwischen dem Ich und dem Unbewuf3-
ten. 1945, S 18 f: vgl. C. G. Jung, Psychologische Typen, 1945, S. 596 ff.
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ist Falk, wie der Traum zeigt, in jeder Periode seines Lebens
gescheitert. Jeder Lebensabschnitt ist an und fir sich verfehlt.
Es ist jedoch eigentlimlich, dafl jede Periode ihren Sinn, wenn
auch nur indirekt, durch die nachfolgende, besonders durch die
letzte erhélt. Der Konig endet zwar tragisch, aber er hat das Gute
gewollt und sich ganz daftr eingesetzt und ist daher von einem
héheren Standpunkt aus gerechtfertigt. Insofern kann man sagen,
dalR der Sinn dieses ganzen Lebens, das in jedem seiner Ab-
schnitte tragisch endet, doch in einem verklarten Licht erscheint.
Falk ist am Schlul ,gerettet”, wie Gretchen im Kerker in der
letzten Szene von Goethes Faust I. Teil gerettet wird.

Trotz dieses verkladrenden Glanzes des Gerettet-Seins, das auf
diesen dusteren Lebenstraum féllt, ist offenkundig, dal? das ganze
Leben, das in diesem Traum erblickt und gedeutet wird, gerade-
zu zwanghaft seinen Lauf genommen hat. Wenn man sich ein-
gehender mit diesem Gesicht beschaftigt, so meint man die Worte
zu vernehmen: ,,Es mufite so kommen.” Aber dieser Zwang ist
kein &uBerlich auferlegter, er kommt von innen her und man
wird unwillkirlich an Goethes ,,Urworte orphisch* erinnert, in
denen es heif3t:

Wie an dem Tag, der dich der Welt verliehen,

Die Sonne stand zum GruRe der Planeten,

Bist alsobald und fort und fort gediehen

Nach dem Gesetz, wonach du angetreten.

So muf3t du sein, dir kannst du nicht entfliehen.
(AVA

Wiederum ganz anders geartet ist der ,,Traum vom reichen
Mann“, den uns seine Tochter Rosalie Uberliefert hat. Bei die-
sem Gesicht handelt es sich weder um eine Schau des Zukinf-
tigen noch um einen Uberblick tber das hinter ihm liegende Le-
ben, hier taucht vielmehr ein neues Problem auf. Im Mittelpunkt
steht die Frage nach dem Sinn seines Tuns und seines Denkens
Uberhaupt. Falk berichtet: ,Es trdumte mir neulich, ich wére zu
Jerusalem, im Hause des reichen Mannes. Im Eingang war alles
so, wie es im Evangelio beschrieben ist: Lazarus weinte die Men-
schen an und die Hunde bezeigten ihm ihr Mitleid. Ich stieg eine
schone, breite Treppe hinauf; der reiche Mann sal3 in einem be-
quemen gepolsterten Lehnstuhl und trank dunkelroten Wein, die
Dame des Hauses neben ihm. Alles um ihn her gléanzte und glit-
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zerte. Der reiche Mann empfing mich sehr freundlich; er hatte
so etwas von Johannes Falk, d. h. von den bohmischen Waéldern
gehort. Wir kamen in ein Gespréch, wir erhitzten uns beide. ,Das
nehmen Sie mir nicht Ubel’, fuhr der reiche Mann auf, ,zuerst
kommen die Meinen! Wenn ich Uber die Andern die Meinen
vergale, so wére das Schwarmereil’ Die Dame stimmte ihrem
Gemahl sogleich bei. Sie meinte, Jerusalem sei eine grofie Stadt,
es seien so viele Arme darin, wie Steine auf der Strae. ,Wenn
ich mich der Meinen rechtschaffen annehme, so kann ich mich
unmdoglich viel um die Andern bekimmern. Es ware gewissenlos
von mir, wenn ich fiir die Meinen nicht so sorgte, daB sie auch
nach meinem Tode, wenn nicht Oberfliissig, doch notdirftig und
ihrem Stande gemé&lR gesetzt waren. Wir salen namlich auf Pol-
stern von rotem Damast. Aus dem Saale gingen zwei Seitentlren
ins Nebenzimmer. Indes stieB ein WindstoR ein Fenster und eine
Tar auf. Meine Augen erblickten wenigstens zwolf Paar der
schonsten Stiefeln, immer ein Paar eleganter als das andere.
,Aber, wem gehoren denn alle diese Stiefeln?’ fragte ich den rei-
chen Mann. ,Es sind die meinen! gab er mir zur Antwort. ,Sie
haben aber doch nur ein Paar Fufle, was machen Sie denn mit
zwolf Paar Stiefeln? fragte ich den reichen Mann. Er schwieg.
Indem jagte ein WindstoRR die zweite Seitentir auf. Hier wurde
ich ein ganzes Sortiment der neuesten, schonsten Damenhite ge-
wahr. ,Eil’ sagte ich erstaunt, ,wem gehdren denn alle diese Hu-
te?" ,Es sind die meinen!” antwortete die Dame des Hauses. ,Wie?
Sie haben nur einen Kopf und so viele Hute?' |Es ist nur einer
davon brauchbar’, bemerkte die Dame, ,die andern elf sind Mo-
den der vergangenen elf Monate, um die sich keine Seele mehr
bekiimmert!” Als ich noch so sprach, kam es mir vor, Weimar
ware Jerusalem oder was weil3 ich! Genug, ich hérte unter mir
singen. Es waren wohlbekannte Stimmen; es mufBte mein Institut
sein. Ich unterschied sogar Melodie und Worte von dem Liede:

Ewiger Urquell reiner Freude.
Jesus, dem mein Herz entbrennt,
Dich zu speisen, dich zu kleiden,
Ist, mein Heiland, mir vergdnnt.18*

18 Samtliche Strophen dieses Liedes stehen in Falks -Das Vater-Un -
ser, 1822, S. 41; er lieR dies ,,Brotlied* héaufig in den Abendandachten

singen.
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Auch traten einige kleine Lockenkdpfe in das Zimmer und spra-
chen: ,Herr, es ist sieben Uhr, die Abendschule ist angegangen.’
Die Dame des Hauses hielt sich die Nase zu, wie eine vornehme
Dame der Nachbarschaft es zu tun pflegt, so oft sie bei dem In-
stitut voribergeht und die Kinder vor der Tur stehen, vermut-
lich, weil ihre zarten Nerven fur den Geruch von Armut emp-
findlich sind. Sodann fragte sie mich: ,Wer sind denn diese?
Ich zog sie auf meine Kniee und sprach: ,Es sind die Meinen!
Ich war gestorben, und auf dem Wege zum Richtstuhl Gottes
weinte meine Seele viel und bitterlich, weil mir alle meine Sun-
den und Unvollkommenheiten und mein Dichten und Trachten,
das bdse war von Jugend auf, wieder einfielen. Je ndher ich dem
Gericht kam, je mehr lastete es auf meinen Schultern und driickte
mich fast in die Erde hinein. Endlich, vor dem Richtstuhl Jesu
Christi angelangt, sah ich zwei Kinderseelen zu meiner Seite. Ich
erkannte sie fUr die ndmlichen, die ich im Hause des reichen Man-
nes zu Jerusalem auf meine Kniee gehoben, geherzt und gekifRt
hatte. Sie warfen sich nieder und schrieen in einem fort: Jesu
Christe, du Sohn Gottes, erbarme dich seiner!" Ich selbst konnte
vor Schluchzen und groflem Schmerz blofR die Worte hervorbrin-
gen: ,Hier bin ich, Herr, und die du mir gegeben hast!’ Es
dauerte nicht lange, so kam auch der reiche Mann und trat vor
den Richtstuhl. Und wie er seinen Spruch erwartete, so sprach
er ebenfalls: ,Hier bin ich, Herr, und die du mir gegeben hast!
Er wies dabei mit seiner Hand sehr zufrieden auf ein ganzes
Buindel von Stiefeln und Hiten, die er und seine Frau sehr mih-
sam auf ihren Schultern in die Geisterwelt mit hinibergenommen
hatten, und man sah im eigentlichen Sinne, daB ihr Herz auch
noch hier an diesen Gutern der Vergénglichkeit, an diesem Stroh
Und Leder hing. Der Herr besann sich nicht lange und sprach zu
niir gewandt: ,Lasse die Kindlein zu mir kommen!” Und wie
er dieses schone Wort gesagt, flhlte ich mich federleicht, die
ganze schwere Sindenlast, die mich vorher so blutig gedriickt,
war von meinen Schultern verschwunden. Meine arme Seele war
uiit den andern zwei Kindern ein schuldloses Kind geworden,
Um mit ihnen zur himmlischen Freude einzugehen. Wie ich mich
aber nach dem reichen Mann umsah, so kam mir derselbe ganz
Schwarz und ledern vor, und die Képfe von ihm und seiner Frau
gemahnten mich nicht anders, als ob sie von Stroh waéren.
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Das ist aber blof3 ein Traum, und weil ich nun noch wache und
noch lebe auf dieser Unterwelt, will ich nicht aufhdren, fir den
armen reichen Mann zu beten, um ihn und die Seinen der grund-
losen Liebe und Barmherzigkeit Gottes zu empfehlen. Ich hatte
noch weiter getrdumt, aber es waren die Hunde Lazari, die eben
zur Unzeit bellten: das hat mich vermutlich aufgeweckt/19

Dieser Traum unterscheidet sich von den anderen dadurch, daf}
in ihm nicht nur um das Problem seines Lebens gerungen, son-
dern auch dessen Loésung gegeben wird. Falk sah sich ins himm-
lische Reich aufgenommen und erfuhr, daR er durch den Richter-
spruch Jesu Christi freigesprochen wurde. Im Gegensatz zum
»Traum vom Himmelssaal“ erscheint hier also nicht die Tragik
der einzelnen Abschnitte seines Lebens, sondern die Erfullung
und Rechtfertigung seines Tuns. Wenn seine Tochter die Wie-
dergabe dieses Traumes mit der Bemerkung beginnt, dal hierin
die ,,Gesinnung” ihres Vaters zum Ausdruck kommt,20 so meint
sie damit sicherlich seine trostliche GewiRheit, im Gegensatz zum
reichen Mann (und zu den reichen Leuten seiner Zeit) den rech-
ten Weg gefunden zu haben und deshalb auf Erlésung hoffen
zu durfen.

Im Hinblick auf diesen erhofften Freispruch vor dem Richter-
stuhl Jesu Christi darf man zwar auch diesen Traum als zukunft-
weisend bezeichnen, doch vollzieht sich das zukinftige Geschehen
nicht mehr auf dieser Erde wie bei den Ubrigen Gesichten. Es ist
der glaubige Christ, der aus diesem Traum spricht und zum Aus-
druck bringt, da er noch um eine andere, jenseitige Zukunft
weil.

Man koénnte annehmen, dal dies Gesicht erdacht und im wa-
chen Zustand in Anlehnung an das Gleichnis Jesu vom reichen
Mann und armen Lazarus gleichsam willkirlich konstruiert sei;
denn es ist bekannt, dal3 er oft biblische Geschichten in Gleich-
nisform erzéhlte.2l Wir meinen jedoch, dald es sich um ein echtes
Traumerlebnis handelt, das durch ein langeres Nachsinnen (ber
das Gleichnis Jesu ausgelost wurde. Zum Wesen der Meditation
gehort — und dies unterscheidet die Meditation von gewdhn-
lichem Nachdenken —, dal} der zu meditierende Gedanke inten-

> R. Falk. S. 84—88 2 R. Falk, S. 84
A vgl. Falks ,,Vater-Unser” und Wiehern, Gesammelte Schriften,
Bd. 6. S. 14f.
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siv auf das eigene Ich bezogen wird. Dadurch ergibt es sich hau-
fig, da der Gedanke oder das Bild der Meditation ganz in den
Meditierenden eindringt und ihn selbst im Traum nicht mehr los-
lassen will. Um solch einen Fall scheint es sich hier zu handeln.
Eine Meditation gerade dieses Gleichnisses lag ihm besonders
nahe, weil sein Lebenswerk die Tat der Barmherzigkeit an armen
Menschen war, um die sich sonst niemand kimmerte.

Zweifellos hat Falk noch viele andere Traume?22; auch duirfte
es nicht schwer fallen, solche aus seinen Dichtungen zu rekonstru-
ieren. Wir denken etwa an den Schwank von 1804: ,,Der Dich-
ter, die Gespenster und die Doctoren in Wien“23, bei dem cs be-
sonders auffallig ist, daR viele Bilder nur lose und wie zuféllig
aneinandergeknipft sind, wie das eben im Traum zu geschehen
pflegt.24 Im Traum nehmen wir an dem schnellen und bunten
Wechsel der Bilder und deren oft sinnlose Verknupfung keinen
AnstoB. In einem Gedicht oder einem Schwank ist es dagegen
auffallig.

Es scheint uns jedoch bedeutsam zu sein, daB er dergleichen
»sinnlose” Traume nie in seinem ,,Geheimen Tagebuch” oder an
anderer Stelle festgehalten hat. Nur bei den oben geschilderten
verschiedenartigen Traumen hat er es der Milhe wert gefunden,
sie aufzuzeichnen. Er hat wohl nur diesen, aber diesen ganz be-
stimmt inneren Wert beigemessen. Schon aus diesem subjektiven
Grunde muBten die Traume unter den Gesichten Falks mit auf-
gezahlt und dargestellt werden. Es mag an sich zunachst als be-
fremdend empfunden werden, dal3 wir in unsere Untersuchung
der Gesichte dieses Dichters und Erziehers auch seine Trdume
mit aufgenommen haben; denn Traume, wie sie hier dargestellt
wurden, hat so oder &hnlich so gut wie jeder Mensch. Die ub-
rigen Gesichte Falks hingegen, wie sie in den kommenden Ka-
piteln dargestellt werden sollen, die Erscheinungen des zweiten
Gesichts und die Visionen, werden nur ganz selten bestimmten
Menschen zuteil.

22 vgl. die Geschichte ,,Die Rosenlaube*, abgedruckt in Volksspiegel
zur Lehr und Besserung, 1826, S. 167 ff.
23 Auserles. Werke, Bd. |

Ed F. Hacker, Systematische Traumbeobachtungen, Archiv f. d. ges.
Psychologie, Bd. 21, 1911, S. 39 ff.
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V.

Uberblickt man das vorgelegte Material, so l4Rt sich sagen,
daB, so sehr auch diese Traume Falks denen anderer Menschen
gleichen, sie sich doch von den sozusagen normalen Trédumen
durch gewisse Eigentimlichkeiten unterscheiden, die auf den inne-
ren Zusammenhang mit seinen anderen Gesichten hindeuten. Da-
zu lafst sich kurz folgendes bemerken:

Trédume erscheinen so gut wie immer unter der Form von Er-
lebnissen. Wahrend sie aber im allgemeinen einen verworrenen
und konfusen Charakter haben, sind sie bei Falk in sich folge-
richtig und geordnet. Sie ergeben also ein abgerundetes Bild, be-
stehen also nicht nur in einer losen Folge von einzelnen Erschei-
nungen. Bei sonstigen Traumen sucht man oft vergeblich einen
Sinn, wéhrend dieser Sinn bei den Erlebnissen Falks geradezu
offen auf der Hand liegt.

Es mul} ferner darauf hingewiesen werden, dal uns allen im
Traum die Vorstellungen unter der Form von unmittelbaren
Wahrnehmungen erscheinen. Die Untersuchungen Hackers haben
ergeben, daR im Traum visuelle Vorstellungen weit Uberwiegen
(in 93 % der Traume nachzuweisen), dann erst folgen akusti-
sche Vorstellungen (73 %)25. Die Traumbeobachtungen der Psy-
chologen Weed und Hallam haben gezeigt, dall 85 % der Trau-
me optische und 68 % akustische Erlebnisse enthalten.26 In unse-
ren Trdumen erscheinen Dinge und Personen als sich unmittelbar
real darbietend und ,wirklich* vor unsern Augen ablaufend. In-
sofern kdnnte man sagen, daB fast alle Menschen im Traum
Eidetiker sind — 0ber diesen Begriff wird noch ausfuhrlicher im
I11. Kapitel gesprochen — und so ist es wohl verstandlich, daR
Kroh Traume als ,spontane, anschauungsbildverwandte AuRe-
rungen unseres Bewuf3tseins“ bezeichnet hat.27 Auch bei Men-
schen, die im wachen Zustand keineswegs als ,,Augenmenschen®
zu bezeichnen sind, hat ,,das Bildhafte im Traum bei weitem das
Ubergewicht (iber das Gedankliche“28. Der Durchschnittsmensch,
soweit er nicht eidetisch veranlagt ist, unterscheidet im wachen

%5 F. Hacker, a. a. 0., S. 16

20 C. Weed and F. Hallam, A Study of the Dream-Consciousness,
1895, zit. nach 0. Kulpe, Vorlesungen Uber Psychologie, 1920. S. 71

21 0. Kroh, Die eidetische Anlage bei Jugendlichen. Zeitschr. f. Kin-
derforschung 1924, S. 68

28 Pfahler, Der Mensch und seine Vergangenheit. 1950, S. 165
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Zustand ganz deutlich zwischen Vorstellungen und Wahrnehmun-
gen. Er kann sie schon dadurch genau trennen, als den Vorstel-
lungen die Plastizitat und Deutlichkeit in den Farben und For-
men fehlen, die wir bei den Sinneswahrnehmungen empfinden
und aufnehmen. Fir die Traume gilt dieser Unterschied zwi-
schen Vorstellung und Wahrnehmung nicht, denn die Vorstel-
lungen werden wie Wahrnehmungen empfunden, da es im Traum
eigentlich nur Wahrnehmungen gibt. Bei Falk ist dies besonders
deutlich ausgepragt, weil er auch im wachen Zustand Eidetiker ist.

Zur rechten Wirdigung der Traume Falks mu3 man auch das
berucksichtigen, worauf Ludwig Klages erneut aufmerksam ge-
macht hat, daR die Seele standig in der Hervorbringung von
Bildern tatig sei. Uns scheint es offenkundig zu sein, dal3 hinter
diesem Gedanken von Klages die alten Leibnizschen Ideen von
den Monaden und ihrer unabldssigen Tatigkeit in den petites
perceptions stehen. Bekanntlich bedeuten die petites perceptions
bei Leibniz nicht bloR kleine unbewufte Wahrnehmungen, son-
dern die stédndig auf einander folgenden und sich aus einander
entwickelnden seelischen Zustandlichkeiten.29 Ahnlich wie Ludwig
Klages hat auch Karl Bernhard Ritter die Bilderschicht als die
tiefste Schicht der menschlichen Seele bezeichnet. ,,Unterhalb der
Sphére des Denkens, in welcher die dufReren und inneren Sinnes-
wahrnehmungen verarbeitet werden, also unterhalb des logischen,
kritischen und rechnenden Verstandes, ist eine Schicht wahrnehm-
bar, in der die Prozesse nicht in der Form begrifflicher Zusam-
menhange, sondern in der Form ablaufender Bilderreihen vor
sich gehen. Happich hat darauf aufmerksam gemacht, dal3 diese
Schicht, die er das Bildbewuftsein nennt, der eigentliche Ort
schopferischer geistiger Vorgange im Menschen ist.“30 Geht man
diesen Gedanken noch etwas nédher nach, so zeigt es sich, daB
'm Traum nicht nur Vorstellungen, sondern auch Gedanken in
sinnlich wahrnehmbarer Form erscheinen. Dies finden wir beson-
ders deutlich bei Falk ausgeprégt, bei dem die Gedanken, also
die Reflexionen Uber den Himmelstraum, die er selbst anstellt,
'n der Form von Worten, die er vom Engel ausgesprochen hort,
also sinnlich wahrnimmt, auftreten. So verstanden gibt es im

20 G. W. Leibniz, Neue Abhandlungen Uber den menschlichen Ver-
stand, besonders Vorrede und Kapitel 1X

30 K. B. Ritter, Uber die Meditation als Mittel der Menschenbildung,
*947, S. 28; C. Happich, Anleitung zur Meditation, 19493
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Traum nichts Abstraktes, sondern nur Konkretes, unmittelbar Ge-
sehenes oder Gehdrtes.

Ein Zug muf schlieBlich noch erwéhnt werden, der die Tradume
Falks auszeichnet und sie von vielen Traumen anderer Menschen
unterscheidet, das ist der Charakter der Zwangslaufigkeit, der
im engen Zusammenhang mit der bereits erwéhnten Ordnung
seiner Traume steht. Die von ihm im unterwachen Zustand er-
lebten und gesehenen Geschehnisse vollziehen sich mit innerer
Gewalt und lassen keinen anderen Ausweg offen. Gerade in die-
ser Zwangslaufigkeit wird der Zusammenhang zwischen den
Tradumen und den Erscheinungen des zweiten Gesichts deutlich,
wie sich auch hier die Verbindungslinien zu den Visionen bereits
abzeichnen. Das zweite Gesicht ist nun das eigentliche Problem,
mit dem er sich innerlich auseinanderzusetzen hatte. Doch zu-
néchst missen wir auf Falks Verhdltnis zum Geist seiner Zeit
eingehen.
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1l. Kapitel
Falk und der Geist seiner Zeit

Falks Kampf gegen die Aufklarung — Seine Auseinandersetzung mit
der Romantik — Seine Stellung zum Pietismus — Falk und Goethe —
Falks Verhaltnis zur Mystik

Ehe wir mit der Schilderung der Gesichte Falks fortfahren, sei
ein Kapitel eingeschoben, das das Verhéltnis zum Geist seiner
Zeit zum Gegenstand hat, denn obenhin gesehen, legt seine leb-
hafte Traumtétigkeit den Gedanken nahe, ihn in die Reihe der
zeitgendssischen Romantiker einzuordnen. Dall das kaum richtig
ist, er sich selber vielmehr weithin von der Romantik abgesetzt
hat, soll unten gezeigt werden. Zum folgenden Kapitel sei gleich
vorweg bemerkt, daR es nicht unsere Absicht ist, eine geistes-
geschichtliche Studie zu entwerfen, wofur hier der Raum fehlen
wirde. Es kommt uns vielmehr darauf an, aus der Stellung, die
Falk zu den geistigen Bewegungen seiner Zeit einnimmt, seine
Individualitat deutlich zu machen. Seine Zustimmung wie seine
Ablehnung zu den verschiedenen geistigen Strémungen am Ende
des 18. Jahrhunderts und zu Beginn des 19. Jahrhunderts kenn-
zeichnen ihn als einen Mann, der einen eigenen festen Stand-
punkt besitzt und von ihm aus Stellung zu den geistigen Stro-
mungen und Erscheinungen seiner Zeit nimmt.

Zunachst ist seine Position gegeniiber der Aufklarung, die ge-
rade damals — nach der Jahrhundertwende — zumindest in der
Literaturgeschichte im Abklingen begriffen war, zu erdrtern. An
und far sich ist das Wort Aufklarung ein viel zu summarischer
Begriff, denn sie hat in den verschiedenen europdischen Landern
eine ganz spezifische Auspragung gefunden, ebenso kann man auch
in der deutschen Aufklarung durchaus unterschiedliche Richtun-
gen feststellen, da jedoch fur Falk die Aufklarung eine geistige
Einheit ist. darf hier wohl der zusammenfassende Begriff bei-
behalten werden.
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Schon bei seinem Theologiestudium in Halle lernte Falk an
der dortigen Universitat Vertreter und Anhanger der Aufkla-
rung kennen. So sehr ihm zeit seines Lebens verninftiges Denken
und Uberlegen zugesagt hat, so sehr stieR ihn das verniinftelnde
Erklaren des Ubersinnlichen und die Einmischung der Vernunft
in die Wahrheiten des Glaubens ab. Er entwickelte sich immer
mehr zu einem Gegner ,der toten Verninftelei, jener Woélfe in
Schafskleidern, weil der Rationalismus das ,Herz leer lieR’, ja
dem Glauben und der Liebe Kraft raubte.”l

Diese starke Ablehnung der Aufklarung und des Rationalismus
hat Falk sein Leben lang bewahrt. So schrieb er in seinem Ge-
dicht ,,An die Erzieher des 19. Jahrhunderts* von 1804 Uber den
studierenden Jingling:

Drauf, achtzehn Jahr, von Sdulda wie von Hameln.
So gcht's auf Universitaten fort.

Hier sind eroffnet viel gelehrte Stihle;

Auf jedem herrscht ein aufgeschlagenes Buch;
Hier lernen Wenig — lehren aber Viele,
Zahllose Weise — dodi kein Mensch wird klug.

Er packte den Rationalismus an seiner Wurzel, an dem Wahn,
dal der Verstand allméchtig sei, und wies ihn in seine Schran-
ken zuriick. ,,Den Verstand tberall so hoch stellen, hei3t mit Gott
aufheben; denn der Verstand steht bloR auf dem Gesetz der Ur-
séchlichkeit, d. h. daB von allem, wovon wir eine Wirkung sehen,
auch eine Ursache in Raum und Zeit vorhanden sein muf. Dies
ist aber ein bloRBes Weltvergniigen, kann uns daher auch nur in
der Welt, d. h. unter sichtbaren Dingen als eine Fiihrung dienen.
Gott, der zugleich seine Ursache und Wirkung in sich enthalt,
kann also nur durch eine goéttliche Vorsehung oder durch den
Glauben gefal3t werden, wozu der Verstand die Beweise nach-
liefert.“3 Dal sich hier Johannes Falk an Kants Lehre von der
Beschrankung des Verstandes auf die Dinge der Erscheinungswelt
anschlielit, ist unverkennbar. Falk hatte Kants Werke, wie wir
wissen, studiert und der ,,Kritik der praktischen Vernunft* zuge-
stimmt, jedoch betonte er Kant gegeniiber, daR die wichtigste
Pflicht des Menschen die Liebe sei. . Alle Moralprinzipien und

1 Akten der Gesellschaft der Freunde in Not, Bd. 4, S. 248, Goethe-

Schiller-Archiv, zit. nach T. Reis, S. 14.
2 Auserles. Werke 111. 225 3 Auserles. Werke Il, 261 ff
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kategorischen Imperative sind Auf’enwerk; die einzig wahre Mo-
ral ist die Liebe Gottes und der einzig wahre Imperativ ist die
Liebe des Né&chsten.“4 Wenn Kant die Aufkldrung tberwunden
hat, so blieb er bekanntlich doch ein Sohn der Aufklarung, was
fur Falk, der 44 Jahre nach Kant geboren ist, nicht mehr zutrifft.
Vielmehr naherte er sich dem Standpunkt Herders, mit dem

er herzlich befreundet war und der auf ihn einen grof3en EinfluR
ausiibte. Es ist wohl dem Weimarer Generalsuperintendenten zu-
zuschreiben, dal3 Falk, nachdem er 1792 das Theologiestudium
abgebrochen hatte, um sich der Poesie und ihrem Studium zu
widmen, dann spéter wieder zum christlichen Glauben zuriick-
gekehrt war, an dem er von nun an unerschittert festhielt. Sein
Gedicht ,,Siebzehnhunderteins und Achtzehnhunderteins. Eine
Zeitparallele” ist offensichtlich unter dem EinfluR Herders ent-
standen. Dieser hatte durch seine Werke ,,Stimmen der Volker*
und ,Vom Geist der ebréischen Poesie* die geistige Entwicklung
und das Schriftverstandnis seiner Zeit entscheidend beeinfluf3t. Er
offnet der Klassik die Augen fur die kristallklare Schénheit der
hebréischen Dichtkunst. Es ist bekannt, welch starken Eindruck
Goethe hierdurch empfing, so dal auch dieser sich fur die ,klare
Luft der Patriarchen begeisterte. Diese Gedanken stehen hinter
der oben erwahnten Zeitparallele Falks. In einem ,Nachruf"
dazu schreibt er:

Komm, liebe VVorwelt, wieder, komm,

Die Zeit der guten Seelen

Von Patriarchen still und fromm

Den Kindern zu erzdhlen.5*
Die ehrwiirdigen ,.stillen und frommen* Patriarchen stehen turm-
hoch tber dem kalten, spéttischen und ungléubigen ,,Geschwétz*
der Franzosen. So fuhr er in dem Gedicht fort:

Fir Frankreidis frechen Afterspott,

Fir Voltaire und fur Bahrdten,0

4 Gesprach Falks mit seinem Freunde Wagner, Goethe-Schiller-Ar-
chiv, zit. nach T. Reis, S. 9

5 Auserles. Werke 111, 244; daR Falk stark unter dem EinfluR Her-
ders gestanden hat, zeigt seine Sdirift ,,Von dem einen, was unsern Gym-
nasien und Volksschulen not tut“, J. Falks Erziehungsschriften, hg. von
R. Eckart, 1913, S. 17, 19, 33 u. &.

0 Gemeint ist Carl Friedrich Bahrdt, den man als ,Enfant terrible*
der Aufklarung bezeichnet hat; vgl. Rudolf Ziel, Carl Friedrich Bahrdt,
Z. K. G. 1941, S. 412 ff
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LaRt, guter Abraham und Lot,
Euch langer nicht erwarten!

Die ururalte heil’'ge Zeit,

Sie soll uns heilig bleiben;

Die soll uns nicht Herzlosigkeit
Des Franz.envolks vertreiben.

Wir wollen kindlich euch empfahn
Und wie vor alten Zeiten,

So gut ein jeder weiff und kann
Verstehen euch zu deuten.

Seine ganze tiefe Ablehnung gegeniiber der aus Frankreich her-
Ubergekommenen Aufklarung hatte er in dem letzten Vers des
erwahnten Gedichts zusammengefalit:

Entbl6Rt im Leben, nackt im Tod
An Glauben leer, leer an Batzen —
Bewahr, o lieber Herr Gott,

Uns vor Aufklarungsfratzen.8

Aber dieser Gegensatz zur Aufklarung muB recht verstanden
sein, denn gewisse Ziuge teilte er mit der Aufklarung vollig. Sein
eigentliches Lebenswerk, die Erziehung der Waisen und Fursorge
fur die verwahrloste Jugend, lag durchaus im Zuge der philan-
thropischen Bestrebungen der Aufklarung und ihrer Hinneigung
zur praktischen Betdtigung der Menschenliebe. Falk kannte das
erzieherische Werk eines Salzmann und Campe, erklarte aber
ebenso deutlich, dall man diese Art der Padagogik nicht brauche.9
Selbstverstandlich war ihm auch das padagogische Lebenswerk
Johann Heinrich Pestalozzis bekannt. Fir diesen Wegbereiter
moderner Erziehung hatte er personlich die groRte Hochachtung,
lehnte aber dessen Methode ab. ,,Die beste Methode bei Pesta-
lozzi sei er selbst und sein Beispiel.“10 ,,Das einzig Rechtschaffene
und Tuchtige an ihm sei die grenzenlose Liebe und Aufopfe-
rungf“1l Aus der Art und Weise, wie Falk gegen Salzmann und

7 Auserl. Werke I, 244 f

8 Auserl. Werke 111. 241 f; vgl. Aufruf, 1818, S. 8 f; 136 Fufinote”

9 Falkiana, S.17 f; H. Doering, Lebensumrisse von .. « Falk, 1840, S.171

10 Akten der Ges. d. Fr. i. N., Band 16, Seite 253

” Ebenda. Bd. 21, S. 276, zit. nach T. Reis. S. 27. Auch andere zu Be-
ginn des 19. Jahrhunderts wirkende groRe Padagogen wie J. F. Oberlin,
die Gebruder Zeller und F. Frobel, die mehr oder weniger stark vcn
Pestalozzi beeinfluRt waren, werden bei Johannes Falk kaum einmal er-
wahnt. Diese Nichtbeachtung mag zundchst als erstaunlich empfunden:
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Campe polemisierte, kann man den Schlufl ziehen, dal} er auch
bei Pestalozzi zu beanstanden hatte, seine Padagogik wére zu
formal, zu geschraubt und zu gelehrt. Demgegeniber forderte
Falk: ,,Man werfe die neuen Elementarbicher ins Feuer und ent-
fessele den Genius der Menschheit und dieser werde wieder auf-
treten in seiner GroRe, wie er einst in Rom und Sparta gethront
habe.“12 Die epochale Entdeckung der Philanthropen und na-
mentlich Pestalozzis, dal? das Kind eben ein Kind und kein ,klei-
ner Erwachsener” sei, hatte bei Falk keinen Widerhall gefunden.
,Behandelt eure Knaben gleich anfangs mannlich, und ihr werdet
junge Manner haben; tandelt ihr aber und spielt mit ihnen zu
lange, so erzieht ihr euch alle Kinder.“13 Immer wieder kam un-
ser Schriftsteller auf seine Forderung zurlck, die sogenannten
Elementarblicher ungeachtet beiseitezulegen. ,,Wollt ihr aber doch
Elementarbucher, oh, ihr habt deren zwei — die Bibel und die
llias.“14*Was notwendig und heilsam sei, sei allein eine Erzie-
hung zum Glauben. Das Christentum ist das ,Kernstiick“ alles
padagogischen Tuns. Was ihn also von der philanthropischen
Erziehung der Aufklarung scheidet, ist der alte Kampf zwischen
Glaube und Unglaube. Falk ist glaubiger Christ und daher riihrte
seine Ablehnung der Verherrlichung der VVernunft und einer Er-
ziehung allein aus menschlicher Giite.

Sehr eindringlich kommt es im Ostergesprach ,,Der Herr ist
wahrhaftig auferstanden* von 1818 zum Ausdruck, das er also
5 Jahre nach s iner grolRen Lebenswende geschrieben hatte. Das
Motiv seines Handelns war nicht wie bei der Aufklarung die all-
gemeine Menschenliebe, sondern die christliche Ndachstenliebe, die
ihre Wurzel in der Gottesliebe hat.

Der tiefere Sinn dieses Ostergespraches wird deutlich, wenn
man bedenkt, daR ,,Johannes” sowohl der Name des Evangelisten
und Lieblingsjingers Jesu ist, der in einzigartiger Weise von
der Liebe zu den Bridern gesprochen hat, als auch der Name des

werden, da das Hauptanliegen dieser Pddagogen dem Erziehungsziel von
Johannes Falk sehr nahe kam. DaR er jedoch die zeitgendssischen péda-
gogischen Bestrebungen bewuft Ubersieht, ist ein Zeichen fur die Origi-
nalitdt des Erziehungswerks Falk's und dessen Charakter.

12 Aus Falks Gedicht ..Die Wiederkunft der Griechen und Romer®,
Taschenbuch auf das Jahr 1802, Auserles. Werke. Bd. Ill, S. 213 ff

13 H. Doering. S. 199

14 ebenda
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Schriftstellers, der ebenfalls Johannes — namlich Johannes Falk
hieB. Im Grunde handelt es sich bei diesem Ostergesprach um
ein Selbstgespréch, eine Auseinandersetzung Falks mit sich sel-
ber, also des Schriftstellers Falk mit dem Christen Falk. Er er-
innerte sich selbst daran, dal® nur der wahre Christ ein Verhalt-
nis zum Ubersinnlichen, d. h. zu Gott hat. Dies Verhaltnis nennt
er hier Mystik. So gesehen, enthalt also dies Selbstgesprach als
tieferen Sinn eine Beschreibung der groBen Wende seines Lebens
und kann nur von daher in seiner vollen Tragweite recht ver-
standen werden.

Evangelium: Die Lahmen, Aussitzigen, Hungrigen, die Nackenden, die
Gefangenen zu Bethesda und Bethania sind meine, sind deine
Bruder. O, du armer, lieber christvergessener Schriftgelehrter,
daB man dieses alles erst wieder in dir auffrischen muB! Wie
heilt du?

Schriftgelehrter: Johannes.

Evangelium: Johannes? Bist du nicht der Jinger einer, den Jesus lieb
hatte und der einst in seinem Schof} lag?

Schriftgelehrter: Mit der Mystik will ich ein fur allemal nichts zu tun
haben.

Evangelium: So unternimm es nur auch zugleich, wie ein blinzelnder
Maulwurf, der sich, anstatt in die Erde in die Biicher ein-
gegraben, dich von der Mystik des ewig grofRen Lebensge-
heimnisses, dich von deiner Mutter, deinem Vater, deiner
Hand, deinem FuR, deinem Ohr, deinem Auge, oder was Eins
ist, von dem Leben loszusagen! —

Schriftgelehrter: Sollt in allen diesen Dingen Mystik sein? — Das
laRR ich nicht folgen —

Evangelium: So gewiB, wie sie in jedem Puls deines Herzens klopft!
Also, Johannes. Und weiRt Du? Dein Haus und deines Va-
ters Stamm ist mir nicht unbekannt . . . -5

Zusammenfassend 1&Rt sich also sagen, daR Johannes Falk die

Aufklarung in dem Sinne, wie die Romantik sie verstand, als

flachen Intellektualismus durchaus abgelehnt und bekadmpft, dal3

er aber die andere Seite der Aufklarung, die Menschenliebe, das
tatige Eingreifen in das Leben, die praktische Firsorge fur die

Bedurftigen sich zu eigen gemacht hat; aber auch hier wieder mit

dem Unterschied, dal3 er als Grund seines Tuns nicht die huma-

nitas, sondern das Wort Gottes postulierte. Insofern gehort er

13 Auserl. Werke 1I, 326 f
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in die Reihe vieler seiner Zeitgenossen, die urspringlich von
der Aufklarung herkamen, sie aber dann Uberwunden, zugleich
aber das Gute an der Tradition der Aufklarung beibehalten und
fortgesetzt haben.

Auch in politischer Hinsicht ging er &hnliche Wege. Zu Beginn
seines Studiums im Jahre 1792, &hnlich wie damals Schiller fur
die ldeen der franzgsischen Revolution begeistert, brannte er
darauf, nach Paris zu reisen, wo das ,Herz der Zeit" schlug.
Seine Geldmittel reichten jedoch nur zu einer Reise nach Weimar;
hier vollzog er seine politische Wandlung und entwickelte sich
spéter in zunehmendem Malie zu einem Vertreter des patriarcha-
lischen Systems. Er nahm also in politischer Hinsicht eine ahnliche
Position ein wie Matthias Claudius. Zwischen beiden Dichtern
besteht unverkennbar manche geistige VVerwandtschaft16.

1.

Zieht man diese Ablehnung der Aufklarung in Betracht und
denkt man an manches gefiihlvolle Gedicht Falks, so kénnte man
geneigt sein, ihn zu den Romantikern zu zahlen, manche von
ihnen kannte er personlich, mit August Wilhelm Schlegel hatte
er korrespondiertl?, Caroline Schlegel-Schelling nannte ihn ein-
mal launisch ,,das gutmitigste Kind von der Welt“18. Audi kon-
nen wir den Sdiriften Falks entnehmen, dal} er viele Werke der
Romantik gelesen hatte. Beriicksichtigt man ferner sein eigenes
reiches Gefiihlsleben, seine dichterische Begabung, seine poetisdie
Phantasie und seine Betonung des Vaterlandischen, so kénnte man
erst recht geneigt sein, ihn als einen Romantiker aufzufassen.
Nimmt man die Romantik als einen allgemeinen Begriff, so ge-
hort Johannes Falk in gewissem Sinne allerdings dazu, geht man
aber zu einer konkreten Untersuchung uber, so zeigen sich grund-
legende Unterschiede, die ihn von den tbrigen Romantikern tren-
nen. Einige von ihnen, wie etwa Ludwig Tieck und E. T. A. Hoff-

16 vgl. Matthias Claudius, Briefe an Freunde, 2 Bde., hg. von Hans
Jessen, 1938; Johannes Herzog, Claudius und Hamann, 1940

17 Briefe von und an August Wilhelm Sdilegel, gesammelt und er-
lautert durch J. Korner, 2 Bde. 1930

18 ,,Wenn wir — oder auch ich allein — im Gasthof waren, so leistete
uns Falk Gesellschaft, der Satirenschreiber, das gutmutigste Kind von
der Welt, der sich jetzt in Weimar aufhélt und von den Weimarianern
liebhaben 14aRt, die immer jemand des Schlages haben missen.” Caroline
Sdilegel in einem Brief an Luise Gotter vom 25. XII. 1796, zit. nach
Willi A. Koch, Briefe deutscher Romantiker, 0. J. S. 82
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mann, hatten ein reiches Traumleben, aber ihr Verhdltnis zu ihren
Traumen ist ein ganz anderes als Falks. Fir den Romantiker war,
so kann man wohl sagen, der Traum eine Enthullung einer héhe-
ren Wirklichkeit, ja das Leben selbst wird ihm zum Traum.19
Falk jedoch unterscheidet ganz scharf zwischen dem Traum und
der Wirklichkeit. Er hélt es fur moglich, dall seine Gesichte Vor-
ahnungen kunftigen Geschehens enthielten, und gerade deshalb
bemiht er sich, sie mdglichst exakt auf ihre Wahrheit zu unter-
suchen. Fir die Romantiker stand der Traum im Zusammenhang
mit der Erkenntnis, er ist eine Art intuitiven Erfahrens; fir Falk
hingegen nicht. Er verhielt sich zu derartigen Erlebnissen skep-
tisch, sein Verhéltnis zu ihnen bleibt stets ein niichternes.

Weiterhin unterscheidet er sich von den Romantikern durch seine
auf das Harmonische angelegte Natur, wéhrend manche von diesen,
wie die Gebrider Schlegel, Platen, Werner20 u. a., ausgesprochene
Disharmoniker waren und ihr inneres Gleichgewicht nur mihsam
oder kinstlich aufrecht erhielten oder sogar wie Kleist an der Dis-
harmonie zerbrachen. Schiller, der Falk personlich gut kannte,
hielt Falk fir eine ausgesprochen harmonische Natur und meinte,
dall aus diesem Grunde der junge Dichter aus Danzig sich nicht
zum Satiriker geeignet hatte, denn zum Satiriker gehore ,eine
Art von permanenter Disharmonie2l.

Kennzeichnend fiur sein Verhéltnis zur Romantik ist die Aus-
einandersetzung mit Friedrich Schleiermacher. In seinem Satyri-
schen Taschenbuch von 1802 richtete er mit seinem Aufsatz ,,Jahr-
markt zu Plundersweiler” heftige Angriffe gegen den damaligen
Prediger an der Berliner Charite22. Er warf diesem vor, dal er
sich fir ,seine kinstliche Dogmatik philosophischer Flicklappen
bedient habe, nur um am Ende sich und anderen etwas weis zu
machen“23. Sehr heftig kritisierte er die ,,Weihnachtsfeier"
Schleiermachers, die nach seiner Ansicht ihre Entstehung der ,fa-

19 vgl. Grillparzer, Das Leben ein Traum, &hnlich Novalis

20 G. Stephansky, Das Wesen der deutschen Romantik. 1923. S. 183.
Hier kdnnte ebenfalls an Novalis erinnert werden, vgl. Karl Barth. Die
Protestantische Theologie des 19. Jahrhunderts, 19522, S. 303; W. Dilt-
hey. Das Erlebnis und die Dichtung. 19134, S. 268 ff- Auch Holderlin
ware hier zu nennen, vgl. Dilthcy. S. 349 ff: P- Bdcksamm. H6l-
derlin und seine Gotter, 1935; J. Hoffmeister. Heimkehr des Geistes,
Studien zur Dichtung und Philosophie der Goethezeit. 1946. S. 211 ff

21 E. Witte, Falk und Goethe. Phil. Diss. Rostock. 1912. S. 20

2 E. Witte, a. a. 0., S. 28

23 Akten der Ges. d. Fr. i. N.. 19. 143, zit. nach T. Reis. S. 10 f
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selndcn Mystik in der modernen Predigt* verdanke. Das ganze
romantische Beiwerk dieser Schrift Schleiermachers von 1801 wird
wiederholt getadelt24.

An dieser Auseinandersetzung mit dem jungen Schleiermacher
wird deutlich, was Falk von der Romantik, insofern jener als
deren philosophischer und theologischer Vertreter angesehen wer-
den kann, scheidet. Es ist der Zug der Spekulation, der beim jun-
gen Schleiermacher vorherrschend ist; Falk als ein visionarer Typ
war dieser ganzlich abhold, er konnte mit ihr einfach nichts an-
fangen. Die Spekulation, die von gewissen Grundbegriffen aus-
geht und logisch ein ganzes System konstruiert, war fur Falk, Ub-
rigens auch fir Goethe, im Grunde nichts anderes als ,,Spriiche-
macherei®, ja leere Wortdrescherei. Jede Spekulation, sei es die
der Romantiker oder die von Kant, Fichte, Schelling, wurde ver-
worfen25, denn Christus habe auch nicht ,,mit seinen Jingern Uber
das Dasein nach dem Tode, Uber Gott, Unsterblichkeit, theoreti-
siert, disputiert oder philosophiert.“26 Fur Falk stand die Anschau-
ung an erster Stelle, die auf innerer Schaukraft beruht und sich
bei ihm in eigentimlicher Weise mit dem gesunden Menschen-
verstand vereinigte. Der im Goethe-Schiller-Archiv befindliche
handschriftliche NachlaR3 zeigt, daf? sich Falk auch mit Schellings
Ideen beschaftigt und dessen ,,Bruno” gelesen hatte. Dieser Phi-
losoph hob hervor, daf3 sich die Gottheit zunéchst im UnbewuRten
und Instinkt &uRere, um sich nachher ins menschliche Bewuftsein
zu verwandeln. Falk lehnte diesen Gedanken entschieden ab, weil
er zur Voraussetzung hatte, ,,daf® in der Wirkung noch mehr ent-
halten sei als in der Ursache, welches doch schnurstracks allen
Gesetzen der menschlichen Denkkraft entgegen ist.“27

Ebenso wie er Schleiermachers und Schellings Spekulationen
verwarf, so dufllerte er sich auch recht abfallig tGber Ludwig Tieck,
Friedrich Schlegel und spater (iber Webers romantische Oper ,,Der
Freischutz28. Wie wenig sich Falk fur die Naturschwéarmerei der

24 S. Schultze, Falk und Goethe, S. 46

%5 Erzichungsschriften, S. 75 f

21 Erzichungsschriften, S. 20

21 Goethe-Schiller-Archiv, zit. nach T. Reis. S. 5 f; zu Schelling s. Kuno
Fischer, Geschichte der neueren Philosophie. Bd. 7. S. 599 u. 6.; vgl. W.
Lutgert. Die Religion des deutschen Idealismus und ihr Ende. Bd. 2,
1923. S. 114 ff

28 Geh. Tgb. II. 76 f
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Romantiker begeistern konnte, geht aus einer Besprechung der
seichten Minnelieder Ludwig Tiecks hervor, in der er eine iro-
nische Bemerkung Friedrich Schillers wiedergab: ,,Wenn die Sper-
linge auf dem Dach, sagte Schiller, je auf den Einfall kommen
sollten zu schreiben oder einen Almanach fiur die Liebe und
Freundschaft herauszugeben, so 1aRt sich zehn gegen eins wetten,
er wirde ungefahr ebenso beschaffen sein. Welch eine Armut der
Ideen, eine Hecke, ein Wald und ein Liebchen, ganz recht. Das
sind ungefdhr die Gegenstande alle, die in dem Kopf eines Sper-
lings Platz haben.“29

Falk kehrte sich bewufit von der Romantik ab, ja stellte sich
im Gegensatz zu ihr, weil sie kein wirkliches Gefiihl beséaRe, son-
dern nur eine kunstlich krampfhafte und letztlich oberflachliche
Gefuhlsschwéarmerei wére. Das ist fur unsere Untersuchungen
Uber die Gesichte Falks von erheblicher Bedeutung; denn wenn
in seinem Leben Traume und das zweite Gesicht, Visionen und
Auditionen von entscheidender Bedeutung waren, so darf man

das keineswegs als Ausflul einer romantischen Gefihlsseligkeit
auffassen.

1.

Falk setzte sich nicht nur von der Aufklarung und von der
Romantik ab, vielmehr lebte er Giberhaupt — aufs Ganze gesehen
— sehr stark im Gegensatz zum Geist seiner Zeit. Das gilt auch
fur den Pietismus. Weil er ganz aus dem Glauben heraus lebte
und handelte und eine Erneuerung der Welt nur vom christlichen
Glauben her erwartete, kdnnte man meinen, ihn in die Nahe
der spaten Pietisten zu stellen. Aber auch von ihnen unterschied
er sich aufs deutlichste.

Seine Mutter, die seine Tochter als ,.eine feurige, gottesfiirch-
tige Frau ‘' schilderte, entstammte der Briidergemeinde30 und hatte
auf die gesamte Entwicklung Falks sowie auf seine Erziehung im
christlichen Glauben einen groBen Einflul ausgelibt. In seiner
Jugendbiographie, ,,Johannes von der Ostsee“, beschreibt er die-
sen EinfluB zwar nicht ausfihrlich, wir kénnen jedoch dem Be-
richt indirekt entnehmen, daR die warmherzige Mutter gegeniber
dem streng gesetzlich eingestellten Vater oft fur die Kinder ein-

29 Schultze, Falk und Goethe, S. 45
o R. Falk, S. 7
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getreten ist und das Herz ihrer Kinder mit Liebe erfillte und
pragte. Um so erstaunlicher ist es, dal Falk spater den Pietismus
kaum erwéhnte und sich zur Bridergemeinde nur spérlich ge-
auBert hatte. Es hangt dies sicherlich mit Falks Lebensfiihrung,
seiner Begeisterung fir die zeitgendssische Literatur und seiner
eigenen schriftstellerischen Tatigkeit und seiner Ubersiedlung
nach Weimar zusammen, dal3 er von der Briidergemeinde immer
mehr innerlich Abstand gewann. So bezeichnete er in spéateren
Jahren die Bridergemeinde einmal als etwas ,,Herrenhutisches,
Pietistisches, Augenverschlielendes, mit einem Wort &ngstlich
formal Beschranktes“3l. Er, der ganz im Geiste Weimars lebte,
wenn er auch dort oft angefochten wurde, hatte sich von der
Frommigkeitsform seiner Mutter gelést und war auch im Glauben
seinen eigenen Weg gegangen.

