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1 Einleitung

»~Aber in jeder geistigen Haltung ist das Politische latent.”

Der berithmte deutsche Schriftsteller Thomas Mann (1875-1955) zog im Jahre
1929 dieses Fazit aus seinen Beobachtungen zu den zeitgendssischen Intellektuellen-
diskursen: Er warf den Denkern seiner Zeit vor, dass sie die implizierten politischen
Folgen ihres Handelns nicht sahen oder ernst nahmen.> Diesem ,unpolitischen Irra-
tionalismus® schrieb Mann spiter den Erfolg der ,Massengefiihlsiiberzeugung des
Nationalsozialismus zu. Die Intellektuellen, die hier kritisiert wurden, sammelten
sich in der Weimarer Republik in den sikularen und religiésen Reformbewegungen,
die am Anfang des 20. Jahrhunderts vielfach entstanden. Die katholische Liturgi-
sche Bewegung war eine davon. Gemeinsamkeiten mit anderen Bewegungen fan-
den sich insbesondere in zwei Punkten: 1. Die allgemeine Kritik an der Kultur,* die
sich auch im sogenannten Kulturpessimismus duflern konnte. 2. Den daraus resul-
tierenden Willen, die gesamte Gesellschaft zu verdndern, im Falle der Liturgischen
Bewegung, sie zu rechristianisieren. Ziel der vorliegenden Studie ist, die politische
Dimension dieses Vorhabens herauszuarbeiten.

Dabei zeigt ein Blick in die Kirchengeschichte, dass das Christentum schon im-
mer einen gesellschafts- und religionspolitischen Anspruch hatte.’ In der Zeit von
1918-1933 gewann die Verflechtung von katholischer Kirche und Politik einen neu-
en Hohepunkt. Aus dem Kulturkampf kommend vollzog der Katholizismus bereits

1 Mann (1929): Die Stellung Freuds, S. 136.

2 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 44.

3 Ebd.

4 Vgl. Schefold (2009): Einleitung, S. IX.

5 Bereits die Konstantinische Wende im 4. Jahrhundert war mit machtpolitischen Interessen Kaiser
Konstantins verbunden. Mit der Selbstdarstellung als von Gott eingesetzter Bischof setzten die Vor-
stellungen eines gottgewollten weltlichen Herrschers ein. Auch der Investiturstreit oder die Kreuzziige
hatten (religions-)politische Motive, die zeigen, dass Religion und Politik nicht getrennt voneinander
betrachtet werden kénnen. So war auch die Franzosische Revolution getragen von einer Erschiitterung
des Kirche- Staats-Verhiltnisses, sodass sich im Laufe der Zeit eine immer groflere Abhiangigkeit der
katholischen Kirche vom Wohlwollen des Staates herausbildete. (Vgl. dazu: Jedin/Repgen (2017),
Handbuch der Kirchengeschichte.)
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im 19. Jahrhundert eine Politisierung,® die letztlich am 13. Dezember 1870 in einem
parteimafigen Zusammenschluss, der deutschen Zentrumspartei, miindete.” Damit
hatte der Katholizismus einen direkten politischen Einfluss auf das Deutsche Kai-
serreich. Es entfaltete sich eine ,politische Kultur des Katholizismus*®, welche auch
den politischen Katholizismus nach 1918 pragte. Das Zentrum hatte es sich zur Auf-
gabe gemacht, die Katholiken in das nationale Gefiige Deutschlands zu integrieren.’
Gleichzeitig wandten sich auch katholische Intellektuelle dem politischen Feld und
dem Vorhaben einer Integration des Katholizismus in die deutsche Kultur zu. Sie
verstanden sich als Emanzipatoren des Katholizismus, schiittelten den Ballast des
Kulturkampfes des 19. Jahrhunderts ab und erhoben den Anspruch einer mitwirken-
den und weltgestaltenden Kirche. Insbesondere der Erfolg des Zentrums und seine
Mitwirkung in der Regierung der Weimarer Republik animierte die katholischen
Akademiker, die Spuren der Hoffnungslosigkeit und Enttduschung des Ersten Welt-
kriegs hinter sich zu lassen. Denn die Illusion des ,Bund[es] von Naturwissenschaft
und Technik [, der] die Menschen auf eine héhere Stufe des Daseins“® erheben soll-
te, die Ismen des endenden 19. und beginnenden 20. Jahrhunderts (Modernismus,
Individualismus, Rationalismus, Materialismus etc.) hielten nicht, was sie verspro-
chen hatten. Die von vielen gepriesenen Jahre ,der groflen Erfindungen, [...] der ra-
santen Entwicklungen, wurden von anderen gesehen als Epoche der ,Verluste und
neue[n] Bedrohungen“?. Doch gerade solche Krisenzeiten konnen Orte sein, in und
an denen Neues entsteht. Der Versuch eines Weges aus der Krise manifestierte sich
in der Weimarer Republik in einer Sehnsucht, die wie folgt zusammengefasst wer-
den kann: Das ,Mitschaffen am Werden eines neuen Menschen, einer neuen Zeit.“3
Die Idee des Neuen Menschen wurde am Ende des 19. und zu Beginn des 20. Jahrhun-
derts von sikularen Reformbewegungen aus dem christlichen Kontext iibernom-
men. Sie steuerten auf eine Verinderung der Gesellschaft zu, die sowohl liberale als
auch konservative Ziige haben konnte. Die katholische Kirche sowie die Liturgische
Bewegung explizit setzten diesem Trend eine Gegenbewegung entgegen, die den
Neuen Menschen wieder in seinen heilsgeschichtlichen Kontext riicken sollte. Sie
unterlag einem antimodern-modernen Doppelcharakter, der nicht nur bezeichnend
fir die katholischen Reformbewegungen war. Bereits 1989 stellte Detlev Peukert die

6 Oder wie es Borutta ausdriickt, eine ,Konfessionalisierung der Politik“ (Borutta (2010): Antikatho-
lizismus, S. 271).

7 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 10 / Borutta (2010): Antikatholizismus.

8 Gerber (2016): Pragmatismus und Kulturkritik, S. 129.

9 Vgl.ebd,, S. 11.

10 Maaf (1972): Mystik im Gesprich, S. 19.

11 Kerbs/Reulecke (1998): Reformbewegungen 1880-1933, S. 10.

12 Ebd.

13 Guardini (1922): Quickborn, S. 11.
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These der ,januskopfigen Moderne™+ auf, die in sich eine Spannung an Gegensitz-
lichkeiten aushalten musste.'

Dass das Phinomen der Liturgischen Bewegung, die als Vorreiterin des Zweiten
Vatikanischen Konzils in die katholische Tradition einging,® Gegenstand einer
wissenschaftlichen Arbeit zur Frage nach der politischen Mitgestaltung der ka-
tholischen Kirche in der Weimarer Republik wird, ist neu.'” Die Inszenierung der
Liturgischen Bewegung als unpolitisch lief8 die Verbindung zwischen Forschungs-
gegenstand und Forschungsfrage lange Zeit als irrelevant erscheinen.’® Wihrend der
Fokus innerhalb der Forschungsliteratur vor allem auf der Beziehung der katholi-
schen Kirche zum Nationalsozialismus liegt, méchte die vorliegende Studie einen
Beitrag zu der Frage nach den Wurzeln dieser autkeimenden Sympathien zum Ende
der 1920er-Jahre leisten. Denn wie Thomas Mergel herausstellte, lag der Erfolg des
Nationalsozialismus darin, dass ,sich hier in gewisser Weise reale Erwartungen er-
fillten?. Diese Erwartungen wurden in der Weimarer Republik grundgelegt, so-
dass das Forschungsprojekt die Liturgische Bewegung gerade in ihrem historischen
Kontext der Weimarer Republik untersuchen und sich dementsprechend von der
nachtriglichen, traditionellen Bewertung der Bewegung als Wegweiserin ins und
des Konzils distanzieren mochte.

14 Vgl. Peukert (1989): Diagnose der Moderne, S. 57.

15 Vgl. Graf, der die Spannung zwischen ,Fortschrittsoptimismus und Machbarkeitswahn auf der
einen und Kulturpessimismus und Untergangsangst auf der anderen Seite“ betonte (Graf (2008): Kri-
sen und Zukunftsaneignungen, S. 84).

16 Vgl. Wagner (1986): Liturgische Bewegung, Sp. 1097-1099 / Vgl. Maas-Ewerd (2006): Liturgische
Bewegung, Sp. 992-993.

17 Aktuelle kirchenpolitische Debatten machen die Frage nach der Politisierung von Bewegungen
zunehmend relevant. So gibt es Forschungen zu aktuellen steigenden Zahlen politisch rechtsstehen-
der Katholiken bspw. Strube (2014): Rechtsextremismus als Forschungsthema / Dies. (2021): Anti-
modernismus als Autoritarismus? Darin werden auf Zusammenhinge zwischen der Verankerung in
der katholischen Kirche und extrem rechten politischen Positionierungen aufgezeigt. Auflerdem kann
die vorliegende Studie anschlussfihig sein an Uberlegungen zu , Liturgie und Politik®, wie sie in der
Liturgiewissenschaft diskutiert werden. (vgl. Belafi (2012): Liturgie und Politik, S. 251-268 / Ferner:
Meyer - Blank (2016): Liturgie und Politik, S. 92-102.)

18 So betonte Abt Ildefons Herwegen 1934, dass die Abtei Maria Laach unpolitisch sei und ,ihre Auf-
gabe im rein religiésen” erblickte (Albert (2004): Maria Laach, S. 115). Auch der Quickborn hob in den
1920er-Jahren hervor, dass er sich politisch nicht positionieren wollte und jedem einzelnen eine politi-
sche Verantwortung zusprach (Ruppert (1999): Quickborn, S. 57).

19 Mergel (2005): Fithrer, Volksgemeinschaft und Maschine, S. 92.
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1.1 Forschungsstand

Vordergriindig ist die Liturgische Bewegung als Forschungsschwerpunkt in der Li-
turgiewissenschaft angesiedelt.>® Dabei wird sie retrospektiv als mafigebend fir die
Liturgiekonstitution Sacrosanctum Concilium angesehen.”* Mit der Liturgiewissen-
schaft selbst, die sich in der Weimarer Republik als theologische Disziplin profilierte,
ist ein historischer Anspruch verbunden. Odo Casel** und seine Mysterientheologie
seien an dieser Stelle als Beispiel aus der Weimarer Republik genannt. Der Benedik-
tiner verwies insbesondere auf die Kirchenviter und zog Lehren fiir die Erstarkung
der Liturgie in der Weimarer Republik aus der Auseinandersetzung mit der antiken
Liturgie.” Doch die Liturgische Bewegung als Forschungsgegenstand wurde selbst
erst durch Arnold Angenendt im Jahre 2001 einer historisch kritischen Betrachtung
unterzogen. Er stellte vor allem die Einwirkung der Liturgischen Bewegung auf die
katholische Jugendbewegung heraus.** Dieser Zusammenhang geht besonders auf
die Person Romano Guardinis (1885-1968)* zuriick. Er war Fiithrer des Quickborn
und gleichzeitig richtungsweisende Personlichkeit fiir die Liturgische Bewegung
in der Weimarer Republik, die eine von vielen am Ende des 19. und zu Beginn des
20. Jahrhunderts entstehenden Lebensreformbewegungen war. Ziel dieser Bewegun-
gen war eine Beeinflussung des Individuums durch die jeweiligen Glaubenssitze.
Dahinter lag der Wunsch nach einer Veridnderung der gesamten Gesellschaft,*® wo-
ran sowohl der Quickborn*” als auch die Liturgische Bewegung ankniipfen konn-
ten. Dies stellte auch Lea Lerch in der aktuellsten Forschung zu Guardini und der

20 Kranemann et. al (2011): Deutschsprachige Liturgiewissenschaft / Birsch (2015): Kleine Geschich-
te des christlichen Gottesdienstes, S.158-170. / Vgl. hierzu auch den sehr detaillierten Forschungsstand
bei Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 19-35.

21 ,Als eine ,Frucht’ der Liturgischen Bewegung ist die Liturgiereform des 2. Vatikanischen Konzils
zu betrachten, die eine tiefgreifende Erneuerung des Verstindnisses und der Praxis wie auch eine
Reform der liturgischen Ausbildung bewirkt hat.“ (Klocker (1998): Erneuerungsbewegung, S. s7s.) /
Hiinermann / Hilberath (2004): Sacrosanctum Concilium, S. 11-52 / Gerhards / Kranemann (2019):
Perspektiven der Liturgiewissenschaft, S. 113 / Faggioli (2015): Sacrosanctum Concilium, S. 53 / Pacik
(2018): Hindurchgehen, S. 135 / Adam / Haunerland (2019): Grundriss Liturgie, S. 70 / Baumgartner
(1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 10 / Richter (2004): Dem Konzil voraus.

22 Odo Casel (1886-1948) war ein Benediktinerménch, der insbesondere durch seine Mysterientheo-
logie bekannt wurde. ,Hauptanliegen C.s war eine Reduktion des chr. Selbstverstindnisses auf das
Heilshandeln Gottes in Christus, dessen bleibende Zeitgenossen die glaubenden u. die Mysterien der
Kirche feiernden Menschen je u. je neu sind.“ (Volk (1957): Casel, Odo, S.164 / HiuBling (2006): Casel,
Odo, Sp. 966-367.)

23 Zum Beispiel: Casel (1923): Festfeier / Ders. (1924): Altchristliche Liturgie / Ders. (1926): Das Mys-
teriengedichtnis.

24 Angenendt (2001): Liturgik und Historik, S. 72—73.

25 Biografische Angaben zu Romano Guardini (1885-1968) siche Kapitel 4..1.

26 Vgl. Kerbs / Reulecke, Reformbewegungen 1880-1933, S. 11.

27 Fiir Literatur zum Quickborn siehe: Ruppert (1999): Quickborn. Fiir die kath. Jugendbewegung
und ihre gesellschaftspolitischen Anspriiche besteht ein Forschungsdesiderat.
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Liturgischen Bewegung heraus.?® Dabei betonte sie insbesondere den ,forcierte[n]
Gesellschaftsbezug™® der Liturgischen Bewegung und verdeutlichte die Relevanz
des Themas fiir den soziologischen Kontext. Sie kam zu dem Schluss, dass , Litur-
gische Erneuerung [...] eine spezifische Verantwortungsiibernahme fiir den weite-
ren Geschichtsverlauf“° bedeutet habe. Guardini iibernahm Reformstrategien der
oben erwihnten Lebensreformbewegungen und beeinflusste gemeinsam mit ande-
ren Vertretern der Liturgischen Bewegung durch die Hervorhebung und Abhebung
von Gemeinschaft im Gegensatz zur Gesellschaft, den soziokonomischen Wandel
in der Weimarer Republik.*' Zudem beleuchtete Lerch die Bedeutung der Liturgie
innerhalb der reformorientierten Ansitze Guardinis. Liturgie, so heifit es im Fazit
der Arbeit, ,wird von Guardini als Realisierung einer begrenzten, individualitatsfor-
dernden Gemeinschaft profiliert.*> Mit dieser Deutung kniipft Lerch an Jérn Rette-
rath an, der in seiner Studie Was ist das Volk? auf den Versuch Guardinis verweist,
eine Gemeinschaftsidee zu konstruieren, die das Individuum in seiner Personlich-
keit nicht ablehnte.’* Damit verbunden sind Deutungen von Romano Guardini als
vorwirtsgewandter, moderner Theologe. Die vorliegende Studie hinterfragt diese
Stilisierung. Dafiir soll insbesondere die politische Dimension der Liturgischen Be-
wegung und ihrer Protagonisten in den Vordergrund geriickt werden. Grundlegend
sind dafiir die von Retterath gemachten Ausfithrungen zum politischen Gehalt der
Begriffe Volk, Nation, Gemeinschaft, Volksgemeinschaft, die auch in den Quellentex-
ten der Liturgischen Bewegung verwendet wurden. In der Forschungsliteratur fallt
auf, dass die Liturgische Bewegung trotz ihrer Teilnahme an aktuellen Debatten
und Diskursen der Weimarer Republik®* zwar soziologisch und theologisch, poli-

28 Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne.

29 Ebd, S. 427.

30 Ebd,, S.146.

31 Vgl. ebd,, S. 428.

Einordnung der Liturgischen Bewegung in gesellschaftliche Kontexte der Weimarer Republik: Baum-
gartner (1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft / Ruppert (1979): Burg Rothenfels / Meissner (2010):
Katholizismus und Nationalsozialismus, S. 239-284 / Olenhusen (1987): Jugendreich, Gottesreich,
Deutsches Reich / Blaschke (2002): Konfessionen im Konflikt / Bogler (1964): Suche den Frieden /
Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne. Fiir die historische Kontextualisierung siehe insbesondere
die Arbeit von Stefan Langenbahn: Langenbahn (2020): Cunibert Mohlberg / Ders. (2020): Romano
Guardinis Aufsatz / Ders. (2018): Die Anfinge / Ders. (2019): Die Anfinge Teil 2.

32 Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 434.

33 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 281.

34 Schliiter-Hermkes (1928/29): Frauenbewegung, S. 614. Karl Neunddrfer (1885-1926) arbeitete als
Vertreter der Liturgischen Bewegung die politische Dimension des Katholizismus heraus: ,Mit welch
elementarer Wucht ist das katholische Volk gerade in Deutschland noch allemal aufgestanden, wenn es
die Rechte und Freiheiten seiner Kirche bedroht fiithlte. Bedeutet das nicht auch ,eine Verwirklichung
seiner religiésen Uberzeugung auf dem Gebiete der Rechtsordnung‘? Und in den letzten Jahren regte
sich auch wieder stirker — gerade in fithrenden katholischen Kreisen — die geistige Offensive, nicht
zuletzt auf dem Gebiete von Recht und Politik, Kirche und Staat. Wenn eine Zeitschrift wie das ,Hoch-
land‘ einen Aufsatz wie den von Otfried Eberz iiber ,Katholischen Imperialismus’ brachte und wenn

1
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tisch aber gar nicht oder nur am Rande eingeordnet wurde. Dabei bieten sowohl
die Politikwissenschaft als auch die Soziologie, Geschichtswissenschaft und Theo-
logie politische Deutungen der tangierten Diskurse an. Gemeinschaft als ,eines
der magischen Worte der Weimarer Zeit*s war bspw. eine Alternative zur Gesell-
schaft der Weimarer Republik, der es offensichtlich an , Einheit, Stirke, Macht und
innerer Geschlossenheit*® fehlte. Zwar griff Lucia Scherzberg diese Idee fiir die
Liturgische Bewegung auf, indem sie eine ,demokratie-abgewandte Betonung des
Gemeinschaftlichen®” innerhalb der Liturgischen Bewegung diagnostizierte und
sich damit an Richard Faber orientierte, der die Liturgische Bewegung bereits 1982
mit dem Thema ,politischer Katholizismus® in Verbindung brachte,?® doch werden
damit lediglich Verbindungslinien zum Nationalsozialismus nachgezeichnet. Auch
der bereits erwidhnte Arnold Angenendt warf einen Blick auf , Liturgie und Politik,
allerdings war hier das vorrangige Ziel ebenfalls die nationalsozialistischen Tenden-
zen des liturgischen Zentrums Maria Laach herauszuarbeiten.® Dies ist bis heute
insbesondere durch Studien zum Katholischen Akademikerverband,*° Abt Ildefons
Herwegen* und iiber Maria Laach hinaus durch die Arbeit zu Abt Albert Schmitt+*
aus Griissau geschehen. Der Laacher Monch und Reichstheologe Damasus Winzen
wird in der Forschungsliteratur eher beildufig erwidhnt.#3 Ein Versuch, publizierte
Texte und Briefkorrespondenzen politisch zu deuten, ist in dem hier vorgestellten
Umfang neu. Somit moéchte die vorliegende Studie iiber die Ankniipfungspunkte
an den Nationalsozialismus hinausgehen und die von der Liturgischen Bewegung
ausgehenden destabilisierenden Momente der Weimarer Republik herausstellen.
Denn letztlich sind die ,innere Schwiche und das Sterben der Weimarer Demokra-
tie unloslich verkniipft mit der Wirksamkeit des antidemokratischen Denkens™+4,
das nicht nur zu Beginn oder erst in den 1930er-Jahren aufkam, sondern wie Eckart

auf der Godesberger Tagung der Windhorst-Biinde im Juni 1922 Leute unserer Jugendbewegung der
herrschenden Richtung im Zentrum entgegentraten und eine stirkere Betonung des Katholischen in
Recht und Politik forderten, so sind das Zeichen einer geistigen Einstellung, die Recht und Macht in
der Kirche bewufit bejaht, von der Bedeutung dieser Elemente des Katholizismus gerade fiir die gegen-
wirtige Zeit ganz durchdrungen ist und auch den Willen hat, diese Elemente im inneren Leben wie
in den duferen Bejahungen der Kirche voll zur Geltung zu bringen.“ (Neundérfer (1923): Recht und
Macht, S. 61).

35 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 251.

36 Ebd.

37 Scherzberg (2017): Form, Stil und Gestalt, S. 246.

38 Faber (1982): Politischer Katholizismus, S. 153.

39 Vgl. Angenendt (2001): Liturgik und Historik, 83-87.

40 Albert (2010): Akademikerverband/Pépping (2002): Abendland.

41 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 64-74.

42 Lob (2000): Albert Schmitt OSB.

43 Faber (2005): Friedrich Heer, S. 135 / Richter (2000): Nationales Denken, S. 163 / Weiss (2014):
Kulturkatholizismus, S. 284.

44 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 12-13.



Quellenlage

Conze beschreibt, ,durchgehend” vorzufinden war.#S Allein die Erstarkung des
politischen Katholizismus in Form der Deutschen Zentrumspartei, aber auch als
»2Durchsetzung klerikaler Sonderinteressen bzw. die Freiheitsbewegung der Kirche
gegeniiber den Machtanspriichen des Staates™® in der Zeit der Weimarer Republik,
sprechen fiir die Relevanz der Frage nach der politischen Ausrichtung der Liturgi-
schen Bewegung und ihrem Mitwirken am Schicksal der Weimarer Republik.

1.2 Quellenlage

Die vorliegende Studie arbeitet vor allem mit Texten von fithrenden Képfen der Li-
turgischen Bewegung. Diese offerieren eine Nihe zum Geschehen - einerseits zur
Liturgischen Bewegung, andererseits auch zu der Frage nach politischen Implikatio-
nen der Bewegung. So stehen die von den Protagonisten selbst gemachten Aussagen
und Theorien im Vordergrund. Darauf aufbauend folgt eine kritische Auseinander-
setzung mit der Rezeption und Stilisierung der Liturgischen Bewegung in der For-
schungsliteratur. Wahrend der Grofiteil der publizierten Texte schwer zuginglich
ist, gibt es von den Texten Romano Guardinis eine grofle Anzahl an Neuauflagen
oder Sammlungen seiner Werke, welche die jahrzehntelange Relevanz und Aktu-
alitit seiner Theorien verdeutlichen. Als ein Klassiker und immer noch gern zitier-
ter Satz gilt Guardinis , Erwachen der Kirche in der Seele“ (1922). Aufgrund seiner
enormen Wichtigkeit und reprasentativen Funktion fiir die Liturgische Bewegung
miissen sowohl Guardini als auch die Quelle Das Erwachen der Kirche in der Seele
bei der Frage nach der politischen Dimension der Bewegung im Mittelpunkt stehen.
Neben diesem fiir die Liturgische Bewegung wegweisenden Text, werden auflerdem
die Zeitschriftenartikel Rettung des Politischen (1924) und Staat in uns (1925) unter-
sucht, die ein politisches Interesse Guardinis bereits durch ihre Titel vermuten las-
sen und in der Forschung bisher kaum Beachtung fanden. Dabei orientiert sich die
vorliegende Arbeit an dem methodischen Verfahren der Objektiven Hermeneutik.+’

Dieses Vorgehen soll neue Perspektiven auf bekannte und eher unbekannte Ver-
treter der Liturgischen Bewegung aufzeigen. Wahrend Guardini ein viel zitierter
und gelesener Akteur ist, zu welchem es bereits eine Fiille an Publikationen gibt*®
und der auch von den anderen Protagonisten der Studie als Autoritit fiir den Be-
reich der Liturgischen Bewegung angesehen wurde, sind die anderen Akteure, Abt

45 Conze (2018): Aristokratismus, S. 82.

46 Klemens (1983): Rechtskatholizismus, S. 1.

47 Vgl. bspw. SiiBmann (2016): Objektive Hermeneutik, S. 115-140.

48 Eine Auswahl an aktueller Forschungsliteratur zu Romano Guardini: Wiesemann / Reifenberg
(2018): Romano Guardini / Langenbahn (2017): Vom Geist der Liturgie / Reifenberg (2019): Romano
Guardini / Gerhards / Dohna Schlobitten (2023): Asthetische Bildung / Brose / Maier (2023): Inspira-
tion / Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne.
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Ildefons Herwegen (1874-1946), Abt Albert Schmitt (1894-1970) und Theodor Abe-
le (1879-1965) eher unbekannt. Deshalb werden bei den drei letztgenannten Prota-
gonisten der Studie neben publizierten Texten auch private Briefkorrespondenzen
untersucht.#® Von Interesse ist dabei besonders das Spannungsverhiltnis, welches
zwischen diesen Textgattungen und den Kontexten sichtbar wurde. Es ist zu ver-
muten, dass Vertreter der Liturgischen Bewegung in privaten Texten offener tiber
politische Themen kommunizierten. Diese These wird bestitigt, doch beinhalten
insbesondere die publizierten Texte implizite politische Aulerungen, die einer Ana-
lyse bediirfen und fir Lesende nicht so eindeutig sind wie die in den Briefkorres-
pondenzen gemachten Aussagen. Um einen Einblick in die Korrespondenzen ein-
zelner Protagonisten zu erlangen, wurden das Klosterarchiv in Maria Laach sowie
das Archivim Kloster Griissau (Schlesien) besucht. Des Weiteren waren das Stadt-
archiv Werl sowie das Ballestrem-Archiv Ansprechpartner und Hilfen bei der Quel-
lensuche.>° Die Texte waren sowohl maschinell abgetippt als auch handschriftlich
verfasst. Auflerdem gibt es im Klosterarchiv Griissau Akten mit Notizen von litur-
gischen Wochen und zu politischen Denkschriften. Fiir publizierte Texte wurden
vor allem Zeitschriften als gemeinsamer Handlungsraum der Akteure ausgemacht:
Die Zeitschrift Hochland ist in der Universititsbibliothek Paderborn zuginglich und
die Zeitschrift Die Schildgenossen wurde mir von dem Quickbornmitglied Meinulf
Barbers bereitgestellt. Das Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft oder Benediktinische Mo-
natsschrift sind in der Prisenzbibliothek der Theologischen Fakultit Paderborn zu
finden.

Zu betonen bleibt, dass es sich bei der Geschichte der Liturgischen Bewegung
um eine Geschichte ,von oben®, eine Geschichte der Gesellschafts- und Kirchen-
elite handelt. Das zeigt auch die Quellenlage. Denn im Vordergrund stehen Quellen
von den Protagonisten der Liturgischen Bewegung, also von Minnern, die entweder
als Akademiker, als Benediktinerabte oder als Priester, eine bestimmte von ihrem
katholischen Kontext geprigte Vorstellung der Gesellschaft, der Kultur, der Politik
und der Kirche hatten und diese Ideen innerhalb der Liturgischen Bewegung um-
zusetzen versuchten. Ein grofles Forschungsdesiderat ist dabei die Frage nach dem
Erfolg der Liturgischen Bewegung in der Bevolkerung: Wie reagierten die Jugendli-
chen des Quickborn auf die Inhalte ihres Fithrers Guardini, wie ,bewegt“ gingen die
Gottesdienstbesucher aus der Klosterkirche in Maria Laach oder Griissau und was

49 Die zahlreichen Studien zu Romano Guardini und das Anliegen der Arbeit, das Programm der Li-
turgischen Bewegung zu untersuchen lenken den Fokus in dieser Arbeit insbesondere auf die nach
auflen getragenen politischen Inhalte Guardinis. Der Blick in private Korrespondenzen der drei an-
deren Protagonisten soll auch ein Beitrag zur Personenforschung sein und das Bild dieser drei Person-
lichkeiten erweitern.

50 Der Archivbestand ,Griissau-Wimpfen“ war im Frithjahr 2022 ,nur teilweise“ im Archiv Beuron.
Der Grofiteil lagert noch im Erzbischoéflichen Archiv Freiburg. ,Dort ist er nicht zugianglich, wie ein
Archivar aus Beuron mir am 06.04.2022 in einer Mail mitteilte.
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hielten die Schiiler des Mariengymnasiums in Werl von den liturgischen Bestrebun-
gen ihres Deutschlehrers Theodor Abele? Auf all diese Fragen weif8 die Forschung
heute noch keine Antwort zu geben. Das liegt vorrangig an der schwierigen Quel-
lenlage. Es fehlen bspw. Tagebuchaufzeichnungen von Quickbornmitgliedern, Auf-
zeichnungen von Burgtagungen oder Zeugnisse iiber Umsetzungen in den Pfarrge-
meinden.

1.3 Fragestellung und Vorgehen

Das allgemeine Ausklammern einer politischen Einordnung oder Relevanz der Li-
turgischen Bewegung mag auch mit der in den 1970er-/8oer-Jahren einsetzenden
Marginalisierung der Politik im geschichtswissenschaftlichen Bereich zusammen-
hingen’' Doch wie gezeigt wurde, gibt es bereits Forschungsansitze, welche ver-
suchten die Liturgische Bewegung politisch einzuordnen. Allerdings geschah dies
bisher als Nachzeichnung von Ankniipfungspunkten an den Nationalsozialismus.
Ein Blick in die Quellen zeigt, dass sich Vertreter der Liturgischen Bewegung je-
doch lange vor dem Erstarken nationalsozialistischer Krifte zu politischen Themen
duflerten. So finden sich in den Zeitschriften Hochland oder Die Schildgenossen,>*
die Sammelbecken fiir Vertreter der unterschiedlichen Stromungen der Liturgi-
schen Bewegung waren, zahlreiche Artikel zu dem groflen Themenkomplex ,Poli-
tik“33 Diese Medien weisen auf ein grofes politisches Spektrum hin, welches in den

51 Frevert / Haupt (2005): Neue Politikgeschichte, S. 10.

52 Zur Einordnung der Zeitschrift siche Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 193-204.

,Als publizistisches Organ dient ihm [R. Guardini] die 1920 gegriindete, auf dem zweiten Quickborn-
tag beschlossene und eine zwanzig Jahre lang erscheinende Zweimonatsschrift ,Die Schildgenossen,
deren erster Redakteur Rolf Ammann ist, Sohn der Vorsitzenden des Miinchener Katholischen Frau-
enbundes und Landtagsabgeordneten ,Hofrat’ Ellen Ammann. Diese Zeitschrift ist die der 1920 ge-
bildeten iiber zwanzigjihrigen ,Grof3iquickborner’. Der Name ,Die Schildgenossen® erinnert an eine
,mittelalterliche Kampfgemeinschaft, die aus dem Schutz eines einzelnen Schildes angreift™ (Richter
(2000): Nationales Denken, S. 185).

53 Aus Hochland ein unvollstindiger Einblick in Artikel zu politischen Themen: z.B. Nobel (1922):
Der franzdsische Nationalismus / Griindler (1922): politische Romantik / Eberz (1923): Katholischer
Imperialismus / Riither (1923): Gesellschaft oder Gemeinschaft? / Bauer (1923): Geist und Staat / Platz
(1923): Das Erwachen / Hugelmann (1923): Der wahre Staat / Neunddrfer (1923): Aufbau der politi-
schen Macht / Ball (1924): politische Theologie / Brauer (1924): Krisis der Sozialdemokratie / Letten-
baur (1924): Die demokratische Idee / Port (1925): Zweiparteiensystem und Zentrum / Briefs (1926):
Das allgemeine Sozialproblem / Castor (1926): Das Zweiparteiensystem / Kurz (1926): Der katholi-
sche Staatsgedanke / Ebers (1929): christliche Staatslehre / Wetzel (1929): Zentrumspartei / Riissel
(1930): Probleme der deutschen Politik / Getzeny (1933): politische Theologie. Aus Die Schildgenossen
ein unvollstindiger Einblick in Artikel zu politischen Themen: Schifer (1922): Partei und Jugendbe-
wegung / Bohner (1923): Die politische Bewegung / Berning (1923): Die politische Jugendtagung /
Berning (1923): Politische Jugendbewegung / Guardini (1924): Rettung / Neundérfer (1925): Problem
des Konkordates / Schmitt (1925): Schicksal des Politischen / Becker (1925): Demokratie.
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Zeitschriften abgedeckt wurde. So wenig aber von der Liturgischen Bewegung als
homogenes Phinomen die Rede sein kann,’* so wenig lasst sich eine politische Stro-
mung innerhalb der Liturgischen Bewegung ausmachen. Zudem fiel beim Quellen-
studium rasch auf, dass es symptomatisch fiir Vertreter der Liturgischen Bewegung
gewesen war, sich von der Politik bzw. politischen Themen zu distanzieren und sich
dadurch als ,unpolitisch*sS zu deklarieren.5 Zugleich veréffentlichten Protago-
nisten der Liturgischen Bewegung wie Romano Guardini Zeitschriftenartikel mit
politischen Inhalten. Der Griissauer Abt Albert Schmitt (1894-1970)% bewegte sich
im Dunstkreis des schlesischen Adels, der durch die politischen Verinderungen
der Weimarer Republik geschwicht und dadurch zum groflen Teil eine klare anti-
demokratische Richtung einschlugs® Abt Ildefons Herwegen® nahm an den sozio-
logischen Tagungen des Katholischen Akademikerverbands teil und organisierte
durch Monche seiner Abtei die Herausarbeitung einer ,Reichstheologie®, die wie
auch die Tagungen Verbindungspunkte zwischen Katholizismus und Nationalso-

54 Siehe dazu Kapitel 3: Die Liturgische Bewegung in der Weimarer Republik — Auf dem Weg zu einem
,Neuen Menschen®.

55 Hans Manfred Bock arbeitete anlehnend an Fritz Sterns Studien zu Lagarde, Langbehn und Moel-
ler van den Bruck, die alle drei das ,moderne Deutschland’ der Weimarer Republik kritisierten, typi-
sche Merkmale eines ,unpolitischen’ Denkers heraus: , [...] die radikale Ablehnung der (franzésischen)
Aufklirungstradition, die Auffassung vom Staat als Organismus, die Idealisierung einer stindischen
und religidsen Organisation der Gesellschaft, die Uberzeugung, daf alle Gegensitze in einem ,hohe-
ren Dritten‘ aufgehoben wiirden.“ (Bock (1994): Ernst Robert Curtius, S. 234). ,Die axiomatischen Fix-
punkte des ,unpolitischen Habitus waren die antiaufklirerische und antiliberalistische Fronststellung
und die - teilweise neoidealistische - Uberzeugung, dal der ,Geist’ oder das ,Geistige® die prima causa
der Geschichte und damit auch der Hebel fiir die nationale Erneuerung nach innen und auflen sei. In-
haltliche Ansatzpunkte fiir die nationale Erneuerung wurden vorzugsweise im Riickgriff auf die (poli-
tische) Romantik gesucht und, durch sie vermittelt, im Riickbezug auf stindestaatliche Vorstellungen.
Diese Reprasentanten des ,deutschen Geistes’ in Wissenschaft und Kunst stellten sich auflerhalb des
Institutionengefiiges des Parlamentarismus und des ihm zugehorigen Parteiensystems und seiner
Regeln, die offen oder insgeheim als nicht artgemifer westlicher Import angesehen wurden. Aber sie
wachten mit grofiter Aufmerksambkeit dariiber, dafl ihre gesellschaftlichen Machtpositionen und damit
ihre kulturelle Hegemonie nicht nur nicht gemindert, sondern gefestigt wurden.“ (Bock (1994): Ernst
Robert Curtius, S. 236).

56 Guardini bezeichnete sich selbst bspw. in seinem Text Rettung des Politischen als ,politischer Laie®
(vgl. Guardini (1924): Rettung, S.112) / An die Europdische Revue schrieb Herwegen am 5. November
1934, dass er ,in irgendeiner politischen Angelegenheit nicht das Wort ergreifen” wolle. Zudem be-
trachtete Herwegen die Enthaltung des Konvents, zu der er bei der entscheidenden Wahl 1925 zwischen
Marx und Hindenburg aufgerufen hatte, als ,unpolitisch“ (vgl. Priesching (2021): Lorenz Jaeger, S. 4)
/ Abt Albert Schmitt plddierte fiir eine ,sduberliche Trennung von Religion und Politik“ (Schmitt an
Praschma am 16.12.1932 [GRU, Sign. 1V/440]) und wurde, da er ein Geistlicher war, von einem schlesi-
schen Adeligen als ,von neutraler Seite kommend, also nicht [eine] politisch belastete][...] Persénlich-
keit[...]“ (Praschma an Schmitt am 11.12.1932 [GRU, Sign. IV/440]) angesehen / Theodor Abele ging in
den mir vorliegenden Quellen kaum auf politische Inhalte ein.

57 Nihere biografische Angaben zu Abt Albert Schmitt (1894-1970) folgen in Kapitel 4.2.2.

58 Vgl. Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 93 / Conze (2018): Aristokratismus.

59 Nihere biografische Angaben zu Abt Ildefons Herwegen (1874-1946) in Kapitel 4.2.1.



Fragestellung und Vorgehen

zialismus aufdecken sollten.’° Diese Beispiele von einem 6ffentlichen Umgang mit
politischen Themen konnen leicht iiber die implizit mitschwingenden politischen
Nuancen in veroffentlichten Texten hinwegtduschen. Dieses Phinomen kann man
als Politik der Unpolitischen bezeichnen. Stefan Gerber konstatierte bspw. fiir die ka-
tholische Jugendbewegung, dass sie ,die [...] ,Politik als einen ethisch zwielichti-
gen, ,unsauberen’ Raum ansehen wollte und sich aus ihm in ,Lebensgestaltung’ oder
,Lebensreform’ zuriickziehen wollte. Auch Hans Manfred Bock bescheinigte eine
kennzeichnende Paradoxie im geistigen Habitus der ,,unpolitischen® Intellektuellen,
die ,in ihren Pramissen und in ihren Zielen ganz und gar politisch waren, sich aber
vom Offentlichen Kampf um Machterwerb nach Machterhalt und den Regeln der
Demokratie demonstrativ (und insgeheim degoutiert) fernhielten.“> Sabine Mar-
quardt stellte heraus, dass der Typus des ,unpolitischen Deutschen“ bzw. die ,un-
politische Tradition der Deutschen [...] gemeinhin als Faktor gewertet [wird], der
die Akzeptanz und den Erfolg demokratischer Regierungsformen in Deutschland
behinderte.“* Dies soll im Folgenden priziser untersucht werden. Denn gerade in
den ,unpolitisch® wirkenden Aussagen und dem Selbstanspruch nicht politisch zu
sein, konnte eine ,latente Aufstandsbereitschaft gegen die Modernitit“s liegen.

Demnach ist das Anliegen der vorliegenden Studie nicht eine politische Richtung
der Liturgischen Bewegung herauszuarbeiten, sondern erstens die expliziten und
impliziten politischen Auerungen der vier Protagonisten herauszustellen, zweitens
ihre Selbstinszenierung als ,unpolitisch zu erldutern und darauf aufbauend drittens
den Zusammenhang zwischen Anspruch und Wirklichkeit, also der angedeuteten
unpolitischen Einstellung und der politischen Aussagekraft herauszuarbeiten. Da-
mit soll auch die These einer ,,unbeabsichtigten“66 Kritik an der Weimarer Republik
durch Akteure der Liturgischen Bewegung widerlegt werden.

Neben dem Vertreter der jugendbewegten Ausrichtung der Liturgischen Bewe-
gung, Romano Guardini, werden wie erwihnt die Benediktineribte Ildefons Her-
wegen (Maria Laach) und Albert Schmitt (Griissau) untersucht. Sie waren vorder-
grindig an der liturgischen Bildung der katholischen Elite interessiert. Dass beide

60 Vgl. Albert (2010): Akademikerverband, S. 78-79.

61 Gerber (2016): Pragmatismus und Kulturkritik, S. 311.

62 Bock (1994): Ernst Robert Curtius, S. 237.

63 Marquardt (1997): Polis contra Polemos, S. 11.

64 Ebd.

65 Stern (1963): Kulturpessimismus, S. 13.

66 ,Seine [Guardinis] Modernewahrnehmungen bargen ein unbeabsichtigtes, aber faktisches Ge-
fihrdungspotential fiir die junge Weimarer Demokratie.“ (Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne,
S.18.) ,Problemorientiert ist festzuhalten, dass Guardinis lebensreformerisch geprigte, mittelfristige
Orientierung an der Zeit um 1900 ihm nicht nur eine bemerkenswert aufmerksame, sozioskonomisch
interessierte Wahrnehmung jiingerer und zeitgenéssischer Wandlungsprozesse erméglichte, sondern
auflerdem unbeabsichtigt zu einer Unterbeleuchtung der Errungenschaften und Herausforderungen
der Weimarer Republik fithrte.“ (Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 432-433).
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Abte mit dem Nationalsozialismus sympathisierten ist bekannt. Doch wo lagen die
Waurzeln dieser Ausrichtung? Als dritte Personengruppe treten die Laien hinzu. Sie
waren ein Schnittpunkt zwischen Volk und liturgiebewegten Klerus. Der Blick wird
hier auf Theodor Abele (1879-1965)°7 gerichtet sein, der in der Forschungsliteratur
eher beildufig als Mitbegriinder des Katholischen Akademikerverbandes erwihnt
wird. Theodor Abele stand in engem Kontakt mit Abt Ildefons Herwegen, war aber
auch im Austausch mit Guardini, sodass er nicht nur als Schnittpunkt des Klerus
zum Kirchenvolk, sondern auch als Bindeglied zwischen den Stromungen benedik-
tinisch gepragter und jugendbewegter Liturgischer Bewegung angesehen werden
kann. Diese Arbeit mdchte die Akteure in ihrem historischen Kontext in den Mit-
telpunkt stellen und dadurch die Vielfiltigkeit und Vielschichtigkeit der Bewegung
unterstreichen. Die Komplexitit der Liturgischen Bewegung kann allerdings nur
angedeutet, nie ganz erfasst werden.®® Somit wird aber ein kleiner Einblick in das
Netzwerk der Liturgischen Bewegung und den Umgang einer Generation von Ka-
tholiken unterschiedlicher Berufsgruppen mit zeitgendssischen politischen Themen
und Debatten méglich. Allen gemeinsam war ihre Prigung durch den Ersten Welt-
krieg und das Sich-Einlassen auf ein neues politisches System. Gerade die Weimarer
Republik war eine (politisch) prigende Zeit fiir den deutschen Katholizismus: Auf
parteipolitischer Ebene war die katholische Kirche durch die Deutsche Zentrums-
partei® vertreten; aber auch auf (kultur-)wissenschaftlicher, literarischer Ebene
durchlief der Katholizismus einige Verinderungen durch den bereits vor dem Ers-
ten Weltkrieg aufkeimenden Reform- bzw. Kulturkatholizismus.”® Die Partizipation
und das Interesse katholischer Intellektueller am nationalen Geschehen Deutsch-
lands war auch ein politisches Signal. Viele der ,Kulturkatholiken” entwickelten
eine ,Abwendung von demokratischen Tendenzen und die Hinwendung zur Autori-
tatshorigkeit gegeniiber Staat und Kirche“”, der sie durch die publizistischen Orga-
ne wie bspw. die Zeitschrift Hochland Ausdruck verleihen konnten. Alle Protagonis-
ten dieser Studie bewegten sich im Netzwerk dieser Zeitschrift, die dafiir bekannt
war, dass sich die Autoren schwer taten mit der neuen Demokratie.”* Die Vertreter
der Liturgischen Bewegung waren aufmerksame, engagierte Zeitgenossen, die sich
fur politische Themen interessierten. Doch sie gingen so weit, liturgische Inhalte

67 Biografische Angaben vgl. 4.3.

68 So konnten noch weitere Protagonisten der Liturgischen Bewegung wie bspw. Karl Neundérfer,
Pius Parsch oder Odo Casel untersucht werden. Auflerdem wire erweiternd zu erforschen, inwiefern
sich Unterschiede in den politischen Ausrichtungen zwischen Klerikern und Laien herausbildeten.

69 Vgl. Ritter (1934): Der Weg / Hiirten (2006): Politischer Katholizismus, Sp. 304 / Lénne (1986):
Politischer Katholizismus / Ruppert (1999): Quickborn.

70 Vgl. Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 22~27. / Pépping (2002): Abendland, S. 87-100.

Vgl. Kapitel 2.1.

71 Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 93.

72 Vgl.ebd,, S. 103.
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und Gedanken auf das politische Feld zu iibertragen, womit sie nicht allein waren:
Fiir den Bereich der Kultur stellte bspw. Fritz Stern heraus, dass sie sich ,,in Deutsch-
land zur Arena des Absoluten [herausbildete]. [...] Die Uberschitzung und Uberhé-
hung der Kultur fithren dabei zu einem eigentiimlichen Machtanspruch: Es gehort
zur deutschen Tradition, dass sich die Kultur als die bessere Politik missversteht.“73
Ahnliches kann fiir die Liturgie konstatiert werden, wenn Protagonisten in ihr das
Ideal von Gemeinschaft bereits vergegenwirtigt sahen und dieses fir die gesamte
Gesellschaft giiltig machen wollten.”* Dariiber hinaus war die im katholischen Mi-
lieu durch Juristen wie Carl Schmitt” getibte Kritik an der Weimarer Republik Mo-
tiv und Anreiz, politischen Themen Raum zu geben. So prigte Schmitt bspw. die
Unterscheidung zwischen den Begriffen , Politik“ und dem , Politischen*’S, welche
anzeigte, dass das Politische als , eine umfassende Vision dessen, was Politik ,eigent-
lich’, ihrem Wesen nach [...] sein solle“”’, in der Weimarer Republik verloren ge-
gangen war. Damit verbunden war eine Parlamentarismus- sowie Demokratiekritik.
Demnach hatten die Vertreter der Liturgischen Bewegung bereits durch ihre Teil-
nahme an den Intellektuellendiskursen der Weimarer Republik geniigend Gelegen-
heiten, um sich mit politischen Inhalten auseinanderzusetzen.

73 Lepenies (2006): Kultur und Politik, S. 47.

74 Niheres dazu in Kapitel 4.1.1.

75 Carl Schmitt (1888-1985s) ,ist der umstrittenste Jurist des 20. Jh.s. Fiir manche ein Denker vom Ran-
ge eines Hobbes, ein Klassiker schon zu Lebzeiten (Willms), fiir andere ,ein Zuhilter der Gewalt' (Graf
Krockow), ein ,staatsrechtlicher Diabolus‘ (Sontheimer), der ,Kronjurist des Dritten Reiches’ (Guri-
an).Injedem Fallist Schmitt ein teuflisch interessanter Denker, inzwischen weltweit in der Diskussion,
ob in Deutschland, Spanien oder Italien, ob in den USA oder in Japan. Schmitts erste Veroffentlichun-
gen fallen noch in das Kaiserreich. Eine bedeutende Rolle spielt Schmitt im politischen und juristi-
schen Denken der Weimarer Republik, eine unrithmliche in den ersten Jahren des Dritten Reiches.”
(Ottmann (2010): Geschichte, S. 215). , Schmitt wird in Plettenberg, einem Dorf im Sauerland, am 11.
Juli 1888 geboren. Er wichst auf in kleinen Verhiltnissen. Das Milieu ist katholisch, drei Groflonkel
waren Priester, der Vater ist Mitglied der Zentrumspartei. Bis Mitte der 1920er-Jahre wird Schmitt dem
Zentrum und dem politischen Katholizismus nahe stehen, ohne jedoch Parteimitglied zu sein. Katho-
liken befinden sich in Weimar nicht mehr im Kulturkampf. Aber sie sind an den Universititen oder in
der Politik immer noch in der Defensive. Es ist dies ein erster Umstand, aus dem heraus Schmitts Wille
zur Karriere zu erkldren ist. Schmitt studiert ab 1907 Jura in Berlin. Er promoviert 1910 iiber Schuld
und Schuldarten. Er wird Referendar u.a. im Biiro von Hugo am Zehnhoff, dem Zentrumspolitiker
und spiteren preuflischen Innenminister. 1915 meldet er sich freiwillig zur Infanteriereserve. Er wird
nach einer Knochenmarksentziindung zur Rechtsabteilung des Stellvertretenden Generalkommandos
(spiter zur Stadtkommandantur) in Miinchen versetzt. [...] Bis 1914 hat Schmitt bereits drei juristische
Biicher publiziert, bis 1917 - da ist er 28 Jahre alt - werden es sechs Biicher sein. [...] Seinen politischen
Katholizismus entwickelt er in Rémischer Katholizismus und politische Form (1923). Zahlreiche Freunde
im katholischen Milieu jener Jahre lassen sich nennen. Erwihnt sei Carl Muth (1867-1944), der Griin-
der des Hochlands, der katholischen Intelligenzzeitschrift. (Ottmann (2010): Geschichte, S. 218). / Vgl.
auch: Bockenforder (2006): Schmitt, Carl, Sp. 183-184.

76 Dieser Begriffist bspw. auch bei Guardini zu finden: Guardini (1924): Rettung.

77 Steinmetz (2007): Neue Wege, S. 12.
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Bevor die Studie durch die Quellenanalyse auf diese Méglichkeiten der Politik der
Unpolitischen schaut, geben das zweite und dritte Kapitel einen Uberblick zur katho-
lischen Welt und zum Phinomen der Liturgischen Bewegung in der Weimarer Re-
publik. Zunichst sollen einfiihrende Zusammenfassungen einen Uberblick zu ka-
tholischen Entwicklungsstringen geben. Dabei werden exemplarisch die Romantik,
der Reformkatholizismus, der Politische Katholizismus und die katholischen Be-
wegungen sowie die Katholische Aktion behandelt (Kapitel 2). Die Personenkreise
dieser ,Erinnerungsorte” tiberschneiden sich mit dem der Liturgischen Bewegung,
sodass sie einen Einblick in den historischen katholischen Kontext der Bewegung
geben sollen. Zu beachten ist an dieser Stelle, dass es sich, wie bei der Liturgischen
Bewegung, so auch bei diesen Forschungsbegriffen um Traditionsbegriffe handelt.
Insgesamt konnen sie im Sinne Pierre Noras als Erinnerungsorte des Katholizis-
mus angesehen werden, wobei der Geschichtswissenschaft die Aufgabe zukommt,
diese immer wieder zu hinterfragen und zu aktualisieren: Woran méchten die Orte
erinnern? Wer prigte diese Orte? Daher erheben die Ausfithrungen zu diesen Be-
griffen in dieser Studie keinen Vollstindigkeitsanspruch, sondern wollen lediglich
einen kurzen Ein- und Uberblick zu katholischen Entwicklungen in der Weimarer
Republik geben. 78

Danach folgt ein Uberblick iiber die Landschaft der Liturgischen Bewegung und
ihrer unterschiedlichen Stromungen und Wirkungsorte. Neben den liturgischen
Zentren Maria Laach und Griissau werden der Quickborn als Handlungsort und
»Experimentierfeld“’® der benediktinischen liturgischen Neuerungen sowie die
Liturgische Bewegung in Klosterneuburg und das Leipziger Oratorium vorgestellt
(Kapitel 3). Da sich der Forschungsraum auf Deutschland bezieht (Klosterneuburg
liegt in Osterreich) und auf die Strémungen, die zu Beginn der Weimarer Republik
entstanden (das Leipziger Oratorium entstand erst 1930), wird in der vorliegenden
Studie auf die beiden letztgenannten liturgischen Zentren nur beispielhaft einge-
gangen. Auf diesen historischen Uberblick folgt das Hauptkapitel (Kapitel 4) der
Arbeit, der Blick in die Quellen und ihre Analyse:

Das vierte Kapitel ist dreigegliedert. Zunichst werden Publikationen zu politi-
schen Themen der Weimarer Republik im Kontext von jugendbewegter Liturgischer
Bewegung vorgestellt (Kapitel 4.1.). Guardini ist hier Hauptakteur. Danach soll
eine ,benediktinische Politik“ durch den Blick auf Texte von den Benediktinerab-
ten Schmitt und Herwegen nachgezeichnet werden (Kapitel 4.2.), bevor im letzten
Teil der in der Liturgischen Bewegung engagierte Laie, Theodor Abele, auf seine

78 Die vorliegende Studie méchte aulerdem einen Forschungsimpuls liefern, da sie die Liturgische
Bewegung als Forschungsbegrift selbst iiberpriift. Die Herausarbeitung zeitgendssischer Bedeutungen
der Begriffe kénnen ein Reflexionsprozess sein, um Begriffe zu schirfen, Perspektiven zu weiten oder
zu erneuern.