In den letzten Jahren vor der groRen Wende seines Lebens
hatte Falk wie so manche ,Reformer* der Stein-Hardenberg-
schen Zeit32 sich viel mit paddagogischen Fragen beschéftigt. So lag
es nahe, dal’ er sich mit dem péadagogischen Werk des halleschen
Pietismus und ihres Grinders August Hermann Francke ausein-
anderzusetzen hatte. Bei dem Schriftsteller aus Weimar ist es auf-
fallig. daR sich verhaltnisméaRig wenig AuRerungen in dieser Hin-
sicht finden. Wohl brachte er gelegentlich seine Hochachtung vor
August Hermann Francke, in dessen Padagogik er ,,viele treffliche
Blicke* fand, zum Ausdruck33, meinte jedoch, dal das Erziehungs-
ziel des Pietismus zu eng sei. ,,Der letzte Zweck des Spener-
Franckcschen an sich héchst ehrwirdigen Erziehungsinstituts lief
doch nur am Ende auf die Cansteinsche Bibelanstalt hinaus. Das
Neue Testament war der eigentliche Pol ihres padagogischen Wir-
kens und Homer sowie die Werke anderer blinder Heiden wur-
den dem heiligen Text nur bedingungsweise und als Glossen un-
tergeordnet.“34 Das erzieherische Bemihen Franckes und seine
Liebe zum Kinde wufite Falk wohl zu wiirdigen, meinte jedoch,

31 Akten der Gesellschaft der Freunde in Not, 16/221, zit. nach T.
Reis, S. 12

32 Fichte, Reden an die deutsche Nation; vgl. auch Heinridi Herme-
link, Das Christentum in der Menschheitsgeschichte von der franzésischen
Revolution bis zur Gegenwart, Bd. 1, 1951, S. 267 ff; W. Litgert a.a.O.
S. 139 ff

33 Akten der Ges. d. Fr. i. N., Bd. 21, S. 321, zit. nach T. Reis, S. 23;
vgl. Aufruf, S. 70

3 H. Doering, Falk, S. 169
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daR die Padagogik des Pietismus letztlich rein biblizistisch orien-
tiert und deshalb zu eng sei. ,,Der bdse Fleck bei Francke war
die pietistische Richtung.“3536

Dal sich Johannes Falk weit vom Pietismus entfernt hatte, mag
man daran erkennen, daf} er, soweit wir sein Schrifttum Gber-
sehen, Gerhard Tersteegen nicht ein einziges Mal erwahnt. Eine
gewisse Beziehung zu diesem rheinischen Pietisten hétte an sich
insofern nahegelegen, da dieser sich in mannigfaltigen Uberset-
zungen und Lebensbeschreibungen bemiiht hatte, die Gedanken
der franzésischen Mystik und namentlich die von Fenelon und
Madame Guyon in Deutschland heimisch zu machen.30 Falk sei-
nerseits wufte keinen Theologen so sehr zu schatzen wie Franz
von Fenelon. Doch Falk Giberging in seinem Schrifttum den rhei-
nischen Liederdichter, er hatte eben zum Pietismus weder in sei-
ner frilhen noch in seiner spateren Auspragung eine innere Be-
rihrung. Auch kommen in seinen Dichtungen jene Leute, die h&u-
fig pietistische Ausdriicke wie Bekehrung, Gnade, Fihrung im
Munde fuhren, nicht gut weg.37

Wie wenig Falk innerlich mit dem Pietismus in Beriihrung
stand, geht nach unserer Meinung am deutlichsten aus der Deu-
tung und Bewertung seiner Vision aus dem Jahre 1813 hervor.
Diese fuhrte zu einer volligen Umkehr seines Lebens: aus einem
Schriftsteller wurde der Vater der Waisen. Es hatte an sich nahe
gelegen, dieses Erlebnis als seine ,,Bekehrung“ aufzufassen und
die in der Vision auftretenden Lichterscheinungen als eine Be-
gegnung mit Christus zu deuten. Auch ware es ihm moglich ge-
wesen, spéter genau Ort und Stunde seiner Bekehrung anzugeben,
wie es haufig von Pietisten gefordert wurde. Falk jedoch begriff
seine Vision nicht als seine Bekehrung, sondern als seine Beru-
fung. Es wurde ihm eine neue Lebensaufgabe gegeben. Eine Be-
kehrung setzt ein gewisses Selbstinteresse voraus, der Betreffende
Uberlegt sich hinterher, wann und wo er dies und jenes erlebt
habe. Falk interessiert sich nicht fir das, was er erlebt hat. hier-
in ist er ganz ein Schiiler des von ihm hochgeschatzten Fenelon,
der das ,,desinteressement” der Seele fir ihre Erlebnisse und ihr

33 Akten der Ges. d. Fr. i. N.. Bd. 21, S. 321

36 Friedrich Winter, Die Frommigkeit Gerhard Tersteegens im Ver-
haltnis zur franzosisch-quietistischen Mystik. Phil. Diss. Bonn, 1927

31 ,,Der AblaR“ in Volksspiegel zur Lehr' und Besserung, S. 260 ff

42

Schicksal gefordert und gepriesen hat. Die Berufung lenkt das
Augenmerk nicht auf die Erlebnisse des Menschen, sondern auf
den Auftrag, der ihm erteilt wird. DaR Falk seine Vision im
Herbst des Jahres 1813 nicht als eine Bekehrung aufgefal3t hat,
zeigt uns am deutlichsten, wie sehr er sich von der Bindung an
die Bridergemeinde und die Pietisten freigemacht hat.

V.

Bei der kurzen Charakterisierung seines Verhéltnisses zum Geist
seiner Zeit durfen wir nicht unterlassen, einen Blick auf seine
Stellung zu Goethe zu werfen. Zundchst seien die &uBeren Be-
ziehungen der beiden ungleichen Dichter zu einander kurz er-
wahnt. Als wenig bekannter, von Wieland gelobter und gefor-
derter Dichter38 kam Falk 1796 nach Weimar, Uberglicklich dar-
uber, dal3 sein Jugendwunsch in Erfullung ging, als Dichter unter
den grofRen Dichtern zu weilen, und sah zunachst voller Bewun-
derung zu der Uberragenden Gestalt des Olympiers empor. Im
haufigen Umgang wandelte sich diese Verehrung in eine Freund-
schaft, die von Goethe erwidert wurde, wenn auch dieser das dich-
terische Schaffen des jungen Schriftstellers fir durchaus mittel-
maRig hielt und fir dessen Satiren wenig Verstandnis aufbringen
konnte. Als dann Falk 1804 seine Satire ,,Die Prinzessin mit dem
Zauberrissel“39*durch ein Marionettentheater auffiihren liel? und
auBerdem noch bei der zweiten Auffihrung als Nachspiel ,,Schau-
spielers Erdenwallen“ hinzufligte, in welchem er die Schauspieler
Weimars der Lacherlichkeit preisgab, meinte Goethe, fir deren
Ehre eintreten zu mussen und beantragte bei der Landesregierung
die Ausweisung Falks. Diesem Wunsch wurde jedoch nicht statt-
gegeben. Falk durfte in Weimar bleiben, das Verhéltnis zu Goe-
the erlitt zum ersten Male einen empfindlichen Bruch. Doch ge-
lang es ihm bald, die Kluft wieder zu Uberbriicken.

Eine erneute und recht ernste Verstimmung trat in der napo-
leonischen Zeit ein, weil Falk in seiner 1806 gegriindeten Zeit-
schrift nationale Ideen und Reformgedanken leidenschaftlich ver-
trat, die Goethe entschieden zurlickwies und wiederum die Aus-

38 Der Neue Teutsche Merkur. 1802, S. 102

39 Dies Lustspiel ist zugleich eine Parodie auf die Jungfrau von Or-
leans und andere Tragddien Schillers, Falkiana 89 ff und 99 f; vgl. J.A.
Ludecus, Aus Goethes Leben, Wahrheit und keine Dichtung, von einem
Zeitgenossen. 1849. S. 47 ff
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Weisung Falks aus Weimar forderte. Die entsprechende Anord-
nung der Regierung konnte nicht ausgefiihrt werden, da bereits
am kommenden Tag die bei Jena siegreichen franzdsischen Trup-
pen in Weimar einrlickten. Spater ndherten sich wieder beide
Dichter. Nach 1813 gab Falk seine schriftstellerische Tatigkeit
ganz auf und erkannte seine eigentliche Lebensaufgabe in der
Erziehung der verwahrlosten Jugend. Dies praktische Handeln
fand den Beifall Goethes: ,,Darum soll Falk gelobt werden, der
sich dieser Anstalt mit ganzer Seele widmet und seine Schriftstel-
lerei ganz aufgegeben hat.“40 Diese gegenseitige Hochschatzung
sollte nun durch nichts mehr getriibt werden.

Das schénste Dokument dieser Freundschaft ist Falks nachge-
lassene Schrift ,,Goethe, aus ndherem persénlichen Umgang dar-
gestellt”, die, entsprechend einer Vereinbarung, die Falk mit dem
Verlag Brockhaus getroffen hatte, erst nach dem Tode Goethes
erschien und damals betrachtliches Aufsehen erregte; dies Buch
ist wohl auch mittelbar und unmittelbar der AnlaR dafur, daR
man immer wieder die Frage nach dem Verhéltnis dieser beiden
Manner zu einander aufgeworfen hat. Als erster setzte sich Fried-
rich Wilhelm Riemer mit diesem Werk Uber Goethe auseinander.
Riemer, der bekanntlich mehr als 30 Jahre lang in enger Verbun-
denheit mit Goethe lebte, liel zundchst gelten, daR Falk ebenso
wie Bettina Brentano die Feder ergriffen hatte, um den Dichter-
firsten ,,in ein vorteilhaftes Licht zu stellen, ja, ihm alle Liebe
und Ehre zu erweisen“4l. Dennoch sei die Darstellung Falks, wie
die der Bettina, einseitig, er habe manches zu den Gesprachen
hinzugefiigt, was Goethe in dieser Weise nie hatte sagen kdnnen.
Sodann hat Siegmar Schultze, nachdem er Falks ,,Geheimes Ta-
gebuch herausgegeben hat, eine Schrift ,,Falk und Goethe" er-
scheinen lassend2. Eine Dissertation von Ernst Witte mit dem glei-
chen Titel will auf manches Fehlurteil Schultzes hinweisen. Auch
haben sich manche Aufsatze mit diesem Gegenstand befalit, er-
wahnt seien hier Armin Tillo ,,Goethe im Garten“43 und Helmuth

I Goethes Gesprache, Gesamtausgabe, hg. von F. v. Biedermann,
Bd. 3, 1910, S. 223

4 F. W. Riemer, Mitteilung tber Goethe, 1841, 1. Band, S. 18

4~ S. Schultze. Falk und Goethe. lhre Beziehungen zu einander nach
neuen handschriftlichen Quellen, 1900

43 Armin Tillo, Goethe im Garten. Ein Beitrag zur Frage nach der
literarischen Zuverlassigkeit Johannes Falks, in der Festgabe fir Julius
Wahle. 1921, S. 170 ff
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Schreiner ,,Der Lump von Weimar“44. Diese Veroffentlichungen,
besonders die Arbeiten von Schultze und Witte, schildern mehr
die duReren Verhaltnisse der beiden Dichter zu einander, dal es
— wie oben erwdhnt — zu zeitweiligen Zerwirfnissen kam, je-
doch die Verbindung immer wieder aufgenommen wurde. Bei der
Schilderung dieser Ereignisse ergreift Schultze mehr Partei flr
Falk, wahrend Witte Goethes Haltung verteidigen will.

Beide Autoren gehen jedoch zu wenig auf die innere Verbun-
denheit und auch Gemeinsamkeit der beiden Dichter ein, und ge-
rade darauf mufR es uns in unserer Untersuchung ankommen. So
turmhoch Goethe als dichterisches Genie mit seinem Werk Uber
Falks im Grunde belangloser Schriftstellerei und Dichtung steht:
in ihren Wesensziigen zeigen sie doch eine gewisse Verwandt-
schaft. Da ist zundchst die Kraft zur Schau zu nennen, die beiden
eigentimlich ist und die auf dem Grund der eidetischen Fahigkeit
beruht45* mit dem Unterschied jedoch, dal} Goethe auch die Kraft
der Gestaltung besal3, die Falk letztlich abging. So blieb es eben bei
Falk nur bei den ,,Gesichten”, er kam nicht zu wirklichen Dich-
tungen. Seine Werke sind deshalb heute so gut wie vergessen.

Falk ist mit Goethe noch dadurch innerlich verwandt, daf} beide
in entscheidender Weise das Handeln des Menschen in der Welt
betonen. Es kann als bekannt vorausgesetzt werden, dal Goethe
erst im Handeln das wirkliche Wesen des Menschen sich offen-
baren sieht40. Bei Falk kam es zum Durchbruch zur eigenen Akti-
Vitét erst nach seiner groen Wandlung. Es ist beachtenswert, daf}
gerade in der Zeit, wo sich Falk zum tatigen Leben und Wirken
durchrang, die Freundschaft beider sich auf einer héheren Ebene
erneuerte. So hat Goethe dem Werk der Liebestatigkeit Falks, sei-
nem praktischen Handeln an der verwahrlosten Jugend, grofRe
Hochachtung entgegengebracht, und so sagte er einmal zu einem
Begleiter: ,,Was Falk kann, kdnnen wir beide nicht“47.

Neben der Kraft der inneren Schau und der Betonung des ta-
tigen Lebens kommt eine verbindende Rolle sicherlich — wenn
auch verborgen und z. T. unbewufit — der Hinneigung beider

4, Zeitwende“, 16. Jg., 1940, S. 189 ff

45 Zur Eidetik vgl. die unten zitierten Werke, besonders von V. Ur-
mbantschitsch, E. R. und W. Jaensch, O. Kroh, K. Grof u. a.

48 H. A. Korff, Geist der Goethezeit, Bd. 2, 1930, S. 348 ff

41 Erziehungsschriften, S. 198
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zur Mystik zu, die ja ebenfalls in Goethes Schaffen eine nicht zu
Ubersehende Unterstromung bildet48,

V.

Wie zur Romantik, so weist auch Falks Verhéltnis zur Mystik
eine gewisse Zwiespéltigkeit auf. lhn gerade hierin recht zu ver-
stehen, ist deshalb von groRter Wichtigkeit, weil fur ihn und
seine Lebensfiihrung Visionen und sonstige Gesichte von entschei-
dender Bedeutung waren. Um so unbegreiflicher ist es, dal3 alle,
die bisher Uber Falk gearbeitet haben, diesen Fragenkreis ein-
fach ignoriert haben.

Die Mystik ist unbestreitbar eine mehr oder weniger stark her-
vortretende Unterstrdmung der deutschen Geistesgeschichte. Das
Anliegen unserer Untersuchung besteht nun nicht darin, zu einer
neuen Bestimmung des Begriffs der Mystik zu gelangen, nur so-
viel sei gesagt, dal} wir dies Wort im weiteren Sinne verwenden
und darunter das Streben des Menschen nach Unmittelbarkeit und
Innerlichkeit des religiésen Erlebens verstehen. DaR auch Falk
danach trachtete, zeigen seine Worte: ,Die Dogmatiker memo-
rieren, die Scholastiker raisonnieren, die Dichter phantasieren sich
an Christus zu Tode. Die ersten hdufen Worte auf Worte, die
zweiten Schllsse auf Schlisse, die dritten Wunder auf Wunder
— eigentlich kreuzigen ihn alle drei. Wer Christus in der Tau-
beneinfalt und Wahrhaftigkeit eines Heiligen rein und unbefleckt
zu erleben trachtet, dem ist im Schmerz des Kampfes mit der
Innen- und AuRenwelt, der ihm auf diesem Wege bevorsteht,
alles Raisonnieren, alles Disputieren, Phantasieren und Memo-
rieren plétzlich vergangen, und was er sucht, ist nur der Friede Got-
tes, der hoher ist als alle Vernunft.“49 Dies Schriftwort, ,der
Friede Gottes, der hoher ist als alle Vernunft“, mufite Falk sehr
viel gesagt haben, denn er fuhrt es recht haufig an50. Fragen wir
nun weiter nach seinem Verhéltnis zur Mystik, so tritt einem zu-
nachst entgegen, daR er von seinen Zeitgenossen als der ,,Mysti-
kus' bezeichnet wurde5l. In seiner Nahe habe man ,ein mysti-

48 vgl. 5. Akt in Faust Il. Teil

40 Akten d. Ges. d. Fr. i. N., Bd. 21, S. 326, zit. nach T. Reis, S. 14

5 Brief an seine Frau vom 22. 5. 1822, Erziehungsschr., S. 147 u. 6.

5 Falkiana, S. 122; Denner, S. 86; vgl. auch Brief von Wilhelm Korte
an Rosalie Falk vom 17. 5. 1828
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sches Wehen empfunden® berichtete der Oberkonsistorialrat Horn,
nach einem Besuch der Falkschen Anstalten52. Der handschrift-
liche NachlaR Falks bekundet,wie bereits erwahnt, daR erFriedrich
Schellings Werk ,,.Bruno oder Uber das gottliche und natirliche
Prinzip der Dinge" bald nach dessen Erscheinen eingehend stu-
dierte und sich Auszlige daraus machte. Wie schon die Anmer-
kungen, die Schelling selbst zur ersten Ausgabe seines Werkes
hinzugefiigt hat53, bekunden, so ist dies Werk in mancher Hin-
sicht als Interpretation der ldeen Giordano Brunos aufzufassen.
Wir meinen jedoch, dalR von keinem weitergehenden EinfluR
Schellings die Rede sein kann, weil dessen Kosmogonie und er-
kenntnistheoretische Spekulationen, die in eigentimlicher Weise
mit der Asthetik verbunden sind, bei Falk ganz in den Hinter-
grund treten. Wohl finden wir auch bei diesem Dichter erkennt-
nistheoretische Erdrterungen, doch sind diese nicht von der Iden-
titatsphilosophie her bestimmt, sondern setzen sich, vor allem
durch Goethe angeregt, mit den Phdnomenen der inneren Schau-
kraft auseinander.

Es ist uns ferner Uberliefert, dall er die Werke Franz von Baa-
ders gelesen hat; eine Notiz im handschriftlichen Nachlafl laRt
darauf schlielen, daR ihm Jacob Bohme ebenfalls bekannt war54,
es ist jedoch nicht erkenntlich, ob er die Werke des philosophus
tcutonicus selbst gelesen hat. Ebenso wird es wohl eine offene
Frage bleiben, ob er durch Valenti, Baader oder andere Philo-
sophen seiner Zeit auf Bohme hingewiesen wurde. In den ,,Aus-
erlesenen Werken" unseres Schriftstellers finden wir eine langere
Ausfiihrung Uber die einzigartige Visionarin Catharina von Sie-
nas5, die er nach Fenelons ,,Maximes de Saints“ zitiert. Sailers
Buch Uber Fcnebergs Leben hat er ebenfalls gelesen, und zwar
gleich nach dem Erscheinen dieses Werkes im Jahre 181456, Der
katholische Theologe Johann Michael Fcneberg war (berzeugt,
die Stimme Gottes in sich zu héren und meinte57, sie wohl von sei-
nen eigenen Gedanken unterscheiden zu konnen, auch glaubte er

52 Oberkonsistorialakten das Falksche Institut betreffend, 1819 ff S. 6,
zit. nach T. Reis, S. 68

53 Friedrich Schelling. Bruno, 1802. S. 225 ff

5 Akten der Ges. d. Fr. i. N., Bd. 7, S. 112; vgl. T. Reis. S. 6

5% Auserles. Werke, Bd. IlI. S. 343 f

5% T. Reis. S. 14

57 J. M. Sailer. Aus Fencbergs Leben, 1814, S. 142
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an das ,jinwendige Licht“, das ihm die rechte Erkenntnis schen-
ke58. So wurde er des ,,falschen Mystizismus* beschuldigt und von
seiner Professur in Dillingen vertrieben. Doch war er frei von
allem Hal? gegen seine Feinde59 und betonte immer wieder den
Leidensgehorsam des Christen60. Dal} somit manche Parallelitat
zwischen den Grundmotiven der Frommigkeit Falks und Fene-
bergs besteht, ist offenkundig; es darf jedoch nicht tbersehen
werden, dall auch Unterschiede vorhanden sind, hier ist besonders
das starke Siundenbewulfitsein Fenebergs hervorzuheben6l.
Ebenso wie Falk manche Werke mystischer Theologen gelesen
hatte, so bemihte er sich auch, Mystiker seiner Zeit persoénlich
kennenzulernen. Der unbekannte Verfasser der Falkiana berich-
tet, dal Falk im Jahre 1809 die Bekanntschaft mit Zacharias
Werner machte62. Dieser kam, wie manche andere Romantiker,
urspringlich vom Gedankengut der Aufkldrung her und hatte
durch sein 1804 erschienenes Drama ,,Die Séhne des Thales” die
Aufmerksamkeit auf sich gelenkt63. In den folgenden Jahren
wandte er sich immer mehr der Mystik zu und glaubte eine Zeit
lang, in einer Dichtung, die in ihrem Lobpreis der Liebe Gottes
oft wie Zinzendorf sehr gefiihlsselige Tone anschlug und mit-
unter nahe an religidse Erotik grenzte, seinen Stil gefunden zu
haben. Von Natur aus ein zerrissener Mensch, befand sich Wer-
ner in dem Jahre, da er Falk ndher kam, in einer inneren Krisis.
Die beiden in gewisser Weise verwandten Seelen schlossen bald
innige Freundschaft und falten den EntschluB, gemeinsam einen
Almanach herauszugeben64; dieser Plan wurde jedoch nicht aus-
gefiihrt. Bald darauf reiste Werner nach Rom und trat dort zur
katholischen Kirche Uber. Als einige Jahre spater Frau von Kri-
dener, jene eigentimliche Schwérmerin, die zu den Mitbegrindern
der Heiligen Alliance gehérte, in Leipzig weilte, benutzte Falk
die Reise zu seinem Verleger dazu, ihr dort einen Besuch abzu-

5 a. a. 0., S. 144, 208 u. 6.

5 vgl. Fenebergs Aufsatz ,,Meine Gesinnungen Uber meine Richter,
abgedruckt bei Sailer, a. a. 0., S. 171 ff

09 Sailer, S. 349 f, 229

0l a. a. O., S. 227, 362 f, 309 ff, 242 f u. 6.

02 Falkiana, S. 122

93 P. Hankamer, Zacharias Werner, 1920; H. Breyer, Das Prinzip von
Form und Sinn im Drama Zacharias Werners, 1933

04 Falkiana, S. 124; vgl. dazu den Brief Werners an Hitzig, Briefe
des Dichters Z. Werner, 1914, 2. Bd., S. 171 ff; vgl. S. 210
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statten und sich mit ihr ausgiebig zu unterhalten. Der Vater der
verwahrlosten Kinder muBte auf sie einen groflen Eindruck ge-
macht haben, denn sie Uberreichte ihm ein gréfleres Geldgeschenk
fur seine Erziehungsanstalt65. Besonders bedeutsam wurde fir
Falk die Begeghung mit dem Arzt Ernst de Valenti66. Dieser
hatte in Sulza einen Erbauungsverein gegriindet, auch mystischer
Verein genannt, in welchem gelegentlich die Werke &lterer My-
stiker gelesen wurden. Valenti suchte Falk in Weimar auf67 und
so kam es zu langeren Gesprachen. Valenti machte dem Schrift-
steller und Erzieher den Vorwurf, sein Christentum sei nicht ent-
schieden genug, er habe die Rechtfertigungslehre nicht recht be-
griffen, er musse vielmehr der Vernunft und allen &uRBeren Wer-
ken absagen und die wahre Wiedergeburt erleben68. Falk nun
seinerseits hielt seinem Gegner vor, er sei ein Gichtelianer, ver-
steige sich in unfruchtbare mystische Spekulationen, die im Grunde
nichts anderes seien als eine fromme ,,Betrachtung der Nasen-
spitze“69; im Leben eines Christen kdme es letztlich allein auf
die Tat der Liebe an70, sonst sei der Glaube tot. Die Unterredun-
gen wurden immer heftiger und fihrten schlieflich zu einer vol-
ligen Verfeindung der beiden Manner. Mit der heftig gefihrten
literarischen Polemik werden wir uns im VI. Kapitel noch ein-
gehender zu beschéftigen haben.

Schlief3lich ist noch der Theologe zu nennen, den Falk in seinen
Schriften und auch in seinem geheimen Tagebuch am meisten er-
wahnt, Franz von Fenelon, der der bedeutendste Vertreter und
klugste Verteidiger der quietistischen Mystik in Frankreich war.
Falk bezeichnete ihn einmal mit fast poetisch klingenden Worten
als den ,,edlen, uneigenndiitzigen, echt menschlichen, ja ich méchte
sagen, echt gottlichen Fenelon“71. Das Hauptwerk dieses Theolo-
gen ,,Explication des Maximes des Saints sur la Vie interieure®,
wurde von Falk hdufig zitiert. DalR unser Schriftsteller auf die-
sen franzosischen Mystiker des 17. Jahrhunderts gerade in seinem

65 Geh. Tgh. I, S. 3

08 Julius Pentzlin, Ernst de Valenti, Monatsschrift flr Innere Mission,
1897, S. 353 ff und 393 ff

07 R. Falk, S. 101

88 Valenti, Uber den Verfall der Protestant. Kirche, 1821, S.37, 52 u.6.

89 Geh. Tgb. I, 62

70 Volksspiegel, S. 285; Erziehungsschriften, S. 3, 5, 8 u. 6.

71 Tagebuch v. 19. 8. 1811, Goethe-Schiller-Arch., zit. nadi T. Reis, S.9
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Geheimen Tagebuch, in welchem er sonst kaum einen Theologen
erwéhnte, des ofteren hinwies, mul deshalb besonders beachtet
werden, weil dies Journal nach seiner Absicht sein ,Leben vor
Gott" darstellen sollte, er also darin das aussprach, was ihm wich-
tige und innerliche Anliegen waren. Wir meinen also, Falk zu
einem gewissen Teil von den Gedanken Fenelons her verstehen
zu missen. Die Werke Fenelons hatte er vermutlich durch die
deutsche Ubersetzung von Matthias Claudius kennengelernt, der
die religiésen Schriften Fenelons in drei Banden 1800, 1809 und
1811 herausgab. Der Wandsbecker Bote hatte, wie die Vorrede
seiner Ausgabe erkennen 1&4R3t, eine wahrhafte Begeisterung fir
den franzosischen Mystiker und vergleicht ihn mit Bernhard von
Clairvaux, beide seien die grolRen politischen Ratgeber und wahr-
haft Frommen ihres Jahrhunderts gewesen72. Falks Verehrung fir
Fenelon griindet sich indessen mehr darauf, dal} dieser die wahr-
haftige, uneingeschréankte und vollig selbstlose ,,géttliche Liebe"
verkundigt hatte. Dal? Johannes Falk von Fenelon und dessen
Gedanken eine eingehende Kenntnis hatte, braucht nicht unbe-
dingt auf die Ubersetzung von Matthias Claudius zuriickzufiihren
zu sein, er kann vielleicht auch durch die Werke von Tersteegen
oder durch Pestalozzi auf diesen franzdsischen Theologen und Pé&-
dagogen hingewiesen sein. Friedrich Delekat hat in seinem Buch
Uber Pestalozzi den Nachweis gefiihrt, daf} hinter der Ethik und
Pédagogik Pestalozzis die Gedanken Fenelons von der ,reinen
Liebe" stehen7374&s ist aber schlieflich auch méglich, da Johan-
nes Falk, der gut franzdsisch sprach, von sich aus zu den Werken
Fenelons griff, gehorte doch dieser zu den meistgelesensten fran-
zosischen Theologen und Padagogen des 18. Jahrhunderts7l. Sein
Erziehungsroman ,, Telemaque” leitete bekanntlich eine neue Epo-
che der Erziehung ein.

Jedenfalls steht fest, dal} Falk die ,Maximes des Saints* ge-
kannt hat und das ist fur unsere kurze Erérterung Uber das Ver-
haltnis Falks zum Geist seiner Zeit und namentlich fir unsere
Untersuchung der inneren Schaukraft von einer ganz besonderen
Bedeutung, denn dieses Buch stellt eine Verteidigung der quie-

72 Matthias Claudius. Vorrede zum 2. Band

73 Friedridi Delekat, Johann Heinrich Pestalozzi, 1928. besonders
S. 37 ff und 22 f

74 Albert Cherel, Fenelon au XVL llle siede. 1917
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tistischen Mystik dar, wobei sich Fenelon bestidndig auf die gro-
Ren, von der katholischen Kirche anerkannten Mystiker wie The-
rese von Jesu, Johannes vom Kreuz und Franz von Sales beruft.
Nun ist gerade die spanische Mystik durch eine ungeheuer starke
Skepsis ausgezeichnet, die die Visiondre selbst gegentber ihren
Erlebnissen und den ihnen zuteil gewordenen Gesichten und Of-
fenbarungen hatten. Therese quélte sich zutiefst mit dem Zweifel,
ob ihre Visionen von Gott oder dem Teufel stammten. Die Ent-
scheidung hieriiber suchte sie bei ihren Beichtvatern, die sie sich
zumeist selbst aussuchte und deren Rat sie sich unterwarf. Auf
deren Empfehlung hin war sie bereit, wenn sie wiederum eine
Vision Christi hatte, diese mit dem Kreuzeszeichen vertreiben zu
wollen; der ,Erscheinung Christi“ streckte sie ein Kruzifix, das
sie in der geballten Faust hielt, entgegen, um die Vision, falls
diese unecht, das heiBt fur Therese ein Blendwerk des Teufels
sei, zum Verschwinden zu bringen7s. Sie hielt es durchaus fur mog-
lich und firchtete sich davor wie vor der leibhaftigen Holle, einer
»unechten Vision* zum Opfer zu fallen, also arglistigen Tauschun-
gen des Teufels zu erliegen76. Hinter diesem Zweifel der Therese
und anderer Mystiker steckt nicht die mide Skepsis der Moderne,
denn fur sie sind Gott und Teufel Realitadten. In ihren Zweifels-
kdmpfen enthdllt sich vielmehr die brennende Sehnsucht eines
Menschen, der die innere Schaukraft in hervorragendem Male
besessen hat, nur echte Erlebnisse zu haben und wahrhaft gott-
liche Erscheinungen zu erblicken. Diese Sehnsucht nach echten Vi-
sionen ist mit der tddlichen Furcht, diabolischen T&uschungen zu
erliegen, verbunden. Es muRB noch beachtet werden, daR die spa-
nische Mystikerin mit Nachdruck vor der ,,geistlichen Gier* warnt;
der Mensch soll nicht etwa aus Neugierde winschen, dahin zu
gelangen, Erscheinungen zu haben, denn Therese weil3, dal der

75 Fr. Ribera, Vie de Sainte Therese, franzésische Ubersetzung von
Marcel Bouix, 1884, 2. Bd. Kapitel XX, S. 274 ff

710 Therese von Jesu erdrtert diese Fragen ausfiihrlich in ihrer Le-
bensbeschreibung. besonders in den Kapiteln XXVIII ff. Audi in ihrer
Abhandlung ,,Die Seelenburg” setzt sie sich mit diesen Problemen aus-
einander, vor allem in dem Abschnitt ,,Die sechste Wohnung*, Samt-
liche Sdiriften der hl. Therese von Jesu, deutsche Ausgabe, 5. Band,
1938, S. 173 ff; vgl. auch Louis Bertrand, Sainte Therese, 1927. S. 231 ff;
Eridi Seeberg, Zur Frage der Mystik, 1921. wieder abgedr. in Mensch-
werdung und Geschichte. 1938. S. 111 ff: Walter Nigg, GroRe Heilige,
1946, S. 205 ff
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Mensch von sich aus keine echten Visionen herbeifiihren kann,
sondern daR diese unvermutet auftauchen und ihn Uberwaltigen
missen. Die subjektive Seite des Erlebnisses soll vollig in den
Hintergrund treten; Fenelon spricht in diesem Zusammenhang
von der amour desinteresse, der Mensch soll Gott um seiner selbst
willen lieben und darf sich von keinem personlichen Gedanken
oder egoistischer Erwartung bestimmen lassen.

An diesen eben skizzierten Gedanken kann man einige wesent-
liche Ziige der inneren Schaukraft erkennen. Die mit dieser Be-
gabung wirklich ausgerusteten Menschen — wenigstens soweit sie
zur quietistischen Mystik gehéren — werden nicht von dem eitlen
Streben nach ,himmlischen Genussen” getrieben, vielmehr ist es
so, daR derjenige, der die innere Schaukraft besitzt, etwas schauen
muB, was er eigentlich gar nicht sehen ,,will*; das Gesicht Uber-
waltigt ihn, er kann sich dessen nicht erwehren.

Falk hatte, wie bereits erwéhnt, Fenelons Werk ,,Maximes des
Saints" gekannt. Beriicksichtigt man nun, dal er dadurch von den
Zweifeln der spanischen und franzdsischen Mystiker gegeniber
ihren Visionen Kenntnis hatte, so gewinnt seine kritische Haltung
gegenuber seinen personlichen Erlebnissen und Gesichten ein ganz
anderes Gewicht. VVon Natur aus war er bereits kritisch veranlagt,
wie seine frihere schriftstellerische Téatigkeit, in der er oft einen
sarkastischen Ton anschlug, erkennen 1aRt. Diese Anlage kam vol-
lends zum Durchbruch, nachdem er von der kritischen Haltung
der Therese von Jesu gegeniber ihren Gesichten gehort hatte. Falk
wulte ebenfalls oft nicht,woher seine Erlebnisse eigentlich stamm-
ten, ob sich in ihnen gottlicher Geist offenbarte oder ob am Ende
eine teuflische Macht ihn erschrecken wollte, indem sie ihm einen
Blick in eine grauenhafte Zukunft ermdglichte. Als sich wieder
einmal in einem zweiten Gesicht ein kinftiges Unheil anzukin-
den schien, rief er gequélt aus: ,,Geist, wer du auch sein magst,
du weilit mehr als ich und bist doch ohnméchtig, wenn du nicht
handeln darfst.“77 Wenn Therese der Vision mit der Faust droht,
so ist das dem Ausspruch Falks vergleichbar: ,,Héllisches Blend-
werk, ich mag von dir nichts wissen.“78 Die spanische Mystikerin
befolgt oft eine Klosterregel, die vorschreibt, bei Visionen, denen
Echtheit einem fragwirdig ist, das Kreuzeszeichen zu schlagen,
den Namen Jesu Christi anzurufen oder das Vater-Unser zu be-

77 R. Falk, S. 92 78 ebenda
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ten. So fliichtete auch Falk angesichts seiner schreckhaften Erleb-
nisse zum Gebet.

Wie die Heilige des 16. Jahrhunderts, so hat auch unser Dich-
ter erfahren, dalR den Visionen das Leiden vorangehen muR.
In ihren Werken sprach die spanische Nonne oft von der Wiste
und Anfechtung, durch die die Seele hindurchgehen muR, ehe sie
die Begluckung erfahrt. Falk redete von seiner Familie als dem
»Haus der ausgeweinten Gespenster“79. Schmerzen und Leiden
empfangen also bei beiden durch die Vision ihren Sinn und ihre
Verklarung.

Falk hob immer wieder seine Verehrung und Vorliebe fur Fe-
nelon hervor, wir missen aber feststellen, dal die Hochschatzung
dieses mystischen Theologen zu einem Teil auf einem Mifl3ver-
standnis beruhte. Falk sah in ihm einen Apostel der Liebe und
begeisterte sich fur dessen hohes Lied der Liebe. Er verstand da-
bei unter der Liebe — so wie wir es heute auch noch tun —
ein Gefuhl, das den Menschen beseelt und beseligt. Fir Fenelon
dagegen gehort das Geflihl den unteren Seelenkréften an, und die
Liebe ist fur ihn die reinigende Kraft, die sich an die oberen
Seelenkrafte wendet, und diese sind nadi seinem Verstdndnis die
Vernunft und der Wille. Insofern kann man sagen, daR fiir beide
schliellich das Ziel des Lebens die Verwirklichung der reinen
Liebe in der Selbstpreisgabe des Menschen ist. Allerdings ist zu
sagen, daR beide, so sehr sie auch im Lobpreis und der strikten
Forcierung der Aufopferung des eigenen Ichs Ubereinstimmen, sie
doch etwas durchaus verschiedenes darunter verstanden haben.
Fir Fenelon ist, entsprechend der Tradition der franzésischen,
spanischen und niederdeutschen Mystik, die Vernichtung des Ichs
der Weg der Seele zu Gott; im volligen amour desinteresse denkt
sie nicht an das eigene Schicksal, sondern nur daran, in Gott auf-
zugehen, so wie es Gerhard Tersteegen, der Schiler der Madame
Guyon und Fenelons, in seinem bekannten Liede ausgedriickt hat:

Ich will, anstatt an mich zu denken,

Ins Meer der Liebe mich versenken.
In der Zeit des deutschen Idealismus war die Mystik ,,von ihren
weltfliichtigen asketischen Urelementen befreit“80, und so meinte

710 Brief an Gen. v. M., T. Reis, S. 4

80 H. Stephan, Geschichte der evangelischen Theologie seit dem Deut-
schen Idealismus, 1938, S. 24

53



Falk, wenn er seinerseits die Selbstaufopferung forderte, dal der
Mensch sich in den Taten der Liebe verzehren sollte, so wie er
sich in seinem p&dagogischen Bemihen an der verwahrlosten Ju-
gend aufgerieben hat. Er hat also den Gedanken der Selbstauf-
opferung von Fenelon Gbernommen, aber auch hierin seinen Leh-
rer miBverstanden, indem er dessen Gedanken im Sinne des Neu-
humanismus und Rationalismus umdeutete, denn gerade diese
beiden Bewegungen wandten ihr Hauptaugenmerk den prakti-
schen Taten der Né&chstenliebe und vornehmlich der Padagogik
zu. Wenn unser Schriftsteller die Gedanken des franzésischen My-
stikers einmal im Sinne der Romantik und ein anderes Mal im
Sinne des Neuhumanismus bzw. des Rationalismus interpretierte,
so druckt sich dadurch zugleich aus, dald er sowohl gegentber die-
sen beiden Geistesstromungen seiner Zeit wie auch gegeniber der
Mystik eine selbstdndige Haltung eingenommen hat. Die Umdeu-
tung der Gedanken Fenelons durch Falk darf jedoch nicht Uber das
Gemeinsame hinwegtduschen: fir beide ist Vorbild und Urbild
der Liebe Jesus Christus der Gekreuzigte und fir beide bestand
die Hauptaufgabe des Menschen in der Nachfolge durch die
Selbstaufopferung.

Diese Gedanken sind gewil} nicht allein von der franzdsischen
und spanischen Mystik betont worden; auch der Apostel Paulus
und D. Martin Luther hatten &hnliche und wohl auch tiefere Ge-
danken Uber das Leiden und den Leidensgehorsam des Christen
ausgesprochen, so da man Luthers Grundkonzeption mit W. von
Lowenich am préagnantesten als Kreuzestheologie bezeichnen
kann8l. Es will jedoch beachtet werden, dal sich Falk eigentlich
nur dann auf den Reformator berief, wenn von der ,,protestan-
tischen Befreiung“ des Menschen von den Fesseln der Sklaverei
die Rede ist. ,,Zwei kolossale Popanze standen dem fortschrei-
tenden Genius der Menschheit im Wege: der Pfaffe und der Rit-
ter. Luther stirzte den Ersten, Napoleon den Zweiten. Das Feu-
dalsystem ist die Knechtschaft der Menschheit. Habt ihr diesen
Kerkermeister gestirzt, so werden die Knechte zu Menschen.
Luther hat Napoleon vorgearbeitet, ohne diese kraftige Vorrede
wirde das neue Werk schwerlich so gut aufgenommen werden.
Der Beweis liegt zu Tage: wo die Reformation vorgearbeitet hat,

81 W. von Loéwenich, Luthers Theologia crucis. 19393, vgl. W. Elert,
Morphologie des Luthertums, 1. Bd.. 1931, S. 512 ff
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da siegt Napoleon, das heilt in allen hellen Landern, von den
Pyrenden bis an die Weichsel. — Wo die Finsternis noch die
Menschen in den Banden der Moéncherei gefangen halt, wo Luther
nicht vorarbeitete, da gedeiht das neue Werk auch nicht, oder doch
nur mihsam und langsam. Der Mensch lernt seine Rechte kennen,
da er mit Gott selbst anbinden will82, und seinen Statthalter (den
Papst) fortschickt. Es ist das sicherste Zeichen von Selbstandig-
keit, wenn die &uBeren Autoritaten nichts mehr gelten. Selbstan-
digkeit ist die Mutter der Freiheit und Ingenuitat.“83 Falk sah
also in Luther den Mann, der im Kampf gegen das Papsttum die
lediglich &ullere Autoritat zerbrochen und damit der Freiheit
Raum geschaffen hat. Auf der gleichen Linie liegen auch spétere
AuBerungen Falks. — In seinen Gedichten zum Reformations-
jubildum und in seinem Lutherbiichlein hatte er wiederholt den
deutschen Reformator als Held der Nation und Wegbereiter der
Freiheit verherrlicht84.

In dieser Auffassung des Reformators ist der Schriftsteller des
18. Jahrhunderts ganz ein Kind seiner Zeit, denn nicht nur die
Manner der Aufklarung, sondern auch die des deutschen Idealis-
mus — Philosophen wie Fichte und Hegel, Theologen wie Herder
und Schleiermacher und Dichter wie Goethe, Schiller und Zacha-
rias Werner — sehen in Luther vor allem den ,,Held des Ge-
wissens”, der das ,,Panier der Freiheit* als erster entrollt hat85.
Falk ging Uber diese damals fast allgemeingiltige Deutung Lu-
thers noch hinaus, indem er ihn als Wegbereiter jener politischen
und geistigen Freiheit begriff, die dann durch die Franzdsische
Revolution und Napoleon Wirklichkeit wurde.

Auf Grund dieser damals weit verbreiteten Auffassung des Re-
formators ist es nun verstandlich, daB Falk, wenn er davon spricht,
dall der Glaube in der Liebe tatig sein mu3, und die Forderung
erhebt, dal? der Mensch sich fur die Werke der Liebe selbst auf-

82 Diese Argumentation Falks erinnert an die alte, auf Lactanz zurlick-
zufuhrende Ableitung des Wortes religio von religare.

83 Falkiana, S. 19 f

8 Vgl. Falks Schrift. D. Martin Luther und die Reformation in VVolks-
liedern, 1830, und sein Gedicht ,,Es lebe Wittenberg . . .“ das er mit
einem bisher ungedruckten Brief vom 22. September 1817 seinem Freun-
de Zeune in Berlin zuschickte.

85 Fl. Stephan. Luther in den Wandlungen seiner Kirche. 19512. S. 36ff:
vgl. K. Leese. Der Protestantismus im Wandel der neueren Zeit. 1941:
ders.. Die Religion des protestantischen Menschen. 1938; E. Hirsch, Die
idealistische Philosophie und das Christentum. 1926, S. 147 f
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opfern soll, nicht an Martin Luther, vielmehr an Franz von Fe-
nelon erinnerte.

Da hier von dem Verhéltnis Falks zur Mystik die Rede ist, muf
noch auf einen Vorwurf eingegangen werden, der gegen dieselbe
oft erhoben wurde. Die Mystiker waren zu allen Zeiten dem MiR-
verstéandnis ausgesetzt, als ob sie im Leben rein passiv wéren
und die Aktivitat des Menschen bekdmpfen wollten. Fraglos hat
es auch solche Mystiker gegeben wie etwa die Gichtelianer, die
Falk so leidenschaftlich bekédmpfte. Die wirklich grofRen Mystiker
dachten in diesem Punkt zumeist entschieden anders, sie vermoch-
ten die Aktivitdt nur insofern zu unterdriicken, als diese auf
menschlicher Eigensucht und Ehrgeiz beruhen. Auch betonen sie
— wie es bekanntlich Luther auch tat —, dafl der Mensch Gott
gegeniliber nur passiv sein kann. Ist die Seele, so gehen ihre Ge-
danken weiter, erst vollig von der Eigensucht gereinigt und hat
sie vollstdndig den Willen Gottes in sich aufgenommen, so kann
und mul der Mensch in dieser Welt handeln, allerdings stets und
lediglich als ein Werkzeug Gottes. Der wahrhaft Handelnde ist
dann nach ihrer Uberzeugung Gott selbst, der durch sie hindurch
wirkt. So oder &hnlich dachten Bernhard von Clairvaux, Franz
von Assisi, die Jungfrau von Orleans, Therese von Avila, Jo-
hannes vom Kreuz, Franz von Sales und Franz von Fenelon. So
dachte auch Johannes Falk: ,Ich war ein Lump mit tausend ande-
ren Lumpen in der deutschen Literatur, die dachten, wenn sie an
ihrem Schreibtisch séflen, so sei der Welt geholfen. Es war noch
eine groRe Gnade Gottes, dal} er, anstatt wie die anderen mich
zu Schreibpapier zu verarbeiten, mich als Charpie benutzte und
in die offene Wunde der Zeit legte. Da wird nun freilich den
ganzen Tag an mir gezupft und gerupft; denn die Wunde ist grof3
und sie stopfen zu, solange noch ein F&serchen an mir ist.“86 Dal}
er ein Werkzeug der Liebe Gottes sein sollte, das sich selbst ver-
zehrte, wurde ihm durch seine Vision gezeigt.

Wenn man das Ergebnis der obigen, oft nur skizzenhaften Er-
Orterungen zusammenfassen will, so 148t sich grundséatzlich sagen,,
dall Falk zu den geistigen Strdmungen seiner Zeit eine durchaus
eigene Stellung einnahm. Er vereinigt in sich gewisse Ziige der
Aufklarung und solche der Romantik. Von jener hat er besonders.

80 Geh. Tgb. I, 49
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die humanitéren Bestrebungen und péadagogischen Bemiihungen
tibernommen, mit dieser teilt er die Wiederentdeckung und Be-
tonung des Gefiihlslebens und des Glaubens. Selbst in seiner
Freundschaft zu Goethe, die auf innerer Verwandtschaft beruhte,
blieb er durchaus selbstéandig. Er opferte dieser Freundschaft we-
der seine Lebensansicht noch seinen Glauben. Auch vom Pietismus,
sowie der mystischen Schwéarmerei seiner Zeit, weil3 er sich ab-
zusetzen.

In dieser Mittelstellung zwischen Aufklarung und Romantik
ist er in einer gewissen Weise Matthias Claudius verwandt, er
unterscheidet sich aber von diesem durch seine ausgeprégte Eigen-
willigkeit. Gewi3 war auch Falk schlielich zur inneren Harmonie
gelangt, jedoch erreichte er den Ausgleich erst nach langen inne-
ren Kédmpfen. In seiner Ablehnung der ,,VVerninftelei* der Auf-
klarung hat er Ahnlichkeit mit Hamann und Jacobi, aber die
Selbstandigkeit Falks war doch eine andere als die dieser beiden
Manner, die durch unverkennbare geniale Begabung ausgezeich-
net waren. Diesen gelang es wirklich, zu ihrem Teil die Aufkla-
rung zu Uberwinden. Falk, spater als jene geboren, besal3 nicht
den Elan des Sturms und Dranges. Wenn er gegen die Aufkla-
rung polemisiert, so k&mpft er eigentlich gegen eine Zeitstro-
mung, die schon weithingehend verebbt war, daher hatte er auch
auf die Entwicklung der Geistesgeschichte nicht den EinfluR aus-
geubt, wie es Hamann und Jacobi vor ihm taten. Bei seiner Aus-
einandersetzung mit der Aufklarung handelt es sich wohl letztlich
um die Erringung der personlichen Freiheit.

Das gleiche mag wohl auch fir seine Bekdmpfung der zeitge-
néssischen Romantik gelten. Auch hier lauft alles nur auf person-
liche Entscheidung, nicht auf Auswirkung auf weite Kreise hin-
aus. So besteht also Falks Bedeutung nicht in seiner Stellung zu
den geistigen Strémungen seiner Zeit; die obige Skizze sollte uns
nur dazu verhelfen, ihn als einen zwar nicht genialen, aber doch
originalen Denker zu begreifen. Der Ruhm, der an seinem Na-
men haftet, ruhrt nicht von seinen geistigen Auseinandersetzun-
gen und Bemihungen her, sondern griindet sich auf das Werk,
das er geschaffen und das exemplarische Bedeutung gewonnen
hat. Wie es jedoch zu diesem Werk gekommen ist, 143t sich nur
verstehen, wenn man seine originale Stellung zum Geist seiner
Zeit begreift.
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1. Kapitel
Das zweite Gesicht bei Johannes Falk

Volkstumliche Vorstellung des zweiten Gesichts — Karl Schmeings

Untersuchungen — Kurze Kennzeichnung der Eidetik — kalk als Ei-

detiker und Vorschauer — Unterschiede zwischen Vorschau und Eidetik

— Die Erscheinungen des zweiten Gesichts bei Johannes Falk — Falks
Stellung zu diesen Erscheinungen

l.

Wenn man sich nur etwas eingehender mit Johannes Falk und
seinen Schriften beschéftigt, so unterliegt es keinem Zweifel, dal}
er das sogenannte zweite Gesicht gehabt hat. Man versteht dar-
unter eine absonderliche VVeranlagung: Menschen, die sie besitzen,
auch ,Vorschauer* oder plattdeutsch ,,Spokenkieker* genannt,
sehen vorwiegend in der Abend- oder auch Morgendammerung,
mitunter auch am hellichten Tage eigentimliche Erscheinungen,
die zumeist depressiver Art sind, also etwa einen Sarg, Leichen-
zug, Katastrophe, Brand oder Krieg, die von den Vorschauern
als Vorzeichen solcher kommender Ungliicksfalle aufgefaldt wer-
den. Diese Erscheinungen tragen objektiven Charakter, der
Schauende verhalt sich selbst ganz passiv. Fir ihn sind sie Erschei-
nungen der Aufenwelt, sie sind nicht etwa symbolisch, sondern
in ihnen stellt sich eine objektive Wirklichkeit unmittelbar dar,
fur ihn ist es eine zukunftige Wahrnehmung, die allerdings indi-
viduell bedingt ist. Bei den Vorschauern handelt es sich zumeist
um ernste, verschlossene Naturen, die selber ihre Begabung nicht
als einen Segen, sondern eher als eine Birde oder gar als einen
Fluch betrachten, der ihnen zu tragen auferlegt ist. Falk selbst
hatte stark darunter gelitten: ,Alle diese Anzeichen sind mir
héchst schmerzlich und widerwartig, daf ich sie nie suche, sondern
dal} sie ungesucht wie ein Lichtermeer in meine Augen dringen,
nur mit dem Unterschied, daf} ich gern mein inneres Auge zu-
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schlielen mdchte, aber es, gleichsam von einer hoheren Macht
bezwungen, bereitwilligst offen halten muf3.“

Mit Nachdruck sei darauf hingewiesen, dalR das zweite Gesicht
mit der weitverbreiteten gewerbsmaRigen Zukunftsdeutung wie
Kartenschlagen, Wahrsagen aus dem Kaffeesatz und &hnlichem
Unfug nichts gemein hat. Der echte Vorschauer sucht nie eine
Erscheinung des zweiten Gesichts herbeizufiihren, er will auch gar
nicht in der Zukunft lesen; erst recht 1af3t er sich fir seine Zu-
kunftsdeutung nicht bezahlen.

Der plattdeutsche Ausdruck ,,Spékenkieker* kénnte zu der Ver-
mutung verleiten, dal man es bei ihnen mit irgendwie krankhaf-
ten Leuten oder geistig hinter der Zeit zurlickgebliebenen Schéfern
zu tun habe, die depressive Momente meditieren und sich in
ziigellosem Spintisieren ergehen. Das trifft keineswegs zu, viel-
mehr schildern alle, die mit VVorschauern gesprochen haben, diese
als geistig durchaus normale und gesunde Leute. Meist sind es
ernste, stille und trdumerische Naturen, es finden sich aber auch
solche unter ihnen, die durchaus lebenspraktisch veranlagt und
mit ausgesprochenem Humor begabt sind. Das zweite Gesicht ist
also keineswegs das ungesunde Produkt eines abwegigen Spin-
tisierens oder Meditierens?, es wird Uberhaupt nicht von Men-
schen herbeigefiihrt, erst recht nicht herbeigesehnt, vielmehr ge-
hort es zum Wesen der Vorschau, daB sie den Menschen einfach
Uberfallt, so daB er sich ihr gegenlber nicht wehren kann. Gerade
das vollig Unerwartete, das zumeist unheilvoll ist, kiindigt sich
in deutlich geschauten Bildern an.

In ihrem Buch ,,Bilder aus Westfalen* gibt uns die Dichterin
Annette von Droste-Hulshoff eine eingehendere Schilderung des
zweiten Gesichts: ,,GrofRe Aufmerksamkeit .... verdient das so-
genannte Vorgesicht, ein bis zum Schauen oder mindestens deut-
lichem Horen gesteigertes Ahnungsvermdgen, ganz dem second
sight der Hochschotten &hnlich und hier (erg. Westfalen) so ge-
wohnlich, dal, obwohl die Gabe als héchst ungliickliche eher ge-
heim gehalten wird, man doch uberall auf notorisch damit Be-
gabte trifft und im Grunde fast kein Eingeborener sich génzlich

1 Aus einem Manuskript des Goethe-Schiller-Archivs, zit. nach
T. Reis, S. 104

2 Zu diesem Problem vgl. meinen Aufsatz ,,Meditation auf Abwegen“
in ,,Weg zur Seele”, 1951, Heft 1, S. 1 ff
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davon freisprechen dirfte. — Der Vorschauer (Vorgucker) im
hoheren Grade ist auch &uRerlich kenntlich an seinem hellblonden
Haar, dem geisterhaften Blitze der wasserblauen Augen und einer
blassen oder (berzarten Gesichtsfarbe; (brigens ist er meistens
gesund und im gewdhnlichen Leben haufig beschrankt und ohne
eine Spur von Uberspannung. — Seine Gabe (iberkommt ihn zu
jeder Tageszeit, am haufigsten jedoch in Mondnéchten, wo er
plétzlich erwacht, und von fieberischer Unruhe ins Freie oder ans
Fenster getrieben wird; dieser Drang ist so stark, daR ihm kaum
jemand widersteht, obwohl jeder weiR, daR das Ubel durch Nach-
geben bis zum Unertraglichen, zum vélligen Entbehren der Nacht-
ruhe gesteigert wird; wogegen fortgesetzter Widerstand es all-
méhlich abnehmen und endlich génzlich verschwinden 1&ait. Der
Vorschauer sieht Leichenziige — lange Heereskolonnen und
Kéampfe — er sieht deutlich den Pulverrauch und die Bewegungen
der Fechtenden, beschreibt genau ihre fremden Uniformen und
Waffen, hért sogar Worte in fremder Sprache, die er verstim-
melt wiedergibt, und die vielleicht erst lange nach seinem Tode
auf demselben Flecke wirklich gesprochen werden. — Auch un-
bedeutende Begebenheiten mull der Vorschauer unter gleicher Be-
angstigung sehen, zum Beispiel einen Erntewagen, der nach viel-
leicht zwanzig Jahren auf diesem Flof Umfallen wird; er be-
schreibt genau die Gestalt und Kleidung der jetzt noch unge-
borenen Dienstboten, die ihn aufzurichten suchen; die Abzeichen
des Fohlens oder Kalbes, das erschreckt zur Seite springt und in
eine jetzt noch nicht vorhandene Lehmgrube fallt.“3 An dieser
bildhaften und poetischen Schilderung der Vorschau gilt es wohl
auf Grund des gegenwartigen Standes unserer Erkenntnis einige
Korrekturen vorzunehmen, wir fihrten jedoch diese Sétze der
Dichterin an, da sie in treffender Weise auf jenes ,.eigentimliche
Faktum hinweisen, dal} dem Seher gerade das Zufélligste und Ne-
benséchlichste, das gleichgiiltige Drum und Dran® gezeigt wird4.