79 Guardini (1949): Burg Rothenfels.
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politische Ausrichtung hin untersucht wird (Kapitel 4.3.). Die publizierten Texten
sollen mit Hilfe folgender Fragen untersucht werden: Welche politische Meinung
vertraten die vier ausgewihlten Vertreter der Liturgischen Bewegung in der Offent-
lichkeit, d.h. in den Zeitschriften Hochland, Die Schildgenossen und Benediktinische
Monatsschrift und in Programmschriften oder anderen veréffentlichten Monogra-
fien? Welche politischen Stromungen traten durch diese Publikationen hervor? Die
Leitfragen bei der Untersuchung von den privaten Briefen lauten: Spielten politische
Themen auch jenseits der 6ffentlichen Darstellung der Liturgischen Bewegung eine
Rolle und wenn ja, wie wurden diese vermittelt? Gab es Unterschiede bei den Aus-
sagen im Offentlichen und privaten Bereich? Die genannten Zeitschriften werden in
dieser Studie als gemeinsamer Handlungsraum verstanden, da alle fiinf Protagonis-
ten in mindestens einer dieser drei Zeitschriften verdffentlichten. Da es auch um
implizite politische Inhalte geht, werden nicht nur Texte mit einem politisch klin-
genden Titel analysiert, sondern auch Veroffentlichungen, die auf den ersten Blick
unpolitisch scheinen. Angelehnt an den linguistic turn®°, spielt die Semantik dabei
eine entscheidende Rolle. Wie Lucia Scherzberg darstellte, benutzten Vertreter der
Liturgischen Bewegung viele politisch aufgeladene Begriffe wie Gemeinschaft, Volk,
Volksgemeinschaft. Diese Beobachtung aufgreifend, soll untersucht werden, wie auf
die politischen Verinderungen der Weimarer Republik sprachlich reagiert wurde.
Gemif} dem von Foucault herausgearbeiteten ,realititskonstituierenden Charakter
von Sprache® soll die Frage nach der geschaffenen Realitit durch die in den Texten
verwendete Sprache beantwortet werden. Demnach handelt es sich bei der vorlie-
genden Studie um eine Diskursanalyse, welche ausgehend von den Quellen die dis-
kursiven Verbindungen zwischen den Inhalten der Liturgischen Bewegung und den
politischen Themenbereichen herausarbeiten mochte.

Zu guter Letzt stellt sich die Frage nach dem Politikbegriff, der dieser Studie zu-
grunde liegt. Eine Schwierigkeit besteht darin, dass der Begrift Politik in der Weima-
rer Republik selbst sehr unterschiedlich verstanden wurde und dementsprechend
kein einheitlicher Quellenbegriff fiir Politik vorliegt.%* Wihrend die Zentrumspartei
beispielsweise Politik als ,angewandte Weltanschauung®, mit anderen Worten ,die
Verwaltung der offentlichen Angelegenheiten im Sinne der christlichen Ethik“®
verstand und damit einen ,organisch-kulturelle[...][n] Proze8 auf der ethisch-geis-
tigen Grundlage der Religion®* verbunden sah, war Politik fiir Sozialdemokraten
der Weimarer Republik vordergriindig mit der Parteipolitik, der Parteipresse und
dem Kampf um Macht verbunden.®s Die Deutschnationale Volkspartei hingegen

80 Landwehr (2008): Historische Diskursanalyse, S. 51.
81 Jordan (2016): Theorien und Methoden, S. 191.

82 Vgl. dazu: Marquardt (1997): Polis contra Polemos.
83 Ebd,, S. 203.

84 Ebd., S.203-204.

85 Vgl. ebd., S. 181-182.
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war antiparlamentarisch und antirepublikanisch eingestellt und sehnte sich nach
einer ,Politik der Sachlichkeit®, in welcher der Staat nicht von parteilicher Interes-
senpolitik beeinflusst werden sollte.®® Bei all den unterschiedlichen Vorstellungen
kristallisierte sich doch ein gemeinsames Merkmal des weimarischen Politikbegriffs
heraus, der in einem ,zunehmend partizipative[...][n] Charakter [...] [lag], was an
Publikationen zum Thema ,Politisierung und Politik ablesbar ist.”” Damit ergibt
sich ein weit gefasster Politikbegriff, der tiber Partei- und Tagespolitik hinausgeht.®
Politik wird in der vorliegenden Studie verstanden als ein ,,System von Akteurskons-
tellationen und Praxisformen, in denen sich [...] der stets umkimpfte ,Stoffwechsel-
prozef3‘ zwischen Staat und Gesellschaft organisiert“?. So gewendet gibt die Arbeit
nicht nur Aufschluss iiber das politische Profil der Liturgischen Bewegung, sondern
kann auch einen Beitrag zur Definitionsfrage von Politik in der Weimarer Republik
leisten.

86 Vgl. ebd,, S. 251.

87 Zimmermann et. al (2007): Von edlen Staatsminnern, S. 146 und S. 153.

88 Vgl. zur Entwicklung des Politikbegriffs auch Graf (2008): Krisen und Zukunftsaneignungen,
S.23-27.

89 Deppe (1999): Politisches Denken, S. 15.

Im Staatslexikon findet sich eine dhnliche Definition von Politik: ,Nicht mehr die eigentiimliche, auf
biirgerlicher Gleichheit und offenem Diskurs unter Freien beruhende Willensbildung und Regierung
(die bei den Griechen scharfvom herrschaftlichen Bereich des ,Hauses‘ und von den ,strategischen’ Be-
ziehungen nach auflen geschieden wird) steht im Mittelpunkt, sondern unterschiedslos jede Form von
Regierung und Herrschaft, jedes Handeln zur Erreichung ffentlicher Zwecke.“ (Vogel (2022): Politik
in der Praxis).



2 Katholische Entwicklungen
in der Weimarer Republik

Vor dem Ersten Weltkrieg befanden sich die Katholiken im Deutschen Kaiserreich
in einer prekiren Situation: Die sogenannte Inferiorititsdebatte befasste sich mit der
»Unterlegenheit der Katholiken in Bildung, Wiss. u. Kunst im dt. Ks.-Reich®. Die
Katholiken standen, im Gegensatz zum allgemeinen Protestantismus, nicht in einer
Linie mit der modernen Lebensgestaltung, den Naturwissenschaften, der Technik.
Sie lehnten, allgemein gesprochen, den Modernismus zum groflen Teil ab, was sich
vor allem im Antimodernisteneid, welcher 1910 von Papst Pius X. eingefithrt wurde,
deutlich niederschlug. Doch bereits vor dem Ersten Weltkrieg interessierten sich im-
mer mehr katholische Intellektuelle fiir eine ,positive [...] Offnung gegeniiber den
wiss., gesellschaftl. u. kulturellen Bewegungen der Zeit*. Sie wollten mit der ,Get-
tomentalitit® der Katholiken brechen. Dieses Phinomen wird in der Forschungs-
literatur als Reform- bzw. Kulturkatholizismus beschrieben.’? Der Erste Weltkrieg
fithrte zu einer starkeren Integration der Katholiken in die deutsche Nation. Doch
mit dem Scheitern im Ersten Weltkrieg machte sich eine Wolke der Destabilisierung
im gesamten deutschen Volk bemerkbar und ,Krieg, Nachkriegswirren und Infla-
tion* erreichten auch das katholische Milieu. Vor allem die elitiren Gesellschafts-
gruppen wie der Adel und das Bildungsbiirgertum mussten mit der Bedrohung oder
gar Vernichtung ihrer ,sozial privilegierten Stellung™ leben. Die Gesellschaft ord-
nete sich neu. Das Leben war in vielen Bereichen von einer Doppelmoral gekenn-
zeichnet, die einerseits an den alten kirchlichen Regeln festhielt und andererseits
bspw. in der Sexualmoral neue Freiheiten zu finden glaubte. Vorstellungen von der
Neuen Frau und der Neuen Jugend zielten auf das Ideal eines Neuen Menschen ins-

1 Schmidt (2006): Inferiorititsdebatte, Sp. 490.

2 Weitlauff (2006): Reformkatholizismus, Sp. 957.

3 Vgl. bspw. Weiss (2000): Kulturkatholizismus / Schwaiger (1976): Reformkatholizismus und Moder-
nismus / Schroeder (1969): Aufbruch und Missverstindnis.

4 Herbert (2014): Geschichte Deutschlands, S. 234.

5 Ebd.
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gesamt. Das Aufkommen dieser neuen Begriffe kann als Verjiingung der deutschen
Gesellschaft verstanden werden: ,[...][Z]wischen Kindheit und Erwachsenenalter
war der ,Jugendliche® getreten, der nach eigenen Lebens- und Ausdrucksformen
suchte und schnell zum Objekt sozialer, politischer und kiinstlerischer Phantasien
wurde.“ Auf die Jugend wurden viele Ideale projiziert, sowohl im gesellschaftlichen
als auch im religiosen und politischen Bereich, sodass das Bewusstsein entstand,
»dafl einzig der Jugend oder der Partei und Bewegung, die es verstand, die junge
Generation auf ihre Seite zu ziehen, die Zukunft gehére.”” Die Griindung unzih-
liger Biinde, Stimme, Meuten etc. waren Ausdruck einer Organisation der Jugend
und damit auch eines groflen Teils der Gesellschaft.® Die dort vermittelten hierar-
chischen, teils militarischen Strukturen waren prigend fiir eine ganze Generation.
Vielen Jugendgruppen wurden auflerdem ,romantischel...] Elemente[...] der Vor-
kriegsjahre und der soldatischen Ideale des Frontkimpfermythos® grundgelegt,
was auf die Adaption romantischer Inhalte ins 20. Jahrhundert hinweist. Damit ging
natiirlicherweise eine Politisierung der Jugend einher: Sie war es, welche die politi-
schen Fragen der Gegenwart beantworten wollte, nicht durch die Vertretung eigener
Interessen, ,sondern den Idealen der Gemeinschaft verpflichtet°. Somit stellten
sich viele Jugendorganisationen gegen die moderne Selbstbestimmung und den mo-
dernen Individualismus. Die Liturgische Bewegung hatte ein grofles Handlungsfeld
in der katholischen Jugendbewegung'. Im Folgenden sollen Kontexte vorgestellt
werden, mit welchen sich die katholische Jugendbewegung und dementsprechend
auch die Liturgische Bewegung konfrontiert sahen und in welchen sie sich teilweise
selbst wiederfinden konnten.

2.1 Romantik — eine Einordnung

Da Vertreter der Liturgischen Bewegung Ideen der romantischen Geisteshaltung
in ihr Programm adaptierten, ergibt sich eine Relevanz dieser Epoche fiir die hier
vorliegende Studie. Zahlreiche Uberblickswerke und Forschungsliteratur widmeten
sich der Romantik bereits, stellten sie in historische Zusammenhinge und zeichne-
ten ihre Interpretationslinie nach." Sich auf diese Arbeiten stiitzend, sollen die hier
vorliegenden Ausfiithrungen einen schlaglichtartigen Uberblick zur Entwicklung

6 Ebd.

7 Vgl. Stambolis (2003): Mythos Jugend, S. 13.

8 Vgl. Herbert (2014): Geschichte Deutschlands, S. 242.

9 Ebd.

10 Ebd.

11 Siehe Kapitel 3.3.

12 In Auswahl: Holzem (2015): Konfessionalisierung. Autklirung. Pluralisierung / Matuschek (2021):
Geschichte der Romantik / Safranski (2021): Romantik.
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der Romantik geben und ausgewihlte Rezeptionsstringe in der Liturgischen Bewe-
gung der Weimarer Republik skizziert werden.”

Der Begriff ,Romantik® bezeichnet in erster Linie einen historischen Zeitab-
schnitt im endenden 18. und 19. Jahrhundert. Die Franzosische Revolution wird als
ihre Geburtsstunde angesehen. ,Romantik” sei dementsprechend ein ,Revolutions-
effekt®, der sich zunichst in einer Revolutionsbegeisterung deutscher Intellektueller
dulerte.'* Doch diese verschwand schlagartig mit den gewalttitigen Ubergriffen
der Jakobiner.

Vertreter der Romantik distanzierten sich von da an von der Revolution und
galten als antirevolutiondr und antiaufkldrerisch. Die ,Vertrocknung des heiligen
Sinns“ 5, von der Novalis'® in Bezug auf die Revolution schrieb, weist auf die Ableh-
nung dieser und die Befiirwortung sowie das Herbeisehnen einer religios fundierten
Ordnung hin. Damit einhergehend begann zum Ende des 18. und am Beginn des
19. Jahrhunderts eine Fokussierung auf die Vergangenheit, die das Bewusstsein des
Eingewobenseins in eine geschichtliche Kontinuitdt mit sich brachte und den Ak-
zent auf die Antike und vor allem auf das Mittelalter legte. Der romantische ,Mythos
eines christlichen, gliubigen Mittelalters*” bestimmte die Vorstellung und die Uber-
hohung dieser Zeit. Nicht mehr das revolutionierte, sondern das christliche Europa
wurde ,zum Sinnbild eines ,glinzenden Zeitalters*“'®. Holzem fasst zusammen:

Das christliche Mittelalter galt als Metapher fiir ein neues religiés gepragtes Grund-
gefiihl, in dem die griechische Antike, die Weisheit des Orients und die romische
Staatskunst zu einem Mythos der Entstehung des christlichen Abendlandes zusam-

mengeschmolzen werden sollten.”

Die Uberhéhung dieser Epoche durch das christliche Idealbild der Einheit verant-
wortete ,.ein machtiges Heimweh nach der Vergangenheit**°, was auch eine Sehn-
sucht ,nach einer neuen oder wiederhergestellten sozialen ,Harmonie**
brachte. Damit erlebte Religion bzw. Transzendenz an sich eine neue Relevanz im
Geschichtsbewusstsein der Romantiker. Die suggerierte Uberzeitlichkeit der Kir-
che gab Stabilitit und Kontinuitit in einer Zeit der Umordnung. Protagonisten der

mit sich

Liturgischen Bewegung adaptierten diese Gedanken in der Weimarer Republik,

13 Die Rezeptionsstringe werden in der Quellenanalyse, Kapitel 4, detaillierter ausgefiihrt.

14 Vgl. Matuschek (2021): Geschichte der Romantik, S. 25f. / Safranski (2021): Romantik, S. 127.
15 Vgl. Holzem (2015): Konfessionalisierung. Aufklirung. Pluralisierung, S. 963.

16 Fir biografische Angaben siehe Fufinote 96, Kapitel 4.

17 Safranski (2021): Romantik, S. 35.

18 Ebd,, S.128.

19 Holzem (2015): Konfessionalisierung. Aufklirung. Pluralisierung, S. 960.

20 Safranski (2021): Romantik, S. 158.

21 Grimm (1991): Romantisches Christentum, S. 14.
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indem sie die romantische Fiktion des Mittelalters fiir Utopien in ihrer ,ungeord-
neten” Gegenwart nutzten. Betont werden muss, dass es sich hier nicht um eine un-
gebrochene Traditionslinie, sondern um eine Adaption handelt. Die Vertreter der
Liturgischen Bewegung stiitzten sich auf eine Strategie, die ein Jahrhundert zuvor
wirksam gewesen war und die Relevanz der Kirche hatte wieder aufleben lassen.

Mit dem veridnderten Geschichtsbewusstsein zusammenhingend, durchliefen
die Romantiker aber auch eine Korrektur ihres Politikverstindnisses: ,Eine veran-
derte Vorstellung von der Wirksamkeit Gottes in der Welt wurde zum Angelpunkt
einer neuen Legitimationsgrundlage fiir gesellschaftliche Ordnung und politisches
Leben.** Ausdruck fand diese Uberzeugung beispielsweise in dem von Novalis 1799
erschienenen Werk Die Christenheit oder Europa. Die Entwicklungen, welche die Re-
ligion durch Wissenschaft zu ersetzten pflegten, sollten gestoppt, eine Entscheidung
zwischen Christentum und Sikularisierung getroffen werden.>> Die Folge war eine
Synthese von Politik und Transzendenz:*# Ein Staat sollte den Romantikern zufolge
sowohl im Himmel als auch auf der Erde verankert sein und ein Kollektiv hervor-
bringen,* das sich in Form einer , Kulturnation® duflern konnte. Wahrend Nova-
lis diesen Gedanken noch universalistisch verstand, wandelte sich diese Sichtweise
spater zu einer partikular-nationalistischen.*” Diesen Moment bezeichnet Safrans-
ki als ,die Stunde der politischen Romantik“*%. Thr Identifikationsmerkmal war im
19. Jahrhundert der durch die Romantik provozierte Briickenschlag von Katholizis-
mus zu nationalstaatlicher Politik.>?

Ein Instrument der politischen Romantik war an herausgehobener Stelle die Li-
teratur, die ,zu einem Ersatz fiir das politische Versagen, zur kiinstlerisch fiktiona-
len Erfillung dessen” wurde, ,was in der Wirklichkeit fehlgeschlagen®° war. Dabei
wurde der Literatur eine politische Macht iibertragen, die sich auch in den Schriften
der Protagonisten der Liturgischen Bewegung finden lisst. Zwar werden in der vor-
liegenden Arbeit keine Romane untersucht, lag die schriftstellerische Titigkeit der
Protagonisten doch im Bereich der Zeitschriftenartikel und Programmschriften. Al-
lerdings lasst sich die Beobachtung auf die hier untersuchten Texte tibertragen: Sie
wurden verwendet, um implizit und manchmal auch explizit auf politische Missstin-

22 Fiir den Ultramontanismus manifestierte sich diese Wirksamkeit im Papsttum ,als die letzte Ins-
tanz der Legitimitit und Wahrheit, in Gottes Geschichtsmacht selbst fest gegriindet.“ (Holzem (2015):
Konfessionalisierung. Aufklirung. Pluralisierung, S. 971.)

23 Vgl. Safranski (2021): Romantik, S. 125.

24 Vgl. dazu auch Ritter (1934): Der Weg, S. 107-108.

25 Vgl. Safranski (2021): Romantik, S. 173.

26 Kapitel 4.1.1.

27 Vgl. Safranski (2021): Romantik, S. 177.

28 Ebd., S.18s.

29 Ritter (1934): Der Weg, S.17.

30 Matuschek (2021): Geschichte der Romantik, S. 127.
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de, aber besonders auf das Scheitern der ,Moderne“ hinzuweisen und daraus Ideen
fiir eine Zukunftsutopie zu ziehen. Trotzdem darfhier nicht der Anschein einer fort-
laufenden Tradition vom 19. ins 20. Jahrhundert geweckt werden, sondern es muss
auf die jahrzehntelange Liicke zwischen der Romantik und der Liturgischen Bewe-
gung und all der historischen Entwicklungen dieser Zeit hingewiesen werden.?!

Gleichzeitig erschweren die sprachlichen Adaptionen diese klare Trennung von
der Romantik des 19. Jahrhunderts und der teilweisen Ubernahme einzelner ro-
mantischer Ideen im 20. Jahrhundert. Ein Beispiel dafiir ist die Vorstellung einer
(religiosen) ,kulturelle[n] charakterliche[n] Einheit“**, die sich im Volk als , Kollek-
tivindividuum® duf8ern sollte. Wegweisend waren auf diesem Feld der Begriff der Ge-
meinschaft und eine organische Vorstellung dieser, die spiter auch eine von der Ro-
mantik abgeleitete Leitidee des Nationalsozialismus werden sollte.33 Als ,organisch“
galt dabei, ,was aus einem in der Tiefe der gottlichen Schépfung und des menschli-
chen Wesens liegenden Keim natiirlich und nicht kiinstlich, eigenstindig und nicht
gewaltsam hervorging.** Diese Gedanken eigneten sich ein Jahrhundert spiter
Vertreter der Liturgischen Bewegung an und bauten sie in ihre Programmschriften
ein. Das organische Wesen des ,Volkes“ und die damit verbundene Anerkennung
der gottlichen Hoheit des Staates waren Kernelemente der politischen Botschaft der
Liturgischen Bewegung in der Weimarer Republik, die fiir das 20. Jahrhundert ,, mo-
dernisiert” und fruchtbar gemacht werden sollten.

Wenn also im Folgenden die Rede von ,Romantik® oder ,romantisch ist, ist da-
mit nicht die Epoche des endenden 18. und 19. Jahrhunderts gemeint, sondern die
Adaption dieses Gedankenguts und seiner Strategien in eine andere historische
Wirklichkeit, die Weimarer Republik.

31 Der Kulturkampf sei hier beispielhaft fiir den Bruch der Romantik in der Mitte des 19. Jahrhunderts
genannt.

32 Matuschek (2021): Geschichte der Romantik, S. 279.

33 Vgl. Safranski (2021): Romantik, S. 352. ,Die Ausbreitung der Gemeinschaftsidee zu Beginn des
20. Jahrhunderts, besonders nach dem Ersten Weltkrieg, fiel zeitlich mit einer tiberraschenden Re-
naissance des romantischen Denkens, der sog. neuromantischen Bewegung, zusammen. Hatte in den
vorangegangenen Jahrzehnten die Romantik den negativen Beiklang einer sentimentalen, kraftlosen,
rickwirtsgerichteten Welt- und Lebensauffassung, war vordem ,romantisch‘ mehr ein Schimpfwort
als ein sachliches Pridikat, so wich nunmehr diese Einstellung einem wachsenden Interesse und einer
weitverbreiteten Hochschitzung. Man begann das vergessene romantische Ideengut wie einen verlo-
renen Schatz zu heben, man besann sich auf die geschichtliche Rolle der Romantik in einer Zeit, die
der eigenen so dhnlich schien, und verband damit nicht selten ein glithendes Bekenntnis zu diesem
Abschnitt deutscher Geschichte und zur, angeblich lange verkannten, geistigen Leistung seiner fithren-
den Gestalten. [..] In der Riickbesinnung auf die Romantik und dem gleichzeitigen Aufbruch der Ge-
meinschaftsidee ist naheliegenderweise mehr zu erblicken als nur eine zufillige Parallelitit. Zweifellos
deutet sich darin ein inneres Abhingigkeitsverhaltnis an, demzufolge das Gemeinschaftsdenken in der
romantischen Geistigkeit eine seiner tiefreichenden Wurzeln hat. Dieser Zusammenhang kann auch
fiir den Bereich des Weimarer Katholizismus nicht von der Hand gewiesen werden.“ (Baumgartner
(1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S 18-19.)

34 Holzem (2015): Konfessionalisierung. Aufklirung. Pluralisierung, S. 963.
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2.2 Die Hinwendung zur deutschen Kultur und Nation —
der Reformkatholizismus

Das Dilemma, vor welchem Katholikinnen und Katholiken am Ende des 19. und zu
Beginn des 20. Jahrhunderts standen, ldsst sich wie folgt umreiflen: Auf der einen
Seite war die Verbundenheit nach Rom identitatsstiftend fiir den universalen An-
spruch des Katholizismus. Das katholische Milieu,’ eine Art Subkultur in der
Gesellschaft, funktionierte als in sich geschlossenes System, die Menschen lebten
tiberwiegend in katholischen Kreisen. Auf der anderen Seite fithrte diese Abge-
schiedenheit zu einem Antikatholizismus3®, sodass die Katholiken in Deutschland
als ,minderwertig” angesehen wurden. Sie hatten, anders als ihre protestantischen
Mitbiirgerinnen und -biirger, nicht zu einer Herausbildung ,deutscher, nationaler
Identitit” beigetragen.’” Vor diese Problematik sahen sich insbesondere gebildete
Katholiken gestellt, als im Jahr 1898 die Schrift Steht die Katholische Belletristik auf
der Hohe der Zeit? Eine litterarische Gewissensfrage von einem Verfasser namens Ver-
emundus veroffentlicht wurde. Kritisiert wurde in diesem Beitrag, welcher von Karl
Muth, dem Herausgeber der Zeitschrift Hochland, verfasst wurde, der ,Hauch von
Unmodernem, Engherzigkeit und Priiderie®, welcher bei katholischen Autoren
mitschwinge?* Diese Beobachtung aufgreifend, entstanden katholische Intellek-
tuellenkreise, die als Reform- bzw. Kulturkatholiken beschrieben wurden und sich
in erster Linie von ihren ultramontan eingestellten Glaubensgeschwistern abheben
wollten.#® Um ihrem Ziel, auch zur ,tragenden Siule eines aufgeklarten und fort-
schrittlichen Deutschlands*' zu werden, niher zu kommen, gingen Einzelne auf
Protestanten zu und akzeptierten die ,Reformation als Grundlage fiir die deutsche
Nationalkultur“?. Karl Muths Anspruch war es, eine ,schopferische Synthese von
katholischer Religion und deutscher Nationalliteratur?® zu schaffen. Dass dieses
Vorhaben nicht tiberall auf Zuspruch stief3, zeigt beispielsweise der Antimodernis-
teneid von 1910, aber auch das 1907 erlassene Modernistendekret Lamentabili, in
welchem Pius X. diejenigen verurteilte, die eine Briicke zwischen ,moderner Wis-

35 Literatur zum Milieukatholizismus (in Auswahl): Recker (2013): Katholisches Milieu / Kaufmann
(1984): Katholisches Milieu / Giacomin (2007): Milieu und Nation / Kuropka (2013): Stabilitit und
Gefihrdung.

36 Vgl. Borutta (2010): Antikatholizismus.

37 Vgl. Pépping (2002): Abendland, S. 74.

38 Zitiert nach Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 43.

39 Vgl.ebd,, S. 43.

40 Vgl. ebd,, S. 16, wo die Begrifte Reform- und Kulturkatholizismus synonym verwendet werden. /
Vgl. zum Kulturkampf und Ultramontanismus: Borutta (2010): Antikatholizismus.

41 Pépping (2002): Abendland, S. 74.

42 Ebd.

43 Ebd., S.7s.
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senschaft und katholischem Glauben*#* schlagen wollten. Diese auch von Rom pro-
vozierte Inferioritat der Katholiken wurde in Deutschland besonders im Bereich der
Literatur empfunden, weshalb sich Hochland gerade diesem Thema zuwandte.*S

Neben dieser Zeitschrift bildete sich 1913 der sogenannte Katholische Akademi-
kerverband (KAV). Dieser griindete auf der antimodernen Lehre Pius’ X., bekannte
sich aber gleichzeitig zum deutschen Volkstum.*® Dieser Uberschneidungspunkt
machte es moglich, dass KAV-Mitglieder wie bspw. Hermann Platz im Hochland
publizierten und mit ihrer ultramontanen Einstellung Gehor fanden. Ein Begriff,
welcher, die verschiedenen Ausrichtungen verbindend, iber allem stand, war der
Gemeinschaftsbegriff.#” Wihrend sich die nationalen Katholiken um eine Einheit
und Gemeinschaft im deutschen Volk bemiihten, war es im ultramontanen Kreis
die romantische Bewegung, die den Fokus neu auf die Gemeinschaft legte und sich
damit auf den Gemeinschaftsmythos des Mittelalters bezog.** Damit ergab sich fiir
das Hochland in gewisser Weise ein nationalliberaler-ultramontaner Doppelcha-
rakter, der auch bei Protagonisten der Liturgischen Bewegung zu finden war. Das
Politische lag darin, dass die ultramontane Ausrichtung fiir sich beanspruchte, eine
sverinderte Vorstellung von der Wirksamkeit Gottes in der Welt*® postulieren zu
konnen, die eine neue gesellschaftliche Ordnung, auch im politischen Sinn, legiti-
mierte®® werden sollte. ,Wahre Rechtmifigkeit sei [...] nur noch auf die unmittel-
bare religiose Autoritit der Kirche zu griinden.* Noch vor dem Ersten Weltkrieg
versuchte der KAV den Balanceakt zwischen Katholisch- bzw. Ultramontan- und
Deutsch- bzw. National-Sein im Rahmen von Tagungen, aber auch in Publikatio-
nen in der Zeitschrift Hochland auszutarieren. Diese Zeitschrift war auch nach dem
Ersten Weltkrieg eine Plattform, auf welcher die katholische Elite in ihrem konfes-
sionellen Selbstbewusstsein wachsen konnte.

Mit dem Ausbruch des Ersten Weltkriegs wurde der deutsche Nationalismus auf
katholischer Seite noch mehr bestirkt. Die Weltkriegs-Euphorie lief3 die Unterschie-
de zwischen Katholiken und Protestanten schmelzen, was zahlte, waren ,die Deut-
schen®. Doch spitestens zum Kriegsende ,verschwand die Loyalitit der national ge-
sinnten katholischen Eliten zum Kaiserreich ebenso lautlos wie der Kaiser selbst.**
Nach der Weltkriegs-Niederlage fiihlte sich die katholische Elite in ihrem Katho-

44 Ebd., S.76.

45 Vgl. Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 24.

46 Ebd.S. 81. Vgl. zum KAV auch: Albert (2010): Akademikerverband.

47 Zum Gemeinschaftsdiskurs siehe Kapitel 4.1.1.

48 Vgl. Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 81. / Ritter (1934): Der Weg, S.17.

49 Vgl. Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 81.

50 Vgl. zum Verhiltnis von Ultramontanismus und Romantik Holzem (2015): Konfessionalisierung.
Aufklirung. Pluralisierung, S. 970-984.

51 Ebd.

52 Pépping (2002): Abendland, S. 87.
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lisch-Sein bestitigt: Sie identifizierte sich nicht mehr mit dem untergegangenen, pro-
testantisch geprigten Kaiserreich. Gleichzeitig konnte sie sich aus dem katholischen
Milieu dahingehend befreien, als dass Plattformen wie Hochland gebildet wurden,
auf denen der Katholizismus ins Gespriach mit ,,der Welt” kommen konnte. Auf3er-
dem erhielten die ,Reformkatholiken” dadurch die Chance, das neue Deutschland
mitzugestalten. Dabei wurde die moderne Kultur nicht unkritisch ibernommen,
sondern in Dialog mit dem Katholizismus gebracht: ,Katholisches Gedankengut
wurde niemals abgewertet.* Zudem stellte die Weimarer Republik, insbesonde-
re die Mitregierung der katholischen Zentrumspartei im Weimarer Staat, fir das
Hochland (und generell den Katholizismus) eine Aufwertung dar, da das national-
protestantische Bildungsbiirgertum durch den fehlenden ,Bezug zum Machtzent-
rum™# an Einfluss verlor. Damit konnten die katholisch-konservativen Elemente,
die sich auch im Hochland finden lieflen, hervortreten, sich mit nicht-katholischem
Konservatismus biindeln und so eine Uberwindung des Liberalismus einfordern
und die Gesellschaft beeinflussen. Den politischen Twist bekam das Hochland durch
seinen Griinder Karl Muth, indem dieser dem Christentum zusprach, dass nur die-
ses ,echte Staatsgesinnung” hervorbringen kénnte, da es politische Grundwerte
wie ,Gerechtigkeit, [...] Néchstenliebe, [...] Hingabe des Einzelnen an die Gesell-
schaft” vermittelte.® Felix Dirsch betitelte diese an die Romantik angelehnte Vor-
stellung als ,,Grundprinzip des kulturintegrativen katholischen KonservatismusS.
Das Hochland bzw. die Autoren bauten Briicken zu kulturkritischen konservativen
Meinungen, wie bspw. die Ablehnung der Massendemokratie und tangierten damit
selbst unweigerlich politische Bereiche. Der Anspruch, der dahinter lag und aus der
Romantik adaptiert wurde, war eine Idealisierung der Politik nach christlichem Vor-
bild. Deshalb wurden auch theologisch aufgeladene politische Debatten, wie bei-
spielsweise die Gottesfrage in dem ersten Artikel der Weimarer Reichsverfassung
im Hochland besprochen, grundsitzlich das Parteienwesen in Frage gestellt und die
Funktion des Zentrums, dem Organ des politischen Katholizismus diskutiert.s”
Fiir den Kontext der Arbeit ist hervorzuheben, dass die Autoren der Hochland-Ar-
tikel teilweise auch in der Liturgischen Bewegung verankert waren: Zum einen ist
Romano Guardini zu nennen, aber auch die Mitglieder des Katholischen Akademi-
kerverbandes bspw. Hermann Platz oder Alois Dempf arbeiteten mit dem Hochland
zusammen. Sie alle bewegte die Idee einer christlichen Kultur, welche sie durch eine
Dialektik zwischen Katholisch- und National-Sein zum Ausdruck bringen wollten.
Im Mantel der kulturintegrativen katholisch-konservativen Angebote tangierte die

53 Dirsch (2003): Das ,Hochland*, S. 46.

54 Ebd,, S. 62.
55 Vgl.ebd,, S. 67.
56 Ebd.

57 Vgl.ebd,, S. 72.
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Zeitschrift auch politische Themen, was auf die Verwobenheit der gesellschaftlich
relevanten Themen hinwies, aber auch auf den Anspruch des Hochlands: Nicht nur
eine Verchristlichung der Kultur, sondern aller gesellschaftlichen Gebiete.

2.3 Politischer Katholizismus

Neben Publikationsorganen wie den Zeitschriften, die sich vor allem fiir eine Neu-
gestaltung der Kultur aussprachen, soll nun die deutsche Zentrumspartei, vorge-
stellt werden. Diese fiihrte zu einem Aufschwung des politischen und nationalen
Selbstbewusstseins der Katholiken in der Weimarer Republik.

Der ,politische Katholizismus®, als dessen Tragerin die deutsche Zentrumspartei
gilt, bildete sich bereits im 19. Jahrhundert heraus und wird im LThK definiert als die
zu der Zeit ,einsetzenden, national differenzierten Bestrebungen von Katholiken,
die Lage der meist staatlich kontrollierten Kirche durch polit. Aktivitit der Laien zu
verbessern.s® Die Partei wurde 1870 gegriindet und folgte insbesondere kulturpoli-
tischen Motiven, die, verallgemeinert gesprochen und wie auch beim Reformkatho-
lizismus gesehen, auf ein Bestehen des katholischen Glaubens in der sich sidkularisie-
renden Welt hinauszielten.® Die ,anspruchsvolle Devise ,Fiir Wahrheit, Recht und
Freiheit“’® zu kimpfen, welche sich das Zentrum seit 1870 auf die Fahnen schrieb,
war ein Programm, das sich konkret in groflen Themen wie dem ,Schutz der Kir-
che, [...] [der] Paritit der Religionsgemeinschaften, [...] [den] Konfessionsschulen
und [...] eine[r] Verteidigung des christlichen Charakters der Ehe“® niederschlug.
Trotz oder gerade wegen dieser konfessionell geprigten Anliegen setzte die Zent-
rumspartei nach auflen ein Zeichen, das sie eben nicht als , Anti-System-Partei“*
erscheinen lieB. Denn anders ,als in den Niederlanden, der Schweiz, Baden und Os-
terreich verzichtete der ,politische Katholizismus® hier auf das Etikett ,katholisch’
oder ,christlich’. Auf symbolischer Ebene antizipierte der deutsche politische Ka-
tholizismus damit bereits vor dem Kulturkampf das liberale Prinzip der Trennung
von Politik und Religion“?, was als Emanzipationsversuch vom Antikatholizismus
verstanden werden kann.

Mit der Griindung der Weimarer Republik wurden die Ziele des Zentrums wei-
testgehend erreicht: Die katholische Kirche war plétzlich ein geschiitztes Organ,
hatte sogar politisches Mitspracherecht. Trotzdem oder gerade deswegen war die

58 Hiirten (2006): Politischer Katholizismus, Sp. 394.

59 Vgl. Becker (2006): Christliche Parteien, Sp. 1147-1148.
60 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 153.

61 Ebd.

62 Borutta (2010): Antikatholizismus, S. 293.

63 Ebd.
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Partei der Katholiken, als die politische Welt 1918 neu geordnet wurde und die Repu-
blik die Monarchie abléste, zunichst wie geldhmt.%* Dies mag nicht zuletzt mit dem
Festhalten an der christlichen Soziallehre und ihrer auf den ersten Blick schwierigen
Vereinbarkeit mit der neuen Demokratie zusammengehangen haben.5 Dass sich
auch die Liturgische Bewegung zu diesen Diskrepanzen positionierte und teilweise
politisch-theologische Angebote fiir ein Zusammengehen der Weimarer Republik
mit dem Katholizismus machte, zeigen Zeitschriftenartikel, die sich entweder ins-
gesamt einem politischen Thema niherten oder politische Themen zumindest er-
wihnten.®® Die drohende Durchsetzung antikirchlicher Ideen fiihrte auch inner-
halb der Zentrumspartei zu einer schnellen Erholung von der Tatenlosigkeit, sodass
die Partei das neue politische Feld der Weimarer Republik fiir sich nutzen konnte.
Das zeigen auch die Zahlen der Wahlen von 1918, aus welchen das Zentrum mit 15,9 %
der Stimmen herausging und damit zu einer der fithrenden Regierungsparteien ge-
wihlt wurde.5” Das Zentrum konnte sich in die Ausgestaltung des neuen Staates
und der Verfassung einbringen, katholische Elemente einfiigen. ,Mit gelegentlicher
Unterstiitzung protestantischer Gruppen waren Glaubens- und Gewissensfreiheit

64 Ruppert (1999): Quickborn, S. 29.

65 Wirsching (2008): Politik und Gesellschaft, S. o1. ,Der Begriff katholische bzw. christliche Sozial-
lehre (auch Gesellschaftslehre) ist etwa seit der Verkiindigung der Sozialenzyklika Rerum novarum
Papst Leos XIII. (1891), gebrduchlich. Er dient sowohl als Bezeichnung fiir die kirchlichenamtliche
[sic] Lehre (Sozialdoktrin) als auch fiir die an ihr orientierten Lehrbiicher und Konzepte der wissen-
schaftlich tatigen Sozialethiker, die sich auch volksbildnerisch betitigten und deren Arbeiten vor al-
lem in der Form von Flugschriften und Skripten als sozialethische Schulungsmaterialien fiir die Laien
fungierten. Einzigartig ist dabei die enge Verbindung von kirchlichen Verbidnden, Parteien und Ge-
werkschaften einerseits und einer grofien Anzahl von Geistlichen, die als Prasides, Moraltheologen,
Sozialwissenschaftler und Politiker (,Zentrumsprilaten®) Beratungs- und Fithrungsaufgaben in den
Einrichtungen des politischen und sozialen Katholizismus wahrnahmen.“ (Uertz (2014): Industriali-
sierung und Modernisierung, S. 120).

66 Folgende Beispiele sind hier zu nennen: ,Ist nicht die jetzige Not Europas der letzte furchtbars-
te Krampf dieser alten Krankheit? Wenn die Zeit kommt, dann wird die Einsicht durchbrechen, daf}
ein Volk zum anderen gehort, wie ein Mensch zum anderen. Die Lehren der Einsamkeitsphilosophie
haben die Menschen nicht voneinander fernhalten kénnen. Sie hatten so lange ein Scheinleben, als
die Seelen sich fremd gegeniiber standen. Sobald das Gemeinschaftsbewuftsein aufbrach, waren alle
Theorien weggeblasen. Dieser Friithling wir auch fir die Vélker kommen. Die Augen werden ihnen
aufgehen, daf sie zueinander gehéren. Und dann werden all die Theorien der Selbstsucht, alle wirt-
schaftlichen und politischen Systeme, die auf Mifitrauen und gegenseitiger Vereinsamung aufgebaut
sind, in Rauch zergehen. Ja, das Erlebnis der Gemeinschaft ist iiber viele gekommen, und die anderen
stehen wenigstens mit unter dem Eindruck dieses Ereignisses. Der Weg zur Seele des Anderen ist frei.
Was sollen uns die individualistischen, subjektivistischen, [...] Lehren?“ (Guardini (1922): Vom Sinn).
Oder: ,Die Lage des Staates von heute, durch Willkiir und Unordnung gekennzeichnet, beginnt sich zu
einer iiberdeutschen europdischen Krise auszuwachsen. Wir sehen Grundlagen, Grenzen und Gewich-
te verschoben, die bisher in einem kunstvoll gefiigten Gebilde geordneter Krifte zusammengehalten
schienen. Staat und Volksorganismus, Politik und Wirtschaft, Parteisystem und Gemeinschaftswille,
organisierendes Getriebe und rhythmisch-seelische Innenwelt stehen in einem aufstachelnden Wider-
spruch zueinander.“ (Berning (1924): Staat und Partei, S. 139).

67 Ruppert (1999): Quickborn, S. 29.
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garantiert und der Schutz kirchlicher Rechte und Freiheiten in einem bisher nicht
dagewesenen Umfang erreicht worden.® Diese Verinderungen bedeuteten eine
klare Steigerung des Selbstbewusstseins auf katholischer Seite. Gleichzeitig machte
es die Interesseniiberschneidungen der Milieu-Gesellschaft schwierig, ein Partei-
programm zu formulieren, das alle ansprach: ,Ein Industriearbeiter, ein der Kirche
eng verbundener katholischer Handwerker, ein evangelischer Unternehmer, ein in
den protestantischen Agrarregionen Landwirt, die Lebenskreise dieser hier beispiel-
haft angefiihrten Deutschen beriihrten sich nur minimal [...].® Das Kaiserreich
hatte seine Spuren hinterlassen und so gab es viele autark nebeneinander bestehende
Lebenswelten, die sich auch unterschiedlich zur Weimarer Republik positionierten.
Diese Heterogenitit begleitete das Zentrum stindig, sodass schwer von einheitli-
chen Uberzeugungen innerhalb der Partei selbst gesprochen werden kann. Bis in
die 30er-Jahre hinein konnten sich nicht alle Zentrumsmitglieder von dem Wunsch-
gedanken der Monarchie 16sen. Aber auch die theologische Interpretation, der Wei-
marer Staat basiere auf einer gottlosen Verfassung, verursachte weitere Spaltungen
bereits in den frithen 1920er-Jahren. Diese politischen Spannungen duferten sich
auch auf dem Katholikentag von 1922, bei dem ,die Spannung zwischen Anhéingern
der gestiirzten Monarchien und den Befiirwortern einer entschieden demokrati-
schen Richtung*’°® deutlich hervortrat und zwischen Kardinal Faulhaber und Kon-
rad Adenauer ausgetragen wurde.”* In ihren Richtlinien von 1922, die bis zum Ende
der Weimarer Republik giiltig waren, versuchte die Partei das einende Moment der
Zentrumsanhinger, die Zugehorigkeit zum Christentum, herauszustellen:

Die Zentrumspartei ist die christliche Volkspartei, die bewuflt zur deutschen Volks-
gemeinschaft steht und fest entschlossen ist, die Grundsitze des Christentums in
Staat und Gesellschaft, in Wirtschaft und Kultur zu verwirklichen”? [...]

Das organische Wachstum der deutschen Volksgemeinschaft beruht auf der Soli-
daritdt aller Schichten und Berufsstinde. Die Zentrumspartei will die natiirlich
gegebene Gemeinsamkeit im Geiste christlich-sozialer Lebensauffassung zu einem
starken Gemeinschaftsbewufltsein entwickeln und damit dem staatlichen Leben

dienstbar machen.”

Zwei Punkte seien an dieser Stelle hervorgehoben: Zum einen die Verbindung von
nationalen und christlichen Vorstellungen, die sich auch im Reformkatholizismus

68 Ebd., S.31.

69 Pyta (2004): Die Weimarer Republik, S. 91. / Vgl. Lénne (1986): Politischer Katholizismus, S. 31.
70 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 227.

71 Richter (2000): Nationales Denken, S. 94.

72 Richtlinien der Deutschen Zentrumspartei (1922), S. 1.

73 Ebd,, S. 2.
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wiederfanden. Zum anderen stellte sich das Zentrum mit der Verwendung der Be-
griffe Gemeinschaft, Volksgemeinschaft und organisches Wachstum in zeitgendssische
Diskurse wie dem Gemeinschaft-Gesellschaftsdiskurs, der bereits zum Ende des
19. Jahrhunderts von Ferdinand T6nnies angeregt und in der Weimarer Republik
wieder aufgenommen wurde.”* Aulerdem war die Vorstellung eines organisch ge-
wachsenen Volkes verbunden mit den aus der Epoche der Romantik stammenden
Ideen einer unverginglichen und ,iiber die Summe ihrer Angehérigen hinausgehen-
d[en]“”s Gemeinschaft. Diese organische Volksgemeinschaftsvorstellung war auf
politischem Feld vor allem anschlussfahig an konservative Krifte und kann somit
als Abbild der inneren Konflikte der Zentrumspartei verstanden werden.”®
Wihrend das Zentrum zunichst Katalysator eines wachsenden katholischen
Selbstbewusstseins war, geriet es im Laufe der Weimarer Republik immer mehr in
Krisen, die ihren Héhepunkt in der Wahl eines Geistlichen (Prilat Kaas””) zum
Parteivorsitzenden im Jahr 1928 fand. Dieses Vorgehen war ein Versuch die nicht
austragbaren Konflikte innerhalb der Partei zu losen, indem ein Geistlicher als Vor-
sitzender gewihlt wurde, der mit groferer Distanz auf die Problematik des Zent-
rums schauen sollte. Zudem setzte die Partei dadurch ein Zeichen fiir die Vereinbar-
keit von seelsorglicher und politischer T4tigkeit, was wiederum kritische Stimmen
innerhalb der eigenen Reihen weckte und im Gegensatz zu der von ihr 1870 propa-
gierten Akzeptanz der Trennung von Kirche und Staat stand.”® Zu betonen ist auch,
dass die Zentrumspartei das ,religids-sittliche Moment [zwar] als ,Norm und Leit-

74 Vgl. dazu Kapitel 4.1.1

75 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 48.

76 Ebd.,, S. 54.

77 »Die Wahl des Trierer Domkapitulars, Professors des Kirchenrechts und papstlichen Hausprilaten
Ludwig Kaas zum Vorsitzenden der Deutschen Zentrumspartei am 8. Dezember 1928 war in mehr-
facher Hinsicht ein ungewéhnlicher Vorgang. Die Leitung der Partei war fiir das Zentrum nie eine
Meinungs- und Machtfrage gewesen, sondern immer eine der Personlichkeit. Das war 1928 anders!
Mit Bedacht war bisher nie ein Geistlicher an die Spitze gestellt worden, alle bisherigen Vorsitzenden
bzw. Fithrer waren in ihre Rolle hineingewachsen und nicht von einem Parteitag oder einem anderen
Gremium in offener Wahl dazu bestimmt worden. Der neue Vorsitzende hingegen war zum Zeitpunkt
seiner Wahl auferhalb der Reichstagsfraktion und seines Trierer Wahlkreises wenig bekannt. Erst seit
1918 in der Politik titig, war er vom Trierer Zentrum sogleich in die Nationalversammlung geschickt
worden. [...] Politisch war er fiir die Partei wertvoll, da er zu den wenigen Geistlichen zihlte, die der
Republik ohne Vorbehalte gegeniiberstanden. Er trug mit dazu bei, da88 in Kirche und Katholizismus
das Bewufltsein von den unter den neuen Verhiltnissen gewonnenen Freiheiten und den damit eroff-
neten Méglichkeiten wuchs.“ (Ruppert (1992): Staat von Weimar, S. 352). ,Seine Bedeutung wurde fiir
das Zentrum noch dadurch erhoht, da8 er 1920 kirchenrechtlicher und politischer Berater von Nun-
tius Pacelli wurde. Der Partei war damit ein direkter und einflufireicher Zugang zum Vatikan eroffnet,
tiber den sie ihre Politik verstindlich machen und rechtskatholische Interventionen parieren konnte.”
(Ruppert (1992): Staat von Weimar, S. 353). ,Alle Interpretationen der Zeitgenossen und der spiteren
Forschung, die seiner Wahl zum Vorsitzenden des Zentrums eine gréflere politische Perspektive unter-
stellen, (wie z.B.E. Ritter 1924, J.A — Fu8note) verkennen, dafl sie vor allem anderen eine Verlegen-
heitsstérung des Augenblicks war.“ (Ruppert (1992): Staat von Weimar, S. 35).

78 Vgl. Borutta (2010): Antikatholizismus, S. 293-294.
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stern auch des politischen Lebens™7® ansah, allerdings keine konkreten Hinweise
oder Ideen dazu gab, wie sich dieser Leitstern ,,in der konkreten Politik eines nicht-
theokratischen Staates auswirken“®° sollte. Diese Liicke war einerseits dem ,von den

Liberalen definierten Common Sense“®!

der Trennung von Kirche und Staat ge-
schuldet, konnte andererseits aber auch Ankniipfungspunkt sein fiir die politischen
Uberlegungen innerhalb der Liturgischen Bewegung. Riickblickend ist ein Zerfalls-
prozess der Zentrumspartei fiir die Weimarer Republik auszumachen. Dieser wurde
auch befeuert von katholischen Eliten wie bspw. den schlesischen Edelleuten oder
auch teilweise Autoren im Hochland oder Die Schildgenossen, die im Laufe der ge-
samten Weimarer Republik kritisch Stellung zur politischen Lage, zur Parteipolitik,
zum Weimarer Staat und der Demokratie nahmen. Demnach fiihrte die Auflésung
des politischen Katholizismus im Sinne der Zentrumspartei im Juni 1933 nicht zu
einer Schwichung des politischen Selbstbewusstseins der Katholikinnen und Ka-
tholiken insgesamt. Das zeigen bspw. auch die Ubertritte vieler katholischer Biir-
gerinnen und Biirger zu anderen Parteien, wie die DNVP oder die Griindung einer
,linkskatholischen christlich-sozialen Partei“.®* Auflerdem ergibt sich das Bild
eines sich vom ,,engen” politischen Katholizismus als parteiunabhingig wissenden
,weiten” politischen Katholizismus. In diesen ,weiten” politischen Katholizismus
sind auch die katholischen Bewegungen, der Verbandskatholizismus und die Katho-
lische Aktion sowie die Publikationen zu politischen Themen in den katholischen
Zeitschriften Hochland oder Die Schildgenossen® einzuordnen. Zudem bot er Raum
fir die verhingnisvolle Ubertragung theologischer Uberlegungen auf den politi-
schen Bereich. Auf einem Notizzettel®* zu liturgischen Wochen im Kloster Griis-
sau ist bspw. folgender Satz zu finden: ,Politik ist das historische Schicksal unserer
Zeit und Kultur; ist Sinnvollendung und Werterfiillung des Lebens unter der Idee
d. Gemeinschaft, ist Verwirklichung der Gemeinschaftslebensidee.”*s Dieses Zitat

79 Marquardt (1997): Polis contra Polemos, S. 203.

8o Ebd.

81 Borutta (2010): Antikatholizismus, S. 293.

82 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 223.

83 ,Zunehmend kamen in den Schildgenossen Stimmen zu Wort, in denen Mif3trauen gegen den Par-
lamentarismus und damit gegen die zugegebenermafien unfertige Demokratie zum Ausdruck kam.
Zudem werden diese Stimmen verstirkt durch den katholischen Staatsrechtler Carl Schmitt. Aber
Schmitt hitte seinen antiliberalen und antiparlamentarischen Grundgedanken auch in den ,Schild-
genossen’ nicht so offen aussprechen kénnen, wenn er nicht auf ein analoges Denken in dieser neuen
katholischen Jugend gestoflen wire. Grundlage dieses Denkens war die klassische Ubergewichtung der
Ordnung gegeniiber der Freiheit, worin die Begriffe von Autoritit und Hierarchie gottgewollter Art die
tragende Rolle spielten. Hiervon ist auch Guardini nicht ganz freizusprechen. (Gerl-Falkovitz (1987):
Romano Guardini, S. 201).

84 Leider geht nicht hervor aus welchem Jahr diese Notizen stammen. Ein weiteres Dokument in der
Mappe ist aus dem Jahr 1935. Im Kloster Griissau wurden liturgische Wochen aber schon in den 1920er
Jahren gehalten.

85 1V/236 Liturgische Notizen, S. 7s.
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ist ein Hinweis fiir das Politikverstindnis der Liturgischen Bewegung und verdeut-
licht, dass es ein politisches Selbstverstindnis gab und sich die katholische Kirche
bzw. hier konkret die Liturgische Bewegung zur Politik verhalten wollte. Thr Ziel war
es, wie durch die Beobachtungen zum Reformkatholizismus dargestellt wurde, die
»Zeit und Kultur® mitzuprigen. Diese Aufgabe war nicht zu bewiltigen, ohne auf das
yhistorische Schicksal® der Zeit, also die Politik, einzugehen.

2.4 Katholische Aktion und katholische Bewegungen

Neben dem politischen Katholizismus waren auch die katholischen Reformbewe-
gungen Orte, an welchen sich Katholiken tiber die grundsitzliche Idee einer Mitge-
staltung der Gesellschaft austauschten, aber auch praktisch Handlungsanweisung
bekamen. Ein Phinomen, das in Deutschland erst 1928 bedeutsam wurde, war die
Katholische Aktion. Sie geh6rt wie auch die anderen katholischen Reformbewegun-
gen in der hier vorgenommenen Unterscheidung zum weiten Begriff des politischen
Katholizismus: Schon die LThK-Beitrage zum Politischen Katholizismus und zur Ka-
tholischen Aktion zeigen, dass es mindestens ein verbindendes Glied zwischen die-
sen beiden katholischen Organisationsformen gegeben hat. Wird beim politischen
Katholizismus von der ,politischen Aktion von Laien® gesprochen, versteht man
unter ,Katholischer Aktion“ ,generell die Aktivitit kath. Laien“®®. Die Laien hatten
demnach sowohl im politischen Katholizismus als auch in der Katholischen Aktion
die Moglichkeit sich fir die Belange des Katholizismus in der Weimarer Republik
einzusetzen und ihren Vorstellungen in der Offentlichkeit Gehér zu verschaffen.®?
Darin lag jedoch ein Problem: Wihrend in Deutschland viele Laien politisch aktiv
waren, sah Papst Pius XI. fiir die Mitglieder der Katholischen Aktion keine politi-
sche Titigkeit vor.®® Die Schwierigkeit, dieses Anliegen in Deutschland umzuset-
zen, zeigte bspw. Julius Doms® 1931 in einer Flugschrift, die er zum Verhiltnis von
Katholischer Aktion und der Zentrumspartei veréffentlichte:

Ich personlich sehe grofle Gefahren fiir Kirche und Vaterland durch die heutige
Haltung des Zentrums, durch die Politisierung der Katholischen Aktion und durch
die Verquickung von Religion und Politik heraufziehen. Ich glaube, daf8 durch die

Entpolitisierung der Katholischen Aktion und durch die Entpolitisierung unseres

86 Becher (2006): Katholische Aktion, Sp. 1347-1348.

87 Vgl. ebd., Sp. 1347.

88 Vgl. Schmiedl (2016): Katholische Aktion.

89 Julius Doms (1889-1964) war ein Rechtsanwalt, der in Ratibor lebte. In der Weimarer Republik war
er politisch als Kreistagsabgeordneter fiir die DN'VP titig. (vgl. URL: https://www.ulb.uni-muenster.
de/sammlungen/nachlaesse/teilnachlass-doms.html [Stand: 14.06.2023]).


https://www.ulb.uni-muenster.de/sammlungen/nachlaesse/teilnachlass-doms.html
https://www.ulb.uni-muenster.de/sammlungen/nachlaesse/teilnachlass-doms.html
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kirchlichen Lebens ein ungeheurer Aufschwung des religiosen Lebens erfolgen
konnte und dafl dadurch, wie der HI. Vater sagt ,das 6ffentliche Wohl in jeder Be-

ziehung gefordert wiirde9°

Doms sah 1931 die Notwendigkeit einer Entpolitisierung des kirchlichen Lebens,
was im Umkehrschluss bedeutete, dass er eine Politisierung desselben bemerkt
hatte. Zu dieser trugen zwei Entwicklungen in Deutschland bei: Bereits seit dem
19. Jahrhundert bestand der sogenannte ,Laienkatholizismus® in Deutschland und
weitete sich stetig aus. Gegen diesen sollte sich die Katholische Aktion durchset-
zen. Auch hier waren es Laien, die sich zu Verbinden und Vereinen formierten, was
in erster Linie zur Erstarkung des katholischen Milieus und damit zur Abkapslung
vom deutschen, protestantisch geprigten Kaiserreich fiithrte. Doch spitestens als
Pius XI. (1922-1939) zu einer Actio Catholica aufrief, welche die gesamte katholische
Welt erfassen sollte, geriet der sogenannte deutsche ,Verbandskatholizismus’ immer
mehr in Gefahr.”" Er sollte einer weltkirchlichen Organisation weichen, die sich die
»Wiederverchristlichung der Welt* zum Ziel gemacht hatte °* Ausgangspunkt fiir die
erstmals unter Pius X. benannte Idee der Actio Catholica war auch die Trennung von
Thron und Altar, zu welcher es im Zuge der politischen Umbriiche des 19. Jahrhun-
derts gekommen war. Die verlorene Macht sollte nun innerkirchlich kompensiert
werden und durch ,eine[...] der Hierarchie ergebenen Schar katholischer Aktivisten
der moralische Fihrungsanspruch der Kirche innergesellschaftlich durchgesetzt
werden. Nicht Parteipolitik, sondern gesellschaftliche ,Fundamentalpolitik® sollte
ihre Aufgabe sein; nicht Kompromiss, Dialog und Verséhnung mit der modernen
Welt, sondern die Propaganda der allein geltenden Sittenlehre der Kirche.*?

Ein weiterer wichtiger Bestandteil der katholischen Welt der Weimarer Repub-
lik waren die katholischen Reformbewegungen, die ein Alternativprogramm zum
Verbandskatholizismus bieten wollten, um der ,Vereinsmiidigkeit” zu trotzen und
Verantwortung in Glaubensfragen tibernehmen wollte.”* Als Beispiele seien hier die
biblische®, ckumenische®® und auch liturgische Bewegung genannt. Sie standen
wiederum in einem groflen Kontext von Lebensreformbewegungen, die sich in den
1890er-Jahren formierten und als Sammelbegriff fiir eine grofle Anzahl von Bewe-
gungen stehen, deren Ziel die Riickkehr zur urspriinglichen Lebensform des Men-
schen in der Natur war.®” Wie die religiosen Bewegungen waren sie eine Antwort

90 Doms (1932): Katholische Aktion und Zentrum, S. 11.

91 Vgl. Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 123.

92 Ebd,, S. 43.

93 Ebd.

94 Vgl.ebd,, S. 123f.

95 Vgl. zur Bibelbewegung: Scheuchenpflug (2006): Bibelbewegung, Sp. 402—403.
96 Vgl. zur skumenischen Bewegung: Klein (2006): Okumene, Sp. 1017-1024.

97 Vgl. Krabbe (1998): Lebensreform, S. 73.
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auf die Urbanisierung, die Pluralisierung der Gesellschaft — insgesamt auf die Mo-
derne. Damit der Mensch wieder gesiinder lebe, wurde nicht nur seine Erndhrungs-
weise hinterfragt und reformiert. Die Lebensreformbewegungen umfassten auch
die Kleidungs- und Medikationsweisen, sodass es beispielsweise auch Naturheil-
kundebewegungen gab. Auch die Jugendbewegung, die Ende des 19. Jahrhunderts
aus dem Wandervogel hervorging, kann als eine Lebensreformbewegung angesehen
werden®®: Die Nihe zur Natur, die Einfachheit und die Abkehr vom stidtischen Le-
ben waren Anzeichen fiir eine Riickkehr zur alten Lebensform des Menschen. Die
Traumata der modernen Welt und des Krieges sollten durch dieses , Allheilmitte] “°
behandelt werden. Wolfgang R. Krabbe stellt heraus, dass sich die Lebensreformbe-
wegungen, dhnlich wie andere soziale Bewegung, als , Kollektivakteur*°° verhielten.
Diese Betonung hebt die Fokussierung auf den Gemeinschaftsaspekt hervor. Das In-
dividuum trat zuriick und stellte sich in das Kollektiv. Damit verbunden war die Idee
eines Neuen Menschen. Das Konzept ,Neuer Mensch” war ein Anker fiir eine Ge-
sellschaft, die den Glauben an das Gute verloren hatte. Aus der biblischen Tradition
des zu iiberwindenden ,alten Adam“ hin zu einem ,neuen Mensch[en] in Christus*
kommend,' war der ,Neue Mensch“ zunichst ,Bild der individuellen Umkehr°2,
Doch schon im 19. Jahrhundert erfuhr das Ideal eine neue Ausrichtung, denn der
einst religionsgeschichtlich gepragte und auf das Jenseits ausgerichteten Begriff'®3
wurde von Reformbewegungen iibernommen und ins Diesseits verschoben. Diese
Bewegungen stellten den ,Neuen Menschen® in seiner Selbstbestimmtheit in den
Fokus.'*4 Der Mensch, nicht mehr Gott, war Produzent seines Heils und nahm diese
Aufgabe sehr ernst. So zum Beispiel die Frauen der Kleidungsreform, die sich fiir
eine gesunde, ,korsettlose Frauentracht“°s einsetzten oder die Menschen, die durch
die Ernahrungsreform nach einem lingeren Leben strebten'°S. Aber auch die Anti-
alkoholbewegung’*” oder die Reformpidagogik’*® hatten einen ,Neuen Menschen”
vor Augen, der sich selbst verantworten musste und der auf das Diesseits ausgerich-
tet war. Diese individualistischen und autonomen Tendenzen fanden ihren Aus-

98 Vgl. Mogge (1998): Jugendbewegung, S. 182-18s.

99 Krabbe (1998): Lebensreform, S. 73.

100 Ebd.

101 Vgl. 2. Kor 5,17; R6m 6,6; Eph 4,22; Eph 2,15; Eph 4,24; Kol 3,10.

102 Kénczél et. al (2006): Der Neue Mensch, S. VIIL.

103 Der Neue Mensch ist zum Heil bestimmt und durch die Ubernahme neuer Verhaltensmuster soll
er, auf religidsem Gebiet, auf die Vollendung in Gott vorbereitet werden. (vgl. Kiienzlen (1994): Der
Neue Mensch, S. 53).

104 Vgl. ebd,, S. 61-62.

105 Ellwanger/Meyer-Renschhausen (1998): Kleidungsreform, S. 3.

106 Baumgartner (1998): Ernahrungsreform, S. 116.

107 Baumgartner (1998): Antialkoholbewegung, S. 141-154.

108 Schonig (1998): Reformpidagogik, S. 319-330.
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druck auch im demokratischen System der Weimarer Republik, wodurch sich eine
erste Verbindungslinie zwischen Neuem Menschen und Politik auftat.

Entgegen dieser Pragung des Neuen Menschen und der damit zusammenhin-
genden politischen Entwicklungen nahmen sich die katholischen Bewegungen die-
sen an und wollten ihn zuriickfihren zu den religiésen Urspriingen. Wenn 1920 im
Hochland davon geschrieben wurde, dass ein neuer Lebensstil von den Benedikti-
nern ausging und ein ,neuel...][r] Menschentyp“ geschaffen werden sollte, ,der [....]
im unverginglichen, unausschopfbaren Personlichkeitsideal Christus“°® wurzel-
te, kann dies durchaus als Gegenbewegung zum sikularen Neuen Menschen, aber
auch den politischen Verdnderungen, die diesem entgegenkamen, gewertet werden.
Somit verbanden sich Aufrufe an die Mitglieder der katholischen Bewegungen, sie
sollten ,diesen katholischen modernen Lebensstil, diese neuen Lebenslinien [...]
pflegen und [...] suchen.’® An dieser Stelle wird der Anspruch einer Modernitit
des Katholizismus deutlich. Dabei ist zu betonen, dass die katholischen Bewegun-
gen vor allem von einer radikalen Christozentrik gepragt waren, die Jesus Chris-
tus als alleinigen Konig, Herrscher und Fiihrer stilisierte und in den Mittelpunkt
stellte. Diese, alle katholischen Bewegungen einigende Einsicht war allerdings eher
eine Gegenbewegung zur Weimarer Republik als eine moderne Auslese des Katho-
lizismus. Dahinter lag eine Strategie der Uberbietung: Dem modernen Leben wurde
ein religioses nicht nur gegeniiber, sondern durch die transzendenten Inhalte auch
hohergestellt. So kann die Betonung des Christkonigtums als Schwierigkeit, sich
mit dem neuen Parteienstaat anzufreunden bzw. als Festhalten an monarchischen
Strukturen verstanden werden. Dadurch formten die Bewegungen eben ein ,Bild
vom ,Laienapostel als aktiv-asketische][...][r] Kimpfer fiir Kirche und Christus als
positives Gegenbild zu den miiden, schwachen Vereinskatholiken". Damit erga-
ben sich einige Parallelen zwischen den Bewegungen und der katholischen Aktion.
Das Ziel, die Verchristlichung der Gesellschaft, war beiden Organisationen gemein.
Allerdings wurde bei der Actio catholica die ultramontane Ausrichtung noch mehr
betont als bspw. in der katholischen Jugendbewegung, die versuchte, das Nationale
und Katholische zu verbinden. Generell wies das Modell der Katholischen Aktion
auf eine Prasenz der Katholiken in der Gesellschaft hin, welche ihnen eine Partizipa-
tion an Verinderungsmafinahmen der Gesellschaft ermdglichte.

109 Verf. unb. (1920): Katholizismus und Reformstudententum, S. 246.
10 Ebd,, S.246-247.
111 Grofe-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 129.
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2.5 Katholisch-Sein zwischen Ultramontanismus und Nationalismus

Nach der Darstellung von drei Entwicklungsbeispielen innerhalb der katholischen
Welt der Weimarer Republik ist deutlich geworden, wie bedeutsam und vielfaltig
Laienaktivititen vom beginnenden 20. Jahrhundert bis zum Ende der Weimarer
Republik waren. Bei der Rekonstruktion dieser Entwicklung ergaben sich einige
Linien, die z.T. parallel, z. T. nacheinander verliefen: Wihrend sich am Ende des
19. und zu Beginn des 20. Jahrhunderts eine Offnung, zumindest gebildeter Katholi-
ken, in Richtung Deutschtum und Nationalismus auftat, erstarkten gleichzeitig die
Vereine und Verbinde. Ein Verbindungspunkt dieser Stringe ist der Katholische
Akademikerverband, der als Verband zum Verbandskatholizismus zihlte und durch
seine Mitwirkung in der Zeitschrift Hochland Zeugnis fiir eine katholisch-nationale
Identitit gab. AuBBerdem entwickelten sich gleichzeitig katholische Bewegungen, die
auf der Idee eines Neuen Menschen basierten und ihren Durchbruch nach dem Ersten
Weltkrieg hatten. Durch ihre schnell anwachsenden Mitgliederzahlen, wie bspw. bei
der katholischen Jugendbewegung, legten sie sich ein Selbstbewusstsein zu, welches
tiber das katholische Milieu, in welchem bspw. der Verbandskatholizismus veran-
kert war, hinausging und sich die Verchristlichung des gesamten Volkes zum Ziel
machen konnte.

Die Zentrumspartei als Inbegriff des politischen Katholizismus verlor im Laufe
der Weimarer Republik zwar immer mehr an Wihlern, trotzdem darf nicht dariiber
hinweggesehen werden, dass die Prisenz des Zentrums in der Regierung zu Beginn
der 1920er-Jahre zu katholischem Selbstbewusstsein fiihrte. Dieses Selbstbewusst-
sein war aber auch Grund dafiir, dass es in gewissen Kreisen zu einer Emanzipation
der Katholiken vom Zentrum kam, wodurch andere Parteien, vor allem die DNVP
und spiter auch die NSDAP katholische Wihler fiir sich gewinnen konnten.

Prinzipiell verbarg sich hinter all diesen Orten katholischer Mitgestaltung und
Mitpriagung der Gesellschaft ein Dilemma zwischen Ultramontanismus"* und Na-
tionalismus: Wahrend bspw. die Actio Catholica einer aus Rom kommenden Initia-
tive entsprang, fokussierten sich die Akademiker des KAV, oder die katholische Ju-
gendbewegung (auch) auf nationale Entwicklungen. Selbstverstindlich verloren sie
ihre Romtreue nicht, doch wird deutlich, dass es sich bei den Unterfangen um einen
Balanceakt handelte: Ein nationalliberaler-ultramontaner oder modern-antimoder-

112 ,Der Ultramontanismus entwickelte sich im 19. Jahrhundert. Wie die Romantik so zahlt auch die
ultramontane Bewegung zur ,Wirkungsgeschichte von Aufklirung und Franzésischer Revolution’. Die
romtreuen Katholiken beeinflussten Romantiker dahingehend, als dass sie von der Fokussierung auf
das Transzendente angesprochen wurden. Im Zuge dessen kam es zu einer verstirkten ,Katholisierung’
frithromantischer Intellektueller: Sie wurden angezogen von der ,geschichtsmichtigen Vergangenheit’
der Kirche, von ihrem Kult und ihrer Symbolik. Wie auch bei der Romantik so spielte im Ultramonta-
nismus das Mittelalter keine kleine Rolle. (Holzem (2015): Konfessionalisierung. Aufklirung. Plura-
lisierung, S. 970).
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ner Doppelcharakter der katholischen Welt der Weimarer Republik kommt dadurch
zum Vorschein. Die katholische Kirche reagierte auf einen Modernisierungsdruck.
Sie wollte Ankniipfungspunkte zur modernen, nationalen Welt bieten. Gleichzeitig
waren die antimodernen Elemente der kirchlichen Lehre aber nicht zu verriicken.
Somit blieben viele im konservativen, teilweise rechten Spektrum, erzielten aber
durch ein modernes, teils aus der Romantik adaptiertes Wording, reformerische Ele-
mente, die Offnung und die Mitgestaltung zeitgendssischer Diskurse eine moderne
Auflenwirkung. Dahinter lag eine Uberbietungsstrategie, die auf dem transzenden-
ten Moment des Katholizismus beruhte.

Inwiefern sich diese historischen Kontexte in der Liturgischen Bewegung wieder-
fanden, soll im Kapitel vier erértert werden. Davor wird das Phinomen der Liturgi-
schen Bewegung in seiner Heterogenitit in der Weimarer Republik vorgestellt.
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3 Liturgische Bewegung in der Weimarer Republik
Auf dem Weg zu einem Neuen Menschen

Die liturgisch-eucharistische Bewegung, ausgehend von den Benediktinern und
gestiitzt, getragen vom katholischen Reformakademikertum, strebt den neuen mo-
numentalen Lebensstil an, nach dem Christen und Nichtchristen heute alle sehn-
lichst verlangen. Wir besitzen ihn noch nicht, diesen grofien Lebensstil, auch die
glaubigen Kreise nicht, die tiberrascht wurden von den sich tberstiirzenden Er-
eignissen einer Kulturdimmerung, aber junger deutscher Katholizismus wird ihn
prigen, wird die grofle Stillosigkeit im Privat- und 6ffentlichen Leben, im Verkehr
der Volksschichten und der Volker untereinander iiberwinden, wird einen neuen
Menschentyp schaffen, der wurzelt im unvergéinglichen, unausschépfbaren Person-
lichkeitsideal Christus.

Dieses Zitat aus dem Hochland von 1920, dessen Verfasser unbekannt ist, ist ein
Zeugnis — einerseits fiir den Selbstanspruch der Liturgischen Bewegung, anderer-
seits fiir die Hoffnungen und Erwartungen, die in sie hineingelegt wurden, auch fiir
die Sehnsucht der gesamten Gesellschaft nach Verinderung und damit zuletzt auch
fir die Aktualitit der Liturgischen Bewegung.

In Anlehnung an die ,seelenlose Glaubensarmut® und die ,beherrschende Welt-
lichkeit®, die die ,moderne Zeit“ mit sich brachte,* formierte sich die Liturgische
Bewegung als eine von vielen Reformbewegungen. Dabei stand der ,Neue Mensch®
tir die katholische Kirche in Verbindung mit der ganzen Menschheit: ,Das Ziel des
innerweltlichen Fortschritts ist auf das Neuwerden und die kiinftige Vollendung der
gesamten Menschheit gerichtet.> Diese kollektive Ausrichtung verinderte natiir-
lich auch das Verbreitungspotential der Bewegung. Dadurch wurde es leichter, tiber
den liturgischen Tellerrand hinaus auf gesellschaftliche und politische Felder zu

1 Verf. unb. (1920): Katholizismus und Reformstudententum, S. 244-247.
2 Fischer (1916): Vom modernen Unglauben, S. 13.
3 Kiienzlen (1994): Der Neue Mensch, S. 60.
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blicken und diese religios aufzuladen und zu deuten. So fand die eschatologische,
auf das Jenseits ausgerichtete Vorstellung des ,Neuen Menschen® besonders in der
Liturgischen Bewegung Anklang. Denn dhnlich wie der religios geprigte ,Neue
Mensch® bzw. das gemeinschaftliche Kollektiv von ,Neuen Menschen®, sollte die
Liturgie auf das Transzendente, auf das Heil, auf Gott verweisen. Die Liturgische
Bewegung bot das religiose Setting fiir einen neuen katholischen Menschen, der sich
in der Gemeinschaft und damit in Gottes Heilsplan aufgehoben wusste. Dabei bil-
deten sich schon in den ersten Jahren der Weimarer Republik unterschiedliche Stré-
mungen der Liturgischen Bewegung aus, die auch die Idee des ,Neuen Menschen®
anders auffassten.

Ziel der folgenden Darstellung ist, diese Stromungen anhand von fiinf liturgi-
schen Zentren zu veranschaulichen.*

3.1 Maria Laach und der Akademikerverband

Liturgische Erneuerungsbestrebungen gingen schon frith von den Benediktiner-
abteien aus. Bereits in den 30er-Jahren des 19. Jahrhunderts wurden im belgischen
Kloster Solesmes Uberlegungen dazu angestellt, wie die Gemeinde aktiver an der
lateinischen Messe teilnehmen konnteS Auch die Abtei Mont-César unter der
Leitung von P. Lambert Beauduin® spielte eine wichtige Rolle in der Herausbil-
dung einer , Liturgischen Bewegung®. An dieser Stelle sei vor allem Beauduins Rede
auf dem Katholikentag in Mecheln 1909 erwihnt. Diese gilt als ein Ausléser fiir die
Ausbreitung liturgischer Erneuerungsbestrebungen,” die auch in anderen Bene-
diktinerabteien wie Beuron und Maria Laach Einzug hielten. Die benediktinischen
Auseinandersetzungen mit der Liturgie waren besonders gekennzeichnet von der
Forschung in der Liturgiegeschichte und einer Wiederbelebung der antiken und
mittelalterlichen Liturgie, so beispielsweise des Gregorianischen Chorals.® Zudem
wurden neue Messformen wie die missa dialogata® erarbeitet und umgesetzt.'

4 Da sich das Forschungsprojekt vordergriindig den Benediktinerabteien Griissau und Maria Laach
sowie der jugendbewegten Liturgischen Bewegung, dem Quickborn, widmet, werden diese detaillier-
ter vorgestellt. Das liturgische Zentrum Klosterneuburg und das Leipziger Oratorium werden hier in
aller Kiirze vorgestellt, um ein umfassendes Bild der Liturgischen Bewegung zu gewihrleisten.

5 Pacik (2018): Hindurchgehen, S. 137.

6 Lambert Beauduin (1873-1960) war ein Benediktinerménch und Griinder der Abtei Chevetogne in Bel-
gien. (vgl. URL: http://www.benediktinerlexikon.de/wiki/Beauduin, Lambert [abgerufen: 9.10.2019]).
7 Debuyst (2009): Romano Guardini, S. 52.

8 Vgl. Marschall (1986): In Wahrheit beten, S. 39.

9 ,Die Gemeinde iibernahm hier [bei der missa dialogata oder recitata] — sprechend — den Part der
Ministranten und/oder des Chores, also die Antworten im Stufengebet, auf Grufformeln und Amts-
gebete sowie (zumindest) die Ordinariumsgesinge.“(Pacik (2018): Hindurchgehen, S. 143).

10 Bogler (1964): Suche den Frieden, S. 235.
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Soll ein adiquates Bild der Liturgischen Bewegung im Deutschland der Zwi-
schenkriegszeit gezeichnet werden, so spielten die Benediktiner auch hier eine grofle
Rolle, insbesondere die Abtei Maria Laach. Die am Laacher See gelegene Abtei gilt
als Reprisentantin und Zentrum fiir die benediktinischen Erneuerungsbestrebun-
gen in der Weimarer Republik." Zudem besuchten viele wichtige Liturgiewissen-
schaftler die Abtei oder lebten dort, wie zum Beispiel Cunibert Mohlberg'*, Atha-
nasius Wintersig', Odo Casel oder Anton Baumstark'4, der spiter als NS-Aktivist
galt.’s Auch die in Maria Laach herausgebildete missa recitata, die sich an ihrem bel-
gischen Vorbild der missa dialogata anlehnte, machte die Abtei zu einem liturgischen
Zentrum. Allerdings muss betont werden, dass diese Stellung der Abtei innerhalb
der Liturgischen Bewegung auf Impulse von auflen zuriickzufiithren ist: Im Jahre
1913 erging eine Anfrage des neu gegriindeten Katholischen Akademikerverbands
an Ildefons Herwegen, der im selben Jahr zum Abt gewihlt wurde. Die Mitglieder
suchten einen Austragungsort fiir ein Zusammenkommen, auf welchem iiber theo-
logische, aktuelle Themen, so auch die beginnenden liturgischen Neuerungen, ge-
sprochen und diskutiert werden sollte. Ildefons Herwegen stimmte diesem Vorha-
ben zu und stand somit von vornherein in Kontakt mit Interessenten liturgischer
Entwicklungen im katholischen Bereich. Er selbst, auch wenn er nachtriglich so
stilisiert wurde,"” war nicht direkter Sympathisant der nahenden Veridnderungen.
Aus der Zeitschrift Archiv fiir Liturgiewissenschaft'® geht hervor, dass er ein stren-
ger und zielstrebiger Abt war, der aus der Regel des HI. Benedikts Kraft schopfte.
Gleichzeitig wurde er als ,,gesegnete[...] Personlichkeit™® wahrgenommen.*® Der

11 Haunerland (2018): Liturgische Bewegung, S. 169.

12 Cunibert Mohlberg wurde 1878 in Efferen bei Kéln geboren und starb 1963 in Maria Laach. Wie sein
Freund Ildefons Herwegen besuchte Mohlberg ,das Ordensgymnasium Seckau (Steiermark)“ bevor
er 1897 in das Kloster Maria Laach eintrat. Sein wissenschaftliches Steckenpferd war vor allem die , Li-
turgiegeschichte der abendlindischen Kirche.” Mit Romano Guardini verband ihn eine enge Freund-
schaft. (vgl. HiuBling (1994): Mohlberg, Kunibert / Langenbahn (2020): Cunibert Mohlberg.

13 Athanasius Wintersig (1900-1942) war ein benediktinischer Theologe.

14 Anton Baumstark (1872-1948) war ein Liturgiewissenschaftler, der in der Forschungsliteratur vor
allem fiir seine Verstrickung in den Nationalsozialismus bekannt ist. (vgl. Morsey (2009): Die Gérres-
Gesellschaft.)

15 Vgl. Haunerland (2018): Liturgische Bewegung, S.173.

16 Vgl. zum Katholiken Akademikerverband: Albert (2010): Akademikerverband / Pépping (2002):
Abendland, S. 87-100.

17 Totenchronik Maria Laach, S. 4 (MLA, Sign. 93.210).

18 Das ALw ist die Fortfithrung der von Maria Laach unter der Leitung von Odo Casel in den Jahren
1921-1933 veroffentlichten Zeitschrift Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft.

19 Archiv fiir Liturgiewissenschaft (1950): Vorwort.

20 Vgl. Archiv fiir Liturgiewissenschaft (1950): Vorwort: ,Ildefons Herwegen, der 44. in der Reihe der
Laacher Abte, sah es stets als seine eigentlichste und vornehmste Aufgabe an, die von ihm nach der
Monchsregel des heiligen Benedikt zu leitende Gemeinschaft aus dem Geiste der Kirche zu formen
und zu prigen, eben aus dem Geiste, aus dem das Ménchtum seiner Regel als die ihr einwohnende, nie
alternde und fiir die Jahrhunderte stets schépferisch bleibende Kraft einhauchte. [...] Die Liturgie der
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Herausgeber des ALw, Hilarius Emonds OSB*, beschrieb ihn als ,Begriinder der
Jliturgischen Erneuerung’ in Deutschland“**. Dass es sich hierbei allerdings um
eine nachtrigliche Stilisierung des Abtes handelt, zeigt Stefan Langenbahn in sei-
nen Ausarbeitungen deutlich.*® Nichtsdestotrotz ebnete er der sogenannten ,li-
turgischen Bildungsarbeit“** den Weg, als er noch im Jahr seiner Einfihrung die
Anfrage liturgisch interessierter Akademiker nach Raumlichkeiten fiir ihre Treffen
einladend beantwortete.*

Es gab also eine monastisch initiierte Reformbewegung, ausgehend von Solesmes,
die sich an den traditionellen mittelalterlichen Strukturen und Liturgien orientierte
und eine Laienbewegung, die in Deutschland durch die Akademiker initiiert wurde
und sich eigenhindig um ein besseres Verstindnis der Liturgie bemiihte. Wegen des
Ersten Weltkrieges wurden die Treffen, auf denen bereits auch der Begriff , Liturgi-
sche Bewegung“ verwendet wurde, ohne ihn fiir ,irgendeine von Maria Laach aus-
gehende Initiative*S zu verwenden, voriibergehend eingestellt. Zum Kriegsende
veroftentlichte Abt Ildefons Herwegen die Reihe Ecclesia orans, die als neuer Auftakt
fir die Entwicklungen der liturgischen Erneuerungsbestrebungen galt. Kein Gerin-
gerer als Romano Guardini (in Zusammenarbeit mit dem Laacher Ménchen Cuni-
bert Mohlberg) war der Ideengeber fiir diese Reihe und gerade sein Text Vom Geist
der Liturgie, welcher in der ersten Ausgabe von Ecclesia orans veroffentlicht wurde,
sprach die Lesenden so sehr an, dass er spiter immer wieder zitiert werden wiirde,*’
auch von der Abtei selbst,*® obwohl Guardini die benediktinisch geprigten , liturgi-
schen Erneuerungen” weiterdachte und nicht bei ihnen stehen blieb.>

Kirche [...] sollte wiederum Grundlage und Héhepunkt des monastischen Lebens werden. Und zwar
nicht nur der duflere Vollzug der liturgisch-kultischen Feier, sondern weit mehr der innere, theologi-
sche Gehalt der Liturgie sollte Form und Geist der ihm anvertrauten Monchsgemeinschaft bestimmen,
sollte Sein und Werk der Monche befruchten, sollte das gesamte monastische Leben durchdringen und
beseelen. Aus der Grofle und dem Reichtum seiner gesegneten Personlichkeit heraus fithlte Abt Ilde-
fons sich auch der Gesamtheit der Kirche gegeniiber verpflichtet und berufen, die ,alten Quellen neuer
Kraft’ fiir eine Neuentfachung und Vertiefung des religiésen Lebens zu erschlieffen. Sein Anliegen war
es daher auch hier, die kultisch-sakramentalen Heilsgiiter der Kirche [...] aus dem Geist der Liturgie
zu erneuern. Mit vollem Recht kann Abt Ildefons Herwegen somit als Begriinder ,der liturgischen Er-
neuerung’ in Deutschland bezeichnet werden.”

21 Hilarius Emonds OSB (1905-1958). (vgl. URL: http://www.benediktinerlexikon.de/wiki/Emonds,
Hilarius [abegrufen: 23.02.2022]).

22 Archiv fiir Liturgiewissenschaft (1950): Vorwort.

23 Vgl. Langenbahn (2018): Die Anfinge.

24 Vgl. Marschall (1986): In Wahrheit beten, S. 40.

25 Ebd.

26 Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 52.

27 Vgl. ebd,, S. 57. Debuyst (2009): Romano Guardini, S. 34.

28 Beispiel: ,[...] wir erstreben mit dem vorliegenden Buche die Einfithrung der Gliubigen ins reli-
gids-kirchliche Leben aus dem Geiste der Liturgie.“ (Herwegen (1924): Die betende Kirche, S. 2).

29 Dazu Kapitel 3.3. Der Quickborn
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Ab 1920 wurden die Treffen der Akademiker in Maria Laach wieder aufgenom-
men, was sowohl kritisierende Beitrige wie der Vorwurf einer zu engen Kooperation
Maria Laachs mit Akademikern3 als auch eine Vermehrung von informierenden,
idealisierenden Beitragen zur Liturgischen Bewegung nach dem Ersten Weltkrieg
zur Folge hatte' Auf die Kritik reagierte der Abt in der vierten Ausgabe von Vom
Geist der Liturgie 1921, in welcher er den Gemeinschaftsgedanken hervorhob und da-
durch das gesamte katholische Volk ansprechen wollte.>* Diese Linie wurde auch in
anderen Veroffentlichungen fortgefithrt. So zum Beispiel im Geleit von Die betende
Kirche, einem liturgischen Volksbuch’, in dem das Interesse am ,neuerwachende [n]
Gemeinschaftsgefithl* der Bevolkerung sowie die Sehnsucht nach Transzendenz
und Mystik hervorgehoben wurden. In der Einleitung zum Artikel iiber die Feier der
Heiligen Messe in Die betende Kirche von 1924 heif3t es:

Wie fremd stehen heute die meisten Besucher dem gegeniiber, was am Altare ge-
schieht! Von allen Andichtigen ist jeder mit andern Gebetsgedanken und Gebets-
worten beschiftigt, kaum einer folgt dem Gebete und der heiligen Handlung des
Priesters am Altare. Die geistige Kluft zwischen Priester und Volk muf} unbedingt
iberbriickt werden. Alle miissen gemeinsam mit Herz und Mund das grofle Ge-
heimnis, das auf dem Altare vollzogen wird, mit dem Priester feiern, ihm ihre restlo-
se Aufmerksamkeit zuwenden. Der ganze liturgische Aufbau der Messe ist eine un-

mittelbare Anleitung, die geistige Gemeinschaft aller Anwesenden zu erreichen .3+

In diesen Ausfithrungen Herwegens wird deutlich, dass auch er ein Gemeinschafts-
ideal vor Augen hatte, das sogar mit dem Adjektiv ,geistig“ beschrieben wurde.
Letztlich zeugte seine Idee auch von der hierarchischen Gliederung der Gottes-
dienstgemeinschaft, bei der sich alle dem Priester zuwandten. Diese priesterzen-
trierte Idee von Gemeinschaft zeigt, dass der ,Neue Mensch“ nach Ildefons Her-
wegen vor allem eine autorititsbejahende Haltung aufweisen sollte. Auch wenn er
zZwar eine Uberbriickung der ,geistigen Kluft” forderte, wodurch der Anschein einer
Aufthebung hierarchischer Strukturen erweckt wurde, konnte sich die Abtei von den
Kritiken einer zu sehr an der Elite orientierten Liturgischen Erneuerung iiber die
gesamte Weimarer Republik und dariiber hinaus nicht lossprechen. Dennoch waren
sich die Benediktiner tiber den Bedarf an liturgischer Arbeit bewusst und handelten
aktiv: Die Griindung des Jahrbuchs fiir Liturgiewissenschaft im Jahre 1921 stellte bspw.
einen Versuch dar, die Liturgie auf ein wissenschaftliches Niveau zu heben.?* Diese

30 Vgl. Dr. M (1920): Liturgie und Volk, S. 503.
31 Vgl. Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 49.
32 Vgl. ebd,, S. g0.

33 Herwegen (1924): Die betende Kirche, S. 1.
34 Ebd,, S.140-141.

35 Debuyst (2009): Romano Guardini, S. 74.
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Zeitschrift, die bis 1935 erschien und spiter durch das Archiv der Liturgiewissenschaft
fortgefithrt wurde, war geprigt von Beitrigen, welche die antike Liturgie wiirdigten
oder auf liturgische Traditionen des Mittelalters eingingen.3® Zudem fillt auf, dass
die geschichtlichen Aufsitze gegeniiber den systematischen in jedem Band tiberwo-
gen. Neben den Rubriken ,Geschichtliche Aufsitze” und , Systematische Aufsitze”
enthielt jede Ausgabe eine Reihe an Miszellen und Literaturberichten. Ab 1929 fiel
die Unterteilung zwischen geschichtlichen und systematischen Aufsitzen weg. Fin-
det sich im ersten Band noch ein Artikel zur Verhiltnisbestimmung von Gemein-
schaft und Liturgie’” wurde dieses Themenfeld der Zeitschrift Hochland tiberlas-
sen.3® Die Redaktion des Jahrbuchs fiir Liturgiewissenschaft lag in den Hinden des
Laacher Moénchs Odo Casel. Dieser ist noch heute fiir seine Mysterientheologie be-
kannt, welche den Fokus auf das Geheimnis in der liturgischen Feier legte. Seine
Beitrige waren geprigt von ,,Beweisgrﬁnde[n] aus der Religionsgeschichte und aus
den Kirchenvitern.”*® Diese sollten die Adressaten dazu motivieren, die Liturgie
als von Autorititen begriindete Instanz wahrzunehmen und in ihr allein das Heil
zu suchen.

Trotz der Gemeinschaftsbetonung und des Versuchs, die Liturgie durch den Blick
in die Geschichte verstindlicher zu gestalten, hielt Herwegen 1919 im Hochland fest,
dass ,es nicht notwendig [sei], daB alle alles in der Liturgie verstehen® °. Im Fokus
stand fiir den Abt ein neues ,religidse|...][s] BewuBltsein[...]*’, im Sinne einer Re-
form, einer Riickkehr zu den guten alten Traditionen. Das Leben der Ménche, aber
auch der Akademiker, sollte durch die Liturgie von neuem ,beseelt” werden. Neue
Kraft wurde aus alten Quellen geschépft.*> Dabei schien fiir den Abt das wortliche
Verstehen nicht im Vordergrund zu stehen. Vielmehr war es die geistige Verbun-
denheit oder die Asthetik, welcher die Gliubigen noch vor der Auseinandersetzung
mit liturgischen Inhalten begegnen sollten. So in dem , liturgischen Volksbuch“ Die
betende Kirche von 1924: Die zahlreichen historistisch-inspirierten kiinstlerischen
Elemente lielen das Buch selbst wie ein ,Kunstwerk® erscheinen,** was wieder-
um zu Kritik fithrte. Die 4sthetischen Anndherungen an das liturgische Geschehen

36 Vgl. Baumstark (1925): Der antiochische Festkalender / Casel (1924): Altchristliche Liturgie /
Casel (1926): Das Mysteriengedichtnis / Casel (1923): Altchristlicher Kult / Mayer (1925): Altchrist-
liche Liturgie.

37 Vgl. Michels (1921): Die Liturgie, S. 109-116.

38 Vgl. Verf. unb. (1924): Die deutsche Jugendbewegung / Ebers (1929): christliche Staatslehre /
Grosche (1927/28): Katholische Studentenschaft / Griindler (1922/23): Triebkrifte der Jugendbewe-
gung / Guardini (1922): Das Erwachen / Knapp (1931): Vom Leben / Muth (1930/31): Die Stunde /
Getzeny (1924): Auf dem Wege.

39 Kolbe (1964): Die Liturgische Bewegung, S. 39.

40 Herwegen (1919): Liturgie und Volksandacht, S. 621.

41 Ebd.

42 Vgl. Archiv fiir Liturgiewissenschaft (1950) Vorwort.

43 Ausfithrliche duflere Quellenkritik in Kapitel 4.2.1.3.1.
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wurden 1930 in der Zeitschrift Das HI. Feuer sogar als Gift fiir die Gottesbeziehung
angesehen, da sie einen ,magisch-faszinierenden Einfluf“# auf die Glaubigen aus-
iiben wiirden. Die Benediktiner, hier P. Bomm, stellten sich der Kritik und betonten
im Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft den liturgischen, statt den dsthetischen Charak-
ter der Liturgischen Bewegung.*s Entgegen der Behauptungen wiirde die Liturgi-
sche Bewegung, ,von den Gebildeten und der Jugend eingeleitet”, den Gliubigen
die alten Lebensquellen eréffnen.#® Trotz aller Bemiihungen konnten die Laacher
Monche das Image einer ,belehrenden® Abtei und vor allem eines ,doktrindren™’
Abtes nicht von sich weisen, was eine konstante Bindung nach auflen zunehmend
erschwerte.*?

Die liturgischen Unternehmungen der Benediktiner in der Weimarer Zeit, die,
so muss betont werden, auf innovative Interessen des Katholischen Akademikerver-
bandes zuriickgingen und ,an die Abtei herangetragen™® wurden, standen im Fa-
denkreuz der Offentlichkeit. Es war eine Gradwanderung zwischen ,zu monastisch’,
,zu asthetisch’, ,zu traditionell, ,zu akademisch etc. Doch das Selbstbewusstsein des
benediktinischen Reformwillens im Sinne einer Bewahrung und Aktualisierung an-
tiker Schitze blieb stets vorhanden. Ausgedriickt wurde es 1. durch die Behandlung
und den Fokus auf vorwiegend geschichtliche Traditionen im Jahrbuch fiir Liturgie-
wissenschaft, 2. durch das elitire Bewusstsein der Monche und das Festhalten an der
lateinischen Messe, 3. durch die bis in die 30er-Jahre stattfindenden Tagungen fiir
die Eliten der Gesellschaft, wie bspw. die Tagung fiir adelige Minner 1932 oder die
Sondertagungen des KAV. Wortfiithrer waren stets der Herausgeber des Jahrbuchs fiir
Liturgiewissenschaft Odo Casel und Abt Ildefons Herwegen.

3.2 Liturgisches Zentrum Griissau

Die schlesische Benediktinerabtei in Griissau entwickelte sich, nicht so frith wie
Maria Laach, aber im Laufe der Weimarer Republik, zunehmend zu einem weite-
ren liturgischen Zentrum.5° Diese Entwicklung hing damit zusammen, dass es in
Schlesien an vergleichbaren Kléstern oder Biinden mangeltes* Zudem vermachte
der Erzpriester Dr. Stanislaus Stephan (1867-1926) der Abtei 1926 das svolksliturgi-

44 Eriugena (1930): Zuviel Liturgie?, S. 393-401.

45 Vgl. Bomm (1930): Liturgiegeschichte, S. 420-421.
46 Vgl. ebd.

47 Vgl. Abele an Platz 26.08.1931 (MLA, Sign. I1I. A 118).
48 Vgl. Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 44.

49 Ebd,, S. é1.

50 Steinstrifler (2009): Pater Nikolaus, S. 107.

51 Broschiire Kloster Griissau (1997), S. 4.
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sche Schriftenapostolat®?, namlich den Verlag fiir Liturgik, was fir die Abtei Griis-
sau in Hinblick auf ihren Bekanntheitsgrad von Vorteil war.$* Denn Stephan galt als
»Bahnbrecher und Wegbereiter der liturgischen Erneuerung in Schlesien*. Vor-
erst konnte die Abtei an sein Ansehen und seinen Erfolg durch die Ubernahme des
Verlags ankniipfen.

Doch zunichst zu den Anfingen der Benediktiner in Griissau: Im Jahre 1919 wur-
de die Abtei von aus Emaus in Tschechien kommenden Benediktinermonchen neu-
besiedelt.’s Ambrosius Rose zufolge, der eine Chronik der Abtei Griissau verfasste,
war die Wiederbesiedlung mit Herausforderungen, vor allem aber mit Freude bei
den Ménchen selbst, aber auch beim Volk verbunden.s¢ Die Zuneigung bzw. posi-
tive Haltung der Bevolkerung wurde insbesondere am 10. August 1924 deutlich, als
der erst 30-jahrige Albert Schmitt zum Abt des Klosters Griissau ernannt wurde und
»das Volk“ groflen Anteil daran nahm.%” Ein Grund fiir das Interesse der Bevolke-
rung lag sicherlich in dem Kontakt, den die Monche, insbesondere Abt Schmitt, zu
den schlesischen Edelleuten pflegten.® An der Abtsweihe nahmen gleich drei der
vornehmen Herren teil, , die Grafen Schaffgotsch, Ballestrem und Praschma™®.

Die Abtei veranstaltete, dhnlich wie Maria Laach, Tagungen, die vordergriindig
fur die Elite der Gesellschaft, den schlesischen Edelleuten und den schlesischen
Akademikern des Katholischen Akademikerverbandes, vorgesehen waren.’® Da-
neben wurden , liturgische Schulungen und Exerzitien fiir alle Interessierten ins
Leben gerufen. ,Die Kurse dienten der intensiveren Teilnahme an der Mef3feier und
dem Chorgebet.“> Das Kloster Griissau hief8 auch, zumindest ist dies fiir Pfingsten
1923 belegt, die katholische Jugendbewegung, den Quickborn® in Schlesien will-
kommen. Rund 1200 Mitglieder des Quickborn nahmen an dieser Tagung teil.®
Diese Entscheidung hing nicht zuletzt, so die Leiter des Bundes riickblickend, mit
den ,,groBe[n] Erwartungen® zusammen, welche das ,Ostlandheft der Bundeslei-

52 Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 104.

53 Vgl. Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 64-65. / ,Mit dem Verlag gewann die junge Abtei eine
wesentliche Grundlage fiir eine solide wirtschaftliche Basis, welche die groflen finanziellen Anfangs-
schwierigkeiten verschmerzen lie.“ (SteinstriBer (2009): Pater Nikolaus, S. 107-108).

54 Ebd. Dabei verfolgte Stephan die Idee, dass die Liturgische Bewegung erst Erfolg haben konnte,
wenn ,der Klerus tiefer in die Liturgie eindrang und befihigt wurde, die Seelsorge aus dem Geiste der
Liturgie zu prigen.“ (vgl. Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 104-105).

55 Vgl. Rose (1974): Kloster Griissau, S. 175-184.

56 Vgl. ebd.

57 Vgl. ebd.

58 Ebd., S.181.

59 Ebd,, S.180.

60 Vgl. Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 115.

61 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 181.

62 Ebd.

63 Mehr zum Quickborn siehe Kapitel 3.3

64 Auflem (1923): Griissau, S. 188.
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tung” erregt hatte.’ Die Tagung zeichnete sich durch ein Miteinander zwischen
den Gisten des Quickborn und den Benediktinern aus, sie feierten gemeinsam eine
benediktinische Maindacht; es folgten Erklirungen zur Pfingstliturgie.°® Romano
Guardini nahm auch an dieser Tagung teil,” was das Netzwerk der Liturgischen
Bewegung und die Verbindungslinien zwischen der jugendbewegten und benedik-
tinischen Ausrichtung gut verdeutlicht. Wie Inge Steinstrifler herausstellte, hatte
diese Kooperation auch nachhaltige Folgen, denn die Abtei Griissau verdankte der
katholischen Jugendbewegung ihren Nachwuchs:

Fast alle jiingeren Ordensmitglieder in Griissau entstammten der katholischen Ju-
gendbewegung. Die dort empfangene Prigung, eng verbunden mit den Ideen der
liturgischen Bewegung, war hiufig ausschlaggebend fir die Entscheidung zum

Priester- und Ordensberuf.%®

Damit erhielt die Synthese von Liturgischer Bewegung und Jugendbewegung einen
Berufungscharakter, der stabilisierend und lebenserhaltend fiir die katholische Kir-
che und das Monchtum war. Grundlegend und gleichzeitig richtungsweisend fiir die
Angebote in der Abtei war ,die Spiritualitit aus dem Geist der Liturgie“69. Durch
den Verweis auf die guardinische Formulierung seines Verkaufsschlagers Vom Geist
der Liturgie stellte sie sich in eine gemeinsame Traditionslinie sowohl mit den Bene-
diktinern aus Maria Laach, die Vom Geist der Liturgie 1918 veroffentlichten, als auch
mit der jugendbewegten Liturgischen Bewegung, deren Fithrer Romano Guardini
die Gedanken vom ,Geist der Liturgie” in seinen Texten ausfiihrte. Diese Verbun-
denheit zu den unterschiedlichen Strémungen basierte sicherlich auch auf einem
dhnlichen Verstindnis von Gemeinschaft und damit auch vom ,,Neuen Menschen®.
Schmitt verband mit Gemeinschaft den Gedanken der stabilitas. Fiir ihn gab es drei
Faktoren, die die Stabilitit férdern konnten: 1. Eine gleichbleibende Gemeinschaft
(diesen Gedanken bezieht er auf das Gemeinschaftsideal eines Lebens im Benedik-
tinerkloster), 2. das Gebet bzw. die Liturgie und 3. die Autoritit.’° Indem die Be-
sucher des Klosters nun an den Gottesdiensten des Konvents teilnahmen, wie auch
der Quickborn, sollten diese drei Elemente erprobt und zur Erstarkung des ,Neuen
Menschen® beitragen. Deshalb ,iibernahmen [die Patres] die liturgische Priagung
der Gemeinde Griissau und sorgten hier schon 1927 fiir eine rasche Verbreitung und

65 Ebd.

66 Vgl. ebd.

67 Vgl. Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 6s.

68 Steinstrifer (2009): Pater Nikolaus, S. 145. / Solch eine Bewegung ist nicht nur fiir die Benedik-
tiner zu vermerken. Theodor Maas-Ewerd schreibt davon, dass generell ,viele junge Priester aus der
Jugendbewegung hevorgegangen“ waren (Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 113).

69 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 180.

70 Vgl. Schmitt (1927): Vom Wesen, 92-102. Ausgefiihrt werden diese Gedanken in Kapitel 4.2.2.2.
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Einiibung des Volkschorals sowie der Feier der deutschen Vesper und der romischen
Komplet.””* Nach Aussagen von P. Ambrosius Rose ,kamen viele zum Konventamt
und sangen auch mit.“”* Dass die Abtei ,Choralgesinge fiir das Volk“ herausbrachte
und bspw. die , Missa de Angelis“ in vier Auflagen bis 1930 100.000 verkaufte, ist ein
weiteres Indiz fiir den Erfolg der Benediktiner in Schlesien.”