Wenn wir nun auf Grund des bisher Gesagten der Frage nach-
gehen, worin das Eigentiimliche des zweiten Gesichts beruht, so
werden wir bald bemerken, daR ein Charakteristikum der Vor-

3 Annette von Droste-Hilshoff. Samtliche Werke, Miinchen 1925,
Bd. 3, S. 124 f

4 E- Mattiesen, Der Jenseitige Mensch, Eine Einfuhrung in die Meta-
psychologie der mystischen Erfahrung, 1925, S. 473, vgl. S. 445 ff
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schau darin besteht, dal die Erscheinungen eines Brandes, eines
Sarges oder eines Leichenzuges ganz leibhaftig, also wie unmit-
telbare ,natiirliche” Wahrnehmungen empfunden werden, und
zwar bis in genaue Einzelheiten hinein, etwa Stellung des Sarges,
sein Schmuck, die ihn umstellenden Lichter, oft auch die Gesich-
ter derer, die dem Leichenzug folgen. Der Verstorbene selbst wird
fast nie erkannt, dafiir werden um so deutlicher die geschaut, die
hinter dem Sarg einherziehen; der Fehlende unter ihnen muf
dann der Tote sein.

Diese Erscheinungen werden ,,wirklich* geschaut und von blof3en
Phantasievorstellungen deutlich getrennt. Dieser Wirklichkeitscha-
rakter, der die Vorschau grundsétzlich vom Traum unterscheidet,
macht einen Wesenszug der Bilder des zweiten Gesichtes aus. Sie
sind leibhaftig, also nicht symbolisch und werden nicht als eine
rein subjektive, sondern als objektive Tatsachlichkeit empfunden.

Wenn man dies soeben skizzierte Phdnomen als zweites Ge-
sicht, Vorschau oder ahnlich bezeichnet hat, so ist dies offensicht-
lich eine volkstimliche Redeweise. Wir missen uns dariber im
klaren sein, daR diese Ausdriicke zunéchst keine wissenschaftlichen
Begriffe sind. Auch &ltere und neuere Arbeiten auf diesem Ge-
biet, wie die von Georg Horst57Johannes Miuller0, Jung-Stilling",
Friedrich zur Bonsen8 und Wilhelm Horkel9 sind wohl recht auf-
schluBreich, aber nicht wissenschaftlich kritisch. Den Verfassern
kam es wohl zumeist darauf an, Material dieses wenig erforschten
Gebietes zu sammeln und zusammenzustellen, was an sich schon
verdienstvoll ist. Am sorgfaltigsten und kritischsten bat Friedrich
zur Bonsen die ihm bekannten Vorschauen durchforscht und kam
zu dem Ergebnis, dall der grofite Teil (etwa 95 ®lo) der unter-
suchten zweiten Gesichte ,,nur den Schein des guten Glaubens
fur sich hat“10. ,Bei Lichte besehen und geprift, zerflieRen sie
wie der Nebel vor dem Sonnenstrahl.“1l Auch sondert Friedrich
zur Bonsen mit Recht die Trdume aus, da zum zweiten Gesicht

5 Georg Horst, Deuteroskopie, 1830

0 Joh. Mdller, Uber die phantastischen Gesichtserscheinungen, 1826

7 Johann Heinridi Jung-Stilling, Theorie der Geisterkunde, 1808, und
Apologie der Geisterkunde, 1809

8 Friedrich zur Bonsen, Das zweite Gesicht nach Wirklichkeit und
Wesen, 19215; ders., Neuere Vorgesichte

9 Wilhelm Horkel, Botschaft von driben, 1949

10 Friedrich zur Bonsen, a.a.0., S. 59

11 Friedrich zur Bonsen, a.a.0., S. 59 f
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hinzugehdrt, dal? es im wachen Zustand erblickt wird. Er wendet
nun sein Augenmerk allein dem kleinen Rest von Vorschauen zu,
der als gesichert gelten darf. Da er jedoch nicht gentgend auf die
Ergebnisse der exakten Psychologie zurlickgreift, kann er die
Frage, wie es Uberhaupt zu derartigen Erscheinungen kommen
kann, nicht recht lésen. Als Grund gibt er lediglich die ,,gestei-
gerte Ahnung" anl?, die den Vorschauern zu eigen ist. Damit hat
er allerdings ein richtiges Moment gefunden, das wir flr unsere
weitere Untersuchung im Auge behalten wollen; in die letzte er-
reichbare Tiefe des Problems ist er nicht vorgedrungen.

Wir wollen uns nun bemiihen, Uber eine vorwissenschaftliche
Erdrterung des zweiten Gesichts hinauszugelangen, was jedoch
durch die Materie selbst erschwert wird, denn das Eigentimliche
dieser Erscheinungen besteht gerade darin, daf? sie zu dem Grenz-
gebiet zwischen exakter Psychologie und verschiedenen Formen
des Okkultismus wie Hellsehen, Ferngesicht und Spiritismus ge-
horen. Dies Grenzgebiet zwischen exakter Psychologie und Aber-
glauben wird in der Wissenschaft im allgemeinen als Parapsy-
chologie oder Metapsychologield bezeichnet. Befragt man nun die
meist &lteren Schriften dieser Disziplinl4, so mufl man bald die

12 Friedrich zur Bonsen, a.a.O., S. 79 ff 13 E. Mattiesen, a.a.O.
14 H. Driesch, Parapsychologie, 1932; M. Dessoir, Der Okkultismus
in Urkunden, Bd. Il; R. Bacrwald, Die intellektuellen Phanomene, 1925,

bes. S. 262 ff; Th. Flournoy, Experimentalpsychologie und Spiritismus,
1921; H. Bender, Psychische Automatismen, Zur Experimentalpsycholo-
gie des Unterbewufiten und der aufersinnlichen Wahrnehmung, 1936;
Frhr. von Schrenck-Notzing, Physikalische Ph&nomene des Mediumis-
mus, 1920; F. Moser, Der Okkultismus, 1935; Hans von Gumpfenberg,
Philosophie und Okkultismus, 1921; Graf H. Keyserling, Graf K. Har-
denberg, K. Happich, Das Okkulte, 1923; J. Peter, Psychometrie, Hell-
sehen in Raum und Zeit, 1921; Ch. Richct, Grundrif3 der Parapsydio-
logie und Parapsydwphysik, dt. Ubersetzung von R. Lambert, 1923; C.
Flammarion. Ratsel des Seelenlebens, dt. Ausgabe, 1909; 0. Piper, Der
Spuk, .1925-; A. Esser. Geheimnisvolle Kréfte. Utopien der Menschheit,
1949; H. Weinert, Hellsehen und Wahrsagen, 1943; J. B. Rinne, Die
Reichweite des menschlichen Geistes, hg. von R. Tischner. 1950; R.
Tischner, Ergebnisse okkulter Forschung. Eine Einfihrung in die Para-
psychologie. 1950; H. H. Kiritzinger, Zur Philosophie der Uberwelt,
1951; L. Rosenberger, Geisterseher, 1952; C. G. Jjng, Synchronizitit
als ein Prinzip akausaler Zusammenhénge, in Bd. 4 der Studien aus dem
C G. Jung-Institut, 1952. Aus Raumgriinden verbietet es sich, auf diese
Literatur im einzelnen einzugehen. Eine gesonderte und sich lohnende
Untersuchung wirde es darstellen, ausfihrlicher aufzuzeigen, an wel-
chem Ort innerhalb der umfangreichen parapsychologischen Literatur je-
weils das zweite Gesicht erdrtert und welche Bewertung ihm zuteil wird.
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Feststellung treffen, dal3 sie eigentlich nichts Wesentliches zu un-
serem Problem beisteuern. DalR das zweite Gesicht zum Grenz-
-gebiet zwischen exakter Psychologie und Okkultismus gehért, wird
auch dadurch unterstrichen, daf3 diejenigen Schriftsteller, die sich
mit dem Okkultismus beschéaftigen oder sich bemihen, ihn als
etwas Ernstzunehmendes darzustellen, das zweite Gesicht héufig
als eine Erscheinungsform des Okkultismus auffassen, ihn also
in die Né&he des Ferngesichts — oder, wie man friher sagte, des
Fernsehens — riicken. Jedoch unterscheidet sich die Vorschau vom
Ferngesicht dadurch, dall das zweite Gesicht etwas ankiindigt, das
erst in der Zukunft sich ereignen wird, wohingegen das Fernge-
sicht etwas zeigt, was gleichzeitig, jedoch in rdumlicher Entfernung
an einem anderen Orte vor sich geht. Ein rdumlicher Abstand ist
jedoch grundsatzlich etwas anderes als eine zeitliche Vorschau;
es fehlt beim Ferngesicht die Komponente des Prophetischen und
gerade diese ist es, durch die das zweite Gesicht zu einem so
schwierigen und vielleicht letztlich unlésbaren Problem wird.
Hiermit stehen wir bei der Frage, die sich bei jeder Ertrte-
rung des zweiten Gesichts aufdréangt, wie es zu erklaren ist. dai
die vorhergeschauten Ereignisse spéter tatsachlich eintreten. Denn
~unterhegtkeinem Zweifel, dal gewisse historisch sicher tiberliefer-
te Vorschauen durch die Tatsachen bestétigt worden sind. FriedriclT
AVilhelm Weber, der Verfasser des Epos ,,Dreizehnlinden®, hatte
e,n derartiges Erlebnis. Als Arzt in seinem Heimatort Alhausen
tatig, verkehrte er im Hause eines Postverwalters. Eines Tages
hatte er sich ziemlich ermtdet und abgespannt auf das Sofa im
AVohnzimmer der befreundeten Familie niedergelegt und zu-
néchst mit der kleinen Tochter unterhalten, die bald aus dem
Zimmer hinausging. ,,In diesem Moment sah Weber, der demKind
mit seinen Augen gefolgt war, zu seiner Uberraschung durch
die halboffene Tur einen kleinen Sarg im Hausflur stehen. Er
Sah scharfer hin, aber die Erscheinung blieb. Nun eilte er zu der
Stelle, wo er den Kindersarg gesehen hatte, aber jetzt war die-
ser verschwunden.“l5 Er erzéhlte den Eltern dies Erlebnis, die
Jedoch davon keineswegs beeindruckt waren. Bald darauf er-

hs wirde sich dabei sicherlich ergeben, daR das zweite Gesicht, das ern-
|ter zu nehmen ist als manche Themen, die in der Parapsychologie aus-
ehrlich erdrtert werden, nodi genauer zu erforschen ist.

, 15 Julius Schwering. Friedrich Wilhelm Weber. Sein Leben und seine
vverke. 1900. S. 133
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krankte das Kind an Masern und starb. Bei der Beerdigung ,,fuig-
te es der Zufall, dal? die Trager den Sarg an derselben Stelle
niedersetzten, wo Weber ihn friiher gesehen“ hattel6; der er-
schitterte Vater machte den Dichter auf die Erfiillung des Vor-
gesichts aufmerksam. Diese Vorschau weist manche verwandte
Zige mit der Schilderung der Annette von Drostc-Hulshoff auf;
Falk hatte, wie noch gezeigt wird, etwas sehr &hnliches erlebt.

Andersartig ist die Erscheinung, die Emanuel Swedenborg 1759
in Goteborg hatte. Er sah Hunderte von Meilen von Stockholm
entfernt den Brand dieser Stadt, ehe bei der damaligen Nachrich-
tentbermittlung eine Kunde davon in Goéteborg eintreffen konn-
tel7. Durch diese Vorschau wurde Swedenborg mit einem Schlage
berthmt. Es ist offenkundig, daB wir es hier nicht mit einem
zweiten Gesicht zu tun haben, da nichts vorhergeschaut wird,
vielmehr handelt es sich um ein Ferngesicht, da hier etwas er-
blickt wird, was gleichzeitig an einem anderen Ort geschieht. So-
mit steht diese Schau Swedenborgs in der Nahe der eigentiim-
lichen Gesichte der Frau Hauffe, die der Arzt und Dichter Justi-
nus Kerner in seinem Buch ,,Die Seherin von Prevorst beschrie-
ben hatl8 Das Ferngesicht Swedenborgs kiindet kein zukinftiges
Geschehen an, birgt also nichts Prophetisches in sich. Als Vor-
schauer kann vielmehr der Schweizer Theologe und Dichter Jo-
hann Caspar Lavater angesprochen werden. Von ihm ist uns
glaubhaft Uberliefert, dall er mehrfach geduRert habe, er werde
an einer SchuBwunde sterben. Tatséchlich wurde er im Jahre 1799
von einem Soldaten der franzdsischen Armee angeschossen.

SchlieBlich sei noch darauf hingewiesen, dall August Winnig,
der bedeutende Dichter unserer Zeit, wiederholt in seinen Wer-
ken dargelegt und versichert hat, er besitze die Gabe des zwei-
ten Gesichtsl9,

An diesen historischen Beispielen, denen man noch manche an-
dere hinzufiigen konnte, erkennt man andeutungsweise die Pro-
blematik des zweiten Gesichts. Hinzu kommt noch die groRe Zahl
der im Volke Oberlieferten Vorschauen und Prophezeiungen. Wer
mit offenen Ohren durch die Lineburger Heide oder andere Ge-

16 a.a.O. 17 7. Kant, Trdume eines Geistersehers, 1766

18 J. Kerner. Die Seherin von Prevorst. Eroffnungen Uber das innere
Leben des Menschen und das Hereinragen einer Geisterwelt in die uns-
rige, 1826

19 vgl. besonders A. Winnig. Das Unbekannte, 1940
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genden Norddeutschlands geht, trifft Uberall auf derartige unter
der Bevélkerung umlaufende Geschichten. Es soll aber hier nicht
naher darauf eingegangen werden, weil es &uflerst schwierig ist
und eine gesonderte Untersuchung erfordern wirde, diese Be-
richte auf ihre Echtheit und Zuverlassigkeit zu Uberprifen. Die
erwahnten Beispiele weisen wohl schon zur Genuge auf das Pro-
blem hin, das sich bei jeder Diskussion des zweiten Gesichts er-
gibt, wie es zu erkléren ist, daB viele Unglicksfalle und sonstige
Ereignisse, die sich in Vorschauen angekindigt haben, dann tat-
séchlich eingetreten sind. Bisher ist es nicht moglich gewesen, die-
sen Sachverhalt wirklich wissenschaftlich zu durchdringen. Ande-
rerseits geht es wohl auch nicht an, die Erflllung der Vorge-
sichte als Zufélligkeiten oder H&ufung von Zuféllen aufzufassen.
Es bleibt eben beim zweiten Gesicht ein ungeklarter Rest, den
auch wir nicht versuchen wollen, aufzuhellen.

I

Durch die Arbeiten von_K.arLSchmeing, besonders durch seine
Bucher ,,Das zweite Gesicht in Niedersachsen®, 1937, und ,,Zur
Geschichte des zweiten Gesichts. Eidetische Grundlinien, 1943,
ist etwas wissenschaftliche Klarheit in dies halbdunkle Gebiet hin-
eingekommen. Karl Schmeing, ein Schiler von E. R. Jaensch, geht
von dessen Begriff der Eidetik aus20, zieht auch die z. T. alteren
Arbeiten anderer Forscher, so das epochemachende Buch von Vik-
tor Urbantschisch hinzu2l und verwertet das Material derjenigen
Psychologen, die teils selbstéandig, teils zusammen mit E.R.Jaensch
gearbeitet haben wie Oswald Kroh22, Karl GroR23, Walter
Jaensch2426nd Theodor Bonte23.

0 E. R. Jaensch, Uber die Verbreitung der eidetischen Anlage im Ju-
gendalter, Zeitschrift fir Psydiologie, Bd. 87, 1921; ders., Uber den Auf-
bau der Wahrnehmungswelt und die Grundlagen der menschlichen Er-
kenntnis, 2 Bde., 1927; ders., Die Eidetik und die typologische For-
schungsmethode, 19333

pal \/9.0 Urbantsdiisdi, Uber die subjektiven optischen Anschauungsbil-
ter, 1907

22 O.Kroh, Subjektive Anschauungsbilder bei Jugendlichen, 1922; ders.,
Eidctiker unter deutschen Dichtern, Zeitschr f. Psychologie, Bd. 85, 1920

2 K. GroR, Goethe als Eidetiker, in Die Umschau, 1921

24 W. Jaensch, Die eidetischen Typen und ihre klinische Beziehung, in
Geologie der Person, 1931, Bd. Il

25 Th. Bonte, Untersuchungen Uber die eidetische Veranlagung von
*S*ndern und Jugendlichen, Zeitschr. f. angewandte Psychologie, Bd. 43,
A28; ders., Die personale Bedeutung der eidetischen Anlage
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Die Begabung des zweiten Gesichtes und der Glaube daran, daR
es so etwas Uberhaupt gibt, ist — wie die Erhebungen von Karl
Schmeing ergeben haben — innerhalb der deutschen Grenzen auf
den norddeutschen Raum beschrénkt, also vorwiegend Nieder-
sachsen, Westfalen und Schleswig-Holstein. Vereinzelt begegnen
uns auch Vorschauer langs der Ostseekiiste bis hin nach Danzig
und OstpreulRen20. Stdlich der niedersachsischen Stammesgrcnzen
findet sich kaum noch eine Spur von ihnen. Wie weit es aulier-
halb Deutschlands Vorschauer gibt, ist wissenschaftlich noch nicht
recht erarbeitet; fest steht nur, dall sie in Skandinavien, der Bre-
tagne und besonders in Schottland anzutreffen sind; das deutsche
Wort zweites Gesicht ist eine im 18. Jahrhundert entstandene
und, wie wir meinen, sehr zutreffende Ubersetzung des englischen
second sight. Vorher und bis ins 19. Jahrhundert bezeichnete man
die Phanomene zumeist als Deuteroskopie?7.

Karl Schmeing hat das Verdienst, das Problem des zweiten Ge-
sichts von der Eidetik aus aufgegriffen und behandelt zu haben.
Ihm kam es darauf an aufzuzeigen, dall die Vorschauer Eide-
tiker sind28, und wir glauben, ihm hierin beipflichten zu sollen. Aber
damit ist das Problem noch nicht vollstandig geldst. Wenn es
einerseits als erwiesen angesehen werden darf, dal die Vor-
schauer Eidetiker sind, so steht andererseits mit groRerer Sicher-
heit fest, dalR durchaus nicht alle Eidetiker die Gabe des zwei-
ten Gesichts besitzen. Es erhebt sich somit die Frage, wodurch
erhalt der Vorschauer das Bewuftsein und die Gewil3heit, daf3
ihm seine Erscheinungen Blicke in die Zukunft er6ffnen. Es geht
wohl nicht an, diese ,,prophetische Komponente* des zweiten Ge-
sichts lediglich als Einbildung oder Fiktion zu erklaren. Das Pro-
blem, worin Eidetiker und Vorschauer sich unterscheiden, hat
Karl Schmeing eigentlich nicht behandelt; es wird uns im Laufe
unserer Erdrterungen noch beschaftigen. Einen vorlaufigen Hin-
weis zur Lésung dieser Frage mag man zunachst in der Arbeit
von Bonsen erblicken.

Bevor wir mit der Behandlung des zweiten Gesichts fortfahren,
missen wir in Kirze feststellen, worum es sich bei der Eidetik
handelt.

20 Karl Schmeing. Das zweite Gesicht, S. 13 ff

21 G. Horst. Deuteroskopie, 1830
8 K. Schmeing. a.a.0., S. 47, 87 ff u. 0.
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I11.

Die experimentelle psychologische Forschung hat ergeben, daf3
-Kinder bis zum 18.—15. Lebensjahr recht haufig eidetische Ver-
anlagung aufweisen. Nachdem Viktor Urbantschisch erstmalig
darauf hingewiesen hat29, haben die Reihenuntersuchungen neue-
rer Forscher wie Oswald Kroh30, Ernst R. Jaensch3l, Paula Busse32,
Hans Zeman33 und Friedrich Wilhelm3* ergeben, dafl Kinder in
den angegebenen Lebensjahren zu zwei Drittel als Eidetiker zu
bezeichnen sind. Vor dem 11. und nach dem 16.'Lebensjahr ist
die eidetische Veranlagung erheblich seltener, sie verschwindet
zumeist im Reifungsalter; Erwachsene besitzen sie so gut wie nie.
Kennzeichnend fir den Eidetiker ist, dall er Anschauungsbilder
sieht. Nach Aulfassung der Marburger Schule stehen diese An-
schauungsbilder in der Mitte zwischen Vorstellungsbildern und
Nachbildern, auch sind, wie wir hinzufligen mdchten, manche An-
schauungsbilder den Wahrnehmungsbildern eigentiimlich ver-
wandt, sie kdnnen sogar an solche unmittelbar anknipfen und
sie in gewissem Sinne weiterfiihren, wie weiter unten bei der Be-
handlung des zweiten Gesichts und der Visionen Falks gezeigt
werden soll.

Zunéchst wollen wir auf das Verhéaltnis der Anschauungsbilder
zu den Vorstellungsbildern und den physiologischen Nachbildern
eingehen. Vorstellungsbilder sind reine Erzeugnisse der Phanta-
Sle- Man kann die Augen schlieBen und eine bestimmte Land-
schaft, ein Zimmer, eine Person oder dergleichen mehr weniger
deutlich sich vorstellen, der Eidetiker hingegen sieht diese Ge-
genstéande leibhaftig und mit der gleichen Deutlichkeit vor sich,
wie er einen wirklich vorhandenen Gegenstand wahrnimmt. Die
Vorstellungsbilder sind blaf, undeutlich und schemenhaft und

2" V. Urbantschisch. Uber die subjektiven optischen Anschauungsbil-
der, 1907. S. | f

igoo”™g Kroh. Subjektiv optische Anschauungsbilder bei Jugendlichen.

3 E. R. und W. Jaensch. Uber die Verbreitung der eidetischen An-
agc im Jugendalter, Zeitschr. f. Psychologie. 1921. S. 21: E. R. Jaensch.
-’detische Anlage und kindliches Seelenleben, 1934

32 P. Busse. Uber die Geddachtnisstufen und ihre Beziehung zur Wahr-
nehmungswelt, Zeitschr. f. Psychologie. 1920

32 H. Zeman, Verbreitung und Grad der eidetischen Anlage. Zeitschr.

| sych., 1925, S. 208 ff. besonders S. 225 ff

F. Wilhelm, Die Bedeutung der eidetischen Forschung fir Erziehung
Ulld Unterricht, 1927, S. 15
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besitzen Subjektivitatscharakter. Wer solche Vorstellungsbilder
hat, ist sich vollig bewuBt, dal ihnen keine Realitat zukommt,
sondern er sie selbst durch Anspannung seines Willens hervor-
gebracht hat.

Dadurch unterscheiden sie sich brigens auch von den Hallu-
zinationen. Der Halluzinierende meint, daf? die von ihm geschau-
ten Bilder Vorgidnge und Objekte der AuRenwelt seien. Da die
Halluzinationen nachweislich auf einer krankhaften Stérung des
Gehirns beruhen, die eidetischen Anschauungsbilder hingegen von
normalen Menschen gesehen werden, kdnnen die halluzinatori-
schen Vorstellungen hier auBer Betracht bleiben. Wichtig ist nur
zu bemerken, dal® die eidetischen Anschauungsbilder oft ,hallu-
zinatorische Deutlichkeit* besitzen3b.

Ebenso wie die Vorstellungsbilder kennt jedermann auch die
Nachbilder. Sieht man auf einen hellerleuchteten oder leuchten-
den Gegenstand, z. B. die Sonne, blickt dann auf einen neutralen
Hintergrund, so erscheint das Nachbild als dunkler Fleck. Ebenso
verhélt es sich, wenn man vor einem grauen Hintergrund einen
hellroten Gegenstand eine Zeit lang betrachtet; wird dann der
Gegenstand weggezogen, so erscheint — also nach Aussetzen des
Reizes — vor dem Hintergrund das physiologische Nachbild des
Gegenstandes im selben Umrif3, jedoch fast immer in der Kom-
plimentar- oder Kontrastfarbe, in unserem Falle also grin. Das
physiologische Nachbild hangt immer von einem entsprechenden
Reiz unmittelbar ab und tritt nie ohne entsprechende Vorlage
auf. Es wandert mit der Blickrichtung mit und wird deshalb
meist als subjektiv bezeichnet. Dies ist insofern wichtig, als dem
Nachbild in Wirklichkeit nichts mehr entspricht, da dem dunk-
len bzw. grinen Fleck im Sehfeld keine dunkle oder griine
Stelle der AuBenwelt gegentberstent. Man darf aber nicht ver-
gessen, dal das Nachbild objektiv bedingt ist, die Nachwirkung
eines Objektiven auf das physiologische Subjekt darstellt. Der
Ausdruck subjektiv darf also nicht so verstanden werden, als sei
das physiologische Nachbild vom Subjekt willkirlich hervorge-
bracht.

Der Eidetiker nun besitzt die Fahigkeit, Anschauungsbilder, die

also sui geneiis sind, zu erzeugen, und zwar zumeist vor einems.

35 0. Kroh, Subjektive Anschauungsbilder bei Jugendlichen, 1922,
S. 13, 26 ff
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neutralen grauen Hintergrund, vor dem sich das geschaute Bild
abhebt. Falls diese Flache, was an sich fir die Entstehung der
Anschauungsbilder nicht gunstig ist, eine Musterung oder sonstige
Gestaltung aufweist, so wird diese durch das davor geschaute
Bild verdeckt. Die gunstigste Farbe des Hintergrundes fiir das
Auftreten eidetischer Phdnomene ist ein helles bis mittleres Grau,
das die psychologische Forschung als Augengrau bezeichnet hat,
sie meint damit jene graue Farbung, die einem erscheint, wenn
man die Augen schlieft. Die damit zusammenhangenden phy-
siologischen und biologischen Fragen (Beschaffenheit der Netz-
haut usw.) brauchen hier nicht erdrtert zu werden36.

Uns interessiert die psychische Tatsache, daB der neutrale
augengraue Hintergrund eine wichtige Rolle beim Zustandekom-
men der Anschauungsbilder spielt. Bereits Goethe, der allerdings
die Begriffe der eidetischen Forschung noch nicht kannte, hat in
seiner ,,Farbenlehre” darauf hingewiesen, dal3 eine hellgraue Fla-
che einen gunstigen Hintergrund darstellt37. Dies ist, wie wir her-
vorheben mochten, fir religiése Erlebnisse recht bedeutsam. So
sei kurz'erwéhnt, dall Therese von Avila, die spater unter dem
Namen Therese von Jesu heilig gesprochen wurde, die Gestalt
oder das Haupt Christi vor dem dunklen Hintergrund ihrer Klo-
sterzelle erblickte. Andere Erscheinungen hatte sie ebenso wie
Heinrich Seuse, Katharina von Siena und Ignatius von Loyola
wahrend der Morgen- oder Abendgebete in der Klosterkirche.
Bernadette Soubirous schaute ihre ,,Dame“ vor der dunklen Hohle
Massabielle bei Lourdes. Die Kinder vom Tannenhof hatten ihre
Erscheinungen vor dem abendlichen Walde. Diese Reihe lieRe
sich noch beliebig fortsetzen, wobei es sich von selbst versteht, dafl3
mit der Erwahnung der Beschaffenheit des Hintergrundes noch
n>cht das J_,etzte Uber diese Visionen ausgesagt ist.

Die meisten Eidetiker brauchen zur Hervorbringung ihrer An-
schauungsbilder die erwéhnte graue oder dunkle Unterlage. Man
nennt sie deshalb die Dunkeloptimalen. Nur der Vollstdndigkeit
halber sei erwéhnt, dal es auch helloptimale Eidetiker gibt, die
allerdings viel seltener sind. Diese erblicken ihre Anschauungs-
bilder am giinstigsten in einer hellen Umwelt und vor einem hel-

86 vgl. dazu E. R. Jaensch, Uber den Aufbau der Wahrnehmungswelt,
Bd. I.°S. 417 ff

3 Goethe, Samtliche Werke, Cotta’sche Ausgabe, Bd. 34, S. 31 ff
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len Hintergrinde. Auf diese Unterscheidung brauchen wir hier
jedoch nicht néher einzugehen, weil wir es im Verlaufe unserer
Untersuchung lediglich mit Erscheinungen der ersten Form zu
tun haben.

Wichtiger fir den Gang unserer Erdrterung ist es, dal? die An-
schauungsbilder, wie die Marburger psychologische Forschung er-
wiesen hat, sowohl rezeptiv als auch spontan sein kdnnen. Re-
zeptiv sind sie, wenn der Eidetiker erst den Gegenstand betrach-
tet und dann, wenn er auf neutralen Hintergrund blickt, das-
selbe Bild wieder vor ihm auftaucht, was zumeist nicht momen-
tan, sondern erst in langsamerer Entwicklung geschieht, so dal3
die Versuchsperson plétzlich sagt: ,,Hier taucht das Bild wieder
auf" und dabei mit dem Finger auf eine bestimmte Stelle des
Projektionsschirmes zeigt38. Dieses Auftreten der Anschauungs-
bilder erst nach einer gewissen Zeitspanne und dem darauf fol-
genden Verschwinden ist ein wichtiger Hinweis darauf, da man
die eidetischen Bilder nicht mit visuellen Erinnerungsvorstellun-
gen verwechseln darf39, denn das Erinnerungsvermégen ist un-
gleich konstanter. Anschauungsbilder hingegen tauchen plétzlich
auf, entfalten sich und versinken wieder, was oft ebenso schnell
geschieht. In diesem Zusammenhang wird man unwillkirlich
daran erinnert, dal3 Schleiermacher die Schau des Universums als
zart und fluchtig bezeichnet und diesen ,,geheimnisvollen Augen-
blick® mit einem jungfraulichen KuRR* vergleicht40. Auch die

3 E. R. Jaensch, Die Eidetik, S. 13

39 E. R. Jaensch, Die Eidetik, S. 12

48 Friedrich Schleiermacher, Uber die Religion, Reden an die Gebilde-
ten unter ihren Verdchtern. Aus der zweiten Rede seien einige Sétze
zitiert: ,,Jener erste geheimnisvolle Augenblick, der bei jeder sinnlichen
Wahrnehmung vorkommt, ehe noch Anschauung und Gefiihl sich tren-
nen . + + ich wei, wie unbeschreiblich er ist und wie schnell er vortber-
geht . + + Flichtig ist er und durdisichtig, wie der erste Duft, womit der
Tau die erwachten Blumen anhaucht, schamhaft und zart wie ein jung-
fraulicher KuB. Schnell und zauberisch entwickelt sich eine Erscheinung,
eine Begebenheit zu einem Bilde des Universums . ... Die geringste
Erschutterung, und es verweht die heilige Umarmung und nun erst steht
die Anschauung vor mir als eine abgesonderte Gestalt." Ausgabe von
Rudolf Otto, 1926, S. 47 f. Es liegt auf der Hand, dalR Schleiermacher
hier das Wort Anschauung in einem anderen Sinne gebraucht als die
heutige psychologische Forschung. Dies Schleiermacherzitat kann unseres
Erachtens nur recht gedeutet werden, wenn man die eidetischen Phano-
mene beachtet. Andere Interpretationen finden sich bei E. Brunner, Die
Mystik und das Wort, 19282, S. 53 ff.
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Schilderung, die Dante in der ,,Géttlichen Komédie* von der
Schau des inneren Wesens der Trinitat gibt, hat &hnlichen Cha-
rakter. Die Erscheinung schwindet, ,wie der Schnee in der Sonne
zu schmelzen pflegt“4l. Bei Leuten, die starker eidetisch veran-
lagt waren, als der deutsche Theologe und der italienische Dichter
es wohl gewesen sind, sind die Anschauungsbilder von groRerer
Dauer und treten auch haufiger auf.Wichtig ist, daf? bei den meisten
Eidetikern Anschauungsbilder erst gesehen werden, nachdem ein
entsprechendes Bild oder Gegenstand zuvor betrachtet ist. Es
gibt aber auch Eidetiker, die ihre Bilder spontan hervorbringen
kénnen, wie etwa Goethe, ohne dal sie den Gegenstand kurz vor-
her betrachtet haben42. Diese spontanen Anschauungsbilder ,zei-
gen einen unverkennbaren Zusammenhang mit den innersten Re-
gungen und Strebungen der ganzen Personlichkeit*43, und missen
deshalb besonders beachtet werden.

Die Deutlichkeit der Anschauungsbilder erstreckt sich in beiden
Féllen zumeist bis auf genaue Einzelziiged4, so dall der Betref-
fende nach und nach etwaige Schriftziige oder gedruckte Satze
ablesen kann, sie also deutlich vor sich sieht. Das Eigentiimliche
des eidetischen Nachbildes besteht nun darin, da der Betref-
fende bei der Exposition des Originals diese Einzelheiten oder
Schriftziige gar nicht bewult in sich aufgenommen hat45,

Eine typische Eidetikerin unserer Zeit ist die Therese Neumann
aus Konnersreuth. Sie sieht dhnlich wie einst Maria von Agreda
im 17. und Anna Katharina Emmerich46 im 19. Jahrhundert zu-
meist in der Passionszeit die Leidensgeschichte Jesu in leibhaf-

41 Dante, Die Goéttliche Komddie, Ubersetzt von H. Ginelin, IlI. Teil,
0.J. (1950), Dreiunddreifigster Gesang. S. 395

42 Johannes Miiller, ein Arzt und Zeitgenosse Falks, beschreibt dieses
Phé&nomen mit folgenden Worten: ,,Urplétzlich stehen Gestalten leuch-
tend da, ohne alle Anregung durch die Vorstellung. Die Erscheinung ist
Urplotzlich, sie ist nicht zuerst eingebildet, vorgestellt und dann leuch-
tend. Ich sehe nicht, was ich sehen mdchte; ich kann mir nur gefallen
lassen, was ich ohne alle Anregung leuchtend sehen muR.“ J. Miuller,
Uber phantastische Gesichtserscheinungen, 1826, S. 23. Zur Spontaneitat
der Anschauungsbilder vgl. auch V. Urbantschisch, a.a.O., S. 152 ff

43 O. Kroh, Subjektive Anschauungsbilder, S. 63

4 0. Kroh, a.a.O., S. 28

45 E. R. Jaensch, Aufbau der Wahrnehmungswelt, Bd. Il. S. 61 ff

48 A. Mayer, Mystik als Lehre und Leben. 1934. S. 398 ff und 483 ff;
vgl. auch die Schriften Clemens Brentanos Uber das Leiden unseres Herrn
Jesu Christi und Maria, hinter denen die Visionen der A. K. Emmerich
stehen.
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tigen Bildern vor sich; derartige Gesichte vergangener Ereignisse
werden auch retrospektive Visionen genannt47 und stehen in ge-
wissem Zusammenhang mit der Kontemplation des Leidens Chri-
sti. Dall Therese Neumann sich die Ereignisse der Passionsge-
schichte nicht blof3 vorstellt, sondern sie lebendig anschaut, ergibt
sich unseres Erachtens am klarsten daraus, daf} sie auf Anfrage,
wie viele Personen sie erblicke, nicht eine bestimmte Zahl an-
geben kann, vielmehr liest sie ab und sagt: ,,Da ist einer und
dort ist einer und dort noch einer“48. Sie selbst addiert nicht.
Zahlen und deren Zusammenzdhlung sind immer mit intellek-
tuellen Vorstellungen verbunden, die der Therese zu fehlen schei-
nen. In die gleiche Richtung weist auch, dal sie die geschauten
Personen mit Ausnahme von Jesus und Maria eigentlich nie mit
Namen bezeichnet, sondern sie nach ihrer Kleidung oder Tatig-
keit beschreibt, so wird Petrus der ,,Ohrmuschelabschneider” ge-
nannt. Der bloRe Name ist wohl auch fir sie nur ,Schall und
Rauch“49. Ein Hauptcharakteristikum aller Anschauungsbilder be-
steht eben darin, dal} die Eidetiker den Gegenstand ihrer Be-
trachtung unmittelbar vor Augen haben und erst an Hand dieser
ihre Vorstellungen entwickeln kénnen.

Die Anschauungsbilder stehen, wie bereits oben bemerkt, in der
Mitte zwischen Vorstellungsbildern und Nachbildern, und zwar
nicht auf einem Punkt, sondern auf einer gedachten Linie zwi-
schen beiden. Um diesen Sachverhalt zu verdeutlichen, zieht E. R.
Jaensch den Vergleich mit der orangen Farbe an, die zwischen
gelb und rot steht und zahlreiche Nuancen aufweist, bald mehr
dem Rot sich nahert, bald mehr nach Gelb hinuberspielt50. Die
Marburger Schule spricht daher von nachbildnahen und vorstel-
lungsnahen Anschauungsbildern. Dabei gilt es zu beachten, daf
die Anschauungsbilder sich sowohl gegeniiber den Nachbildern
als auch den Vorstellungs- oder Erinnerungsbildern dadurch un-

41 T. K. Oesterreich, Einfihrung in die Religionspsychologie,
1917, S. 36 ff

48 F. Gerlich, Die stigmatisierte Therese Neumann von Konnersreuth,
1929, Bd. 1, S. 234, 240, 277 u. 6.; G. Wunderle, Die Stigmatisierte von
Konnersreuth, 1927, S. 36; J. Teodorowicz, Konnersreuth im Lichte der
Mystik und Psychologie, 1936, S. 459

49 Von hier aus kdnnte man Erwégungen dariiber anstellen, inwieweit
die Verwendung des epitheton ornans bei den antiken Schriftstellern psy-
chologisch zu verstehen ist.

60 E. R. Jaensch, Die Eidetik, S. 17
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terscheiden, daf? sie deutlicher, plastischer und lebendiger sind als
jene und daher die Aufmerksamkeit des Schauenden im beson-
deren MaRe auf sich ziehen. Hier sei an das erinnert, was Rudolf
Otto das ,,fascinans* des Numinosen nannte5..

Die Anschauungsbilder wie die Nachbilder sind subjektiv, wo-
bei das Wort subjektiv in dem oben erwahnten einschréankenden
Sinn gemeint ist. Beide wandern mit der Blickrichtung mit. Die
Anschauungsbilder sind natirlich bei den einzelnen Eidetikern
verschieden deutlich. An der Intensitdt der Bilder erkennt man
den Grad der eidetischen Veranlagung des Betreffenden. Ein ge-
radezu klassisches Beispiel fiir Anschauungsbilder berichtet uns
Goethe, der starke eidetische Veranlagung besaB, in ,,Hermann
und Dorothea“. Darin heil3t es:

Wie der wandernde Mann, der vor dem Sinken der Sonne
Sie nodi einmal ins Auge, die schnell verschwindende, fafte,
Dann im dunklen Gebisch und an der Seite des Felsens
Schwebend siebet ihr Bild; wohin er die Blicke nur wendet,
Eilet es vor und glanzt und schwankt in herrlichen Farben:
So bewegte vor Hermann die liebliche Bildung des Mé&dchens
sanft sich vorbei.5

An diesen Versen Goethes wird das Gemeinsame und das Un-
terschiedliche der Anschauungsbilder und physiologischen Nach-
bilder deutlich. Gemeinsam haben sie, dal sie zumeist vor einem
neutralen Hintergrund erscheinen und dort besonders deutlich
sichtbar sind. Auch bewegen sich beide mit der Blickrichtung mit.
Der Unterschied liegt darin, daB die Anschauungsbilder plastisch,
deutlich und in denselben Farben wie das Urbild erscheinen, vor
allen Dingen wirken sie sehr viel lebendiger. Das Nachbild einer
untergehenden Sonne, um dies als Vergleich zu Goethes Versen
heranzuziehen, ist jener dunkle, haBliche und unangenehme st6-
rende Fleck im Blickfeld, der jedem bekannt ist.

Die Lebhaftigkeit der Anschauungsbilder erreicht zuweilen —
namentlich bei einem erregten oder erschopften seelischen Zu-
stande des Schauenden — den Grad einer unmittelbar gewissen
Wahrnehmung, so daf® der Betreffende véllig gewiB ist, den ge-
schauten Gegenstand unmittelbar und leibhaftig vor sich zu ha-
ben. In diesem Zusammenhang ist gelegentlich darauf hingewie-

81 R. Otto, Das Heilige, 192310, S. 37
02 Goethe, Hermann und Dorothea, 7. Gesang
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sen worden, D. Martin Luther habe nach einer Erscheinung des
Teufels ein Tintenfal? geschleudert; der bekannte Fleck im Stu-
dierzimmer auf der Wartburg solle das beweisen. Bei genauerer
Nachprifung zeigt es sich jedoch, dal dieser Wurf mit dem Tin-
tenfall sicherlich historisch unrichtig ist. Eine derartige mittel-
alterlich volkstimliche Vorstellung des Teufels, die solcher Hand-
lungsweise zu Grunde liegen mifte, hat Luther nicht besessen.
Dem Teufelsglauben kommt vielmehr im Rahmen der Theologie
Luthers eine ganz andere Bedeutung zu.53 Auch mdéchten wir von
uns aus hinzufiigen, daf’ nach unserer Meinung Luther viel zu
wenig visiondr veranlagt war, um eine Erscheinung des Teufels
erblicken zu kdnnen. Nur Menschen mit innerer Schaukraft kon-
nen ihre Anschauungsbilder lebhaft vor sich sehen und dann ent-
sprechend reagieren, nur bei Eidetikern konnen Vorstellungen
den Charakter der Wahrnehmung annehmen.

DaR sich Vorstellungen in Anschauungsbilder umsetzen, die den
Charakter und die Deutlichkeit von Wahrnehmungen besitzen,
ist ein Faktum, das héaufig anzutreffen ist, man denke etwa daran,
wie die Mystiker und Mystikerinnen des Mittelalters den Weg
von der meditatio zur contemplatio beschrieben haben. Diese
Madglichkeit, daR vorgestellte Gestalten und Ereignisse sich plotz-
lich in anschaulichen Bildern darbieten, ist nicht nur auf das Ge-
biet des Glaubens beschrankt, sondern uberall da anzutreffen,
wo wir es mit Eidetikern zu tun haben. So wird von dem Dichter
E. T. A. Hoffmann berichtet, die grausigen Spukgestalten seiner
Phantasie erhielten fiir ihn mitunter eine derartige Lebendigkeit,
daR er sich selbst vor ihnen zu fiirchten begann. Seine Frau muBte
sich neben ihn setzen, um ihn zu beruhigen34. Hoffmann wulite
zwar, dal er lediglich Gestalten seiner Einbildungskraft vor sich

51 Uber die eigentiimliche Geschichte des Tintenkleckses ist Néheres
nachtulesen bei H. Boehmer, Der junge Luther, 4. Aull. hg. v. H. Born-
kamm, 1951, S. 353; J. Luther, Legenden um Luther; zur Tcufelsvor-
stellung vgl. H. Oberdieck. Der Teufel bei Luther, 1931; M. Rade, Zum
Teufelsglauben Martin Luthers, 1931; M. Osborn, Die Teufelsliteratur
des 16. Jhdts., 1893; H. PreuR, Die Vorstellung vom Antichrist im spé-
ten Mittelalter, bei Luther und in der konfessionellen Polemik, 1906.

51 J- E. Hitzig, Aus Hoffmanns Leben und NachlaB, 1823, Bd.2, S.311,;
vgl. auch Karl Weidel, Zur Psychologie der Ekstase, Zeitschr. f. Reli-
gionspsychologie, Bd. Il, S. 193. Auch Charles Dickens vergall mitunter
bei seinem dichterischen Schaffen, daB er sich eigentlich nur mit den Ge-
stalten seiner Phantasie beschéftigte. Er spradi mit ihnen, als ob er mit
gegenwartigen Personen redete.
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hatte, trotzdem sah er sie ebenso deutlich wie leibhaftige Per-
sonen. Dies Verhalten darf man wohl nicht allein aus den Ab-
sonderheiten, die uns sonst von diesem phantastischen Dichter
Uberliefert sind, erklaren, sondern ist zunéchst als ein Hinweis
auf die eidetische Anlage zu bewerten. Auch von GocthUwird
ein &hnlicHes Verhalten Uberliefert, so erzéhlt dessen Sekretér
Schuchhardt: ,,Wahrend des Diktierens kam es auch nicht selten
vor, dal Goethe, pl6tzlich stehen blieb, wie man etwa tut, wenn
man eine Gruppe Menschen oder einen anderen Gegenstand un-
vermutet vor sich sieht. Diese schien er sofort kiinstlerisch zu
gestalten und zu gruppieren. Mit ausgebreiteten Handen und
unter Beugung des Korpers nach der einen oder anderen Seite
brachte er den Gegenstand ins Gleichgewicht und in kunstge-
rechte Stellung. War ihm das gelungen, so rief er gewohnlich:
So recht! Ganz recht! Anfangs wurde es mir fast unheimlich bei
dieser Unterhaltung mit der unsichtbaren Gesellschaft.“33 Dal3
diese Gestalten nicht leibhaftig im Zimmer anwesend waren,
war dem Dichter Goethe sicherlich ebenso klar wie Hoffmann.
Die erwdhnten Beispiele fiihren uns jedoch zu der Erkenntnis,
dalR bei Eidetikern Vorstellungen sich in Anschauungsbildern
darbieten konnen. Dieser Tatbestand erinnert an die erste Dar-
stellung der Phanomene der Eidetik durch den Wiener Arzt Ur-
bantschisch im Jahre 1907; dieser besa noch nicht den Begriff
der Eidetik, hatte aber von der Sache auf experimentellem Wege
eine richtige Erkenntnis gewonnen. Die erorterten Phédnomene
hat er als subjektiv optische Anschauungsbilder oder auch charak-
teristischer Weise als ,,anschauliche Gedachtnisbilder* bezeichnet36.

Man hat nun weiterhin festgestellt, daR es einerseits Eidetiker
gibt, deren Anschauungsbilder stets beweglich sind, andererseits
solche, die ein unbewegliches Bild vor Augen haben. Die Mar-
burger Schule hat die damit zusammenh&ngenden Fragen ein-
gehender untersucht, und es ist gelungen, zwei Typen von Eide-
tikern herauszustellen, die E. R. Jaensch im AnschluR an die Un-
tersuchungen seines Bruders, des Psychiaters Walther Jaensch.
den basedoiden und den tetanoiden genannt hat37. Mit diesen33

55 zit. nach: ,Vorn tétigen | eben". Goethes Briefe aus der zweiten
Halfte seines Lehens. 194411 S. 403

5 Viktor Urbantschisch. a.a.O.. S. 1 ff

57 Walther Jaensch. Grundziige einer Physiologie und Klinik der psy-
chophysischen Personlichkeit. 1926: O. Kroh. Subjektive Anschauungs-
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Bezeichnungen soll an sich nichts Pathologisches gemeint sein, sie
mogen vielmehr auf eine gewisse korperlich-seelische Disposition
innerhalb durchaus normaler Breiten hinweisen. Dieser Eintei-
lung liegt zu Grunde, daf} die psychologisch-medizinische For-
schung ergeben hat, dal3 die eidetische Anlage mit der leiblichen
Konstitution des Betreffenden, mit seiner Erndhrung (Kalk- bzw.
Calciummangel), mit vasoneurotischen Erscheinungen Zusammen-
hangen58. Es erlbrigt sich wohl, auf diese experimentell phy-
siologische und psychologische Seite der Eidetik n&her einzugehen,
da wir in dieser Beziehung bei Falk nichts Genaueres feststellen
kénnen. Es mag nur nebenbei bemerkt werden, dal} das Bild, das
seine Tochter Rosalie von ihrem Vater gibt und das im IV. Ka-
pitel Erwéhnung finden wird, die Vermutung nahelegt, dal3 er
zum basedoiden Typus zuzuzahlen ist; wir denken dabei beson-
ders an die Art, wie sie den Gesichtsausdruck ihres Vaters be-
schreibt59. Die Schilderung ist jedoch nur andeutungshaft, so daf3
sich keine bindenden Schllsse daraus ziehen lassen.

Es sei auch noch darauf hingewiesen, dafl W. Jaensch den Ge-
samteindruck der Personlichkeit des tetanoiden Typus als ver-
schlossen, mirrisch, einheitlich oder vorwiegend depressiv bezeich-
net. Wenn ein Mensch dieses Typus Uberhaupt intelligent sei, so
habe man es mit einer ,,zuverldssigen Intelligenz* zu tun. Dem-
gegenuber sei der basedoide Typus ,,offen, flink, gewandt, im all-
gemeinen froéhlich, aber oft wechselnder Stimmung“, er besitzt
zumeist eine ,,gute Intelligenz, die aber ohne Dauerleistung ist“,
auch zeichne er sich hdufig durch kinstlerisch-asthetische Neigun-
gen aus60. Wenn man diese Gegenuberstellung bedenkt, so weist
vieles darauf hin, daB Falk dem basedoiden Typus zuzuordnen
ist, was auch durch das unterstrichen wird, was im folgenden
Kapitel Uber seinen Charakter und Temperament auszusagen ist.

Fur den weiteren Fortgang unserer Untersuchung ist es wich-
tig, festzuhalten, dal3 es den basedoiden und den tetanoiden Ty-
pus gibt. Die Eigentimlichkeit des ersteren, auch lebhaft-beweg-
licher Typ genannt, besteht darin, daR das Anschauungsbild sich
bewegt; die geschaute Eisenbahn fahrt, die Blume entfaltet sich,
das Tier bewegt sich usw. Manche basedoiden Eidetiker kénnen

bilder, S. 155 ff; neben den reinen gibt es auch Mischtypen mit B- bzw.
T-Komplexen 68 W. Jaensch, a.a.0., S. 285 ff
s» R. Falk, S. 76 80 W. Jaensch, a.a.O., S. 201
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sogar willkirliche Bewegungen ihrer Anschauungsbilder herbei-
fuhren6l. Der tetanoide Eidetiker, auch der starre, unbewegliche
Typ genannt, ist dadurch gekennzeichnet, da das Anschauungs-
bild starr und unbeweglich ist; das Bild steht fest wie eine Pho-
tographie. Dal3 diese beiden extremen Typen in der Wirklichkeit
verhaltnisméRig selten ,,rein“ vorkommen, versteht sich von selbst.
Auch bei dieser Typologie gibt es — wie bei jeder anderen —
gleitende Ubergédnge und eigentiimliche Mischungsverhaltnisse, so
daR man sehr haufig von einer ,Legierung des B- und T-Kom-
plexes” sprechen kann62. So ergibt es sich eben, dall mancher ba-
sedoide Eidetiker auch tetanoide Zlge aufweisen kann und man-
cher starre Typ dem beweglichen sich nahert.