Ein Blick ins Griissauer Archiv zeigt auflerdem, dass sich die Abtei nicht nur mit
liturgischen Themen und Choralgesingen befasste, sondern gerne auch iiber Poli-
tik sprach. So hielt Pater Bruno’ am 24. Mai 1920 eine Predigt, die unter folgen-
dem Titel in der Predigteniibersicht festgehalten wurde: ,Tuet Werke der Wahrheit
durch Bekimpfung der Gétzen des Mammons (Soz.Dem.) und des Nationalismus
(Protestantismus) — Wahlen!“’s Pater Bruno bezog sich wahrscheinlich in der Pre-
digt auf die am 6. Juni 1920 anstehenden Reichstagswahlen und wollte die Glau-
bigen durch die Predigt vermutlich in ihrer Wahlentscheidung beeinflussen.”® In
der Mappe , Liturgische Notizen® sind Mitschriften von Liturgischen Wochen und
Exerzitien enthalten,”” die davon zeugen, dass ,Politik“ auch dort eine Rolle spiel-
te. Zumindest sahen die Veranstalter die Notwendigkeit, den Begriff zu definieren:
»Politik ist das historische Schicksal unserer Zeit und Kultur; ist Sinnvollendung
und Werterfiillung des Lebens unter der Idee d. Gemeinschaft, ist Verwirklichung
der Gemeinschaftslebensidee.”® Die Begriffskonstellation ,Sinnvollendung und
Werterfullung® findet sich auch in Veroffentlichungen zur nationalsozialistischen
Pidagogik.” Da die Quelle aus Griissau zeitlich nicht eingeordnet werden kann,
bleibt die Frage offen, ob der Verfasser der Mitschriften bzw. der Vortragende die-
se Formulierung prigte und sie spiter veroffentlichte, oder ob die Notizen aus den
Jahren 1933/1934 stammten und man sich eben auf die nationalsozialistische Ver-
wendung der Begriffe stiitzte. Hervorzuheben bleibt, dass es eine Verbindungslinie
zwischen Griissau und dem Nationalsozialismus gab und diese nicht zuletzt dem
wegweisenden und fiir die Entwicklung der Abtei wihrend der Weimarer Republik
priagenden Abt Albert Schmitt zu verdanken war.®° Ambrosius Rose hilt bedauernd
fest, dass die

71 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 65.

72 Ebd.

73 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 182. Im Archiv der Abtei Griissau gibt es eine Mappe mit Rezen-
sionsbelegen der Choralgesingen aus unterschiedlichen Zeitschriften alphabetisch geordnet (IV/266).
74 Wahrscheinlich Pater Bruno Studeny (1893-1977) (vgl. Beuroner Forum (2011), S. 84).

75 Predigtthemen, IV/24s.

76 Leiderist nur der Titel der Predigt und kein Manuskript o. A. erhalten.

77 Die Mitschriften sind nicht mit einem Datum versehen.

78 1V/236.

79 ,Erziehung ist Sinnvollendung und Werterfillung des Lebens unter der Idee der Personlichkeit.”
(Beck (1934): Geistige Grundlagen, S. 41).

80 Dazu ausfiihrlicher in Kapitel 4.2.2. Abt Albert Schmitt.
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politische Umwilzung seit dem 30. Januar 1933 auch unsere Abtei in eine schwierige
Situation [brachte], die durch das Verhalten von Abt Albert Schmitt noch verhirtet
wurde. Seine Beziehungen zu den Kreisen um Herrn von Papen, den Vizekanzler
unter Adolf Hitler, die an eine Verséhnung von Christentum und Nationalsozialis-
mus glaubten, wurde ihm zum Verhingnis. Ein Interview fiir die angesehene Zei-
tung,La Croix’ in Paris verursachte vor allem beim Breslauer Kardinal Bertram und

seinem Klerus eine wahre Empérung.®

In dem Interview hatte sich Schmitt erstmals 6ffentlich als Sympathisant des Natio-
nalsozialismus geduf8ert. Wenngleich er beim schlesischen Adel damit auf Zuspruch
stief3, sah der Breslauer Bischof Kardinal Bertram dies ganz anders. Bereits in den
Jahren zuvor kam es immer wieder zu Auseinandersetzungen zwischen den Geistli-
chen.®> Anders als die Laacher Ménche, die ein gutes Verhiltnis zum Trierer Bischof
hatten®, gab es in Griissau Diskrepanzen, die auch die politische Ausrichtung des
Abtes und sein Selbstverstindnis betrafen.®+

Auch wenn Schmitt die Hoffnung, das NS-Regime konnte der Weg aus der Krise
sein, nie ganz ablegte, wurde das Kloster ,1940 [...] [beschlagnahmt] und als Um-
siedlerlager fiir Volksdeutsche aus der Bukowina, fiir schlesische Juden vor ihrem
Abtransport in die Vernichtungslager, schliefSlich fiir verschleppte Lothringer und
Ungarndeutsches genutzt. Der Konvent wurde 1946 vertrieben und siedelte nach
Bad Wimpfen tiber.%

Zusammengefasst war die prominente Stellung des Klosters Griissau nicht von
langer Dauer. Zwar kann sie fiir die 20er-Jahre des 20. Jahrhunderts als liturgisches
Zentrum angesehen werden, doch mit dem zunehmenden Sympathisieren des Abtes
mit dem Nationalsozialismus entfernte es sich von der offiziellen Linie der katholi-
schen Kirche und fiel dem Regime schlieflich selbst zum Opfer.

3.3 Der Quickborn

Dass sich die Benediktinerménche tiberwiegend fiir die Eliten der Gesellschaft inte-
ressierten, zeigten die zwei vorangegangenen Kapitel. Doch sie schauten auch dari-
ber hinaus. So war bspw. P. Willibrord Ballmann OSB aus Maria Laach 1920 Gast auf
einer Burg namens Rothenfels, auf welcher er vor Hunderten von Jugendlichen Vor-

81 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 185.

82 Siehe Kapitel 4.2.2. Abt Albert Schmitt.

83 Zumindest wurde Die betende Kirche von 1924 dem Trierer Bischof gewidmet.
84 Nihere Ausfithrungen dazu in Kapitel 4.2.2.

85 Broschiire Kloster Griissau (1997), S. 4.

86 Ebd.
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trige tiber die Liturgie hielt und Gesangsproben fiir die oben erwahnte missa recitata
durchfihrte.’” Der Gastgeber Ballmanns war kein Geringerer als der Quickborn.
Der Bund entstand zu Beginn des 20. Jahrhunderts, als sich ,[...][ilm Jahre 1909
[...] in Neifle, Wertheim, Frankfurt a. M. und Paderborn Zirkel abstinenter hoherer
Schiiler” bildeten.®® Die Gruppe in Neifle nannte sich ,Quickborn®. Sie wuchs lang-
sam, brachte 1913 erstmals ihre gleichnamige Zeitschrift Quickborn heraus und woll-
te 1914 ein erstes grofles Treffen organisieren, welches aufgrund des Ausbruchs des
Ersten Weltkrieges vertagt werden musste.®® Im Jahre 1919 kaufte der Quickborn,
der langsam, aber stetig grofler wurde, die in einer idyllischen Landschaft zwischen
grinen Wildern und zahlreichen Hiigeln hervorstechende mittelalterliche Burg
Rothenfels. Als im August desselben Jahres das erste grole Treffen auf der Burg
stattfinden konnte, wurde der einigende Wunsch immer klarer: Quickborn wollte
mehr als nur enthaltsam leben, der Bund wollte ,katholische Jugendbewegung™°
sein.®" Dass sich diese katholische Jugendbewegung zum Inbegriff der Liturgischen
Bewegung entwickeln wiirde, war damals noch nicht absehbar. Denn auch wenn
ihr ,Verhiltnis zu Religion und Kirche [...] von grofem Ernst getragen [war]“?,
gab es eine gewisse Spannung, die auf Misstrauen seitens der Kirche gegeniiber dem
seigenverantwortlichen Jugendleben? fufite:

Das kirchliche Verbandswesen war im 19. Jahrhundert unter den Bedingungen des
Zusammenschlusses der Katholiken in einem protestantischen Reich geschaffen
worden. Die herkommliche Benachteiligung der Katholiken sollte durch eine ge-
schlossene Erziehung besonders der Jugend in ihren Verbindungen und Vereinen
wenigstens zum Teil aufgeholt werden, was durchaus Erfolg hatte. In der demokra-
tischen Entwicklung Deutschlands nach 1918 hatten sich jedoch gerade diese Be-
dingungen verindert: Die Offnung des deutschen Katholizismus und seine Zusam-
menarbeit mit anderen gesellschaftlichen Gruppen in der jungen Demokratie waren
das Gebot der Stunde. Jedes Verharren in der Vereinzelung hitte Schwichung und
nicht Stiarkung der Position bedeutet. Trotzdem mufte die Kirche dieses demokra-

tische Kriftespiel erst mit und an der offenen Haltung der Jugend lernen.

87 Debuyst (2009): Romano Guardini, S. 73f.

88 Neundorfer (1922): Zur Geschichte, S. s.

89 Ebd.

9o Ebd.

91 Auch die Zeitschrift Quickborn adressiert ,fir die abstinente studierende Jugend®, dnderte ihren
Adressaten ab 1921 in , fiir die katholische Jugend®.

92 Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 156.

93 Ebd.

94 Ebd,, S. 156.
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Daneben war der Quickborn auch fiir ein ,,neues Verhiltnis der Geschlechter®s be-
kannt, was wiederum zu Kritik der Kirche fithrte. Dass der Bund trotzdem erfolg-
reich war, hing tiberwiegend mit einem Mann zusammen, der als geistiger Fithrer
des Quickborns einen grofien Einfluss auf die Jugendlichen hatte: Romano Guar-
dini. Der Deutsch-Italiener, der seinen ,Durchbruch® Abt Ildefons Herwegen zu
verdanken hat?®, wurde bereits 1920 auf die Burg eingeladen und brachte neben P.
Ballmann OSB liturgischen Input auf die Burg. Schon am Ende desselben Jahres
wurde der Zusammenschluss von Guardini und Quickborn in der Festschrift We-
hender Geist dokumentiert und veroffentlicht.®” Seine Arbeit bestand zunachstin der
Veroftentlichung von Beitrigen in den Zeitschriften des Bundes Quickborn und Die
Schildgenossen. Die Chemie zwischen Quickborn und Guardini stimmte, sodass es
rasch zu einer festen Zusammenarbeit kam. Erstmals 1922 und dann jihrlich ver-
anstaltete der Quickborn auf Burg Rothenfels eine ,Werkwoche®. Schon im August
1924 unterlag ihre Planung Guardini héchstpersénlich. Einen weiteren Hohepunkt
fand diese Verbindung, als Guardini 1927 zum Burgleiter ernannt wurde.

Die zeitgleiche Auseinandersetzung der Benediktiner mit der Liturgiegeschichte
und der Wille der Jugendlichen religiose Verantwortung zu iibernehmen, fithrten
zu einer Verschmelzung, die sich besonders in den erwihnten Werkwochen und
Burgtagungen duflerte: Die liturgische Arbeit der Benediktiner fiel auf fruchtbaren
Boden. Doch waren die Friichte, die sie trug, nicht das, was sich die Benediktiner
erhofft hatten. Die Vorschldge Ballmanns einer ,tiglichen Messe ,zum Volke hin’
und einer Gabenprozession“ % wurden zwar in die Tat umgesetzt®®, doch schnell
entwickelten die Quickborner unter dem Einfluss Guardinis ihre eigene Messform,
»die von der strengen benediktinischen Form abriickte und sich an den Bediirfnis-
sen der weltlichen Gemeinde orientierte. Sie fand bald als ,Burgmesse’ weite Ver-
breitung.“°° Diese Messform war eng an den Ort , Burg Rothenfels” gebunden. Vor
allem die Umgebung und die Atmosphire waren Kennzeichen einer solchen , Burg-
messe”. Zudem wurde die Messe in deutscher Sprache und in kleiner Gruppe ge-
teiert. Allerdings hatte die Liturgie nicht von Anfang an die hochste Prioritit in der
Bewegung. Sie wurde besonders von Guardini in die Jugendbewegung hineingetra-
gen, sodass die Jugendbewegung nicht mit der Liturgischen Bewegung identifiziert

95 Im Quickborn galt Trennung in den Gruppen, aber Zusammenarbeit unter manchen Formen, be-
sonders auf der Burg. Gerade dieses Zusammenleben wurde mit Wachsamkeit beobachtet; fiir die da-
malige Erziehung war es ein unerhorter Vorgang, Jungen und Midchen gemeinsam tagelang feiern und
leben zu sehen (vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 157).

96 Guardinis Idee zu einer liturgischen Reihe, wurde von Herwegen iibernommen (Ecclesia orans).
Im ersten Band durfte Guardini seine Schrift Vom Geist der Liturgie veréffentlichen, was ihn zumindest
in katholischen Kreisen bekannter machte.

97 Marmetschke (2006): Die Schildgenossen, S. 289.

98 Ebd.

99 Vgl. Debuyst (2009): Romano Guardini, S. 73-74.

100 Marschall (1986): In Wahrheit beten, S. 44.



Der Quickborn

werden kann. Ein Blick in die Quellen verrit, dass die Texte, die Guardini an den
Quickborn schrieb und veréffentlichte, zum grofiten Teil padagogischer Art waren.
In den zehn Briefen iiber Selbsterziehung wird das Wort , Liturgie® nicht einmal er-
wihnt.'”* Die Jugendbewegung war nach Guardini eine Art ,Experimentierfeld®,
eine ,Werkstatt°* Dabei war er selbst der Ideengeber, Fithrer der Ideen, wihrend
die Jugendlichen die Ausfiithrer derselben waren. So entstand das Bild einer from-
men, katholischen Jugendschar. Die Rolle der Liturgie bestand im ,,Mitschaffen am
Werden eines neuen Menschen, einer neuen Zeit“° insbesondere in dem Zugang
zur Transzendenz. Sie war das Tor in eine neue Welt, das Tor in die Gemeinschaft.
Die Jugendbewegung und die Liturgische Bewegung erginzten sich demnach: wih-
rend die katholische Jugendbewegung der Liturgischen Bewegung bzw. ihrer volks-
liturgischen Ausrichtung ein Setting bot, in welchem sie sich entfalten und erproben
konnte, war die Liturgie wiederum das Fiinkchen Transzendenz, Frommigkeit und
Katholizitit, wodurch sich die katholische Jugendbewegung von anderen Bewe-
gungen abheben konnte. Die Liturgie bot den Jugendlichen den auf gewisse Weise
yubernatiirlichen Erfahrungsraum untereinander, vor allem aber mit Gott.

Von der Attraktivitit dieses Modells sprechen die Mitgliederzahlen: Der Quick-
born vervielfachte die Anzahl der ,,Quickborn-Gruppen® innerhalb von sechs Jah-
ren von 87 (1915) auf 527 (1921) und zihlte damit im Herbst 1921 6500 Mitglieder
(3350 Jungen, 3150 Midchen).”°* Diese Zahlen beziehen sich auf die groflen Burg-
tagungen, die jahrlich stattfanden. Die Burg spielte bei der Organisation des Bundes
eine zentrale Rolle. Sie war der Ort, an dem sich alle Mitglieder des Quickborn zur
jahrlich stattfindenden Quickborntagung, der sogenannten Werkwoche trafen.'*s
Sie war aulerdem der Ort, an dem Freundschaften geschlossen sowie tiber das Er-
wachsenwerden und das Jungbleiben philosophiert wurde. Sie war der Ort, an dem
die Quickborner angeleitet wurden, im alltiglichen Leben auflerhalb der Burg zu
bestehen. Sie war letztlich der Ort, welcher den Jugendlichen ,,[h]eimgekehrt aus
den ,Stahlgewittern® des Ersten Weltkriegs und geflohen aus der Hifllichkeit der In-
dustriestidte ¢
tischen Heim“°7 des , grof8te[n] nicht kirchenamtlich gegriindete[n] Verband[s] der
katholischen Jugendbewegung°®, eben des Quickborn. , Die Burg war eine richtige

, einen Zufluchtsort bot. So wurde sie zum Zentrum, zum ,,roman-

Werkstatt, wo im Lauf von zwanzig Jahren die verschiedensten Dinge ausgeprobt

101 Vgl. Guardini (1925): Gottes Werkleute.

102 Guardini (1949): Burg Rothenfels.

103 Guardini (1922): Quickborn, S. 11.

104 Neundorfer (1922): Zur Geschichte, S. 6.

105 Daneben gab es wochentliche Treffen in den értlichen ,Gruppen® des Quickborn und Gautage, an
denen sich die Gruppen eines Gaus trafen.

106 Ruppert (1999): Quickborn., 14 f.

107 Ebd.

108 Marschall (1986): In Wahrheit beten, S. 43.
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worden sind. Vor allem eine Weise, in Freiheit und Ordnung, in Frohlichkeit und
Ernst, in offener Begegnung und guter Form miteinander zu leben.”*® Gerade dieses
Wechselspiel zwischen Autoritit und Freiheit war charakteristisch fiir den Quick-
born; die dialektische Beschreibung war zudem essentiell in Guardinis Texten."°
Diese Polaritit auferte sich auch in seinem Versuch im Quickborn ,,Altes” mit ,,Neu-
em"“ zu verbinden. So beschreibt Ruster Guardinis Vorgehen, ,die freiheitsdurstigen,
tiberschiumenden Antriebe der jungen Leute in die Bahnen traditioneller Katholi-
zitit zurtickzufiihren." Dies gelang ihm vor allem durch die ,Uminterpretation®
des katholischen Autorititsbegriffs in den ,schopferischen Gehorsam'*. Damit
riickte zwar auch die Selbstbestimmung in den Vordergrund, doch verlies Guardini
dabei nie den ,dulere[n] Rahmen der angestammten Katholizitit“3. Damit wollte
der Burgleiter eine Einheit im katholischen Sinne wahren, die jedoch in der Form
nicht immer gegeben war. So begann mit der Auseinandersetzung um die ,Auto-
nomie-Formel vom Hohen Meifiner” "4 ein Spaltungsprozess im Quickborn: Die
1913 formulierte Formel stand fiir die Selbstbestimmung der freideutschen Jugend,
des Wandervogels.”s Da in der katholischen Kirche Autoritit und Hierarchie eine
grof3e Rolle spielten, musste sich die katholische Jugendbewegung zu dieser Formel
positionieren. Letztlich miindete die Auseinandersetzung in einer Umformulierung
der Autonomieformel von 1913 fiir den Quickborn. Damit distanzierte sich die ka-
tholische Jugendbewegung von der ,freien” Jugendbewegung. Guardini kritisierte
an der Autonomieformel die Ausrichtung auf die subjektive Autonomie, da dies die
Gefahr mit sich brichte, die bedingte Autonomie umzuformen."® Zudem sei der Fo-
kus durch Kant so sehr auf den Menschen gelegt worden, dass daraus eine ,Auto-
nomie des Geisteslebens™'” entstanden sei, die keine Einheit und Gemeinschaft
im katholischen Sinne mehr zuliefe. Die Anpassung der Hohen-Meifiner-Formel

109 Guardini (1949): Burg Rothenfels.

110 Fiir Guardinibestand wahre Freiheit in der Verankerung einer Person in Gott; ohne Gott war Frei-
heit bei Guardini nicht denkbar, womit er sich gegen die Freiheit als , Autonomie“ im aufgeklarten Sinn
richtete. Vgl. zu Guardinis Freiheitsbegriff auch Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 189—200.
111 Ruster (1997): verlorene Niitzlichkeit, S. 18s.

112 Ebd.

113 Ebd.

114 ,Die Freideutsche Jugend will nach eigener Bestimmung, vor eigener Verantwortung, in innerer
Wabhrhaftigkeit ihr Leben gestalten. Fiir diese innere Freiheit tritt sie unter allen Umstidnden geschlos-
sen ein. Zur gegenseitigen Verstindigung werden Freideutsche Jugendtage abgehalten. Alle gemeinsa-
men Veranstaltungen der Freideutschen Jugend sind alkohol- und nikotinfrei.“ (vgl. Ruppert (1999):
Quickborn, S. 47).

115 ,Wichtiger sind einige grundsitzliche Fragen: Quickborn selbst kennt sie genau und arbeitet be-
wuflt an ihrer Losung. Er ist fiir jede Kritik dankbar, die den Geist katholischer Gerechtigkeit atmet.
Vor allem: Wie steht Quickborn zur Autoritit?“ (Guardini (1922): Quickborn, S. 22).

16 Vgl. Guardini (1920): Neue Jugend, S. 10.

117 Ebd,, S. 20.
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durch Guardini fithrte Begriffe wie ,Demut®, ,Gehorsam“ und ,Zucht* ein.""® Kon-
kret hief es schon 1922, dass der Quickborn , in riickhaltloser Anerkennung™* zur
Autoritit stiinde. Dabei ging es besonders um die von Gott bestimmten Menschen
(wie Lehrer, Eltern, Politiker) zugewiesene Autoritit. Der Quickborn sah sich in der
Verantwortung, diese zu ,schiitzen [...] und [...] heilig [zu halten], [...] ob uns ihre
Triger als Menschen zusagen oder nicht.”*® Ehrfurcht und Gehorsam gegeniiber
den weltlichen Autorititen standen an oberster Stelle. Auch das Erreichen des Ziels
eines Neuen Menschen bedurfte Kontrolle und Organisation. Guardini fiillte die
Idee ,Neuer Mensch® mit inhaltlichen Gedanken: ,Wie aber sieht der neue Mensch
aus? Welches sind seine Mafle? Sie sind bezeichnet durch die Méglichkeiten, welche
in ungebrochener Natur, voll entbundener Schaffenskraft und in einem ganz laute-

€121

ren katholischen Christentum liegen. Da ist vor allem die Enthaltsamkeit [...]
Aber auch ,der Reigen™**, ,das Spiel*3, die ,Kleidung™*#, das ,Wandern*s, das
Verhiltnis zur Kultur“?¢ und die ,Stellung zur Religion®*” sind Anhaltspunkte,
die einen neuen Menschen formen sollten. Im Fokus stand, wie bei den Benedik-
tinern, eine neue Form der Gemeinschaft.’?® Dass diese idealisierte Form der Ge-
meinschaft nicht immer gegeben war, zeigte bereits die Auseinandersetzung mit der

118 Vgl. Ruppert (1999): Quickborn, S. 49. / ,Weltanschaulicher und politischer Pluralismus wurden
fiir die Krisensymptome der Gegenwart verantwortlich gemacht; demgegeniiber entfaltete sich in brei-
ten katholischen Kreisen ein starker Reformwille zur Gemeinschaft, verdichtet in Leitbegriffen wie
,Autoritit, ,Ordnung’, ,Gehorsam’, ,Fiihrertum’,,(Volks-) Gemeinschaft’ - Begriffe, die allerdings auch
in der andersgerichteten nationalsozialistischen Ideologie und Propaganda eine Rolle spielten.” (K16-
cker (1998): Erneuerungsbewegung, S. 568).

119 Guardini (1922): Quickborn, S. 23.

120 Ebd. S. 23. (Fufinote 16)

121 Ebd. S. 11-12.

122 ,Soist der Reigen die Schule rechter geistiger Freiheit und Zucht. (ebd., S. 14).

123 Ebd,, S. 14.

124 Ebd,, S. 14.

125 Ebd.

126 Ebd,, S.1s.

127 Ebd,, S. 20.

128 Karl Neundoérfer, ein weiterer Akteur im Quickborn und guter Freund Guardinis, stellte 1922 in
einem Schildgenossen-Artikel den Bezug zwischen Gemeinschaft und Eingliederung in die kirchliche
Hierarchie heraus: ,Quickborn ist zwar kein kirchlicher Verein wie etwa eine Bruderschaft oder Kon-
gregation; aber Quickborn ist doch und will sein ein Glied am Leibe, ein Pulsschlag im Leben der
Kirche. Darum muf8 Quickborn auch in voller und aufrichtiger Gemeinschaft stehen mit der Leitung
der Kirche. Eine solche Gemeinschaft aber bedingt Unterordnung auch in solchen Fillen, in denen die
personliche Einsicht und das personliche Gefiihl vielleicht andere Wege weist. Diese Unterordnung
hat zwar naturgemif gegeniiber wandelbaren Anordnungen der Kirchenzucht einen anderen Charak-
ter als gegeniiber unfehlbaren Entscheidungen des Lehramtes; sie bindet nicht Verstand und Gefiihl,
wohl aber Gewissen und Verhalten. Zu solcher Unterordnung mufl Quickborn bereit sein, wenn er eine
katholische Bewegung sein will. Und er ist gewifl dazu bereit. Denn solche Unterordnung unter die Au-
toritat ist nichts anderes als Einordnung in die Gemeinschaft. Der Gemeinschaftswille aber ist eine der
eigentiimlichsten und stirksten Krifte im Quickborn. Wie er zur selbstverstindlichen Unterordnung
fithrt unter selbstgewihlte Fithrer auf der Fahrt, so auch zu opferwilligem Gehorsam gegeniiber den
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Hohen Meifiner Formel, aber auch innerbiindische Probleme und Spaltungen: Seit
der Quickborn die Burg Rothenfels gekauft hatte, waren bereits einige Jahre ver-
gangen, in denen viel passiert war: die Alteren des Bundes bspw. spalteten sich ab,
wollten unter sich sein. Es wurde immer undurchsichtiger. 1925 versuchte das Bun-
desthing'*® durch eine neue Bundesordnung die verworrene Situation zu kliren und
aus dem Nebeneinander ein Miteinander zu machen. Die verabschiedete Bundes-
ordnung hatte drei Kernpunkte:

L Quickborn ist wesensmdfig katholische Jugendbewegung so sehr, dafl der aus
klarer Sicht und niichternem Entscheid erfolgte wirkliche Bruch mit der
Kirche Bruch mit Quickborn ist.

2. Quickborn fordert die Enthaltsamkeit von Alkohol und Nikotin, deren Ab-
lehnung bedeutet Bruch mit dem Bund.
3. Es ist nicht erlaubt, den Quickborn fiir politische, wirtschaftliche, pidago-

gische, soziale, lebensreformerische Bestrebungen Einzelner oder Gruppen
einzusetzen. Er lehnt jede Verantwortung fir derartige Richtungen ab.°

Diese Formel stief3 nicht bei allen auf Begeisterung. Insbesondere die jungen Mit-
glieder protestierten. Denn zum einen wurde das Thema der Abstinenz bereits im
Vorhinein sehr stark diskutiert’® und nicht mehr einfiltig bejaht, zum anderen be-
inhaltete [der dritte Punkt] eine klare Abgrenzung gegeniiber der Vielfalt, die der

132 Auf diese Formel hin verlieflen

jugendbewegte Individualismus ausgeprigt hatte.
2000 Mitglieder den Quickborn, sodass die Bundesordnung ein Jahr spiter wieder
aufgehoben wurde.

Auch der Betrieb auf der Burg wurde teilweise aufgelost, der Verlag z. B. ging an
den Matthias-Griinewald-Verlag in Mainz iiber.”®* In dieser schwierigen Zeit wurde

Romano Guardini zum Burgleiter gewihlt und eine neue Bundesordnung verfasst:

Quickborn ist ein Bund, dessen Mitglieder sich zum katholischen Glauben beken-
nen, gegeniiber dem Alkohol und Nikotin in der Haltung des Verzichts stehen, eine
Aufgeschlossenheit und Lebendigkeit von sich verlangen, die mit jugendbewegter

Art bezeichnet wird."34

gottgesetzten Fithrern in der Kirche. Und das umso mehr, als diese Opfer im Grunde nichts anderes
sind, als Opfer der Liebe.“ (Neundérfer (1922): Quickborn und Kirche, S. 333).

129 Das Bundesthing war eine Art Hauptversammlung.

130 Die Bundesordnung wurde verdffentlicht in der Zeitschrift Quickborn (1925/26), S. 7-9. (Ruppert
(1999): Quickborn, S. 41).

131 Ruppert (1999): Quickborn, S. 41.

132 Ebd,, S. 41—42.

133 Ebd.

134 Bundesordnung, verdffentlich in der Zeitschrift Quickborn (1927/28), S. 1-2. (Ruppert (1999):
Quickborn, S. 41-42).
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Doch dieser Bundesordnung wurde eine zu unkonkrete Formulierung vorgewor-
fen. Die Folge: ab 1928 wechselten viele in andere Biinde und Jugendverbande.’
Darauthin kam es im Quickborn zur Bildung der Quickborn-Jugendschaft und der
ilteren Quickborner. Letztere versuchten sich in einem 1930 entstandenen Okto-
berkreis der grofiten Schwiche des Bundes®® zu stellen: seiner politischen Ambiva-
lenz. Doch auch sie schafften es nicht, das Problem zu beheben.’3” Durch den Brief
Guardinis Staat in uns von 1925 und durch zahlreiche Artikel in der Zeitschrift Die
Schildgenossen distanzierte sich der Quickborn vom Parteiensystem und damit von
der Demokratie. Gleichermaflen bestirkte die 1925 neu auferlegte Bundesordnung
(s.0.) eine politische Neutralitit des Bundes, die durch ihre Fiihrerstimmen nicht
gegeben war. So betonte Guardini in dem Brief die Gottesherrschaft im Staat'® und
kritisierte unter anderem das Parteiensystem, bei gleichzeitiger Wahrung vermeint-
lich demokratischer Tendenzen.”® Diese politische Unklarheit blieb ein Problem
des Bundes, welches nie iberwunden werden konnte.

Dass auf der Burg bis zum Kriegsbeginn und auch nach 1945 weitergearbeitet wur-
de, lag vor allem daran, dass die Werkwochen und Tagungen auf Erwachsene und
auflerschulische Jugendarbeit ausgeweitet wurden. Hinter den Werkwochen stand
das Anliegen, Stitten menschlicher Bildung zu schaffen, neben den Universititen.'+°

Insgesamt kann der Ort Burg Rothenfels als eine Art Bildungsstitte nach dem
Maf3stabe Guardinis angesehen werden. Relativ schnell iibernahm der Deutsch-Ita-
liener die Fithrung auf der Burg und setzte seine Vorstellungen von Autoritit und
bedingter Autonomie durch. Rothenfels wurde immer mehr zu einer ,Jugendwelt’
ohne Erwachsene. Diese Lebensform hielt allerdings nur wenige Jahre (von 1919 bis
ca. 1925) an, bis sich das Wesen nach und nach verinderte; erst wurde der Bund klei-
ner, dann wurden neue Konzepte angeboten. Dass auch die Liturgie eine Rolle auf
dieser Burg und in dem Leben der Jugendlichen spielte, ist nicht von der Hand zu
weisen. Doch lag das Hauptaugenmerk auf der Bildung der Menschen. Die Liturgie
galt als Tor in eine transzendentale Welt, welche die Gemeinschaft innerhalb des
Quickborn, einer ,weltlichen Gemeinschaft” iiberlegen machen sollte.

135 Ruppert (1999): Quickborn, S. 42.

136 Ebd.

137 Ebd.

138 Vgl. Guardini (1925): Staat in uns, S. 168. Nihere Ausfithrungen dazu siche Kapitel 4.1.3.
139 Vgl.ebd,, S.177-182.

140 Ruppert (1999): Quickborn, S. 42-43.
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3.4 Liturgische Bewegung in Klosterneuburg

Ein weiteres wichtiges Zentrum im deutschen Sprachraum, das sich mit Verinde-
rungen der Liturgie auseinandersetzte, war Klosterneuburg, nordlich von Wien
gelegen. Mit diesem Ort war der bekannte Volksliturgiker und Klosterneuburger
Chorherr Pius Parsch'#' eng verbunden. Anders als in Maria Laach, jedoch dhnlich
wie auf Burg Rothenfels, stand in Klosterneuburg die ,Volksliturgie“ im Fokus des
Geschehens. Guardini selbst, der in den 1960er-Jahren eine Periodisierung der Li-
turgischen Bewegung vornahm, zihlte Klosterneuburg zu der ,praktischen” Phase,
in welche er auch seine Wirkstitte, Burg Rothenfels, einorndete.’+* In Klosterneu-
burg fanden ,volksliturgische Tagungen® statt, an denen besonders Laien teilnah-
men.'*> Auf den Tagungen stand die Praxis im Fokus, es wurden nicht nur Vortrige
gehalten, sondern ,liturgischen Feiern und praktischen Vorfiihrungen® Aufmerk-
samkeit geschenkt.'** Die Frage nach der participatio acutosa des Volkes wurde nicht
nur diskutiert'#5, sondern praktisch manifestiert. Bereits 1922 feierte Pius Parsch an
Christi Himmelfahrt das erste Mal eine Gemeinschaftsmesse in Klosterneuburg.
Doch auch wenn die Bestrebungen bei den Laien auf viel Zuspruch stief8en, hielten
sich viele Kleriker streng an die Unterscheidung von landessprachlicher Volksliturgie
und lateinischer Klerusliturgie und sahen die Volksliturgie lediglich als ,,Ubergang“
zum Verstindnis der Messfeier an.’+® Eine nachhaltige Relevanz wurde den volks-
liturgischen Bestrebungen nicht zugesprochen. Entgegen dieser Skepsis und Kritik
errichtete Pius Parsch 1927 das sogenannte ,Volksliturgische Apostolat®:

Hier wurde ein Konzept liturgischer Reform entwickelt, das vor allem auf das Ver-
stehen der Messe abzielte. Die Messe in St. Gertrud feierte der Priester mit dem
Gesicht zum Volk, der Altar war versus populum gerichtet, und die Gemeinde wurde

zur titigen Teilnahme durch Beten und Singen angeleitet.'+”

141 Pius Parsch (1884-1954) trat mit 20 Jahren in das Chorherrenstift Klosterneuburg ein und empfing
1909 die Priesterweihe. Er war wegweisend fiir die ,volksliturgische Stromung vor allem in Osterreich,
feierte schon 1922 die erste ,Gemeinschaftsmesse und ,leitete [...] [ab 1923] in mehreren Wiener Pfarren
,Liturgische Wochen"* Neben schriftstellerischen Titigkeiten und Herausgaben von Zeitschriften wie ab
1926 Bibel und Liturgie, ab 1928 Leben mit der Kirche, grindete er den Verlag Volksliturgisches Apostolat. Fiir
die Liturgische Bewegung ist er vor allem fiir die Erarbeitung verschiedener volksliturgischer Modelle,
wie die ,,Chormesse” oder die , Betsingmegsse“ von Wichtigkeit. (vgl. Pacik (2001): Parsch, Pius, S. 74-75).
142 Vgl. Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 65.

143 Vgl. Bomm (1930): Liturgiegeschichte, S. 437-438. Auf der volksliturgischen Tagung 1928 nahmen
30 Geistliche aus 20 deutschen Diézesen und iiber 100 auswirtige Laien sowie die liturgische Gemein-
de‘ von Klosterneuburg teil.

144 Vgl. Bomm (1930): Liturgiegeschichte, S. 437-438.

145 Schon im Ersten Weltkrieg kam bei Pius Parsch ,ein neuer Gedanke® auf, der ,allerdings erst nach
einigen Jahren zur Reife kam: die aktive Teilnahme des Volkes.” (Schmiedl (2018): Pius Parsch, S. 14).
146 Vgl. Bomm (1930): Liturgiegeschichte, S. 439.

147 Scherzberg (2017): Form, Stil und Gestalt, S. 226—227.
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Demnach wurden in Klosterneuburg Modelle geschaffen, ,die dem Volk ermog-
lichten, den Gottesdienst, zumal die Messe, mit Verstindnis, horend, gemeinsam
betend und singend zu feiern, und zwar im Rahmen der liturgischen Gesetze."+®

Neben den liturgischen Verinderungen richtete die Bewegung in Klosterneu-
burg, insbesondere Pius Parsch den Blick auch auf die Heilige Schrift. Damit ein-
her gingen auch ékumenische Tendenzen. Joachim Schmiedl zufolge ,fand [Pius
Parsch] einen Zugang zu dem, was Grundanliegen der Theologie Martin Luthers
waren und was sich in den theologischen Aufbriichen der Zwischenkriegszeit ma-
nifestierte.”4? Auch seine auf den Einsitzen im Ersten Weltkrieg gemachten 6ku-
menischen Erfahrungen mit Glaubigen der orthodoxen Kirche prigten ihn und
seine Arbeit innerhalb der ,liturgisch-biblischen Bewegung nachhaltig.’s® Parschs
Teilnahme als Vortragender bei dem »interkonfessionelle[n] Theologengesprich in
Berlin-Hermsdorf 1934 bestitigte seine 6kumenischen Bestrebungen, zumal die
Hermsdorfer Konferenz unmittelbare Bedeutung fiir die Griindung des Okumeni-
schen Arbeitskreises hatte.’> Das grofle Netzwerk und die Verbindungslinien, die
sich zwischen den einzelnen Protagonisten der Liturgischen Bewegung, aber auch
iber die Bewegung hinaus in andere katholische Bewegungen ergaben, fithrte dazu,
dass an dieser Konferenz auch Vertreter anderer Stromungen der Liturgischen Be-
wegung, wie bspw. Romano Guardini, teilnahmen.'s3

Klosterneuburg vergroflerte seine Wirkungsmacht auflerdem durch zahlreiche
Publikationen von tibersetzten Messtexten sowie die ,Klosterneuburger Messtex-
te”s*, auch tber die Osterreichischen Landesgrenzen hinaus. Generell bildeten sich
einige Gemeinsamkeiten zur jugendbewegten Stromung auf Burg Rothenfels he-
raus. Die Fokussierung auf das Verstindnis der Liturgie durch die Glaubigen, die
damit verbundenen ,Aufklirungsarbeiten®, die deutschsprachigen Messen und die
Messfeier versus populum sind als Beispiele zu nennen. Die volksliturgische Ausrich-
tung wurde durchaus als Erganzung und Vervollstindigung der benediktinisch ge-
pragten Liturgischen Bewegung angesehen.'s

148 Pacik (2018): Hindurchgehen, S. 145.

149 Schmiedl (2018): Pius Parsch, S. 14.

150 Vgl. ebd,, S.14-15.

151 Schwahn (1996): Der Okumenische Arbeitskreis, S. 104 / Ernesti (2007): Kleine Geschichte,
S. 49 / Zu Verbindungslinien weiterer Protagonisten der Liturgischen Bewegung in die Okumenische
Bewegung hinein siche Ernesti (2007): Okumene.

152 Vgl. Schmiedl (2018): Pius Parsch, S. 14.

153 Vgl. Bathe (2013): Okumene, S. 24.

154 Vgl. Haunerland (2018): Liturgische Bewegung, S. 177. / Theodor Maas-Ewerd belegt mit seinen
konkreten Beispielen aus Pfarreien, dass diese Biicher wirklich gekauft, verwendet und geschitzt wur-
den (Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 66-89).

155 ,Er [Louis Bouyer] betonte, das etwas aristokratische und gelehrte Wirken der Maria Laacher
Monche sei durch das weit volkstiimlichere der Schule von Klosterneuburg unter Parschs Fiithrung
vervollstindigt worden.“ (Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 92).
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3.5 Leipziger Oratorium

Bei dem Leipziger Oratorium vom HI. Philipp Neri, das 1930 gegriindet wurde, han-
delt es sich um eine Gemeinschaft von Priestern und Laien, die kirchenrechtlich zu
den ,Gesellschaften des apostolischen Lebens“s¢ gehort. Die ,Oratorianer” wur-
den von Philipp Neri im Jahre 1551 gegriindet und verbreiteten sich international.’s”
Wihrend sich andere liturgisch-bewegte Zweige vor allem in den 1920er-Jahren
herausbildeten und profilierten, entstand das Leipziger Oratorium vergleichsweise
spit. Gleichzeitig kann es aber auch als eine Art Weiterfithrung der Liturgischen
Bewegung verstanden werden, da zu den Griindungsmitgliedern auch Schiiler von
Guardini und Jungmann®® gehérten.’® Nachdem aus Rom im Oktober 1928 eine
positive Riickmeldung zum Griindungsantrag des Oratoriums kam und ein Jahr
spiter auch der Ort fiir dieses feststand, konnte die Errichtung beginnen.'*® Durch
die Ubernahme der Liebfrauen-Pfarrei in Leipzig im Jahre 1931 waren die Griinder
,eng an eine Pfarrgemeinde in Leipzig“® angebunden. Genau wie Klosterneuburg
und Burg Rothenfels zihlte Guardini auch das Leipziger Oratorium zur ,realisti-
schen” bzw. ,praktischen” Phase der Liturgischen Bewegung.’> Diese Einschitzung
ist darauf zuriickzufiihren, dass auch sie ,ein liturgisches Programm, das auf die Ver-
stindlichkeit der Liturgie abzielte“®3, entwarfen. ,Im Zentrum stand die ,Gemein-
schaftsmesse’ oder ,Betsing-Messe’ und eine Reform der Kar- und Osterliturgie.%+
Die Oratorianer organisierten in Kooperation mit Burg Rothenfels auch ,volkslitur-
gische Erprobungen und Entwicklungsarbeit%. Sie werteten die Erfahrungen auf
Burg Rothenfels, aber auch in den Kl6stern aus, um sie , fiir das Leben der Pfarrei®
giltig zu machen.’*® Dabei formten die Oratorianer den Gedanken der ,Gemein-
de als Pfarrfamilie®, in welchem die Einheitlichkeit der Pfarrgemeinde zum Aus-
druck kommen sollte und welcher sich an dem Gemeinschaftsdenken des Quick-

156 Foelz (1998): Oratorium, Sp. 1088-1089.

157 Vgl. dazu: Wodrazka (2012): Philipp Neri.

158 ,Josef Andreas Jungmann SJ (1889-1975), Professor an der Innsbrucker Theologischen Fakultit
1930-1956, wurde besonders durch seine liturgiegeschichtlichen Forschungen bekannt. Sie betrieb
er aber nicht als Selbstzweck. Vielmehr wollte er so den heutigen Gottesdienst erschliefen, vor allem
aber den Grund fiir eine allgemeine Erneuerung des religiésen Lebens legen.“ (Liturgisches Jahrbuch
(1993), S. 62-84).

159 Vgl. Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 111. So war auch bspw. Werner Becker, der zeit-
weise als Sekretir Guardinis wirkte, Oratorianer.

160 Vgl. Poschmann (2001): Das Leipziger Oratorium, S. 25-26.

161 Scherzberg (2017): Form, Stil und Gestalt, S. 226-227.

162 Vgl. Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 65.

163 Scherzberg (2017): Form, Stil und Gestalt, 226—227.

164 Ebd.

165 Vgl. Maas-Ewerd (1969): Liturgie und Pfarrei, S. 112.

166 Vgl.ebd. S. 113.
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born orientierte.’*” Im Leipziger Oratorium zeigte sich dhnlich wie bei der Arbeit
in Klosterneuburg ein Beispiel fiir ein ernst gemeintes Interesse am Verstindnis der
Liturgie aller Glaubigen.

3.6 Die Liturgische Bewegung — Selbstverstandnis, Fremdwahrnehmung
und Neuer Mensch

Wie die vorangegangenen Kapitel gezeigt haben, handelte es sich bei ,der’ Liturgi-
schen Bewegung um ein grofles Netzwerk. Das grundlegende Ziel eines besseren
Verstindnisses von Liturgie und damit verbunden eine Verinderung der Individuen,
letztlich der Gesellschaft, blieb an allen Orten iiber die Zeit hinweg ein gemeinsamer
Mittelpunkt. Das beweist auch das gegenseitige Interesse fiireinander in Form von
gemeinsam durchgefiihrten Tagungen, Gastvortragen in jeweils anderen liturgischen
Zentren, der Verweis aufeinander in veroffentlichten Texten oder der Besuch dersel-
ben Veranstaltungen's® sowie die Zeitschriften Hochland und Die Schildgenossen als
gemeinsame Handlungsspielraume. Das rezipierte Bild der Liturgischen Bewegung
in der Forschungsliteratur greift genau diese Verbindungslinien auf und kreiert da-
durch ein homogenes Bild der Bewegung. Auch die Aufnahme ,der’ Liturgischen
Bewegung in den Kanon der ,Reformbewegungen® ist ein Zeichen fiir den Ver-
such, die unterschiedlichen Strémungen zu einen, aber auch die Ahnlichkeit und An-
kniipfungsfahigkeit der Liturgischen Bewegung an andere, auch sikulare Bewegun-
gen zu verdeutlichen.'”® Doch auch wenn diese Einheit der Liturgischen Bewegung
so naheliegend ist, gab es eben mehrere Zentren mit verschiedenen Protagonisten
und unterschiedlichen Programmen. Lucia Scherzberg arbeitete die Heterogenitit
der Liturgischen Bewegung bereits heraus und schlussfolgerte, dass es sich bei dem
Vorgang der Homogenisierung um einen Versuch der Legitimierung ,einer kirchli-
chen Erneuerungsbewegung und ihr[es] fruchtbare[...][n] Wirken[s] fiir die gesamte
Kirche7* handelte.

Johannes Pinsk, welcher Mitglied des Katholischen Akademikerverbandes war
und sich fiir die liturgischen Belange der Weimarer Republik (und auch danach) ein-
setzte, schrieb 1932/33 in der Liturgischen Zeitschrift iber die Liturgische Bewegung
folgendermafien:

167 Vgl. Poschmann (2001): Das Leipziger Oratorium, S. 71.

168 z.B. Tagungen des KAV oder auch die Hermsdorfer Konferenz

169 Der Begriff ,Reformbewegung” selbst ist in diesem Kontext erstim letzten Drittel des 20. Jahrhun-
derts entstanden (vgl. Biirkle (1999): Reformbewegungen, Sp. 949-950). In den fritheren Ausgaben des
LThK wurde dieser Begriff nicht angefiihrt.

170 Es gab viele Uberschneidungslinien zwischen den einzelnen Bewegungen, ob religiés oder nicht.
171 Scherzberg (2017): Form, Stil und Gestalt, 224—225.
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Wenn man Geistliche und Laien nach ihrem Urteil iiber die Liturgie und die liturgi-
sche Bewegung fragt, dann bekommt man oft etwa folgende Antwort: Die Liturgie
ist wertvoll, die liturgische Bewegung ist ,an sich® erfreulich, aber sie muf} sich vor
Einseitigkeiten und Ubertreibungen hiiten. Fragt man dann weiter, worin diese Ein-
seitigkeiten und Ubertreibungen bestehen, so sind es meistens die gleichen Dinge,
die beanstandet werden. [...] Einer der wichtigsten und ersten Einwinde ist der, daf}
die liturgische Bewegung das private personliche Gebetsleben iiberhaupt verdrin-
gen und ausschalten wolle. Neben den liturgischen Formen des Gebetes lasse sie
nichts anderes mehr gelten. Dieser Einwand ist so unsinnig, daf man sich eigentlich
wundern muf, wie er von ernsten Menschen erhoben und geglaubt werden kann.
Man braucht sich nur — um einmal einen ganz praktischen Gegenbeweis zu fithren -
anzusehen, wie etwa das Frommigkeitsleben in den Benediktinerklstern gestaltet
wird, um sofort zu merken, dafl neben den gemeinsamen liturgischen Akten und

Gebeten jeder einzelne seine ,privaten’ Frommigkeitsiibungen pflegt [...]."”

Die hier von Johannes Pinsk rezipierten kritischen Aulerungen zur Liturgischen
Bewegung, die sowohl von Laien als auch von Geistlichen stammten, werden von
ihm am Ende der Weimarer Republik in der Liturgischen Zeitschrift hinterfragt und
kommentiert. Die Liturgische Bewegung war zu diesem Zeitpunkt schon ein fester
Ausdruck, der selbstverstindlich verwendet wurde und anscheinend keinerlei Fra-
gen oder Erklarungsbediirfnis bei den befragten Geistlichen und Laien aufwarf.
Sie schienen die Inhalte und Vorgehensweisen der Liturgischen Bewegung so gut
zu kennen, dass sie sich kritisch zu ihr duflern konnten. Allerdings wird hier die
konkrete Verbindungslinie zwischen dem Begriff , liturgische Bewegung® und den
Benediktinern eréffnet. Von anderen Stromungen schrieb Pinsk nicht. Lediglich die
Benediktiner werden als Beispiel und Garant fiir die personliche Frommigkeit be-
nannt. Ein weiterer Zeitgenosse, der sich in der Liturgischen Bewegung engagierte,
Theodor Abele, unterschied hingegen klar zwischen verschiedenen Strémungen der
Bewegung:

In Maria-Laach hitte man neue Wege zur religiésen Formung der wirklichen Gegen-
wart gehen kénnen. Man grub aber nicht tief genug. Die ,Liturgische Bewegung’
hat sich zwar zum ,Liturgischen Apostolat® gewandelt, aber sie ist nicht zur ,Eucha-
ristisch-liturgischen Erneuerungsbewegung’ geworden, was wir beide von Anfang
an wollten und vorschlugen. Abt Ildefons sagte uns damals, das sei nicht Sache der
Benediktiner, sondern der Bischofe und Pfarrer; sie wiirden jeden derartigen Ver-
such als Eingriff in ihre Rechte auffassen. Wir widersprachen dem schlief3lich nicht

mehr, obwohlich den Gedanken nicht ganz bannen konnte, der Abt denke hierin et-

172 Pinsk (1932/33): Sogenannte ,Ubertreibungen®, S. 191.
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was doktrindr. Nun hat Pater Pius Parsch-Klosterneuburg eine weitgreifende (viel-
leicht aber nicht tief schiirende) liturgische Volksbewegung entfacht, und, soviel ich
weif3, widerspricht dem niemand. Also es wire doch méglich gewesen. — Der Abt hat
es mir vor Jahren selbst gesagt, die Benediktiner, auch die Beuroner, selbst der Abt
Primas vertriten eine etwas abstrakte spitscholastische (also jesuitische) Theolo-
gie. Das ist der Grund, der tiefste Grund, weshalb die von Maria-Laach ausgehende

liturgische Erneuerung etwas flau geworden ist.'”?

In diesem Zitat lassen sich gleich mehrere Bezeichnungen finden, die die Worte Li-
turgie, Erneuerung, Reform und Bewegung beinhalten: Zum einen stellte Abele eine
Entwicklung von der Liturgischen Bewegung zum ,Liturgischen Apostolat” fest,
was fiir ihn eine Steigerung bedeutete. Da das Liturgische Apostolat in Maria Laach
errichtet wurde, bezog Pinsk den Begriff nur auf die Benediktiner. Auffallend ist
nun, dass fir den Laien Abele die Liturgische Bewegung nicht das Ziel war. Es sollte
eigentlich eine ,Eucharistisch-liturgische Erneuerungsbewegung“’# ins Leben ge-
rufen werden. Was genau mit diesem Begriff gemeint war, wird vom Autor nicht er-
klart. Naheliegend ist allerdings, dass man sich auf die Eucharistische Bewegung'7s
bezog und eine Kooperation, wenn nicht eine Verschmelzung erhoffte; schliefllich
war die Eucharistie doch Hohepunkt der (Mess-)Liturgie. Neben dieser Differenzie-
rung fallt auch auf, dass Abele von einer , Liturgischen Erneuerung®, die von Maria-
Laach ausging, berichtete. Ob die Laacher Benediktiner nun eine Liturgische Be-
wegung oder eine Liturgische Erneuerung erstrebten, bleibt hier offen, da die Begriffe
synonym gebraucht wurden. Abele sah in den Benediktinern also ein Potenzial zu
Erneuerung und Bewegung, doch wurde dieses nicht ausgeschépft und damit von
der volksliturgischen Bewegung iiberholt. Hier wird ein Neben- und Nacheinander
der Bewegungsstriange deutlich. Auffallend ist auch, dass Abele den Quickborn au-

173 Abele an Platz 26.08.1931 (MLA, Sign. I1I. A 118).

174 Auch 1920 werden eucharistische und liturgische Bewegung schon zusammen gedacht: ,Die litur-
gisch-eucharistische Bewegung, ausgehend von den Benediktinern und gestiitzt, getragen vom katho-
lischen Reformakademikertum, strebt den neuen monumentalen Lebensstil an, nach dem Christen
und Nichtchristen heute alle sehnlichst verlangen. Wir besitzen ihn noch nicht, diesen groflen Lebens-
stil, auch die glaubigen Kreise nicht, die iiberrascht wurden von den sich iiberstiirzenden Ereignissen
einer Kulturdimmerung, aber junger deutscher Katholizismus wird ihn prigen, wird die grofle Stillo-
sigkeit im Privat- und 6ffentlichen Leben, im Verkehr der Volksschichten und der V6lker untereinander
tiberwinden, wird einen neuen Menschentyp schaffen, der wurzelt im unverginglichen, unausschépf-
baren Persénlichkeitsideal Christus.“ (Verf. unb. (1920): Katholizismus und Reformstudententum,
S.244-247).

175 ,Die Idee geht auf das Jahr 1875 zuriick, und ihre Entstehung verdanken sie der Initiative und Be-
harrlichkeit eines katholischen Laien, Mlle Tamisier (gest. 1910). [hr Ziel war es, der stillen Anbetung
des Altarsakraments, die seit der Mitte des Jahrhunderts eine grofle Ausbreitung erfahren hatte, den
Glanz groflartiger Kundgebungen zur Seite zu stellen, die der gleichgiiltigen Masse die eucharistische
Gegenwart Christi vor Augen fiihren und den durch Verfolgung eingeschiichterten Katholiken das
BewuSBtsein ihrer Zahl und Stirke wiedergeben sollte.“ (Maron (1972): Kirche von 1870-1970, S. 302).
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genscheinlich nicht zur volksliturgischen Bewegung zéhlte, obwohl er auch in Die
Schildgenossen veroffentlichte und in Kontakt mit Guardini stand.

Die beiden folgenden Beispiele aus der Weimarer Zeit mochten zeigen, wie die Li-
turgische Bewegung a) als fester Begriff verwendet wurde und b) dieser klar in Ver-
bindung mit den Benediktinern (in Maria Laach) gesetzt wurde. Heinrich Getzeny
schrieb 1924 auch von der , liturgischen Bewegung®, nannte als den , Fithrer” der Be-
wegung, ,die mehr Freude an den gottesdienstlichen Handlungen unserer Kirche
oder reichere Kenntnis tiber liturgische Dinge vermitteln soll7¢, allerdings nicht
die Benediktiner, sondern Romano Guardini. Der Gebrauch der Begriffe war, wie
die Beispiele zeigen, in der der Weimarer Republik nicht wirklich differenziert. Es
herrschte Uneinigkeit iiber die Benennung der einzelnen Strémungen, wenngleich
klar war, dass es diese gab.

In der Liturgischen Zeitschrift wird 1932 noch ein weiteres Problem der Liturgi-
schen Bewegung offensichtlich: Es wurde immer haufiger von einer , Doppellitur-
gie“ in dem Sinne gesprochen, als dass ,Klerus-“ und ,Volksliturgie“ parallel exis-
tierten: Auf der einen Seite ,ist die lateinische, stille, oft fast verstohlen verrichtete
Priesterliturgie; [auf der anderen Seite] [...] die in der Volkssprache gehaltene, laute,
aber inofhizielle ,Liturgie® des Volkes.”7”. Laut Autor fithrte das zu einer Zerrissen-
heit und eben nicht zu der erstrebten Einheit.””® Diese Quellenbelege vermitteln ein
nicht einheitliches Bild der Liturgischen Bewegung.

Wie bereits angedeutet wurde, versuchte auch Romano Guardini retrospektiv
in den 1960er Jahren die unterschiedlichen Zweige der Liturgischen Bewegung mit
Hilfe einer Einteilung in Phasen und der Zuteilung einzelner Strémungen zu die-
sen Phasen, deutlich zu machen.””® Diese Phasierung geschah in einem Brief von
1964, also zur Zeit des Zweiten Vatikanischen Konzils. Guardini sprach zu diesem
Zeitpunkt nur von ,der” Liturgischen Bewegung und stellte die einzelnen Gruppie-
rungen dar, als wiren sie nacheinander entstanden und eine aus der anderen ent-
sprungen. Dabei vergafl er die Parallelitit der Stromungen. Diese anachronistischen
Darstellungen weisen auf die von Scherzberg benannte absichtliche Homogenisie-
rung hin. Gerade die Zeit des Konzils und die Liturgiekonstitution konnte von der
Darstellung ,einer” Liturgischen Bewegung nur profitieren.

In der Weimarer Republik selbst stufte er die von den Benediktinern ausgehen-
den Erneuerungsbestrebungen einerseits als ,,liturgische[. . Erneuerung“‘8° ein,
andererseits betitelte er den gesamten Komplex von Benediktinern und dem Quick-
born als , Liturgische Bewegung“®. Zudem zeigte Stefan Langenbahn, dass Guar-

176 Getzeny (1924): Auf dem Wege, S. 637.

177 Neumann (1932/33): Liturgische Bewegung, S. 261.
178 Vgl. ebd.

179 Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 72.

180 Guardini (1921): Das Objektive, S. 117.

181 Ebd.
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dini die Bewegung in Maria Laach als ,stark benediktinisch bestimmt, und — wenn
“182 ansah. ,Maria Laach® so
Guardini weiter, ,hat nicht sehr viel Seelsorge, und darum besonders akademischen
Charakter.”®3 Guardini war sich der Unterschiede schon in der Weimarer Republik

wir einen Einwand erheben diirfen — zu monastisch

bewusst, konstruierte aber noch Jahre spiter eine Einheit der Bewegung.

Abt Ildefons Herwegen selbst unterschied die liturgischen Reformen in Laach
von dem Begriff Liturgische Bewegung und priferierte den Begriff , Liturgische Er-
neuerung®*. Doch, nicht anders als beim Gebrauch des Wortes Bewegung, wurde
auch der Terminus Liturgische Erneuerung mal fir die benediktinische, mal fur die
jugendbewegte Gruppe benutzt. So wurde Romano Guardini 1986 als ein ,Denker
liturgischer Erneuerung” eingestuft'® und auch P. Theodor Bogler OSB, der als
Benediktiner viel im Quickborn unterwegs war, sprach grundsitzlich von der ,Li-
turgischen Erneuerung®®, ohne eine Differenzierung vorzunehmen.’®”

Zusammenfassend kann gesagt werden, dass es scheinbar keine klaren Kriterien
fir den Gebrauch der Termini Liturgische Bewegung oder Liturgische Erneuerung
gab.”®® Einzig der Begriff volksliturgische Bewegung wurde fiir die von Pius Parsch
ausgehende Bewegung in Klosterneuburg verwendet. Der Quickborn fiel nicht da-
runter. Wahrend der Weimarer Republik wurden die Begriffe also je nach Belieben

182 Langenbahn (2018): Die Anfinge, S. 72.

183 Ebd.

184 Vgl. Kolbe (1964): Die Liturgische Bewegung, S. 40-41.

185 Marschall (1986): In Wahrheit beten (gemeint ist der Titel des Werks: , In Wahrheit beten: Roma-
no Guardini - Denker liturgischer Erneuerung®).

186 ,Es gibt natiirlich noch viele andere Formen einer nicht-liturgischen Haltung. Mit den wenigen
Beispielen ist es jedoch wohl klargeworden, worum es der Liturgischen Erneuerung geht. Sie méchte
eben diesen Dualismus ausgeschaltet wissen, sie méchte mit dem zuweilen dem heiligen Papst Pius X.
zugeschriebenen Wort Ernst machen: Ihr sollt nicht in der Messe beten, ihr sollt die Messe beten! Die
Glaubigen sollen den Reichtum ihrer Kirche kennenlernen, der nicht in einem kiimmerlichen kleinen
Gebetbuch enthalten ist, sondern aus den liturgischen Biichern der Kirche iiberstrémt, dem Missa-
le, dem Brevier, dem Rituale, dem Pontifikale, und was hier noch aufgefiihrt werden kénnte.“ (Bogler
(1964): Suche den Frieden, S. 231).

187 ,Nun war der Aufbruch der Liturgischen Erneuerung am Ende des 19. und am Anfang des 20. Jahr-
hunderts erfolgt. Was in Vortrigen, Konferenzen, was durch zahlreiches Schrifttum verbreitet wurde,
fand neben viel Ablehnung auch begeistere Aufnahme. Es entstand wirklich so etwas wie eine ,Be-
wegung’. Die Abteien gingen mit ihrer Initiative voraus. Sie fanden vielerorts Nachahmer.“ (Bogler
(1964): Suche den Frieden, S. 235) / ,SchlieBlich begann jeder fiir die Liturgische Erneuerung aufge-
schlossene Kaplan, oft im Gegensatz zu seinem noch der alten Schule zugewandten Pfarrherrn, auf sei-
ne Weise sich auszudenken, wie am besten dem Anliegen einer Verlebendigung der Messe entsprochen
werden konnte. Natiirlich gab es auch liturgische aufgeschlossene, oder wie man ein biffchen ironisch
zu sagen pflegte, liturgisch bewegte’ Pfarrer, die ihre Gemeinden nach eigenen Prinzipien zu schulen
begannen. Viel Erfreuliches ist damals, es handelt sich etwa um die Jahre von 1925 bis 1935, geworden.
Dann aber begannen einige Einsichtige, diesen Aufbruch und diese Bewegung mit einer gewissen Sor-
ge zu betrachten.“ (Bogler (1964): Suche den Frieden, S. 236).

188 Prinzipiell handelt es sich hier aber noch um ein Forschungsdesiderat. Die begriffsgeschichtliche
Einordnung der Begriffe (Liturgie, Erneuerung, Reform, Bewegung), zu welcher das Kapitel einen ers-
ten Einblick verschaffen soll, bedarf einer intensiven Quellenforschung in Zeitschriften oder Lexika.
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fir eine der Stromungen oder den gesamten Bereich von liturgischen Reformen
gebraucht. Nicht zuletzt durch die Prigung Guardinis sprach man in den 1960er-
Jahren allerdings von ,der” Liturgischen Bewegung und unterschied nicht so stark
zwischen den einzelnen Zweigen, was sich auch im Zweiten Vatikanischen Konzil
niederschlug.’®

Bei all der Dynamik des Phanomens ,Liturgische Bewegung®, die schon in den
begrifflichen Unsicherheiten sichtbar wurde, blieb das Ziel, die Menschen wieder

auf die Liturgie auszurichten,”° und damit die Gesellschaft zu formen, anders aus-

gedriickt, einen ,Neuen Menschen® zu schaffen, wihrend der Weimarer Republik in
allen Stromungen gleich. Dieses Ideal war besonders mit ,zahlreichen Utopien, Leit-
bildern und Reformkonzepte[n], an denen sich die verschiedensten Facetten Wiin-
sche, Hoffnungen und Ziele gesellschaftlicher und politischer Gruppierungen der
Zwischenkriegszeit ablesen lassen, verkniipft. Der ,Neue Mensch“ war sowohl
in kulturellen als auch politischen, religiésen und gesellschaftlichen Feldern zu fin-
den. Dabei waren die Grenzen dieser Felder nicht immer klar voneinander getrennt,
sodass es zu Verschmelzungen kam und die Idee entstand, dass der ,Neue Mensch*

189 Unitatis Redintegratio II,6: Jede Erneuerung der Kirche besteht wesentlich im Wachstum der
Treue gegeniiber ihrer eigenen Berufung, und so ist ohne Zweifel hierin der Sinn der Bewegung in
Richtung auf die Einheit zu sehen. Die Kirche wird auf dem Wege ihrer Pilgerschaft von Christus zu
dieser dauernden Reform gerufen, deren sie allzeit bedarf, soweit sie menschliche und irdische Ein-
richtung ist; was also etwa je nach den Umstinden und Zeitverhiltnissen im sittlichen Leben, in der
Kirchenzucht oder auch in der Art der Lehrverkiindigung - die von dem Glaubensschatz selbst genau
unterschieden werden mufl — nicht genau genug bewahrt worden ist, muf3 deshalb zu gegebener Zeit
sachgerecht und pflichtgemif erneuert werden. Dieser Erneuerung kommt also eine besondere 6ku-
menische Bedeutung zu. Und so sind die verschiedenen Lebensduflerungen der Kirche, in denen diese
Erneuerung sich schon verwirklicht — wie etwa die biblische und die liturgische Bewegung, die Predigt
des Wortes Gottes und die Katechese, das Laienapostolat, neue Formen des gottgeweihten Lebens, die
Spiritualitit der Ehe, die Lehre und Wirksamkeit der Kirche im sozialen Bereich — als Unterpfand und
als gute Vorbedeutung zu sehen, die den kiinftigen Fortschritt des Okumenismus schon verheiflungs-
voll ankiindigen. Sacrosanctum Concilium I,45: Im gleichen Sinn sollen die einzelnen Bistiimer eine
Liturgische Kommission haben, um unter Leitung des Bischofs die Liturgische Bewegung zu férdern.
Es kann manchmal férderlich sein, wenn mehrere Bistiimer eine einzige Kommission griinden, die
durch gemeinsame Beratung die liturgische Sache vorantreibt.

190 ,Liturgie ist ganz Wirklichkeit. [...] In ihr hat es der Mensch mit irdischen Wirklichkeiten zu tun:
Menschen, Dingen, Handlungen, Geriten. Und mit metaphysischen Wirklichkeiten: dem wirklichen
Christus, der wirklichen Gnade. Liturgie ist kein blofles Denken, kein blofes Fiihlen; sie ist in erster
Linie Werden, Wachsen, Reifen, Sein. Liturgie ist ein Werden zur Fiille, ein Wachsen zur Reife. [...]
So umspannt die Liturgie alles was, was ist: Engel, Mensch und Ding. Alle Inhalte und Ereignisse des
Lebens. Alle Wirklichkeit: die natiirliche, ergriffen durch die iibernatiirliche; die geschaffene, bezogen
auf die ungeschaffene. (Guardini (1922): Das Erwachen). ,Das Ziel unserer Seelsorge in der Gegen-
wart mufl sein, den gebildeten Katholiken auf eine solche Héhe der religiosen Bildung zu erheben, wie
sie seiner iibrigen geistigen Kultur entspricht. Der Akademiker verlangt danach, den liturgischen Got-
tesdienst in seinem Gehalt und seiner Bedeutung kennen zu lernen. Er ist auch fahig, diese Quelle des
kirchlichen Gnadenlebens zu einer Quelle seines eigenen Innenlebens zu machen. Seinem dahinge-
henden Eifer miissen wir durch Belehrung entgegenkommen.“ (Herwegen (1919): Liturgie und Volks-
andacht, S. 618-622).

191 Kénczél et. al (2006): Der Neue Mensch, S. VII.
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als ,herstellbar® ,durch gesellschaftliches Handeln®, aber auch durch ,politisch-ge-
sellschaftliche oder biologische Programme™®* gedacht wurde. Die katholischen
Bewegungen schienen sich davon abzuheben, weil ,,das Neuwerden des Menschen
der menschlichen Verfiigbarkeit entzogen“?* war und bei Gott lag. Doch verdeut-
lichen die Programme der einzelnen liturgischen Zentren, dass sie sich zwar der
eschatologischen Dimension des ,Neuen Menschen® bewusst waren, trotzdem den
bestmoglichen Menschen durch ihre liturgisch motivierten Programme zu formen
versuchten. Guardinis ,Mitschaffen am Werden eines neuen Menschen94 steht
hier exemplarisch fiir den Anspruch der Liturgischen Bewegung, der einerseits iiber
den religiésen und andererseits auch iiber den gesellschaftlichen Tellerrand hin-
ausging. Ziel der Liturgischen Bewegung in ihrer Heterogenitit war nicht nur die
durchaus wichtigen liturgischen Verinderungen wihrend des Gottesdienstes vor-
zunehmen oder den Jugendlichen ein bewussteres Christ-Sein durch die Integration
liturgischer Elemente in den Alltag zu ermdglichen. Das Ziel lag in einer nachhalti-
gen Verinderung der gesamten Gesellschaft und wird damit auch politisch in dem
Sinne, als dass der ,Neue Mensch” auch im Politischen ,neu” handeln musste. Der
»Neue Mensch® als utopisches Ideal war Legitimation fiir die Liturgische Bewegung
und ihren Anspruch, sich zu politischen Themen zu verhalten. Wie das konkret aus-
sah, soll in den folgenden Kapiteln anhand der Quellen dargestellt werden.

192 Kiienzlen (1994): Der Neue Mensch, S. 62.
193 Ebd,, S. 61.
194 Guardini (1922): Quickborn, S. 11.
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4 Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung
zwischen 1918 und 1933

Nachdem das Netzwerk der Liturgischen Bewegung in der Weimarer Republik und
ihre Heterogenitit sowie der Versuch, sie retrospektiv als homogen zu deuten, er-
lautert und das Konzept ,Neuer Mensch® in seiner Relevanz fir die Liturgische
Bewegung herausgestellt wurde, wird nun der dadurch zum Vorschein kommende
politische Anspruch der Bewegung untersucht. Anhand einschlagiger Quellen soll
das politische Wesen der Liturgischen Bewegung in der Weimarer Republik heraus-
gearbeitet werden. Dabei stehen die zeitgendssischen Uberlegungen Carl Schmitts
zur Politik im Hintergrund der Analyse. Schmitt, der den Protagonisten der Litur-
gischen Bewegung bekannt war," unterschied zwischen dem , Politischen” und der
,Politik“ und wollte durch das substantivierte Adjektiv einen ,antidemokratischen
Impuls™ setzen, da er damit die ,Verbindung und Trennung menschlicher Grup-
pen zum duflersten Kampf und die dazu nétige Unterordnung unter einen Souve-
ran® verstand. Er betonte die Verzerrung des wahren Wesens der Politik, eben des
Politischen, durch ,Taktiken und Praktiken aller Art, Konkurrenzen und Intrigen
und machte es sich zum Anliegen in der bei ihm zum Vorschein kommenden ,Ab-
lehnung des parlamentarischen Betriebs und des parteipolitischen Ringens™ das
Politische neu zu bestimmen. Inwiefern sich auch die Protagonisten dieser Studie
von ihm beeinflussen lielen, wird zu zeigen sein. Zunichst schien es symptomatisch
fir Vertreter der Liturgischen Bewegung, ein unpolitisches Bild der Liturgischen
Bewegung zu propagieren, indem sie vorgaben, sich nicht zu politischen Themen zu
duflern und damit in eine vermeintlich apolitische Haltung verfielen. Romano Guar-

1 Guardini bezieht sich auf Schmitt in seinem Zeitschriftenartikel Rettung des Politischen (S. 112).
Schmitt nahm 1933 an der dritten soziologischen Tagung in Maria Laach teil, veréffentlichte im Hoch-
land — er war bekannt. Man kann davon ausgehen, dass die Protagonisten seine Texte zum politischen
Katholizismus gelesen hatten.

2 Steinmetz (2007): Neue Wege, S. 12.

3 Ebd.

4 Ebd.

5 Ebd.
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dini bezeichnete sich als ,politischer Laie“ und mafd sich ,kein politisches Urteil
an"’, gleichzeitig arbeitete er aber eine ,Politik“ heraus, die die Einzige sei, ,die
in Zukunft [...] [werde] arbeiten konnen“®. Fiir Theodor Abele schien Politik im
Kontext der Liturgischen Bewegung keine relevante Rolle zu spielen, da er sich in
den hier untersuchten Quellen nur beildufig zu ihr duflerte. Abt Ildefons Herwegen
lehnte es ab, sich ,in irgendeiner politischen Angelegenheit® duflern zu wollen.®
Abt Albert Schmitt war, wie zu zeigen sein wird, in publizierten Texten nicht auf
politische Aussagen aus. Doch in den Briefwechseln mit dem schlesischen Adel
machte er keinen Halt, seine Antipathien gegeniiber dem Zentrum und der Demo-
kratie Ausdruck zu verleihen. Diese, zumindest in den publizierten Texten, betonte
Zuriickhaltung oder Abweisung politischer Aussagen soll in dieser Studie hinter-
fragt werden, zumal es Studien gibt, die den Typ eines ,unpolitischen Intellektuel-
len“ beschreiben und als Paradoxon entlarven.® Oft war bspw. die Uberhohung
der Kultur eine Moglichkeit, den konkret politischen Inhalten auszuweichen, diesel-
ben aber trotzdem zu transportieren." Dies deutete bereits die Neuakzentuierung
des Kulturbegriffs ,Neuer Mensch® innerhalb der Liturgischen Bewegung an. Der
»Neue Mensch® war, wie gezeigt wurde, keine Idee, die sich nur in einem Bereich
verwirklichen sollte. Denn zwingend mit ihr verbunden war eine Erneuerung aller
Lebensbereiche, auch des Politischen. Anhand der nachfolgenden Quellenanalyse
soll das Bild der unpolitischen Liturgischen Bewegung und die hier anklingende
Paradoxie tiberpriift werden.

Da eine Bearbeitung aller funf dargestellten liturgischen Zentren den Rahmen
der Arbeit tibersteigen, werden zwei Hauptstromungen der Liturgischen Bewegung
fokussiert: die benediktinische und die jugendbewegte Strémung und dementspre-
chend vor allem die Protagonisten auf Burg Rothenfels sowie in den Benediktiner-
abteien Maria Laach und Griissau. Zum einen werden so die unterschiedlichen
Handlungsspielrdaume der Liturgischen Bewegung beleuchtet, zum anderen Kon-
vergenzen und Differenzen zwischen den einzelnen Personen und Strémungen
herausgestellt. AuBlerdem standen die ausgewihlten Autoren Romano Guardini,
Theodor Abele, Abt Ildefons Herwegen und Abt Albert Schmitt untereinander in
Kontakt und bilden damit ein Netzwerk der Liturgischen Bewegung im Kleinen fiir
den deutschen Sprachraum ab.

6 Guardini (1924): Rettung, S. 112.

7 Guardini (1924): politische Wirklichkeit, S. 448.

8 Ebd,, S. 449.

9 Herwegen an Schriftleitung der Europiischen Revue am 5. November 1934.

10 Vgl. Lepenies (2006): Kultur und Politik / Vgl. Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken,
S.44-4s.

11 Vgl. Lepenies (2006): Kultur und Politik.
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Als Hauptquellen gelten neben privaten Korrespondenzen und einzelnen pro-
grammatischen Schriften, die Zeitschriften Die Schildgenossen,”* Hochland und Bene-
diktinische Monatsschrift. Alle finf Protagonisten publizierten in mindestens einer
der genannten Zeitschriften. Bilden Die Schildgenossen und die Benediktinische Mo-
natsschrift eher spezifische, an bestimmte Adressatenkreise gerichtete Medien ab,
war die Zeitschrift Hochland an alle Intellektuellen gerichtet, die sich fiir eine Pro-
fessionalisierung und Weitung des Katholizismus interessierten.

41 Romano Guardini

Romano Guardinis Leben und Wirken wurde in der biografischen Arbeit von Han-
na-Barbara Gerl-Falkovitz umfassend beschrieben.’ Daher werden hier nur die
markantesten Stationen des Lebens von Romano Guardini vorgestellt.

Am 17. Februar 1885 wurde Romano Michele Antonio Maria Guardini als erster
Sohn von Romano Tullo Guardini (1857-1919) und Paola Maria (1862-1957) in Vero-
na geboren. 1886 zog die Familie aus beruflichen Griinden nach Mainz, wo sie bis 1915
blieb.'* Romano Guardini hingegen verlief} die Familie ein erstes Mal, um ab 1903
in Tibingen Chemie zu studieren.” Dieser Schritt entpuppte sich bereits nach zwei
Semestern als Fehlentscheidung, sodass er sich auf Anraten Karl Neundorfers' fir
das Fach Nationalokonomie in Miinchen einschrieb. Obwohl ihm auch dieses Stu-

12 ,Als publizistisches Organ dient ihm [R. Guardini] die 1920 gegriindete, auf dem zweiten Quick-
borntag beschlossene und eine zwanzig Jahre lang erscheinende Zweimonatsschrift ,Die Schildgenos-
sen’, deren erster Redakteur Rolf Ammann ist, Sohn der Vorsitzenden des Miinchener Katholischen
Frauenbundes und Landtagsabgeordneten ,Hofrat’ Ellen Ammann. Diese Zeitschrift ist die der 1920
gebildeten iiber zwanzigjihrigen ,Groflquickborner’. Der Name ,Die Schildgenossen erinnert an eine
,mittelalterliche Kampfgemeinschaft, die aus dem Schutz eines einzelnen Schildes angreift. (Richter
(2000): Nationales Denken, S. 185).

13 Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini.

14 Bei der ,Riicksiedlung der Familie” entschied er sich ,als einziger fiir den ,Norden™ und blieb in
Deutschland. (vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 18).

15 Ebd,, S. 38.

16 Karl Neundbrfer (1885-1926), ein enger Freund Guardinis, wurde 1885 in Rheinhessen, genauer in
Wollstein geboren. Nach dem Abitur im Jahre 1903 begann er ein Studium der Rechtswissenschalft, ,zu-
néchst in Freiburg i. Br. und in Berlin, zuletzt an seiner hessischen Heimat-Universitit Gieflen.” Nach
erfolgreichen Studienabschluss, ,lieB [er] sich beurlauben und widmete sich der Erarbeitung einer Dis-
sertation mit dem Titel: Der dltere deutsche Liberalismus und die Forderung der Trennung von Staat und
Kirche. Mit diesem Thema tangierte Neundérfer mindestens drei wissenschaftliche Disziplinen, Theo-
logie, Rechtswissenschaft und Politikwissenschaft. Nachdem im Jahr 1905 die Trennung von Staat und
Kirche in Frankreich durchgesetzt wurde, war dieses Thema auch in Deutschland populir geworden,
sodass sich Neundorfer hier in eine aktuelle Debatte stellte, die mit dem Ersten Weltkrieg und der Wei-
marer Republik zunehmend wichtiger werden sollte. Spitestens mit dem Dissertationsthema erwachte
Neundorfers Interesse an der Theologie, sodass er im Sommersemester 1907 in Tiibingen das Theol-
giestudium begann und am 28. Mai 1910 in Mainz zum Priester geweiht wurde. In Mainz blieb er zu-
nichst auch als Kaplan und spiter als Pfarrer von St. Quintin. Zusammen mit Romano Guardinilernte



Romano Guardini

dienfach nicht zusagte, ging er von 1905 bis 1906 nach Berlin, um dort weitere zwei
Semester zu studieren."” In dieser Zeit, die fiir Guardini eine ,ausweglose Krise*®
war, fiel bei einem ,Hochamt in der Dominikanerkirche in der Oldenburger Stra-
e” die Entscheidung Priester zu werden." Dass auch sein langjihriger Freund Karl
Neundorfer denselben Weg einschlug, bestitigte ihn in seinem Entschluss. Nach-
dem er seine Eltern von der Idee erneut den Studiengang zu wechseln, iiberzeugt
hatte, trat er nicht wie zu erwarten ins Priesterseminar ein, sondern studierte Theo-
logie erst in Freiburg und Tiibingen in den Jahren 1906 bis 1908, bis er schliellich
wieder zuriick nach Mainz kam, um dort das Leben und die Ausbildung im Priester-
seminar zu beginnen. Nach der Priesterweihe am 28. Mai 1910 war er ein Jahr lang
als Mainzer Kaplan titig, bevor er sich ab 1912 fiir ein ,Weiterstudium in Freiburg
am ,Collegium Sapientiae“*° freistellen lief3. 1915 schloss er das Studium mit einer
Dissertation® ab. Generell war das Jahr 1915 ein prigendes Jahr fiir Guardini: Nach
der Promotion kehrte er nach Mainz zuriick, wo er allerdings immer wieder versetzt
wurde.** Seine Briider gingen in diesem Jahr zuriick nach Italien und sein Vater in
die Schweiz. Guardini selbst wurde von 1916 bis 1918 als , Krankenwiarter zum Mili-
tirdienst [...] eingezogen .

Die Zeit nach dem Ersten Weltkrieg begann fiir Guardini sehr erfolgreich. Mit
der Publikation von Vom Geist der Liturgie in der Maria Laacher Reihe Ecclesia orans,
die Abt Ildefons Herwegen herausgab, wurde er schlagartig bekannt.** Dieses Werk
verband Guardini unmittelbar und unwiderruflich mit den liturgischen Erneue-
rungsbestrebungen, die in Maria Laach bereits mit der ersten Tagung des Katholi-
schen Akademikerverbandes 1913 sichtbar wurden. Bei seinen Uberlegungen zur Li-
turgie ging es Guardini vordergriindig ,nicht kurzatmig um Anderung der Liturgie
[...], sondern um Anderung der geistigen Haltung, aus der heraus Liturgie erneut
moglich“s werden sollte. Gerl-Falkovitz schreibt dazu:

Guardini zeigt die unerschopflichen, lésenden, klirenden Zusammenhinge zwi-
schen natiirlicher seelischer Vorgabe und Liturgie. [...] Die Stirke der Gedanken-
fithrung beruht nicht nur darauf, daf sie sich an jeden, auch an den mit Liturgie

er den Quickborn kennen und engagierte sich dort. Im Alter von 41 Jahren verstarb er bereits 1926 bei
einer Wanderung in Sils Maria im Oberengadin. (vgl. Hollerbach (2001): Karl Neundérfer, S. 313-327).
17 Vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 45-46.

18 Ebd,, S. 46.

19 Ebd.

20 Ebd,, S. 84.

21 Die Dissertation hatte den Titel: Die Lehre des hl. Bonaventura von der Erlosung. Ein Beitrag zur Ge-
schichte und zum System der Erlosungslehre.

22 Vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 92.

23 Ebd.

24 Vgl.ebd,, S. 112-113.

25 Ebd,, S. 114.
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nicht Vertrauten wendet, sondern dafl sie aulerdem in ginzlich unklerikaler Spra-
che auszufalten bemiiht ist, wie sehr die Kirche eine uniibertroffene Erfahrung in

der wesensgemiflen Ordnung gemeinschaftlichen Andachtslebens besitze.*

Er verstand es, die Liturgie so zu vermitteln, dass sie allen verstindlich wurde. Da-
bei betonte er gleichzeitig die individuelle Beziehung jedes Einzelnen zu Gott und
die wichtige Dimension der Gemeinschaft in der Liturgie. Damit stellte er sich, wie
noch zu zeigen sein wird, in einen zeitgendssischen Diskurs rund um die Unterschei-
dung zwischen Gemeinschaft und Gesellschaft.*”

Von 1918 an war Guardini also nicht mehr aus dem Dunstkreis der Liturgischen
Bewegung wegzudenken. Von Juventus-Mitgliedern erfuhr er von dem ,Ersten
Deutschen Quickborntag und ,von der ergreifenden Stimmung dieses Ortes [...],
so daf8 er zu Ostern 1920 erstmals selbst dorthin ging.“*®

Die Begegnung mit der Burg war schicksalhaft fiir beide Seiten; zu dieser Zeit frei-
lich noch nicht erkennbar, dafl sie das am meisten in die Zukunft weisende Ereig-
nis darstelle. [...] Was Guardini am Schreibtisch durchdachte, vom Katheder aus
lehrte, in seiner Seelsorge versuchte, wurde in Rothenfels mit den jungen Leuten
im unmittelbaren Leben erprobt, besprochen und zuweilen durchgekidmpft, auch
so weit es ging, verwirklicht. Und: es ist ihm zu verdanken, daf3 er die katholische
Jugendbewegung aus ihren frithen Zielen, die teilweise allzu harmlos oder zu unreif
gewesen waren, l6ste und sie einer vertieften Fragestellung, einer neuen geistigen

Verantwortung, auch einer klareren Selbstdeutung zufiihrte.>®

Diese immense Wichtigkeit und der grofle Einfluss Guardinis fiir und auf den
Quickborn wurde bereits in Kapitel 3.3. dargestellt. Zudem deutet Gerl-Falkovitz
hier an, dass Guardini verantwortlich war fiir die geistige Ausrichtung des Bundes
gerade in der Weimarer Republik. So brachte er die Idee ,Neuer Mensch® in den
Bund, verband diese mit religiésen, liturgischen Werten, wodurch jene Vertiefung
eintreten konnte. Wie bereits angedeutet, tangierte Guardini dabei nicht nur litur-
gische Themen. Es lag ihm viel an der ,Selbstbildung” der Jugendlichen, sodass sein
Programm durchaus auch pidagogischen Gehalt hatte. Er machte aber auch nicht
Halt vor politischen Themen, wodurch der umgreifende Anspruch einer Verinde-
rung aller gesellschaftlichen Gebiete auf Basis der Liturgie spiirbar wurde.
Quickborn wurde also zum festen Bestandteil in Guardinis Leben, er nahm
immer mehr Einfluss auf die jihrlich stattfindenden Burgtagungen und erreichte

26 Ebd., S.117.

27 Vgl. Kapitel 4.1.1.

28 Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 9s.
29 Ebd,, S.153-154.
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die Mitglieder des Quickborn iiber neue Veréftentlichungen in der Zeitschrift Die
Schildgenossen. Neben den Titigkeiten im Quickborn arbeitete er in den 1920er-Jah-
ren an einigen Stellen noch mit den Benediktinern zusammen. So wurde Guardini
1921 bspw. zum stellvertretenden Schriftfihrer des ,Vereins fir Pflege der Liturgie-
wissenschaft® gewihlt, dessen Vorsitz Ildefons Herwegen hatte.>* Mit Odo Casel
gab er bis 1922 das Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft’' heraus, bevor er aufgrund von
,sachlichen Spannungen® ,ab dem dritten Jahrgang® freiwillig ausschied’* Die
Wege von Guardini und Maria Laach bzw. Abt Herwegen und Odo Casel trennten
sich 192233

In Piitzchen bei Bonn, wo Guardini von 1920 bis 1922 lebte, entwickelte sich ein
Kreis um ihn, in welchem er ,regelmafig Abendvortrige® hielt, ,wobei er Vorstufen
der Arbeit ,Vom Sinn der Kirche’ und ,Von heiligen Zeichen' ausbreitete.** Dane-
ben schloss er seine Habilitation bereits im Juni 1921 ab,** sodass er bis 1923 in Bonn
als Privatdozent lehrte, bevor er im selben Jahr nach Breslau mit einem stindigen
Lehrauftrag in Berlin fiir den Lehrstuhl ,Religionsphilosophie und katholische
Weltanschauung® berufen wurde3® Dort lehrte er, bis der Lehrstuhl im Frithjahr
1939 von den Nationalsozialisten aufgehoben wurde.?”

Neben der Arbeit am Lehrstuhl wurde sein Wirken innerhalb des Quickborn in-
tensiver. Sicherlich erreichte dieses einen Hohepunkt, als Guardini 1927 den Burg-
leiter Bernhard Strehler abloste und am 1. Mai 1927 zum Bundes- und Burgleiter ge-
wihlt wurde3® Dieses Amt hatte Guardini inne, bis die Burg ebenfalls im Jahr 1939
vom NS-Regime beschlagnahmt wurde. Wahrend Guardini Leiter der Burg und des
Bundes war, kam es zu einigen Identititsfragen innerhalb der Bewegung.?® Unter

30 Langenbahn (2020): Cunibert Mohlberg, S. 61-63.

31 Zur Vorgeschichte des Jahrbuchs fiir Liturgiewissenschaft siche Langenbahn (2020): Romano Gu-
ardinis Aufsatz.

32 Vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S.129. / Vgl. Langenbahn (2020): Romano Guardinis
Aufsatz.

33 ,Guardini und Ildefons Herwegen trafen sich auf der Tagung des katholischen Akademikerverban-
des 1922 in Bonn und sprachen sich 6ffentlich griindlich aus. Ein Teilnehmer berichtet aus der Erinne-
rung, daf fiir Abt Herwegen das Leben im Kloster und in der Ménchsgemeinde ein unverzichtbarer
Bestandteil der Liturgie war. Liturgie als Gemeinsamkeit. Dadurch sei etwas Militarisches in das Le-
ben und die Gestaltung des Religiosen gekommen. Guardini habe dagegen das Beispiel des Bauern
gebracht, der beim Pfliigen im Feld Ziigel und Peitsche weglege, um den Angelus zu beten: auch das
sei liturgisch. Abt Herwegen habe das energisch abgelehnt (trotz einiger spiterer Zugestindnisse). Im
Ganzen: fir Herwegen war Liturgie eine streng gemeinschaftlich geregelte Weise religiésen Lebens,
fiir Guardini eher eine Haltung.” (vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 130).

34 Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 123.

35 Vgl. ebd.

36 Vgl.ebd,, S.141.

37 Ebd,, S.122.

38 Vgl. ebd,, S. 212.

39 Auch die Probleme mit der Burgordnung und der Spaltungen innerhalb des Quickborns gehérten
dazu. Siehe Kapitel 3.3.
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anderem stand die Frage im Raum, als ,was“ die Arbeit auf der Burg eigentlich be-
zeichnet werden konnte und sollte. So ,tauchte immer wieder der Ausdruck ,Akade-
mie’ fiir die Burgarbeit auf“°, der viel Unruhe und Unmut hervorbrachte. Guardini
versuchte dem entgegenzuwirken, indem er ,an anderer Stelle eine ausdriickliche
Akademie auf hochster Ebene fiir Geistes- und Naturwissenschaftler zu griinden™'
gedachte, doch wurde diese Idee durch den stirker werdenden Nationalsozialismus
nicht umgesetzt. Ebenfalls waren finanzielle Probleme eine Schwierigkeit, der sich
Guardini stellen musste.**

Wenn das Jahr 1939 auf den ersten Blick als sehr einschneidend fiir Guardini wirk-
te, hatte es doch auch seine positiven Seiten. So wurde Guardini pensioniert; er lehnte
Dogmatiklehrstiihle in Bonn, Freiburg und Tiibingen ab. Die Pensionierung bedeu-
tete fir ihn mehr Zeit, um sich auf das Schreiben von Biichern zu konzentrieren und
auch, wenn er riickblickend davon spricht, dass die Zeit des ,akademischen Wirkens®,
die Einzige war, in welcher er sich ,ganz an [s][...]einem Platz gefiihlt habe“,*> kam
erstmal eine Zeit der ,Neuordnung". Er hielt viele Vortrage und schrieb wie geplant
Biicher,** bis der Aufenthalt in Berlin aufgrund der Luftangriffe nicht mehr méglich
war und er fiir zwei Jahre (1943-1945) nach Mooshausen zu seinem Freund Josef Wei-
ger*s zog.46 Im Herbst 1945 kam dann sehr tiberraschend der , Ruf des wiirttembergi-
schen Kultusministers Carlo Schmid, an der Tiibinger Universitit einen Lehrstuhl
,ad personam’ fiir christliche Weltanschauung zu ibernehmen.*” Diesem Ruf folgte
Guardini fiir drei Jahre, bevor er fiir die letzten zwanzig Jahre seines Lebens nach
Miinchen ging und dort bis 1962 als Dozent lehrte. Wie Gerl-Falkovitz zusammen-
fasste, empfand Guardini die ,Verabschiedung vom Lehrstuhl 1962° als ein , Abge-
schnittensein von der Zeit“®. Zu den letzten Jahren Guardinis fehlen iiberwiegend
Angaben. Kurz vor seinem Tod im September 1968 besuchte er Verwandte in Italien,
bevor er am o1. Oktober 1968 verstarb.

Wie die Ausfithrungen zeigen, gab es fiir Romano Guardini in der Weimarer Re-
publik vor allem zwei Dimensionen: einerseits die religiés-praktische, die vor allem
durch die Tagungen der katholischen Jugendbewegung geprigt war, andererseits die
religios-theoretische, eben die wissenschaftliche. Beide konnen, wie auch diese Arbeit
zeigen mochte, jedoch nicht unabhingig und getrennt voneinander gedacht werden.

40 Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 234.

41 Ebd.

42 Siehe dazuebd., S. 215-229.

43 Ebd,, S.318.

44 Vgl.ebd,, S. 323.

45 Josef Weiger (1883-1966) war ein katholischer Theologe, Schriftsteller und Pfarrer. (vgl. URL:
https://www.leo-bw.de/detail/-/Detail /details/PERSON/kgl_biographien/118893246/Weiger+Josef
[abgerufen: 16.06.2023]).

46 Vgl. Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 322.

47 Ebd.,, S. 330.

48 Ebd,, S. 364.
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Das Zusammenspiel dieser Dimensionen zeigte sich insbesondere in der Arbeit mit
und im Quickborn. Das Leben der Jugendlichen und die christliche Erfillung des-
selben auf allen Gebieten war ein Anliegen Guardinis. Die Frage nach der Rolle der
Politik in diesen Lebensentwiirfen wird hier zu beantworten sein. Zwar tiberlief} er
das Feld der Politik eher seinem guten Freund Karl Neundoérfer, trotzdem oder gerade
wegen des intensiven Austauschs mit ihm, veroffentlichte Guardini in der ersten Half-
te der 1920er-Jahre Artikel mit politischen Inhalten.#® Gleichwohl er in der Forschung
vor allem fir seine groflen Leistungen im liturgiewissenschaftlichen Bereich hervor-
gehoben wird - seine fiir den Alltag zuginglich gemachten Ideen von Liturgie waren
prigend fiir eine ganze Quickborn-Generation — gibt es auch vereinzelt Stimmen, die
diese Perspektive weiten und Guardini auch politisch einordnen,*° zumal die Sprache
der Quellentexte rein etymologisch betrachtet, politisch war. Das semantische Feld
ist gepragt von Wortern wie Staat, Partei, Abgeordnete, Reichstag, Parlament, Volk etc.
Durch die Wichtigkeit, die Guardini selbst der Sprache zumaf3 — Sprache macht, ,dafl
der Eine erfihrt, was der Andere innerlich meint. Sprache ist die Briicke von Innen
zu Innen" — ist davon auszugehen, dass er seine Worte bewusst wihlte und hinter
seinen teils abstrakten Darstellungen ganz bestimmte Inhalte vermittelt wissen wollte.

Die Hauptmedien der Weimarer Republik, die Zeitungen und Zeitschriften,
wurden genutzt, indem , mediale und pastorale Aufmerksamkeit besonders auf die
Jugend® 5> gerichtet wurde. Auch Guardini verfasste Texte an und tiber die Jugend-

49 Fiir den weiteren Verlauf der Weimarer Republik stagnieren die politischen Themen und Guardini
widmete sich der Pidagogik. Es kann sein, dass dies auch mit dem Tod Neundoérfers im Jahre 1926
zusammenhing. 1926 erscheint ein Aufsatz im Sammelband , Staatsbiirgerliche Erziehung” mit dem
Titel Gedanken iiber politische Bildung. Dieser wird 1933 nochmals in Die Schildgenossen abgedruckt. In
Guardini (1926): Gedanken iiber politische Bildung spricht Guardini 1933 zudem in der , Ansprache in
der heiligen Messe am Tage der Haustibernahme des freiwilligen Arbeitsdienstes auf Burg Rothenfels*
kurz iiber die Begriffe Staat und Volk. Inwiefern das Jahr 1933 vielleicht noch Hoffnungen in Guardini
weckte, dass seine Idealvorstellungen doch noch umgesetzt wiirden, wire zu untersuchen. Es ist jeden-
falls auffallend, dass im Jahr 1933 gleich zwei Texte gedruckt werden, in welchen sich Guardini zu den
politischen Begriffen duf8erte.

50 ,Der Stindestaat ist, worauf hier besonders eingegangen werden muf}, die soziologische Konse-
quenz von R. Guardinis ,Geist der Liturgie’, der als das Manifest der ,Liturgischen Bewegung' gelten
kann.“ (Faber (1982): Politischer Katholizismus, 153). Auch Hanna-Barabara Gerl-Falkovitz spricht
selbstverstindlich davon, dass die ,Zeichnung von Guardinis Person [...] auch die geistige Kontur*
nicht vernachlissigen sollte. Wie sie weiter ausfiihrt: ,[...] und dies nicht nur theologisch, sondern geis-
tesgeschichtlich und freilich auch politisch (Gerl-Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 15). Dass Gu-
ardini politisch war, bestitigt auch August Heinrich Berning: ,Guardini besafl ein ungemein empfind-
liches Witterungsvermdgen fir bedrohliche politische Bewegungen. Als er die politische Katastrophe
fir die Weimarer Republik immer niher fiihlte, lie er durch Frau Dr. Schliiter-Hermkes eine Reihe
von katholischen Abgeordneten und Politikern zusammenkommen und machte auf das unterirdisch
grollende politische Erdbeben aufmerksam. Er spiirte deutlich, da8 eine Wende sich nahte“ (Berning
(1960): Romano Guardini, S. 6). Guardini wird auch im online Staatslexikon fiir die Beschreibung der
Ziele von Politik hinzugezogen (vgl. Vogel (2022): Politik in der Praxis).

51 Guardini (1925): Staatin uns, S. 184.

52 Meissner (2010): Katholizismus und Nationalsozialismus, S. 24 4.
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lichen des Quickborn, mit denen er sie und weitere Lesende erreichen, belehren und
erziehen wollte. Diese Texte in Form von Briefen oder Zeitschriftenartikel waren
Sammelorte zeitgenossischer Begriffe, die von allen politischen Lagern, wenn auch
unterschiedlich, verwendet wurden und den Lesenden mitreiffen und zum Nach-
denken anregen konnten.

Insgesamt werden in der vorliegenden Studie drei Quellentexte Guardinis analy-
siert: Das Erwachen der Kirche in der Seele (1922), Rettung des Politischen (1924) und Staat
in uns (1924/25). Diese drei Texte reprisentieren drei Publikations- und Wirkungsorte
Guardinis: Zum einen die Zeitschrift Hochland, in welcher er seinen bekannten Text
tiber das Erwachen der Kirche in der Seele publizierte, zum anderen die Zeitschrift Die
Schildgenossen, wo er ab 1923 als Herausgeber fungierte und selbst zahlreiche Texte
veroftentlichte und zuletzt den Verlag Deutsches Quickbornhaus, in welchem er viele
programmatische Schriften veroffentlichte, wie den Text Staat in uns. Dabei durchlief
Guardini eine Entwicklung: Wihrend er sich 1922 in Das Erwachen der Kirche in der
Seele noch nicht explizit bzw. nur am Rande auf politische Themen bezog, wurde er in
dieser Beziehung im Laufe der Zeit immer mutiger, sodass 1924 der Text Rettung des
Politischen folgte 5* In diesem stellte er Fragen an die herrschende Politik und begann
seine Gedanken von ,christlicher Politik** zu veréffentlichen. 1925 folgte dann mit
Staat in uns ein Héhepunkt von Guardinis politischen Auslegungen. Auch wenn sich
einiges wiederholte, arbeitete er seine , christliche Politik“ deutlicher heraus.

Die nachfolgenden Quellenanalysen werden auf drei Oberthemen hin analysiert:
Erstens spielt die Modernewahrnehmung eine grof3e Rolle. Wie wurde die Gegen-
wart empfunden und gedeutet? Guardiniselbst schrieb vom ,Chaos”in Bezug auf die
gegenwirtige Lage und auch andere Autoren, die in Die Schildgenossen und Hochland
publizierten, schrieben vom ,,Chaos der Masse*sS und ,seelischem Chaos*® oder
,Chaos der Bildungsbemithungen’. Theodor Haeckers® widmete dem ,Chaos der
Zeit” einen ganzen Artikel im Hochland %

53 1924 erscheint auch Eine neue politische Wirklichkeit in Die Schildgenossen. In diesem Text wird
Mahatma Ghandi als Verwirklicher von ,Recht, Sendung, Menschenwiirde” im politischen Bereich
gesehen, der der ,Gewalt und List“ absagte. Er ist fir Guardini ein Beispiel eines wirklichen Mannes
im Staate. Und auch das indische Volk, welches , Innerlichkeit und seelische Bildung® als hohe Giiter
ansieht, ist ein positives Beispiel fiir ,politische Energie“. Nach dem Lesen des Buches iiber Ghandi
schimte sich Guardini der ,furchtbaren Armseligkeit und Grobheit unserer ,Realpolitik*“. (Henrich
(2001): Wurzeln, S. 152-159).

54 Guardini (1924): Rettung, S. 121.

55 Wifller (1926): Demokratie und Massenstaat, S. 356.

56 Krone (1925): Der Windthorstbund, S. 343.

57 Guardini (1927): Lebendige Freiheit, S. 18s.

58 Theodor Haecker (1879-1945) war ein katholischer Schriftsteller und Philosoph. (vgl. URL: https://
www.deutsche-biographie.de/sfz25115.html [abgerufen: 16.06.2023]).

59 Das Chaos bestiinde demnach in der falschen Auffassung von Freiheit. Die Menschen glaubten, sie
seien frei, wenn sie sich ,der Anarchie [...] nihern“; dochlige wahre Freiheit in der ,wahren Ordnung®,
die letztlich eine heilige Ordnung sei und in Gott griinde. Urspriinge des entstandenen Chaos lieflen


https://www.deutsche-biographie.de/sfz25115.html
https://www.deutsche-biographie.de/sfz25115.html
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Zweitens muss ein Blick auf die Begriffe Volk und Gemeinschaft gerichtet werden.
Was verstand Guardini unter Volk und wie verwendete er das Modewort Gemein-
schaft? Der sich in der Weimarer Republik herausbildende und die beiden Ideale Volk
und Gemeinschaft verbindende Terminus Volksgemeinschaft®° begegnet dem Lesen-
den auch in Guardinis Texten und bedarf einer Einordnung, zumal er ein politischer
Begriff ist, den die Zentrumspartei auch in ihren Richtlinien von 1922 verwendete:
Die Zentrumspartei ist die christliche Volkspartei, die bewuf3t zur deutschen Volks-
gemeinschaft steht und fest entschlossen ist, die Grundsitze des Christentums in
Staat und Gesellschaft, in Wirtschaft und Kultur zu verwirklichen.® Jérn Retterath
verdeutlicht in seiner Studie zum Begriff Volk, dass Volksgemeinschaft ,in engem
Zusammenhang mit der Jugend- und Lebensreformbewegung“* stand. Auflerdem
stellt er den politischen Gehalt des Begriffs in der Weimarer Republik heraus.
Demnach hatte die Behérde bereits ,wenige Monate nach der Revolution [versucht]
mit einem Sammelband, den ,Geist der neuen Volksgemeinschaft’ im ,Volk* zu stér-
ken“*. Dabei wurde der Begriff in den unterschiedlichen politischen Lagern ver-
schieden verwendet. Wihrend die Nationalsozialisten ihn spiter aufgriffen und mit
antisemitischen, rassenhygienischen sowie antidemokratischen Inhalten fiillten,%
verkorperte die Volksgemeinschalft fiir Arnold Metzger, der , Leiter der kulturpoli-
tischen Abteilung der Reichszentrale“® war, ,in erster Linie die Hoftnung auf Aus-
sohnung einer durch Klassenkdmpfe und politische Feindschaft zerriitteten Gesell-
schaft innerhalb der neu errichteten demokratischen Ordnung.“” Wie verwendete
Guardini diesen Begriff? Wurde er von ihm auch politisch gefiillt?

Diese Frage leitet iiber zum dritten Oberthema, welches in den Quellen unter-
sucht werden soll: Das Politikverstindnis Guardinis. Sicherlich werden in diesem
dritten Schritt Ergebnisse der ersten zwei Analysepunkte aufgegriffen werden, al-
lerdings soll der Fokus hier auf dem Umgang Guardinis mit den Begriffen Politik,
Staat, Partei, Politiker gelegt werden. Wie es im Historischen Woérterbuch der Rhe-

sich demnach im Rationalismus, im ,politischen Leben [...] im Vertrage von Versailles“ finden. (vgl.
Haecker (1933): Das Chaos).

60 ,Die neue Generation wichst sich zur Volksgemeinschaft aus. Und sie wichst in sie hinein nicht
auf dem Umweg einer Organisation, einer Partei.“ (Berning (1922): Politik und Jugend, S.244). / Ebers
(1929): christliche Staatslehre.