Karl GroR machte nun unseres Wissens erstmalig auf ein eigen-
timliches Phdnomen aufmerksam63, das fur unsere Untersuchung
tber die Gesichte des Johannes Falk von besonderer Bedeutung
sein wird. In seinem Aufsatz Uber ,,Goethe als Eidetiker* wies
GroR darauf hin, daR dieser Dichter sowie andere Eidetiker ihre
Bilder gelegentlich von einem Strahlenglanz umgeben sehen, wel-
chen man mit einem ,,Nimbus“ oder einer ,,Aura“ vergleichen
kann. So schreibt Goethe in seiner ,,Farbenlehre*: ,Indem ich
nadmlich, auf dem Felde sitzend, mit einem Manne sprach, der in
einiger Entfernung von mir stehend, einen grauen Himmel zum
Hintergrund hatte, so erschien mir, nachdem ich ihn lange scharf
und unverwandt angesehen, als ich den Blick ein wenig gewen-
det, sein Kopf von einem blendenden Schein'umgeben.“64 Jaensch
Unterstreicht dieses eigentiimliche Faktum mit dem Hinweis dar-
auf, dall der Pudel in Goethes ,,Faust” einen ,,Feuerstrudel“ nach
sich ziehe65. Der Dichter hat das Auraphdnomen mit dem ange-
strengten und konzentrierten Fixieren des Betrachtenden in Zu-
sammenhang bringen wollen: ,,Die Gelehrten, welche auf den
Kordilleras ihre Beobachtungen anstellten, sahen um den Schat-
ten ihrer Kopfe, der auf Wolken fiel, einen hellen Schein. Dieser
Fall gehort wohl hierher; denn indem sie das dunkle Bild des
Schattens fixierten und sich zugleich von der Stelle bewegten, so
schien ihnen das geforderte helle Bild um das dunkle zu schwe-

81 Karl Schmeing, Das zweite Gesicht, S. 83, 177 f u. 6.

82 E. R. Jaensch, Die Eidetik, S. 39

03 K. GroR3, Goethe als Eidetiker, ,,Die Umschau.*,.1921

04 Goethe, Samtliche Werke, Bd. 34, S. 33

65 E. R. Jaensch, Uber den Aufbau der Wahrnehmungswelt, Bd.I,S.231
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ben. Man betrachte ein schwarzes Rund auf einer hellgrauen FIa-
che, so wird man bald, wenn man die Richtung des Blicks im
geringsten veréndert, einen hellen Schein um das dunkle Rund
schweben sehen."66

Karl Grol} stellte auRerdem noch fest, dal} diese Eidetiker ihre
Anschauungsbilder ,,in starkerer Leuchtkraft und lebhafterer Far-
be sehen als das Urbild“67. Die Einzelheiten des Auraph&nomens
bedirfen wohl noch weiterer Durchforschung. Es wirde lohnend
sein, bei diesen Untersuchungen von den Visionen hochgradiger
Eidetiker wie Mechthild von Hackeborn, Gertrud der Grolien,
Therese von Avila, Katharina von Siena, Marie Alacoque, Bir-
gitta von Schweden, Symeon dem neuen Theologen68, Johann
Georg Gichteis und Dostojewskijs auszugehen. Franziskus von
Assisi erblickte in seiner Christusvision ganz deutlich die finf
Wunden Christi, von denen Strahlenbiindel ausgingen. Nach die-
ser Vision soll Franz nach einer glaubwirdigen Uberlieferung
die Stigmata Christi an seinem Leibe getragen haben69. Die spa-
nische Mystikerin sah in einer Vision lediglich die Hande Christi,
von einem Strahlenflor umglitzert. Marguerite Maria Alacoque
schaute das dornenumflochtene Herz Jesu, von einem Strahlen-
glanz umgeben, sie wurde bekanntlich die eigentliche Begriin-
derin der Verehrung des Herzens Jesu. Mechthild von Magde-
burg berichtet in ihrer Schrift, die den bezeichnenden Titel tragt
»,Das flieBende Licht der Gottheit*70, sie habe Engel erblickt,

60 Goethe, a.a.O. 67 K. GroR, a.a.0., S. 663

09 Karl Holl, Enthousiasmus und BufRgewalt beim griechischen Mdnchs-
tum, 1898. S. 42 f

69 Vgl. E. Benz, Ecclesia spiritualis, 1937. bs. S. 97 ff. Bei Franz von
Assisi ebenso wie Ubrigens bei Katharina Emmerich und Therese Neu-
mann aus Konnersreuth ist aufféllig, da diese Mystiker einerseits aus-
gepragt cidetisch veranlagt waren, andererseits die Stigmata Christi an
ihrem Korper trugen. Es muB also irgendeine Wechselbeziehung zwi-
schen der eidetischen Anlage und der Stigmatisation bestehen. Erstaun-
licherweise gibt es. soweit wir sehen, hierliber nodi keine gedruckten Ab-
handlungen. Die Stigmatisation ist vorwiegend von Medizinern unter-
sucht worden, und mit den eidetischen Phanomenen hat sich fast nur die
Marburger psychologische Schule auseinandergesetzt. Man hat also je-
weils die Forschungsergebnisse der anderen Fakultdt nicht genligend be-
riicksichtigt.

710 Wilhelm Preger hat in seiner Geschichte der Mystik (Bd. 1. S. 98)
darauf hingewiesen, dafl die Schilderungen der Visionen der Mechthild
von Magdeburg von Dante in seiner ,,Gottlichen Komddie* verwandt
wurden: Mechthild selbst kehrt bei Dante in der Gestalt der Matelda
wieder (Bd. 1. S. 103).
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deren ,Kronen heller leuchteten als das feinste Gold"71. Auch
in dem Material, das von der experimentellen Religionspsycho-
logie vorgelegt worden ist, treffen wir hin und wieder auf eine
Auraerscheinung72. Dal’ bei den Gesichten Falks das gleiche Phé-
nomen des Ofteren auftritt, wird noch im Folgenden deutlich
werden.

Dies Phédnomen fiihrt uns auf die Verwandtschaft der Anschau-
ungsbilder mit den Wahrnehmungsbildern, wie wir in Erganzung
der Forschungen der Marburger Schule noch hinzufiigen wollen.
Mit der Unterscheidung, dal} die Anschauungsbilder rein subjek-
tiv und die Wahrnehmungsbilder rein objektiv sind, kommt man
letztlich nicht aus. Auch die moderne Psychologie wie die mo-
derne exakte Naturwissenschaft betont die Subjektsbedingtheit
der Wahrnehmung wie der Erkenntnis. Umgekehrt gilt das glei-
che auch fur das Gebiet der Psychologie, dal namlich nicht nur
die Sinneswahrnehmungen, sondern auch die Anschauungsbilder
In gewisser Weise einen objektiven Charakter tragen, was aller-
dings bei rein experimentellen Versuchen nicht hervortritt. Unter
objektivem Charakter verstehen wir nicht nur das Gegenstand-
liche der AuBenwelt, sondern die in diese hereinbrechende héhere
Wirklichkeit, welche die exakt experimentelle Psychologie mit
dem Begriff oder der Vorstellung Gott als blofle Idee gar nicht
zu erfassen vermag. Insofern sind die Anschauungsbilder den
Wahrnehmungsbildern verwandt, nur dafR sie sich nicht wie diese
auf auBere Gegenstande, sondern auf eine héhere, letzte Wirk-
lichkeit beziehen. Davon wird bei den Visionen Falks noch im
einzelnen die Rede sein missen. Zunéchst gehen wir zur Behand-
lung der eigentiimlichen Tatsachen der Eidetik und des zweiten

Gesichts Uber.
V.

Die Psychologen, die sich mit der Eidetik beschaftigt haben,
haben dartiber nicht nur experimentell gearbeitet, sondern auch
einige wenige historische Abhandlungen veroffentlicht. So hat
z. B. Oswald Kroh festgestellt, da romantische Dichter wie Otto
Ludwig, Ludwig Tieck, E. T. A. Hoffmann und Viktor von Schef-

11 Mechthild von Magdeburg, Das FlieRende Licht der Gottheit, hrg.
von W. Schleufner, 1927, S. 17. vgl. S. 25

‘2 Karl Girgensohn. Der seelische Aufbau des religiosen Erlebens.
’9252, S. 589 f u. 6.
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fei Eidetiker waren; auch Goethe ist dazu zu rechnen73. K. GroR
hat einen besonderen Aufsatz Uber Goethe als Eidetiker heraus-
gebracht74. Diese erwahnten Dichter haben jedoch, soweit wir
sehen, auBer Goethe die Gabe des zweiten Gesichts nicht gehabt.
Anders jedoch war es, wie wir hinzufligen mdchten, bei diesem
Dichter. Er besall auch die Gabe der Vorschau. Zum Beweise des-
sen flhren wir eine Stelle aus seiner Autobiographie ,,Aus mei-
nem Leben. Dichtung und Wahrheit”, 11. Buch, an. Er hat ge-
rade von Friederike Abschied genommen. ,,Als ich ihr noch die
Hand vom Pferde reichte, standen ihr die Tranen in den Augen,
und mir war sehr Ubel zu Mute. Nun ritt ich auf dem Fufl3pfade
gegen Drusenheim, und da uberfiel mich eine der sonderbarsten
Ahnungen. Ich sah ndmlich, nicht mit den Augen des Leibes,
sondern des Geistes, mich mir selbst, denselben Weg, zu Pferde
wieder entgegenkommen, und zwar in einem Kleide, wie ich es
nie getragen: es war hechtgrau mit etwas Gold. Sobald ich mich
aus diesem Traum aufschittelte, war die Gestalt ganz hinweg.
Sonderbar, daB ich nach acht Jahren in dem Kleide, das mir ge-
traumt hatte und das ich nicht aus Wahl, sondern aus Zufall ge-
rade trug, mich auf demselben Weg fand, um Friederiken noch
einmal zu besuchen. Es mag sich Ubrigens mit diesen Dingen, wie
es will, verhalten, das wunderliche Trugbild gab mir in jenen
Augenblicken des Scheidens einige Beruhigung.“75 Hier finden wir
alle Charakteristika des zweiten Gesichts wieder, das leibhaftige
Bild, bis in die Einzelheiten (des Anzuges) ausgepragt, die Vor-
ahnung kunftigen Geschehens und sodann das tatséchliche Ein-
treffen; nur dal3 dies zweite Gesicht Goethes nichts Unheilver-
kiindendes hat. Wohl auch deshalb hat er sich Uber das ,,wunder-
liche Trugbild“ anscheinend keine weiteren Gedanken gemacht.

Man kann sicherlich sagen, daB das dichterische Schaffen Goe-
thes wesentlich durch seine eidetische Anlage bedingt ist. Was
er schrieb, sah er leibhaftig vor sich. Daher stammt die Lebens-
nahe seiner dichterischen Schilderungen, ihre Bestimmtheit und
ihre ganz konkreten, individuellen Zige. Nur selten macht sich
bei ihm das eidetische Phdnomen auch in der Form des zweiten
Gesichts geltend.

73 0. Kroh, Eidetiker unter deutschen Dichtern, in Zeitschr. fir Psy-
chologie. 1920, S. 118 ff

74 K. GroB3, Goethe als Eidetiker, ,,Die Umschau“ 1921, S. 661 ff
75 Goethe, Samtliche Werke, Bd. 21, S. 50 f

80

Ahnlich dirfen wir uns den Sachverhalt bei Johannes Falk vor-
stellen.  Uber ein jugendliches Erlebnis, das ausgesprochen eide-
tische Ziige an sich tragt und das er mit ungeféhr 14 Jahren
hatte, berichtete er spéter in seiner Lebensbesdireibung. Doch zu-
vor missen wir kurz das betrachten, was dies Erlebnis ausloste:
es war auf dem Christmarkt zu Danzig, zu dem viele Menschen
herbeigestromt kamen. ,,Mich hatte“, so berichtete er spater, ,,der
Strom der Menge mit solcher Gewalt in den Riicken gefalt, daR
ich wie unbeweglich vor einem jungen, sehr schén und wohl ge-
kleideten 1'rauenzimmer stand, die dartber in grofRer Verlegen-
heit schien ... ich stand bloRR dicht bei ihr und sah sie an und
sie (mich) auch. Und ich sprach kein Wort, und sie auch nicht. ..
Und als sie wegging, sah sie sich noch einmal nach mir um, und
wurde rot, und ich auch. Und so ist sie verschwunden und (ich)
habe sie seitdem mit keinem Auge wiedergesehen.“76 Andere
Leute kamen voriiber und sprachen den jungen Johannes an.
Eine katholische Nonnenkirche stand an seinem Wege, er betrat
das Gotteshaus, wohl stark beeindruckt durch das junge Madchen,
das er soeben erblickt hatte. Fir das nun folgende Erlebnis durf-
te es wichtig sein, dall er das Madchen zuvor lange angestarrt
hatte. ,,Und wie ich erst drin in der Kapelle war, wurde mir auf
einmal das Herz wieder leicht, und weinte viel und laut, und
Wo ich hinsah, in den Kirchstiihlen und {berall stand das junge
Frauenzimmer von heut abend vor mir, und sah mich still und
freundlich an. Und die Musik (Orgelmusik) ging fort, und die
Lampe (die ewige Lampe der katholischen Kirchen) schien dazu
wie der Mond, wenn Vollicht wird, und mir war nicht anders, als
ob ich den Himmel offen sah, und alle Engel niederstiegen und
ihre Freude davon hatten, daR ich hier war.“77 Wie der junge
Johannes vor dem finsteren Hintergrund des Inneren der Kirche,
die im abendlichen Dunkel lag, die Gestalt des jungen Mé&dchens
plétzlich wiedererblickte, wie diese Erscheinung mit der Blickrich-
tung mitwanderte, sowie viele sonstige Einzelziige des obigen Be-
richtes machen es deutlich, dall wir es hier mit einem eidetischen
Anschauungsbild zu tun haben. Wenn man diese Erscheinung des
jungen Falk mit dem vergleicht, was Hermann in Goethes Drama

erblickte, so fallt einem sofort auf, daR beide Berichte erstaunlich?0

10 Leben, wunderbare Reisen und Irrfahrten des Johannes von der
Ostsee. 1805. S. 125 f 7 a.a.0. S. 127
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viele verwandte Ziige tragen, was darauf zuriickzufiihren ist, daf}
beide Dichter Eidetiker waren.

Dies Erlebnis Falks in der Nonnenkirche zu Danzig laRt es uns
als gesichert erscheinen, daR er als Junge von ungeféhr 14 Jahren
Eidetiker war. Das ist an und fur sich nicht erstaunlich, denn
die Marburger psychologische Schule hat den Beweis erbracht, dal
eine hohe Prozentzahl der Kinder bis in die Reifezeit eidetische
Veranlagung besitzen. Wir sind der Meinung, daf? Falk auch als
Erwachsener Eidetiker war, denn seine spéteren Dichtungen las-
sen klar und deutlich entsprechende Ziige erkennen. Es sei zu-
néchst auf das Gedicht ,,.Die Erscheinung in den Bergen“ ver-
wiesen, auf das unten im V. Kapitel ndher eingegangen werden
soll. Da einige Verse dieses Gedichtes in der N&he des Jugend-
erlebnisses in der Nonnenkirche zu Danzig stehen, seien sie schon
hier zitieit. sah m;t sepgem Hocherstaunen

Ein Gotterbild in Wolken stehn; —

Nicht konnt' ich seinem Glanz entweidien,
Nicht konnt' ich zitternd ndher gehn.78

Audi diese Erscheinung in den Bergen scheint mit der Blick-

richtung mitzugehen; so hei3t es einige Strophen weiter:
Als miBt ich ewig mit dir ziehen,
Du Abglanz himmlischen Gesichts.78"

Wenn man seine eigene Lebensbeschreibung aufmerksam liest,
so vermeint man es spiren zu kénnen, hier spricht ein Eidetiker.
So beginnt der Siebenunddreiigjahrige seinen Bericht Uber die
Kindheit in Danzig mit folgenden Worten: ,,Noch immer klingt
mir in den langen, lauwarmen und mondhellen Sommerabenden
— selbst mitten in Thiringen — und nach einer Abwesenheit
von 15 Jahren aus jenen Gegenden — das Gezirp der Abend-
grillen durch die einsame Dorfstille in dem Ohr, — ich stehe
an der grinen Bricke, auf einem FloRR als Knabe im Sonnen-
schein und fische; — ich liege auf einem Hugel oder einer Dine
der Ostsee; ich erg6tze mich an dem mannigfaltigen Spiel der in
dem dortigen Moorland so hadufig auf- und absteigenden Irr-
lichter — ich hore das Gezwitscher der Schwalben aus dem mit
ihrem Bau ganz Uberwdlbten Kirchspiel zu Aller-Gottes-Engel,
wo ich, ach, so oft, anstatt Gott zu dienen, andern Engeln, als

78 Auserl. Werke. Bd. I. S. 93. 78 a.a.0.. S. %4
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den seinigen, nachging, und in den Vorhéfen der Kirche der Liebe
und ihren Eingebungen Gehor gab. — Plétzlich schreckt mich das
Rasseln der Halsschellen eines wachsamen Hofhundes aus poeti-
schen Traumen — und ich glaube, durch sein heftiges Verfahren,
aus der rot vergitterten Gartentir, mich und die Geliebte ver-
raten. So schwelgt meine Erinnerung in den Tagen derVorzeit“"gh.
DaR es sich bei dieser Schilderung um eidetische Phanomene,
also leibhaft Geschautes, nicht nur schemenhaft \orgestelltes
handelt, kann wohl nicht bezweifelt werden. Daflir spricht die
genaue Wiedergabe der Farben der griinen Briicke, der rot ver-
gitterten Gartentir und der Tanz der Irrlichter Uber dem nécht-
lichen Moor. Ebenfalls ist auffallig, daR der Hintergrund, vor
dem diese anschaulichen Erinnerungsbilder auftauchen, die mond-
hellen Néchte Thiringens sind. Auch die Syndsthesien, von denen
noch die Rede sein wird, machen sich geltend. Er vernimmt gleich-
zeitig mit der Schau das Gezirpe der Grillen und hort das Zwit-
schern der Schwalben. Zugleich handelt es sich um bewegte An-
schauungsbilder, die nach E. R. und W. Jaensch dem basedoiden
Typ zukommen. Die Bewegung erhalt durch das erschreckende
Rasseln der Halskette des Hofhundes, wodurch das Liebespaar
sich verraten glaubt, geradezu einen dramatischen Akzent. Auf-
fallig ist Ubrigens die hier fur die Schilderung angewandte Form
des Prasens, wahrend bei der Ubrigen Darstellung der Jugend-
zeit das Imperfekt vorherrscht. Das Prasens kdnnen wir als einen
stilistischen Hinweis auf eine unmittelbare Schau auffassen.
Ebenso tritt uns das eidetische Phdnomen in einem Gedicht ent-

gegen, das er am 7. August 1801 geschrieben und seinem treuen
Jugendfreund Wilhelm Kaorte, einem Neffen des Dichters Gleim,
gewidmet hat. Es erinnert in mancherlei Weise an das Erlebnis
in der Nonnenkirche und die Erscheinung in den Bergen:

Hier pfleg’ ich stiBer Diditertrdume

Hier, unter'm Obdach griiner Baume,

Leb’ ich im schénen Griechenland.

Ich stehe, sinne, dicht' und schreibe,

Mich mit der Tafel in der Hand.

Da winken aus den dunklen Zweigen

Mir hohe Schatten zu; da steigen

Mir gottliche Gestalten auf.

Es sinkt die Scheidewand der Jahre;

78b Johannes von der Ostsee. S. 7
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Virgil, Homer, bekranzt die Haare
Mit ew’gen Rosen, steigen auf.
Da hort' ich Stimmen, die mich rufen:

Was weilst du an den ersten Stufen
Der Kunst, und zauderst? Auf, zum Ziel!

Noch viel Verdienst ist unerrungen,
Viel noch der Taten unbesungen;
Stimm hoher drum dein Saitenspiel..clc

Hier treffen wir wiederum auf die typisch eidetischen Ziige: den
dunklen Hintergrund, die lebendig hervortretenden Gestalten, die
Synésthesien und nun den fir Falk im Speziellen typischen Zug:
der Appell, den Aufruf zum tatigen Leben.

Es ist jedoch fur Falk charakteristisch, daB er zu dieser Zeit,
1801, also noch viele Jahre vor der groRen Wende in seinem
Leben, den Appell zur Tat als einen Aufruf zu gesteigertem dich-
terischen Schaffen deutet. Er hat also seine offenbare eidetische
Anlage als dichterische Phantasie aufgefal3t79. Seine wahre Be-
rufung hat er in dieser Zeit noch nicht erkannt.

Diese Zitate aus seinen Gedichten und seiner Jugendbeschrei-
bung mdégen darauf hingewiesen haben, daR Falk auch als Er-
wachsener Eidetiker war. Noch deutlicher 1aB3t sich wohl diese
Veranlagung an seinen Vorschauen erkennen, von denen im tber-
néchsten Abschnitt gesprochen werden soll. Da jedoch diese Er-
scheinungen des zweiten Gesichts mit einem (berwachen Zustand
des Betrachtenden Zusammenhdngen und zu einem gewissen Teil
an der Grenze dessen liegen, was durch exakte Psychologie er-
forscht werden kann, kam es uns in diesem Abschnitt darauf an,
an gewohnlichen Begebenheiten zu zeigen, daR Johannes Falk
die innere Schaukraft besaR.

V.

S<j sehr wir feststellen kénnen, daf} bei Johannes Falk die Eide-
tik und das zweite Gesicht ineinander Ubergehen, so sehr ist es
jedoch notwendig, zwischen beiden zu unterscheiden. Die Vor-
schauer sind zwar alle Eidetiker, aber diese besitzen keineswegs
sémtlich die Gabe des zweiten Gesichts. Es mussen also Unter-
schiede bestehen, diese sind allerdings nicht so sehr die des We-
sens, als vielmehr der Intensitdt der geschauten Erscheinung.

Thc Auserlesene Werke |, 217 f. 70 vgl. meinen Aufsatz: Die Beru-
fung des Johannes Falk. Weg zur Seele, 1951, H. II, S. 49 ff
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Die Andersartigkeit besteht zunéchst darin, dal3 der Eidetiker
von Anschauungsbildern entweder auf die Vergangenheit, auf
eine vorher erfolgte konkrete Wahrnehmung schlieft, oder auf
ein Gegenwartiges, das ihm erscheint, bezieht. So erblickt The-
rese von Konnersreuth die Passionsgeschichte in einzelnen kon-
kreten Bildern, Bernadette Soubirous erkannte in einer Hohle bei
Lourdes die Mutter Gottes und sah, daB die ,,Dame" ihr zunickt.
Der Vorschauer dagegen bezieht das Anschauungsbild auf die Zu-
kunft und ist Uberzeugt, dal3 die Ereignisse so, wie sie geschaut
wurden, sich kiinftig zutragen werden. Er braucht also kein fru-
heres Wahrnchmungsbild sozusagen als Vorlage zu besitzen.

Ferner besteht ein Unterschied darin, da der Eidetiker, we-
nigstens vom basedoiden Typus, seine Anschauungsbilder meist
durch seinen Willen beeinflussen kann. Er kann sie also mit-
unter geradezu herbeiwiinschen, wenn dies auch nur ganz unbe-
wuBt geschieht. Beim Vorschauer, der fast stets bewegliche zweite
Gesichte hat, ist geradezu das Gegenteil der Fall. Die Vorschau
Uberféllt ihn, er kann sich nicht dagegen wehren. Sie hat also
mehr den Charakter des Zwanghaften. Der Vorschauer hat auch
nie den Wunsch, solche Erscheinungen zu erblicken. Er leidet ge-
radezu unter seinem Anschauungsbild, wahrend der Eidetiker
wie z. B. Therese von Avila oder Frau von Chantal oder die
Therese von Konnersreuth mehr /mZ dem leiden, was ihnen in
ihren Visionen entgegentritt. So empfindet der Vorschauer seine
Gesichte in der Regel als einen Fluch, von dem er nicht freikom-
men kann, wéhrend den Eidetiker seine Schau, noch dazu, wenn
es eine religiose Schau ist, in hdchste Erregung, ja in Entziicken
versetzt. Diese Erregung ist allerdings — wie alle Gefliihle —
ambivalent, sie kann daher auch mit einem geheimen Schrecken
verbunden sein.

Ferner deutet beim Vorschauer das Bild immer eine Wirklich-
keit, wenn auch eine zukinftige, an. Beim Eidetiker und religi-
6sen Visiondr kann der Wirklichkeitsgrad wechseln. Einmal hat
der Betreffende das deutliche BewuBtsein, daf3 er lediglich ..Bil-
der” sieht, ein anderes Mal kann das deutliche Gefuhl und sichere
Bewuftsein auftreten, dal3 das. was er erblickt, real gegenwartig
ist. Er ist dann (berzeugt, leibhaft Wirkliches vor sich zu sehen.
So bleibt also als Hauptunterschied zwischen den Erscheinungen
des zweiten Gesichtes und den ubrigen eidetischen Ph&nomenen
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dies bestehen, daf? die Gesichte des Vorschauers immer auf ein
zukinftiges Geschehen, und zwar zumeist auf ein zukiinftiges Un-
heil, bezogen sind. Das ,,prophetische Element* fehlt den Ubrigen
Erscheinungen der Eidetik und deshalb muR eine Darstellung des
zweiten Gesichtes, die auf dies Prophetische nicht eingeht, son-
dern sich bemiht, es von vornherein zu elemitieren, im Grunde
unbefriedigt lassen, weil gerade ein Hauptcharakteristikum 0ber-
sehen wird.

SchlieRlich ist noch festzustellen, dafl Unterschiede zwischen den
Erscheinungen des zweiten Gesichtes und der Eidetik hinsicht-
lich der BewuRtseinslage bestehen. Der Vorschauer befindet sich
immer in einem gewissen Uberwachen Zustande, er ist hellsichtig.
Bei den ibrigen Phdnomenen kann die BewuBtseinslage eine
ganz verschiedene sein. Die Eidetiker, wie sie zunéchst von Vik-
tor Urbantschisch und dann von der Marburger psychologischen
Schule experimentell untersucht worden sind, befanden sich im
Zustande des gewohnlichen wachen BewuRtseins, wie sich das
schon zum Teil aus dem Wesen und Vorgang des Experimentes
ergibt. Die Untersuchungen der Ph&nomene der Eidetik im tat-
sachlichen Leben der betreffenden Menschen zeigen dagegen, dal
die Anschauungsbilder hdufig im Oberwachen, teilweise sogar im
unterwachen Zustande geschaut wurden. Gerade weil wir uns
mit diesen Erscheinungen auf religiosem Gebiet beschaftigt ha-
ben, missen wir dies besonders hervorheben. Die Schau erstreckt
sich Gber alle BewuRtseinslagen und steht daher im Gegensatz zu
den Phédnomenen des zweiten Gesichts, die auf einen bestimmten
Uberwachen Zustand beschrankt sind. Hier bietet sich noch ein
weites Feld fur die Forschung. Die Visionen, um das gleich an
dieser Stelle hinzuzufiigen, werden immer im (berwachen Zu-
stand mannigfaltiger Art geschaut.

VI.

Johannes Falk, in Danzig geboren, besall die Gabe des zwei-
ten Gesichtes. Dies geht aus vielen seiner AuRerungen hervor.
So schreibt er in seinem Geheimen Tagebuch: ,,.Den 10. Novem-
ber 1820 trdumte ich hell gegen Morgen von Rauch, Qualm und
Feuer, was von der Seite des Marktes (in Weimar) herkam. Das
war ungefédhr um 7 Uhr friihe. Ich sagte den Kindern nichts,
sprach aber mit den Dienstboten, besonders mit Helena Wohl-
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zogen auf den Fall, daB eine Feuersbrunst in der Stadt ausbra-
che, wie wir es halten, was wir zuerst einpacken wollten. Ein
&hnlicher Morgentraum ist mir vor einigen Jahren, als es uns
gegenuber, bei Egloffsteins, im Kleinsteubschen Hause brannte,
in Erfullung gegangen.“80 Falk, und darin ist er ganz Kind sei-
ner Zeit, unterschied weder zwischen den einzelnen Bewultseins-
stufen noch zwischen Traum, zweitem Gesicht, eidetischem Phé-
nomen und Vision, wie auch Swedenborg, Kant, Jung-Stilling,
Kerner und Blumhard diese Differenzierung nicht kannten. Er
trieb keine seelischen Analysen, er sah diese Erscheinungen nur
vom Inhaltlichen her und verstand sie als Prophezeiungen der
Zukunft. Wir meinen daher seinen Ausdrude des Helltrdumens
so verstehen zu durfen, daR er in Wirklichkeit nicht schlief. Auch
glauben wir, hier keinen Wachtraum vor uns zu haben, womit
die Bedeutung der Wachtraume, auf die besonders Freud hinge-
wiesen hat, nicht verkannt werden soll. Wir wollen vielmehr
davon ausgehen, was Falk selbst erwédhnt, daf} es sieben Uhr
morgens war, also an jenem Tage eine halbe Stunde vor Son-
nenaufgang, die Zeit der ersten Morgenddmmerung.

Die gunstigste Farbe fiir den Hintergrund, die das Auftreten
des eidetischen Phanomens am meisten begunstigt, ist eine mit-
telgraue Tonung. Die Vorschauer haben ihre Gesichte so gut wie
stets in der Zeit der Dammerung. Aufféllig ist ferner, und das
deutet ebenfalls in Richtung des zweiten Gesichtes, dal Falk ge-
nau die Stelle des Brandes sah. Hinter 'dem geschauten Brand
dirfen wir den Novemberhimmel im Morgengrau annehmen.

Sehr aufschluBreich scheint uns die abschlieBende Bemerkung
der Tagebuchnotiz zu sein, dal er schon friiher einmal den Brand
eines benachbarten Hauses gesehen hat, der dann auch tatsich-
lich eingetreten ist. Die Erfahrungen, dal3 seine Vorgesichte in
Erflllung gingen, bewogen Falk, sich diese schon vor Eintritt des
Geschauten von Bekannten bestatigen zu lassen. So steht unter
der Eintragung des Vaters die Notiz der Tochter: ,,Dies hat mein
Vater frih um 8 Uhr niedergeschrieben. Rosalie Falk, den 10.
November, frih 8 Uhr.“8l

Die frihere Vorschau ist genau so, wie er sie gesehen hatte,
in Erfillung gegangen. Bei dem Gesicht des 10. November hin-
gegen trat etwas ganz anderes ein, als er geschaut und erwartet

80 Geh. Tgb. I, S. 57 81 ebenda
87



hatte. So lesen wir am kommenden Tage in seinem Journal:
»Eine Feuersbrunst ist es hun zwar nicht gewesen, aber ein Kind
von mir ist in der Nacht nahe am Tode gewesen.“82 Man findet
es bei Vorschauern gar nicht so selten, und das von Karl Schme-
ing herausgegebene Material beweist das mit aller Deutlichkeit83,
daR sie einen Brand sehen und nachher tritt ein Todesfall ein.
Der Vorschauer selbst erkennt darin die Erfullung seines zwei-
ten Gesichts. Schmeing wendet mit Recht hingegen ein, dal} dies
keine ,echte* Erfullung sei, weil das Vorgeschaute sich nicht so
verwirklicht hat, wie es sich angekindigt hat. Anschauungsbild
und Wirklichkeit entsprechen einander nicht direkt, und deshalb
ist zur Eidetik keine Briicke zu schlagen. Diese Erwéagungen sind
berechtigt, jedoch bleibt die Tatsache bestehen, dalR es manchen
heutigen Vorschauern ahnlich ergangen ist.

Das Wichtigste an diesem Gesicht Falks und seiner ganz an-
dersartigen Erfillung kommt wohl in der Bemerkung zum Aus-
druck, die er spéater selbst an den Rand seines Tagebuches ge-
schrieben hat. Sie enthélt seine eigene Stellungnahme zu jenen
Ereignissen, die sich im Traum und im zweiten Gesicht anzukin-
digen scheinen: ,,Man sieht, daR es verstandig ist, wie ich es tue,
sich auf solche Traumdeutung nicht cinzulassen, denn obwohl
dieser Traum so hell war, wie der vor mehreren Tagen84, so
ist er doch nicht in Erfillung gegangen. Symbolisch wohl, aber
wie schwer ist das!“85

Bei den uns aus der Literatur bekannten Vorschauern kann
man haufig stark ausgepragte Synasthesien feststellen. Man ver-
steht darunter, daR zwei Sinne auf ein und den gleichen Reiz
reagieren. Das erste Sinnesorgan hat die Empfindung, das zweite
die Mitempfindung. Am héaufigsten ist die Verbindung von opti-
schen und akustischen Empfindungen86. Mitempfindungen hat
auch jeder sonstige Mensch. So verbindet fast jeder mit bestimm-

82 Geh. Tgh. I, S. 59

83 K. Schmeing, Das ,,zweite Gesicht* in Niederdeutschland, S. 134

84 Gemeint ist vielleicht der Traum vom silbernen Loffel. Mitte Okto-
ber 1820; ev. nimmt er auch Bezug auf den Brand von Ellershausen.
Eintragung vom 7. November 1820

85 Geh. Tgh. I, S. 57 Fufnote

80 A. Argeiander, Das Farbenhdren und der synésthetische Faktor der
Wahrnehmung, 1927; G. Anschiitz, Das Farbe-Tonproblcm im psycho-
logischen Gesamtbereich, 1929, S. 79 ff; vgl. Werner Gruehn, Das Wert-
erlebnis, 1924. S. 213 ff; W. Jaensch. a.a.O.. S. 464 ff
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ten Vokalen ganz bestimmte Farbvorstellungen. Der eine denkt
beim Laut ,,a“ an eine dunkelblaue Farbe, ein anderer verbindet
Init dem gleichen Vokal eine rote Vorstellung87. Jedoch ist beim
jeweiligen Menschen diese Mitempfindung unveranderlich, sie
tr'tt auch in anderer Weise auf, wenn wir z. B. das Wort ,,Gift"
aussprechen oder denken. Diese Synasthesien sind bei Vorschau-
ern mitunter stark entwickelt. Sie sehen nicht nur den Brand,

sondern riechen auch den Qualm und héren das Knistern des Ge-
bélkes88. Wenn sie dann auf das wirkliche, noch stehende Ge-

béude zugehen und die Wand berthren, so merken sie, daB sie
Slch ganz warm anfaf3t. Damit verbinden sie die Vorstellung, je
beiRer ihnen die Wand vorkommt, desto eher wird der Brand
ausbrechen.

Ob auch Falk diese Synésthesien in ausgepragtem Malke emp-
fand, kann heute mit Sicherheit nicht mehr festgestellt werden.
I-be Vermutung liegt aber nahe, dal3 sie bei ihm sehr lebendig
waren. Vielleicht weist in diese Richtung ein Brief, den er an
Seinen Jugendfreund Wilhelm Korte geschrieben hat. Er beklagt
s,ch darin, dalR so viele Menschen seinem Lebenswerk, der Ret-
tung der verwahrlosten Jugend, so teilnahmlos gegeniiberstehen
und nicht begreifen wollen, dal? diese Arbeit das Gebot der Stun-
de sei. ,,Sie merken nicht, daR cs brennt! Sie haben keine Nasen,
Nie den Brand riechen! Sie haben keine Ohren, die das Knistern
t"er Flammen horen! Sie wissen nicht, dal} das Institut, das ich
treibe, nicht schreibe, die blutigste Satyre ist, die unser Herr
Oott durch mich auf die Zeit und ihre Gotzen zu verfassen
&eruht! — 1lhr seht, wie er mich verbrennt. . . Aus meiner Asche
~Nird es schon aufleuchten!*89

Neben dem Brand ist es besonders der Tod, genauer gesagt:
Cln Toter, der im zweiten Gesicht geschaut wird. W. Stolzenbach
Schildert das in seinem genannten Buch an einer Begebenheit aus

r'em Jahre 1806: ,Kraus (damals bekannter Landschaftsmaler in
Weimar) schittelte Falk die Hand und wollte davon. Falk aber

b’elt seine Hand krampfhaft fest, nur einen Augenblick, ehe er
s’e fahren lieR. Denn er sah plétzlich, wie sich das jugendliche

s' A. Argeiander. a.a.0., S. 47 ff
K. Schmeing. Das zweite Gesicht, S. 26 ff

4E]:rief an W. Korte. Erziehungsschriften. S. 142: vgl. auch R. Falk.
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Greisenantlitz verwandelte, es wurde zur Totenmaske mit ge-
schlossenen Augen, Uber die Stirn hin zogen sich blutige Strie-
men.“9 Als dann Falk erfuhr, da der Maler gestorben sei, war
die erste Frage des Dichters, ob auf der Stirn des toten Freun-
des blutige Striemen sichtbar waren9L

Noch klarer als diese von Stolzenbach geschilderte Begeben-
heit ist das Material, das in Falks ,,Geheimen Tagebuch* zu fin-
den ist. Dieses erhélt dadurch eine besondere Bedeutung, als es
— soweit wir sehen — eines der ganz seltenen Tagebiicher eines
Vorschauers ist. Der Wert der tbrigen mundlich Gberlieferten
zweiten Gesichte wird, wie auch zur Bonsen und Karl Schmeing
gelegentlich mit Recht betonen, dadurch gemindert, daf’ erst hin-
terher, also ex eventu, die Feststellung getroffen wird, diesen
oder jenen Unglucksfall habe ein Vorschauer im voraus gesehen
und damit zu Recht prophezeit. Dabei verweben sich dann —
zumeist natirlich vollig unbewuBt — das, was das zweite Gesicht
ursprunglich zeigte mit der Umbildung der Schau auf Grund der
spater cingetretenen Ereignisse. Diese gegenseitige Durchdrin-
gung und die Interpretation der ,,Ankindigung” entsprechend
der spateren Fakten ist so intensiv, da man nachtraglich weder
beides genau trennen noch die urspringliche Vorschau rekonstru-
ieren kann. Man hat von den Traumen gesagt, sie seien ,wie
Schwémme, die sich erst nachtraglich mit Erlebnisstiicken vollzu-
saugen suchen“92. ,Solche Tribungen und Verfalschungen des
Gedéchtnisses sind sehr haufig.“93 Von den Vorgesichten gilt das
gleiche. Wenn sie erst dann fixiert werden, wenn die ,,vorher-
gesehenen” Unglicksfélle eingetreten sind, ist es so gut wie un-
moglich, die zweiten Gesichte in ihrer urspringlichen Form her-
auszuschélen. Das Geheime Tagebuch von Falk enthélt die Ein-
tragungen eines Vorschauers zumeist am Tage der Wahrnehmung
selbst, so daR eine Korrektur vom bereits eingetretenen Ungliicks-
fall her nicht vollzogen wird. Hochstens finden wir am Rande

00 W. Stoltzenbach, Ein Mann trat in den RiR, S. 37

01 Diese von Stoltzenbach erwdhnte Begebenheit haben wir weder in
dem Geheimen Tagebuch noch in anderen zeitgendssischen Werken ver-
zeichnet gefunden.

92 R. Baerwald, Die intellektuellen Phanomene, 1925, S. 295

93 M. Dessoir, Vom Jenseits der Seele, 19193, S. 125; die Probleme des
d~ja-vue und der fausse reconnaissance stehen damit in engem Zusam'
menhang.
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seiner Hefte einige knappe Hinweise spateren Datums und als
solche deutlich erkenntlich, durch die er hinterher seine Meinung
kundtut.

Nachdem ihm und seiner Frau im September und Oktober
1813 vier ihrer Kinder gestorben waren94, hatte er funf Jahre
spéter im Herbst 1818 die dunkle und bedriickende Ahnung, daf3
ihm ein neuer schwerer Schicksalsschlag bevorstiinde. Er horte
«gleichsam eine innere Stimme, welche ihm anzeigte, dal3 ihm
Und den Seinen noch vor Ostern kiinftigen Jahres Unheil be-

verstehe“%. Zum zweiten Gesicht oder manchmal auch an dessen
Stelle tritt das an sich seltenere Vorhoreri. Wir meinen, dal} dies

Phanomen wohl mitunter mit den bereits erwéhnten Synésthe-
Slen Zusammenhéngen kann, jedoch nicht allein damit zu erkl&-
rcn ist. Gerade in den Fallen, wo lediglich eine Stimme gehort.
Jedoch kein Bild gesehen wird, ist es besonders deutlich, daR man
damit nicht auskommt, wenn man lediglich auf die Mitempfin-
dungen verweist. Es durfte wohl richtiger sein zu bedenken, dal
diese eigentimliche Art des Horens, die man als Vorhoren be-
zeichnet, schon an sich eidetische Zlge tragt. Anstelle des An-
schauungsbildes tritt eine gehdrte und einfach unlberhorbare
Stimme.

Das durch eine dunkle Stimme bis zu einem bestimmten Ter-
riiin angekindigte Unheil bedrickte Falk so sehr, dal3 er es nicht
Wagte, seiner Familie etwas davon mitzuteilen; vermutlich wollte
er die Seinen nicht schon im voraus in Unruhe versetzen. Als
daher am 18. September 1818 Professor Zeune, der Direktor der
Blindenanstalt in Berlin, in Weimar weilte, teilte er diesem seine
Vorahnungen mit. und sogleich wurde beschlossen, das Gehorte
In einem lateinischen Protokoll schriftlich festzuhalten, das von
Professor Zeune und zwei alteren Zdglingen unterzeichnet wur-
de. Die lateinische Sprache wurde wahrscheinlich deshalb ange-
wandt, damit die Familie Falks den Inhalt nicht erfahren konnte.

Bezeichnend fur ihn ist es nun, daB das Protokoll nicht mit
der Feststellung des Gehdrten schlieft, sondern dal? der fromme
Wunsch — richtiger gesagt: das Gebet — hinzugefiigt wurde:

«Gott mége gnadig alles Unheil abwenden“90. Nie beugte er sich

94 Vgl. dazu: ,,Klage um meine vier, in den Monaten September und
Oktober des Kriegsjahres 1813 mir durch den Tod entrissenen Kinder®.
85 R. Falk. S. 92 % ebenda
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in fatalistischer Weise dem Geschauten oder Gehorten, nie ver-
zagte er resignierend angesichts der diisteren Prophezeiung, die
ihm in seinen Trdumen und zweiten Gesichten entgegentraten.
Vielmehr baumte er sich stets gegen sie auf. Seine Tochter Ro-
salie versicherte, ,.er kdmpfte mit der ganzen Kraft des Ver-
standes gegen solch dunkle Gefuhle*97. Wir meinen, es wadre
richtiger zu sagen, dall er mit der ganzen Kraft des Glaubens
gegen die unheilvollen Vorahnungen stritt. Und doch blieben die
schweren, triben Gedanken wie eine Gewitterwolke im Hinter-
grund seiner Seele stehen.

Kurz vor Ostern 1819 mufite er nun nach Jena reisen, wo sich
ein Zweigverein der ,,Gesellschaft der Freunde in Not* gebildet
hatte. Er hatte seine Familie in Weimar voéllig gesund verlas-
sen, aber je mehr es auf Ostern zuging, jenem Zeitpunkt, den
ihm die Stimme angekiindigt hatte, desto starker bedriickten ihn
dustere Ahnungen. ,Ich konnte in Jena nicht froh werden. Wére
doch Ostern vorbei. So liel sich die ahnungsvolle Stimme in
meinem Innern vernehmen.“% Mit dunklen Befuirchtungen und
Angsten im Herzen brachte er die Tage in Jena zu und hatte
in der Nacht vom 17. zum 18. Marz einen ,,gar lieblichen Traum*,
»ES trdumte mir ndmlich ganz hell, und das zu mehreren Malen,
ich séhe eine silberne Kugel von der Erde zum Himmel auf-
steigen, etwas Figurliches l6ste sich von ihr ab. Ein zartes, Uber-
irdisches Wesen fa3te mich bei der Hand, lieR mich aber wieder
los und schwebte fort. Ich suchte ihre Statte und fand sie nicht.“99

DaR er trotz aller Depressionen, unter denen er in Jena litt,
einen ,liebreichen” Traum hatte, ist an sich nicht erstaunlich,
wissen wir doch aus Erfahrung, dall Menschen gerade in not-
vollen Zeiten die angenehmsten und slResten Traume haben.
So trdumten viele, die in der Gefangenschaft hungern mufiten,
von Uppigen Mahlzeiten. Ein dhnlicher Kontrast zur Lebenswirk-
lichkeit Falks ist auch darin zu erblicken, daf® er gerade in die-
ser Zeit, da er von dunklen Befiirchtungen gepeinigt war, von
einem engelhaften Wesen bei der Hand genommen wurde. Die
Worte ,trdumte mir hell* kann man vielleicht auf den Inhalt
des Geschauten, auf die Lichtfiille des Traumes beziehen. Wenn
man an die silberne Kugel denkt, die von der Erde zum Him-

97 R. Falk. S. 92 f 9% Geh. Tgb. I. 41 f FuRnote
99 ebenda
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Irel, der womdglich dunkel war, aufstieg, so drangt sich einem
die Vermutung auf, ob wir hier nicht eine Aura-Erscheinung vor
uns haben, also einen Lichtkranz, der den geschauten Gegenstand,
das ,,Figurliche®, wie einen Nimbus umgibt.

Am Morgen des 18. Marz wollte Falk, wie er es oft zu tun
pflegte, diesen seltsamen und inhaltlich schwer zu deutenden
draum niederschreiben, da wurde ihm ein Eilbrief seiner Frau
Uberreicht, der &lteste Sohn Eduard waére ernstlich erkrankt, der
Vater mdge sogleich zuriickkehren. Dieser ,,wuBte sofort, welches
Opfer ihm Gott abfordern wirde“100. Er eilte sogleich nach Wei-
mar und fand den neunzehnjdhrigen Jingling an Blatterrose
und Gehirnhautentziindung erkrankt. Am 20. Marz starb Eduard.
Oer gramgebeugte Vater, der nun schon sein funftes Kind be-
erdigen muBte, erfuhr, dal die dunkle Stimme, die seiner Fa-
milie ,,noch vor Ostern“ einen schweren Schicksalsschlag prophe-
Zeite, recht behalten hatte.

Noch deutlicher als die Vorahnung von Eduards Tod ist das
ZWeite Gesicht, das er 1819 hatte. Bei dieser Vorschau finden
Wir viele Merkmale, die fur das zweite Gesicht typisch und cha-
rakteristisch sind. Damals, 1819, wohnte die Familie Falk noch
In der alten Wohnung am Marktplatz in Weimar. Da ,,sah ich®
So berichtet er, ,.eines Abends um 7 Uhr plétzlich im Widerschein
eines polierten Fortepianos eine Erscheinung vor meinen Augen,
die mich erschreckte. Es war, wiewohl im Kleinen, ein Parade-
Oett, in schoner Beleuchtung mit einer Reihe von Gueridons
(Leuchtern) umstellt, von unten aus war alles aufs schonste ge-
faltet und gepufft, wie es bei jugendlichen Leichen zu sein pflegt.
Nur den Kopf der Leiche konnte ich nicht entdecken. Was hat
dies zu bedeuten? fragte ich mich, — denn alles dies geschah,
Wie wohl bei Lichteranziinden, dennoch von meiner Seite bei vol-
lig offenen Augen. Es ist deine Tochter! erhielt ich zur Ant-
wort und schauderte.*“101

Um zu erklaren, wie es zu dieser ganz eigentimlichen Schau
gekommen sein mag, wollen wir uns daran erinnern, dafl Jo-
hannes Falk bereits fiinf seiner Kinder beerdigen mufte, als
letztes seinen neunzehnjahrigen Sohn Eduard im gleichen Jahre,
da er dieses Gesicht hat. Bekanntlich prégen sich Beerdigungen
Sehr stark in das Gemut der Leidtragenden ein, ebenso all das.

109 R. Falk. S. 94 101 Geh. Tgb. 1I. 33 f
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was hinzugehort, der feierlich aufgebaute Sarg mit den dazu-
gehoérenden Lichtern und Krénzen, dem eigentimlichen Leichen-
geruch, den amtierenden Personen usw. Das vergi3t man so bald
nicht, und auch Falk mit seiner empfindsamen Seele mag dies
alles durch den Tod seiner Kinder immer wieder ins Gedéchtnis
getreten sein. Dies allein wird jedoch kaum hinlénglich erkléren,
wie dies visiondre Erlebnis entstanden sein mag. Wir werden
sicherlich dadurch weiterkommen, wenn wir diese Schau nicht als
Ganzes betrachten und beurteilen, sondern die einzelnen Ele-
mente dieses Erlebnisses fur sich nehmen und kritisch betrachten.
Die Vorschau tritt zumeist, wie bereits erwéhnt, in der D&m-
merung auf, die Erscheinungen werden so gut wie stets vor einem
grauen Hintergrund sichtbar, hier vor dem Hintergrund des
dunklen, polierten Klaviers. Der Vorschauer selbst ist bei vollig
wachem Bewuf3tsein, nicht in einem trance- oder rauschartigen
Zustand; Falk betonte, dal3 er vollig wach war und die Augen
offen hatte. Die Erscheinung tritt pl6tzlich auf; vollig unerwartet
kiindigt sich das Unheilvolle an. Den Kopf des toten Kindes im
offenen Sarg kann er nicht erkennen. Auch sonst pflegen die
Vorschauer das Gesicht des Toten nur selten zu erblicken. Aus
den Gesichtern der Leidtragenden ziehen sie dann den Schiuf,
wer verstorben sein mag. Diese jedoch fehlen hier und so fragte
Falk, wer dies tote Kind sei; er erhielt die vollig unerwartete
Antwort: deine Tochter. Der Name Angelika wird Ubrigens nicht
genannt, es hétte auch eine andere seiner Téchter gemeint sein
kdénnen.

Falk beginnt die Eintragung dieses Erlebnisses in sein ,,Gehei-
mes Tagebuch®, dem er selbst den Untertitel ,,Mein Leben vor
Gott" gab, mit der feierlichen Versicherung, dal er alles ,vor
Gott und den Menschen mit dem heiligsten Eide bekraftigen”
kénnel02. Urspringlich hatte er, so fligte er noch hinzu, die Ab-
sicht gehabt, dies zweite Gesicht sofort aufzuzeichnen, um es so-
mit fur die Zukunft festzuhalten, wie er es sonst bei seinen man-
nigfaltigen Erlebnissen getan und auch die Vorahnung des Todes
von Eduard in einem Protokoll festgehalten hatte. Ein'freund
jedoch warnte ihn davor, man dirfe ,solche Eingriffe in das Gei-
sterreich nicht tun, am wenigsten solche Ahnungen nicht nieder-
schreiben.“103 Man verschaffe, so meinte der Freund aus einer

102 Geh. Tgb. 11, 33 Geh. Tgb. 11, 34
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fast magisch zu nennenden Furcht heraus, gerade durch die beab-
sichtigte Fixierung, das hei3t durch die schriftliche Nennung des
bevorstehenden Unheils, den unsichtbaren Mé&chten, den guten und
den bbsen Geistern, Raum fir ihre Wirksamkeit. Auch erinnerte

er sich eines Verses Friedrich Schillers: ,,Leicht aufzuritzen ist das
d'uch der Geister”. So entschloB er sich diesmal ausnahmsweise,

das ihn so stark erregende Gesicht nicht aufzuzeichnen.

Als man nun vom Marktplatz zu Weimar nach dem Lutherhof
Ubersiedelte und dem Vater gesagt wurde, man habe die kranke
Angelika in das neue Heim hineintragen mdissen, ,,befiel ihn wie-
der eine dumpfe Ahnung und Erinnerung“ an die beédngstigende
Schau. Als dann schlieBlich im Mai 1821 Angelika immer kranker
‘vurde und nachts oft stéhnte, stand das schreckhafte Gesicht, das
er vor zwei Jahren geschaut hatte, wieder vor seinen Augen.
Am 21. Mai ist Angelika als sechstes Kind der hart gepriiften
Eltern gestorben.