61 Richtlinien der Deutschen Zentrumspartei (1922), S. 1. / An anderer Stelle heiflt es: , Das organische
Wachstum der deutschen Volksgemeinschaft beruht auf der Solidaritit aller Schichten und Berufs-
stinde. Die Zentrumspartei will die natiirlich gegebene Gemeinsamkeit im Geiste christlich-sozialer
Lebensauffassung zu einem starken Gemeinschaftsbewufltsein entwickeln und damit dem staatlichen
Leben dienstbar machen.” (Richtlinien der Deutschen Zentrumspartei (1922), S. 2.

62 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 278.

63 Vgl. ebd.

64 Ebd.S.27s.

65 Vgl. ebd.

66 Ebd.

67 Ebd., S.275-276.

79



8o

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

torik heifdt, werden das ,gesellschaftliche Zusammenleben und die dazu nétigen
politischen Prozesse [...] im Medium der Sprache konstituiert und organisiert.“®
Diese Konstitution und Organisation, die letztlich nichts anderes als eine Strategie
der Uberzeugung und Legitimation waren, sollen im Folgenden herausgearbeitet
werden und das obwohl bzw. gerade, weil Guardini unterstellt wird, seine Texte sei-
en nicht ,zeitbezogen® und , politikfern” geblieben.®®

411 Das Erwachen der Kirche in der Seele (1922)

Einer von Guardinis bekanntesten Texten der Weimarer Zeit war sicherlich der Ar-
tikel Das Erwachen der Kirche in der Seele, der 1922 im Hochland erschien, urspriing-
lich allerdings ein Vortrag war, der im Sammelband Vom Sinn der Kirche’ verof-
fentlicht wurde. Durch seine Publikation im Hochland war der Text insbesondere
an Intellektuelle der Weimarer Republik gerichtet, die sich mit aktuellen Debatten
im kulturellen, literarischen, religiésen und politischen Bereich auseinandersetzten.
Damit war ein bestimmtes Maf} an Professionalitit gefordert. Wie Theodor Abele
in einem Brief an Hermann Platz beziiglich eines im Hochland zu publizierenden
Artikels schrieb, war es wohl sehr wichtig, auf die richtige Sprache zu achten, um
von dem Herausgeber und der Leserschaft anerkannt zu werden.”" Dieser Intel-
lektualismus tritt im Text, in welchem Guardini auf die innerkirchlichen und ge-
sellschaftlichen Entwicklungen seit ca. 1900 und die implizierten Hoffnungen und
Sehnsiichte einging,”* vor allem durch das umfangreiche Themenspektrum hervor.
Auf den zehn Seiten des Zeitschriftenartikels thematisierte Guardini den Menschen
und sein Leben, die Entwicklung vom Mittelalter bis zur Gegenwart und einen Vor-
gang von ,unabsehbarer Trageweite“’?, der eingesetzt hitte. Beachtenswert ist, dass
Guardini Vom Sinn der Kirche der katholischen Jugend widmete. Damit wurde dem
hier behandelten Text ein doppelter Adressatenkreis zugeschrieben: Einerseits die
Elite der Gesellschaft, also die Akademiker, andererseits die biindische Jugend ver-
sammelt im Quickborn. Dass der Text auf die Kreise unterschiedlich wirken wiirde,

68 Meyer (2012): Politische Rhetorik, Sp. 908.

69 Vgl. Ruster (1997): verlorene Niitzlichkeit, S. 195.

70 In dem Bindchen wurden finf Vortrige von Guardini publiziert und 1922 veréffentlicht.

71 Vgl. Abele an Platz, 9. Juli 1913 (MLA, Sign. III. A 118).

72 Guardini schreibt riickblickend iiber Vom Sinn der Kirche: ,Sie [die Vortrige] trafen mitten in das
hinein, was damals die katholische Welt bewegte und machten einen starken Eindruck auf die Hérer.
[...] Tatsichlich sind die Vortrige denn auch fiir meine weitere Laufbahn bedeutungsvoll geworden.
(Guardini (1984): Berichte, S. 36-37).

73 Die Formulierung ,unabsehbare Tragweite“ kommt so schon 1921 im 4. Heft der Schildgenossen
formuliert von P.M. Hammerschmidt aus Paderborn in seinem Artikel ,,Ein Hochlandabend* vor (vgl.
Hammerschmidt (1921): Ein Hochlandabend, S. 108-112.).
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hingt mit den Voraussetzungen der jeweiligen Leserschaft zusammen. Wihrend
sich die Intellektuellen in den Debatten und Diskursen der Gegenwart auskannten
und Guardinis Begriffe sowie Querverweise einordnen und deuten konnten, waren
die Jugendlichen dem Text in einer Weise ausgeliefert, die nicht zu rekonstruieren
ist. Allerdings lasst die Vielschichtigkeit des Textes vermuten, dass er die Jugendli-
chen nicht nur herausforderte, sondern teilweise auch iiberwiltigt haben mag. Viel-
leicht verdffentlichte Guardini ihn gerade wegen dieser Wirkung auch im Hochland.

Modernewahrnehmung

Guardinis Deutung der Gegenwart kommt im Hochland-Artikel insbesondere durch
die Kontrastierung von Moderne und Mittelalter zum Vorschein. Wihrend er das
,Chaos“ nur einmal konkret in seinem Text benannte, als er seine Gedanken von
dem ,chaotischen Erlebnis“’* der Gegenwart abheben wollte, verwendete er den Be-
grift Ordnung vor allem fiir religiose Begriffe. Dieses Gegensatzpaar von Chaos und
Ordnungkann in Guardinis Text problemlos auf Moderne und Mittelalter iibertragen
werden. So betonte Guardini bspw. die ,individualistische Entwicklung seit dem
ausgehenden Mittelalter” und beschrieb den Zustand des Menschen in dieser Zeit als
ein Leben ,in einer Zwischenwelt zwischen Sein und Nichts“7s. Diese Zwischenwelt
war Sinnbild fiir Unordnung und Orientierungslosigkeit und gepragt von Strémun-
gen wie dem Subjektivismus”$, Liberalismus?’, der Aufklirung und dem Humanis-
mus’®. Diese benannte Guardini, um festzustellen, dass sie Schuld an der sich iiber
die Jahrhunderte verschlechternden Lage der Kirche hatten. An oberster Stelle, das
zeigt sich in der hiufigen Verwendung der Begriffe im Text, standen dabei der , Indi-
vidualismus“7® und der ,Rationalismus“®. Diese Entwicklungen fiihrten zu Verin-

74 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 263.

75 Ebd,, S. 258.

76 ,Worin hatte diese Haltung ihren Grund? [...]Im Subjektivismus und Individualismus der neueren
Zeit.“ (ebd., S. 257).

77 »All diese Bedeutungen kamen aus dem liberalen, aufklirerischen, individualistischen Denken.”
(ebd., S. 261).

78 ,Esist ein Erzeugnis des Humanismus und der Aufklirung.“ (ebd., S. 261).

79 »Als aber die individualistische Entwicklung seit dem ausgehenden Mittelalter eine gewissen Hohe
erreicht hatte, [...]“ (ebd., S. 257) / ,Im Subjektivismus und Individualismus der neueren Zeit“ (ebd.,
S.257) / ,Selbst die Bejahung und Begeisterung, die ihm entgegengebracht wurden, waren in vielem
duBerlich-individualistisch [...]“ (ebd., S. 257) / ,Wie individualistisch wurde das Sakrament der Ge-
meinschaft, die , Kommunion‘ aufgefaf3t!“ (ebd., S.259) / ,Auch individualistisch, zersplittert, gemein-
schaftslos war das religiose Leben.“ (ebd., S. 259).

80 ,Etwas anderes kam hinzu und verstirkte diese Haltung: die rationalistische Geistesart der Zeit.”
(ebd., S. 259) / ,Jene Wirklichkeit, die vom Dogma der Erbsiinde und der stellvertretenden Erlosung
vorausgesetzt wird, Geheimnissen, die kein Rationalist versteht.“ (ebd., S. 261) / ,Dadurch unterschei-
det sie [die Liturgie] sich von aller bloBen Begriffs- und Gefiihlsfrommigkeit, von Rationalismus und
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derungen aufreligiosem Gebiet, sodass das religiose Leben selbst ,zersplittert " war
und keine Ordnung mehr vermittelte. Die Verbindung von katholischer Kirche und
,Ordnung” war ein Stilmittel, das sich nicht nur bei Guardini finden lie3: So wird die
Kirche, Robert Grosche®> zufolge, von vielen katholischen Studenten ,als Autoritit,
als Ordnung” gesehen, die vor dem Chaos des Bolschewismus retten sollte.® Auch
die Jugendlichen des Quickborn wollten ihrer Sehnsucht nach Ordnung nachgehen,
mit Guardini ausgedriickt: ,Sie [die kath. Jugendbewegung] ahnt das Bild eines
neuen Menschen, der werden soll; das Bild einer neuen Ordnung zwischen Mensch
und Mensch.“** In Das Erwachen der Kirche in der Seele schrieb er von dem ,Vorgang
[...] unabsehbarer Tragweite, der die Welt 1922 ,in tiefe[...] Umordnungs brin-
gen sollte und betonte die ,aus dem dreieinigen Gott stammende Ordnung®, die
in enger Verbindung mit dem Einswerden aller Menschen in Gott und damit mit
dem Gemeinschaftsverstindnis Guardinis verbunden war. Diese Idee von Einheit
und Gemeinschaft hob sich einerseits von der Gesellschaft der Weimarer Republik
ab, andererseits fithrte sie Guardini auf das Feld des Mittelalters. Damit reihte er
sich in eine Bewegung Intellektueller ein, die auf unterschiedlichen Gebieten einen
Bezug zum und eine Uberhhung des Mittelalters propagierten. Stilistisch wird die
Wichtigkeit des Mittelalters fiir Guardini im Text durch die Rahmung desselben mit
Ausfithrungen zum Mittelalter hervorgehoben.®” Dabei zog Guardini die Traditions-
linien vom Mittelalter in die Gegenwart, obwohl er sich gleichzeitig bewusst war,
dass die Entwicklung ,von sehr vielen Ausnahmen unterbrochen“® war und es dem
geradlinigen Bezug auf das Mittelalter an wissenschaftlicher Scharfe fehlte. Im Fo-
kus dieser Riickschau auf das Mittelalter als einzigen positiven Bezugspunkt aus der
Vergangenheit stand, wie Lerch in Anlehnung an Oexle festhielt, die ,Frage nach
der Bedeutung der Religion in der Gesellschaft®. Dabei riickte nicht so sehr die
Wiederbelebung der alten Zeit, sondern vielmehr eine neue Legitimierung der aus

religiser Romantik.“ (ebd., S. 266). Guardini wendet sich hier gegen den Rationalismus der Neuscho-
lastik, der sich gegen das Gefiihlige im Glauben stellte.

81 Ebd.,, S. 259.

82 Robert Grosche (1888-1967) war ein katholischer Theologe, der sich insbesondere in der skumeni-
schen Bewegungengagierte. (vgl. URL: https://www.rheinische-geschichte.lvr.de/Persoenlichkeiten/
robert-grosche/DE-2086/lido/57c6d803506294.74616954 [abgerufen am 11.04.2024]).

83 Vgl. Grosche (1927): Student und Kirche, S. 70.

84 Guardini (1921): Arbeitswoche, S. 144.

85 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 259.

86 Ebd., S. 265.

87 ,Als aber die individualistische Entwicklung seit dem ausgehenden Mittelalter eine gewisse Hohe
erreicht hatte, wurde dir Kirche nicht mehr als Inhalt des eigentlichen religiésen Lebens empfunden.”
(ebd., S. 257). »Sprachen die ersten Jahrhunderte, sprach das Mittelalter in unserem Sinne von ,Reli-
gion?“ (ebd., S. 267).

88 Ebd,, S.257.

89 Lerch (2018): Geschichtsbilder, S. 230).
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dem Mittelalter stammenden ,wirksamen zeitlosen religidsen Werte[...]*° in den
Vordergrund. Die Dringlichkeit des »~Aufwachen[s] zur Wirklichkeit“* und der da-
mit gemeinten Neubetonung und Hervorhebung der Religion wurden dadurch ver-
stiarkt. Das mittelalterliche Ideal der ,kosmischen Weite“?* der Kirche war hierfiir

zugleich Ziel und Ausgangspunkt:

Das religiose Leben befreit sich aus der tétenden Einkerkerung in sich selbst und
zieht den ganzen Bereich der Wirklichkeit in sich herein. Wie einst im Mittelalter
tauchen in diesem Bereich wieder alle Dinge auf, und zwar als religios betonte und
wertvolle: Die anderen Menschen, die Dinge der Welt haben wieder religiose At-
mosphire und Bedeutungsfiille. Damit ist von selbst das Symbolgefiihl gegeben;
die Dinge werden wieder Triger und Ausdruck des Ubersinnlichen. Wir verstehen
wieder, wie in den Kathedralen des Mittelalters, in seinen Summen, Welthistorien,
Sammelwerken und Legendenkreisen die ganze Welt des Wirklichen stand, und
zwar nicht als stérendes Beiwerk, nicht als duflerlich angeklebte Allegorien, sondern

mit religiésem Gehalt gefiillt, selbst geistlichen Charakter tragend.”

Durch dieses Zitat verdeutlichte Guardini zum einen seine religiése Weltdeutung,
zum anderen die Verbindung von Mittelalter und ,Wirklichkeit®, die letztlich die
Basis fiir seine Zukunftsdeutung bot. Ein neues Wirklichkeitsbewusstsein, welches
Guardini in der Gesellschaft vernahm, schien also gar nicht neu, sondern eben mit-
telalterlich, zumindest an das Mittelalter angelehnt zu sein: ,Was das Mittelalter
selbstverstindlich lebte, was in den Rubriken der Kirche bereit liegt, aber aus dem
religiésen Bewufitsein entschwunden ist, muf8 wieder erwachen.”* Guardini woll-
te das Mittelalter durch seine Rezeption geschichtsfahig machen und seine Gegen-
warts- und Zukunftsdeutungen damit legitimieren. Es ging ihm nicht um eine blofle
Riickfithrung zum Mittelalter, sondern um ein Konzept, das sich anlehnend an dem
mittelalterlichen Ideal in der Gegenwart durchsetzen sollte. Diese Synthese von Kir-
che und ihrer ungebremsten Entfaltungsmoglichkeit im Mittelalter wurde vorder-
griindig von den Romantikern in ihrer Mittelalterrezeption des 19. und 20. Jahrhun-

90 Pépping (2002): Abendland, S. 22.

91 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 260.

92 Ebd,, S. 263.

93 Ebd., S. 264.

94 ,Die Liturgie ist ein einziger Rhythmus. Was das Mittelalter selbstverstindlich lebte, was in den
Rubriken der Kirche bereit liegt, aber aus dem religiosen Bewuf3tsein entschwunden ist, mufl wieder
erwachen.“ (ebd., S. 267).
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derts vertreten.® Die Ausrichtung auf ein ,Neues Mittelalter” ging zuriick auf die
Schrift Die Christenheit oder Europa von Novalis® aus dem Jahre 1799:

Novalis hat das Mittelalter als die gliickliche, aber ferngeriickte Epoche von Einheit,
Ganzheit und Gemeinschaft gefeiert, als die Zeit einer christlichen Einheits-Kultur
unter wohltuender Leitung der Kirche, die allen ,frechen Ausbildungen menschli-
cher Anlagen auf Kosten des heiligen Sinns und unzeitigen gefihrlichen Entdeckun-
gen im Gebiet des Wissens' sich widersetzte. Nur war die Menschheit ,fiir dieses

herrliche Reich‘ noch nicht ,reif .97

Novalis stellte sich in seiner Europa-Rede gegen die Sikularisierung und plidier-
te ,fiir eine Renaissance vorreformatorischer Zeiten, in denen Okonomie, Politik
und Wissenschaft noch keine ausdifferenzierten Bereiche mit eigenen Funktionen
und Logiken, sondern im und durch das Christentum geeint waren.”® Diese Aus-
fithrungen erinnern an den Text von Guardini, der wie Novalis die Aufklirung und
den Humanismus als Unheilbringer definierte. Schon fiir 1799 manifestierte Nova-
lis einen Kampf zwischen alter und neuer Welt, zwischen Romantik und Liberalis-
mus, zwischen Katholizismus und Sikularisierung.®® Bei Guardini schien dieser
»,Kampf“in die nichste Runde gegangen zu sein, sodass er bereits von anbrechenden
Veridnderungen in Religion und Gesellschaft schreiben konnte. Anlehnend an Her-
mann Kurzke, der stark machte, dass es sich bei der Mittelalterrezeption nicht immer
nur um ,eine romantische Mittelalter-Nostalgie” handelte, sondern oft auch ,um

95 Generell zur Mittelalterrezeption in der Romantik: ,In der Zeit der napoleonischen Kriege interes-
sierten sich die deutschen Romantiker fiir das Mittelalter, weil sie darin eine geschichtliche Periode sa-
hen, in der im Gegensatz zu ihrer eigenen Gegenwart ein freies, unabhingiges und vereintes Deutsch-
land existierte. [...] Fiir die Briider Schlegel, August Wilhelm (1767-1845) und Friedrich (1772-1829),
beispielsweise wurde das Mittelalter ein Gegenbild gegen die Gegenwart und ein Leitbild fiir die Zu-
kunft, die sie nach dem mittelalterlichen Vorbild modellieren wollten. [...] Die Verehrung des Mittel-
alters von Friedrich Schlegel ist gleichermaflen religios wie politisch motiviert; er wiinschte die Res-
tauration des monarchischen und theokratischen Regimes des deutschen Mittelalters mit der Union
von Kaiser und Papst.“ (Buschinger (2007): Das Mittelalter, S. 14). / Vgl. Kapitel 2.1.

96 Georg Friedrich Philipp Freiherr von Hardenberg (Novalis) (1772-1801) war ein Dichter und Philo-
soph der Frithromantik. In der Schrift Die Christenheit oder Europa aus dem Spitherbst 1799 zeigte er
ein ,realgeschichtliches Zukunftsbild, das sich aus dem Zerfall des idealen Mittelalters tiber die Stufen
des Niedergangs und fortschreitender Evolutionen hinweg mit der prophetischen Erwartung einer ,hei-
ligen Zeit des ewigen Friedens’ und einer ,neuen, dauerhaften Kirche abzeichnet. Der Aufsatz, den H.
treffender als eine ,Rede’ bezeichnete und unter rhetorischen Kategorien betrachtet wissen wollte, blieb
ungedruckt; die erste Lesung im Kreise der Jenaer Frithromantiker fithrte zu lebhaften Kontroversen,
die der vermeintlich katholisierenden Tendenz und der schwachen historischen Ansicht des Mittelalters
galten; Goethes Urteil entschied schliefllich gegen den Druck, der vollstindig erst 1826 erfolgte und auch
dann noch zu heftigen Auseinandersetzungen Anlaf8 gab.“ (Mihl (1966): Novalis, S. 652—658).

97 Oexle (1997): Moderne und Mittelalter, S. 327.

08 Grauel (2022): Romantische Politik, S. 144.

99 Oexle (1997): Moderne und Mittelalter, S. 328.
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eine von Zukunftspathos und ZukunftsgewifSheit getragene ,transzendentalphiloso-
phische[n] Utopie“°°, lasst sich auch bei Guardini die auf einer Utopie begriindete
Konstruktion einer ,neue[n], sekundire[n] Wirklichkeit, die mit der historischen
Realitit bestenfalls bestimmte Teile gemein“°" hatte, feststellen. In Anbetracht von
Guardinis nicht explizit geduflerten, aber dennoch sichtbaren Revidierung des Ein-
setzens der Verinderung in der Gesellschaft in den Veréffentlichungen nach 1922'°?,
kann auch an dieser Stelle von einem Festklammern an utopische Gegenwarts- und
Zukunftsdeutungen gesprochen werden. In den Berichten iiber sein Leben, schrieb
Guardini selbst tiber Utopien: ,,,Utopien’ sind im Gang der Menschengeschichte die
wirksamsten Michte gewesen, denn sie formulieren jene Formen der Vollkommen-
heit, die der Mensch fur erstrebenswert hilt.*°> Diese Wirksamkeit vermittelte er,
indem er durch den Text eine Naherwartung der Erlosung der Welt durch das neue
(alte bzw. auf dem Mittelalter basierende) Wirklichkeitsbewusstsein und der damit
zusammenhingenden Neubeachtung der Liturgie und Kirche postulierte:

Liturgisch leben heifit nicht irgendwelche schongeistige Zielhabereien betreiben,
sondern sich in diese vom Heiligen Geist selbst gefiigte Ordnung stellen, von des
Heiligen Geistes Mafl und Zucht gefithrt in Christus hinein- und damit zum Vater

hinaufleben.4

Die Liturgie als ,vom Heiligen Geist selbst gefiigte Ordnung” deutete fiir Guardini
den Weg aus dem Chaos des Individualismus und Rationalismus an und war eine
ernstgemeinte, alternative Weltdeutung. Dadurch wurden andere zeitgendssische,
individualistische, materialistische, kapitalistische, rationalistische etc. Angebote ge-
schmilert. Dass dieses Vorgehen letztlich auch vor politischen Bereichen keinen Halt

machte, ist naheliegend,'*s da es die stindestaatliche und theokratische Ordnung des

Mittelalters glorifizierte und diese fiir die Gegenwart geltend machen wollte.*

Ein weiterer wichtiger Punkt, der unabdingbar fiir die wiederherzustellende Ord-
nung war, war die Gemeinschaft. Guardini nahm in dem Hochland-Artikel nicht nur
detaillierten Bezug auf diese, sondern hatte zum Ziel, seinen Gemeinschaftsbegriff
im Volk, eben im Ideal der Volksgemeinschaft, zu realisieren.

100 Ebd.

101 Moser (1997): Mittelalter als Wissenschaftskonstruktion, S. 226.

102 Lerch verwendet den Begriff der ,Katholischen Kulturdominanz® der bei Guardini im Jahr 1922
zu finden war. Diese Einseitigkeit verschwindet, so Lerch, ab dem Jahr 1923 (Lerch (2023): Ambivalenz
der Moderne, S. 149).

103 Guardini (1984): Berichte, S. 92.

104 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 267.

105 Lerch hingegen diagnostiziert, dass diese Mittelalterrezeption nicht politisch gedeutet werden
kann. Gleichzeitig stellt sie aber eine Verbindung zu der ,von Landsberg verfolgte[n] stindischen Ord-
nungsidee” aufgrund derselben Sprache, her. (Lerch (2018): Geschichtsbilder, S. 245-246).

106 Vgl. Buschinger (2007): Das Mittelalter, S. 14.
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Volk

In Das Erwachen der Kirche in der Seele hob Guardini den Begriff Volk'®” ganz klar
von dem Verstindnis des Volkes als Masse ab,'°® da dieser einem ,liberalen, aufkli-
rerischen, individualistischen Denken“°® entsprang. ,Masse’ hatte sich in der Wei-
marer Republik zu einem ,organisierende[...][n] Bedeutungstriger fiir das deutsche
Denken, die Kunst und die Kultur'® entwickelt. Dabei hatte der Begriff eine poli-
tische Komponente, die sich auf die Unsicherheit bezog, wie ,Nation und Bevolke-
rung iberhaupt angemessen reprasentiert werden konnen“". Mit dieser Unsicher-
heit wollte Guardini bereits durch den Gebrauch der Begriffe Volk und Gemeinschaft
brechen, da sie fur die Leserschaft vertraute Groflen waren, die in der Umbruchzeit
ein optimistisches Zukunftsbild vermittelten und ein Symbol der Kontinuitit wa-
ren."* Volk war in der Weimarer Republik ein Leitbegriff, der die ,Wir-Bestimmung*
der Bevolkerung hervorzuheben wusste."3 Dies betonte Guardini auch in seiner De-
finition von Volk:

\Volk® ist der urspriingliche, lebendige Zusammenhang der Menschen, die nach Art,
Land und geschichtlicher Entwicklung, in Arbeit und Schicksal eins sind. ,Volk* ist
jenes Menschentum, das mit den Wurzelgriinden und Wesensgesetzen von Natur
und Leben in ungebrochenem Zusammenhang steht. Im ,Volk‘ liegt — nicht nach Zahl
und Menge, aber den Wesensgehalten nach — das Menschtum in seiner Ganzheit. Die
Ganzheit des Menschenseins, also Alter, Geschlecht, seelische Art, seelisch korper-
licher Bestand, dazu die Gesamtheit seiner Aufgaben und Schaffensgebiete nach Stin-

den und Berufen, das Menschentum in seiner wurzelhaften Umfassenheit ist ,Volk ‘4

Durch die affirmativen Begriffe wie lebendig, Zusammenhang, eins sein, Ganzheit,
Gesamtheit vermittelte Guardini zunichst Volk als Kollektivsingular, in dem sich
jeder Mensch aufgehoben fiihlen sollte und konnte. Der Begriff Ganzheit war hier
zentral."s Dahinter lag der Gedanke, dass ,jedes Ding von vornherein ganzhaft*

107 Zur Entwicklung des Begriffs Volk siehe Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte,
S. 64-65.

108 ,Das Wort Volk meint nicht die Masse oder die Ungebildeten oder die ,Primitiven’, deren Seelenle-
ben, Sach- und Wertwelt noch unentwickelt ist.“ (Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261). / Vgl. Deiters
(2012): Volk, S. 1167.

109 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

110 Jonsson (2015): Masse und Demokratie, S. 307.

111 Ebd.

112 Vgl. Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 328.

13 Vgl. Deiters (2012): Volk, S. 1165.

114 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

15 Vgl. Gerber (2016): Pragmatismus und Kulturkritik, S. 308-309.

116 Bérsig-Hover (2008): Romano Guardini, S. 6.
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sei, einerseits als ,Ganzheit in sich selbst” andererseits ,als in eine Ganzheit einge-
fugt“"”. Diese Ganzheit sei schon immer da und Guardini sah sich dem Individuum
gegeniiber verantwortlich den Weg zu ihr aufzuzeigen."® Volk war fiir Guardini in
diesem Sinne ein Abbild dieser Ganzheit — eben das ,,Menschentum in seiner wur-
zelhaften Umfassenheit™". Die religiése Komponente dieses Ganzheits-Denkens
darf an dieser Stelle nicht geschmailert werden. Denn wenn Guardini von Liturgie
als ,Volksliturgie“*° schrieb, erhob er den Anspruch, das Volk durch den religiésen
Kult zu christianisieren. Dahinter lag auch die holistische Idee von Volk, die sich im
katholischen Milieu mehr als in anderen herausbildete und auf dem biblischen Ideal
des Volkes Gottes basierte.”*' Interessant ist, dass neben dieser ganzheitlichen Idee
von Volk im religiésen Sinne ein nationales Verstindnis von Volk hinzutrat. Die Tat-
sache, dass sich Volk auch durch ,Art“ und ,Land“ der Menschen formte, barg den
Gedanken der Kulturnation in sich. Noch deutlicher trat dieser in einer Anekdote
aus einem Tagungsbericht zur Quickborntagung 1923 in Griissau hervor: Bei der
Rede von ,Volk und Blut® schien es im Quickborn eine Notwendigkeit gegeben zu
haben, sich mit den italienischen Wurzeln Guardinis zu befassen. Dem Tagungsbe-
richt Aulems zur Folge erklirte Guardini 1923, warum er trotz seines italienischen
Blutes von deutschem Volk sprechen durfte:

Guardini begriindete zunichst sein Recht, zu diesem Thema [Volk] zu sprechen, ob-
wohl er Italiener dem Blute nach sei. Sein geistiges Wesen wurzele in der deutschen
Kultur. Er habe als Soldat im Heer gestanden und der Krieg und der Zusammen-
bruch hitten ihn aufs Neue vor die Entscheidung gestellt, zu welchem Volk er ge-
hore. Er habe sich fir Deutschland entschieden. Er spreche also mit voller Befugnis

und sittlicher Berechtigung iiber Volk.">*

Aus diesem Zitat geht zweierlei hervor: 1. Guardinis Einschitzung von Volk ist na-
tional zu verstehen. Die Begriffe Volk und Nation wurden seit dem 20. Jahrhundert
generell iiberwiegend synonym verwendet, wenngleich Nation den Charakter der
»~Abstammungs- und Sprachgemeinschaft“ deutlicher betonte.'** Damit war Guardi-

117 Ebd.

118 Vgl. Watzal (1987): Das Politische, S. 24.

119 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

120 Ebd,, S. 266.

121 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 192.

122 Aufem (1923): Griissau, S. 192.

123 ,Festzuhalten bleibt somit, dass ,Nation’ im Deutschen als eine ethnische Gemeinschaft gedacht
wurde, die sich durch gleiche Abstammung, Sprache, Sitte oder Kultur definierte. Wenn auch die ,Na-
tion’ und das ethnische ,Volk‘ von den Lexikografen als weitgehend identisch angesehen wurden, so
war eine Kongruenz von der ,Nation‘ als Abstammungs- und Sprachgemeinschaft auf der einen mit
dem ,Volk'im engeren (staats-) rechtlich-politischen Sinne auf der anderen Seite hiufig nicht gegeben.
Die Herbeifithrung einer solchen Ubereinstimmung bildete gleichwohl eine Wunschvorstellung im
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ni keine Ausnahme, sondern folgte hier einem modernen Trend. 2. Kultur oder auch
Kriegserfahrungen, letztlich gemeinsame Nenner, legitimierten die Zugehorigkeit
einer Person zum Volk. Durch die Partizipation an Krieg und Kultur wurde natio-
nale Identitit geschaffen, was sich schon lange vor Guardinis Text als ,Idee einer
,deutschen Kulturnation"**# herausbildete.’*s Der Gedanke einer Kulturnation geht
bis ins 18. Jahrhundert zuriick. Da sich in Deutschland, anders als bspw. in Frank-
reich kein Nationalstaat herausbildete, wurde iiber Kultur und Sprache versucht, ein
Nationalbewusstsein herzustellen. Dadurch sollte der deutsche Nationsbegriff ge-
festigt werden und die ,innere Einheit“ des ,deutschen Volkes“ betont werden.'2¢
Guardini tibernahm diese Deutung der Kulturnation, um sich selbst als Sprecher
tiber ,Volk“ zu legitimieren. Hinter diesem Phinomen verbarg sich allerdings auch
eine politische Falle. Denn die Betonung von einenden Momenten wie der Kultur,
Sprache oder bei Guardini der Liturgie konnte zu einer apolitischen Haltung fithren,
welche die politische Wirkmacht der Gedanken nicht sah oder sehen wollte.

Guardinis Volksbegrift 1922 war geprigt von der Spannung zwischen einem ho-
listischen und einem nationalen Denken von Volk, welche er zu 16sen versuchte, in-
dem er der nationalen Deutung von Volk einen holistischen Charakter zusprach:
Das nationale Volk war bereits ein Abbild der Ganzheit der Menschheit, trotzdem
dachte er hier nicht international, sondern sah die Vélker durch ihre unterschied-
lichen Schicksale, Linder und Arten voneinander getrennt.

Nichtsdestotrotz konnte im national gedachten Volk gerade durch all die einen-
den Aspekte der Begriff der Gemeinschaft einfliefen. Denn im ,Volksbewuf3tsein®
der Menschen sollte sich das ,Bewufitsein der Zusammengehorigkeit“?7, also das
Gemeinschaftsgefiihl, in ganz bedeutungsvoller Weise entfalten. Das Volk sollte, so
konstatierte es Kurt Sontheimer in seiner Reflexion der Begriffe Volk und Gemein-
schaft in der Weimarer Republik, ,letzte [...] und hochstel...] Gemeinschaft aller
Deutschen*? sein.

politischen und ethnischen Ordnungsdenken vieler Zeitgenossen.“ (vgl. Retterath (2016): Volks- und
Gemeinschaftskonzepte, S. 44).

124 Ebd,, S. 54.

125 ,Eine Besonderheit der deutschen Entwicklung erwuchs aus dem realen Fehlen eines National-
staates: Der Tatsache, dass es — nicht erst nach dem Untergang des Alten Reichs — an einem deutschen
Einheitsstaat mangelte, begegneten die deutschen Intellektuellen des 18. und 19. Jahrhunderts mit der
Betonung der Faktoren Kultur und Sprache. Die Not wurde zur Tugend gemacht und die ,deutsche Kul-
turnation’ fortan mit an Selbstiiberheblichkeit grenzendem Sendungsbewusstsein als ein den anderen
Nationen vorausgehendes Ideal prisentiert.“ (Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte,
S.57).

126 Ebd., S.78.

127 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

128 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 251.
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Gemeinschaft

»Ebenso urspriinglich und grundlegend wie die Aufgabe, seine Personlichkeit zu
vollenden, ist jene, die Gemeinschaft aufzubauen.”*9 Mit diesem Satz verwies Guar-
dini auf die existenzielle Wichtigkeit der Gemeinschaft in seinem Welt-, Kirchen-
und Menschenbild und betonte direkt ein zu bestimmendes Verhiltnis zwischen
Individuum (Persénlichkeit) und Kollektiv (Gemeinschaft). Ein qualitatives Merk-
mal der Gemeinschaft war, auch in Abgrenzung von der ,Masse® (s.0.), dass der
Mensch in ihr nicht nur eine ,blofle Zusammenfiigung von Einzelwesen?°
dern eine ,iiberpersonliche Einheit“? erleben konnte. Mit der Betonung von Ein-
heit riss Guardini eine in der Weimarer Republik neu entflammte Debatte rund um

, son-

die Begriffe Gemeinschaft und Gesellschaft und deren Verhiltnis zum Individuum
an.”®” Diese wurde von Ferdinand T6nnies'® bereits am Ende des 19. Jahrhunderts
angestofen. Die Rezeption seiner Gedanken erfolgte jedoch erst spiter, was mit
dem Kriegserlebnis von 1914 zusammenhing: Die Mobilmachung der Deutschen
verwandelte das ,,Nebeneinander’ der verschiedenen sozialen Gruppen [...] [i

eine] ,ungebrochene Identitit“34, welche die Sehnsucht nach Gemeinschaft wih-
rend, in und auch nach dem Krieg stirker und innerlicher werden lie. Wihrend
Tonnies Gesellschaft als ,Zerfall der Gemeinschaft“3s ansah und das Individuum in
ersterer getrennt von den anderen, in zweiterer verbunden mit anderen Menschen
sah, bot der Philosoph Helmut Plessner’3® mit seiner Schrift Grenzen der Gemein-

129 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

130 Ebd,, S. 259.

131 Ebd,, S. 259. (Markierung durch Autorin)

132 Fiir eine ausfiithrliche Darlegung der Anfinge des Diskurses um 1900 bis in die Weimarer Republik
siehe Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 109-136.

133 Ferdinand Ténnies (1855-1936) ,war Mitbegriinder der Soziologie als eigenstindiger akademi-
scher Disziplin. Sein Hauptwerk, Gemeinschaft und Gesellschaft, mit dem er bis heute identifiziert
und auf das er bisweilen reduziert wird, erschien 1887 und erlebte zu seinen Lebzeiten sechs Auflagen.
Sein Schaffen umfasst, im heutigen Sprachgebrauch formuliert, insbesondere die Gebiete der Sozio-
logie, Politikwissenschaft, Statistik, Staatswissenschaft, Philosophie und Nationalokonomie. Er hat
mehr las [sic] 950 Monografien, Texte und Besprechungen verdffentlicht. Seit 1921 lehrte er Soziologie
an der Universitat in Kiel. 1933 verlor er durch die Nationalsozialisten seinen Lehrauftrag.” (vgl. URL:
https://weimar.bundesarchiv.de/WEIMAR/DE/Content/Virtuelle-Ausstellungen/Aufbruch-in-
die-Moderne/ferdinand-toennies-soziologie-in-der-weimarer-republik.html [abgerufen: 20.03.2023]).
134 Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 135.

135 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 49.

136 Helmuth Plessner (1892-1985) war ein evangelischer Philosoph, Anthropologe und Soziologe,
der neben Max Scheler ,zu den Begriindern der philosophischen Anthropologie gezihlt® wird. ,Seine
philosophische Grundfrage ist die nach der Stellung des Menschen in Natur, Geschichte und Gesell-
schaft. P. versuchte, die dem Menschen im Gegensatz zum Tier eigentiimlichen Beziehungen zwischen
Kérper und Geist mit dem Begriff der ,exzentrischen Positionalitit® zu erfassen. Mit dieser Definition
beschreibt P. die Stellung des Menschen als Organismus innerhalb der Natur, der sich aber gleichzeitig
seiner selbst und seines Verhiltnisses zu seiner Umwelt bewuft ist.“ (Kaesler (2001): Plessner, Hel-
muth, S. 534-535).
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schaft von 1924 ein Gegenmodell, welches die Gemeinschaft als Utopie kritisierte
und die Gesellschaft als den Ort der Selbstverwirklichung des Individuums vorstell-
te.””” Guardini arbeitete in seinem Gemeinschaftsbegriff ebenfalls die Relationen
zum Individuum und zur Gesellschaft heraus. Dabei wollte er, ankniipfend an Pless-
ner, das Individuum hervorheben, es jedoch innerhalb der Gemeinschaft verorten.
Mit T6nnies verband ihn die emotionale Aufladung des Gemeinschaftsbegriffs, wo-
hingegen er die Gesellschaft nicht ganz aufgab. Lerch erlduterte diese Gedanken
jungst in Hinblick auf Guardinis Schrift Mdglichkeit und Grenzen der Gemeinschaft
aus dem Jahr 1930.3% Auch in Das Erwachen der Kirche in der Seele kritisierte Guardi-
ni die zeitgendssische Idee von Gemeinschaft, insbesondere die Distanz zum Indivi-
duum und ihre ,Organisation?, um sich von diesem Bild zu l6sen und die einheits-
stiftende Funktion von Gemeinschaft zu betonen. Dabei deutete er sie, typisch fiir
einen im romantischen Denken der Weimarer Republik beheimateten katholischen
Intellektuellen, organisch.'*° Guardini wihlte hier nun einen romantischen Zugang,
auch wenn er sich eigentlich von der Romantik abheben wollte. Damit kommt ein
Motiv zum Vorschein, welches viele Intellektuelle, auch die der Liturgischen Bewe-
gung, verfolgten, da sie sich in einem Dilemma zwischen dem ,Wille [n] zur Moder-
nitit und [der] Angst vor der Modernitit“+' befanden: Dem ,, modernden Antimo-
dernismus“. Deutlich wurde dieser bei Guardini durch seinen sehr ,modern®
wirkenden Zeitschriftenartikel. Er verwendete moderne Begriffe wie Gemeinschaft,
Volksgemeinschaft, Wirklichkeit, Individuum und stellte sich damit auch in zeitge-
nossische, moderne Diskurse. Doch die Modernitit im Sinne einer aufklirerischen,
liberalen Haltung, blieb an vielen Stellen lediglich eine Fassade, welche die Aufgabe
hatte, das katholische Angebot attraktiv zu machen.'#* Dies sei niher an der Rolle

137 Vgl. Hiibinger (2009): Individuum und Gemeinschaft, S. 7.

138 Vgl. Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 200-217. Zwar stellt Lerch immer wieder Beziige
zu den grundlegenden Gedanken Guardinis zur Gemeinschaft vor allem aus der Schrift Vom Sinn der
Kirche (1923) her, doch wird der Entwicklungsprozess des Gemeinschaftsverstindnisses und dessen
Verwobenheit in die Kontexte der Weimarer Republik unterbeleuchtet.

139 Die Gemeinschaft war nichts Urspriingliches, sondern stand erstin der zweiten Linie. Sie war nicht
von vornherein da, sondern bedacht, gewollt, hergestellt. Der eine ging zu den anderen, nahm sich der
anderen an, lief3 sie zu sich. Aber er stand nicht urspriinglich unter ihnen, nicht mit ihnen in lebendiger
Einheit zusammen. Es war keine Gemeinschaft, sondern Organisation, wie iiberall, so auch im Religio-
sen. (Guardini (1922): Das Erwachen, S. 259).

140 ,Unzulinglich lag ihr geheimnisvoller Untergrund, das Schaffende in ihr und die organischen Ge-
setze des Gemeinschaftswesens und -wachsens.“ (ebd.).

141 Oexle (1997): Moderne und Mittelalter, S. 340.

142 Fir die katholische Kirche diagnostizierte auch Georg Essen solch eine Strategie: ,Wir stoflen hier
auf eine Denkfigur, die fiir die Selbstverortung der katholischen Kirche in der Moderne paradigma-
tisch eigentiimlich geworden ist. Einerseits bleibt die Glaubensdoktrin unverandert und wird in ihrem
normativen Kern nicht angetastet; die Glaubenslehere selbst wird nicht reformiert und erfihrt selbst
keine Modernisierung. Sie wird jedoch pragmatisch kontextualisiert, um so schlussendlich doch den
Bediirfnissen der je eigenen Zeit Rechnung tragen zu kénnen, und zwar unter Einschluss fortschreiten-
der politischer Heterogenitit in der modernen Staatenwelt.“ (Essen (2021): Ortlos, S. 68).
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des Individuums innerhalb des guardinischen Gemeinschaftsbegriffs erldutert:
Schrieb Guardini von dem ,Organischen” der Gemeinschaft, so stellte er sich damit
in die Rezeption der aus der Romantik stammenden Organismus-Metapher, die be-
sagte, dass sich ,die Einzelelemente [...] iiber den Bezug z. System, basierend auf
dem aristotel. Grundsatz [definierte]: Das Ganze ist mehr als die Summe der einzel-
nen Teile®#.'44 Die Romantiker iibertrugen diese Organismusidee auf die Gesell-
schaft. Dies zeigt sich bei Guardini ebenfalls, wenn er nicht nur von der Gemein-
schaftinnerhalb der Kirche schrieb, sondern seine Gedanken fiir das ganze Volk und
die ,Menschheit“'4s fruchtbar wissen wollte. Damit verbunden war auch die Beto-
nung des Individuums, was bei Guardini ,nicht zwangslaufig zur ,Selbstaufgabe der
Person“# fithrte. Er wollte das ,,Geheimnis der Personlichkeit” um des Gemein-
schaftswillens wahren. Dabei bewegte sich Guardini auf ,dem schmalen Grat zwi-
schen totaler ,Gemeinschaft’ und totalem Individualismus“47. Denn so sehr Guardi-
ni den Einzelnen als Individuum begriff, so sehr kritisierte er das individualistische
,Ich und mein Schopfer“+® der letzten Jahre. In der ,religiosen Gemeinschaft®, wel-
che die Jugendbewegung, Guardini zufolge, in exzellenter Weise reprasentierte, gab
es ,keine Ansammlung in sich beschlossener Einzelwesen, sondern die Einzelnen
ubergreifende Wirklichkeit: Kirche*4°. Demnach hatte Gemeinschaft bei Guardini
einen ekklesiologischen und transzendenten Charakter. Mit dieser tibernatiirlichen
Deutung stellte er sich in die paulinische Tradition des Bildes von der Kirche als
corpus christi mysticum. Auch in dem Intellektuellenkreis des Katholischen Akade-
mikerverbandes (KAV), zu dem Guardini Kontakt hatte und in welchem andere Pro-
tagonisten der Liturgischen Bewegung Mitglieder waren, wurde der Terminus des
corpus christi mysticum aufgegriffen, um eine katholische Sozialidee herauszubilden.
Auf Max Scheler’® und Othmar Spann'' griindend erwuchs im KAV die katholi-

143 Brunner (2006): Organismus, Sp. 1118.

144 Ahnliche Definition bei Baumgartner (1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 26: ,Das Einzel-
glied ist sowohlin seiner besonderen Funktion als auch vom Sinn seiner Existenz und Tatigkeit her auf
den Gesamtorganismus hingeordnet.”

145 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

146 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 281.

147 Ebd.

148 Vgl. Guardini (1922): Das Erwachen, S. 259.

149 Ebd., S.263.

150 Max Ferdinand Scheler (1874-1928) war ein bekannter Philosoph. Er ,erblickte in der Heilsge-
meinschaft der Kirche den vollkommensten Ausdruck seiner Solidarititsidee“ (Baumgartner (1977):
Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 153), die er seit 1916 herausarbeitete. 1923 distanzierte er sich von der
kath. Kirche. Doch seine religionsphilosophischen Arbeiten waren prigend fiir die ,kath. Theologie
und die Erdrterung interkonfessioneller Probleme®. (Henckmann (2005): Scheler, Max, S. 644-646).
151 Othmar Spann (1878-1950) war ein 8sterreichischer Soziologe, Nationalskonom, Statistiker und
Philosoph, der mit seiner universalistischen Gesellschaftslehre, ,die auf ,Ganzheit® ausgerichtet war
verschiedene Bewegungen, unter Anderem auch den KAV prigte. Er trat Ende der 1920er Jahre der
NSDAP beiund beeinflusste mit seiner Lehre auch den Stahlhelm. Spann vertrat die Idee eines Staates,
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sche Gemeinschaftsauffassung, in welcher der ,mystische Leib Christi [...] zur
hochsten Ganzheit™s* ,im katholischen Dogma begriindets* erhoben wurde. Der
Einzelne war in dieser Idee ein Glied ,im Organismus“$*. Diese Gedanken, welche
im KAV in den 1930er-Jahren erarbeitet wurden, finden sich teilweise schon bei Gu-
ardiniim Jahr1922. Zumindest die begrifflichen Parallelen sind beachtenswert: Dass
das ,Sozialideal des Leibes Christi“ im KAV ,keine Gesellschaft der Gleichen, viel-
mehr eine Ordnung [...] nach dem hierarchischen Prinzip“ meinte, kann auch fiir
Guardini festgehalten werden. Er schrieb ebenfalls von der Gemeinschaft, die durch
»,Dogma“ geformt sei'*$, der ,Ganzheit“ und dem ,Organischen®. Eine weitere Paral-
lele zwischen Guardinis Text von 1922 und den Uberlegungen im KAV am Ende der
Weimarer Republik stellte die Deutung der Kirche dar: Vor allem die Einheit des
Leibes war fiir Guardini in der Kirche und in ihrem Ritus, der Liturgie grundge-
legt.s¢ Liturgie war der Ort, an dem Gemeinschaft in ihrer idealisierten Form exis-
tieren konnte. Auch im KAV erhielt die Kirche die Deutung eines ,Urbild [s] fiir die
,organische Gliedschaftsverbundenheit alles natiirlichen und kulturellen Lebens
mit Christus als caput mundi“*’”. Im Hintergrund dieser Gedanken stand ein ,idea-
lisierender Riickgriff auf die mittelalterliche Sozialordnung™®, die stindische Ge-
sellschaft.”® Dieses Denken war in sich antimodern und bezeugt abermals einen
,modernen Antimodernismus“: Das Individuum einerseits betonend, trat Guardini
demselben andererseits kritisch entgegen, indem er ein Umdenken im Ich-Verstind-
nis forderte. Mit der Herausbildung des , Gemeinschafts-Ichs“%° sollte der Blick des
Ichs auf den Mitmenschen geweitet und Schnittpunkte zwischen den Menschen ge-
schaffen werden, sodass ,der Besitz des anderen [mir] zu eigen [wird], und der Eigen-
besitz gehdrt auch dem anderen.”® In dem Bild von der Kirche als corpus christi mys-
ticum wurde dieses Denken fiir die moderne Gesellschaft grundgelegt. Der an sich
moderne Begriff der Gemeinschaft, der in allen Lebensbereichen in der Weimarer
Republik rezipiert und durchdacht wurde, lud Guardini mit aus der Romantik adap-

derin Stinden gegliedert war und glaubte, das Individuum kénne sich nur ,als Glied von Gemeinschaf-
tenund Gruppen entfalten“. (Haring (2010): Spann, Othmar, S. 629-630). / ,Othmar Spann fand in der
Gottesgemeinschaft der Religion die hochste Form geistiger Gemeinschaft tiberhaupt und in der Kir-
che als deren ,Veranstaltung’ die ,vorbildliche Anstalt’, in der das organische und hierarchische Prinzip
aller gesellschaftlichen Gebilde am vollendetsten verwirklicht sei.“ (Baumgartner (1977): Sehnsucht
nach Gemeinschaft, S. 153).

152 Baumgartner (1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 157.

153 Ebd,, S.154.

154 Ebd., S.157.

155 Vgl. Guardini (1922): Das Erwachen, S. 263.

156 Vgl. ebd.

157 Baumgartner (1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 162.

158 Ebd., S. 27.

159 Deutlicher wird dies in der Quellenanalyse von Staat in uns, Kapitel 4.1.3.

160 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 262.

161 Ebd.
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tierten Inhalten auf, obwohl er gleichzeitig versuchte das Individuum hochzuhalten.
Die Betonung der Einheit in der Gemeinschaft als ,geformte, durch Dogma,
Kirchenrecht und Ritus geformte Gemeinschaft®* verdeutlicht erginzend die Be-
hauptung einer auf die Kirche und die Liturgie zuriickzufithrenden Urform, deren
Ubertragung auf den auflerkirchlichen Bereich der Gesellschaft auch politische
Komponenten aufzuweisen hatte.'®* Thomas Ruster stellte 1997 treffend Guardinis
Strategie einer ,bewuf3t ausbalancierten Spannung zwischen der Bewahrung des
Alten und dem Engagement fiir das Neue“%* heraus. Damit konnte Guardini mo-
dern und gleichzeitig antimodern sein.

Gemeinschaft hatte bei Guardini einen zunichst religiés konnotierten Sinn, der
auch die Briicke zum Volksbegriff war. Denn Gemeinschaft war letztlich die Einheit
und Verbundenheit des Volkes Gottes in der Liturgie. Diese Idee wurde auf die gesam-
te Gesellschaft tibertragen, womit sich Guardini in zeitgenossischen Diskursen beweg-
te. Dabei betonte er die Wichtigkeit des Individuums bei gleichzeitiger Eingebunden-
heit desselben innerhalb der Gemeinschaft. Um das katholische Bild anschlussfahiger
an das gesamte Volk der Weimarer Republik zu machen, verbanden sich die Begriffe
Volk und Gemeinschaft nun zu dem Super-Ideal der Volksgemeinschaft.

Volksgemeinschaft

In Die Schildgenossen gab es in der Weimarer Republik weitere Artikel, die wie Guar-
dini eine Relation zwischen Volk und Gemeinschaft herausstellten oder sich direkt
mit dem Begriff Volksgemeinschaft auseinandersetzten, was die Aktualitit desselben
bezeugte.’s Guardini stellte den Begriff in folgenden Kontext:

Und tiefe Umwilzungen auf dem Gebiete der Gesellschaftsform, des Rechts usw.
werden einsetzen, sobald das Bewufltsein erstarkt, dafl wirklich geformte Volksge-
meinschaft kein individualistisches, sondern ein Gemeinschaftsrecht, kein papiere-
nes Begriffsrecht, sondern gewachsenes Lebensrecht braucht; daf} seine Verfassung

nicht zurecht gedacht sein darf, sondern aus dem wirklichen Sein und Leben dieses

Volkes wachsen muf3.*¢

162 Ebd,, S.263.

163 Vgl. Scherzberg (2017): Form, Stil und Gehalt, S. 245-246.

164 Ruster (1997): verlorene Niitzlichkeit, S. 184.

165 Beispiele: ,Volksgemeinschaft! Welch inhaltsschweres Wort! [...] Vielleicht ahnen wir alle kaum,
welche Welt von Leid und Freude, von Opfer und Liebe und Menschengeschick dieses Wort umfafit.
Volksgemeinschaft ist die Erfiillung des géttlichen Gesetzes, ist der christliche Staat.“ (Jaroschek
(1921): Volksgemeinschaft, S. 59). / ,Wir haben einen Hunger nach Gemeinschaft mit unserm Volke.”
und: ,Wir mochten die ganze Welt erneuern, méchten das Reich Gottes griinden auf Erden zusammen
mit unserm Volke.“ (Schaetz (1921): Soziale Arbeit, S. 134).

166 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 262.
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Mit diesem Zitat prophezeite Guardini eine Verbesserung des Istzustands, den er
hier nicht nur oberflichlich, sondern durch konkrete Aussagen beschrieb. Zunichst
forderte er, dass sich sowohl die Form der Gesellschaft als auch das Recht verindern
miissten. An dieser Stelle kniipfte er an seine Ausfithrungen zur Gemeinschaft an und
betonte, dass es ein Gemeinschaftsrecht briuchte. Des Weiteren bezog er sich auf die
Verfassung, die ,nicht zurecht gedacht sein’ diirfe. Natiirlich benannte Guardini hier
nicht konkret die Weimarer Verfassung, doch ist in Anbetracht der Hervorhebung
aktueller Vorginge und vor allem in Anbetracht der Zukunftsweisungen Guardinis
davon auszugehen, dass er sich bereits 1922 mit dieser Aussage in die Reihe der Verfas-
sungskritiker stellte.'” Dabei muss betont werden, dass Guardini sich hier in einem
kleinen Nebensatz, kaum bemerkbar, negativ auf die Weimarer Reichsverfassung
bezog. Dies ist als eine Strategie Guardinis zu benennen, die sich in die Reihe des
,modernen Antimodernismus’ stellen lasst: Guardini beschrieb in dem oberen Zitat
vorrangig ein Zukunftsbild und bezog sich auf moderne Termini wie Volksgemein-
schaft, Gemeinschaftsrecht etc.; geradezu unauffillig streute er in diese eine negative
Haltung gegeniiber der Gegenwart und der Verfassung der Weimarer Republik, wo-
durch er auch den religiosen mit dem politischen Bereich vermischte. Dieser getarnte
Antimodernismus miindete hier bei genauerem Hinsehen in eine antidemokratische
Haltung.168 Denn Guardini sprach nicht nur von Volksgemeinschaft, sondern von ,ge-
formter’ Volksgemeinschaft. Diese auf ,Form’ und ,Ordnung), letztlich auf ein organi-
sches Bild der Volksgemeinschaft gerichtetes Verstindnis stand in der Traditionslinie
eines stindischen und hierarchisch gegliederten Staates. Der Terminus Gemeinschaft
war dabei das religiose, iibernatiirliche, kirchliche Moment, welches das Volk ,erfas-
“169, wodurch in einem zweiten Schritt jene Einheit in Form einer Rechris-
tianisierung des Volkes, sogar der Menschheit vollendet werden sollte. Zwar konnte
sich Gemeinschaft auch in ,kleineren sozialen Einheiten als dem Volk verwirklichen,

sen sollte

aber wo dies geschieht [...] da ist solche Gemeinschaft vielfach schon begriffen als

167 ,Da die WRV [Weimarer Reichsverfassung] weder eine Fortsetzung noch eine Riickgingigma-
chung der Revolution verhief, war der sie tragende Kompromiss von beiden Seiten in der Kritik.“ (Gusy
(2016): Die Weimarer Verfassung, S. 292). / ,Weit entfernt davon, als Grundgesetz des staatlichen Le-
bens im nachkaiserlichen Deutschland geachtet und verehrt zu werden, wurde sie von einem stetig
wachsenden Teil des deutschen Volkes als ein untaugliches Instrument zur Ordnung der politischen
und sozialen Verhiltnisse im Reich erachtet, ja als Ausdruck einer fremden, widerdeutschen Staats-
gesinnung teilweise aufs heftigste befehdet.” (Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 65).

168 Sontheimer hilt fest: ,Gerade weil im Vordergrund der antidemokratischen Ideenbewegung sol-
che politischen Mythen standen, die als positive Werte kaum jemand in Frage stellen konnte, wurde der
Blick unscharf fir die politische, verfassungsmiflige Struktur der staatlich organisierten Volksgemein-
schaft. Es war die politische Funktion solcher Mythen, das nackte Diktaturschema des nachliberalen
Staates zu verschleiern.“ (Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 252). / Zur Kritik an der
Weimarer Verfassung: Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 187-192.

169 ,[...] es gibt religiose Gemeinschaft. Und Sie ist keine Ansammlung in sich beschlossener Einzel-
wesen, sondern die Einzelnen iibergreifende Wirklichkeit: Kirche. Sie erfafit das Volk; sie erfafit die
Menschheit.“ (Guardini (1922): Das Erwachen, S. 263).
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Keimzelle der grofleren Volksgemeinschaft, die noch werden soll.7° Damit wurde
Volksgemeinschaft bei Guardini zum Schlagwort einer rechristianisierten Nation, in
welchem sich religiose und politische Hoffnungen verkniipfen lieflen. Interessant ist,
dass auch die Zentrumspartei diesen Begriffin ihren Richtlinien von 1922 verwende-
te.””" In gewisser Weise reihte er sich in diesen politischen Terminus der Partei ein,
da er auch das ,Gemeinschaftsbewusstsein’ stirken wollte und die ,Grundsitze des
Christentums’ in der Gesellschaft verankern wollte. Dennoch erweiterte Guardini
dieses Anliegen durch die Verbindung von diesem politischen Begriff mit der Litur-
gie. Die Politik oder die Zentrumspartei allein kénnte dieses Ziel nicht erreichen. Erst
die Synthese von Religion und Politik sowie die damit verbundene Staatsbildung auf
Gott, hitte Auswirkungen auf die Neugestaltung der Gesellschaft.

Politik

Dass Guardini politische Themen in dem Hochland-Artikel sowohl implizit in Form
von Begriffsdebatten und Zukunftsvorstellungen fir Volk und Menschheit als auch
explizit in Form von Kritik an der Weimarer Verfassung ansprach, wurde gezeigt.
Auch die Ubertragung religiser Idealvorstellungen auf den Bereich der Politik
durch den Begriff der Volksgemeinschaft wurde herausgestellt. Nun soll der Blick auf
weitere politische Inhalte gelenkt werden, die im Text angesprochen wurden.

Eine konkrete Benennung von ,Politik®, sogar der Versuch einer Definition des
Begriffs, findet sich, nachdem Guardini das Ideal der Volksgemeinschaft vorgestellt
hatte und auf die Verinderungen eingegangen war, die das Bewusstsein einer Volks-
gemeinschaft mit sich bringen wiirde (s.0.). In einer an diese Uberlegungen an-
schliefenden Fufinote heif3t es:

In diesem Zusammenhang wird auch klar, was tiberhaupt Politik heif}t. Keine Tech-
nik der List, Liige und Gewalttitigkeit. Sondern die hohe Kunst, alle konkreten Le-
benserscheinungen (Stimme, Stinde, Berufsgebiete) in ihrem besonderen Sinn zu
erfassen, jeder freien Raum zu schaffen, aber so, daf3 sich durch das Zusammenleben

und -wirken ihrer aller das Ganze kraftvoll und reich aufbaut. [...]"7

170 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 252.

171 ,Die Zentrumspartei ist die christliche Volkspartei, die bewuft zur deutschen Volksgemeinschaft
steht und fest entschlossen ist, die Grundsitze des Christentums in Staat und Gesellschaft, in Wirt-
schaft und Kultur zu verwirklichen. [...] Das organische Wachstum der deutschen Volksgemeinschaft
beruht auf der Solidaritit aller Schichten und Berufsstinde. Die Zentrumspartei will die natirlich
gegebene Gemeinsamkeit im Geiste christlich-sozialer Lebensauffassung zu einem starken Gemein-
schaftsbewufltsein entwickeln und damit dem staatlichen Leben dienstbar machen.“ (Richtlinien der
Deutschen Zentrumspartei (1922), S. 1-2).

172 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 262.
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Dieser Definitionsversuch von Politik zeigt zunichst, dass Politik auf das ,Ganze®
ausgerichtet sein sollte. Das ,Ganze” meintin diesem Fall die Volksgemeinschaft und
damit verbunden das Projekt Guardinis, die Rechristianisierung der Gesellschaft.
Zudem ist auffallend, dass Guardini von Stinden schrieb und im gleichen Zuge der
Politik die Aufgabe zusprach, alle Stinde in ihren Besonderheiten zu f6rdern. Dieser
gerecht wirkende Gedanke entpuppt sich allerdings als eine gegliederte Ordnung, in
welcher nicht nach demokratischem Prinzip alle gleich seien, sondern das Volk nach
Staimmen, Stinden und Berufsgebieten geordnet sei, was letztlich nichts anderes als
die mittelalterliche Vorstellung eines Stindestaates zum Vorbild hatte.

An einer anderen Stelle im Text fasste Guardini im Zuge der Darstellung des
»Vorgangs von ungeheurer Tragweite®”? zusammen, dass die ganze Entwicklung
mit dem Lebendigwerden der ,ungeheuren Tatsache ,Kirche™7+ einhergehe. Dies
tangierte viele Menschen-Typen: den ,Denker®, den , Kiinstler, den ,Mann des sitt-
lichen Strebens®, und auch den ,,Mann des politischen Handelns“7s. Bevor Guardini
mit der Beschreibung der Konsequenzen des , Erwachens der Kirche® fiir den ,Mann
des politischen Handelns® fortfuhr, war es ihm ein Anliegen, der zu erwartenden Ir-
ritierung des Lesenden durch einen Einschub »[...] — denken wir nicht an das Haflli-
che, was sonst dieses Wort [politisches Handeln] bedeutet! Es hat auch einen reinen
Sinn - [...]7® entgegenzukommen und ihn zu beschwichtigen. Dieser Einschub,
der durch die Exklamation die Emotionalitat dieses Themas stilistisch festhielt,'77 ist
ein Indiz fir eine negative Haltung gegeniiber dem Themenkomplex ,Politik“. Da-
bei stellte sich Guardini als Autoritit dar, indem erin einem zweiten Satz den ,,reinen
Sinn“ des Wortes betonte, den er im Gegensatz zum Lesenden kannte. Die Kirche
sollte dem ,Manne des politischen Handelns® nun ,als jene hochste Ordnung [auf-
gehen], in der jedes Lebendige zur Fiille und zum Ganzen Sinn seines Sonderseins
erwacht7®. An dieser Stelle trat der Bezug von Kirche und Politik uneingeschrinkt
hervor. Auch der politische Bereich sollte von dem beispielhaften Ordnungsgefiige
der Kirche eingenommen und damit neu strukturiert werden. In Zusammenarbeit
und Wahrung des Individuums kénnte dann eine neue ,grofle ,Civitas™ erstehen,
die innerhalb der ,aus dem dreieinigen Gott stammenden Ordnung“”® bestehen
wiirde. Daran anschliefSend kann Guardinis Idee von der allumfassenden Liturgie
gedeutet werden: ,So umspannt die Liturgie alles, was ist: Engel, Mensch und Ding.
Alle Inhalte und Ereignisse des Lebens. Alle Wirklichkeit: die natiirliche, ergriffen

173 Ebd,, S. 264.

174 Ebd,, S. 265.

175 Vgl. ebd.

176 Ebd.

177 Und zudem den Vortrags-Charakter des Textes zeigt.
178 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 265.

179 Ebd.



Romano Guardini

durch die iibernatiirliche; die geschaffene, bezogen auf die umgeschaffene.*° Diese
Symbiose von Welt und Kirche, die sich innerhalb der Liturgie zeigen sollte, schloss
auch den Bereich der Politik mit ein. Denn wie Guardini in der Aufzihlung der Be-
reiche, die von der Lebendigkeit der Kirche tangiert wiirden, auch den politischen
Bereich nannte, schrieb er hier gleich dreimal von ,allem®, das von der Liturgie um-
spannt werde. Der Gedanke einer Rechristianisierung wird hier durch die Idee einer
Sakralisierung der Politik iiberboten. Mit dieser Sakralisierung befand sich Guardi-
niin der ,méchtigsten Unterstromung der Weimarer Republik “**, die letztlich theo-
kratische Ziige hatte. Ihre Traditionslinien lagen in einer Abwehr vom Kulturkampf,
der die Politik gerade als etwas ,Nichtreligioses” definiert wissen wollte.82

Durch die Quelle Das Erwachen der Kirche in der Seele konnte Guardinis Ver-
stindnis von Volk, Gemeinschaft und Volksgemeinschaft herausgestellt werden. Wih-
rend Volk national gedacht wurde und gleichzeitig die ,Ganzheit’ des Menschenge-
schlechtsabbildete, war Gemeinschaft bei Guardini ein organisch gedachtes Kollektiv,
welches in der Kirche verkérpert wurde und in welchem das Individuum aufgehen
sollte. Die Verbindung von Volk und Gemeinschaft zum Begriff Volksgemeinschaft war
sinnbildlich fiir die Verbindung von Politik und Religion bei Guardini. Die politi-
sche Grofle Volk sollte letztlich durch das ,,Gemeinschaft-Werden® sakralisiert wer-
den. Dahinter lag das Festhalten an einem Stindestaat, der ebenso anschlussfihig
war an die Uberhhung des Mittelalters als Zeit der Ordnung und der ,kosmischen
Weite” der Kirche. Die Strategie Guardinis war ein ,moderner Antimodernismus®.
Diese kann als eine Art Ablenkungsmanéver verstanden werden: Guardini verwen-
dete moderne Begriffe und Diskurse, um sie mit antimodernem Inhalt zu fiillen. Die
Idealisierung der Kirche im Mittelalter, das Konzept der Gemeinschaft innerhalb
der Kirche und die daraus resultierende Sakralisierung der Politik im Begriff der
Volksgemeinschaft wurden als Utopien herausgearbeitet, die Guardini in Anbetracht
der gegenwirtigen Krise entwarf.

4.1.2 Rettung des Politischen (1924)

Der Text Rettung des Politischen von 1924 wurde von Romano Guardini in Anleh-
nung an einen Austausch iiber das Thema bei einer Tagung des Quickborn auf Burg
Rothenfels verfasst und in der Zeitschrift Die Schildgenossen veroffentlicht.’®3 Ziel
des Textes war zunichst eine Sicherung des Austauschs aber auch eine Verbrei-
tung desselben an die Quickborner, die nicht an der Tagung teilnehmen konnten,

180 Ebd,, S.266.

181 Linse (1985): Fithrer- und Reichsmythos, S. 326.
182 Vgl. Borutta (2010): Antikatholizismus, S. 325.
183 Guardini (1924): Rettung, S. 112-121.
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sowie an die Leserschaft von Die Schildgenossen. Dementsprechend kann der Text
als ein Einblick in die Themen und Tétigkeiten auf der Burg angesehen und fest-
gehalten werden, dass ,Politik“ durchaus Thema im Bund war - dies bezeugen zu-
dem zahlreiche Artikel in Die Schildgenossen.'®* Guardini hatte sich die Lektiire von
Carl Schmitts Rémischer Katholizismus und politische Form' zum Anlass genom-
men, tiber die Rettung des Politischen nachzusinnen, wie er in der ersten Fufinote des
Schildgenossen-Artikels vermittelte. Dabei bemerkte Guardini ausdriicklich, dass er
selbst diesen Text als ,politischer Laie geschrieben habe. Damit meinte er, dass er
einerseits ,praktischer politischer T'aitigkeit“‘87 fernstand und andererseits daraus re-
sultierend den Vorteil hatte, nicht den ,,iblichen Worten, Sichten und Wertungen“188
dieser Titigkeit verfallen zu sein.’®® Demnach war der Anspruch des Textes, den Le-
senden nicht an tagespolitischen Themen orientierte Uberlegungen zu der Thematik
vorzulegen. An dieser Stelle muss betont werden, dass bereits der Titel des Artikels
eine Wertung beinhaltete. Denn Guardini ging davon aus, dass ,das Politische’ in
Not war und einer Rettung bedurfte. Zudem sprach er sich selbst die Autoritit zu,
einen Losungsvorschlag zu unterbreiten. Auflerdem machte Guardini mit dem Ge-
brauch des substantivierten Adjektivs das Politische seine Auseinandersetzung mit
Schmitt deutlich, der diesen Begriff pragte. Schmitt hob das ,Politische” von den
sentstellten Bedeutungen® der Politik, die ihr im Laufe der letzten Jahrzehnte zu-
geschrieben wurden und sich vor allem auf das ,,6konomisch-technische Denken®
vom Staat bezogen,'® ab, um auf den Wesenskern, eben ,das Politische” zuriickzu-
fihren.”" An diese Idee ankniipfend sollte der Text Rettung des Politischen Grund-
lagen fiir eine christliche Politik nach Guardini schaffen.”> Auf den zehn Seiten des

184 Pfister (1924): Vom politischen Menschen / Helming (1924): Proletarier und Staat / Berning
(1924): Von politischen Grundsitzen / Platz (1924): Von politischer Not / Michel (1924): Die iiber-
staatliche Forderung.

185 Der Beitrag Schmitts bezog sich auf politische Méglichkeiten und der immerwahrenden Macht des
Katholizismus. , Sie ist eine Apologie der weltgeschichtlichen Machtform der katholischen, ein ,Elogi-
um’, [...],dasin seinem stilistischen Glanzim 20.Jahrhundert ein zweites Mal nicht mehr erreicht wurde.
Und sie ist eine tiefe Verbeugung vor der innerweltlichen Macht der katholischen Kirche.“ (Dahlheimer
(1998): Carl Schmitt, S. 83). Auch wenn Guardini ,darin nicht alles” unterschreibe (Guardini (1924):
Rettung, S. 112.), lassen sich doch einige Parallelen ausfindig machen. So fillt die Kritik an der Wirt-
schaft und Technik in beiden Texten auf (Schmitt (1923): Romischer Katholizismus, S. 14 / Guardini
(1924): Rettung, S.113.), auch dem Prinzip des Reprisentativen folgen sowohl Guardini, als auch Schmitt
(Schmitt (1923): Rémischer Katholizismus, S. 40/ Guardini (1924): Rettung, S. 114.).

186 Guardini (1924): Rettung, S. 112.

187 Ebd.

188 Ebd.

189 Genau hierin lag aber, wie zu zeigen sein wird, die Legitimation fiir Guardini ,politisch” sein zu
diirfen.

190 Er distanzierte sich auch vom Rechtspositivismus und ab den 20er Jahren auch vom Naturrecht,
vgl. Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 163-165.

191 Vgl. Steinmetz (2007): Neue Wege, S. 13.

192 ,Bevor wir fragen, was Christliche Politik sei, miissen wir erst tiberhaupt auf der politischen Ebene
stehen.” (Guardini (1924): Rettung, S. 121).
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Schildgenossen-Artikels arbeitete Guardini zunéchst heraus, warum das Politische
gerettet werden miisste, um dann seinen Vorstellungen von Staat und Volk und de-
ren Verhiltnisbestimmung Raum zu geben. Der Text sollte den Jugendlichen des
Quickborn einen Einblick in die verzwickte Situation des Staates geben und gleich-
zeitig Handlungsoptionen aufweisen. Die Quelle soll in einem Dreischritt analysiert
werden: Bevor das Staats- und Politikverstindnis Guardinis behandelt wird, fallt ein
Blick auf die zeitgenossische Deutung der Gegenwart im Text und auf die Verwen-
dung und Entwicklung des Begriffs Volk seit 1922.

Modernewahrnehmung / Deutung der Gegenwart

Nach einer kurzen Einleitung in den Text, konfrontierte der selbsternannte ,poli-
tische Laie“ den Lesenden direkt mit einer seiner Beobachtungen: ,In politischen
Dingen vermag ich heute weithin nur Chaos zu sehen.”?* Zu diesem Chaos trat
eine Unsicherheit'¥4: ,Man spiirt, wie es iiberall wankt und bricht, wie tiglich un-
wiederbringliche Entscheidungen fallen; weif8 aber nicht, was geschehen soll.*95
Diese Eindriicke hingen mit aktuellen Geschehnissen zusammen. Im Hintergrund
schwang auf politischer Ebene beispielsweise der Dawes-Plan mit, welcher die Repa-
rationszahlungen Deutschlands regeln sollte, innenpolitisch aber immer umstritten
blieb.”?¢ Generell schiirte die Kriegsschuldfrage in Deutschland und die von vielen
Deutschen als ungerecht empfundene Situation des Vaterlandes Unmut. Auch die
Reichstagswahlen von 1924, bei denen im Mai vor allem die Kommunisten und Na-
tionalsozialisten Gewinne verzeichnen konnten, im Dezember jedoch die staats-
tragenden Parteien ihre Stellung stabilisieren konnten, weisen auf viele (politische)
Unsicherheiten innerhalb der deutschen Bevolkerung hin.'” Als weiteres Beispiel
kann der ,Verfassungsstreit” genannt werden, in welchem das Wegfallen der religio-
198 und der ebenfalls Verunsicherung bei Katholi-
ken in Bezug auf die Weimarer Republik ausloste,'?® zumal sich Episkopat und Zent-

sen Eidesformel diskutiert wurde

193 Guardini (1924): Rettung, S. 112.

194 ,Man ist unsicher, was praktisch zu tun sei.“ (ebd.)

195 Ebd.

196 Gessner (2009): Die Weimarer Republik, S. 17.

197 Vgl. fiir die Wahl im Mai URL: https://www.dhm.de/lemo/bestand/objekt/reichstagswahl-4-
mai-1924.html (abgerufen: 23.02.2023). Vgl. fiir die Wahl im Dezember URL: https://www.dhm.de/
lemo/bestand/objekt/reichstagswahl-7-dezember-1924.html (abgerufen: 23.02.2023).

198 Vgl. Rauscher (1981): politische Katholizismus, S. 142.

199 Wie Kurt Sontheimer zeigt, war der Verfassungsstreit keine ,katholische® Angelegenheit, sondern
erstreckte sich iiber alle politischen Lager: ,Die antidemokratischen Publizisten waren sich einig darin,
daf} die Weimarer Verfassung nicht die dem deutschen Volke gemifle Verfassung sei. Das war das Cre-
do der Volkischen wie der Nationalrevolutionire, der Jungkonservativen wie der Deutschnationalen.
Die einen mochten mehr das Undeutsche an ihr tadeln, die anderen mehr ihre geschichtliche Uberholt-

929
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rum unterschiedlich zu diesem Thema verhielten*°: ,, Die deutschen Bischofe legten
gegen die von der verfassungsgebenden Nationalversammlung am 19. August 1919
verabschiedete Weimarer Reichsverfassung eine Rechtsverwahrung ein**. In die-
ser teilten sie mit, dass sie das Gesamtwerk anerkannten, aber verschiedene Punkte
kritisierten.>** Erzbischof Kardinal von Faulhaber hingegen blieb seiner monarchis-
tischen Ausrichtung treu und erklarte noch auf dem ,, Miinchner Katholikentag von
1922: ,Die Revolution war Meineid und Hochverrat und bleibt in der Geschichte erb-
lich belastet und mit dem Kainsmal gezeichnet. >

Guardini teilte diese Eindriicke von Instabilitit und Undurchsichtigkeit der
gegenwirtigen Lage und ging trotz seines Anspruchs nicht tagespolitisch zu agie-
ren, implizit auf ausgewahlte Themen ein. Er wies sich selbst als Experten aus, der,
bevor er der Krise einen Losungsvorschlag unterbreitete, erst auf die Suche nach der
Ursache des Chaos ging. Diese, so Guardini, ging ,auf Tieferes*°# zuriick. Dieses
»Tiefere® zeigte sich in der Gottvergessenheit und dem damit verbundenen Gefiihl
des Vermissens. Guardini vermisste das ,politische Handeln, den politischen Sinn,
die politische Haltung.”°s Die Verwendung des Wortes ,vermissen® deutet darauf
hin, dass die Sehnsucht auf etwas zuriickgehen musste, was bereits bekannt war und
wozu es eine positive emotionale Verbindung gab. , Das Politische®, das in seiner We-
senshaftigkeit in der Vergangenheit schon einmal da gewesen war, wurde durch das
Chaos vertrieben. Dabei glich dieses Politische laut Guardini einem ,besonderen
Antrieb“ und einer ,besonderen Forderung“ im Innern des Menschen, so auch in
ihm.>°¢ Allerdings fand er in den ,Zeitungen, Versammlungen, Land- und Reichs-
tag“*°7 selten etwas von dieser besonderen Haltung. Er bemerkte ein Ungleichge-
wicht zwischen dem, was er unter dem Politischen verstand und dem was in der Of-
fentlichkeit darunter verstanden und gelebt wurde. Auf dieser Dysbalance basierte
der Titel des Textes, weswegen klar wird, warum es Guardini zufolge einer Rettung
des Politischen bedurfte. Das Politische war verloren gegangen. Wie? Indem die ,we-

heit, es kam im Grunde auf dasselbe hinaus; die bestehende Verfassungsollte durch eine andere ersetzt
werden, die den historischen Traditionen und politischen Kriften des deutschen Volkes entsprach, die
die Einheit der Nation wieder garantierte und Deutschland den Weg zu innerer Ordnung und duflerem
Aufstieg erméglichte. (Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 187).

200 Vgl. Essen (2021): Ortlos, S. 63.

201 Vgl. Hinkel (2010): Adolf Kardinal Bertram, S. 127.

202 Vgl. ebd.

203 Zitiert nach Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 37.

204 Guardini (1924): Rettung, S. 112.

205 Ebd.

206 ,Wenn ichin mich hineinspiire, so finde ich einen besonderen Antrieb, eine besondere Forderung.
Von denen glaube ich, daf} sie das Politische seien. Vielleicht tdusche ich mich mit dieser Benennung.
Aber ich glaube, sie sind’s. Denn sie haben eine starke Eigenfarbe; eigenen Sinn-Willen, und sind an-
derswo nicht unterzubringen.” (ebd).

207 Ebd.
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senhaften, edlen Werte in heidnische Hiande*°® gekommen waren, sodass aus dem

Staat eine ,Sicherheitseinrichtung, Wirtschaftsbehorde, [ein] Kulturwart“°® ge-

“210 yerloren hitte. Guardi-

worden war, wodurch er seine , Legitimitit und Autoritit
ni bedauerte, dass sich ,nur noch bei Nationalisten und Staatsanbetern*" politische
Haltung und politischer Willen*'* finden lieffen. Daran anschliefend erschien es
ihm als furchtbar, dass ,die Politik weithin einen ganz offen dargelegten heidnischen

Charakter erhalten* hatte. Diese Beobachtungen trugen letztlich den Wunsch in

211

sich, Politik religios aufzuladen bzw. sie von neuem auf christlicher Grundlage zu
reorganisieren. Der bereits zuvor benannte Verfassungsstreit, wonach Christen die
Verfassung iiber die ganze Weimarer Republik hinweg als ,gottloses Werk“'# an-
sahen, und ihre Grundlage, die Staatslehre von Papst Leo XIII., schwangen hier im
Hintergrund mit. Leo XIII. sah die ,Demokratie und Volkssouveranitit in funda-
mentaler Opposition [...] zum christlichen Staatsverstindnis*®*S. Daran anschlie-
Bend appellierte Guardini an seine Leserschaft: ,Und wir miissen dem politischen
Heidentum jene Werte aus der Hand nehmen, sie aus christlich-katholischem Sein
heraus richtig sehen, und an ihre Stelle im Ganzen des Lebens einordnen.”*¢ Dieser
von Guardini diagnostizierte fehlerhafte und verzerrte Zustand der Politik hatte die
Folge, dass er selbst im Reichs- und Landtag nichts ,Politisches” fand.*"” Diese Aus-
fithrungen zeigen eine Verkettung: Denn sobald Guardini die Verfassung kritisierte,
monierte er auch diejenigen, die diese entwarfen und einsetzten, also die Politiker,
die Reichstagsabgeordneten. Damit hingegen kritisierte er auch den Reichstag, also
das Parlament. Schlieflich scheint durch Guardinis Kritik der Verfassung eine Un-
zufriedenheit mit dem gesamten politischen System der Weimarer Republik verbun-
den gewesen zu sein.
Allerdings machte er diese Beobachtungen auch tiber Deutschland hinaus:

Ich sehe, wie sich quer durch die Staaten hindurch, kaum nach diesen fragend, Ge-
bilde eigener Art legen: Wirtschaftliche Organisationen (Handelsgesellschaften,

Finanz-, Industriekonzerne usw.); und kulturelle Zweckverbinde (Abmachungen

208 Ebd,, S. 115.

209 Ebd.

210 Ebd.

211 Weiter unten im Text beschreibt er, dass er mit Staatsanbetern jene meint, die Gott vergessen haben
und , die ihres eigentlichen Zieles beraubte Anbetungskraft” dem Staat widmeten. Der Begriff , Staats-
anbeter” bezog sich nicht auf eine konkrete politische Ausrichtung, sondern auf alle Personen, die ein
gottvergessenes Leben fiihrten.

212 Guardini (1924): Rettung, S. 116.

213 Ebd.

214 Ebers (1929): christliche Staatslehre, S. 566.

215 Essen (2021): Ortlos, S. 69.

216 Guardini (1924): Rettung, S. 116.

217 Ebd,, S. 112.
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internationalen Rechts, soziale Vereinbarungen, wissenschaftliche Gesellschaften
usw.). Diese Querschichtungen, zumal die wirtschaftlichen, werden immer stirker
und zahlreicher. Wird wenn diese Entwicklung weiter geht, auf die Dauer noch fiir
wirkliche Staaten Raum sein? Wird es noch freie V6lker als Trager geschichtlichen
Handelns geben? Oder gehen wir einem Zustand entgegen, darin die Welt von den
Biiros der Aktiengesellschaft, den Arbeitsriumen, der geistig Schaffenden und den
internationalen Gerichtshofen aus regiert wird? Ist in Zukunft noch fiir politisches

Handeln Raum?**®

Die Kritik an den gegenwirtigen Staaten und die Sorge um die ,wirklichen Staaten®
verband Guardini mit den Zeichen der Globalisierung: Internationale Wirtschafts-
und Kulturbeziehungen. Diese hatten zur Folge, so prognostizierte Guardini, dass
sich das Leben verindern wiirde, was in ihm existenzielle Fragen beziiglich des Poli-
tischen aufkommen lie. Er fiirchtete bzw. kritisierte bereits die Uberhéhung der
Wirtschaft allein in Deutschland. Wenn Wirtschaft nun auch die internationalen
Beziehungen kontrollieren wiirde, erhielte sie noch mehr Macht. Diese Gedanken
weisen einmal mehr auf die Verbindung zwischen Gottvergessenheit, die sich bspw.
im Fokus auf das Wirtschaftliche zeigte, und dem Fehlen ,des Politischen® hin. Die-
se Kontrastierung von dem Vermissten und der Gegenwart fand, dhnlich wie 1922
einen Hohepunkt in der Betonung, dass Gott selbst ,die wesenhafte Ordnung™*? sei.
Genau hier lag der Anspruch Guardinis: Ordnung wiederherzustellen, auch und vor
allem im Politischen durch die Refokussierung auf Gott. Dem Volk wurde dabei eine
zentrale Rolle zugeschrieben.

Volk

Der Begriff Volk kommt in diesem Quellentext in Zusammenhang mit Guardinis
Uberlegungen zum Staat vor. In diesen spielte das Volk eine ,tragende” Rolle — denn
Staat ohne Volk hatte keine Basis und Volk ohne Staat konnte nicht ,handlungsfa-
hig“ werden.*® Doch zunichst zu Guardinis Definition von Volk: ,Volk ist mehr als
Masse. Volk ist lebendige Einheit von Blut, Boden, Schicksal, Uberlieferung; von
geistigen Wesensbildern und Werken... Ein Inbegriff also stirkster Krifte.**' Wie
auch in Das Erwachen der Kirche in der Seele, hob Guardini das ,Volk“ auch zwei
Jahre spiter ganz klar von der ,Masse“ ab und kniipfte damit an aktuelle kritische

218 Ebd,, S. 118.

219 Ebd,, S.114.

220 Vgl.ebd,, S. 114-115.

221 Ebd,, S. 114. — Als Fuflnote setzt Guardini dahinter: ,Wie dies Ganze ,Volk wird, ist eine andere
Frage, deren Beantwortung ebenfalls zur politischen Aufgabe wird und solche Aufgaben stellt.”
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Stimmen, welche die Weimarer Republik kritisierend als ,, Massenstaat® bezeichne-
ten, an.*** Zudem verwendete er in beiden Volksdefinitionen das Adjektiv ,leben-
dig®, wobei er in Das Erwachen der Kirche in der Seele von einem ,lebendigen Zu-
sammenhang der Menschen®, in Rettung des Politischen von der ,lebendigen Einheit*
schrieb. Zwar wurde der Begrift ,lebendige Einheit” im Hochland-Artikel von 1922
auch erwihnt, allerdings in Zusammenhang mit Menschheit. Dort heift es: ,Das ist
nicht, was der rationalistische Begriff der ,Humanitit’ meinte, sondern die lebendige
Einheit des Menschengeschlechts: in Blut, Schicksal, Verantwortung, Werk.*** An
dieser Stelle zeigt sich, dass Guardini den holistischen Gedanken von Volk vertiefte.
Denn der Vergleich der Definitionen von Volk und Menschheit verdeutlicht, dass er
seine Gedanken zum Begrift Menschheit in Rettung des Politischen fiir seinen Volks-
begriff iibernahm. Trotzdem betonte er 1924 weiterhin den ,Boden” als Merkmal fiir
Volk. Demnach blieb die Spannung zwischen holistischen und nationalen Volksver-
stindnis bis 1924 bestehen: Das Volk war ein Abbild der Menschheit, doch gleichzei-
tig war Volk bei Guardini national zu verstehen. Durch die Verbindung von Volk mit
Staat sollte dieses nationale Moment betont werden: So stellte Guardini fest, dass
Volk politisch gesehen zunichst nur ,,Objekt“**# sei und erst durch den Staat ,hand-
lungsfahig“*$ und ,,geschichtsfé’.hig““é werde. Sobald Volk also politisch handle, das
bedeutete im Sinne Guardinis, ,sein gottgegebenes Wesen**” verwirkliche und das
,ihm ins Wesen gegebene Wort“**® spreche, war es unweigerlich mit dem Heilsplan
Gottes verbunden. Denn anders als eine ,Produktivgenossenschaft®?®, die wirt-
schaftlich vorankommen wollte oder eine Akademie, die sich um ,kiinstlerische,
wissenschaftliche, pidagogische Leistungen kiimmerte, sollte Volk mehr sein. Die-
ses ,Mehr" hatte einen klaren religiosen Charakter. Wie schon in Das Erwachen der
Kirchein der Seele angedeutet, schwangin Guardinis Volksbegrift dasIdeal des Volkes
Gottes mit. Dieses hatte auch immer die Frage nach dem ,Verhiltnis von Kontinui-
23° im Hintergrund.** Dabei lag dem israelitischen
Volksbegriff ein anderes Verstindnis zugrunde, welches nicht auf , Blut und Boden®

tit und Diskontinuitit zu Israel®

222 Vgl. Becker (1925): Demokratie.

223 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 261.

224 Guardini (1924): Rettung, S. 115.

225 Ebd.

226 Ebd.

227 Ebd.

228 Ebd.

229 Hierzu und im folgenden: ebd.

230 Schlochtern (1995): Bestimmung der Kirche, S. 221.

231 Hier besteht ein Forschungsdesiderat. Wie verstanden katholische Intellektuelle das ,Volk Got-
tes’ in der Weimarer Republik? Und wie sahen sie das Verhiltnis zum Judentum als ,Volk Gottes? In
den 1940er Jahren entwickelte sich eine ekklesiologische Debatte um diese Thematik, da der Terminus
Volk Gottes‘ den des ,corpus christi mysticum' abldsen sollte. / Vgl. dazu: Schlochtern (1995): Bestim-
mung der Kirche, S. 209-225.
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fufite, sondern auf der ,freien Wahl Gottes**3%, Guardini versuchte diese auch im
Christentum vorfindliche Idee des holistisch gedachten Volkes zu tibernehmen, lud
sie dennoch durch die , Blut und Boden“-Metaphern mit politischen und nationalen
Inhalten auf. Nichtsdestotrotz verlieh das christliche Moment dem Volk eine Art in-
karnatorische Aufgabe, indem es das in ihn hineingelegte géttliche Wesen und Wort
durch sein Mitschaffen im Staat sichtbar machen sollte. Durch diese Uberschnei-
dungspunkte erhielt das Volk bzw. seine nationale Ausrichtung, die Nation einen
heilsgeschichtlichen Sinn, sodass der Nationalismus bei Guardini religiose Ziige an-
nahm. Der entscheidende Unterschied zum volkischen Verstindnis von Nation, von
dem sich Guardiniin Rettung des Politischen klar abgrenzte,** bestand eben in dieser
christlichen bzw. katholischen Grundierung der Nation, wihrend sich Nationalso-
zialisten und Sozialisten auf andere sikular-religiose Ideologien, wie bspw. die Idee
eines ,deutschen Gottes“34, bezogen.*** So gab es durchaus Unterschiede zwischen
Guardinis Ausfithrungen und bspw. denen der Deutschnationalen Volkspartei: Die
DNVP duflerte sich zwar dhnlich negativ gegeniiber dem Parlament bzw. dem Par-
lamentarismus, sah alle anderen Parteien jedoch als Gegner und nicht, wie Guardini
es verlangte als Gesprichspartner.>3

Guardinis Volksbegriff kniipfte 1924 an den aus dem Jahre 1922 an. Die Abhebung
von der Masse und die Spannung zwischen holistisch gedachtem und dennoch na-
tionalem Volk fillt auch in Rettung des Politischen auf. Des Weiteren blieb die religi6-
se Deutung von Volk bzw. Nation erhalten. Hinzu trat die klare Abweisung natio-
nalistischen Gedankenguts seitens Guardinis, wodurch das Wechselspiel von Nihe

232 Vgl. Lohfink / Pesch (1995): Volk Gottes, S. 234.

233 ,Ich hére den Einwurf: Das sind Begriffe heidnischer Staatsvergétterung; nationalistischer Volks-
vergotzung” Nein! Aber wir haben diese wesenhaften, edlen Werte in heidnische Hinde kommen las-
sen!“ (Guardini (1924): Rettung, S. 115).

234 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 133.

235 ,Das volkische Denken war in gewissem Mafe ,die Verdringung alldeutscher Machtpolitik auf
die Ebene des Gefiihls". [...] Die ,vélkische’ Weltanschauung versteht sich als eine deutsche Weltan-
schauung. Ihr tragender Grund ist der Gedanke des von allen anderen vélkischen Beimischungen ge-
reinigten deutschen Volkes. ,Sie stellt das Wort volkisch in bewuften sachlichen Gegensatz zu dessen
Gleichlauter national.’ Eine Nation kann ndmlich als Staatsvolk auch Angehérige fremden Volkstums
umfassen. Erst dann konnen die Begriffe national und vélkisch wieder synonym gebraucht werden,
wenn das Staatsvolk sich allein aus Angehérigen deutschen Blutes zusammensetzt.“ (Sontheimer
(1968): Antidemokratisches Denken, S. 131).

236 In dem deutschnationalen Wahlaufruf von 1924: ,,Am 4. Mai haben wir Deutschnationalen dem
Gegner eine schwere Niederlage beigebracht. — Aber wir haben keinen vollen Sieg des nationalen Ge-
dankens errungen. Darum mufl noch einmal gekdmpft werden. Die nationale Rechte muf} die Stirke
gewinnen, die den Aufschlag gibt. [...] Die vergangenen Monate haben geniigt, den Parlamentarismus,
dessen Unfruchtbarkeit wir voraussagten, als Unmoglichkeit zu erweisen. Mit Ekel wendet sich das
deutsche Volk, das Ruhe zu eigener Arbeit verlangt, und sachliche Arbeit von seiner Regierung, ab
von einem System, das von der Demokratie auf Geheif der Feinde eingefiihrt und von Erfiillungspoli-
tikern zum Ungliick des deutschen Volkes durchgefiihrt worden ist.“ (Reichstags-Handbuch (1925),
S.128-129).
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und Distanz zu den modernen Stromungen der Weimarer Republik zu spiiren ist:
Zwar deutet er Volk auch national, was ihn einerseits anschlussfihig an den Natio-
nalismus machte, andererseits buchstabierte er ,Volk® aber religiés bzw. katholisch
aus, womit er sich vom volkischen Denken des Nationalismus abheben konnte.

Politik

Kernelement des Textes Rettung des Politischen ist die Herausarbeitung dessen, was
das,Politische“bedeutete. Die Relevanz dieser Aufgabe dufierte sich stilistisch durch
die Anhiufungzahlreicher Fragen im Text: ,Steht das Politische wirklich in Gefahr,
sodaB es einer ,Rettung’ bedarf? [...] Was ist dies Politische, von dessen ,Rettung’
und ,Wert’ die Rede ist?“*3” Im Laufe des Textes ergaben sich weitere Fragen, wie , Ist
nicht politisch erst jenes Handeln, das sich auf den Staat bezieht?“**%, ,Geht es nicht
heute im Letzten darum, dafl iberhaupt wieder politischer Wille erwache?“*%, Ist
in Zukunft noch fir politisches Handeln Raum?“#°, ;Worin liegt dann der geistige
Sinn des Staates und Volkes, ja des Gesellschaftslebens iiberhaupt?“*#' Diese teilwei-
se rhetorischen Fragen, die sich aufeinander bezogen und voneinander resultierten,
bauten Spannungsbdgen auf, sodass sich die Lesenden von Frage zu Frage hangelten.
Auflerdem hob die Akkumulation die Relevanz der Auseinandersetzung mit ,dem
Politischen’ hervor und war damit auch Ausdruck der Wichtigkeit und Aktualitit
des Textes selbst. Guardini verstand es, seine Texte fiir den Lesenden und dessen
Leben geltend zu machen, sie zu bewerben.

Mit dem Text wollte Guardini fiir den Begriff des Politischen sensibilisieren und
eine Deutung anbieten sowie eine Haltung vorstellen, die er selbst als politisch kenn-
zeichnete. Dabei war es ihm wichtig mit seiner Idee des Politischen tiber die Teil-
bereiche ,Wirtschaftspolitik“ oder ,Kulturpolitik“ hinauszugehen und den damit
verbundenen ,weiten Sinn“ der Politik hinter sich zu lassen.?#* Er wollte auf ,Poli-
tik im eigentlichen Sinne*#} schauen. Die Kritik an dem vorherrschenden Umgang

237 Guardini (1924): Rettung, S. 112.

238 Ebd,, S. 113.

239 Ebd,, S.11s.

240 Ebd,, S.118.

241 Ebd,, S. 121.

242 ,Politisches Handeln muf} etwas anderes sein, als wenn z.B. eine Behorde die kiinstlerische Ge-
staltung einer Stadt zu heben sucht, obwohl man das ,Kulturpolitik nennt. Etwas anderes, als wenn
ein Wirtschaftsministerium Einfuhr und Produktion des Landes regelt, auch wenn man da von ,Wirt-
schaftspolitik® spricht. Politik ist auch mehr, als blof zielbewufite Ordnung personlicher Krifte und
Richtungen. Denn unter dieser ,Politik im weiteren Sinne’ fallt auch, was der Lehrer in der Klasse tut,
der Betriebsleiter im Werk usw.“ (Guardini (1924): Rettung, S. 113).

243 ,Politik im eigentlichen Sinne ist etwas anderes als zielbewufite Arbeit an ,Wirtschaft’ und ,Kul-
tur’. Was ich wenigstens meine, ist mehr.“ (Guardini (1924): Rettung, S. 113).
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mit Politik wurde bereits in 4.1.1. aufgezeigt und war anschlussfahig an die von
Carl Schmitt verurteilte Verzerrung des Politischen. Um sich dem Politischen und
der adiquaten ,politischen Haltung“ zu nahern, schlug Guardini vor, diese in en-
ger Verbindung zum Staat zu verstehen: ,Ist nicht politisch erst jenes Handeln, das
sich auf den Staat bezieht? Nach dem Staat hingerichtet, ihn aufzubauen; oder vom
Staat herkommend, ihn auszuwirken?“*44 Damit betrat Guardini ein weiteres Be-
griffsfeld, welches es zu definieren galt: ,Was aber ist der Sinn des Staates?“*4* Dabei
unterschied er anlehnend an die anfangs gemachten Beobachtungen zum verzerrten
Politikbild, zwei Sinnvarianten des Staates: Zum einen hitte er einen kulturellen,
zum anderen einen wirtschaftlichen Sinn, indem er ,,das Wohl des Einzelnen und
der Gesamtheit” férderte und schiitzte, ,das wirtschaftliche Leben® regelte und ent-
wickelte und die ,kulturelle Arbeit” anregte. Uber diesen ,unpolitischen Sinn
des Staates wollte er hinaus gehen und propagierte:

Eigentlich politischer Sinn des Staates scheint mir, daf} er Hoheit sei. Zweckfreie Ver-
kérperung von Majestit. Hoheit aber hat wesenhaft nur Gott. So erscheint mir der
politische Sinn des Staates, dafl er, selbst Gott ergeben, dessen Majestit unter den na-

tirlichen Dingen und Wirklichkeiten des Lebens darstelle und zur Geltung bringe.>+”

Mit dieser Definition des politischen Sinns vom Staat stellte sich Guardini einmal
mehr klar gegen die Weimarer Republik, die Gott bereits mit ihrer Verfassung aus
dem staatlichen Geschehen ausgegrenzt hatte. Damit hatte die erste deutsche par-
lamentarische Demokratie keinen politischen Wert fiir Guardini. Er stellte sich
den Staat, der ,irdisches Abbild seiner [Gottes] absoluten Autoritit“*+® sein sollte,
vielmehr als Pendant zur Kirche vor, welche die Majestit Gottes in tibernatiirlichen
Dingen vertreten sollte.*** An dieser Stelle reihte sich Guardini in die ,normativ-
ontologische Richtung der Politikwissenschaft® ein, die ,jenseitige Seinsbereiche

“250

als real miteinbezieht“s°. Kirche und Staat waren nach diesem Verstindnis zwei

Instanzen, die zusammenarbeiteten und zwar damit Gott in ihnen, also in natiir-
lichen und ibernatiirlichen Dingen, offenbar wiirde.>s' Guardini ging es darum,
Gott nicht ,in der Kirche“ zu lassen, sondern ihm (wieder) Raum im Weltlichen, im
Staatlichen, im Menschlichen zu geben. Das versuchte er auch durch die religiose
Aufladung des Rechts: Der Staat konnte als Vertreter von Gottes Hoheit angesehen

244 Guardini (1924): Rettung, S. 113.

245 Ebd.

246 Vgl.ebd,, S.113-114.

247 Ebd,, S.114.

248 Ebd., Fufinoten S. 114.

249 Vgl.ebd,, S.114.

250 Watzal (1987): Das Politische, S. 37.
251 Vgl. Guardini (1924): Rettung, S. 114.
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werden, da er ,legitim®, ,mit Recht” war.>s* Diese Legitimitit hatte den Sinn, dass
Gott im Recht ,bejaht” werden sollte und forderte Guardini zufolge die , Anerken-
nung [...] vom anderen Staat und vom Einzelnen*>$*. Damit war Recht fiir Guardini
die ,natiirliche Offenbarung géttlicher Hoheit***4; es war Garantie fiir Ordnung und
brachte die ,, Autoritit“ss des Staates hervor. Anschlieflend daran muss fiir Guardini
geschlussfolgert werden, dass der Weimarer Staat illegitim war. Denn er hatte kein
Recht, welches Gott bejahte. Damit stellte sich Guardini in die Reihe all jener, die
den Weimarer Staat als ,,Scheinstaat“>® entlarvten. Der ,heidnische Geist“>s7 hatte
einen Staat geschaffen, der die eigentliche Basis und Legitimitit des Staates, Gott,
ausschloss. Im Hintergrund der Wertung des Weimarer Staates als ,,Scheinstaat” lag
die antidemokratische Haltung, dass der Staat keinen Menschen briuchte, um Staat
zu sein. Wahrend in der sikularen antidemokratischen Bewegung davon ausgegan-
gen wurde, dass der Staat ,ein Organ [sei, das], aus eigener Kraft und Autoritit
entstehe, firbte Guardini diesen Gedanken mit religisen Inhalten, indem er Gott

(1258

als ersten und letzten Grund des Staat-Seins hervorhob.

Dieser Perspektive ,von oben® setzte Guardini eine Perspektive ,von unten®
gegeniiber, die ebenfalls fiir den Sinn und das Wesen des Staates unabdingbar war
und sich im ,Volk* begriindete.*s® Volk brauchte Staat, um Handlungsspielraum zu
haben und Staat brauchte Volk, damit er politisch sein konnte. Hervorzuheben bleibt
an dieser Stelle, dass auch dem Volk, wie dem Staat, die Aufgabe oblag, Gott den
moglichst grofiten Raum zu geben. Das Volk sollte dies durch die Verwirklichung
seines ,gottgegebenen Wesens™®° tun. Nun war sich Guardini dariiber bewusst, dass
Einwiirfe kommen kénnten, die seine Gedanken als ,heidnische Staatsvergbtzung
[und] nationalistische Volksvergdtzung® abtaten. Deshalb widmete er sich diesen
potentiellen Einwiirfen und betonte, dass ,wir” diese Werte ,,in heidnische Hinde
[haben] kommen lassen.“*¢* Demzufolge war wirklicher ,politischer Wille“ ein den
Katholiken abhanden gekommener Wert, den es wiederzuerwecken galt.>%3 Bevor

252 Ebd.

253 Ebd.

254 Ebd.

255 Ebd.

256 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 192-193.

257 Vgl. Guardini (1924): Rettung, S. 116.

258 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 193.

259 Vgl. Guardini (1924): Rettung, S. 114-115.

260 Ebd.S.115.

261 Ebd.

262 Ebd.

263 ,Wenn ich so manches Gesprich hore, gerade unter Leuten der Jugendbewegung; wenn ich so
manchen Schrieb lese, dann ist mir, als sei da tiberhaupt keine politische Kraft! Ich spiire da wohl Kul-
turwillen, ethischen Willen, aber keinen politischen! Geht es nicht heute im Letzten darum, dafl iiber-
haupt wieder politischer Wille erwache? Wesenhafter? Was soll das aber sein wenn nicht Wille zum
Staat? Doch Staat nicht als Sicherheitseinrichtung, Wirtschaftsbehorde und Kulturwart, sondern als
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dies geschehen konnte, bedurfte es eines Umdenkens, einer Neuausrichtung inner-
halb des Katholischen:

Bevor wir von katholischer Politik reden, miissen wir tiberhaupt erst auf dem poli-
tischen Felde stehen! Es darf nicht so sein, daff man unpolitische Haltung mit dem
Charakter des Katholischen decke. Wirklich politische Politik miissen wir wollen,

aber aus wirklich katholischem Geist.>%4

Einerseits warf Guardini der katholischen Leserschaft vor, dass sie nicht ,auf dem
politischen Feld“ stehen wiirde, andererseits verband er dies mit einem Aufruf und
legte fest, dass Katholisch-Sein mit Politisch-Sein (im Sinne Guardinis) auch fiir die
Auflenwelt sichtbar verbunden werden miisse. Letztlich kam hier die Sakralisierung
der Politik in aller Fille zum Vorschein: ,Politische Politik®, das Ziel Guardinis,
miisste aus ,wirklich katholischem Geist“ hervortreten. Zum ,katholischen Geist*
gehorte eine Verfassung, die auf Gott gegriindet war, ein Staat, der sich seiner re-
prisentativen Mission bewusst war und ein Katholik, der sich in dieses System mit
Gehorsam einzugliedern wusste. In dieser katholischen Welt galt zudem der Grund-
satz, dass eine Person niemals ,, Staat und politischen Willen bejahen [durfte], sobald
[...] [sie] damit iiber die Gerechtigkeit, iiber das Heilige, iiber Gottes Reich hinweg-
schreiten miifite.®S Demnach war der Staat auch an moralische Aspekte der Kir-
che gebunden, wodurch er letztlich dieser untergeordnet bzw. in diese eingegliedert
wurde. Damit hatte Guardini eine klare Aufgabenteilung zwischen Kirche und Staat
vor Augen, die an die kuriale Zwei-Schwerter-Theorie des Mittelalters erinnert*
und in den letzten Jahren missachtet wurde. Dabei sah Guardini die Aufgaben des
Staates nicht darin die ,Innensphire der Person; [...] [den] Innenbereich der Fa-
milie mit den wesensmifligen Beziehungen ihrer Glieder; [...] [der] Kirche*%” zu
tangieren — aus diesen Bereichen sollte sich der Staat heraushalten. Doch fanden sich
in der Weimarer Reichsverfassung Regelungen des Familienlebens (Artikel 119-121)
und auch das Verhiltnis von Kirche und Staat wurde iiber den Staat bzw. in den
in der Verfassung festgelegten Artikeln geordnet. Dies stellte fiir Guardini Grenz-
tiberschreitungen dar, sodass es ihn nicht wunderte, dass ein ,tiefes Mifitrauen des

politischer Staat, der Hoheit hat, Legitimitit und Autoritit. Als politischer Staat, in dem ein Volk hand-
lungsfahig wird, geschichtsfihig. In dem es fiir ein Dasein in Ehre und Freiheit eintreten kann. Aber
natiirlich ein Staat, der auch wirklich dies leistet! In dem das Volk, nein: dieses Volk und wie es jetzt ist,
heute leben kann, wirken, sich offenbaren. In dem es nicht nur drinnen steckt, wie in einem Gehiuse,
sondern sein Wesen darin auswirken kann. Der seine Krifte herausholt, klirt, sammelt, formt, und zum
Handeln fithrt.“ (ebd.,, S. 115).