Hier ist noch eine weitere Erscheinungsform des zweiten Ge-
sichts einzutragen, welcher neben der des Brandes und des Todes

eine ganz eigentimliche Bedeutung zukommt. Es ist dies das
Phédnomen des Doppelgdngersi0d, und zwar in der speziellen
I’orm, daB der betreffende Mensch sich selbst im Anschauungs-

J04 Von der Erscheinung eines Doppelgéangers ist die eines Wieder-
gangers zu unterscheiden. Von diesem, der plattdeutsch auch als ,,Gon-
gee” bezeidinet wird, ist die Rede, wenn ein bereits Verstorbener sich
den Lebenden zeigt und diese gegebenenfalls auf ein Versaumnis oder
eine Sdmld hinweist. Dall dahinter ganz primitive religiése Vorstellun-
gen stehen, braucht nicht besonders hervorgehoben zu werden. Karl
i dimeing spricht in seinem Buch ,Das zweite Gesicht in Niederdeutsch-
land* S. 153 ff die einleuchtende Vermutung aus, daR diejenigen Per-
sonen, die einen Gonger erblicken, eidetisch veranlagt sind. Da J. Falk
e*n derartiges Erlebnis nidit gehabt hat, brauchen wir hierauf nicht
géher einzugehen. Anders als die Erscheinung eines Wiedergangers ist

ie eines Doppelgéngers, denn bei einem derartigen Erlebnis ist die ge-
baute Person noch am Leben. Vgl. A. Schopenhauer, Versuch (ber das
"eistersehen und was damit zusammenhéngt, Parerga und Paralipo-
~ena, Sdmtliche Werke, Bd. 4, Reclam Ausgabe, S. 330 f; L. Straker-
Jahn, Aberglauben und Sagen aus dem Herzogtum Oldenburg, 2. Auf].,

v. K. Willoh, 1909, S. 195 ff; A. Wuttke, Der deutsche Volksaber-
RBlaube der Gegenwart, 19254, S. 226; E. Mattiesen, Das personliche Uber-
*eben des Todes, 3 Bde, 1936 ff; L. Rosenberger. Geisterseher, 1952;
religionsgeschichtliches Material findet sich auch bei A. Lehmann, Aber-
glaube und Zauberei, dt. Ubersetzung von Petersen, 1898, S. 67 ff, und
bei Ernesto Bozzano, Ubersinnliche Erscheinungen bei Naturvélkern, 1948
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bild vor sich sieht. Dall man sein eigenes Ich im Traum erblickt,
ist an und fir sich nichts Absonderliches, dergleichen Erlebnisse
sind nicht selten, wie man schon bei eigener Traumbeobachtung
feststellen kann. Auch Falk erblickte sein eigenes Ich des &fteren
im Traum, es mag an den im |. Kapitel zitierten Himmelstraum
erinnert werden, in welchem ihm nach unserer Auffassung der
Sinn der drei Epochen seines Lebens gezeigt wurde. Auch in dem
Traum vom reichen Mann und in jenem, in welchem er mit
Schlangen kampfte, erblickte er sein eigenes Ich. Unter der Er-
scheinung eines Doppelgangers versteht man jedoch nicht der-
artige fraumerlebnisse, vielmehr gehort hinzu, da der Schau-
ende sich im wachen Zustande befindet105. In diesem Zusammen-
hang mag daran erinnert werden, dal} Goethe, wie bereits oben
zitiert, in ,,Dichtung und Wahrheit* davon berichtet, wie er nach
dem Abschied von Friederike auf dem Wege von Sesenheim nach
Drusenheim seinem Doppelganger begegnete, der ihm in einer
bestimmten Kleidung entgegengeritten kam. Von dem norwegi-
schen Komponisten Odd Griiner-Hegge berichtet 0. Krohl106, dal
er sogar im Stande war, das Bild seines zweiten Ichs willkirlich
hervorzubringen, also sich selbst z. B. auf der StraBe in leibhaf-
tiger Gestalt entgegenkommend zu sehen.

Bei Leuten, die ihren Doppelganger erblicken, handelt es sich
offenbar um Eidetiker vom basedoiden Typus, da der Doppel-
ganger zumeist in der Bewegung erfalt wird. Ferner ist dies An-
schauungsbild der Vorstellung nahe, da kein konkreter Anhalts-
punkt, der auf ein nachbildnahes Anschauungsbild hinweisen
konnte, vorliegt. Schliellich héngt diese eigentimliche Schau des
eigenen Ichs, wie wir meinen, mit dem Problem der Personlich-
keitsspaltung oder Bewuf3tseinsspaltung zusammen, das in der
modernen Psychologie, z. B. Janet und Kretschmer, um nur einige
Namen zu nennen, viel erdrtert wird. Soweit das Bild der leib-
lichen Erscheinung Falks, das seine Tochter von ihm ent-
wirftl07, beurteilt weiden kann, neigt er dem leptosomen Typus
zu, wére also als schizoid bzw. schizothym anzusprechenl08. Dies

ni, Kj-oR rechnet diese Autoskopien zu den Wachtraumen, vgl. O. Kroh.
Subjektive Anschauungsbilder, S. 139 f; wir halten es aber fiir richtiger,
von einem normal wachen Zustande zu sprechen; einige Erscheinungen
von Doppelgédngern werden sogar im Uberwachen Zustande erblickt.

108 0. Kroh. a.a.O.. S. 140 R. Falk, S. 76

1B E. Kretschmer. Koérperbau und Charakter, 13. u. 14. Aull., 1940
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verknipft sich nun bei ihm mit der eigentimlich visiondren Ver-
anlagung des Eidetikers zu dem Phanomen des Doppelgéngers.

Unbewul3t héngt diese Erscheinung bei Falk mit der Vorstel-
lung des besseren Ichs zusammen, wie aus seiner Schilderung
hervorgeht: ,,.Den 13. Februar (erg. 1819) in der Nacht vom Frei-
tag zum Sonnabend trdumte ich, als séhe ich mich in einem Spie-
gel und erkannte mich ganz verjungt. Es waren Ziige, von denen
ich mich wohl erinnerte, daf} ich sie einst besessen hatte, die mir
aber ganzlich entfallen waren.“109 DaR er dies Phanomen als
Traum schildert, braucht uns wohl nicht zu hindern, es dem zwei-
ten Gesicht zuzuzahlen, da Falk selbst, wie bereits haufig festge-
stellt, den Unterschied zwischen Erlebnissen in wachem und un-
terwachem Zustand tberhaupt nicht kennt.

In diesem Zusammenhang erinnern wir uns an das erwahnte
zweite Gesicht bei Goethe. Auch dabei handelt es sich um das
Phanomen des Doppelgangers, nur mit dem Unterschiede, dafl
bei Goethe ein zukiinftiges, bei Falk hingegen ein vergangenes
Ich erscheint. Insofern steht die Erscheinung bei Goethe als Vor-
schau dem zweiten Gesicht néher als bei Falk. Goethe schildert
tbrigens seine Erscheinung des Doppelgangers bei dem Abschied
von Friederike ebenfalls als einen Traum, jedoch lassen der gan-
ze Bericht und besonders die Worte ,,Sobald ich mich aus diesem
Traum aufschittelte, war die Gestalt ganz hinweg®, erkennen,
dal3 von einem eigentlichen Traum nicht gesprochen werden kann.
Auch meinen wir weder bei Goethe noch bei Falk, von einem
Wachtraum im eigentlichen Sinne des Wortes reden zu missen.
Wenn beide Dichter ihre Erscheinungen so bezeichnet haben, so
'vollen sie wohl zunéchst den Fremdheitscharakter ihres Erlebnis-
ses ausdriicken, und gerade dieser ist einer der Wesenszlige der
eidetischen Erscheinungen uberhaupt.

Im allgemeinen ist noch zu sagen, daR das Phanomen des Dop-
pelgéngers sich aus den sonstigen Erscheinungsformen des zwei-
ten Gesichts dadurch hervorhebt, da ihm der unheilvolle Zug
fehlt. FUr Goethe bedeutete es, wie er selbst bemerkt, einen ge-
wissen Trost und eine gewisse Beruhigung. Falk erwahnte seine
Empfindungen bei dieser Erscheinung vom 13. Februar 1819 nicht;
da er aber sonst der Schilderung seines zweiten Gesichts immer
seine dusteren Ahnungen und Empfindungen hinzufiigte und

no Geh. Tgb. I. 32
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diese hier fehlen, kann wohl angenommen werden, dal3 diese Er-
scheinung — oder, wie er sagt, dieser Traum — fir ihn nichts
Bedriickendes hatte. Er sah lediglich sein Gesicht und wunderte
sich Uber die verjingten Zige.

VII.

Die wichtigste Frage fur das Leben und damit das ,,Schicksal
eines Menschen ist nicht, ob ihm diese Vorschauen oder &hnliche
Gesichter zu Teil werden, noch wie die Entstehung dieser Gesichte
zu erklaren ist, wir meinen vielmehr — und damit gehen wir be-
wullt einen Schritt Gber die Problemstellung der eidetischen For-
schung hinaus —, dal} es entscheidend ist, wie sich der Mensch zu
diesen Vorschauen verhdlt, ob er resigniert, in fatalistische Angst
oder panischen Schrecken verféllt, oder ob er mit der Kraft des
Glaubens dagegen ankampft. Johannes Falk ergriff mit Mut und
Entschlossenheit den Schild des Glaubens: ,,Héllisches Blendwerk,
ich will nichts von dir wissen! Was hilft es, den Tod eines gelieb-
ten Kindes voraus zu melden, wenn du ihn nicht abwenden, oder
wenn du nicht dem gepref3ten Vaterherzen Mittel an die Hand
geben kannst, wodurch ich es selbst imstande bin“ (erg. den Tod
abzuwehren)110. Sodann wandte er sich im Gebet zu Gott.

Falk selbst hatte zu seinen Trdumen wie zu seinem zweiten Ge-
sicht ein ganz eigentumliches VVerhdltnis. Er sah in ihnen fast stets
Voraussagen kunftiger Unglucksfalle. Deshalb zeichnete er sie
auf und liel3 sie gelegentlich protokollartig beglaubigen, noch be-
vor das drohende, unheilvolle Ereignis eingetreten war. Wenn
man das Gesamtwerk Falks Uberblickt und besonders dieTagebuch-
aufzeichnungen seiner letzten Lebensjahre auf sich wirken IaRt, so
steht man sehr stark unter dem Eindruck, daf} sich bei ihm der
Glaube an die Gultigkeit der geschauten und erlebten Voraus-
sagen mit zunehmendem Alter verfestigte. Trotzdem unterwarf
er sich nicht den Zukunftsdeutungen, er gab sich dem zweiten Ge-
sicht nicht fatalistisch hin. Bevor das bittere Ereignis Wirklichkeit
wurde, machte sich auch bei ihm — wie bei so manchen anderen
Vorschauern in gleicher Weise — eine gewisse, mitunter sich stei-
gernde Unruhe bemerkbar. Der Glaube war es nun, der dieser
Unruhe die Richtung gab und dem Dichter eine doppelte Kraft
verlieh, sich nicht zu beugen.

110 Geh. Tgb. 11, 34
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Zunachst kampfte er gegen das zweite Gesicht. Am liebsten
mochte er vor diesen Vorschauen die Augen verschlieRen, kann es
aber nichtl1l. So lehnte er sich trotzig gegen die Gesichte auf, be-
drohte sie geradezu mit der Faust und rief ihnen zu: ,,Héllisches
Blendwerk, ich will von dir nichts wissen.” Die ganze ihm durch
seine Schau aufgezwungene Zukunftserwartung war ihm letztlich
ein Greuel: ,,Was soll mir diese leidige, verfluchte Zeichendeu-
terei 1“H2 Doch er machte die Erfahrung, daR dieser ,verfluchte”
Geist, der durch das zweite Gesicht zu ihm sprach, starker war als
er selbst, und so fuhr er fort: ,,Geist, wer du auch sein magst, du
Weit mehr als ich und bist doch ohnmachtig, wenn du nicht han-
deln kannst. Ich will nichts von dir wissen! — Nun betete und
schrie ich im vollen Vertrauen zu Gott.“113 Immer wieder suchte
er Zuflucht im Gebet. Wie erinnerlich, schlo auch das Protokoll,
das er Uber seine unheimliche Ahnung vom Tode seines Sohnes
Eduard anfertigte, mit dem gléubigen Stof3seufzer: ,,Gott mdge
gnadig alles Unheil abwenden.“114

Am liebsten betete er drauBen in der freien Naturlls. Gerade
Wenn ihn Leid und Schmerz Gberwaéltigten, floh er geradezu in die
stille Umgebung Weimars: ,,Ich bin ausgeritten, um auf den Ber-
gen und an den Flissen mich auszuweinen und wieder freudig
beten zu lernen, was ich an dem Sterbebett meines geliebten Edu-
ards verlernt hatte.“116 ,,Nicht bete ich zu euch, ihr stolzen Berge,
so hoch in Wolken erhaben ihr meinen bldden Augen erscheinen
moget. Nicht rufe ich zu euch, ihr tauben Sturmwinde, oder ver-
lange Beistand von euch, ihr Flisse, und von dir, du ungetimes
Meer! Ich bin ein Kind, ich schreie zu Gott.“117 ,,Gott, Gott Va-
ter! Habe ich dich endlich gefunden? Ruh ich endlich, nachdem
ich Berge, Flisse, Meer . . . (hier bricht der Satz ab, Falk féhrt
fort:) Ewige Liebe, weinendes Mutterherz Gottes, Jesus Christus,
zu dir schrei ich aus tiefster Angst meines Herzens. Ich bitte dich,
mein Herr und Gott, mein Gott und Herr, in Schanden laf? mich
nimmermehr.“118

11 T. Reis, S. 104 112 Geh. Tgb. 11, 34

113 ebenda 114 R. Falk, S. 92

115 Geh. Tgb. I, 13; ebenso R. Falk. S. 80

110 Geh. Tgb. I. 43 117 Geh. Tgb. I, 53 f

118 Geh. Tgb. 1. 54. Die letzten Worte stammen aus dem l.VVers des
Chorals von Martin Schalling ,,Herzlich lieb hab ich dich, o Herr“. Vor
der von Falk zitierten SchluBzeile stehen jene Worte, an die Falk ge-
rade damals sicherlich auch dachte, ohne es direkt auszusprechen:
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Wie sehr er durch diese Gebete draufien in der freien Natur
Kraft und Trost empfing, mag schlieflich noch eine weitere Be-
merkung aus seinem ,,Geheimen Tagebuch* zeigen, die er zu
einem Gebet, welches hier jedoch nicht wiedergegeben werden
soll, hinzufigte: ,,Heilger Geist, der du mir dieses Trostgebet un-
ter diesem schoénen, blauen und gestirnten Himmel eingabest, du
siehst die Berge von schweren Sorgen, die ich aus eigenen Kréaf-
ten nicht tbersteigen kann, wie sie sich vor mir auftirmen. Reich
mir deine Gnadenhand und fiihre mich, sei mein Licht und er-
leuchte mich, weil ich von Natur blind und den rechten Weg zu
finden unféhig bin, ich wandle auf einem unruhigen Meer, aber
ich glaube, lieber Herr! Hilf meinem Unglauben!“119 So sehr er
durch seine eidetische Anlage Verwandtschaft mit Goethe besitzt,
so ist er doch von dessen pantheistischer Auffassung der Natur
weit entfernt. Man kann also nicht sagen, dal eidetische Anlage
und Pantheismus notwendig miteinander Zusammenhangen.

Uber Falks Stellung zu seinem zweiten Gesicht ist also im gan-
zen zu sagen, dal er damit innerlich nicht fertig wurde. VVon Na-
tur aus zur Schau veranlagt, unterlag er in seinen Vorschauen
ihrem Zwang. Aber so natUrlich diese Anlage ist, so wulite er
doch nicht, ob sie von Gott stammten. Es war ihm oft eine Frage,
ob sie vielleicht den EinfluR d&monischer Méchte bedeuteten. Im-
mer wieder versuchte er sich von diesen Erscheinungen innerlich
frei zu machen. Wenn diese Gesichte also wie ein VVerhéngnis auf
ihm lasteten und er sich ihnen nicht entziehen konnte, sie viel-
mehr schauen mufRite, so kdmpfte er doch um ihre Deutung, oder
richtiger gesagt, gegen ihre Deutung.

Und wenn mir gleich mein Herz zerbridit,
. so bist du doch mein’ Zuversicht,

mein Teil und meines Herzens Trost,

der mich durch sein Blut hat erldst.

119 Geh. Tgb. I, 14. Diese Séatze lassen zunéchst einige Gedanken aus
dem Kirchenlied ,,0 Heiliger Geist kehr bei uns ein“ von Michael Schir-
mer anklingen und gehen dann Uber zu einem Bilde aus der Geschichte
vom sinkenden Petrus (Matth. 14). Die gleiche biblische Geschichte steht
auch hinter dem noch heute gesungenen Choral von Falk: ,Wie mit
grimmgem Unverstand Wellen sich bewegen®. Den obigen Sé&tzen aus
dem Geh. Tgb. entspricht der 2. Vers:

Wie vor unserm Angesicht Mond und Sterne schwinden!
Wenn des Schiffleins Ruder bricht, wo dann Rettung finden?
Keine Hilf als bei dem Herrn,

er ist unser Morgenstern:

Christ Kyrie, erschein uns auf der See.

100

Fest steht auch dies andere: diese Gesichte hatten flr ihn keine
lebensentscheidende Bedeutung. Sie boten ihm keinen Hinweis
fir das eigene Handeln. Den Lebensauftrag empfing er vielmehr
durch seine Visionen.

Seine eigene Stellungnahme zu seinem zweiten Gesicht wie zu
seinen Visionen ist keine zufallige, sondern fliel3t aus seiner gan-
zen Personlichkeit. Wir missen daher eine, wenn auch nur skiz-
zenhafte Darstellung seiner Persdnlichkeit und seines Charakters
emschieben, da nur eine solche zeigen kann, wie und warum er
auf seine Gesichte in verschiedener Weise reagiert hat.



IV. Kapitel

Falks Charakter

Die Problematik des Charakters Falks — Mut, Trotz und Gite
als hervorstechende Charaktereigenschaften —
Der innere Ausgleich

Bevor wir mit der Schilderung der Gesichte Falks fortfahren
und uns seinen Visionen zuwenden, soll ein kurzes Kapitel Uber
seinen Charakter eingeschoben werden, denn wir meinen, dald es
nicht nur darauf ankommen kann, die Erscheinungen, die ein
Mensch erblickt hat, zu schildern, vielmehr sind wir der Uberzeu-
gung, daR es entscheidend ist, in welcher Weise der Betreffende
zu seinen Erlebnissen Stellung nimmt. Inwieweit diese Stellung-
nahme einerseits zur Entstehung der Gesichte beitrdgt und ande-
rerseits deren Beurteilung und Wertung beeinfluf3t, sind Fragen,
die zum Teil an anderer Stelle erértert wurden und noch bespro-
chen werden sollen. Hier wollen wir vielmehr darauf eingehen,
dall diese Stellungnahme zu den Gesichten zu einem gewissen
Teil gepragt wird durch die Einstellung Giberhaupt, die ein Mensch
gegenuber seiner Umwelt und Innenwelt einnimmt. Damit stehen
wir vor einem charakterologischen Problem, und so missen wir
uns hier, wenn auch nur andeutungsweise, mit dem Charakter
Falks beschéftigen.

Doch liegt uns daran, gleich zu Beginn dieses Kapitels einem
bestimmten MiRverstdndnis entgegenzutreten: wenn Hb folgen-
den von verschiedenen psychologischen Typen, Temperamenten
und seelischen Einstellungen und Verhalten die Rede ist, so soll
damit nicht zum Ausdruck gebracht werden, da etwa nur ein
bestimmter charakterologischer Typus Gesichte erblicken koénnte.
Die Schau selbst ist nicht durch den Charakter, sondern durch die
eidetische Anlage bedingt, sie wird durch jenes innere Vermdégen
hervorgerufen, das wir mit J. Falk als die innere Schaukraft be-
zeichnen. Es mul} jedoch im Auge behalten werden, daB es die
gleiche Person ist, die sich in einer fir sie charakteristischen Weise
zur Um- und Innenwelt verhélt und die die innere Schaukraft be-
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sitzt. Diese Gesamtpersonlichkeit gilt es zu erfassen. Auch wird
deutlich werden, dal3 erst durch die innere Einstellung und Glau-
benshaltung Falks und vollends durch eine Berufungsvision sein
Charakter zum inneren Ausgleich gekommen ist.

I

Es ist sicherlich nicht ganz einfach, seinen Charakter darzustel-
len, weil seine plotzliche Wandlung vom Dichter und Schrift-
steller zum Vater der Waisen einen vélligen Bruch in seinem Le-
ben und seiner Persdnlichkeit zu bedeuten scheint. Die Frage be-
fallt einen unwillkdrlich: Wie a3t sich die bald stark sarkastische,
bald lyrisch seichte und vertraumte Schriftstellerei des jungen
Poeten mit der rein praktischen, also nach auBen gewandten Té&-
tigkeit des wahrhaften Volkserziehers vereinigen? Dieser radi-
kale Wandel im Leben Falks ist von vielen seiner Zeitgenossen
nicht verstanden und mitunter auch bdswillig ausgedeutet wor-
den. So lesen wir bei Perthes: ,Vielfach ward sein Gedanke
(erg.: die verwahrloste Jugend zu erziehen) verlacht und seine
Personlichkeit erweckte bei manchen Bedenken ... Er hatte in
verschiedenen Richtungen als Lyriker und Satiriker sich versucht,
und war als ein Symbol der sinkenden Literatur von bedeuten-
den Mannern oftmals bezeichnet. DaR nun dieser Mann zu die-
sem Unternehmen aus dem Gefuhl wahren inneren Berufes ge-
kommen sei, schien vielen unglaublich.“l Ein Freund schrieb sogar
1820 an Friedrich Perthes: ,Ich habe Falk so manche Rollen spie-
len, so oft sie wechseln sehen, daR sich mir unwillkirlich die
Ansicht aufdréangt, er spiele auch jetzt nur eine Rolle.“2 Diese
Satze geben nicht die Meinung von Friedrich Perthes wieder,
denn der Briefwechsel zwischen dem Schwiegersohn von Matthias
Claudius und Falk beweist, dal} er dessen padagogisches Bemiihen
Wohl zu wirdigen wufite. Jedoch zeigen die obigen Séatze, daR es
schon den Zeitgenossen Falks nicht leicht fiel, seinen Charakter
zu begreifen.

Geht man nun von der Typenlehre und analytischen Psycho-
logie von C. G. Jung aus, so ist Falk in den ersten zwei Dritteln
seines Lebens als introvertierter Mensch zu bezeichnen, wéhrend

1 Friedrich Perthes Leben. Nach dessen schriftlichen und mindlichen
Mitteilungen aufgezeichnet von Clemens Theodor Perthes, 3. Bd., 1855.
8. 227 f

2 a.a.0., S. 228
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er sich im letzten Abschnitt als extravertiert zeigt3. Bei dieser Be-
trachtung kdnnte man geradezu von einem Umschlagen der Ein-
stellungsweise sprechen. Jedoch wirde eine solche Darstellung
dem eigentlichen Charakter Falks nicht vollig gerecht.

Die analytische Psychologie Jungs ist nach seiner eigenen Kon-
zeption nicht so aufzufassen, als ob jeder Mensch entweder nur
die eine oder die andere Einstellungsweise besitzen wirde, viel-
mehr soll damit zum Ausdruck kommen, dal? der Mensch zwischen
zwei Welten steht, also eigentlich beide Einstellungsweisen be-
sitzt, dal er sich jedoch entsprechend seiner Anlage und den An-
forderungen des Lebens entweder mehr der einen oder anderen
Welt zuwendet. Insofern kann man dann von introvertiert und
extravertiert reden. Mit diesen beiden Begriffen sind also die ex-
tremen Félle gemeint, bei normalen Menschen besteht ein gesun-
des Mischungsverhaltnis von Innenlebigkeit und AuBenlebigkeit.

Dal trotzdem jeder Mensch entweder mehr introvertiert oder
extravertiert eingestellt ist, ist allerdings unverkennbar und zeigt
sich jedem, der die Augen dafir offen hélt, im praktischen Leben
unmittelbar. Wir glauben jedoch nicht, daR man den Charakter
J. Falks richtig in den Griff bekommt, wenn man ihn entweder
dem einen oder dem anderen ,, Typus“ Jungs zuordnet und den
anderen nur als latent oder verdeckt annimmt. Ebensowenig wird
man seiner Personlichkeit gerecht, wenn man von einem Umschla-
gen der introvertierten in die extravertierte Einstellung sprechen
wirde. Auch wenn man die Typologien anderer Psychologen wie
Spranger4, Kretschmer5 Jaensch oder Pfahler0 heranziehen wur-
de, so wiirde man nach unserer Ansicht bei J. Falk zu keinem letz-
ten Ergebnis gelangen. Bei dieser oder jener Beschreibung kame
man wohl kaum hinter das Geheimnis seiner ganz eigentimlichen
Personlichkeit, das gerade in ihrer Wandlung besteht. Eine rechte

3 Extravertiert und introvertiert sind bekanntlich fiir Jung keine Ty-
pusbezeichnungen, sondern sollen die beiden Einstellungsweisen des Men-
schen kennzeichnen. Auf die eigentliche Typenlehre Jungs, auf die vier
Archetypen, soll hier in dieser Skizze nidit eingegangen werden. C. G.
Jung, Psychologische Typen, 19505; ders., Uber psychische Energetik
und das Wesen der Tradume, 1948; ders., Die Beziehungen zwischen dem
Ich und dem Unbewuften, 1945; W. M. Kranefeld, Therapeutische Psy-
chologie, 1950s.

4 Eduard Spranger, Lebensformen, 19307

5 Ernst Kretschmer, a.a.O.

0 Pféhler, Der Mensch und seine Vergangenheit

104

Beschreibung mufBte nicht nur die Mdglichkeit einer solchen Le-
Renswende offen lassen, sondern, dariiber hinausgehend, die Not-
wendigkeit einer solchen Wandlung aufzeigen.

Auf das Geheimnis dieser Personlichkeit hat Goethe kurz nach
dessen Tode in einem Brief an Heinrich Doering vom 7. April
1826 hingcwiesen: ,,Sie haben, mein Wertester, die Absicht, die
Biographie unseres guten Falk zu schreiben7, und es sollte mir
angenehm sein beizutragen, daf} einem so vorziglichen Manne
ein wiirdiges Denkmal gesetzt werde. Das Unternehmen ist aber
nicht so leicht, und ich ersuche Sie, methodisch zu verfahren. Denn
Cr waére in drei Epochen zu schildern:

B als Schriftsteller,
als tatig in geféhrlichen Kriegsldufen eingreifend,

3- als Padagoge verwildeter Kinder und Unternehmer eines from-

men Institutes in diesem Sinne.
Sehr gern will ich beitragen, dall diese Arbeit gelinge und tue
daher folgenden Vorschlag. Schreiben Sie ein Schema, welches bei
der ganzen Arbeit zu Grunde gelegt werden kann, stellen Sie al-
les zusammen, was lhnen schon aus Offentlichen Papieren und
Bekanntmachungen zu Gebote steht . . . Das Hauptbemiihen muf}
darin liegen, durch Darstellung zu zeigen, wie das, was im Leben
eines solchen Mannes als wunderlich und problematisch erscheint,
Sich unter verschiedenen Umstanden aus seinem Charakter ent-
wickeln konnte.“8

Mit diesem Brief hat Goethe auf das Geheimnis des Charakters
Seines langjahrigen Freundes hingewiesen, die Losung jedoch
kaum angedeutet. Diese durfte darin bestehen, dafl der Charak-
ter fur die Entscheidungen, die der Mensch féllt, nur die eine
Seite darstellt, die andere aber das ist, was Goethe die verschie-
denen Umstande nennt. Man kann also die AuBerungen des Cha-
Akters am zutreffendsten als die Antworten bezeichnen, die in
konkreten Situationen, in d'r Begegnung mit den ,,Umstanden*
" die also als Fragen erscheinen — hervorgerufen und gegeben
Werden. Der Charakter kann also im Grunde, da wir ihn ja nur
'n seinen AuRerungen, also den Handlungen und Worten erfah-

7 Die von Heinrich Doering beabsichtigte Lebensbeschreibung Falks
ASchien in einem Sammelband, der auch Bilder anderer Persoénlichkeiten

Athalt, im Jahre 1840
Goethe, Briefe. Sophienausgabe 1907, Bd. 41, S. 272
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ren konnen, niemals als ein Ding an sich geschildert werden, son-
dern ist immer nur zugleich gegeniiber den konkreten Situationen
der Lebenswirklichkeit zu begreifen. Dabei enthillt sich auch am
klarsten das eigentliche telos der Personlichkeit. Zu diesen Um-
standen gehort Obrigens auch die Gemeinschaft, in der sich ein
Mensch bewegt oder in die er eintritt.

Gehen wir nun bei der Charakterschilderung Falks zundchst
von der &uB ren Erscheinung aus, wie sie uns seine Tochter schil-
dert: ,Ich sehe ihn noch vor mir, den edlen Vater, mit dem mil-
den Blick, mit dem vollen, weichen, glanzend hellbraunen Haar,
unter das sich, selbst bis zu seinem im 57. Jahre erfolgten Tode,
kein graues mischte. Er war von mittlerer GréRe, in der Jugend
hager und bleich, war er im méannlichen Alter stark geworden,
ohne korpulent zu sein; dichte Augenbrauen Uberschatteten seine
tiefblauen Augen; an die mehr breite als hohe runzellose Stirn
schloB sich eine Adlernase; die festgeschlossencn Lippen verrieten
Charakterstarke.“9 Diese sachlich vorgetragene Beschreibung der
&uReren Erscheinung wird erganzt durch eine mehr schwérmerisch
begeisterte Darstellung des unbekannten Verfassers der ,,Falki-
ana“, welcher mit dem Dichter vor dessen Wandlung jahrelang
verkehrtel0; Falk war damals ungefahr 40 Jahre alt: Er ,ist ein
schéner Mann. Sein schlanker Wuchs bei auRerst glicklichem Ver-
haltnis der einzelnen Teile gibt ihm etwas Imposantes, 18Rt ihn
hervorragen . . . Sein schwarzes Feuerauge blickt auf den Grund
der Seele, wie sein Geist leicht alle Gemiuter entziffert, die Ge-
wandtheit sich klar und bestimmt in ihm ausspricht. Leicht, be-
weglich, rollend, immer beobachtend, auffassend, verstehend, und
dabei von einer seltenen Festigkeit, durchdringend durch alle
Verschleierung und Masken, jede geheime Falte aufspirend, und
treffend wie sein Witz, sagt jedem gleich der erste Blick: du bist
durchschaut! Seine Stirn ist hoch und fallt fast perpendikulér
auf die Nase herab . . . Sein schwarzes Haar, das sich von den
Schléfen etwas aufwarts straubt, legt sich in einigen schonen Lok-
ken um die Shakespearische Stirne. Seine Augenbrauen sind buschig
und strdubend im Zusammenziehen; die Runzeln, wenn er die

0 R. Falk, S. 76

10 Die ,,Falkiana“ sind ohne Angabe einer Jahreszahl erschienen; S.43
erwéhnt der Verfasser, er habe Falk im Jahre 1811 besucht, hingegen
werden die Ereignisse von 1813 nidit erwahnt; das Buch wird also un-
gefahr 1812 erschienen sein.
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Stirne faltet, perpendikuldr und gebietend. Jovialitat mit schnell
‘'vechselndem Ernst sind die Hauptausspriiche seiner Gesichtsbil-
dung. Um den Mund und die lange rémische Nase machen sich
einige unverkennbare Ziige sarkastischen Witzes und jovialer fei-
ncr Ironie bemerkbar. Die Mimik ist scharf und bestimmt in sei-
nen Zigen und wechselt schnell wie die innern Bilder, die sie
deutlich ausspricht.“11

Il

Wenn wir nun nach dieser Schilderung seiner dulReren Erschei-
nung nach den Grundziigen seines Charakters fragen, so wollen
'vir entgegen einer nur naturalistischen Deutung auch Geistiges
nrit einbeziehen. Eine hervorstechende Eigenschaft seines Wesens
Ist zunachst sein Mut. Als die Franzosen am 26. August 1806 den
Buchhéndler Palm erschossen hatten, erlie Falk in seiner Zeit-
schrift ,Elysium und Tartarus“12*einen flammenden Aufruf, ob-
wohl die Franzosen in unmittelbarer Nahe Weimars standen und
die Entscheidungsschlacht schon fast mit Handen zu greifen war:
»Ein Wort noch, und vielleicht eins der letzten Worte, meine lie-
hen deutschen Mitburger. Denn leider erleben wir jetzt Zeiten in
Europa, wo das Wort flr ein Schwert gilt und die Wahrheit des
Schriftwortes: ,Wer das Schwert nimmt, der soll durchs Schwert
Urnkommen‘ nur noch vor kurzem eine neue und schreckhafte Be-
statigung erhielt. Aber trostet euch! Die Reformation und Luther
haben schon vormals uns Norddeutschen bewiesen, daR dies
Sprichwort sich ebensogut umkehren 1aBt, und dall man folglich
gleichem Recht sagen kann: ,Wer das Schwert nimmt, der soll
durchs Wort umkommen/ Ja, es scheint beinah, als ob diejenigen,
'velche jetzt so rasch und blutig mit dem Schwert gegen das Wort
aus der Scheide sind, so etwas befiirchten. Wenn ich hier vom
Worte spreche, so verstehe ich darunter nicht das Wort des ersten
besten Politikers vom Kaffeehaus, . . . sondern das ernste, be-

11 Falkiana, S. 6 f .

12 Diese Zeitschrift war zu Beginn des Jahres 1806 als ein vorwiegend
"terarisches und kunstlerisches Organ gegrindet, in welchem Falk und
seine Mitarbeiter, wie Wieland, Ludwig v. Knebel und andere, ihre Kri-
t’ken, Rezensionen und Aufsdtze verdffentlichten. Im Laufe der stirmi-
?dien Entwicklung des Jahres 1806 trat das politische Element in den
Vordergrund. Uber die urspriingliche Absicht der Zeitschrift orientieren
I‘'us die bisher nicht vollstandig verdffentlichten Briefe Falks an Ludwig
V' Knebel vom Januar und Februar dieses Jahres.
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dachtsame, heilige, zweck- und glutvolle Wort des deutschen
Patrioten, das von der Zeit abgefordert, aus der innigsten, tief-
sten, glaubensfestesten Uberzeugung einer bewegten Seele stammt
und hervorquillt, mit einem Wort, Gottes Wort, Luthers Wort.
O ihr edlen, deutschen wenigen Ménner, die ihr noch sprechen
konnt und sprechen wollt, wo es frommt, wo es Gott gebietet,
. solltet ihr feige werden und erbleichen vor Furcht und zagen
wie Weiber, jetzt, da Gefahren, Tod und Geféngnis euch im
Ricken und Antlitz bedrohen? . . . Ihr muRt die elenden Riick-
sichten eines kleinen selbstischen, burgerlichen Ich's vergessen
lernen.*“13
In einem Oktoberheft seiner Zeitschrift, also wenige Tage vor
der Schlacht bei Jena, liel3 er ein Gedicht abdrucken, das fir die
Franzosen mehr als eine Herausforderung war: ,,Frankreich zittre
den Posaunentdnen, Frankreich fiirchte den Vergeltungstag“l4.
Zu diesem an Tollkiihnheit grenzenden Mut tritt eine ganz
aufféallige Kurzentschlossenheit. Nachdem die Entscheidung bei
Jena gefallen war, zogen franzésische Soldaten in Weimar plin-
dernd von Haus zu Haus, wovon auch Johanna Schopenhauer
ihrem Sohn Arthur, dem spéateren Philosophen, mit Schrecken in
ihren Briefen berichtete. Niemand wagte es, sich den Soldaten
des Siegers cntgegenzustellen. Goethes Haus blieb zwar dank des
mutigen Auftretens von Christiane Vulpius verschont, aber im-
merhin drangen die Soldaten bis an die TUr seines Schlafzimmers
vor; eine Zeit lang dachte er daran, Sachsen zu verlassen und
nach Frankfurt Uberzusiedeln. Seine ndchsten Freunde, darunter
auch Charlotte von Stein und Heinrich Meyer, verloren alles in
diesen Tagen. Herders Witwe hatte wie manche andere im Schlof3
Zuflucht gefunden, inzwischen wurden die nachgelassenen Schrif-
ten ihres Mannes zerrissen, zerstreut und zum Teil vernichtetlb.
Ganz Weimar war starr vor Schreckenl6. Da trat gerade Falk,
der auf Grund seiner jungsten Schriftstellerei schwer kompromit-

13 Kriegstagebichlein, S. 219 ff; vgl. Auserl. Werke 11, 305 ff

” H. Schreiner, Der ,,Lump von Weimar“, Zeitwende, 1940. S. 190

15 R. Buchwald, Goethe und das deutsche Schicksal, 1948. S. 223; L-
Geiger, Aus Alt-Weimar. Mitteilungen von Zeitgenossen nebst Skizzen
und Ausfuhrungen, 1897. S. 98 ff: R. Reinbedc, Reiseplaudereien. 2.Bd..
1837, S. 28 ff; F. Hartung, Das GroRherzogtum Weimar unter der Re-
gierung Carl August. 1775—1828. 1923, S. 211 ff: F. von Miiller, Er-
innerungen aus den Kriegszeiten von 1806—1813, 1851

13 Erziehungsschriften, S. 168 f
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fiert war und den man deshalb in Weimar fur ein ,verlorenes
Haupt® hielt, den Franzosen entgegenl?, gebot ihrem Plindern
Einhalt und versprach ihnen zugleich, fir das Notwendigste zu
sorgen. Sofort erliel? er einen Aufruf an die Bevolkerung, Lebens-
rnittel, Wein, Verbandszeug und Stroh zu spenden. Goethe war
einer der ersten, der diesem Appell Folge leistetel8.

Verbunden mit dieser Entschlossenheit ist das zdhe Festhalten
Falks an dem, was er einmal als richtig erkannt hat. Als Goethe
kurz vor der Schlacht bei Jena das Verbot der Zeitschrift ,,Ely-
sium Tartarus“ beantragte, antwortete Falk: ,lch werde Gott
nicht verleugnen, und wenn der gallische Hahn zehnmal lauter
in meiner Nahe krdhen sollte.“19 Seine Tochter beurteilt ihren
Vater sicherlich richtig, wenn sie sagt: ,,Mein Vater aber war kein
bloRer Federheld, cr hatte das Herz, fir das, was er geschrieben,
einzustehen, sei es Irrtum oder Wahrheit, und dafir zu sterben,
Wenn cs sein muBte."20 Diese trotzige Entschlossenheit und das
Unbedingte Festhalten an dem, wovon er Uberzeugt war, bilden
einen Hauptzug seines Wesens. Diesen Trotz hatte er nicht nur
Wahrend der napoleonischen Kriege gezeigt, ebenso zah und ent-
schlossen fuhrte er spéater sein Erziehungswerk durch. Als er dann
nach den Freiheitskriegen sein Haus zu einem Heim fir verwahr-
loste Jugend umgestaltete, muf3te er viel Spott seitens der soge-
nannten guten Gesellschaft Weimars ernten, viele pflegten den
ehemaligen Dichter nur noch den ,,Narren von Weimar“ zu nen-
Uen. Doch unbeirrt setzte er seine Erziehungsarbeit fort.

Bei dieser Entschlossenheit wird auch ein weiterer Grundzug
seines Wesens deutlich, die Opferbereitschaft, die auf einer ge-
wissen Gleichgultigkeit gegeniiber seinem Leben, seinem Schick-
sal und seinem Ansehen vor den Menschen beruht. ,Es war noch
eine grofRe Gnade Gottes, dall er . . . mich als Charpie benutzte
Und in die offenen Wunden der Zeit legte. Da wird nun freilich
en ganzen Tag an mir gezupft und gerupft, . . . solange noch

e*n Faserchen an mir Ubrig ist.“21

17 R. Falk, S. 31 ff
18 Schultze, Falk und Goethe. S. 69

10 aa0., S 58f o .
20 Die gleiche mutige Haltung kommt bereits in einem Gedicht von

1787 m. d. Titel Der Mannertrotz“ zum Ausdruck, Auserl. Werke 1,211
2 Geh. Tgb. I, 49
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1.

Das Bild der Personlichkeit rundet sich, wenn man noch eine
fur Falk eigentimliche Mischung von Trotz und Gute hinzunimmt,
von denen jeder einzelne Charakterzug — der Trotz wie die Giite
— je nach den Umstanden und der jeweiligen Situation beson-
ders hervortritt; sie kdnnen sich aber auch beide in der konkre-
ten Situation vereinigen. Als die Regierung von Weimar die An-
weisung herausgab, dafl im ,,Lutherhof* Falks nur einheimische
Kinder aufgenommen werden dirfen, da nur flir sie der Staat
bezahlen wolle, fragte er: Sind die fremden Kinder nicht auch
der zitternde, hungernde und frierende Christus? Auch sie, so be-
tonte Falk trotzig, bedurfen der Hilfe, und so nahm er sie trotz
aller ministeriellen Erlasse auf22.

Dieser letztlich harmonische Ausgleich von Trotz und Gite hat-
te sich bei Falk erst allméhlich entwickelt. Solange sein Charak-
ter noch nicht ausgereift war, herrschte der Trotz vor, der sich
in seiner Schriftstellerei als Opposition gegen den Zeitgeist und
die herrschenden Ansichten, mitunter auch als bissiger Sarkasmus
&uRerte. Schon Schiller hat erkannt, daR diese einseitige Kulti-
vierung der Ironie nicht der wahren Natur des jungen Dichters
entsprach. Schiller hielt ihn ,.fir eine viel zu harmonische Natur,
um ein bloRer Satiriker zu sein; zu einem Satiriker gehére eine
Art permanenter Disharmonie, eine Art von Puckel“23.

Im ganzen gesehen war Falk charakterlich eine auf das Har-
monische angelegte Natur, und diese Harmonie hat er sich, wie
sein groRes Vorbild und Freund Goethe, erst allméhlich erkdmp-
fen mussen. Wir knlpfen an das vorher Gesagte an, indem wir
die Umsténde einschlieBlich der Gemeinschaft kurz betrachten, in
die sich Falk stellte. In Halle zédhlte er zu den Studenten, die
sich fUr die ldeale der franzésischen Revolution begeisterten und
deren Sehnsucht es war, nach Paris zu reisen, wo das ,,Herz der
Zeit" schlug24. In Weimar gehdrte er zundchst zum Kreis der Un-
zufriedenen, der sich um Herder gesammelt hatte; spater naherte

2 T. Reis, S. 58; Geh. Tgb. I, 15; Aufruf, S. 60 ff; Erziehungsschrif-
ten. S. 174 ff

23 F. Schiller, zit. nach E. Witte, Falk und Goethe, S. 20 f

"4 vgl. dazu auch seine Satyre, ,,.Die Uhus“ Vgl. auch den Brief an
den halleschen Kommilitonen Komopack vom 14. September 1795 (er-
wahnt bei Schultze, Falk und Goethe, S. 23). Der Brief beweist, dafl Falk
schon vor 1795 nach Paris reisen wollte.
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er sich Goethe, wodurch seine Anlage zur Harmonie gefordert
Wurde.

Dann aber trat die Wandlung ein, die sein Leben véllig ver-
&nderte: er falte es als seine Lebensaufgabe auf, fur die ver-
wahrloste Jugend zu sorgen, mit der er eine neue Gemeinschaft
grindete und deren Haupt er war. Hier fanden seine eigentlichen
Charaktereigenschaften erst das rechte Feld, sich zu entfalten:
Mut, Entschlossenheit, Tatigkeit und vor allem die Anlage zu
einer eigentimlichen Harmonie von Trotz und Gite. Der Trotz
2eigtc sich in der Durchfiihrung des fast abenteuerlichen Erzie-
hungsplanes an diesen Jugendlichen, der zunachst Uberall aut
grofiten Widerstand stie3; die Gute offenbarte sich in der Fr-
sorge flr seine Pfleglinge. Charakteristisch ist die Aufnahme des
Ernst Bruhl, der ein schlechtes Leumundszeugnis mitbrachte. Falk
fragte ihn: ,Wie alt bist du?* — EIf Jahre." — ,,Das ist nicht
'Vahr, du bist einen Tag alt; eben bist du wiedergeboren worden,
frh will alles vergessen, was du getan hast, ich will mein Ge-
dachtnis nicht damit beschmutzen, es ist ein neuer Lebenswandel,
der jetzt angeht.” Bei diesen Worten verbrannte er das schlechte
Leumundszeugnis, das der Junge mitgebracht hatte. Als sodann
frir diesen neue Kleider gebracht wurden, sprach der Hausvater:
«Legt die alten Lappen ab, ziehet den neuen Menschen an mit
den neuen Kleidern." Sodann vermahnte er nochmals den Jun-
gen: ,,Nun geh, du bist jetzt so frei wie ich“25* Es ist hier nicht
Unsere Aufgabe zu erdrtern, ob man ebenso unbekimmert wie
palk die Aufnahme in ein Heim mit der Wiedergeburt gleich-
atzen darf. Dal3 hier gewisse Fragen auftauchen, liegt auf der
Hand. Jedenfalls hatte dieser Erzieher die Bedeutung des Auf-
nahmeaktes fir das Leben im Heim und jeden Zdgling erkannt,
Und auch in dieser Hinsicht lernte spater Johann Hinrich Wiehern
“°u ihm. Uns interessiert in diesem Zusammenhang besonders,
'vie Falk bereit war, bei neuankommenden Jungen einen radi-
alen SchluBstrich unter deren Vergangenheit zu setzen23 und
’hnen aus Herzensgiite den Weg zu einem neuen Leben zu eroff-
nen. In dieser Haltung offenbart sich padagogischer Optimismus
Und ist uns zugleich ein Hinweis fiir seinen Chaiaktei. Sein Trotz

,- &5 Aufruf, S. 124 ff; bei der Aufnahme anderer Jungen fand Falk &hn-
>chc Worte, Kriegstagebuchlein, S. 53 ff

vgl. auch seinen Brief an Charlotte Kestner, geb. Buff, vom 18. 4.
723, Erziehungsschriften, S. 151 f
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steigerte sich manchmal geradezu zur Verbissenheit, wurde aber
aufgewogen durch eine immer starkere Liebe fir die ihm anver-
trauten Kinder. So lesen wir in einem Brief an seinen Freund
Korte: ,,Mein Vaterherz entbrennt erst recht und wird zum grim-
migen Lowen, wenn Siind’ und Welt, Tod und Teufel wider
mein Kind antritt. Da muB ich es ihm ritterlich abkampfen, da
muf ich zum zweiten Mal wie eine Mutter mit Angst, Schmerzen
und Tranen gebaren, oder ich bin kein Vater, bin kein Erzieher.“27

Er wullite genau, dal3 die stirkste Macht in der Erziehung die
Liebe ist; durch keine Enttduschungen lieR er sich davon abbrin-
gen. So schrieb er an den gleichen Freund: ,lch bin (berzeugt,
wenn man sich am Teufel selbst zu Tode liebte, er miRte sich
doch zuletzt, wie Abadonna in Klopstock, in einen Engel des Lichts
verwandeln. Sein Ungliick besteht eben darin, dal} er niemand
finden kann, der seine Verfinsterung durch Liebe tberwinden und
binden kann. Ich kdnnte euch merkwirdige Beispiele erzahlen,
wie durch personliche, mit Geduld und Gottgclassenheit erlittene
MiRhandlungen von meiner Seite manche jugendliche, schwer auf
Abwege geratene Charaktere wieder zur Besinnung kamen. Da
die Liebe aus Gott ist, so sollte es uns eigentlich nicht wundern,
dal sie zuletzt sogar den Teufel beschdmen kann.“28 Fir Falks
Charakter wie fir sein erzieherisches Wollen ist es in gleicher
Weise bezeichnend, dall er bereit war, fur die ,heilige Sache"
seines Erziehungswerkes nicht nur sein Geld und Gut, sondern
auch sein ,,Blut in jedem Augenblick wie ein Pelikan hinzuge-
ben“29. Aus Liebe zu seinen Zdglingen und zu der Erziehungs-
anstalt, die er gegriindet hatte, wollte er sich selbst vollig auf-
opfern. Die Schicksalsschldage hatten ihn gendétigt, unter Beweis
zu stellen, daB das nicht nur Worte waren: ,,Gott mauert mit
Blut. Er wird mich als einen Pfeiler in dieser Anstalt vielleicht
vermauern. Noch nach Jahrhunderten werden meine Tranen und
mein Jammer Trost gewahren denen, die mit mir in die ndm-
lichen FuBstapfen treten“30, in die Ful3spuren Jesu Christi, der

21 Brief an Wilhelm Korte, ohne Datum, Erziehungsschriften, S. 142

23 Aus einem Brief an W. Korte vom 15. 2. 1822, Goethe-Schiller-Ar-
chiv, zit. nach T. Reis, S. 49 29 Geh. Tgb. I, 5

30 Geh. Tgb. I, 43. Sehr aufschluBreich ist es auch, dall unter jener Do-
kumenten, die bei der Grundsteinlegung des ,,Lutherhofes* eingemauert
wurden, sich auch ein Schriftstick mit den Namen seiner verstorbenen
Kinder befand.
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aus Liebe zu den verlorenen Menschen in den Tod gegangen ist,
wie wir aus dem Sinnzusammenhang ergénzen diirfen.

Falk ist der Uberzeugung, daR die Liebe zu den Menschen sich
auf das Erbarmen Gottes grindet. Hier ist auch der Punkt, wo
wir bei der kurzen Schilderung des Charakters auch das Geistige
mit einbeziehen wollen, das auch mit dem Charakter in einem
tieferen Zusammenhang steht, das ist der Glaube, der geistig ist,
aber zugleich auch auf dem Charakter beruht. Wir erinnern an
die oben wiedergegebenen mutigen Worte, die Falk 1806 nach
der Hinrichtung Palms sprach, in denen er sich auf das ,,Wort"
berief, sogar fast triumphierend ausrief: ,,Wer das Schwert nimmt,
soll durchs Wort umkommen.” Hinter diesem Aufruf steht ein
Mann, der in seiner Verwegenheit nicht davor zurlckschreckte,
sein Leben aufs Spiel zu setzen. Bei dieser mutigen Haltung wird
man unwillkirlich an Luther bekanntes Wort vom ,,verwegenen
Glauben* erinnert.

Dieser lutherische Glaubenstrotz erhélt bei Falk eine besondere
Gestalt durch eine eigentlimliche Verbindung mit gewissen Ge-
danken der Mystik. Wenn Johannes Falk vom Glauben sprach,
so betonte er zunachst, daR ein Glaube, der nur Streitigkeiten
auslést, tot ist und gar nicht als solcher bezeichnet werden darf.
Nur der Glaube ist echt, der Taten der Liebe hervorbringt, der
die Menschen bis zur Aufopferung ihres Lebens treibt. Nur die
aus solchem Glauben vollbrachten Taten sind wirkliche Liebes-
werke und haben ihre Wurzel in der Liebe Gottes, die ja auch
Tat und Opfer zugleich ist. ,,Der Kern der christlichen Religion®
ist ,,1. der Glaube an einen in die Welt gekommenen erbarmen-
den Gott, der uns allen ein Beispiel und Vorbild der Heiligung
geworden ist, so dal die Christen nicht nur sagen: ,,Wir sind
durch Gott“, sondern ,,Wir sind auch in Gott. In ihm leben, we-
ben und sind wir*. 2. die praktische Nachfolge dieses Vorbildes,
das sich an seinen Freunden, ja selbst an seinen Feinden zu Tode
liebte; also ernstliche Nachfolge Jesu Christi in Werken der Liebe
bis zur blutigen Aufopferung. Das sind die beiden Lichtpunkte.
Katholik, Lutheraner, Reformierter, Quaker oder Herrenhuter,
wie er sich in seinem Formalismus einander unterscheidet, wenn
er fest an diese zwei Punkte hélt, so hat er Christum erlebt und
ist ein Christ.“31

31 Geh. Tgb. II, 25 f

113
8 Schering, Schaukraft



Noch deutlicher kommt die Selbstaufopferung in einem Gebet
zum Ausdruck, das wir im ersten Bandchen seines ,,Geheimen Ta-
gebuches” finden: ,,Ewiger Vater! Hast du neue Leiden und bit-
tere Prifungen Uber mich in diesem Winter verhdngt, — meine
Seele sitzt demdtig zu FuBen und singt wie Magdalene:

Ich werde dir zur Ehre alles tragen,

Kein Kreuz nicht achten, keine Schmach noch Plagen,
Nichts von Verfolgung, nichts von Todesschmerzen
Nehmen zu Herzen."32*

Diese Worte klingen gewil} anders als der flammende, gerade-
zu tollkiihne Protest aus dem Jahre 1806. Trotzdem ist es sicher-
lich nicht richtig, wenn man behaupten wiirde, dal im Laufe der
Jahre die Verwegenheit des Glaubens bei Falk gemildert oder
abgeschwaécht wurde. Das trifft schon insofern nicht zu, als das
erste Zitat aus dem Jahre 1821 und das Gebet von 1818 mit aller
Deutlichkeit zeigen, dal3 Falk immer bereit war, fiir das, was er
als richtig und notwendig erkannte, seine Ehre und sogar sein
Leben dranzugeben. Bei genauerem Zusehen zeigt es sich, dal
der Glaubenstrotz geblieben ist, dal ihm aber die Ideen der qui-
etistischen Mystik eine neue Gestalt und eine bestimmte Farbung
verliehen haben. Das Traditionsgut der franzdsischen Mystik trug
auch weithingehend dazu bei, daB Falks Charakter in zunehmen-
dem Male zur harmonischen Ausgeglichenheit gelangte. Im Mit-
telpunkt dieser Mystik steht der Gedanke der ,reinen Liebe*:
die Seele soll Gott lieben um seiner selbst willen, weder aus der
Hoffnung, dafiir belohnt, noch aus Furcht, wegen Mangels an
Liebe bestraft zu werden33. In welch starkem MaRe Falk diese
Gedanken Ubernommen hat, zeigt sein Aufsatz: ,,Kindschaft zu
Gott“. Darin heil3t es: ,Die Wahrheit ist, dall auf dem Stand-
punkt der himmlischen Kindschaft weder von Furcht noch von
Stréfe, noch von Belohnung die Rede sein kann, sondern von Sei-
ten des Vaters und des Kindes alles aus seliger Liebe und wech-
selseitig geschieht. — Der Vater glaubt, sein Kind nicht fir seine
Liebe belohnt zu haben, wenn er ihm dieses oder jenes Gute

32 Geh. Tgb. I, 15; der Vers stammt aus dem Liede ,,Herzliebster Jesu,
was hast du verbrochen . . .“ von J. Heermann.

83 Francois de Fenelon, Explication des Maximes des Saints . . .. be-
sonders Art. V.; vgl. auch meinen Aufsatz: Grundgedanken der Padago-
gik Franz von Fenelons. Der Weg zur Seele, VII1/1951. S. 225 ff
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zuflieBen 1&R3t; das Kind glaubt nicht, einen Lohn zu verdienen,
wenn es seine Geschwister liebt und sich aus Liebe fir dieselben
aufopfert, obwohl es weil’, dal dies Opfer in den Augen des Va-
ters gefallig ist. Dies ist der reinste, héchste, himmlische Gesichts-
punkt des Christentums."34 Mit dieser Forderung, daf® der Christ
sich im Dienst am Né&chsten verzehren soll, erhalt die Lehre von
der reinen Liebe und der Gotteskindschaft des Menschen eine
neue Auspragung. Wenn quietistische Mystiker von der reinen
Liebe sprechen, die weder durch Hoffnung noch durch Furcht be-
stimmt sein darf, so betonen sie nachdricklich, daR derjenige, der
Gott uneingeschrankt liebt, in ,heiliger Indifferenz® gegentber
seinem zukunftigen Schicksal leben soll35. Die Seele soll Gott nicht
deshalb lieben, weil sie hofft, von ihm dafir im Jenseits belohnt
zu werden, das ware letztlich Egoismus. Falk hat mehr das irdi-
sche Leben im Auge und meint, daB derjenige, der sich selbst
aufopfert, nicht verzagen soll, wenn er in dieser Welt keinen
entsprechenden Lohn dafiir empfangt. Dall unser Schriftsteller
besonders an das irdische Leben denkt, will keineswegs besagen,
dal? er das Weiterleben nach dem Tode bestritten hat, jedoch
zeigt die von ihm vollzogene Umdeutung der ,,heiligen Gleich-
glltigkeit” die tatenfrohe Weltoffenheit des 19. Jahrhunderts36.

Fir den Charakter Falks ist nun dieser Gedanke der reinen
Liebe, auch wenn diese anders interpretiert wurde, von grofRer
Bedeutung. Wir sahen bereits, daB er im Grunde eine harmoni-
sche Natur war, obgleich er verschiedene Charakterziige besaR,
die zunéchst so erscheinen, als stiinden sie im Widerspruch zu ein-
ander. Diese innere Harmonie, eine Grundbedingung fir jeden
guten P&dagogen, hatte er auch dann bewahrt, als die harten
Schicksalsschlage kamen und der Tod in die Familie eingriff. Als
die ersten vier Kinder den Eltern entrissen wurden und die Auf-
rechterhaltung des neuen Erziehungswerkes groRe finanzielle Sor-
gen bereitete, verzagte seine Frau. So schrieb dann Johannes Falk
am 17. April 1818 in sein ,,Geheimes Tagebuch*: ,,Meine Frau
weint bestdndig und nimmt sich diesen Zustand sehr zu Herzen.
O mein Gott und Herr, erleuchte sie mit dem Licht deiner Gnade,
damit sie freudig der Welt und ihren Anspriichen entsagen lernt.

84 Geh. Tgb. II, 26
35 Fenelon. Maximes des Saints. Art. IV und V

33 W. Litgert, Die Religion des deutschen ldealismus und ihr Ende,
3. Bd., 1925, S. 137 ff
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Sie ist so seelengut, nur noch zu wankend und nicht fest genug
im Glauben und im Vertrauen auf dich, du Brunnquell alles Le-
bens und aller Giter.“37 Die Verzagtheit und Verzweiflung der
Mutter steigerte sich noch, als im kommenden Jahr der Sohn
Eduard als fiinftes Kind starb. Einmal Uber das andere schrie
die leidgequdlte Mutter: ,,0 Eduard, tritt noch einmal in die Tur.
Soll ich dich niemals wiedersehen? In acht Tagen rot und tot.
O erzeigt mir die Barmherzigkeit und begrabt mich neben mei-
nem Eduard.” Dann dachte sie an all die Kinder, die sie in den
vergangenen Jahren zusammen mit ihrem Mann in ihr Haus auf-
genommen, weil diese ihre Eltern verloren hatten, und schrie laut
auf: ,,O Gott, o Gott, so erbarmen wir uns der fremden Kinder
und du nimmst die unsrigen.“38 Der weinende Vater aber sprach
das Gebet: ,,Himmlischer Vater, Dein Wille geschehe.“39 Diese
erschitternde Verzweiflung seiner Frau ist hier nicht zur Sprache
gebracht, um ein ungutes Wort tber die leidgequéalte Mutter zu
sagen; dieser Schmerz muBte jedoch erwahnt werden, um deut-
lich zu machen, daR Falk selbst vor der letzten Verzweiflung be-
wabhrt blieb. Als nach dem Tode Eduards eines Nachts seine Toch-
ter Angelika erkrankte, sich jedoch bald wieder erholte, schrieb
der Vater am kommenden Tage die Worte: ,,Ein Kind von mir
ist die Nacht nahe am Tode gewesen. Die Betdubung dauerte
funf Stunden und langer. Wir erwarteten in jeder Minute das
Ausgehen des Atems und den Abschied des Seelchens. Gott
schenkte mir himmlische Fassung.“40 Mit diesen Worten wies Falk
selbst auf die innere Harmonie seines Wesens hin, die selbst die
vielfache Erfahrung bitteren Leides nicht rauben konnte; er be-
sann sich vielmehr auf die Werte, die kein Tod rauben konnte:
»ES gab Zeiten in unserm Hause, wo wir alle zusammen nur aus-
geweinten Gespenstern glichen. Kinder kamen zu Hunderten aus
dem ganzen Land, gingen ein und aus, und die meinigen wurden
begraben. Gott hielt mein Herz, sonst ware es zersprungen. Fort-
an hatten Politik sow;e das ganze Reich dieser Welt mit seinen
Schattenwesen ausgetan, oder ich selbst war ein Schatten gewor-
den — ich weil} es nicht. Durch die Licken von vier geliebten

37 Geh. Tgb. I, 7

38 Geh. Tgb. I, 41 f; Erziehungsschriften, S. 174

30 J. H. Wiehern, Johannes Falk und sein Institut, Ges. Sdiriften,
Bd. VI, S. 26 f

40 Geh. Tgb. I, 59; vgl. Aufruf, S. 32
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Gréabern war mir ein glanzvoll gestirnter Himmel aufgetan.“4l
DaR er trotz mannigfaltiger Erfahrungen doch ein innerlich aus-
geglichener Mensch blieb, kommt wohl am besten im folgenden
Gedicht zum Ausdrude:

Idi bin des Herrgotts Fiedelbogen,

gar straff hat er mich aufgezogen

und spielt ein Stiick mit mir in Dur,
dal allen durch Mark und Bein es fuhr!
Lustig, wie sie sind, lieb- und weintoll,
hatten sie es freilich lieber aus Moll.
Aber nur Geduld, liebe Seele, Geduld!
Du stehst ja nicht ewig am Notenpult,
und ist das Stick zu End erst ganz,
dann 16st sich die schneidende Dissonanz
in die seligste Harmonie:

Das glaub’ und hoff und verzage nie.&

So war es also der Glaube, der dem Vielgepruften dazu verhalf,
zur inneren Harmonie zu gelangen. Die Lehre der quietistischen
Mystik von der reinen Liebe bestérkte ihn darin und bewahrte
ihn davor, beim Tode seiner Kinder zu verzweifeln und mit
Gott und sich selbst zu verfallen. Das mag unterstrichen werden
durch die Worte, die er am Sterbebett seines Sohnes Eduard
aufschrieb, wenige Stunden bevor dieser starb: ,,Christi Dor-
nenkrone, Christi Purpurmantel glaubig - fromm mit ihm teilen,
wund gegeiBelt und zerrissen werden — davon will die Welt
nichts wissen, und doch ist dieses reine, uneigennitzige, gott-
liche Liebe.“43 Dal die Liebe des Menschen zu Gott wirklich
rein ist, der Mensch vollig frei ist von Furcht und Hoffnung, wird
am besten unter Beweis gesh 11t, wenn er auch im Leid gehorsam
ist, nicht mit seinem Schicksal hadert, sondern alles, was ihm auf-
erlegt wurde, in wirklicher Gelassenheit trdgt. So schrieb Falk:

Gib her, gib her die Rosen rot.
Gib her die bitt'ren Zahren,
gib Kreuz, gib Schmach, gib Not, gib Tod!

41 Aus einem Brief an Gen. v. M., Goethe-Schiller-Archiv, zit. nach
T. Reis, S. 4

42 vgl. auch das Gedicht ,,An die Geduld“, das mit dem bezeichnenden
SatzI bel%isn]pt: »lch will die schonste Tugend singen . . “ Auserl Wer-
e 1,

43 Akten d. Ges. d. Fr. i. N. 27/10, zit. nach T. Reis, S. 11
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7 Ich trag sie, dir zu Ehren,
mein Heiland, durch die Welt dahin,
daB ich wie du geschmiickt einst bin
vor deinem Gnadenthrone.4

Die letzten beiden Zeilen hatte zwar Fenelon sicherlich so nicht
ausgesprochen, und doch ist unverkennbar, dal} beide ihre letzte
Zuflucht in der reinen Liebe suchen. Wenn nun Falk ebenso wie
Fenelon die reine Liebe so stark unterstrich, so mu man zur rech-
ten Wirdigung sogleich bedenken, da weder der eine noch der
andere irgendwie schmiegsame Naturen waren. Im Gegenteil,
beide hielten an dem, was sie fur wahr erkannt hatten, in uner-
bittlicher Strenge, auch in Harte gegenuber sich selbst, fest; Fene-
lon mehr in geistiger Hinsicht, Falk mehr in charakterlicher Z&-
higkeit. Beide lebten — bei aller Betonung der Liebe — in ge-
treu festgehaltener Opposition zur herrschenden Ansicht ihrer
Mitwelt und in beharrlicher Auflehnung gegen ihre Zeit.

Hier muB noch auf jenen Brief hingewiesen werden, den Wil-
helm Korte nach dem Tode Falks an dessen Tochter Rosalie
schrieb: ,,Nur einer gemutlosen Urkunde mag es schwierig sein,
den friheren Satiriker mit dem Mystiker zu vereinigen. Wer
nicht mit glihendem HalR dem Laster der Torheit entgegenzu-
treten sich berufen fiihlte, wie sollte der die heilige Kraft in sich
finden oder auch nur in sich suchen, dem Urquell des Lebens in
der Tat und Wabhrheit sich mit heil3er Inbrunst zu widmen. Wenn
unser Verewigter in den letzten Jahren den mystischen Ton wéhl-
te, so war es aus demselben Geist des Zeitgemé&lien, welcher ihm
in der Jugendperiode den Geist der Strafrede einblies.“45 Bei
diesem Brief ist nicht ganz klar, was Kdorte mit dem ,,Geist des
ZeitgemaRen“ meint, man konnte diesen Ausdruck so auffassen,
als ob sich Falk immer dem jeweiligen Geist der Zeit angepal3t
habe. Wir meinen jedoch dies Wort so aufzufassen, dafl Falk im-
mer das aussprach, was seine Zeit eigentlich brauchte, und dies
»notwendige" Wort konnte und mufte sehr oft im Gegensatz zu
dem gesagt werden, was jeweils gerade als ,,modern* galt. Aus
der vorangehenden Darstellung wird sich jedenfalls so viel er-
geben haben, daB Falk seiner eigenen Uberzeugung stets treu
blieb. Das Beachtenswerteste dieser Charakteristik Kortes, der un-

4 R. Falk, S. 96
45 Brief von Wilhelm Korte an Rosalie Falk vom 17. Mai 1828
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sern Schriftsteller seit der Studienzeit gut kannte, scheint uns zu
sein, dall er dem Charakter Falks nicht wie manche seiner Zeit-
genossen verstandnislos gegenuberstand, sondern ihn trotz seiner
mannigfaltigen und unterschiedlichen Tatigkeit als eine einheit-
liche Personlichkeit begriff. Die Triebfeder bestand darin, daR
er in jenen bewegten Zeiten jeweils ,das ernste, bedachtsame,
heilige, zweck- und glutvolle Wort, das von der Zeit abgefor-
dert“46 wurde, aussprach. Fir das, was Falk fir recht erkannte,
setzte er sich immer voll und ganz ein, dem Wort folgte bei ihm
immer sogleich die 1at. Deshalb ist es nicht nur verstandnislos,
sondern ,,gemdtlos®, ihn als eine gebrochene Personlichkeit dar-
zustellen.

AbschlieBend ist zu sagen, dall die Eigenart seines Charakters,
die Harmonie von Giite und Trotz, in seiner ,,Wandlung“ erst
voll zum Ausdruck kommt. Diese ist hervorgerufen durch dufere,
an ihn herantretende Umsténde, durch mannigfaltige Erfahrun-
gen des Leides, sie bedeutet also nicht einen Bruch in seinem
Wesen, sondern den Durchbruch zum eigentlichen Wesen, zur
Harmonie, die in seinem Charakter von vornherein angelegt war.
Goethes oben angefiihrtes Wort enthalt also die Wahrheit, dal
,»das, was im Leben eines solchen Mannes als wunderlich und pro-
blematisch erscheint, sich unter verschiedenen Umstanden aus sei-
nem Charakter entwickeln konnte*.

Seine Personlichkeit ist jedoch durch die hier gegebene Skizze
nicht erschopfend gekennzeichnet. Es tritt hinzu, was nicht aus sei-
nem Charakter zu deuten ist, aber auf seine Konstitution, also
eine besondere leib-seelische Verfassung hinweist. Wenn man ihn
also nach unserer Auffassung nicht in einen in der neueren Psy-
chologie lblichen Typus einordnen kann, so gehdrt er doch zu
einem auferhalb des rein Charakterologischen liegenden visioné-
ren Typus eigentimlicher Pragung. Doch das erfordert eine be-
sondere Darstellung.

40 Kriegstagebuchlein, S. 219 ff
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V. Kapitel
Die Visionen Falks

Die Jugendvision — Die ,,Erscheinung in den Bergen“ —
Die Berufungsvision — Bewertung der Visionen

Als in den Tagen nach der Schlacht bei Jena Falk sich tatkr&f-
tig der bedréngten Landsleute annahm, wollte es zunédchst nie-
mand glauben, ,,daf} dieser Falk und der Schriftsteller ein und
dieselbe Person seien; man hielt ihn fir einen Vetter jenes, wie
man meinte, in Kriegswettern untergegangenen Hauptes“!. Rick-
blickend auf diese Tage schrieb er in einem Brief: ,,Ich habe mir’s
selbst kaum geglaubt, aber mich trieb der Geist, und im Leben
habe ich dem noch keinen Korb gegeben.“1 Dieses Getriebensein
steigerte sich bei ihm zu bestimmten, allerdings in seinem Leben
seltenen Visionen.

I

Die erste Vision, von der wir. Kenntnis haben, erlebte er in sei-
ner Jugend, als er ungeféhr 15 Jahre alt war. Er befand sich also
in einem Lebensalter, in welchem die eidetische Anlage stark
ausgepragt ist und Menschen oft entscheidende religiose Erleb-
nisse haben. Noch bedeutsamer ist es, dall er damals in einem
Lebensabschnitt stand, in welchem alle jungen Menschen eine Kri-
sis durchzustehen haben. Die Kindheit mit ihren Idealen und ihrer
Geborgenheit geht zu Ende, ein neuer, ganz anderer Lebensab-
schnitt beginnt. In diesem Stadium der Entwicklung, das eine
~Epoche der Loslésung vom Uberlieferten, des Zweifels und der
Verneinung” darstellt3, tritt voribergehend eine Leere ein, die
das Ende der Kindheit anzeigtd. W. Trillhaas hebt im Anschluf}
an H. Kunkel hervor, daR ,nicht ohne weiteres neue Ideale die
alten verdréngen, ein neuer Lebensstil den bisherigen beiseite-
schiebt, sondern die Kindheit hort auf, auch wenn das Neue noch

1 R. Falk, S. 37 2 ebenda

3 E. Spranger, Psychologie des Jugendalters, 1929. S. 299; vgl.
0. Tumlirz, Die Reifejahre, 1924

4 W. Trillhaas, Grundzlge der Religionspsychologie, 1946, S. 120
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nicht in Sicht ist“5. Dieses Entwicklungsstadium ist somit zugleich
die Zeit der inneren Losldsung des jungen Menschen von seinem
Elternhaus, der gewohnten Umgebung und ihren Einflissen. Es
regt sich der Wille zur Selbstbestimmung und eigenen Lebens-
flihrung. Diese Krisis ist zugleich eine &ulRere und eine innere,,
&uRerlich beruhend auf dem Wunsch, unabhéngig zu sein und in-
nerlich auf dem dunklen Drang der Befreiung von der elterlichen
Autoritat, die nur als Zwang empfunden wird. So hatte sich auch
der fiinfzehnjahrige Johannes Falk, von seinem strengen Vater
unerbittlich bedrickt, dazu entschlossen, sein Elternhaus heimlich
zu verlassen und als Schiffsjunge in die weite Welt zu fliehen;
auch hatte er Verbindung mit einer Frau aufgenommen, die im
Auftrage der Kapitane Heuerpldtze vermittelte. Diese hatte Jo-
hannes bereits eine Stelle als Schiffsjunge versprochen. Als er
noch einmal kurz vor der geplanten Flucht durch die StralRen
Danzigs ging — es war gerade am katholischen Feiertag Fron-
leichnam —, kam er vor die katholische Aller-Engel-Gotteskirche
und trat in das Gotteshaus, um niederzuknien und zu beten. Da
erlebte er seine Jugendvision. Was er im einzelnen geschaut und
gehort hat, 1aBt sich nicht mehr feststellen. In seiner spateren
Jugendbicgraphie, die er als Siebenunddreif3igjéhriger schrieb,,
berichtet er nur sehr knapp Uber das, was er nach dem stillen Ge-
bet erlebte. ,,Mir versagte, als ich aufstehen wollte, das Knie und
alle Lichter der Kirche zitterten in dem Weihrauch und die Orgel
erklang wie eine Posaune und das Singen von Prozessionsleuten
versetzte mir den Atem. Da rihrte mir Gott das Herz.“0 Ob dies
Erlebnis eher als eine Vision oder Audition anzusprechen ist, ist
nicht genau auszumachen, der Bericht legt jedenfalls die Vermu-
tung nahe, dafl} es mehr visiondrer Art war, denn er hebt das Zit-
tern der Kerzen und den blauen Schleier der Weihrauchkerzen
hervor. Es ist bekannt und heute noch in Gemeinden feststellbar,
dafl? Jugendliche und auch Erwachsene in Kirchenrdumen — mit-
unter mitten im Gottesdienst — tiefgreifende religidse Erlebnisse
erfahren und sogar Visionen erblicken kdnnen. Der kirchliche
Raum wirkt stark auf das Gemit des Jugendlichen und Erwach-
senen, hinzu kommt noch das Miterleben des Gottesdienstes. A.
Bolley berichtet von einem 14-jahrigen Jungen unserer Tage, des-

s a.a.0.. S. 119 f; vgl. H. Kinkel, Die Lebensalter, 1941
0 Johannes von der Ostsee, S. 134
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sen unruhiges Herz in der Kirche den Frieden fand, nach dem es
sich sehnte7. Diese Erlebnisse im gottesdienstlichen Raum kdnnen
geradezu den Charakter einer Vision annehmen. Von Gregor dem
GroRen und Ignatius von Loyola wissen wir, dal3 sie, wéahrend
sie die Messe zelebrierten, entscheidende Visionen erlebten. Von
einem anderen, ebenfalls 14-jahrigen Schiler teilt uns Bolley
eine dhnliche Selbstaussage mit: ,,Als ich zur ersten heiligen Kom-
munion ging, habe ich mich zu einem innigen Gebet gedrangt ge-
fuhlt. Dieses Gefiihl entstand, als sich Christus in der Gestalt des
Brotes mir naherte. In diesem Augenblick glaubte ich, Jesus Chri-
stus vor mir zu sehen, wie er auf Bildern dargestellt ist.“8 Bolley
bezeichnet dies Erlebnis als eine ,,vermeintliche* Vision; wir zie-
hen es vor, sie als eine eidetische Erscheinung zu bezeichnen, dazu
fuhrt uns die Uberlegung, daR dieser Junge in seiner Schau kei-
nen bestimmten hoéheren Auftrag erhielt.

Was diese beiden jungen Menschen aus unseren Tagen in der
Kirche erfahren haben, zeigt eine gewisse Verwandtschaft mit der
oben erwahnten Jugendvision Falks. Auf den ersten Blick ist er-
kennbar, dal? diese Erlebnisse durch die eidetische Anlage der Ju-
gendlichen ihr Geprége erhalten haben. Das Gesicht, das der jun-
ge Falk in der Aller-Engel-Gotteskirche in Danzig hatte, unter-
scheidet sich jedoch von den anderen Erlebnissen dadurch, daB er
eine neue Sinngebung seines Lebens erfuhr. Wie dieser Auftrag
gelautet hat, erfahren wir nicht im einzelnen. Das braucht aber
kein Beweis gegen die ,,Echtheit* dieser Vision und Audition zu
sein, wissen wir doch, dal} fast all diejenigen, die wirklich Vi-
sionen erlebt haben, sich spater meist nur sehr zurtickhaltend tber
das, was sie gesehen oder gehért haben, auBerten. Jedenfalls war
die Jugendvision von so tiefgreifender Wirkung, dal er ,Gott
gelobte, nie meine Eltern heimlich zu verlassen, sondern alles,

7 ,lch hatte langete Zeit nicht mehr gebeichtet, als es mich an einem
Samstagabend sehr in die Kirche drangte und ich mich nach dem Frieden
des Gotteshauses sehnte. Ich ging in die Kirche, wo es ziemlich leer war.
Und ich kniete am Josephaltar nieder und betete zu Gott. Das Gebet
kam aus meinem Innersten heraus, denn ein seltsames Gefiihl hielt mich
befangen, und je mehr ich betete, um so leichter vermeinte ich zu wer-
den. Was ich betete, kann ich nicht mehr genau sagen, nur weifl} ich
noch, da ich in meinem Gebete Gottes Frieden herabflehte und fir
meine Eltern bat . . . Vollstandig befreit von meinem seltsamen Gebets-
drang verliel ich nach dem Gebet die Kirche.” A. Bolley, Gebetsstim-
mung und Gebet, 1930, S. 190 8 A. Boley, a.a.0., S. 189
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mwie es auch kommen mdchte, geduldig zu ertragen“916— Dies Er-
lebnis ist deutlich von Trdumen, Erscheinungen des zweiten Ge-
sichts und gewohnlichen eidetischen Phdnomenen unterschieden;
er selbst war auch spaterhin davon Uberzeugt, dafl das, was er
hier erfuhr, nicht das Produkt seiner Einbildungskraft war und
sich wesentlich von dem friher erwédhnten Erlebnis in der Non-
nenkirche, in dem er das angeschwéarmte junge Madchen vor dem
Gestlihl der Kirche erblicktel8, zu unterscheiden ist. Es erlbrigt
sich, darauf hinzuweisen, daB das jetzige zweite Erlebnis auch
nichts mit einer Erscheinung des zweiten Gesichts zu tun hat. Im
Gegensatz zu Produkten der Phantasie, zu gewo6hnlichen eideti-
schen Anschauungsbildern wie zu Vorschauen folgte auf die Ju-
gendvision ein ganz bestimmter Entschlu3, der seinem Leben eine
ganz neue Richtung gab und mit Tatkraft und Selbstiiberwin-
dung durchgefuhrt wurde. Sogleich nach der Vision sollte er es
auch erfahren, wie gut er daran getan hat, dem vierten Gebot
gehorsam zu sein. ,,Und wie ich nach Hause, durch das Fischer-
tor, und wieder in das Quartier kam, wo meine Eltern wohnten,
lag Herr Gutfall, unser alter Nachbar, noch Uber der Haustir,
und rief mich an und warnte mich vor dem alten bésen Schiffers-
weibe: ihr Mann sei ein Seelenverkduferll, und sie hatten schon
viele junge Leute unglicklich gemacht. Und ich dankte ihm und
noch mehr Gott, der mich zum zweitenmal aus einer grofien Ge-
fahr wie durch einen Engel so wunderbar errettet hatte.“12 Diese
Worte lassen erkennen, dafl Falk schon damals diese Vision in
eine gewisse Beziehung zu dem eidetischen Erlebnis in der Non-
nenkirche setzte, das oben beschrieben worden ist. Die Erscheinung
des Bildes des jungen Madchens bewahrte ihn damals davor, sich
auf jene Weise auf den Markten herumzutreiben, wie es manche
halbwiichsige junge Leute taten. Doch dirfen wir beide Erleb-
nisse nicht zu sehr in eins sehen, vielmehr ist zu sagen, daR die
damalige abendliche Erscheinung in der Kirche ihm wohl ein ge-
wisses Glucksgefuhl vermittelte, jedoch keinen bestimmten Auf-
trag erteilte. Die eben dargestellte Jugendvision ist davon grund-
sdtzlich unterschieden, weil ihm durch sie ein bestimmter religi-

9 johannes von der Ostsee, S. 134

10 a.a.0., S. 127

11 So nennt man bekanntlich in den Hafenstédten jene Leute, die an
Schiffsjungen und Matrosen Heuerplatze vermitteln.

12 Johannes von der Ostsee, S. 134
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Oser und ethischer Befehl gegeben wurde; wie dieser gelautet hat,
wird von Falk nicht erwahnt, wir kdnnen lediglich den Inhalt
aus dem Gellbde, das er sofort ablegte, erschlielen. Dieser Auf-
trag ist nicht etwas zufallig Hinzukommendes, sondern gehort
wesensmaRig zur Vision hinzu. So wie eidetische Phanomene das
auRerlich Sichtbare der Visionen sind, so ist der religidse und
ethische Befehl das innerlich Wirkende.

Dies Erlebnis beeindruckte Falk so stark, dafl er hinfort nicht
mehr daran dachte, seinem Elternhaus den Ricken zu kehren.
Auch wenn es ihm in den kommenden Monaten und Jahren noch
so schwer fiel, zu Hause zu bleiben und das Handwerk seines Va-
ters, das ihm keine innere Befriedigung gab, zu erlernen, so blieb
er doch bei seinem Entschlul. Erst spéater, nachdem Pastor Sa-
muel Majewski dem Johannes den Besuch der hdéheren Schule er-
moglicht hatte, verlieR dieser seine Vaterstadt, um in Halle, al-
lerdings mit Einwilligung der Eltern, zu studieren.

Um diese Jugendvision recht zu wirdigen, muR man sich noch-
mals vor Augen halten, dal} er sich in einer durch das Lebens-
alter mitbedingten Krisis befand, und es ist fir Falk und seine
innere Schaukraft bezeichnend, daR die Uberwindung der inneren
Not und die Erreichung neuer Lebensinhalte nicht auf dem Wege
verstandesmaRiger Uberlegungen erfolgte, sondern in der Form
einer ihm entgegentretenden Vision plétzlich auftrat. Gewi kon-
nen auch ,.Einfalle“, die ihrem Wesen nach nicht transzendent
sind, unvermutet ,aufspringen“ und den Menschen Uberfallen,
diese kdnnen ebenfalls stark emotional erlebt werdenl3, aber es
muf} beachtet werden, dal3 es bei Falk sowohl in seiner Jugend
als auch in spateren Mannesjahren eine Schau war, die er selbst
als Ubernatirlich empfand und die ihm neue Lebensinhalte und
Aufgaben zeigte. Das Jugenderlebnis fuhrte zur Selbstiberwin-
dung; das geschaute Bild ist das, was ihn nun bewegte und den
Gedanken an sich selbst zuriickdrangte. Die Erscheinung in der
Aller-Engel-Gotteskirche, die fur ihn objektive Wirklichkeit war,
siegte Uber die auf das Ich zentrierte subjektive Vorstellung. So
ergibt es sich, wenn sich dieser schwierige Sachverhalt tGberhaupt
erklaren 1aBt, dafl in der Vision nicht nur ein ,,Bild* gesehen
wird, sondern daB diese Schau als objektives, also wirkliches Ge-

13 W. Hellpach, Grundri3 der Religionspsychologie (Glaubensseelen-
kunde), 1951, S. 133f
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schehen zugleich einen Auftrag enthélt, was fir jede echte Vision
zutrifft.

Dieser Aufforderungscharakter tberwiegt sogar auf die Dauer
den Wirklichkeitscharakter der Vision, daher mag es wohl auch
herrihren, dal} Falk das geschaute Bild im einzelnen nicht schil-
derte, vielmehr die Auswirkung der Vision auf sein Leben, sein
Denken und Tun hervorhob. Hier 143t sich eine gewisse Parallele
zu anderen Visiondren, angefangen bei den Propheten des Alten
Testaments, ziehen, welche nicht so sehr die Schau als solche, son-
dern den in der Vision empfangenen Befehl Gottes, den sie zu
verklndigen haben, wiedergeben.

.
Das nun folgende Gedicht enthalt nach unserer Auffassung eine
weitere Vision, die er mit ungefédhr 35 Jahren gehabt hat. Das
Gedicht tragt den bezeichnenden Titel:

Die Erscheinung in den Bergen

DaR Engel bei den Hirten wohnen,
Das hort' ich unten langst am Meer;
und nun bestétigt mir ein Engel
Der schonen Vorwelt Wiederkehr.

Denn als ich von des Meeres Ufern
Mich in das feste Land begab,

Da stiegst du plétzlich aus den Bergen,
Wie aus den Himmeln, mir herab.

Ich sah mit sel’'gem Hocherstaunen

Ein Gotterbild in Wolken stehn; —
Nicht kénnt' ich seinem Glanz entweichen,
Nicht kénnt' ich zitternd nadher gehn.

Da bat ich so dich mit Erréten:
~Lal ab, du Himmelslustgestalt,
Mit diesen Augen, die mich téten!”
— Da, nun erbarmtest du dich bald

Und ndhmest mit seelenvollem Lécheln
Mir die Besinnung ganz hinweg,

Und fihrtest mich mit dir von dannen,
Auf einen hohen Alpensteg.
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Dort irr' ich nun in blauen Bergen
Mir ist's in stiller Abendluft,

Als ob mich jenseits aus der Ferne
Verschwiegner Sehnsucht Stimme ruft.
Als miil't ich ewig mit dir ziehen,
Du Abglanz himmlischen Gesicht’s,
Dahin, wo Engel zitternd knien,

Zum Quell des ungeborenen Lichts!

Ja, mild’re dir nur mit Geséngen,
Du heil'ge Seele, deinen Schmerz,
Und ziehe, wie mit Hirtenklangen,
Woher du stammest, himmelwarts.l

Einige wenige Worte zur Deutung des hier beschriebenen Pha-
nomens seien noch hinzugefiigt. Dies Gedicht steht im 1. Band
seiner Auserlesenen Werke, der das ,Liebesbiichlein® heift. In
diesem Bande hatte Johannes Falk vor allem Worte der Liebe,
die er einst an junge Madchen richtete, zusammengefal3t. Das
obige Gedicht fallt jedoch ganz aus diesem Rahmen heraus, denn
diese Verse geben, wie wohl mit Sicherheit angenommen werden
kann, eine Vision wieder, die Falk im Gebirge, wahrscheinlich bei
seiner Reise nach Oesterreich im Jahre 1803 hatte. Am Gedicht
kann man es geradezu ablesen, daR diese Vision in enger Ver-
bindung mit seiner eidetischen Anlage steht. Die Worte aus dem
dritten Vers ,Ein Gotterbild in Wolken steht* weisen auf das
typische Faktum hin, daf} die Anschauungsbilder im allgemeinen
vor einem neutralen, zumeist dunklen Hintergrund erscheinen.
Hinzuzunehmen ist noch, dal? der Abend bereits hereingebrochen
ist, wie der fiinfte Vers erkennen 1a3t. Der in der dritten Strophe
erwéhnte ,,Glanz" scheint ein Auraphdnomen zu bezeugen. Die
folgenden Zeilen sprechen deutlich aus, dall er die Augen offen-
halten muB, wie die Vorschauer, wenn sie ein zweites Gesicht
sehen; es befallt ihn also auch die typische Starre (,,Nicht kénnt’
ich zitternd n&her gehn®).

Aber es handelt sich hier nicht um eine Erscheinung des zwei-
ten Gesichts, da keine Katastrophe vorausgesehen und also auch
nichts vorausgesagt wird. Im Gegenteil, es findet eine Entrik-
kung statt wie bei den meisten echten Visionen. Die Seele wird,

14 Auserl. Werke, Bd. I, S. 93 f
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wie die SchluBRverse zeigen, durch das Geschaute ,,zum Quell des.
ungeborenen Lichts“ gezogen. Deutlich tritt auch das hervor, was
die Visionen von allen anderen Gesichten unterscheidet, der Ap-
pell, der an den Schauenden gerichtet wird (,,verschwiegner Sehn-
sucht Stimme ruft®).

Vision und Audition ergénzen sich, gehen ineinander tber und
werden vom Betrachtenden als Ganzheit aufgenommen. Der
Schluf® ist ein romantischer. Die Seele kehrt zu ihrer himmlischen
Heimat zuriick. Unwillkirlich wird man an Eichendorffs — viel
spateres — Gedicht erinnert: ,,Es war, als hatt' der Himmel die
Erde still gekuf3t“. Das Gedicht dieses Romantikers schlieit mit
einem &hnlichen Gedanken:

Und meine Seele spannte
Weit ihre Fligel aus,

Zog durch die stillen Lande,
Als flége sie nadi Haus.

Falks Verse unterscheiden sich von diesem romantischen Ge-
dicht dadurch, dafl bei ihm eine Sinngebung des Lebens (,,Him-
melwarts!“) zum Ausdruck kommt, wahrend das Gedicht Eichen-
dorffs rein im Gefihlshaften verfliegt.

Man konnte aus dem Gedicht Falks fraglos noch mehr heraus-
lesen, wir mdchten jedoch nicht weiter darauf eingehen, weil wir
stets im Auge behalten wollen, dal} es eine spatere dichterische
Gestaltung der Erscheinung ist, die er in den Bergen gehabt hat.
Dies eine scheint uns festzustehen: hier waltete nicht nur dichte-
rische Phantasie, sondern zu Grunde lag eine Schau, die wir als
Vision bezeichnen mdéchten und die deutlich eidetische Zlige auf-
weist. Deshalb haben wir auch oben im 111. Kapitel einige Verse
dieses Gedichtes angefiihrt, als es galt, den Nachweis zu erbrin-
gen, daB Falk auch als Erwachsener Eidetiker war. Es erhebt sich
hier noch das Problem, ob man dies Gedicht als einen Nieder-
schlag eines gewdhnlichen eidetischen Anschauungsbildes oder
einer Vision auffassen soll. Diese Frage kann man verschieden
beantworten, weil ja die Grenzen sowohl zwischen den eidetischen
Anschauungsbildern und den Erscheinungen des zweiten Gesichts
wie auch zwischen den Anschauungsbildern und den Visionen
durchaus flieBend sind, und dies hier wiedergegebene Erlebnis
nimmt fraglos eine derartige Mittelstellung ein. Wir meinen, die-
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se Schau als eine Vision ansprechen zu dirfen, und zwar nicht des-
halb, weil hier von einem ,,Goétterbild* die Rede ist. Derartige
engelhafte Erscheinungen finden wir auch sonst innerhalb des Be-
reiches normaler eidetischer Erlebnisse. Wir sehen vielmehr in
dieser ,,Erscheinung in den Bergen“ eine Vision, weil Falk durch
sie eine Sinngebung seines Lebens empfangen hat.
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Entscheidend fir sein Leben und fiir die groBe Wandlung, die
«r durchmachte, war eine andere Schau, ndmlich die grof3e Vision
im Herbst 1813. Er hatte damals kurz nacheinander vier seiner
innig geliebten Kinder verloren. Wahrend er mit seiner Frau
nachtelang an den Sterbebetten seiner Lieblinge saB, steigerte sich
sein Schmerz bis zur Verzweiflung. Zudem erkrankte er selber
sehr heftig, wohl mitbedingt durch die groflen Anstrengungen
und seelischen Erschitterungen, die er bei seiner aufreibenden
Tatigkeit als Helfer in der Not seiner Landsleute hatte durchma-
chen missen. Nachdem das vierte Kind beerdigt war, legte er sich
selbst aufs Krankenbett und war wochenlang bewuRtlos. Als er
wieder zum klaren Bewuftsein kam, durchdrang ihn der Gedan-
ke, dall Gott ihn errettet hatte, weil er etwas Bestimmtes mit ihm
vorhatte.

Dies SendungsbewulRtsein war bei Falk schon friih entwickelt,
vielleicht schon durch ein Erlebnis seiner Kindheit angeregt. Als
er im Alter von 17 Jahren beim Schlittschuhlaufen auf dem Eise
der Weichsel einbrach, rettete ihn im letzten Augenblick sein jin-
gerer Bruder vom sicheren Tode des Ertrinkens. Zu Hause sprach
dann eine Tante die fast prophetischen Worte: ,,Der Herr hat
dich zu seinem Dienst erkoren“15. Dies Geschehnis bekraftigte
die Eltern in dem Entschluf3, ihren Sohn Johannes Theologe wer-
den zu lassen. Falk gab jedoch bald dies Studium auf, wandte
sich der Dichtkunst zu und zeichnete sich besonders als Satiriker
aus. In seinen frihen satirischen Lustspielen kam hin und wie-
der sein SendungsbewufRtsein in ironischer Besp6ttelung anderer
und dessen, was man den Geist der Zeit nannte, zum Durchbruch.

Nachdem er vom Tode des Ertrinkens errettet wurde, faflte
seine Familie einen bestimmten Entschluf}, was aus dem Jungen
werden sollte; nun aber, in seinem 46. Lebensjahr, nachdem er

» R. Falk, S. 15
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eine lebensgefahrliche Krankheit Giberstanden hatte, war er selbst
es, der seinem Leben eine neue Wendung gab. Das eigentlich trei-
bende Moment bildete jedoch die grofRe Vision. Er schaute die
aufgebahrten Sérge seiner vier Kinder leibhaftig vor sich und von
diesen vier ,,Totenkanzeln“ horte er einen bestimmten Befehl,
und zwar zu wiederholten Malen. Dieser Befehl bestimmte ihn,
sich der verwahrlosten Kinder, die sich nach den Befreiungskrie-
gen auf allen StralRen herumtrieben, anzunehmen. Was er im ein-
zelnen geschaut und bei dieser Vision gehoért, kann auf Grund
der uns Uberlieferten Berichte nicht genau angegeben werden.
Die wichtigste Quelle ist eine spatere Fixierung dieses Erlebnis-
ses, die er 12 Jahre nach der Vision, ein Jahr vor seinem Tode
niedergelegt hatte. Darin hei3t es zundchst: ,,In dem allgemei-
nen ungeheuren Schmerz vergal} ich zuletzt den meinen. Ich héorte
nur den strengen Befehl von meinen vier Totenkanzeln wie ein
hoheres Gesicht wieder und wieder an mich ergehen.l6 Wenn
man nun das, was Falk in dieser Vision des Jahres 1813 erlebt
hat, herausarbeiten will und seine verschiedenen, zumeist kiirze-
ren AuBerungen miteinander vergleicht, so ist zunichst auffal-
lend, dal} er die einzelnen Bildelemente oft in anderem Zusam-
menhang gebracht hat. So schreibt er einmal in einem Brief:
»Durch die Licken von vier geliebten Grébern war mir ein glanz-
voll hellgestirnter Himmel aufgetan.“l7 In einem Brief an E. A.
Wolff heilt es hingegen: ,Ich stehe einmal zwischen den groRRen
Totenkanzeln, Litzen, Leipzig und Jena, so stumm und doch be-
redt da, um denen, die tauben Ohrs sind, das ernste Evangelium
zu predigen. . . . Umher auf den kalten Steinen sitzen die Kin-
der von Vatern, die in Ruf3land erfroren, in Spanien verbrannt
und in Tyrol gesteinigt wurden, und héren zu. Dazwischen muf3
ich nun meine eigenen Kinder begraben lassen, und aus diesem
ungewissen Zwielicht mit blutigen Streiflichtern der Zukunft un-
termischt, steigt der neue Bau im Vertrauen auf Gott empor.“18

10 Bried an Ferd. Delbrigk vom 25. 8. 1825, zit. nach T. Reis, S. 4;
vgl. dazu: Geh. Tgb. II, 42

17 Brief aus dem Goethe-Schiller-Archiv, ohne Datum, zit. nach
T. Reis, S. 4

18 Brief an E. A. Wolff vom 13. 2. 1822, zit. nach Heinrich Doering,
Lebensumrisse . . . Falk, 1840, S. 220. Recht nachdenklich stimmt einen
der Einband des 2. Bandes_ seiner Auserlesenen Werke, der den Titel
,Das Osterbiichlein* tréagt. Uber der Erde schweben auf einer Wolken-
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An dritter Stelle ist noch eine Notiz aus seinem Geheimen Tage-
buch zu nennen: ,,Aus den vier Leichen meiner vier ersten Kinder
hattest du (Gott) mir meine Kanzel gebaut, von der ich herunter
weinend zu dem Volke sprach. Eingefallt von den Grébern der in
Tirol, Ruflland und Spanien Erschlagenen, in der Mitte meine
eigenen Kinder.“19 Schlieflich sei noch erwéhnt, dal3 hinter sei-
nem Gedicht ,Die Wallfahrtskerze" einige Teilbilder seines Er-
lebnisses von 1813 stehen. Zu Beginn dieses Gedichtes heift es:

Errichtet auf dem Wallfahrtsberge
Der alten Wittekind’schen Sarge,
Stehst du, bescheidne Wallfahrtskerzc,
Ein ausgeweintes Menschenherzc,

uUnd zitterst in dem regen Wind,
Von Geisterhanden angezindt!

Da, wo von Jena, Leipzig, Litzen
Die schonen Ebnen sich verbreiten,
Da mahnt dich ein entferntes L&uten
An traurige Vergangenheiten.2

Als er 1817 dies Gedicht niederschrieb, war es sicherlich nicht
seine Absicht, die grofRe Berufungsvision, die er vier Jahre zuvor
hatte, wiederzugeben, jedoch ahnt man von ungeféhr, wie hinter
dieser Schilderung das groBe Erlebnis steht, das im Jahre 1813
seinem Leben eine ganz andere Richtung gab. Man hat irgend-
wie das Gefihl, als ob Falk von jenem Bild, das er in seiner Vi-
sion erblickte, einfach nicht loskommen konnte, sondern es bestan-

bank vier Kinder, jedes von ihnen hélt ein schwarzes Kreuz in der Hand.
Die Vermutung drangt sich auf, daB damit seine Kinder Roderidi, Cae-
cilie, Guido und Eugenie gemeint seien. Uber den Hauptern der Kinder
streben viele Pfeiler empor, die eine Kuppel tragen. Zwischen den Pfei-
lern schwebt, von hellem Strahlenglanz umgeben, eine Frauengestalt.
Diese Zeichnung soll wohl keine Wiedergabe der Vision sein, enthalt
aber sicherlich mandie Bildelemente derselben. Die innere gedanklidie
Verbindung zur Vision wird auch durch die Verse unterstrichen, die
unter der Zeichnung stehen:

Ja, die versinkende Lieb

Ist’s, die erbaut die Welt.
DaR diese Zeichnung keine genaue Wiedergabe der Vision sein kann,
geht schon daraus hervor, daB Falk in den Briefstellen immer von Toten-
kanzeln redet, in der Zeichnung jedoch sind die verstorbenen Kinder
selbst dargestellt. Auch sind wir Uberzeugt, daB, wenn im Mittelpunkt
der Vision eine Frauengestalt, wie sie die Zeichnung enthélt, gestanden
hatte, er dies bestimmt ausgesprochen héatte.

10 Geh. Tgb. II, 42 20 Auserl. Werke 11, S. 316
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dig vor seinem inneren Auge hatte. Es verstérkt sich der Ein-
druck, als ob die einzelnen Bildelemente dieser Berufungsvision
sich bei ihm zu Symbolen verdichteten, die sich so stark in sich
selbst verfestigten, daB er sie auch losgeldst von der urspring-
lichen Schau verwenden konnte?l. Dieser Tatbestand steht in ge-
wisser Nahe mit einem anderen Faktum, auf das die neuere Re-
ligionspsychologie hingewiesen hat, dal namlich das, was zuerst
nur ,,Erregungsmittel* des religiésen Erlebens war, sich von die-
sem verselbstandigt22, und, stereotyp geworden, oft wiederkehrt23,
Auch die eigentimliche Lichterscheinung, die Falk am Ende sei-

ner Berufungsvision erblickt haben muB, ist von ihm unterschied-
lich beschrieben worden, was wohl als ein Zeichen daflir gewertet
werden darf, dafl auch dieser Teil des Erlebnisses fir ihn zu
einem eigenstdndigen Symbol wurde. So sprach er in den oben
zitierten Briefstellen einmal von dem ,glanzvoll hellgestirnten
Himmel“, ein anderesmal von einem ,ungewissen Zwielicht mit
blutigen Streiflichtern untermischt*. Etwas Verwandtes kommt
auch in den letzten Zeilen des Gedichtes ,,Die Wallfahrtskerze*
zum Ausdrude:

Lieb Weib’, lieb Kind, ich hab ein Zeichen

Auf diesem dunklen Sorgenberge,

Worauf ich mutig mich begeben,

Seh’ ich es leuchten, glédnzen, schweben;

Und, miBt' ich morgen schon erbleichen,

So sagt mir eine tiefe Ahnung:

In den gestirnten ew’gen Reidien,

Wo weder Morgen ist noch Heut,

Ist schon ein Haus fiir uns bereit,

Und ob ich gleich, ein Kind der Zeit,

Mein Bild in Nebeln kaum erkenne,

So weill ich dies doch ganz gewil,

Dal ich in Erdenfinsternis

Dahier zu Gottes Lob verbrenne.

und somit Mut gefallt fur heute!

Kommt nur, ihr frommen Pilger-Leute!

Ich leuchte frohlich Tag und Nacht,

Bis Gott einst spricht: ,,Es ist vollbracht!“4

21 So auch in seiner Schrift ,,Das Vater-Unser*, Erziehungsschr., S. 163

22 R. Jelke, Grundziige der Religionspsychologie, 1948, S. 89 ff

23 K. Koffka, Zur Analyse der Vorstellungen und ihrer Gesetze,
1912, S. 234 24 Auserl. Werke II, 317 f
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Dies Gedicht ,,Die Wallfahrtskerze* mufl gewi3 behutsam in-
terpretiert werden, man muB dabei stets im Auge behalten, daf
es sich jedenfalls in erster Linie um eine kinstlerische Gestaltung
und nicht um Deutung seines eigenen Lebensweges handelt; und
doch ist es unverkennbar, daR einige Elemente seiner Berufungs-
vision in dies Gedicht hineinverwoben sind. So gewil3 er in der
»Wallfahrtskerze" nicht das entscheidende Erlebnis vom Herbst
1813 schildern wollte, so ging es ihm in diesen Zeilen doch um
die Frage nach dem Sinn des Leides und dem Sinn des Lebens
Uberhaupt, und somit riickt aus innerlichen Griinden dies Gedicht
in die Nahe der Berufungsvision und war also hier mit anzu-
flhren.

Dal} er die Bildelemente seiner Vision, so oft er tber sein Le-
ben nachdachte, aufgegriffen und in teilweise verschiedenen For-
men verwendet, ist wohl als Anzeichen daftir aufzufassen, daf? der
Schau die Deutung unmittelbar gefolgt ist, ja, da Erscheinung
und Auftrag so stark zusammenflieRen, daB es nicht einmal ihm
selbst moglich war, die eigentliche Vision, lediglich als ein Ge-
schautes aufgefal’t, herauszuschélen. Das war ihm auch gar nicht
so wichtig, denn entscheidend fur ihn war die Deutung des Er-
lebnisses und damit die Sinngebung seines Lebens.

Wir besitzen also keine authentische plastische Schilderung die-
ser Vision im Gegensatz zu den Traumen und Erscheinungen des
zweiten Gesichts, die er im allgemeinen unmittelbar sogleich nach
dem Erleben schriftlich niedergelegt hat. Nur soviel laRt sich
nachtraglich tber die Vision ausmachen: sie besal3, ungleich zu
Traumen und Vorschauen, ine bestimmte, einmalige Wirksam-
keit. Falk warf, bildlich gesprochen, das Steuer seines Lebens ganz
herum; er erkannte seine eigentliche Lebensaufgabe und den
Weg, den er nun zu gehen hatte.

Diese Wirkung, die von der Vision ausging, ist nur zum Teil
aus der Schau als einer Erscheinung zu deuten. Es spielte sich zu-
gleich ein Vorgang ab, der psychologisch (im streng wissenschaft-
lichen Sinne) nicht erfaldt werden kann. Falk schildert diesen VVor-
gang, der mit der Vision zugleich auftrat, im unmittelbaren An-
schluB an den zuerst erwahnten Bericht mit folgenden Worten:
»Ich fragte mich nach der Ursache des ungeheuren Zeituntergan-
ges, und fand sie in dem eigentlichen Untergang des Edlen und
GroBRen in meiner und vieler Zeitgenossen Brust, die wir hoch-
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mutig redeten, schrieben und allerlei schwatzten, aber nie leben-
dig die Hande ans Werk legten. Auf diesen Schmerz und Reue,
dies tief zermalmende Gefiihl meiner eigenen Unwirdigkeit folg-
te bald eine stiirmische Begeisterung, womit der feurige Atem
Gottes von allen vier Totenkanzeln mich plétzlich anwehte und
begnadete, so daf? ich alles um mich und neben mir zu einer glei-
chen Begeisterung hinrif3. So erhob sich aus der Asche meiner
Kinder, aus dem Dunkel ihrer Grabstatten das Licht jener An-
stalt.“25

Es mag wohl mit der eigentlichen Berufungsvision nicht un-
mittelbar Zusammenhéngen, wenn Falk Uber das, was er nach sei-
ner lebensgefahrlichen Krankheit erlebte, an einen Freund schrieb:
LAls ich wieder zum BewuBtsein kam, sagte ich zu mir selbst:
Gott schenkt dir dies Leben, weil er weil}, dall du ein Herz voll
Liebe fir deine Mitmenschen hast, das sollst du jetzt armen
Kindern zuwenden, die ihre Eltern verloren haben und Waisen
geworden sind.“20 Diese Worte geben eigentlich gar nicht das
Geschaute selbst wieder, sie weisen hingegen auf die Wirkung hin,
die von der Berufungsvision ausging und die sicherlich ebenso
beachtet sein will, wie das Geschaute selbst. Sie bestellt in dem
EntschluR, den er nach Uberwindung seiner Krankheit gefalt hat
— oder anders ausgedruckt: der ihm gegeben worden ist — aus
Dankbarkeit fir das neu geschenkte Leben, seine Liebe den ver-
waisten Kindern zuzuwenden. So verstanden, enthalten die oben
zitierten Worte Falks die Deutung, die von ihm selbst kurz nach
der Vision gegeben worden ist.

Falk fuhrte sodann den Gedanken, den elternlos gewordenen
Kindern stellvertretend Vater sein zu missen, weiterhin aus: ,,Je-
des so gerettete fremde Kind ist eine unverwclkliche Himmels-
blume, auf das Grab unserer abgeschiedenen Lieblinge gepflanzt,
ist das gottgefélligste Opfer, das wir ihnen darbringen kdnnen.
Wir wollen diesen verwaisten Kindern das sein, was ihre zu friih
verstorbenen Eltern und Verwandten vielleicht den unsern in
einer anderen Weltordnung sind. Anden irdischen Gespielen uns-
rer ehemaligen Séhne und Tdchter, die jetzt Gespielen der Engel

25 Brief an Ferd. v. Delbiligk vom 22. 8. 1825; ahnlich Geh. Tgbh. vom
20. 3. 1821

20 Brief an seinen Freund, abgedruckt bei R. Falk, S. 46; vgl. auch
Kricgstagcbuchlein, S. 32 f
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sind, wollen wir treulich die Schuld einer glihend herzlichen Lie-
be und Zuneigung abtragen, die wir den Unsern selbst in dieser

Welt nicht mehr erzeigen kénnen.“27
Man kann wohl heute nicht mehr endgultig ausmachen, ob auch

diese eben wiedergegebenen Satze eine Deutung enthalten, die
Falk kurz nach der Vision selbst gegeben hatte, oder ob es sich
um eine spatere Ausfuihrung des obigen Gedankens handelt. Fest
steht jedoch, daR es sich bei diesen Sdtzen nicht um romantische
und gefuhlsselige Worte gehandelt hat, vielmehr hatte er in dem
entsagungsreichen und sorgenvollen Werk eines wahren Volks-
erziehers an der verwahrlosten Jugend bewiesen, dal3 es ihm um
diesen padagogischen Auftrag ernst war. Andererseits ist es auch
unbestreitbar, dafl Falk selbst davon (berzeugt war, den Auftrag
zu dieser Lebensarbeit durch die Vision erhalten zu haben. Mége
nun die Deutung friher oder spéater erfolgt sein, die Worte des
ehemaligen Schriftstellers zeigen mit aller Deutlichkeit, dal er
spater im Riickblick auf sein Leben feststellte und mit Uberzeu-
gung aussprechen konnte, daR ihm seine Berufungsvision in der
Erziehungsarbeit seine eigentliche Lebensaufgabe gezeigt hatte.
Insofern muB man seine Ausfuhrung recht beachten, wenn man
die Lebenswirksamkeit der Vision recht ergreifen will.

V.

Rein psychologisch lassen sich an diesen Visionen nur ihre Vor-
bedingungen und Erscheinungsformen feststellen und beschreiben.
Zunachst sind die Synésthesien zu nennen. So sah er nicht nur
die vier Totenkanzeln und gewisse Lichterscheinungen, sondern
er horte zugleich eine Stimme, die einen Befehl aussprach, wenn-
gleich auch nicht berichtet wird, welche Worte ihm gesagt wur-
den. Auch andere Mitempfindungen sind festzustellen: er ver-
spurte korperlich den feurigen Atem Gottes, der ihn von den vier
Totenkanzeln aus anhauchte. Solche Mitempfindungen kannten
auch andere Eidetiker, so erteilt bekanntlich Ignatius von Loyola
in seinen ,,Exercitia spiritualia“® den Rat, da man bei der Medi-
tation der Holle auch ihren Gestank riechen und das Heulen und
Klagen der Verdammten héren misse.

Psychologisch im umfassenden Sinne ist die Vision ein ProzeR,
ein Entwicklungsvorgang: er setzt bei Schmerz und Leid ein,

21 Kriegstagebiichlein, S. 32 f
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steigt an Uber Reue und tiefste Verzweiflung, die dann plétzlich
umschlagt in hoéchste Begliickung in der Gegenwart Gottes. Psy-
chologisch genaue, feine und tiefe Beschreibung dieses Prozesses
kann man bei dlteren und neueren Mystikern finden, besonders
bei den Spaniern wie Peter von Alcantara, Therese von Avila
und Johannes vom Kreuz28 sowie bei den Franzosen Franz von
Sales, Franzisca von Chantal, Madame Guyon, Antoinette Bouri-
gnon, Pierre Poiret usw., auch manche Selbstdarstellungen der
deutschen Pietisten sind in diesem Zusammenhang zu erwéhnen.
Bei dieser Beschreibung seelischer Prozesse bilden Leid und
Schmerz, Reue und Verzweiflung die Vorstufe zu der begliicken-
den Schau oder einem &dhnlichen Erlebnis, das dann wiederum bei
den giofRen Mystikern auch zum praktischen Handeln fihrt. Nun
4Rt sich aber psychologisch, d.h. von der Natur des Menschen
aus gesehen, dieser gesamte Vorgang nicht restlos deuten, so oft
dies auch versucht worden ist; jedoch wollen wir der Frage etwas
naher nachgehen, wie dies plétzliche Umschlagen von Verzweif-
lung in Begeisterung, wiewir es auch beiJ. Falk im Zusammenhang
mit seiner Berufungsvision beobachten konnten, zu begreifen ist.

Man konnte nun zundchst meinen, dal3 dies Umschlagen der Ge-
fuhle auf eine bloR naturliche Weise nicht zu erklaren sei, denn
die Natur kenne nur Ursache und Wirkung, daB das eine die
notwendige Folge des anderen sei, insofern sei es unverstandlich,
wie aus Schmerz und Verzweiflung plétzlich Beglickung und Be-
geisterung hervorgehen solle. Indessen zeigt es sich bei naherem
Zusehen, dall man das Kausalgesetz nicht in dieser Weise auf das
seelische Gebiet tUibertragen kann. Von der Psychologie von Felix
Kriiger29 her wissen wir, dal3 ein Gefuhl immer in Begleitung des
entgegengesetzten auftritt. In jeder Tiauer ist — wenn auch ver-
steckt — ein gewisses angenehm s Gefiihl verborgen, und man
kann die Trauer, wie bekannt, geradezu genielRen. Ebenso mischt
sich in jede Freude ein leichtes Gefiihl der Wehmut. Man fihlt,
dal? die Freude verganglich ist. Von diesen ,,Tiefendimensionen
des Gefihlslebens* her ist es verstandlich, dafl ein Gefiihl, das

28 Max von Waldberg, Zur Entwicklungsgeschichte der ,,schénen Seele”
bei den spanischen Mystikern, 1910

20 Felix Kruger, Die Tiefendimension und die Gegensatzlichkeit des
Gefihlslebens, Festschrift Johannes Volkelt, 1918, S. 265 ff; ders., Kom-
?.[%Tqu:ilgégten, Gestalten und Gefuhle, 1926; ders., Das Wesen der Ge-
thle,
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vom entgegengesetzten begleitet ist, sich leicht in dies verwandeln
kann30. Die Mdglichkeit dieses Umschlagens liegt demnach immer
vor, und dies gilt namentlich fir den Zustand der Verzweiflung,
in dem sich Falk damals im Herbst 1813 befunden hat.

Die Vision nach der Schlacht bei Leipzig lieR diese Mdglichkeit
zur Wirklichkeit werden, sie go Hoffnung, Vertrauen und neuen
Mut in sein Herz und zeigte ihm eine neue sinnvolle Arbeit, die
eigentliche und wirkliche Aufgabe seines Lebens. Es wére an sich
denkbar und méglich gewesen, dafl3 ihn dies Umschlagen der Ge-
flhle zu einem neuen dichterischen Schaffen befahigt hatte, wie
ja oft die groften kinstlerischen Werke nach Zeiten der inneren
Krisis und Depression entstanden sind. Einen derartigen Impuls,
erneut die Feder in die Hand zu nehmen, hatte Falk bereits fri-
her, so nach seiner Ubersiedlung nach Weimar, empfangen. Zei-
len aus dem bereits erwahnten Gedicht vom Jahre 1801 bezeugen

dies> Da Jjort' ich Stimmen, die mich rufen:

Was weilst du an den ersten Stufen

Der Kunst, und zauderst: Auf, zum Ziel!
Noch viel Verdienst ist unerrungen,
Noch viel der Taten unbesungen;

Stimm hoher drum dein Saitenspiel.30a

Man kdnnte sich auch gut vorstellen, welche Richtung dies neu-
ere dichterische Schaffen hatte nehmen kodnnen, wissen wir doch,
dal} er sich kurz zuvor eingehend mit Shakespeare beschaftigte
und dessen ,,Coriolan®3l lbersetzte. Es ist allgemein bekannt, wie
stark der EinfluR des in jener Zeit neu entdeckten englischen
Dichters auf Sturm und Drang und die damalige deutsche und
die bald entstehende franzdsische Romantik gewesen ist. In &hn-
licher Weise hatte auch Falk sich getrieben fiihlen kénnen, ,.sein
Saitenspiel hoher zu stimmen®, neue Kunstwerke zu schaffen. Dies
trat Jedoch nicht ein, vielmehr war die Wirkung, die von der Vi-
sion ausging, eine entgegengesetzte: sie erteilte ihm den Impuls,
aller schriftstellerischen Tatigkeit ganz den Ricken zu kehren.
Falk war damals 45 Jahre alt, er schritt den besten Mannesjahren
entgegen. Auch diese Altersstufe pflegt fur viele kritisch zu wer-

30 Felix Kriger, Das Wesen der Gefiihle, S. 7 ff; 21 f

sna Auserl. Werke |, 218

31 Vgl. den undatierten und bisher unver6ffentlichten Brief Falks an
Professor Schultz.

136

den, die ,,Arbeit verliert ihren Reiz und wird zur Routine“, jetzt
gilt es, ,sich zu neuen Zielen aufzuraffen“32. Falk wandte sich
nicht mit neuer Schwungkraft der dichterischen Tatigkeit, sondern
dem praktischen Leben zu, durch sein Erlebnis nach der Schlacht
bei Leipzig wurde er Erzieher der verwahrlosten Jugend. Wir
haben es also hier mit einer ,,Berufungsvision“ im wahrsten Sinne
des Wortes zu tun333Diese zeigte ihm nicht nur eine neue Le-
bensaufgabe, einen neuen ,,Beruf”, sie verlieh ihm auch die Kraft
und den Willen, den neuen Entschlufl durchzusetzen und durch-
zuhalten. Die Verzweiflung setzte sich in Tatkraft und Begeiste-
rung fir das neue Lebenswerk um, zugleich stromte diese Begei-
sterung auf andere um ihn Uber und vermochte neue Lebens-
krafte zu erwecken. So fuhrte die Berufungsvision die entschei-
dende Wende in seinem Leben herbei.

Falk sah in diesem Erlebnis ein Eingreifen Gottes. Dal} sich
die héhere Macht der Visionen, Auditionen sowie der Synésthe-
sien bedient, um auf die Menschen zu wirken und ihnen etwas fur
ihr Leben Entscheidendes zu zeigen und zu sagen, ist eine ganz
andere Sache. Die visiondre oder auch die halluzinatorischen Er-
lebnisse3l, kurz, die natlrlichen Vorgange selbst, sind nur Werk-
zeuge der Gnade, sie lassen sich in ihren Erscheinungsformen
psychologisch erfassen und zergliedern, aber nie begreifen. Sie
sind Realitaten, die ihren Sinn in sich selbst tragen. Deshalb tut
man sicherlich gut, das Wort ,Vision" im engeren Sinne zu ge-
brauchen, damit nicht etwas Geschautes Uberhaupt zu bezeichnen,
sondern als eine Erscheinung, die von einer hdoheren Wirklichkeit
ausgeht, zu begreifen, die nicht durch wissenschaftliche Analyse,
sondern nur durch den Glauben erfal3t werden kann.

Es bleibt noch eine letzte Frage: woran hat Falk selbst erkannt,
daR seine Visionen Ubernatirlichen Ursprungs waren? Bei seinen
Traumen und den Erscheinungen des zweiten Gesichts war er sich
durchaus im Unklaren, woher sie stammten, und er hat oft dar-
Uber gegribelt und damit gerungen. Bei seinen Visionen hinge-

% W. Trillhaas, Religionspsychologie. S. 129; vgl. auch hier H. Kinkel.
Die Lebensalter

33 Man unterscheidet zwischen Berufungs- und Offenbarungserlebnis-
sen. Auf die damit zusammenhéngenden Fragen werden wir im VI. Ka-
pitel eingehen.

3Dall man die eidetischen Anschauungsbilder nicht mit Halluzina-
tionen verwechseln darf, ist oben im Ill. Kapitel dargelegt worden.
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gen herrschte das ganz klare BewuBtsein ihres Ursprungs in Gott.
Die Visionen sind also dadurch ausgezeichnet, daf sie in unmittel-
barer Beziehung zu dem Kern seiner Personlichkeit, seinem sitt-
lich-religiosen Willen standen. Der Befehl Gottes und der Ge-
horsam auf Seiten des Menschen Falk waren eins, ebenso wie auch
der EntschluB zu einer bestimmten Handlung und deren Ausfiih-
rung zusammenfallen. Die Vision gab zugleich Erleuchtung und
auch die Kraft, um die neue Lebensaufgabe durchzufiihren. Die
religidse Schau schenkte ihm insofern Erleuchtung, als die furcht-
baren Geschehnisse des Jahres 1813, sowohl der Verlust der eige-
nen Kinder als auch die Firsorge fir die durch den Krieg ver-
waisten und haltlos gewordenen Kinder in eins gesehen wurden.
Er, der seine eigenen Kinder beerdigen mufite, war berufen, jetzt
Vater und Freund der Jugend zu sein, die ohne Eltern aufwach-
sen muBte. Die Vision gab ihm auch die Kraft zur Ausfiihrung
des neuen Lebenswerkes, denn aus dem Leid und Schmerz ent-
stand die Starke des Handelns, das unbeirrbar in jener eigentim-
lichen Harmonie von Trotz und Liebe durchgefiihrt wurde. Hier-
in unterscheiden sich die Visionen von den ubrigen Gesichten,
denn eine Sinngebung fehlt den Phdnomenen des zweiten Gesich-
tes, sie sprechen unmittelbar, zeigen das zukunftige Ungliick. Den
Traumen hingegen fehlt die Kraft zur Durchfiihrung des Ge-
schauten. Die Einheit von beiden, von Sinngebung und neuer
Kraft, ist nur bei den Visionen gegeben, sind aber dort nur durch
den Glauben zu erfassen.

Durch den Glauben eignete sich Falk Gottes Willen an, machte
ihn zu seinem eigenen. Er vollzog den in den Visionen unmittel-
bar geoffenbarten Willen Gottes, indem er als Kind seinen Eltern
treu blieb und das Vaterhaus nicht verlieR. In der Erscheinung
in den Bergen erkannte er die von Gott gewollte Bestimmung des
Menschen: himmelwarts. In der letzten groflen Berufungsvision
erfuhr er, dall ihm das Leben neu geschenkt wurde, weil Gott
will, dall er anderen Menschen in Liebe dienen sollte. Insofern
ist Falk nur als ein glédubiger evangelischer Christ zu begreifen,
der im Glauben seine Rechtfertigung erfahrt, und der dann auch
als ein Gerechtfertigter gute Werke hervorbringt. Dieser Zusam-
menhang zwischen Gottes Willen und Gehorsam des Menschen
1aR3t sich freilich nicht wissenschaftlich deduzieren, er kann nur
in demselben Glauben ergriffen werden.
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Die Wissenschaft kann nur die Vorbedingungen fiir eine solche
Wandlung des Menschen aufweisen, das eigentliche telos des Men-
schen aber nicht erfassen. Was die eigentliche Struktur seiner Per-
sonlichkeit ausmacht, ist sein lebendiger Gottesglaube. Gottes
Gnade kann nur begriffen werden, indem sie ergriffen wird.

Du wirst nur mit der Tat erfafit,
mit Handen nur erhellt;

ein jeder Sinn ist nur ein Gast
und sehnt sidi aus der Welt.

Ersonnen ist ein jeder Sinn,

man fuhlt den feinen Saum darin
und daf} ihn einer spann:

Du aber kommst und gibst dich hin
und fallst den Flichtling an.3

3% Rainer Maria Rilke, Das Stundenbuch, 1. Bud), S. 37
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VI. Kapitel
Die innere Schaukraft

Die gemeinsame Grundlage aller Gesichte — Unterschiede der Gesichte
— Verhaltnis der Gesichte zu Glauben und Aberglauben —
Berufungserlebnis und Bekehrungserlebnis

Gewil besteht ein innerer Zusammenhang zwischen den Trau-
men, Vorschauen und den Visionen im engeren Sinne. Sie beruhen
in ihren leib-seelischen Bedingungen auf einer gemeinsamen
Grundlage, die wir mit dem Begriff der Konstitution angedeutet
haben. Es ist die Gabe der inneren Schaukraft, also des leibhaf-
tigen Sehens von Ereignissen, Personen und Dingen, die mit den
bloRBen Sinnen nicht erfal3t werden. In dieser gemeinsamen Grund-
bedingung sind die verschiedenen Gesichte einander verwandt.

1

Zunéchst muB erdrtert werden, wie Johannes Falk selber tber
die innere Schaukraft des Menschen gedacht hat. Sehr aufschluB-
reich ist in dieser Hinsicht seine Schrift: ,,Schliissel zu dem plato-
nischen Marchenbiichlein®“. Darin heif3t es: ,,Denken heil’t An-
schauung haben, von innen namlich, nicht von aufen. Anschau-
ungen aber setzen ein Auge voraus, womit geschaut wird, ein in-
neres oder ein &uferes. Die Natur des inneren Auges ist aber von
der Art, daR es oft bei weitem mehr sieht, als ihm von aufien zur
Anschauung gegeben wird, wie man denn dieses besonders in be-
geisterten Zustanden, Visionen, Traumen, bei vollig geschlosse-
nen Augenlidern und entschlafenem Korper gewahr werden kann,
wo, wie Cicero sagt, die Seelen indel3 baut, verreist, dichtet, schifft
und andere Geschéfte verrichtet; alles dieses vermittels der Kraft
ihres inneren, vom Kdorper unabhangigen Augenlichts! Die Bedin-
gung des Sehens fiir unser auBeres Auge ist das Licht; sollte es
flr das innere die Finsternis sein? Oder sollte sich nicht zwischen
beiden, dem Licht und dem Gedanken, eine tiefe, bis zuletzt noch
lange nicht nach ihrem Umfange vermutete Gemeinschaft erge-
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ben?, eine Gemeinschaft, worauf Goethe so schon mit den sinn-
reichen Worten hindeutet:

War' nidit das Auge sonnenhaft,

Wie mdoditen wir die Sonn’ erblicken?
Und wohnt' in uns nidit Gotteskraft,
Wie mdécht' uns Gottliches entziicken?

Licht also ist es, was von innen in uns denkt, Licht, was von
aulBen diesem innern entgegenkommt, Licht oder Abspiegelung,
die ganze Natur, deren grofies Buch mit VVdgeln, Pflanzen, Blumen
und Tieren nichts als Leben, Taten und Leiden des Lichts ent-
halt. Diese Worte mdgen hier mehr zur Andeutung des geheimen
Bundes zwischen Sehen und Denken, zwischen innerer und &ufe-
rer Anschauung als zur Erschdpfung dieser uns allen so wichtigen
Materie gesagt sein.“30

Wie das Wort ,,Andeutung” in dem SchluBsatz dieses Zitates
zeigt, war sich Falk Uber den Zusammenhang zwischen Denken
(Vorstellen) und Anschauung nicht ganz im klaren, so sprach er ja
auch in dem gleichen Satz von dem ,,geheimen Bund zwischen
Sehen und Denken*. Er fuhlt irgendwie, daR beiden, der Vorstel-
lung und der Anschauung, etwas Gemeinsames zu Grunde liege,
wufdte cs aber weder zu erkennen noch genau zu bezeichnen. Wir
wirden diesen ,,geheimen Bund“ zwischen Sehen und Denken,
zwischen &uferer und innerer Anschauung Eidetik nennen, wie
wir sie oben im Ill. Kapitel beschrieben haben.

Noch ein weiteres wird aus diesem Zitat deutlich: Die Art. mit
welcher Falk dieses Zusammenspiel von Denken und Anschauung
schildert und dabei immer wieder auf das Gemeinsame, das er
nicht recht fassen konnte, hinweist, ist ein sicherer Beweis dafir,
dal? so eben nur ein Eidetiker sprechen konnte. Er redete, ohne
es selbst zu wissen, von seiner eigenen eidetischen Anlage. Das
Anschauungsbild steht, wie oben erwahnt, in der Mitte zwischen
Vorstellung und physiologischem Nachbild. Andererseits ist zu be-
merken, dal3 gewisse eidetische Anschauungsbilder zwischen Vor-
stellung und Wahrnehmung stehen. Gerade das. was der Nicht-
eidetiker scharf von einander trennt, namlich Vorstellung und

Wahrnehmung, kann fur den Eidetiker in seinen Anschauungsbil-
dern ununterscheidbar ineinander UberflieBen. In diesem Zusam-

36 Auserl. Werke 11. S. 285 f
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menhang mufR erwéhnt werden, dal es die Marburger Schule und
besonders E. R. Jaensch wahrscheinlich gemacht hat, daB ,sich die
Wahrnehmungsbilder aus den eidetischen Erscheinungen entwik-
kelt* haben37. Die Eidetik ist demnach die urspriingliche Perzeption
der AuBenwelt, bei der nochVorstellung und Wahrnehmungzusam-
menfallen. In seinem Aufsatz ber ,,Volkerkunde und eidetische
Anlage* hat Jaensch38 die Wahrnehmungserscheinungen primiti-
ver Volker und jugendlicher Eidetiker miteinander verglichen und
kommt zu dem SchluB, dal3 das ,,primitive Bewuf3tsein“ eidetische
Struktur aufweise39. Erst allméhlich im Laufe der Menschheitsge-
schichte héatten sich die Wahrnehmungserscheinungen aus den ei-
detischen Erscheinungen ,herausdifferenziert”. Das urspriingliche
Begreifen der AuBenwelt, so kénnen wir also sagen, vollzieht sich
derart, da Vorstellen und Wahrnehmen noch nicht getrennte
Funktionen des Menschen sind. Ahnliche Gedanken stehen irgend-
wie hinter der Darlegung Falks, wenn er im obigen Zitat ,.eine
Andeutung des geheimen Bundes zwischen Sehen und Denken*,
zwischen innerer und &auf3erer Anschauung, geben will.

An einer anderen Stelle der erwéhnten Schrift Falks ,,Schlussel
zum platonischen Mérchenbichlein“ finden wir den aufschluBrei-
chen Satz: ,Die Idee ndmlich ist von uns betrachtet worden als
ein Sehen mit dem inneren Auge, als ein Glaube an etwas Un-
gesehenes, als ein Weg zu einer héheren Offenbarung als die ist,
welche uns durch bloRRe sinnliche Wahrnehmung zuteil werden
kann.“40 Bei dieser Beschreibung der Idee wird man an das be-
rihmte néchtliche Gesprach zwischen Schiller und Goethe erinnert,
das sie im Sommer 1794 nach einer Sitzung der ,,Naturforschen-
den Gesellschaft* gefuihrt haben und in dem Goethe seine Gedan-
ken Uber die Urpflanze entwickelt und diese sogar aufgezeichnet
hat. Schiller, der ,,mit entschiedener Fassungskraft* zugehort hat,
halt Goethe vor, die Urpflanze sei keine Erfahrung, sondern eine

37 P. Krellenberg, Uber die Herausdifferenzicrung der Wahrnehmungs-
und Vorstellungswelt aus der originaren eidetischen Einheit, Zeitschr. f-
Psychol., 1922; E. R. Jaensch, Uber den Aufbau der Wahrnehmungs-
welt |, 374 ff

¥ a.a.0. I, 221 ff

39 a.a.0. I, 240. Dieser These von der urspriinglichen eidetischen Ein-
heit wurde sehr lebhaft widersprochen; vgl. K. Koffka, Uber die_Unter-
suchungen an den sogenannten optischen” Anschauungsbildern, Psychol-
Fortschritte, Bd. 3, 1923, besonders S. 166 ff

40 Auserl. Werke 11, 284
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Idee, und als ,.ein gebildeter Kantianer®, wie er sich selbst ein-
mal nennt, meint er damit, sie sei eine bloRe Vorstellung. Goethe
als Eidetiker, der das leibhaftig sieht, was Schiller Vorstellung
oder Gedanken nennt, kann seiner ganzen Natur nach nur ant-
woiten: ,,Das kann mir sehr lieb sein, daR ich ldeen habe, ohne
es zu wissen, und sie sogar mit Augen sehe.“41

Wenn man bei der Beurteilung dieses Gespraches einmal von
seiner sonstigen tieferen Bedeutung absieht, so ist es in unserem
Zusammenhang als die an sich aussichtslose Auseinandersetzung
zwischen einem Eidetiker und einem Nichteidetiker Uber Grenzen
und Mdglichkeiten der Wahrnehmung anzusehen. Sie streiten sich
um das, was Anschauung ist oder was lediglich als Vorstellung
bezeichnet werden muf. Bei der Erdrterung dieser Frage reden
der Eidetiker und der Nichteidetiker einfach aneinander vorbei,
weil der eine wahrnimmt, was der andere nicht sehen kann. Der
Eidetiker sieht konkrete Gestalten und begnigt sich nicht mit
deren Stellvertretung durch Vorstellungen und ,,bloRe* Ideen, wie
es der Nichteidetiker notwendigerweise tun muf. Dieser verféhrt
grundsatzlich ganz anders. Er mu den ,,Raum®, den der Eide-
tiker durch seine Gestalten erfillt, sich anders zu eigen machen.
Er tut dies, indem er den geistigen Inhalt analysiert, daraus ge-
wisse Wesenszige abstrahiert und dann die Teile vorstellungs-
maRig zu einem Ganzen zusammensetzt. Mit einem Worte: dort,
wo der Eidetiker Gestalten sieht, konstruiert der Nichteidetiker
dies Ganze. Der Nichteidetiker ist daher als ein konstruktiver Ty-
pus zu bezeichnen, und damit haben wir dem negativen Ausdruck
einen positiven Gehalt gegeben.

41 Nur der Vollstdndigkeit halber seien einige charakteristische Satze
aus Goethes bekanntem Bericht Uber dies néchtliche Gespréch angefihrt:
»Wir gelangten zu seinem (Schillers) Hause. Das Gesprdch lockte mich
hinein, da trug ich die Metamorphose der Pflanzen lebhaft vor und lie
mit manchen charakteristischen Federstrichen eine symbolische Pflanze
vor seinen Augen entstehen. Er vernahm und schaute dies alles mit gro-
Rer Teilnahme und entschiedener Fassungskraft; als ich aber geendet,
schiittelte er den Kopf und sagte: ,Das ist keine Erfahrung, das ist eine
Idee.* Ich stutzte, verdrieBlich einige)maRen; denn der Punkt, der uns
trennte, war dadurch aufs strengste bezeichnet. Die Behauptung aus An-
mut und Wirde fiel mir wieder ein, der alte Groll wollte sich regen;
ich nahm mich aber zusammen und versetzte, das kann mir sehr lieb
sein, daf} ich Ideen habe, ohne es zu wissen, und sie sogar mit Augen
sehe.* Vgl. O. Kroh, Eidetiker unter deutschen Dichtern, Zeitschr. fur
Psychol., Bd. 85, 1920; J. Hoffmeister, Die Heimkehr des Geistes, Stu-
dien zur Dichtung und Philosophie der Goethezeit, 1946, S. 90 ff
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Das konstruktive Verfahren des Nichteidetikers zeigt sich deut-
lich am grofRen Werk Kants. Der Kdénigsberger Philosoph hat, wie
hier eingeschoben werden kann, sein Werk als alter Mann ge-
schrieben, in einem Lebensalter, in dem seine eidetische Anlage,
die ihm wohl nicht ganz abgesprochen werden kann, zuriickgetre-
ten war. DaR diese Anlage Uber die jugendliche Reifezeit hinaus
erhalten bleibt, ist schon sehr selten; noch seltener kommt es vor,
daR sie, wie etwa bei Goethe, bis ins hohe Alter hin wirksam ist.
Kants Alterswerk ist deutlich vom konstruktiven und nicht vom

eidetischen Geist erfullt. Vielleicht kann in diesem Zusammen-
hang versucht werden, eine Lésung der oft genannten Zwiespal-

tigkeit Kants anzudeuten. Diese Diskrepanz besteht darin, dal’ er
in seinem Werk ,,Die Religion innerhalb der Grenzen der blo3en
Vernunft® einerseits die Forderung aufstellt, dall die Vernunft
lehre, an Gott zu glauben, dann aber wird andererseits Gott als
eine blofRe Vorstellung bezeichnet; Kant demnach mit der einen
Hand gibt, was er mit der andern zuriicknimmt. Diese Zwiespal-
tigkeit in der Grundkonzeption Kants meinen wir auf den inne-
ren Kampf zwischen einer urspriinglichen eidetischen Anlage und

deren Zuriickdrangung durch konstruktives Denken deuten zu

duggﬂ. dieser innere Gegensatz zwischen Eidetiker und Nicht-
eidetiker, der von uns als Gegensatz zwischen Anschauung und
Konstruktion begriffen wurde, auch auf das Verhaltnis des Ari-
stoteles zu Platon ein neues Licht wirft, sei hier nur kurz ange-
flgt. Der Gegensatz zwischen dem Eidetiker und dem Nichteide-
tiker ist also, wie wir sagen kdnnen, der, dal} der eine unmittel-
bar erschaut, was sich der andere vorstellungsméaRig konstruiert.
Der konstruktive Typus erkennt als das Wesentliche nur diese
seine Konstruktion an, er halt fur das Wahre — wie es Schiller
als ~gebildeter Kantianer* ausgedriickt hat — nur die Idee, die in
der Erfahrung nicht ,,rein“ vorkommen kann. Das ist in der Er-
kenntnistheorie der grundsatzliche Gegensatz zwischen dem Eide-
tiker und Nichteidetiker, der in der ndchtlicher Unterredung zwi-
schen Goethe und Schiller exemplarisch hervortritt.

Falk muf3te dies Problem, um das es uns hier geht, erahnt haben,
wenn er den Unterschied zwischen Goethe und Herder folgender-
malen charakterisierte: ,,Goethes Genius hingegen war weit um-
fassender und verschmahte jeden Weg, der ihn von der Natur
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abfihrte oder gar trennte. Da der Widerspruch zwischen ihm und
Herder ein wesentlicher war, so seltene Naturen beide auch wa-
ren, so war eben deshalb an keine Ausgleichung zu denken. Bei
Herder wurde alle Gestalt zur Idee, ja, er loste sogar alle Ge-
schichte in Ideen zur Geschichte der Menschheit auf; in Goethe
hingegen verlor sich alle Idee in Gestaltung.“42 Mit diesen Wor-
ten deutete Falk auf seine Weise auf das hin, was Goethe von
Herder trennt; es ist im Grunde der gleiche Unterschied, der auch
zwischen Goethe und Schiller besteht. Der eine hat eben Anschau-
ung, Falk nannte es Gestalt, wéhrend der andere die gleiche
Wirklichkeit nur als Vorstellung, die als Idee bezeichnet wird, in
sich aufnehmen kann. Somit wies Falk auf den ,,wesentlichen Wi-
derspruch® hin, in dem die Menschen mit Anschauungsbildern zu
denen ohne dieselben stehen und stehen missen.

Diese an sich aussichtslose Diskussion zwischen Eidetikern und
Nichteidetikern tritt nach unserer Meinung auch bei so mancher
Erorterung Uber die ,,Echtheit* der Visionen der Mystiker zu Ta-
ge. Von hier aus fallt zum Beispiel ein neues Licht auf die Vi-
sionen der Therese von Jesu und die Anfeindungen und Beschul-
digungen, die gegen die Heilige wegen ihrer verziickten Schau-
ungen schon zu ihren Lebzeiten erhoben wurden. Einerseits warf
man ihr vor, — und es waren dies zumeist ihre Mitschwestern im
Kloster von Avila, die dies aussprachen —, dal? sie, die eigentlich
mehr aus weltlichen Griinden denn aus religiésen Motiven in den
Karmeliterorden eingetreten waére, sich mit diesen ,,erfundenen”
Gesichten hervortun und interessant machen wollte. Andererseits
hielten ihr ihre Beichtvater vor, ihre Gesichte seien keine echten
Visionen, vielmehr erliege die wenig gelehrte Klosterfrau Tau-
schungen des Teufels. Hinter dieser Warnung steht die altchrist-
liche Vorstellung, daR der Teufel sich verkleiden, maskieren und
sogar die Zige Christi annchmen kdnne. Von den Ergebnissen
der eidetischen Forschung aus kénnen wir sagen, dal3 die Visionen
der Therese von Jesu ,echt”, also nicht nur eingebildet und ,er-
funden“ (vorgestellt) waren. Sie sah tatséchlich das. was sie be-
richtete, und zwar erblickte sie es so klar und deutlich wie sonstige
Wahrnehmungen. Der Gegensatz zu ihren Beichtvéatern und den
Ubrigen Nonnen des Klosters war in gewisser Hinsicht der gleiche

42 Falk. Goethe, S. 146 f. Zu Herders Geschichtsbegriff vgl. K. Barth.
Die protestantische Theologie des 19. Jahrhunderts. 19522. S. 289 ff
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wie die Kontroverse zwischen Goethe und Schiller, ob die Ur-
pflanze eine Erfahrung oder ,,nur* eine Idee sei. Therese erblickte
eben etwas, was ihre Gegner nicht sehen konnten, weil sie im
hohen Malle eidetisch veranlagt war.

Auch die Auseinandersetzung zwischen Emanuel Swedenborg
und Immanuel Kant erféhrt von hier aus eine andere Beleuchtung.
Dall Emanuel Swedenborg Eidetiker war, scheint uns auf Grund
des Materials, das neuerdings Ernst Benz in seinem umfangrei-
chen Buch zusammengestellt hat43, gesichert zu sein. Dabei spielt
es in unserem Zusammenhang keine sonderliche Rolle, daf} die
Traume und Visionen des schwedischen Mystikers entsprechend
dem Geist seiner Zeit ein stark rationales Geprége erhalten ha-
ben. Kant muf3te diese Visionen fur ,,7rdume eines Geistersehers"
haltend4. Der Gegensatz zwischen Eidetiker und Nichteidetiker
Uber das, was jene ,,gesehen haben, steht auch hinter vielen Ket-
zerprozessen. Man denke etwa an die Verurteilung der Jungfrau
von Orleans. Dal? Johanna Eidetikerin war, geht aus den Prozef3-
akten mit Deutlichkeit hervord5* So erblickte sie in ihrer Jugend-
vision ein Licht, das heller strahlte als die Sonne. Der Erzengel
Michael erschien ihr, ,von vielen Engeln aus dem Himmel beglei-
tet“40. Mit dieser Auseinandersetzung der Eidetiker mit den
Nichteidetikern Uber das, was jene geschaut hatten und diese fir
Betrug oder Einbildung halten muf3ten, ist nattrrlich nicht alles ge-
sagt, was Goethe von Schiller, die Therese von ihren Beichtvatern,
Swedenborg von Kant, Johanna von ihren Richtern, Madame
Guyon von Bossuet trennt, sondern es ist damit nur die eine Seite
hervorgehoben, die uns im Laufe unserer Untersuchung besonders
wichtig ist. Was sonst noch Gber die Visionen dieser Mystiker zu
sagen ist, muB} einer gesonderten Untersuchung vorbehalten blei-
ben. : : A
Qoethe und Schiller konnten sich darliber nicht einig werden,
ob die Urpflanze ,,nur* eine Idee sei, auch in der Farbenlehre
redeten sie aneinander vorbei; zwischen Goethe und Falk war je-

43 E. Benz, Emanuel Swedenborg, Naturforscher und Seher, 1948,

beﬁmqeﬁaﬁt,?’%afame eines Geistersehers, erldutert durch Traume der
Metaphysik (1766), hg. von K. Kehrbach; vgl. auch E. Benz, Swedenborg

inAP%gﬁH@'}FA}gﬁbie Akten der Verurteilung, dt. Ausgabe 1943; vgl-

Rudolf Schneider, Macht und Gnade, 1940
40 Die Akten der Verurteilung, S. 81
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doch gleich eine geistige Verbindung vorhanden, weil beide Méan-
ner Eidetiker waren, und so vollzog sich zwischen ihnen ein leb-
hafter Gedankenaustausch, der sich gerade auf diejenigen Gegen-
stande und Ideen richtete, fur die Schiller auf Grund seiner an-
dersartigen Anlage kein Verstandnis aufbringen konnte. Die be-
achtenswerte Biographie Falks Uber Goethe zeigt, daf} sich beide
héufig Uber die Urpflanze unterhalten haben47. Falk war davon
so stark beeindruckt, daR er ein Gedicht Uber die ,,Metamorphose
der Pflanzen“ schrieb48. Auch mit Goethes Farbenlehre hat er sich
des ofteren beschéftigt.

Auf Einzelheiten sei hier nicht néher eingegangen. Fir unsere
Untersuchung sind hingegen jene Ausfiuhrungen Falks wichtiger,
in denen er Goethes Begriff der Anschauung wiedergibt. Weil
beide Eidetiker waren, verstanden sie sich hierin sofort; auch sind
die von Falk angefiihrten AuRerungen Goethes fuir uns deshalb
besonders aufschluRreich, weil man daraus zugleich Falks Deu-
tung der inneren Schaukraft erkennen kann. Wir sind also der
Meinung, daB da, wo Falk Goethe anflihrt, er sich auch (ber seine
eigene eidetische Veranlagung ausspricht, wie tberhaupt oft Men-
schen an einem ,fremden“ Gegenstand am besten ihre eigenen
Gedanken entwickeln. So erwahnt Falk folgenden Ausspruch Goe-
thes: ,,Sie wissen langst, dal3 ldeen, die eines festen Fundaments
in der Sinnenwelt entbehren, bei all' ihrem Gbrigen Wert flr
mich keine Uberzeugung mit sich fithren, weil ich der Natur ge-
genuber wissen, nicht bloR vermuten oder glauben will.“49 Auf
den Inhalt dieses lebhaften Gespréaches, in welchem Goethe auch
auf die Lcibnizsche Lehre von der Unzerstdrbarkeit der Monaden
und der Zentralmonade zu sprechen kamb50, kann hier nicht naher
eingegangen werden. FUr unsere Problemstellung ist wichtig zu
bedenken, daR hier die Grenze dessen uberschritten ist, wovon ein
Mensch — auch ein Eidetiker — tberhaupt eine anschauliche Vor-
stellung haben kann, und so machte Goethe gegen Ende der lang-

47 Falk, Goethe . . S. 32 ff u. 0. 18 Auserlesene Werke 11, 272 ff

49 Falk, Goethe, S. 53

5 a.a.0., S. 54ff. Zur Monadenlehre Leibniz’ vgl. E. Hirsch, Ge-
schielte der neueren evangelischen Theologie, Bd. 2, 1952. S. 27 ff. F.W.
Riemer, der Oberbibliothekar und langjahrige Freund Goethes, hebt
nachdriicklich hervor, daR Falk in den oben erwéhnten Gesprachen mit
Goethe (iber die Monaden eigentlich nicht dessen, vielmehr seine eigene

Uberzeugung zum Ausdruck gebracht hat. F. W. Riemer, Mitteilungen
Uber Goethe, 1841, S. 25f
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hingezogenen abendlichen Diskussion eine bezeichnende Bemer-
kung, die wohl die Zustimmung Falks fand: ,,Ich habe gegen die-
se Vorstellung (erg. der Zentralmonade) als Glauben betrachtet
nichts, nur pflege ich auf Ideen, denen keine sinnliche Wahrneh-
mung zum Grunde liegt, keinen ausschlieRlichen Wert zu legen."51
Dies Gesprach, wie auch manch andere Unterhaltung zwischen den
beiden Dichtern, erweckt den Eindruck, als ob Goethe jene nacht-
liche Diskussion, die er einst mit Schiller begonnen hatte und bald
abbrechen muft , nun mit Falk fortsetzte, was um so leichter mdg-
lich war, weil beide die innere Schaukraft besaflen, also beide von
den gleichen, wenn auch unbewuften Voraussetzungen ausgingen.
Diese haufigen Gesprache mit Goethe trugen sicherlich dazu bei,
daR Falk sich immer mehr der inneren Schaukraft bewuf3t wurde,
jedoch hat er sich mit diesem Problem bereits sehr friih beschaf-
tigt. So schrieb er bereits in einem Aufsatz, der unter der Uber-
schrift ,,Charakteristiker” im Jahre 1802 erschienen ist, ,,dafll die
groten MilRverstandnisse unseres Zeitalters sich auf eine ur-
spriingliche Entzweiung zwischen einem groben Oekonomism(us)
und einem bodenlosen Imaginantism(us), mit anderen Worten:
aus der Idee ohne alle Erfahrung und der Erfahrung ohne alle Idee
zurlckfiihren lieBe“52. Kennzeichnend fir Falks Denkungsart ist
auch das Urteil Gber Jean Jacque Rousseau, das cr in der gleichen
Schrift fallte: ,,Rousseau tritt auf voll lebendiger Tiefblicke, in
Wahrheit und Natur aber, wie jeder Imaginant, streift er sofort
an das Reich der Paradoxien und Unwahrscheinlichkeiten, dal3 er
anstatt Idee und Erfahrung, wie es sein Zweck war, zu vereinen,
nun eine noch scharfer trennende Grenzlinie zwischen beiden
zieht.“53 Wenn Falk sich in diesem Aufsatz auch der kantischen
Sprache und Begriffe bedient, so verspirt man doch, dal hier ein
Eidetiker spricht, fir den selber Erfahrung und Idee eigentlich zu-
sarrtmengehdren und der deshalb aus Anschauung und Vorstel-
lung nicht einen grundsétzlichen Gegensatz machen kann, wie es
hingegen Nichteidetikei tun missen. Bei dem obigen Zitat, in
welchem J. Falk den bodenlosen Imaginantismus dem groben
Oekonomismus gegenuberstellt, und damit die Idee ohne alle Er-
fahrung mit der Erfahrung ohne alle Idee konfrontiert und zu-

5 Falk, Goethe, S. 64 .
52 Taschenbuch firr Freunde des Scherzes .. 1802; H. Doering, S. 168

53 FI. Doering, S. 169
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gleich damit zitiert, daR er in dieser ,,Entzweiung“ den Grund fur
,die gréfiten MiBverstdndnisse unseres Zeitalters” erblickt, wird
man unwillkirlich an die oben angedeutete These der Marburger
Schule erinnert, dal die Eidetik die ursptingliche Perzeption der
AulRenwelt sei und dal ,,sich Wahrnehmungen und Vorstellungen
aus der urspringlichen Einheit der Anschauungsbilder herausdif-
ferenziert* haben54. Auch spirt man an diesem Ausspruch, daf er
fir diese Entzweiung von lIdee und Erfahrung selbst kein Ver-
standnis aufbringen kann.

Durch die zahlreichen Gesprache mit Goethe angeregt, in wel-
chen dieser seine Farbenlehre und die Metamorphose der Pflan-
zen und Tiere vortrug, hatte sich auch Falk mit diesen Fragen be-
schaftigt. Von da aus ging er ebenso wie der grofRe Dichter dazu
Uber, sich einige Zeit lang erkenntnis-theoretisch mit dem Problem
der Anschauung zu beschaftigen, was ihm wiederum Anlal gab,
sich eingehender mit den Fragen der Philosophie und Theologie
auseinanderzusetzen. Spater sagte er einmal, auf sein Leben zu-
rickblickend: ,,Und so kam denn die Entwicklung aus einem Saty-
riker zum Dichter, aus einem Dichter zum Naturforscher, aus
einem Naturforscher zum theoretischen Philosophen und Christen,
aus einem theoretischen zum praktischen Christen zu Stande.“55
Diese Sclbstbeurteilung zeigt, daf3 die innere Entwicklung Falks
weit komplizierter ist, als sie im allgemeinen dargestellt wird;
seine eigene AuRerung laRt klar erkennen, daRB es eine recht vor-
dergrundige Betrachtung darstellt, wenn man ,,von zwei nur lose
zusammenhéngenden Halften in seinem Leben gesprochen hat,
wobei man unter der ersten Halfte seine schriftstellerische Tatig-
keit und unter der zweiten sein erzieherisches Handeln verstan-
den hat. Erst recht ist es unrecht, wenn man ihn verdachtigt, er
habe nur ,verschiedene Rollen gespielt“. Es wird jetzt vielmehr
deutlich, welch grofen Raum in seinem Leben die Beschaftigung
mit naturkundlichen und philosophischen Fragen eingenommen
hat, zu der fraglos Goethe entscheidenden Anstofl gegeben hat,
und dal} diese Entwicklung aus inneren Griinden notwendig war.
Wenn sich sodann J. Falk Gber den grofRen Dichter hinausgehend
aus einem theoretischen Philosophen und Christen zu einem Chri-

04 H. Freiling, E. R- Jaensch und F. Reich, Das Konvariantenphéno-
men, in Uber den Aufbau der Wahrnehmungswelt I, S. 274
85 R. Falk. S. 39
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sten der Tat entwickelt hat, so ist dies auf seine Berufungsvision
zurlickzufiihren. Man wird, so meinen wir, der Entwicklung und
Personlichkeit Falks nur dann gerecht, wenn man im Auge behdlt,
dal er sich jahrelang mit naturkundlichen und dariiber hinaus-
gehend mit philosophischen Problemen auseinandergesetzt hat.
Dabei kreist sein Denken zumeist um das, was er als ,innere
Schaukraft* bezeichnet hat. Diese stellt auch die Grundlage dar,
auf der die Vision moglich war. Sie rief die Wende seines Lebens
hervor. .

Um nun seine Deutung der inneren Schaukraft zu vervollstan-
digen, seien noch folgende Satze von ihm hinzugefiigt, die einer-
seits in bestimmter Form Goethes Gedanken aufnehmen und ande-
rerseits eigenes Erleben und Durchdenken kundtun: ,,Das duf3ere
Auge besitzt das Tier freilich so gut wie der Mensch, wie uns
zeigt auch ihm die Betrachtung seinen Gegenstand; aber das in-
nere Auge, das aus dem Gesehenen Ungesehenes erfa3t und er-
schlief3t, so daf} ihm zuletzt die ganze Natur in eine Vision von
Gott verwandelt, dies innere Denken, Betrachten und Anschauen,
dies dem Menschen angeborene Himmelsgedéchtnis, das gleichsam
das unterscheidende Kennzeichen seiner Gattung ausmacht und
auf dessen Frischerhaltung im Kampf mit den angelernten Buch-
stabenzeichen des Erdgedachtnisses Sokrates . . . einen so ausge-
zeichneten und hohen Wert gelegt, so viel Mihe und Sorgfalt
verwendet wissen wollte, diese herrliche Himmelsgabe geht dem
Tier vollig ab.“5% Was Falk hier Gber den Menschen im Gegen-
satz zum Tier sagt, hat er offenbar aus der eigenen Brust genom-
men. Mit seinen Aussagen tber das innere Auge hat er, ohne es
allerdings selbst recht zu wissen, dem Menschen Uberhaupt die
eidetische Anlage zugesprochen. Gerade dies Sehen, oder besser
gesagt, Schauen des Ungesehenen macht ja das eigentliche Rétsel
der Eidetik aus, daf? also der Mensch sich nicht blof3 Dinge vor-
stellt, sondern leibhaftig anschauend in die Dinge hineinsieht oder
vor einem Hintergrund erblickt, was er dem geheimsten Innern
entnimmt. Gerade hier zeigt sich die positive, wir méchten sagen
schopferische Kraft der eidetischen Anlage. Falk hat instinktiv sei-
ne eigene innere Verwandtschaft mit Goethe wie mit Platon —
beziehungsweise dem Bilde, das Platon von Sokrates zeichnet —
erkannt. Auch in Falk regt sich die gleiche Kraft, die in der Goe-58

>

58 Auserl. Werke II, 286 f
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theschen Schau der Urph&nomene und in der Platonischen Schau
der Ideen zu schopferischem, weltgestaltendem Ausdruck gelangt
ist. Dall von der Eidetik her ein ganz neues Licht auch auf die
platonische ldeelehre féllt, sei hier nur im Voriibergehen bemerkt.
Wir sind jedenfalls der Meinung, dall aus einer naheren Unter-
suchung dieser Zusammenhénge auch philosophie-geschichtlich
fruchtbare Erkenntnisse zu gewinnen sind.

Zu Falks Gesichten ist zu bemerken, daR sie alle, die Traume,
wie die Erscheinungen des zweiten Gesichts und die Visionen,
eine gemeinsame Grundlage in seiner Person, d. h. in seiner eide-
tischen Anlage, haben. Die Kraft zur Schau des Ungesehenen, die-
se Gabe, statt bloBer Vorstellungen und bloRer Gedanken leib-
haftige Bilder zu sehen, macht also das Grundelement aus, das
allen Gesichten Falks als Voraussetzung vorangeht. Sie bildet
gleichsam die Form, unter der diese verschiedenen Erlebnisse
mdglich sind.

1.

Aber unbeschadet dieses eben dargelegten Zusammenhanges be-
steht doch ein greifbarer Unterschied zwischen den Traumen und
den Erscheinungen des zweiten Gesichts einerseits und den Vi-
sionen andererseits. Diese Unterschiede wollen wir jetzt kurz skiz-
zieren und meinen, damit auch einiges zum Wesen der Visionen
Uberhaupt beizutragen. Das zweite Gesicht ist eine Ankindigung
des kunftigen Geschehens, das in der Regel unheilvoller Art ist,
die Vision und Audition fordern das unmittelbare Handeln des
Menschen jetzt und hier. Die Traume stehen in der Mitte zwi-
schen beiden, sie konnen kinftiges Geschehen vorwegnehmen,
aber auch das eigene Handeln angeben, allerdings nur indirekt,
wenn man es versteht, Traumbild und Traumsinn zu unterschei-
den. Nur der Traumsinn bezieht sich auf das eigene Handeln, er
muf jedoch stets erst in das Traumbild hineingedeutet oder her-
ausgelesen werden Die echte Vision kennt den Unterschied von
Bild und Sinn nicht, sondern sie vereinigt beides in einem.

Ein weiterer Unterschied zwischen den verschiedenartigen Ge-
sichten besteht darin, daB die Erscheinungen des zweiten Gesichts
sowie manche Traume schicksalhaft sind, d. h. sie weisen auf ein
Fatum hin, das ,,unabénderlich* auf den Menschen zukommt.
Falk hat sich innerlich immer gegen das Schicksalhafte seiner Vor-
schau gewehrt. Die Vision ihrerseits zeigt die von Gott auferlegte
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Lebensaufgabe, die der Mensch erfiillen oder verfehlen kann. Ge-
wisse Traume zeigen auch eine Aufgabe, aber diese ist mehr eine
Angelegenheit der Deutung als eine unmittelbare Erfahrung
selbst.

In unserer Untersuchung der Gesichte kommen wir einen Schritt
weiter, wenn wir uns darauf besinnen, dal ein zweifelloses Ver-
dienst der Tiefenpsychologen wie Freud, Adler und Jung darin
besteht, daR sie die Lebensdeutung der Traume erfalt, wenn auch
dann in verschiedener Weise dargestellt haben. Vor Freud hieR
es im allgemeinen nur: Trdume sind Schéume, also Belanglosig-
keiten. Erst die Psychoanalyse hat Traume wissenschaftlich in die
Lebensganzheit eingeordnet und als einen wichtigen Faktor dieser
Ganzheit herausgearbeitet, wenngleich auch gewisse Uberspitzun-
gen und Ubertreibungen der Deutung vom rein Geschlechtlichen
oder lediglich vom GeltungsbewuBtsein her nicht ausgeblieben
sind, die es also zu korrigieren gilt. Auch die Visionen wurden
von diesen Forschern und deren Schilern ebenso wie Traume und
Halluzinationen gewertet und behandelt-VV*also bei der Beurtei-
lung den gleichen Deutungsgesetzen unterworfen. Dabei wurden
einige grundsétzliche Unterschiede zwischen Traumen und Vi-
sionen, z. B. daR die letzteren in ganz anderem Malie religitser
und ethischer Natur sind, geflissentlich tibersehen. Wir kénnen da-
her der Methode der Psychoanalyse hinsichtlich der Visionen und
deren Deutung nicht folgen. Es ist unbestreitbar der Erforschung
der seelischen Vorgange zugute gekommen, dal man mit Freud
erkannt hat, dal? man bei einer wissenschaftlichen Untersuchung
und Deutung der Trdume aus dem Traumbild den Traumsinn,
aus dem manifesten den latenten Traum herauszuldsen habe58.
Fur die eigentlichen Visionen gilt dieser Unterschied nicht, sie
enthalten vielmehr den Sinn unmittelbar, der Mensch hort das:
Du”sollst. Er vernimmt den Anruf Gottes. Hierin sind in gewis-
ser Weise Visionen und das zweite Gesicht einander dhnlich, weil
die Vorschau auch das kiinftige Geschehen so deutlich und ,,real"
ausspricht, dal3 es keiner hinzukommenden Deutung mehr bedarf.

Wir mussen an dieser Stelle, wo die Erscheinungen des zweiten
Gesichtes in die Nahe der Visionen riicken, weil beide unmittel-
bar sprechen, eine Feststellung treffen, die die Erdrterung des

67 vgl. besonders die Aufsdtze in der Zeitsdirift ,,Imago”
08 Sigm. Freud, Die Traumdeutung, 19227, S. 190 ff, 212 ff, 239 ff u. &.
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zweiten Gesichts ein Stick vorwarts bringen kann. Karl_S.chme-
ing hat erstmalig darauf hingewiesen, daR das zweite Gesicht
im Zusammenhang mit der eidetischen Anlage steht und hat die
Unterscheidung der Marburger psychologischen Schule zwischen dem
basedoiden und tetanoiden Typus auch auf die Vorschauer ange-
wandt58. So sehr es als verdienstvoll zu erachten ist, daR durch
die Arbeiten Schmeings das zweite Gesicht wissenschaftlich er-
Ortert worden ist, meinen wir doch, feststellen zu missen, dal? die-
se Untersuchung in® einigen Punkten nicht ausreichend ist. Zu-
néchst gilt die Unterscheidung zwischen dem basedoiden und teta-
noiden Typus nicht unbedingt, denn die Erscheinungen des zwei-
ten Gesichts teilen meist mit den Anschauungsbildern des basedo-
iden Typus die Form der Bewegtheit, das in der Vorschau er-
blickte Haus brennt, der Leichenzug zieht vorliber usw. Mit den
Anschauungsbildern des tetanoiden Typus haben die zweiten Ge-
sichte den Charakter des Zwanghaften gemeinsam. Der Seher
kann gar nicht anders, als das Bild so erblicken, wie es vor ihm
steht, wahrend der basedoide Typus sein Bild zumeist verandern
kann. Die Einteilung in basedoiden und tetanoiden Typus, die
fur den Eidetiker gilt, trifft also letztlich nicht das Wesen des
zweiten Gesichts.

Ferner mul? hervorgehoben werden, daR die sonstigen, sozu-
sagen normalen Phanomene der Eidetik in der Mitte zwischen
dem physiologischen Nachbild und der Vorstellung liegen. Die Er-
scheinungen des zweiten*Gesichts stehen vielmehr in Beziehung
zum unmittelbar Wahrgenommenen. Das Haus, das als brennend
erscheint, wird zugleich so erblickt, wie es vor Augen dasteht.
Die Landschaft, in der der Leichenzug sich bewegt, wird eben-
falls unmittelbar gesehen.

Schlielich kénnen wir noch hinzufligen, dal3 es sich bei den
Erscheinungen des zweiten Gesichts um eine andere Bewul3tseins-
lage handelt. Die Trdume erscheinen (abgesehen von dem beson-
deren Kapitel der sogenannten Wachtrdume) im unterwachen oder
halbwachen Seelenzustand, die eidetischen Anschauungsbilder im
gewohnlichen wachen. Das zweite Gesicht hingegen setzt einen
Uberwachen Zustand voraus. Der Vorschauer ist hellsichtig und
steht dadurch in einem gleitenden Ubergang zu den Visionaren.59

5 K. Schmeing. Das zweite Gesicht, S. 49, 107 ff; ;
Zur Physiologie und Klinik, S. 199 ff vgl. Walther Jaensdi.
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Wir sind der Auffassung, dal3 die Ergebnisse der eidetischen
Forschung fur die religions- und geistesgeschichtliche Wissenschaft
von groRer Bedeutung sind, nicht minder die noch auszudehnende
Erforschung der Phdnomene des zweiten Gesichts. Die theologi-
sche Forschung hat dies, soweit wir sehen, wenig beriicksichtigt.
Auf die Problemstellung der eidetischen Forschung ist zunéchst
Carl Schneider 1928 in seinem Buch uber die ,,Erlebnisechtheit
der Apokalypse des Johannes” eingegangen. Neuerdings hat der
norwegische Theologe Ivar Seierstad in seinem Buch ,,Die Offen-
barungserlebnisse der Propheten Amos, Jesaja und Jeremial60
bei der Erforschung der Visionen der genannten vorexilischen
Propheten die Ergebnisse der Marburger Schule herangezogen
und besonders die Werke der Psychologen wie Kroh und Jaensch
benutzt und zu seiner Deutung verwandt. Er spricht des &fteren
von ,eidetischen und akustischen Anschauungsbildern®6l. Aber er
erwahnt nicht die Phédnomene des zweiten Gesichts; die Biicher
von Karl Schmeing sind ihm, wie das Literaturverzeichnis erken-
nen l&f3t, anscheinend nicht bekannt. DalR aber die Visionen die-
ser Propheten mit ihren Ankundigungen zukiinftiger Katastro-
phen mit den Phanomenen des zweiten Gesichts, die ebenfalls
durch eine Schau ein Unheil im voraus ankundigen, irgendwie
in Zusammenhang stehen, durfte auf der Hand liegen und eine
weitere Erforschung lohnend gestalten. Man kann jedenfalls einen
gewissen Zusammenhang zwischen Vision und dem zweiten Ge-
sicht nicht ganz in Abrede stellen, ebenso wie es notwendig ist,
die Vorschauen von den (brigen eidetischen Phdnomenen abzu-
heben.

.

Eine grundsatzliche Trennlinie zwischen Trdumen und Visionen
wird einem deutlich, wenn wir zundchst einmal Aberglauben und
Glauben einander gegentberstellen. Adolf Zeddies hat unseres Er-
achtens mit Recht darauf hingewiesen, dafl der Aberglaube, wie
er sich im Kartenschlagen, siderischem Pendel, Astrologie, Hand-
linienlesen usw. kundtut, der materialistischen Denkensart des
egoistischen Ichs entspringt. ,,Der Aberglaube ist der Glaube des
nach seinem Vorteil, seinem Eigennutz strebenden Menschen . ..
Immer steht das kleine Ich des Aberglaubischen im Mittelpunkt,

« Oslo 1946
01 J. P. Seierstad, a.a.0., S. 58 u. d.
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immer handelt s sich um dessen Sicherung und Geltung.“62 Der
echte Glaube hingegen spricht: ,,Nicht wie ich will, sondern wie
du willst.” In &hnlicher Richtung liegt es, wenn Konrad Zucker in
seiner psychologisch-phanomenologischen Untersuchung des Aber-
glaubens im Anschluf} an die Kategorien von Leo Frobenius zwi-
schen dem magischen und mystischen Aberglauben unterscheidet.
Die magische Form ist nach K. Zucker von aktiver Haltung und
die mystische Form von passiver Haltung begleitet. Ahnungen
und Vorgesichte bilden nach seiner Meinung ein ,wohlisolier-
bares Kernerlebnis“, jedoch kénnen sich sowohl hinsichtlich der
&ulleren Erscheinung wie auch im subjektiven Gesamterlebnis
diese drei formen des Aberglaubens Uberschneiden. Was uns in
unserem Zusammenhang hier besonders angeht, ist die auch von
Zucker vorgenommene Konfrontierung der aktiven Haltung des
magischen Aberglaubens gegeniiber der passiven Haltung des my-
stischen Aberglaubens623. Paul Bauer hat Glaube und Aberglaube
folgendermallen gegenilbergestellt: ,,Glauben heifdit: Gott zum
Herrn haben. Aberglauben heif3t: Herr tber Gott sein wollen.*“63
Dall Johannes Falk sich stets trotz aller harten Schldge, die ihn
trafen, in Gottes Willen gefugt hat, ist in den obigen Kapiteln
des ofteren erwdhnt worden. Immer wieder rang er sich zu dem
glaubigen Gebet durch: ,,Herr, nicht mein, sondern Dein Wille
geschehe“64. Der Glaube ist gehorsam, der Aberglaube bewegt
sich jedoch immer egoistisch, selbstgefallig oder selbstbedauernd,
um das eigene ,liebe Ich“ anders ausgedrickt heif3t das, beim
Aberglauben handelt es sich um die beiden sinnlichen Hauptan-
triebe des M mschen, um Angst und Begierde, beim Glauben geht
es um den Gehorsam gegen den Willen Gottes, das gottliche Gebot.

Das gleiche gilt fir Traume und Visionen. Bei den Traumen
dreht sich der Mensch immer um das eigene Ich, sei es, daf} er
unter einem fruheren Erlebnis leidet (Trauma), sei es, dal er sich
selbst bestdndig bedauert und aus diesem circulus nicht heraus-

02 Adolf Zeddies, Das Schicksal des Menschen aus Sternen, Hand-
linien, Pendeln. Ein Beitrag zur Psychologie des Glaubens und Aber-
glaubens, 0.J. (ca. 1950), S.38; J.v. Negelein, Die Idee des Aberglau-
bens, sein Wachsen und Werden, 1931, S. 41 ff; ders., Haupttypen des
Aberglaubens, 1935, S. 403 ff; vergleiche K. H. Ratsdiow, Magie und
Religion, 1947

»2a K. Zucker, Psychologie des Aberglaubens, 1948, S. 10 f, 94 ff u. o.

03 Paul Bauer, Der moderne Aberglaube und seine Uberwindung,
Stuttgart 1950, S. 8

04 Geh. Tgb. vom 17. 9. 1818 u. 6.
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kommt, sei es schlieflich, daR er etwas begehrt, was er im tatsach-
lichen Leben nicht erlangen kann. VVon diesem Ich weill die Vision
nichts. ErlebnisméRig ist es vielmehr ein Du, das von Gott unmit-
telbar ausgesprochen wird: Du sollst, du muft.

Der Aberglaube ist ferner absolut unethisch, da er keinerlei
Forderungen enthélt, nicht eine innere Wandlung des Menschen
gebietet, keinerlei existentielle Entscheidung verlangt. Das trifft
in der Regel auch auf den Traum zu. Es gibt zwar Trdume, und
zwar sollen diese auch moralisch labile Menschen haben, die eine
ethisch wertvolle Handlung schildern, aber diese enthalten nicht
die absolute Forderung, auf die es ankommt, und geben auch
nicht die Kraft, diesem neuen ethischen Gebot Folge zu leisten.
Echte Visionen enthalten hingegen immer ein religiéses und ethi-
sches Grundelement.

Ferner ist noch auf einen weiteren bedeutsamen Unterschied
zwischen den Vorschauen und Visionen hinzuweisen. Weil die Er-
scheinungen des zweiten Gesichtes in der Regel ein kommendes
Unglick, Todesfall, Krieg, Brand oder &hnliches ankiindigen, ver-
setzen sie den Vorschauer in einen Zustand der Bedriickung und
der Furcht. Das zweite Gesicht spendet dem Menschen keinen
Trost und bedeutet keine Lebenshilfe. Zum Wesen der Vorschau
gehort ja — wenigstens nach der allgemeinen Uberzeugung —,
dafl das Ungliick genau so, wie es erblickt worden ist, unbedingt
eintrifft. Es wird dem Menschen nie gesagt, wie er es abwenden
kann; im Gegenteil, es tritt ,,unfehlbar® ein. Der Mensch kann
sich drehen und wenden wie er will, er entrinnt dem Schicksal
nichté5. Ganz anders ist es bei den echten Visionen: sie stellen
dem Menschen eine Lebensaufgabe, die er zu meistern hat, und
geben ihm auch die Kraft dazu. Mag er anfangs auch noch so ver-
zagt und von seiner Unféahigkeit Uberzeugt sein, die JVisionen
schenken dem Menschen das BewuRtsein der Gottesndhe, ja der
Gotteskindschaft, und geben ihm dadurch neue Kraft. Es liegt auf
der Hand, dall gerade in dieser Hinsicht sich die Visionen der
alttestamentlichen Propheten von den sonstigen Vorschauen grund-
sétzlich unterscheiden.

Was schlieflich den Wahrheitsgehalt der Visionen und Erschei-
nungen des zweiten Gesichtes anbetrifft, so sei an dieser Stelle

05 Gerade in dieser Unentrinnbarkeit erinnert das zweite Gesicht an
germanische und griechische religidse Vorstellungen.
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noch eine Bemerkung hinzugefiigt. Bei den Auditionen und Vi-
sionen ist es — wenigstens dem Schauenden selbst — véllig klar,
was dahinter steht: eine Stimme, die aus dem Inneren kommt,
redet ihn ganz personlich an, es muf} ihr gehorcht werden; es 1403t
sich sodann feststellen und im Leben des Betreffenden geradezu
ablesen, ob und inwieweit diesem Befehl Folge geleistet wurde.
Bei den Erscheinungen des zweiten Gesichtes ist es letzthin schwer
zu entscheiden, was an ihnen ,,dran” ist, d. h. was bei ihnen Reali-
tat und was Deutung und was Fiktion ist.

Irgendeine Realitat wird sicherlich dahinterstehen, das empfin-
den die Vorschauer wie Falk selbst sehr deutlich; aber es ist
schwer zu sagen, worin diese Realitit besteht. Selbst K. Schmeing,
der sich jahrelang und eingehend wissenschaftlich mit den Phéno-
menen des zweiten Gesichtes beschaftigt und ihre Erscheinungs-
formen untersucht hat, sagt letztlich auch nicht, was es um das
zweite Gesicht eigentlich ist. Die Frage nach dem zjwejien.-Gesicht
bleibt also an einem gewissen Punkt noch offen, man kann also
nur sagen: es ist ein Widerfahrnis.

\VA

Die grofle Berufungsvision Falks, die wir oben, soweit es die
Quellen zulassen, dargestellt und kurz untersucht haben, stellt ein
Erlebnis eigener Art dar. Das wird uns deutlicher werden, wenn
wir an die Kontroverse denken, die Johannes Falk mit Ernst de
Valenti gefiihrt hat. Um diesen Gegensatz zu kennzeichnen, kénn-
te man wohl zunachst daran denken, in ihnen die Reprasentanten
zweier verschiedener Typen der Mystik zu sehen65a. Wir glauben

»5a Bei einer derartigen Darlegung kénnte man an bereits vorliegende
Typologien ankniipfen. So unterscheidet E. Troeltsch zwischen Mystik im
engeren und weiteren Sinne des Wortes. F.Heiler stellt dem kontemplativ-
asthetischen den affektiv-ethischen Typ gegeniiber. A. Deissmann spricht
von agierender und reagierender Grundhaltung des Menschen, wéhrend
N. Soderblom die Ubungsmystik von Offenbarungsmystik abhebt. E.
Seeberg weist darauf hin, da man die mystische Theologie von der
»echten” Mystik zu trennen habe. Bei einer derartigen Darstellung kénn-
te man Valenti dem einen und Falk dem anderen Typus zuordneh. Jede
dieser Typologien ist sicherlich zu ihrem Teil berechtigt und kdnnte ein
gewisses Licht auf den Gegensatz zwischen diesen beiden Méannern wer-
fen. Da wir jedoch Wesen und Ausdruck der inneren Schaukraft er-
Ortern mdchten, dirfte uns eine derartige Charakteristik an dem uns ent-
scheidenden Punkt nicht viel weiterfiihren. Wir verweisen vielmehr auf
das, was wir Uber den eidetischen und konstruktiven Typus oben ausge-
sprochen haben.
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jedoch in unserer Erdrterung weiter zu kommen, wenn wir davon
ausgehen, dal die neuere Religionspsychologic gezeigt hat, man
nisse der ersteren Art, doch ist ihm die besondere Offenbarung
in der Form einer pldtzlichen und bewul3t erlebten Bekehrung zu-
nisse der ersteren Art, doch ist ihm die besondere Offenbarung
in der Form einer plétzlichen und bewul3t erlebten Bekehrung zu-
teil gewordenGsh. Deshalb heit fur ihn Offenbarung nicht das Her-
einbrechen der Herrlichkeit, Macht oder Willen Gottes, sondern
die Erkenntnis der eigenen Sindhaftigkeit. Insofern griff er die
Rechtfertigungslehre Luthers auf, nach welcher Gott sich nur dem
Sunder offenbart und nicht dem ,,Gerechten“, wobei cs unver-
kennbar ist, da er diesen Satz der lutherischen Véter im pieti-
stischen Sinne umdeutete, wie fur ihn Uberhaupt die Wegbereiter
und Vorlaufer des Pietismus, vor allem Johann Arndt, die gro-
Ben Manner waren, von denen er am meisten gelernt hatte00. Mit
der Rechtfertigungslehre verband Valenti die VVerwerfung der gu-
ten Werke. Eigensinnig, ja man kann sagen, engstirnig, wie er
war, beharrte er auf seinem Standpunkt, ohne es Uberhaupt fas-
sen zu koénnen, dal fur Falk das wahre Christentum in der Liebe
Gottes und der Liebe zum Néchsten gipfelt.

Da man an und fir sich geneigt ist, Personlichkeiten einer be-
stimmten Zeit zu sehr in eins zu sehen, kénnte man versucht sein,
Falk und Valenti auf eine Linie zu bringen, da ja beide Uber-
zeugte Lutheraner waren; trotzdem machten sie sich, wie bereits

R5h 1794 geboren, war er zundchst ganz im Gedankengut der Aufkla-
rung gro3 geworden. Spéter bezeichnete er diese Periode seines Lebens
im Lessingschen Sinne als die Zeit des ,,Suchens nach der Wahrheit"“.
Aus dem Traum an die Allmacht der Vernunft wurde er gleich vielen
seiner Zeitgenossen durch die Freiheitskriege aufgcrittelt, an denen er,
im BewuBtsein, in einer ,groBen Zeit* zu leben, selbst aktiv teilnahm.
Zum Durchbruch zur neuen Erkenntnis gelangte er erst 1819, ein Jahr
nachdem er sich als Arzt in Sulza niedergelassen hatte. Nach seiner ,,Be-
kehrung* glaubte er, das stindhafte Wesen des natirlichen Menschen
voll erkannt zu haben und wollte auch andere Leute flr seine Uberzeu-
gung gewinnen, deshalb griindete er einen ,,mystischen Verein“, weil die
rationalistischen Pfarrer den ,,Brunnen des lebendigen Wassers verschit-
tet* hatten. In dieser Zeit, da er wegen ,Konventikelwesens* und
»Schwérmerei angefeindet wurde, kam es zur Begegnung mit Falk. Das
weitere Leben dieses ruhelosen, kampfesfreudigen und unglicklichen Gei-
stes, auch seine mafRlose Polemik gegen Johann Christoph Blumhard,
kann hier nicht dargestellt werden. Naheres bei Julius Pentzlin. Ernst de
Valenti, Monatsschrift fur Innere Mission, 1897, S. 353 ff und 393 ff

00 E. de Valenti, Uber den Verfall der protestantischen Kirche. 1821.
S. 34,57, 79, 95f u. 0.
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im Il. Kapitel angedeutet, gegenseitig die heftigsten Vorwiirfe.
Um die Polemik hier noch n&her zu kennzeichnen, sei hinzugefigt,
dalR Valenti vorgehalten wurde, er sei Gichtelianer07, der sich im
»seligen Nichtstun“ gefalle und an der Not der Mitmenschen
achtlos vorbeiginge. Dem Dichter und Volkserzieher wurde ent-
gegnet, er sei eigentlich ein unbekehrter Heide, ja sogar ,.ein von
drei Teufeln Besessener“08, der das katholische Ideal der Werk-
heiligkeit wieder aufrichten wolle, statt die Menschen zur BuBe
zu fuhren. Beider Vorwirfe sind so (bertrieben und ungerecht,
dal’ sie das Trennende eher verdecken als enthillen.

Der eigentliche Gegensatz ist vielmehr auf das unterschiedliche
Grundcrlebnis, die daraus erwachsene ganz andersartige Erkennt-
nis, die beide gewonnen haben, und auf die Verschiedenheit der
Naturen zuriickzufuihren. Falk hatte seine Berufung erlebt, und
zwar charakteristischer Weise in einer Vision, wahrend de Va-

07 DaR dieser Vorwurf zu Unrecht erhoben wurde, ergibt sich schon
dadurch, dal} Valenti die Ehe nidit verwarf, sondern sogar selbst ver-
heiratet war. Aullerdem verurteilte er heftig die androgynen Spekula-
tionen von Jakob Bohme, vgl. Valenti, Christliche Dogmatik, 3. Buch,
1847, S. 107 ff

U8 R. Falk, S. 102. Die heftigsten Vorwirfe schleuderte Valenti gegen
Falk: ,,An Werken fehlt es bei Ihnen nidit, geliebter Bruder, aber ist
unser lieber Falk bei seinen Werken von dem rechten Anfang ausge-
gangen? Ich habe gerade das Lied beim Tod Ihrer vier Kinder vor mir,
die Vorrede von Wagner emporte schon damals das Kind des Geistes
in mir, und mit einem traurigen Widerwillen las idi diese blinde, sclidand-
lidie Verehrung, die Ihnen da angetan wird. Sie haben sidi immer mehr
in lThr Werk vergafft und wuBten die Mensdien nur nach MaRstab der
Brauchbarkeit fir lhr Institut zu sdidatzen. Dazu kommt eine gewisse
Eitelkeit. Dies alles bestatigte immer mehr die traurige Erfahrung, daf
es mit lhrem Christentum nidits sei und daR lhre Samariterwerke aus
sehr verdachtiger Quelle kommen konnen. lhre Goliathrede, die einen
jeden, der nur stillhélt, mit einer Glut millionenmal wiederholter Re-
densarten Uberh&uft, furwahr, wenn ein heiliges Schweigen der Anfang
Ihrer Bekehrung ist, haben Sie mehr Arbeit als mit tausend Instituten.
Der liebe Gott hatte Sie schon durch vielfaltige Leichengénge auf Ihr
Verderben, auf das innere Waisenhaus hingefiihrt. Allein, anstatt in
stiller Kammer niederzufallen und um eine wahre Einkehr zu bitten,
anstatt diesen Schmerz wie ein Kind Gottes mit Danksagung und Freude
zu tragen, mufte alle Welt es wissen, was Sic litten, und wie der ver-
wundete Mars aus tausendfacher Kehle seinen Schmerz ausheult, so ha-
ben Sie in Gedichten und Briefen in alle vier Winde lhre Leiden ver-
kiindet. Dabei war nicht zu verkennen der versteckte Stolz, mit dem Sie
auf lhre Leiden blickten. Statt an sich selbst zu verzagen, wuchs Ihr
natlrlicher Mut immer mehr, und mit jedem verbissenen und ausge-
schrieenen Schmerz war das innere Ubel unheilbar geworden“ (T. Reis.
S. 86).
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lenti seine Bekehrung erfahren hatte. Ein Bekehrungserlebnis
fuhrt zu einer grundsétzlich neuen Welt- und Lebensanschauung,
ist also in erster Linie theoretisch; ein Berufungserlebnis hin-
gegen ist wesentlich praktischer Natur (theoretisch und praktisch
im weiteren Sinne genommen). Die trennende Kluft wird noch
besser sichtbar, wenn man bedenkt, daf} beim Erlebnis der ersten
Art das Interesse wesentlich auf das eigene Ich gerichtet ist, wéh-
rend die Berufung zur Sache selbst hinfiihrt. Deshalb fuhlte sich
Falk von jeder Form der ,theoretischen”, nur beschaulichen My-
stik, wie sie von Valenti vertreten wurde, abgestoRen. ,,Wilten
doch diese neuen Gichtelianer, die sich in der seligen Beschauung
ihrer Nasenspitze als echte und wahrhaftige Glaubige vorkom-
men69, d. h. im seligen Nichtstun gefallen, was es in der Welt
kostet, das praktische Christentum zu Uben, nicht allein wie Pau-
lus bereit zu sein, den Leib, sondern sogar die Seele fur die Bru-

der hinzuwerfen, ... sie wirden sich bald lberzeugen, daR diese
Angst um das eigene Ich und die Seligmachung durch den wahren
Glauben . . . doch nur im Grunde weiter nichts ist als himm-

lischer Egoismus.“70

Der im verschiedenen Grunderlebnis wurzelnde Gegensatz zeigt
sich auch darin, dall jeder dieser beiden Manner im gewissen
Sinne vom anderen das gleiche fordert, was er selbst erlebt und
deshalb auch die gleichen Konsequenzen zu ziehen, die er selbst
auf sich genommen hat, wie es ja eine ganz natlrliche Haltung
des Menschen ist, seine ganz personliche Lebensfihrung zu ver-
allgemeinern. So rief Falk dazu auf, daR sich jeder wie er in Ta-
ten der Liebe verzehren solle. Er war davon Uberzeugt, da Gott
von den Christen vor allem Taten der Liebe verlangt und nicht
die Sehnsucht nach Schauungen und Verzickungen stillen will.
Der ,Kern des Christentums" besteht in der Liebe, mit der wir
geliebt worden sind und der Liebe, mit der wir unsern Mitmen-

19 Bei diesen Worten wird man daran erinnert, da auch Meister Eck-
hart. wie Rudolf Otto in seinem Buch West-0stliche Mystik. S. 95 ff nach-
gewiesen hat. sich im Gegensatz zur Illluminatcnmystik, Empfindungs-
und Naturmystik befunden hat. ..Wer da wahnt in Versunkenheit, An-
dacht, schmelzenden Gefiihlen und sonderlichem Anschmiegen mehr von
Gott zu haben denn beim Herdfeuer oder im Stalle, da tust du nichts
anderes, als ob du Gott nahmest und wickelst ihm einen Mantel um das
Haupt und stecktest ihn unter die Bank.” H. Biittner. Meister Eckharts
Schriften und Predigten, 1912, I. Bd., S. 100; R. Otto, West-0stliche My-
stik. 1929. S. 99

710 Geh. Tgb. I, 62
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sehen ,,bis zur Selbstaufopferung dienen sollen7l. ,,Nur eine fort-
gesetzte Heiligung durch téatige Liebe, daR wir fir andere, nicht
aber blo3 fir einen himmlischen Glaubensegoismus leben, kann
uns zu echten Schilern Jesu Christi machen.“72 In seiner spitzen
Art fugte Falk noch hinzu: ,Nicht der glaubige Priester, nicht
der glaubige Levit, sondern der unglaubige Samariter, weil sein
liebestatiges Herz die Barmherzigkeit ibte, war in Christi Augen
der Né&chste. Das ist eine vollig anti-devalentische Lehre.“73
Valenti seinerseits forderte, dal3 jeder zuerst seine Bekehrung
erleben74 und darnach vor allem sein inneres Leben neu aufbauen
miite75* In seinem Gedicht ,,Der wahre Weg des Heils" rief er

deshalb aus: ] )
Drum laB die Werke sein,

Eh' du den Glauben hast,

Du strebst umsonst darnach,

So lang dich Moses halt.

Erst muB das Herz zerschlagen sein
und sich in Christo ganz erneu’n.70

Mit polemischer Scharfe wiederholte er die lutherische Lehre,
nach welcher die Werke ,,bloR die notwendigen Folgen des Glau-
bens* seien’’.

Die Kontroverse zwischen ihm und Falk verscharfte sich weiter-
hin dadurch, dall beide ein ganz anderes Verhéltnis zum Ver-
stand und zur Wissenschaft hatten. Sie stimmten darin Uberein,
daR sie den Rationalismus verwarfen, weil er fir sie Unglauben
bedeutete. Falk jedoch — und darin war er Goethe verwandt —
mall der Vernunft flr die praktische Lebensfiihrung eine hohe
Bedeutung bei, obwohl er jede philosophische Spekulation, also
das ,,Denken Uber das Denken“ ablehnte. Valentis Haltung war

71 ebenda 72 Geh. Tgb. |, 63 73 Geh. Tgb. I, 62
74 Valenti, Christliche Dogmatik, 4. Buch, 1847, S. 643 ff
75 Ernst de Valenti, Gotthold Salzmann, Der verstdndige Hallore oder
Gesprache Uber die Umtriebe der Rationalisten, namentlich in Halle,
1830. S. 27 f
10 Valenti. Verfall der protestantischen Kirche. S. 99. Einige Zeilen
weiter heilt es:  Verkehrter Lehre Weg.
Die. von der Tugend spricht,
Eh' des Gesetzes Schwert
Sein Heilamt hat verricht't!
Eh' noch das Herz in Reu und Buf
Sich lagert zum durchbohrten FuB.
7 a.a.0.. S. 100
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nicht nur ausgeprégt antirationalistisch, sondern dartber hinaus
jedenfalls auf dem Gebiet der Theologie und Philosophie wissen-
schaftsfeindlich. ,,Das Wissen blahet auf.“78 ,,Die Gelehrten ha-
ben von jeher sehr viel Gutes, aber auch ebensoviel Schlechtes
und Albernes zu Tage gebracht. Waret ihr Leutchen auf die Ge-
lehrten angewiesen, so wirde es schlecht genug mit euch aussehen.

Zum Glick ist das aber nicht der Fall.“79 Trotz mancher Ein-.

Schrankungen, die sich in Valentis Schriften befinden, spricht aus
seinen umfangreichen Werken doch eine wissenschaftsfeindliche
Einstellung. Gerade diesen Zug hatte Falk in scharfer Weise an-
gegriffen.

Valenti war auch wie mancher Schwérmer bereit, die Vernunft
und alle natUrlichen Seelenkrafte preiszugeben, um mystischer Er-
lebnisse teilhaftig und seinen neuen Vorstellungen gerecht zu wer-
den. Falk wollte dies sacrificium intellectus nicht vollziehen, es
hinderte ihn hieran ein charakteristischer Zug seines Wesens, die
Nichternheit und der gesunde Menschenverstand, der sich darin
ausdrudcte, daR er ein positives Verhaltnis zur Wissenschaft hat-
te, ohne dem platten Rationalismus seiner Zeit zu verfallen. Doch
,fUr eins ist die Wissenschaft niitze, das ist das Ziinglein an der
Waage, das die Offenbarung von innen und die von aufen in
Einklang bringt. Dann wird man weder von der Vermessenheit
der Wissenschaft befallen, noch wirst du als ein Knecht des mod-
rigen Pergaments deine Seele opfern missen. . . Die Glaubigen
schlieRen die Augen von auRen, die Gelehrten von innen zu. Das
nenne ich den Lauf der Natur verkehren, das nenne ich auf Ko-
sten der &uBeren Offenbarung die innere Offenbarung zum Spott
des Pobels machen.“80 Fir Falk gab es keine grundsétzliche Tren-
nung zwischen der Welt des Glaubens und der Welt des Denkens
und der Erfahrung, deshalb sah er es nicht ein, dal} es notwendig
sgi, die Vernunft zu opfern, um zum Glauben zu gelangen. Das
wird auch durch die Korrespondenz zwischen Johannes Falk und
Ernst de Valenti unterstrichen. Dieser verlangte von unserm Dich-
ter, dall er der Vernunft, der Wissenschaft und aller natirlichen
Erkenntnis entsagen solle, um im Sinne von de Valenti ein ,wah-
rer Christ* zu sein. Diesen Verzicht nennt Valenti die wabhre,

78 a.a.0., S. 78; 1 Kor. 8, 1

79 Valenti. Gotthold Salzmann, S. 12; vgl. Valenti. Das Kleeblatt der
Wissenschaft. Schleierinacher, Marheineke und de Wette. 1844. S.27 ff u.0.

80 Brief an Frau Ministerin v. J. C., zit. nach T. Reis. S. 10
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christliche Demut. Falk erwiderte hierauf: ,In meinen Augen ist
das stolzeste Pharisdertum, wenn jedes milzsiichtige alte Weib
in drei Tagen sich einbildet, so weit zu kommen, dal es alle Ma-
gister und Professoren mit ihrer Weisheit beschdme, Herrn Dr.
de Valenti nicht ausgenommen, und mit ihrem Gebete oder gar
mit ihrem Hokuspokus Wunder verrichten und die ganze Geister-
welt in Bewegung setzen kann.“81 Es ist fur Falk &uRerst bezeich-
nend, dal er in diesem Zusammenhang die Worte des Mephisto
aus Goethes ,,Faust* anfihrt:

Verachte nur erst Kunst und Wissenschaft

Der Mensdien allerhdchste Kraft,

Und laR in Blend- und Zauberwerken

Dich von dem Liigengeist bestarken,

So hab’ ich dich schon unbedingt.

Diese gegensatzliche Bewertung der Vernunft fuhrt zu dem
Ausgangspunkt dieses Abschnittes, zu der Unterscheidung von
Bckehrungs- und Berufungserlebnis zuriick. Valenti wollte, ent-
sprechend seiner ,theoretischen“ Theologie, die im Bekehrungs-
erlebnis wurzelte, zu Offenbarungserlebnissen gelangen, in wel-
chen sich dem Menschen Gottes Geheimnisse enthlllen. Bei der-
artigen Erlebnissen hat das Opfer des Verstandes und aller na-
turlicher Seelenkrafte einen inneren Sinn, denn das, was der
Mensch dabei erlebt, geht Uber die Grenzen der Vernunft und
der natlrlichen Seelenkrafte hinaus. Wenn die in einem solchen
Erlebnis geschenkte Offenbarung der natiirlichen Erkenntnis nicht
zuganglich ist, ja sogar ihr widerspricht, so gilt es, sich von dieser
natdrlichen Erkenntnis und den Zweifeln des Verstandes und der
Vernunft zu l6sen und allein der hoéheren Erfahrung zu folgen;
denn sie ist der hochste Begriff und Inbegriff der Wahrheit. Des-
halb muf? man de Valenti von seinem Standpunkt aus recht geben,
was hingegen Falk nicht einsieht. Denn dieser versteht begreif-
licherweise unter einer Vision nur das. was er selbst erfahren hat.
den Willen Gottes. Da aber dieser Wille eine bestimmte Lebens-
aufgabe stellt, kann fiir das Handeln in dieser Welt der Verstand
und die Vernunft nicht entbehrt werden. Die von Valenti gefor-
derte Aufopferung des Verstandes mul daher dem Johannes Falk

8l Geh. Tgb. I. 61. Um diesen Satz zu verstehen, muR man bedenken,
daR die Gichtelianer bekanntlich davon Uberzeugt waren, mit ihren Ge-
beten Krankheiten heilen zu konnen.
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widersinnig erscheinen und ihm wie eine hochmitige Verkennung
dessen vorkommen, was Gott vom Menschen fordert.

Dies filhrt zu einer weiteren grundsatzlichen Uberlegung tiber
das Wesen der inneren Schaukraft. Man ist wohl allgemein dazu
geneigt, die Erlebnisse und Erfahrungen des visionaren Menschen
als etwas Fremdes, sogar Unnatirliches zu erachten. Auf den
ersten Blick mag es so erscheinen, als bewege sich der Visionér
in einer unwirklichen, ja traumhaften Welt, die mit der realen
Wirklichkeit, so wie sich diese uns anderen, nicht mit einer solch
starken inneren Schaukraft begabten Menschen darbietet, nichts
zu tun hat. Der Visiondr lebt nach dieser verbreiteten, aber un-
zutreffenden Auffassung in Verziickungen, in denen ihm das Uber-
natUrliche. fir den gesunden Menschenverstand das Unwirkliche,
erscheint, das sich mit der Realitat des alltdglichen Lebens nicht
deckt, ja gar nichts mit ihr zu schaffen hat. Jedoch ist diese Deu-
tung der inneren Sahaukraft. wie sich an konkreten Féllen zeigen
1aRt, grundsatzlich falsch. Echte Visionen haben vielmehr mit der
Wirklichkeit eine sehr enge Bertihrung, nur dal} sie die Realitét
nicht als bloRes Faktum, also als bloR Tatsachliches zeigen, son-
dern auf den dahinterstehenden Sinn Bezug haben; sie sind also
sehr wohl mit der Wirklichkeit verhaftet, wobei Wirklichkeit nicht
als Wiedergabe des Realen, sondern als Sinngebung des Lebens
zu verstehen ist. Daher ist jede echte Vision nicht nur als eine
Schau einer Ubernatirlichen Erscheinung anzusprechen, sie ist viel-
mehr und in erster Linie eine Erfassung dessen, was das Uber-
naturliche vom Menschen fordert. Die Schau ist also keineswegs
eine bloRe Betrachtung, ein ,seliges” Zuschauen, sondern ein le-
bendiges Erfassen der Bedeutung und des letzten Sinnes des Ge-
schauten, und daraus ergibt sich die Folgerung fir diesen Men-
schen, daR er unter dem Gesetz des Ubernatirlichen steht. Die Vi-
sion bedeutet mehr als eine Schau, sie ist die Erfassung des gott-
lichen Willens. So schrieb Falk an eine Freundin: ,,Warum loben
Sie mich armen Lump? Wissen Sie auch, was mein Verdienst ist?
Die Gnade, daB mich der Herr in diesem lumpigen Zeitalter aus
hunderttausend anderen Lumpen herausnahm, mich mit 1000 Kin-
dern umstellte, die mich bis zur letzten Faser zerrupfen, um mich
in die offenen Wunden dieser gottvergessenen Zeit zu legen. Da
liege ich nun unten und trinke in vollem MaR und bis zum Ekel
den Eiter aus ihren Beulen, lind die Wunden wollen nicht zu-
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gehen, sondern klaffen immer furchtbarer, und ihr Schlund ist so
grof3 und grausend, daf® er noch hundert, da er noch tausend
fromme Manner in seinem schwefligen Abgrund verzehren wird.
Es ist nichts an mir zu loben als die Erkenntnis des siindigen Zeit-
alters, und das ist Gnade, aber kein Verdienst. Ich will Licht, rei-
nes, ruhiges, heiliges' Licht, aber keinen Sand und keinen Feuer-
brand.“82 Der Wille Gottes richtet sich an den des Schauenden
und alle seine Seelenkrafte. Die Vision bedeutet zugleich eine Un-
terordnung des Schauenden unter das, was er erblickt hat, anders
ausgedriickt, die Unterwerfung des eigenen unter den géttlichen
Willen. Von hier aus ergibt sich auch eine Antwort auf die Frage
nach dem Verhéltnis von Offenbarungserlebnis und der Offen-
barung Gottes in seinem Wort. Auf Grund des oben Gesagten
missen wir konstatieren, dall eine Gegenuberstellung jedenfalls
im Hinblick auf Johannes Falk und die oben angefuhrten Visio-
nare eigentlich unmdglich ist. Fir Falk bedeutete sein Berufungs-
erlebnis die absolute Unterordnung seines persénlichen Lebens
unter den Liebeswillen Gottes, und das war nach seiner Meinung-
genau das, was Gott zu allen Zeiten von allen Menschen fordert.
Von hier aus mussen wir noch einmal auf die Forderung der
Aufopferung des Verstandes zurlickkommen. Die Unterwerfung
des Schauenden unter das in der Vision erfafte Ubernatiirliche
fordert den ganzen Menschen, also auch seine Vernunft und sei-
nen Verstand. Ein Mann, der wie Falk in starkem Mal die innere
Schaukraft besitzt, kann daher ganz und gar nicht ein Feind des
Verstandes und der Vernunft sein, er fiihlt sich vielmehr im Ge-
brauch der Vernunft durch seine Schau gefordert. Diese lenkt also
den Verstand und die Vernunft, und gerade das ist es. was der
nicht visiondre Mensch, der geneigt ist, an seine Vernunft als das
oberste Gesetz zu glauben, miBversteht. Dem echten Visionar ist
daher gar keine Diskrepanz zwischen Wissen und Glauben mdg-
lich. denn das, was ihn beherrscht, die innere Schaukraft, ver-
bindet beides in einer fir ihn selbstverstandlichen Art und Weise.
So sehen wir bei den groflen Visiondren, die die Menschheitsge-
schichte kennt, bei Plato, Therese von Jesu und Goethe, die fir
uns andere nicht ohne weiteres einzusehene enge Verbindung zwi-
schen Glauben und Wissen, zwischen Schau und Handeln.

82 Brief an eine Freundin. T. Reis. S. 90; vgl. R Falk S 1-P und
Geh. Tgb. vom 20. Ill. 1821
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SchluBwort

Die Bedeutung der inneren Sdiaukraft fur den Glauben

Wir haben die innere Schaukraft bei Johannes Falk im einzel-
nen an den durch sie hervorgerufenen Phdnomenen, den Trdumen,
eidetischen Anschauungsbildern, Erscheinungen des zweiten Ge-
sichts und Visionen verfolgt und diese ausfuhrlicher dargestellt
und bewertet. Auch haben wir die Stellung Falks zu diesen Ge-
sichten dargelegt, wobei deutlich geworden ist, dal sich in dieser
Stellungnahme eine klare Unterscheidung zwischen den einzelnen
Gesichten abzeichnet.

Es ist bedeutsam, daf} diese innere Schaukraft eine spezifische
Veranlagung des Menschen darstellt, welche die mit dieser Kraft
Begabten von den ubrigen unterscheidet. Das kommt auch im rein
Geistigen zum Ausdruck insofern, als Denken und Anschauung bei
diesen Menschen ineinander Ubergeht. Wichtiger scheint uns die
Auswirkung der inneren Schaukraft im Glaubensleben zu sein. Sie
befahigt diejenigen Menschen, die diese Begabung in starkem
MaRe besitzen, dazu, die géttlichen Geheimnisse nicht nur zu er-
ahnen, wie es wohl bei fast allen Leuten der Fall ist, sondern sie
sogar zu schauen. In ihren Visionen ertffnen sich ihnen neue Er-
kenntnisse, die — was bemerkenswert ist — zugleich gedacht und
geschaut werden. Kraft dieser unmittelbaren Anschaulichkeit und
Eindringlichkeit werden diese Visionen nicht bloR als passive Er-
lebnisse hingenommen, sondern besitzen eine sinngebende und
das Handeln bestimmende Gewalt. Sie tragen, psychologisch aus-
gedruckt, den Charakter der Forderung, nicht nur den des Er-
lebens. Die Visionen werden also nicht nur betrachtet, vielmehr
setzen sie sich in bestimmte Entschliisse und Leistungen um. Es
kommt uns sehr darauf an hervorzuheben, daR die Visionen fir
den Betreffenden nicht nur ein ,,bloR geschautes Bild“ ist, wie es
der AufRenstehende oft meint, der selber die innere Schaukraft
nicht in diesem ausgepragten Male besitzt. Sie erweist vielmehr
ihre Echtheit dadurch, daR sie von dauernder Wirkung ist, welche
dem Leben einen neuen Sinn und damit eine bestimmte neue Rich-
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tung gibt, weil sie dem Glauben einen konkreten, greifbaren In-
halt verleiht.

Man darf jedoch nicht annehmen, dal3 hochgradige Eidetiker,
d. h. Menschen mit ausgeprégter innerer Sdiaukraft, nun recht
héufig Visionen haben. Audi ist die H&ufigkeit der Visionen kein
Hinweis auf die Intensitat der inneren Schaukraft. Auffallig ist
vielmehr, daB die Visionen meistens sehr selten sind. Es muf also
aufller der Fahigkeit der inneren Schau noch etwas hinzutreten,
was die Visionen ausldst. Dieses ausldsende Moment besteht darin,
dal3 der Betreffende sich in einer inneren Krisis befindet, die zur
Entscheidung dréngt. Auch starke korperliche Erschépfung, Hun-
ger, Ubermiidung und Krankheit kénnen dazu beitragen. Mit die-
sem auslosenden Moment darf aber das Wesen der Vision nicht
verwechselt werden, die an sich durchaus nicht krankhaft ist. Psy-
chologisch gesehen, liegt der Schau nicht die Krankheit oder Er-
schépfung zu Grunde, sondern gerade ihre Uberwindung: der Ge-
sundungswille spricht sich in ihr aus. Das Entscheidende ist also
nach unserem Verstandnis die innere Einstellung, die die Vision
auslost, und das ist etwas durchaus Positives.

Das Faktum, daR Visionen selten auftreten, wird ferner da-
durch unterstrichen, daf} es auch Menschen mit starker innerer
Schaukraft gibt, die zeitlebens nie eine Vision gehabt haben; so
wissen wir zum Beispiel nichts von Visionen bei Goethe; auch
sonst gibt es viele Eidetiker, denen keine derartigen Gesichte zu-
teil wurden. Es muf} also aulRer der auslosenden Krisis und der
inneren Einstellung noch ein weiteres Moment hinzukommen, das
objektiver Natur ist. Es kann hieriber an dieser Stelle nur an-
deutungsweise gesprochen werden; man muf3 bei der Erdrterung
dieses Sachverhaltes davon ausgehen, daR, psychologisch betrach-
tet, die Visiondre aus dem inneren Fundus ihres Glaubens schop-
fen. Die Wahrheiten des Glaubens missen dem Visiondr auf
Grund seiner Erziehung oder seiner Glaubenskdmpfe Realitaten
sein. Das Ringen um den Glauben, das Erkampfen der Glaubens-
gewilheit ist eine Vorbedingung, ohne die es nicht zu einer Vision
kommen kann. Die Schau ist, so verstanden, gewissermalen der
Siegespreis fur den Uberstandenen Glaubenskampf.

Menschen, die die innere Schaukraft nicht im ausgepragten Ma-
Re besitzen, werden auch durch Glaubenszweifel und -k&mpfe er-
schiittert und kénnen ebenfalls siegreich daraus fiervorgehen, aber,
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da sie nicht eidetisch veranlagt sind, sondern gedanklich konstru-
ieren, wird die GlaubensgewiBheit nicht in einem anschaulichen
Bilde, sondern in einer gedanklichen Uberzeugung gegeben.

Psychologisch gesehen, ist die Vision bedingt durch den Fundus
des Glaubens. Theologisch gesehen, bedeutet sie das Eingreifen
Gottes, der sich der inneren Schaukraft bedient, um sich und sei-
nen Willen zu offenbaren.

Ganz allgemein gesehen laRt sich fernerhin noch sagen, daf die
Visionen einzelner Menschen das Glaubensleben auch derer, die
selber keine Schau gehabt haben, auBerordentlich befruchtet ha-
ben; denn die Visionen haben auch fur andere Menschen die Be-
deutung erlangt, dal den bloRen Gedanken und Vorstellungen
ein konkreter Inhalt gegeben worden ist. Gerade weil dieser In-
halt bildhaft ist, haftet er unverénderlich und unvergleichlich fest
im Gedéchtnis; man kann ihn nicht modifizieren. Er bleibt wie ein
Seezeichen in der Flut der Gedanken und Vorstellungen und ver-
hilft dem Menschen dazu, sich stets aufs neue daran zurechtzufin-
den. So kommt es, dal? die Visionen auf diejenigen Menschen,
welche selber keine Schau gehabt haben, jedoch mit Visiondren im
vertrauten Umgang standen, von grofter Wirkung waren und
sind. Die Vision ist also eine Wahrheit, die fruchtbar macht: sie
verhilft demjenigen, der sie hat, zu wichtigen Entschliissen in Kri-
senzeiten, aber sie erstreckt ihre Wirkung auch auf andere Men-
schen, indem sie ihren Gedanken einen festen Anhalt gibt und
neuen Erkenntnisinhalt vermittelt. Dies darzustellen, geht uber
die vorliegende Arbeit hinaus und mull weiterer Untersuchung
vorbehalten bleiben.
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Prof. D. G. Pfannmitllcr

Tod, Jenseits und Unsterblichkeit
in der Religion, Literatur und Philosophie der Griechen und ROmer.

288 Seiten, 23 Tafeln. Kart. DM 14—, Ln. DM 16.—

,,Der Verfasser hat uns hier eine ausgezeichnete Untersuchung (ber die
Jenseitsvorstellungen der Antike geschenkt, die in guter Anordnung alles
Material auswertet, das uns Uber die Seelenvorstellungen, die Lehren
Uber Tod und Fortleben sowie die damit verbundenen Kulte der Grie-
chen und Romer mafgeblich aussagt. Einleitende Ausfiihrungen des Ver-
fassers geben dem Werk besonderen Wert. Wahre Freude bereitet seine
lllustration durch 23 gutgewéhlte Bildtafeln.”  Geistesfreiheit

,»Der Autor hat den einzelnen Abschnitten einflihrende Worte bei-
gegeben, die den jeweiligen ideengeschichtlichen Platz bestimmen. Was
er darin bietet, ist ein aus reicher Kenntnis der klassischen Literatur
geschdpfter Abrif} der antiken Religionsgeschichte.”  Scholastik

Prof. Dr. Friede. K. Feigel
Das Problem des Todes

120 Seiten. Kart. DM 4.80. Ln. DM 6.50

,»,Das Buch ist eine feinsinnige Studie ber die Behandlung des Todes-
problems in Dichtung, Philosophie und Religion. Sie enthélt sehr ernst
zu nehmende, trdstliche Gedanken, mit denen sich jeder auseinandersel-

ben muB. Wissenschaft und Weltbild

,»Die Absicht des Autors ist es, die verschiedenen typischen Auffas-
sungen von Tod und Leben nach dem Tode einfach darzulegen, und er
tut es in schoner Weise. Der Tod erscheint als Feind oder Freund, als
Erwecker und Erzieher, als Durchgang zu neuen Stufen personlicher Ent-
wicklung und als Heimkehr des Einzelwesens in das lebendige AllL"

Stimmen der Zeit

ERNST REINHARDT VERLAG MUNCHEN/BASEL



tU40.ff

Prof. Dr. Friedrich Heiler

Unsterblichkeitsglaube
und Jenseitshoffnung
in der Geschichte der Religionen

35 Seiten. Kart. DM 1.90

.Dieser dankenswerte und anspruchsvolle
Uberblick des bekannten Marburger Theo-
logen ermdglicht es auch dem religids inter-
essierten Laien, die mannigfaltigen Vorstel-
lungen vom Leben des Menschen nach dem
Tode, von Paradies, Holle, Reinkarnation und
Auferstehung zu verfolgen. In sachlicher
Kirze gelingt es Heiler, die Antworten der
Religionen und Philosophien auf diese Fra-
gen zu umreif3en, die jeden nachdenklichen
Menschen bewegen. Vieser-Kurier

Prof. Dr. G. F. Hartlaiib

Bewultsein
auf anderen Sternen?

Ein kleiner Leitfaden durch die Menschheits-
traume von den Planetenbewohnern

66 Seiten. Kart. DM 2.60, Ln. DM 4.—

,,Dieses Blichlein will ein Leitfaden sein, mit
dessen Hilfe wir unsere Gedanken uber die
Maglichkeit von beseelten Wesen auf ande-
ren Sternen ordnen koénnen. Der Verfasser
hat aus den verschiedensten Jahrhunderten
die Ausspriiche und Gedanken fiihrender
Ménner zu diesem Problem zusammen-
getragen und zeigt uns, dafl die Antwort auf
diese Frage je nach dem Stand des Wissens
und Glaubens in jeder Zeitepoche1anders
lautete. Es entspricht durchaus der Frage-
stellung, daf? auch der Autor keine bindende
Antwort zu geben vermag: aber er steht doch
deutlich auf der Seite jener, welche die Még-
lichkeitanderer belebter Welten offen lassen.“
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