264 Ebd., S.116.

265 Ebd.

266 Zur Zwei-Schwerter-Theorie (bei Bernhard von Clairvaux) siehe: Mikat (2006): Zweischwerter-
lehre, Sp. 1519-1520 / Bredero (1996): Bernhard von Clairvaux, S. 128-138.

267 Guardini (1924): Rettung, S.116.
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religiosen Menschen gegen den Staat“%® erwacht war. Die Beschreibung, der Staat

hitte ,immer wieder versucht, die Person zu vergewaltigen, die religiése Autoritat
zu beseitigen oder sich dienstbar zu machen™®, veranschaulichte die Dysbalance
zwischen Mensch und Staat, genauer zwischen religiosen Menschen und Staat auf
drastische Weise. Das grundlegende Problem war hierbei, dass der Staat, ,seine ihm
von Gott verliehen Hoheit in gottliche umzuwandeln® versuchte. Der Staat wollte
Gott sein. Diese Gottvergessenheit bzw. die Identifikation des Goéttlichen mit dem
Staat hatte zur Folge, dass sich die Staatsanbeter vermehrten, da ,dem Staate nichts
mehr entgegenzustellen*’® war. Die Gleichsetzung des Staates mit einem ,Verge-
waltiger®, implizierte, dass er seine Macht ausnutzte, nach eigenen Bediirfnissen und
Trieben handelte und das auf Kosten des (religiésen) Menschen und der Kirche. Die
Gesellschaft und die Kirche wurden somit zu Opfern des Staates. Der Staat war ein
Storfaktor fir Christen geworden: Wihrend viele Christen im Weimarer Staat die
Herrschaft Gottes geleugnet sahen und damit die Etablierung und Festigung des
Weimarer Staates schon an der Basis, der Akzeptanz desselben storten, behinder-
te die Weimarer Republik die Heilsgeschichte der Christen, die auf der Herrschaft
Gottes beruhte. Demnach konnten sie nicht anders, als die Weimarer Republik als
notwendigen Ubergang zu einem christlichen Staat, einer christlichen Politik, einer
christlichen Gesellschaft, einer christlichen Welt zu verstehen. Die Republik wurde
als ,Briicke” angesehen, ,iber die wir hindurch miissen*”". Damit verbunden war
das Ziel die sittliche Ordnung fiir den politischen Bereich geltend zu machen, um die
Kirche zu schiitzen und das Kirche-Staat-Verhaltnis, in welchem jeder Instanz ihre
Aufgaben zugeschrieben wurden, wiederherzustellen. Das dies nicht einfach war,
veranschaulichte Guardini an zwei ,verhingnisvollen Verkniipfungen®, die sich in
den letzten Jahren herausbildeten und ebenfalls dazu beigetragen hatten, dass sich
der Staat in negativer Weise verandert hatte:

Einerseits wurde weithin der Begriff eigentitiger, verantwortungsbewufiter Person-
lichkeit mit der Vorstellung eines demokratischen Staates verbunden, der auf Ho-
heit verzichtet und sich blof als Sicherheitseinrichtung, als Kulturwart und Wirt-
schaftsbehorde ansieht, also unpolitisch ist im tiefsten Sinn des Wortes. Anderseits
die Begrifte von Hoheit und staatlicher Ehre mit der Vorstellung des Obrigkeitsstaa-
tes und der Kabinettspolitik alten Stils, fir welche die Personlichkeit des Einzelnen

272

politisch bedeutungslos und die Volker lediglich Objekte waren.

268 Ebd.

269 Ebd.

270 Ebd,, S.117.

271 Leewen (1927): Konservativer Nationalismus, S. 65.
272 Guardini (1924): Rettung, S. 119.
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Auf der einen Seite wurde die ,verantwortungsbewusste Personlichkeit” in Verbin-
dung mit dem , demokratischen Staat” gebracht, der allerdings in seiner gegenwirti-
gen Form nicht dem Ideal Guardinis entsprach und damit als ,unpolitisch“ abgetan
wurde. Auf der anderen Seite wurden ,,Hoheit“ und , staatliche Ehre“ mit einem Ob-
rigkeitsstaat verbunden, in welchem Volker lediglich als Objekte gesehen wurden
und Personlichkeiten politisch nicht galten. Guardini bemiihte sich nun darum, die-
se Verkniipfungen aufzul6sen und die Begriffe neu zu verbinden. Dabei war dieses
Vorhaben zunichst unabhingig von der Staatsform; es ging Guardini nur um den
ywirklich politischen Staat*7? und um die Herausbildung von , Staatsbiirgern®, die als
,miindige politische” Personlichkeiten handeln wiirden.*”* Das bedeutete, dass die
Verhiltnisse zwischen ,Personlichkeit, ,Staat” und ,Volkern“ (hier: Menschheit)
neu herausgearbeitet werden miissten. In eine Frage eingehiillt gab Guardini einen
Einblick in seine Idee vom Staat der Zukunft: ,Ob aber den eigentlich politischen
Aufgaben der Zukunft nicht erst jene Haltung gewachsen ist, welche den Staat als
lebendig spielenden Organismus zwischen eigentitige Personlichkeit und Mensch-
heit stellt?>”s Durch diese Frage kommt vor allem Guardinis Ubertragungsarbeit
vom religios liturgischen ins politische Feld zum Vorschein. Denn wie die Gemein-

schaft als corpus christi mysticum organisch verstanden wurde,*”®

tbertrug er diesen
Gedanken nun auf den Staat. Dahinter lag das Ziel ,eine (einseitige) Identifikation
des Einzelnen mit dem Staat zu erreichen’” sowie die mit Hoffnung verbundene
Vorstellung eines harmonischen Staates, der zwischen Personlichkeit und Mensch-
heit stehe und diesem die Basis gibe, ,politisch“ zu sein. Dabei war Personlichkeit das
Pendant zu Individuum, Menschheit das Pendant zur Volksgemeinschaft. Diese Uber-
tragung verdeutlicht Guardinis Anspruch die Ideen der Liturgischen Bewegung, die
insbesondere in der Jugendbewegung praktisch umgesetzt wurden, auf das ganze
Leben auszubreiten. Guardini wollte ein katholisches System schaffen, das sich in
allen Bereichen des Lebens ausbreiten sollte. Im Hintergrund dieser Ideen lag, wie
auch schon bei seinem Gemeinschaftsbegriff, ein Romantizismus, der hier nun auch
die Politik erfassen wollte.?”® Mit dieser harmonisierenden auf der Romantik beru-
henden Vorstellung von Staat konnte sich Guardini in einem letzten Abschnitt des
Textes auch dem Thema Krieg und Frieden nahern. So wusste er zwar selbst keine
Antwort auf die Frage, ob der Krieg vollends bekampft werden sollte. Doch glaubte
er, dass sie erst beantwortet werden konnte, wenn man wirklich politische Haltung

273 Ebd.

274 Vgl. ebd. In Staat in uns wird das Konzept ,Staatsbiirger” von Guardini deutlicher herausgearbei-
tet. 4.1.3.

275 Guardini (1924): Rettung, S. 119-120.

276 Vgl. 4.1.1.

277 Reingrabner (20009): Der Staat, S. 79.

278 Vgl. Kerschbaumer / Léwe (2022): Romantisierung der Politik.
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hitte.*”® Die Frage nach dem Krieg hing fiir Guardini auch mit den Werten des Staa-
tes zusammen. Wenn der Staat Ausdruck von Gottes Ordnung und Hoheit war und
der Krieg dafiir verwendet wurde, Ordnung wiederherzustellen, so war die Frage in
Guardinis Augen berechtigt, ob man den Krieg iiberhaupt abschaffen sollte. Hier
vertraute er auf die Menschen, die wirklich politische Haltung hatten und iiber diese
Fragen ordnungsgemif nachsinnen konnten. Auch hier zeigt sich Guardinis Selbst-
bewusstsein und Uberzeugung seiner Idee von einer katholischen Welt.
Der Text Rettung des Politischen schliefit mit einer Anekdote Guardinis:

Einer, dem ich diese Blitter zu lesen gab, fragte: ,Fingt jetzt nicht das Problem erst
an? Wo bleibt das Eigentlich-Christliche? Was bedeutet die , Torheit des Kreuzes®

in der Politik?‘ Ich konnte ihm nur antworten: ,Bevor wir fragen, was Christliche

Politik sei, miissen wir erst iiberhaupt auf der politischen Ebene stehen.?*°

Mit dem Text Rettung des Politischen verfolgte Guardini also folgendes Anliegen:
Die Sensibilisierung fiir die ,wirklich politische Haltung” und die Herausstellung
ihrer Wichtigkeit fiir den Staat sowie eine Einfiithrungin sein Staatsverstindnis. Wie
gezeigt wurde, war die Grundlage fiir den Text nicht nur Carl Schmitts Romischer
Katholizismus und politische Form oder die Auseinandersetzung mit dem Thema
auf der Burgtagung, sondern eine generelle Sorge um ,das Politische®, die sich auch
auflerhalb des katholischen Milieus in der Weimarer Bevolkerung durch eine ver-
breitete Unzufriedenheit mit der Politik zeigte. Guardini kniipfte konkret an den
Verfassungsstreit und die seit Anfang des 20. Jahrhunderts herrschende Krise des
Staatsbegriffs an. Letztlich fithrte dieses Misstrauen zu einer implizierten Parlamen-

279 ,Ichhabe hier weder fiir den Krieg gesprochen noch gegen ihn. Zu dieser Frage weifl ich iiberhaupt
noch keine Antwort. Habe auch noch nicht viel ernst zu Nehmendes dariiber gelesen und gehort. Was
ich meine, ist dies: die Erorterung iiber Frieden und Krieg kommt erst dann in die entscheidende Zone,
wenn sie von Menschen mit lebendiger politischer Haltung gefiithrt wird. Von Menschen, die den Krieg
als politischen Vorgang empfinden. Nicht also blofl von Menschen, die drauflen tapfer ihren Mann ge-
standen haben, sondern von solchen, die sehen, spiiren, welche wesenhaft politischen Wirklichkeiten
und Werte mit dem Kriege verbunden sind. Sie allein vermégen die hier entscheidende Frage zu stellen:
Wie kénnen jene wesenhaften politischen Werte anders verwirklicht und gewahrt werden, als durch
den Krieg? Und zwar gewahrt in ihrer ganzen spréden und anspruchsvollen Reinheit? Und stellt sich
heraus, daf8 es anders als durch Krieg nicht moglich ist, dann sind wiederum nur sie im Stande, die Fra-
ge noch tiefer zu fithren: Ist das Bose und Zerstérende im heutigen Kriege so furchtbar, dafl wir, um es
zu vermeiden, selbst jene Werte zu opfern verpflichtet sind? Sollte aber diese Frage ein Ja finden, dann
konnen sie auch die weitere stellen: Worin liegt dann der geistige Sinn des Staates und Volkes, ja des
Gesellschaftslebens iiberhaupt? Wo die Gewihr, dafl wir nicht trige und feige werden und dem Geld
verfallen? Worin jenes letzte Einstehen und Ernstmachen, was bisher der Krieg fir die Gesinnung —
nicht des Geldmenschen und Gerissenen, sondern des mit Ehre und Gewissen zum Volk und Staat
Stehenden war? Nur wer politische Haltung hat, kann tiber diese Dinge so reden, dafy man ihm glaubt.”
(Guardini (1924): Rettung des Politischen, S. 121).

280 Ebd.
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tarismuskritik. Grund fiir die negative Deutung der Gegenwart war die Gottverges-
senheit im Staat, in der Regierung, im Reichstag. Diesem Allgemeinzustand unter-
breitete Guardini einen Alternativvorschlag, der sowohl dem Volk als auch dem
Staat und dem Politischen eine Rolle in Gottes Heilsplan zusprach. Bei der Untersu-
chung des Begriffs Volk wurde einmal mehr ein ,moderner Antimodernismus“ Gu-
ardinis herausgestellt: Wahrend er eine nationale Denkweise von Volk vom Natio-
nalismus iibernahm und damit an eine moderne Strémung anschloss, wertete er sie
in seinem Sinne religios auf. Dahinter verbarg sich eine antimoderne Kritik und das
Selbstbewusstsein, mit Hilfe einer katholischen Farbung der Moderne diese frucht-
bar zu machen. Daran ankniipfend sollte auch der Weimarer Staat, dem Guardini
eine Illegitimitit unterstellte und sich damit in die Reihe der Staatskritiker stellte,
das Bewusstsein wiedererlangen, dass er Gott in ,irdischen Dingen® zu vertreten
habe und erst dadurch legitim werde. Der Staat wurde dabei in das System der Kir-
che eingegliedert, indem er ihren moralischen und sakralen Grundsitzen unterstellt
wurde. Dadurch verlieh Guardini seiner Sehnsucht nach einem geordneten Kirche-
Staat-Verhiltnis Ausdruck, wobei der Kirche die hohere Autoritit zukommen sollte.

Insgesamt ist der Zeitschriftenartikel Rettung des Politischen anschlussfihig an
Das Erwachen der Kirche in der Seele. Die romantische Denkweise Guardinis, die da-
durch zum Vorschein kam, dass Guardini auf ,das Organische® der Volksgemein-
schaft, aber auch des Staates rekurrierte, findet sich in beiden Texten wieder und
ist Zeichen von Guardinis Krisenbewiltigung. Die Begriffe Staat, Volk, Volksgemein-
schaft, Gemeinschaft und das ,Politische’ werden durch ihre Idealisierung und religio-

se Aufladung zu ,utopischen Fluchtpunkten“® stilisiert.

413 Staat in uns (1924/25)

Der 30-seitige Brief wurde 1925 an die Jugendlichen des Quickborn adressiert***
und erschien in einem Biichlein, welches den Titel Gottes Werkleute — Briefe iiber die
Selbstbildung tragt. Neben neun weiteren Briefen, die Guardini zwischen 1922 und
1924 verfasste, war dieser der letzte und rundete die Reihe der , Selbstbildungs-Brie-
fe“ ab. Im Geleit des Biichleins schrieb Guardini, dass das, ,was drinnen vor sich ge-
gangen ist, und was drauflen, in Bund und Umwelt, [...] in die Briefe hineingewirkt
[hat]; in die Gedanken selbst und in diese Weise, wie sie gefiihrt und die Art, wie
sie ausgesprochen wurden.”®® Aus diesem Zitat geht hervor, dass Guardini ein sehr

281 Stiibe (2022): Monarchen in Bewegung, S. 137.

282 Er wurde aber, laut Guardinis Angaben von Carl Heinrich Becker (1876-1933) auch in Schulen
verteilt, erreichte also eine weitaus groBere Leserschaft, als den Quickborn. (vgl. Guardini (1984): Be-
richte, S. 121).

283 Guardini (1925): Gottes Werkleute, S. s.
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aufmerksamer Zeitgenosse gewesen war. Er betonte den grofleren Zusammenhang,
in welchen er sich, den Bund und die dort herausgearbeiteten Gedanken stellte. Was
genau er unter ,Umwelt” verstand, blieb zunichst ungeklart, allerdings konnte ein
Blick in das Inhaltsverzeichnis des Biichleins einen Hinweis zur Beantwortung die-
ser Frage geben: Dort finden sich Schlagworte wie Gemeinschaft, Gastfreundschaft,
Beten, Mannestum, Seele, Freiheit und Staat. Einerseits verweisen diese Begriffe auf
eine Entwicklung in den Themen Guardinis: Wihrend Gemeinschaft am Anfang be-
handelt wurde und damit die Basis fiir alle weiteren Briefe war, ist der Brief {iber
Staat der Hohepunkt dieser Reihe und vereinigte in sich alle anderen Themen.>%+
Andererseits wurde durch die Themenauswahl das Umfeld des Bundes beschrieben.
Es war religios, gesellschaftlich und politisch gepragt. Dieser Dreisatz zeigt, dass
Guardini den Bund auch fiir Politik sensibilisieren wollte und dass diese Bewusst-
machung eng mit der Gesellschaft und der Religion verbunden war.**s Auflerdem
stellte er sich damit in einen innerbiindischen Kontext: Im Bund war die Debatte
um seine Politisierung und die politische Ausrichtung insbesondere in den Jahren
1924 und 1925 aufgekommen. Guardini wollte mit dem Brief Staat in uns ein Zeichen
setzen, dass jeder Einzelne die Kompetenz zur politischen Entscheidung hitte und
dadurch den Beschluss des Quickborn betonen, dass ,,der Bund [...] fiir keine poli-
tischen Bestrebungen Einzelner eingesetzt werden*®® durfte. Inwieweit Guardini
selbst diesem Anspruch durch den Text gerecht wurde, ist in Frage zu stellen. Zwar
sollte Staat in uns ein Angebot fiir ein christliches Staats- und Politikverstindnis
sein, doch verstand Guardini es stilistisch, seine Texte als allgemeingiiltig und nicht
hinterfragbar darzustellen.

Aus dem Titel des Textes geht das Hauptthema hervor: Guardini war es ein An-
liegen, tiber den Staat zu schreiben. Wie auch in Rettung des Politischen schwebte ihm
keine praktische, tagespolitische Einordnung des Staates vor, sondern eine auf der
Metaebene verankerte Sicht auf das, was Staat zu sein habe. Ausgangspunkt und An-
lass war das Strukturproblem der Weimarer Republik. Guardini sah sich als Autor
in der Position, auf Missstinde hinzuweisen und Handlungsoptionen anzubieten.
Dies tat er durch einen lockeren Schreibstil, wodurch das freundschaftliche Verhilt-
nis zwischen Autor und Adressaten herausgestellt werden sollte: ,Sie [die Briefe]
sind nicht nach vorbedachtem Plan entstanden, sondern so, wie etwa ein Freund
dem Freunde schreibt, iiber das, was ihm gerade lebendig wird.*®” Dadurch sollte
eine Verbundenheit zwischen ihm und den Quickbornmitgliedern betont, gleich-

284 Eine dhnliche Entwicklung lie8 sich auch durch die Zeitschriften nachweisen: 1922 stand der Ge-
meinschaftsgedanke im Fokus, wihrend in Rettung des Politischen und Staat in uns die politischen The-
men immer mehr Raum fanden.

285 Der Dreischritt der Analyse (Zeitgenéssische Deutung der Gegenwart, Gemeinschaft, Volk, &
Politik) verbildlicht diese Beobachtung und schliet damit an Guardini selbst an.

286 Ruppert (1979): Burg Rothenfels, S. 57.

287 Guardini (1925): Gottes Werkleute, S. s.
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zeitig das ,intuitive® Entstehen der Briefe behauptet werden. Zudem sicherte sich
Guardini gegen Angriffe ab, da der Entstehung der Texte kein langer Redaktions-
prozess vorweg ging und er den Texten selbst damit eine gewisse Ungenauigkeit,
vielleicht auch Unwissenschaftlichkeit unterstellte. Syntaktisch durchdacht, was der
Behauptung der Planlosigkeit widerspricht, versuchte Guardini durch eine fragen-
de, beschreibende und definierend-feststellende Art des Schreibens das Vertrauen
zu der Leserschaft herzustellen. Fragen sollten zum einen Neugier hervorrufen, zum
anderen auch zeigen, dass sich der Autor selbst mit relevanten Fragen auseinander-
setzte und nicht auf alles eine direkte Antwort hatte. Guardini befand sich in einem
Denkprozess, den er durch grundlegende und im Text immer spezifischer werdende
Fragen demonstrierte. Daneben beschrieb er seine Beobachtungen und Erfahrun-
gen. Dabei verwendete er taktisch klug die erste Person Singular, um die Distanz
zum Text und seinen Inhalten abzubauen. Die Quickborner kannten Guardini von
Tagungen und Vortrigen. Schrieb er nun von sich und seinen Eindriicken, war es fiir
die Jugendlichen einfacher, tiber diese personliche Ebene einen Zugang zum Text
zu bekommen.*®® Das zeugt einerseits von dem Vortragscharakter dieses Textes —
er konnte dafiir genutzt werden, um laut vorgelesen zu werden — andererseits von
einer Vertrautheit der Adressaten mit dem Autor und seiner Sprache. Der Lesende
sollte sich angesprochen fiihlen, wie in einem Gesprich mit dem Autor. Dieses Ge-
fihl wurde durch an die Lesenden gerichtete Fragen noch verstarkt. Guardini be-
schrinkte sich aber nicht nur auf Fragen und Beschreibungen, sondern formulierte
auch klare Deutungsangebote, wodurch der autoritire und belehrende Charakter
von Guardinis Texten hervortrat. Deutlich wurde dies durch die Verwendung we-
niger Konjunktive; Guardini stellte Dinge und Sachverhalte fest, kommunizierte
seiner Leserschaft, was sie tun ,muss” oder ,soll% sprach sie mit ,du“ an; verwen-
dete Ausrufe und gab Antworten auf seine Fragen.**® Dieses Vorgehen von Fra-
ge — Antwort verbunden mit direkter Anrede der Leserschaft sowie die Darstellung
eigener Erfahrungen und Beobachtungen, aber auch die dazugehorige syntaktische
Prizision, die sich in kurzen, ausdrucksvollen und pointierten Sitzen niederschlug,
machte den Brief fiir jedermann und jedefrau verstindlich und lief} ihn sehr tiber-
zeugend und authentisch wirken.

288 Beispiele: ,Staat in uns — ich habe dariiber nun schon oft nachgedacht, und doch fithle ich immer
noch, wie sich innerlich etwas dagegen wehrt: Staat in mir? Was hat mein lebendiges Inneres zu schaf-
fen mit dem kalten Ding da draufen, das sich Staat nennt?“ (Guardini (1925): Staatin uns, S.163). ,Die
Hobheit des Staates sinkt. Damit meine ich nicht, daf} er keine duflere Macht habe. Das wiire zu ertragen.
Aber es gibt eine andere Macht, die besteht eben in der Hoheit selbst. Darin, daf diese Hoheit in den
Seelen lebendig ist; dal die Menschen sie ernst nehmen. Gerade das verschwindet.“ (Guardini (1925):
Staatinuns, S. 170).

289 Beispiele: , Der Staat lebt doch nicht von selbst!“ (Guardini (1925): Staatin unsinuns, S.163) / ,In
mir wurzelt der Staat; in Dir!“ (Guardini (1925): Staat in uns, S. 164) / ,Und diese Entscheidung geht
jeden von uns an. Jeder von uns wird sich klar werden miissen: Ob er nun Wirtschaftsmensch sein will
[...]“ (Guardini (1925): Staatin uns, S. 165).
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Im Folgenden wird nach einem Blick in Guardinis Bewertung der Gegenwart und
die Verwendung des Volksbegriffs der Fokus auf den Begriff Staat gelegt. Mit diesem
war eine auf die Reichsgriindung 1871 zuriickgehende und um die Jahrhundertwen-
de zum Hohepunkt kommende Krise verbunden.>*°
Politischen getrennt** und die Staatsrechtler rangen um einen ,schliissigen System-
entwurf fiir die Beschreibung des modernen Staats.*9> Diese Unsicherheit gegen-
tiber dem Staat begegneten nicht nur Staatsrechtler, sondern auch andere Wissen-

Denn der Staat wurde von dem

schaftler — wie Romano Guardini.??3

Bewertung der Gegenwart

Guardini begann den Text mit einer Bestandsaufnahme zum Begriff Staat und stell-
te drei zeitgendssische Staatsverstindnisse vor:

Manchen ist er ein grofles Gehduse, mit allerlei Abteilungen. Darin gehen Leute he-
rum, treiben ihre Geschifte, haben ihre Kurzweil, leben und sterben, und kiimmern
sich nicht weiter um das grofle Haus, als daf sie bezahlen was gefordert wird, damit
sie darin wohnen konnen. Das Haus aber steht ;von selbst’. Fiir andere ist ,Staat‘ so-
viel wie Beamten, Behorden, all jene, die etwas zu sagen haben. Der Rest hat guter
Staatsbiirger zu sein, d.h. zu tun, was die Beh6rden anordnen. Und wieder andere
empfinden den Staat als feindselige Macht; als etwas, das ihnen Gewalt antut, ihr

Eigentum schmilert.>**

Mit diesen Beschreibungen verwies er einerseits auf diejenigen, die den Staat vor
allem als Wirtschaftsgebilde und unabhingig von den ,Regierten” verstanden. Das
Nebeneinander von Biirgern und Staat und das Desinteresse am Staat sowie die Idee,
dass der Staat ,von sich selber her**?s existierte, wurde auch in antidemokratischen
Kreisen hervorgehoben. Andererseits beschrieb er einen hierarchisch gegliederten
Staat, in welchem es die im Staat Aktiven und die gehorsamen Staatsbiirger gab. Zu-
letzt deutete er eine staatsfeindliche Haltung an. All diese Staatsbilder degradierte
er als ,schlimme, ja eine licherliche Sache*?S. Guardini kritisierte in diesen Staats-

290 Vgl. Kersten (2000): Georg Jellinek, S. 69.

291 Vgl. Schonberger (2003): Begriff des Politischen, S. 22.

292 Kersten (2000): GeorgJellinek, S. 7s.

293 Jens Kersten gibt einen einfithrenden Uberblick zu verschiedenen Staatslehren der Jahrhun-
dertwende. Er stellt Conrad Bornhak, Bruno Schmidt, Hermann Rehm, Georg Jellinek und Richard
Schmidt und ihre Staatslehren vor. (vgl. Kersten (2000): Georg Jellinek, S. 76-8s).

294 Guardini (1925): Staatin uns, S. 163.

295 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 195.

296 Guardini (1925): Staat in uns, S. 163.
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vorstellungen hauptsichlich einen funktional-mechanistischen Staatsbegrift, der als
Gegensatz zum Staat als Organismus fungiert. Darin sah Guardini die Entfremdung
der Biirger mit dem Staat.

Dagegen wollte er angehen und zog deshalb die Leserschaft zur Verantwortung.
Laut Guardini war der Zeitpunkt gekommen, an welchem eine Entscheidung ge-
fillt werden miisste: ,,Ob in Zukunft tiberhaupt wirklicher Staat sein wird oder nur
Wirtschaft. [...] Jeder von uns wird sich klar werden miissen: Ob er nur Wirtschafts-
mensch sein will, Angestellter oder Leiter, in dem groflen Wirtschaftssystem, das
sich tiber die ganze Erde spannt — oder aber auch freier Mensch im eigenen Volk und
arbeiten fiir dessen Ehre und Gréfe [...]“*7. Es ging Guardini um eine Zukunftsge-
staltung, die sich in erster Linie vom Liberalismus und Kapitalismus befreien sollte.
Dabei setzte er dem internationalen Wirtschaftssystem Freiheit und Arbeit inner-
halb der eigenen Nation entgegen und fasste den Freiheitsbegriff neu, bzw. setzte
einen anderen Freiheitsbegriff dagegen. Dementsprechend nahm Wirtschaft den
Menschen gefangen, wihrend das Interesse am ,eigenen Volk“ den Menschen aus
der Gefangenschaft befreien konnte. Hier stellte sich Guardini gegen den Eurozent-
rismus. Seine Furcht vor der Weltherrschaft der Wirtschaft war so grof3, dass er den
Lesenden von Staat in uns empfahl, innerhalb des eigenen Volkes zu verbleiben, ihre
Krifte auf diesen zu projizieren. Dies wiirde das deutsche Volk grofler und stirker
werden lassen. Denn die Qualitit des Staates hatte unter den liberalen Ausgestaltun-
gen gelitten und sollte durch den Einsatz jedes Einzelnen wiederhergestellt werden.
Auch wenn sich Guardini vom Nationalismus abgrenzte, tat er dies vorrangig we-
gen dessen sikularer Ausrichtung. An die Gedanken einer Stirkung des Volkes bei
gleichzeitiger Schwichung der Wirtschaft war auch Guardini interessiert.

Weiterhin kritisierte er das mit der Distanz zum Staat verbundene Unwissen
iiber die Vorginge innerhalb desselben. So wiirden sich Menschen, innerhalb und
auflerhalb der Jugendbewegung zu politischen Themen duflern, obwohl sie nicht mal
wiissten, ,was ein preuf8ischer Landrat zu tun“® hitte.>?? Allerdings wollte Guar-

297 Ebd,, S.165.

298 Ebd,, S.166.

299 In Die Schildgenossen von 1925 verfasste ein Autor mit dem Kiirzel P. L. einen Artikel zur Auflenpoli-
tik und richteten diesen mit der direkten Ansprache ,Lieber Herr Guardini“ an den Herausgeber der
Zeitschrift mit dem Verweis auf die Unterhaltung iber den preuflischen Landtag: , Lieber Herr Guar-
dini, in unserer letzten Unterredung erinnerten Sie mich daran, wie wir einmal in den mit Reform- und
Revolutionsgedanken erfiillten Jahren nach dem Kriege von der Verantwortung fiir politische Betiti-
gung sprachen und wie wir einig waren dariiber, dafl es Anmaflungsei, den preuflischen Staat reformie-
ren zu wollen, wenn man vom Aufbau des gegenwirtigen Staates noch nicht einmal soviel wisse, um
die Frage beantworten zu konnen, was die unterste Regierungseinheit, ein preulischer Landrat zu tun
habe.“ (Landsberg (1925): Aulenpolitik, S. 225).

Esist davon auszugehen, dass es sich bei dem Autor und damit auch dem Urheber dieses Gedankens um
Paul Landsberg (1901-1944 im KZ Dachau) handelte. Dieser war ein Schiiler Max Schelers. Landsberg
lud Guardini 1923 in sein Elternhaus ein, wo es zu einer Unterredung mit Max Scheler kam. (vgl. Gerl-
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dini seine Leserschaft nicht in solchen praktisch politischen Fragen unterrichten,

sondern zu wahren ,Staatsbiirgern’ ausbilden, auf dass der Staat als ,irdisch-natiir-

“300 wieder zum Vorschein kime und weil ,,an

“301

liche Vertretung von Gottes Hoheit
jeden von uns eines Tages die Pflichten staatlichen Lebens herantreten
wurde ,gerade jetzt die politische Frage iiberall dringend“°>. Im Hintergrund die-
ser Aussagen schwang auch die Reichsprisidentenwahl mit, die im Friithjahr 1925
auf Paul von Hindenburg fiel. Da das Imprimatur des Biichleins Gottes Werkleute.

. Zudem

Briefe iiber die Selbstbildung bereits 1924 erteilt wurde, ist davon auszugehen, dass es
die Leserschaft noch vor der Wahl erreicht hatte. Das heifit, wenn Guardini von der
,dringenden’ politischen Frage schrieb, stand die Wahl, auch wenn er sich nicht auf
tagespolitische Themen beziehen wollte, doch im Hintergrund. Schliefilich wiirde
sie tiber den Fortgang der Weimarer Republik entscheiden.3°* Anschlieflend an die
Deutung der Wahl des parteilosen Hindenburgs als eine ,historisch lange angelegte
Grundhaltung [...] die in jedem Falle der ,unpolitischen’ Vatergestalt Hindenburgs
den Vorzug vor allen denkbaren republikanischen Parteikandidaturen gegeben hit-
te“*°4, miissen Guardinis Aulerungen zu den Parteien gelesen werden. In Staat in
uns setzte er die Voraussetzung, dass der Lesende nur die ,,politische Haltung® erlan-
gen konnte, wenn er ,nicht mit gebrauchsfertigen Schachteln aus der Parteifabrik®
kime, ,mit denen man das Denken zu ersetzen pflegt*°s. Zusitzlich startete er den
Aufruf: ,Wir wollen uns das Hirn nicht von Parteien abstempeln und von Zeitungen

Falkovitz (1987): Romano Guardini, S. 142 / Siebels (2011): Ernst Landsberg, S. 134). / Benedikt XVI.
bestitigte in seiner Ausarbeitung von Fundamental speeches from five decades, dass sich Guardini vor
allem vom Mittelalterbild Landsbergs inspirieren lie8: , Turning away from the modern era is combined
in the young Guardini with a new, almost rapturous enthusiasm for the medieval period, as it looked at
him out of P.L. Landberg’s book Das Mittelalter und wir [The Middle Ages and us] (Bonn, 1923), which
evidently had become for him a sort of key reading experience“(Benedikt XVI (2012): Fundamental
speeches, S. 234). Durch sein Buch ,Das Mittelalter und wir“ wollte Landsberg den ,positiven Kriften
des Mittelalters [...] [die] negativen Krifte der Neuzeit gegeniiberstellen.“ (Oexle (1996): Geschichts-
wissenschaft, S. 139).

300 Guardini (1925): Staatin uns, S. 166.

301 Ebd,, S.167.

302 Ebd.

303 Die Abtei Maria Laach enthielt sich bspw. bei dieser Wahl auf Anraten von ihrem Abt Ildefons Her-
wegen. Zwar wihlte die Abtei sonst immer das Zentrum, doch war Hindenburg fiir eine Riickkehr zur
Monarchie, die Herwegen erhoffte, der geeignetere Kandidat. (vgl. Priesching (2021): Lorenz Jaeger,
S. 4).

304 Holl (1969): Reichsprisidentenwahl von 1925, S. 254.

305 ,Eins freilich muf ich voraussetzen: Dafl Du nicht mit gebrauchsfertigen Schachteln aus der Par-
teifabrik kommst, mit denen man das Denken zu ersetzen pflegt: National — international; v6lkisch —
menschheitlich; staatstreu — revolutionir ... und wie die Schilder an den Schachteln heiflen mégen.
[...] Die Augen aufmachen, fremde Ansichten priifen, etwas sorgsam durchdenken, das braucht er
dann nicht mehr. Die Schachteln machen alles. [...] Kommt irgend eine Ansicht, oder eine Person-
lichkeit, oder ein Fall? Ein Auge draufgeworfen — weifd schon! Etikette so und so! Schachtel auf! hinein
damit! fertig! Und wie prachtvoll, daf man nicht zu denken braucht! Wir wollen uns das Hirn nicht von
Parteien abstempeln und von Zeitungen verkleistern lassen!“ (Guardini (1925): Staatin uns, S. 168).
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verkleistern lassen!“3°¢ Diese Ausfilhrungen Guardinis sind polemisch und impul-
siv. Die Antipathie, die er gegeniiber den Parteien hegte, trat deutlich hervor. Zumal
er an anderer Stelle eine ,Partei’ in klaren Gegensatz zur ,Gemeinschaft’ setzte.°7
Damit war er nicht allein3°® und schiirte, wie all die anderen Kritiker des Partei-
wesens, Unmut bei den Lesenden gegen das Parteienwesen.>*® Zudem hatte diese
Kritik einen antimodernen und antidemokratischen Anklang. Parteien waren fester
Bestandteil der parlamentarischen Demokratie; wenn Guardini diese kritisierte, traf
diese Kritik das System der Weimarer Republik. Auch die Missbilligung der Zeitun-
gen brachte eine antimoderne Haltung zum Vorschein. Denn gerade die Zeitungen
waren Medien, die politische Meinungen transportierten. Auflerdem warnte Guar-
dini vor Vorurteilen und Schubladendenken, verfuhr in der Beschreibung von den
Parteien jedoch genau nach den von ihm verurteilten Mustern. Einen Héhepunkt
erreichte die Kritik an den Parteien, den Politikern und letztlich am Parlamentaris-
mus, in der Skizzierung einer Reichstagssitzung:

Der Reichstag halt Sitzung. Wichtige Dinge stehen auf der Tagesordnung. Ein Ab-
geordneter legt seine Ansicht dar. Dann spricht einer aus der Gegenpartei, und der
reifit alles herunter, was sein Vorredner gesagt hat. Kein sachliches Priifen. [...]
Kaum ldf8t die Rednerliste es zu, so antwortet der Angegriffene, und zwar in der glei-
chen Tonart, nur um etliche Grade schirfer. Andere reden dazwischen; kiimmern
sich vielleicht tiberhaupt nicht um den Gegenstand, den jener erste angeschnitten
hat, sondern fahren mit einer ganz anderen Sache in die Quere - bis nach einigen
Reden kein Mensch mehr weif}, wohin die Linie der Erérterung fithrt. Oder aber sie
nehmen Partei fir diesen oder jenen, und schliefllich geht alles wild zerrissen durch-
einander. Ja, vielleicht endet die Aussprache, zu der das Volk die Méinner seines Ver-

trauens gesandt hat (das sollten sie wenigstens sein!) in einem wiisten Lirm 3'°

Durch diese Darstellung einer Reichstagssitzung schuf Guardini ein konkretes Bild,
mit dem er Kritik duflern und illustrieren konnte. Die Kommunikation zwischen
den einzelnen Parteimitgliedern war keineswegs kooperativ, sachlich oder gemein-
schaftsfordernd. Vielmehr war das Ziel der Sitzung, durch das Verharren in der
eigenen Position sein eigenes Ziel durchzusetzen. Die Kritik am Parteiwesen war
ein weit verbreitetes Phinomen unter antidemokratisch gesinnten Gruppierungen.

306 Ebd.

307 Vgl. Guardini (1921): Richtungen, S. 105.

308 Vgl. Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 155.

309 Auch August Heinrich Berning reihte sich in die Aussage Guardinis ein, indem er klare Grenzen
zwischen Partei und Volksgemeinschaft zog: ,Die neue Generation wichst sich zur Volksgemeinschaft
aus. Und sie wichst in sie hinein nicht auf dem Umweg einer Organisation, einer Partei.“ (Berning
(1922): Politik und Jugend, S. 244).

310 Guardini (1925): Staat in uns, S.177.
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Dabei wurde als hochstes Vergehen angesehen, dass die Parteien an , die Stelle eines
einheitlichen, ungebrochenen Staats- oder Volkswillens [...] ihren Einzelwillen
[setzten] oder die Willensbestrebungen der verschiedenen Parteien zu einem licher-
lichen Kompromif$ zusammen™" brauten. Daran kniipfte Guardini an, wenngleich
er ,Parteien’ an sich nicht komplett ablehnte; sie miissten lediglich wieder die Hoheit
des Staates anerkennen. Aus der Skizzierung der Reichstagssitzung zog Guardini
das Resultat, ihm kime , die Scham [...] in die Wangen, wenn man derartiges in den

“312

Sitzungsberichten liest.*> Vor allem wurde mit dieser Art von Politik Guardinis

Superideal der Volksgemeinschaft widersprochen. Gleichzeitig war die Art und
Weise der Darstellung des Parteiwesens eine gutgewihlte Grundlage, um fiir dieses
Ideal zu werben. Dem Lesenden sollte bewusst werden: ,Wenn solches geschieht,
dann ist hier kein Volk, und ist kein Staat.”3' Dem Staats- und Volksideal Guardi-
nis wurden ,beschrinkte[...] und zuchtlose[...] Einzelne[...]*3'* gegeniibergestellt.
Einheit war hier nicht méglich und der Staat wurde durch diese Abgeordneten ,ver-
spielt” und ,zerstort“3*s Guardini ging so weit, die Abgeordneten als ,Barbaren*
zu bezeichnen: ,Und die Wirkung war, daf3 sie noch so und so viel andere in diese
Staatslosigkeit und Volkslosigkeit, d.h. in diese Barbarei hereingezogen haben.”"
Auffallend ist an dieser Stelle, dass Guardini ein Staatsbild propagierte, in welchem
der Staat zum Opfer der Parteien und ihrer Politiker geworden war. Staat war, auch
das kritisierte Guardini, keine ernstzunehmende Sache mehr. Der ,flache Parlamen-
tarismus” unterlag dem Irrtum ,durch Wahl, Verhandlung und Ausgleich entstehe
Werk und Tat“**®. Werke und Taten waren Guardini zufolge auch in der Vertrags-
politik nicht gefolgt. Er stellte die Verlisslichkeit von ,politischen Versprechen®, der
»Regierung“ und der , Parteien in Frage3"

Welche Auswirkungen diese Zeitdiagnose auf die Quickborner, die katholische
Jugend, hatte, kann und soll hier nicht untersucht werden3*° Allerdings darf auf die

311 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 161.

312 Guardini (1925): Staatin uns, S. 177.

313 Ebd.

314 Ebd,, S.178.

315 Vgl. ebd.

316 Bereits im Revolutionsjahr 1848 verwendete der ,Caritas-Apostel Frédéric Ozanam* (1813-1853)
den Begriff ,Barbaren”, um damit auf ,die neuen Michte der Demokratie und der proletarischen Mas-
sen” hinzuweisen. (vgl. Schatz (2008): Kirchengeschichte, S. 74-75).

317 Guardini (1925): Staatin uns, S. 178f.

318 Ebd,, S.182 (Fufinote).

319 ,Denk an die Vertrige im Weltkrieg, vorher und nachher. Gebrochene Vertrige am Anfang, im
Fortgang, am Ende des Krieges. Und alles seither unter dem Zeichen von Vertrigen, die von vornherein
gebrochen waren. Was gilt heute das politische Versprechen? Einer Regierung? Einer Partei? Kénnen
wir gegebenen Worte trauen? Geschlossenem Vertrage? Wirklich trauen?” (Guardini (1925): Staat in
uns, S. 85).

320 An dieser Stelle ergibt sich ein Forschungsdesiderat, welches auf der Schwierigkeit beruht, Quel-
len von Quickborner:innen zu finden, welche die Auswirkungen von Guardinis Texten festhalten.
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Guardini bewusste Macht der Sprache hingewiesen werden. Denn Guardini ging
davon aus, dass die Sprache dafiir sorgte, ,daf der Eine erfihrt, was der Andere
innerlich meint. Sprache ist die Briicke von Innen zu Innen.** Diesen Anspruch
verfolgte er sicherlich auch mit diesem Text. Dabei war diese Briicke nicht nur an-
schlussfihig an aktuelle politische Debatten, sondern insbesondere an antiparla-
mentarische, antimoderne und teilweise auch antidemokratische Ansitze. An dieser
Stelle muss betont werden, dass politische Sprache, so wie sie auch bei Guardini zu
finden ist, ein Medium zur Herausbildung traditioneller und neuer Sinndeutungen
war und ist3** Sie transportierte Weltanschauungen, Hoffnungen und Vorstellun-
gen. Bei Guardini miindeten die politischen Uberlegungen in der Anklage der chao-
tischen Situation, welcher er die ,gottgewollte Ordnung*? entgegenstellte. Durch
diese sollte das Ideal, von welchem noch , blutwenig“*# da war, erreicht werden. Teil
dieser Ordnung und des Ideals war das Volk, dessen Rolle in Guardinis Staatsver-
standnis nun beleuchtet werden soll.

Volk

Im idealen Staat nach Guardini sollte sich ,nicht der einzelne, auch nicht ein klei-
ner Kreis von Freunden oder eine Familie auswirken, sondern das Volk.3?s Diese
Formulierung suggerierte einen demokratischen Charakter, da sich Guardini gegen
autokratische Fiithrungsstile zu stellen schien. Auch die Definition seines Volksbe-
griffs kniipfte daran an:

Was aberist ,Volk‘? Die Menschen, mit allem, was sie sind, an Leib und Seele, in ihrer
besonderen Eigenart. Was ihnen aus dem Boden kommt und aus dem Lande; was sie
in der Vergangenheit erlitten und erfahren haben; Bild und Macht der Sprache, Sit-
ten und Gebrauche, Marchen und Sagen; die Weise, wie sie leben und wie sie bauen;
die Art, wie sie arbeiten und wie sie miteinander verkehren: Dies und noch vieles
andere gehort zum ,Volk.” Und ist verbunden durch jene Urkraft des Lebendigen,
die macht, daf3 alles dies nicht ein Haufen von Einzelheiten sei, sondern eben leben-
dige Einheit. Doch kann dieses Volk noch nicht handeln. Es ist gleichsam gebunden,
schwerfillig. Handeln kann ein Volk erst, wenn es beweglich wird, gegliedert. Wenn
all die vielen Wiinsche und Einsichten und Krifte zusammengefafit werden. Wenn

ein gemeinsamer Zug in das Ganze kommt, ein Wille, ein Griff [...].3*

321 Guardini (1925): Staatin uns, S. 184.

322 Marquardt (1997): Polis contra Polemos, S. 17.
323 Guardini (1925): Staatin uns, S. 169.

324 Ebd,, S. 176.

325 Ebd,, S.165.

326 Ebd,, S.17s.
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Die nationale Deutung von Volk tritt in diesem Zitat hervor. Volk war insbesondere
verbunden durch dasselbe geteilte Schicksal und sollte abgehoben werden von dem
Haufen von Einzelheiten, welcher in der Massengesellschaft begegnete. Daran an-
schlieffend war Guardinis Idee von Volk eng mit der ,Kategorie des Lebendigen®
verbunden, die vorrangig in antidemokratischen Kreisen ,in den Vordergrund ge-
rickt*?” wurde. Sie beinhaltete Gegeniiberstellungen von ,Formalismus der Ver-
fassung gegen lebendigen Ausdruck des Volkswillens; amorphe Masse gegen eine
hierarchisch und stindisch gegliederte Sozialstruktur; anonymer Herrschaftsappa-
rat gegen personliche Verantwortlichkeit eines Fiihrers; egoistisches Parteiinteresse
gegen Dienst am Volke“*® etc. In diese reihte sich, wie gesehen, Guardini ein. Zwar
betonte erin scheinbar demokratischer Manier, dass das Volk handeln miisste. Doch
verband er dieses Handeln mit einer organischen Idee von Volk, das erstens als das
,Ganze’ beschrieben wurde, zweitens gegliedert werden miisste und drittens keinen
Raum fiir Unterschiedlichkeiten bot, sondern die Einheit in Form eines Volkswil-
lens zum Vorschein bringen sollte.

Anschliefend daran betonte er den , religios motivierten Gedanken des Persona-
lismus, der sich in dem Ausdruck der Personlichkeit im Volk zeigte und ein Gegenbe-
griff zum Individualismus sein sollte: Personlichkeit verbildliche, Guardini zufolge,
das Innerliche des Menschen3*?, hatte aber auch eine 6ffentliche Seite, ,wo sich das
,gemeine Wesen', das Uberpersonliche bewegt“33°. Die Offentlichkeit der Persén-
lichkeit sollte Briicken zur Innerlichkeit des Menschen bauen, sodass dadurch die
ersehnte Einheit entstehen konnte:

Wohl muf8 Ordnung im Staate sein, sonst geht alles aus den Fugen. Aber von Persén-
lichkeiten verkorpert, die wissen, daf8 sie nicht Untergebene kommandieren, son-
dern freien Menschen gegeniiber die Staatsordnung vertreten. Und Gehorsam ge-

leistet nicht von Bedienten, sondern von Gott verantwortlichen Personlichkeiten 33

Die hierarchisch, geordnete Staatsvorstellung Guardinis sah sowohl Fihrungsper-
sonlichkeiten®* als auch sich in die Hierarchie einfiigende Personlichkeiten vor.

327 Sontheimer (1957): Antidemokratisches Denken, S. 44.

328 Ebd.

329 ,Der Staat besteht aus Personlichkeiten. Personlichkeit aber ist innerlich. Sie hat eine Welt in sich,
darein andere nicht schauen kénnen, wenigstens nicht ins Letzte. Wie kénnen sie zusammen einen
Staat bilden? Wenn doch jede in sich steht. Staat bedeutet, dafl einer nicht nur in seinem Inneren lebe,
mit sich allein, sondern auch im Offentlichen, mit den Ubrigen zusammen. Staat ist Offentlichkeit —
jenes Feld, auf dem alle stehen und handeln; wo die Gesamtheit spricht; wo sich das ,gemeine Wesen’,
das Uberpersonliche bewegt.“ (Guardini (1925): Staatin uns, S. 183).

330 Guardini (1925): Staatinuns, S. 183.

331 Ebd,, S.164.

332 Dazu ausfiihrlicher weiter unten.
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Dabei war diese Ordnung gottgewollt und deshalb auch annehmbar. Erst wenn sich
jedes Glied, jede Personlichkeit an ihren Platz im Ganzen stellen wiirde, konnte Volk
werden.

Durch das Programm einer ,staatsbiirgerlichen Bildung*?? wollte Guardini die-
sen Prozess unterstiitzen. Dieser pidagogische Aspekt wies daraufhin, dass das Volk
erst erzogen werden miisste und aus dieser Erziehung auch die Fithrerpersonlichkei-
ten kommen wiirden. Mit dieser Einschitzung war Guardini dem modernen Volks-
begriff niher, als er meinte. So gab es auch bei den Sozialdemokraten die Idee der
,Politisierung des Volkes“** und einer , Auslese politischer Fiihrer®, die ,nicht vom
Himmel [fielen, J..A.] oder [...] géttlich inspiriert [wurden], sondern , Produkt von
politischer Bildung und Erziehung des ,Volkes™ waren. Diese auf Harmonisierung
der Gesellschaft ausgelegte Erziehung war bei Guardini ein weiteres Indiz seines
,modernen Antimodernismus’. Die Erziehung des Volkes oder einer Erziehung zur
Volksgemeinschaft’*s war ein moderner Gedanke, den spiter auch die Nationalso-
zialisten aufgriffen. Diese moderne Idee, die auf Einheit polte, war vor dem Hinter-
grund von Guardinis stindestaatlichen Denken allerdings antimodern gepragt. Er
wollte keine unabhingigen Individuen erziehen, sondern im Kollektiv aufgehende
Personlichkeiten, sodass sich der Volkswille herausbilden und das Volk handeln
konnte. Diese Ambivalenz, die sich in Guardinis ,modernen Antimodernismus’
zeigte, hatte einen pragmatischen, aber auch typisch politischen Charakter. Denn
Guardini verfolgte das Ziel einer religios konnotierten, organischen Volksgemein-
schaft, ging aber zur Erlangung dieses Ziels Kompromisse ein und die Gefahr, am-
bivalent zu wirken.3* Dies sollte ihn anschlussfihig werden lassen fiir national aber
auch sozialdemokratisch gesinnte Katholiken.

Staatsverstindnis

Der Text Staat in uns spiegelte in erster Linie eine durch Wirtschaft und Individua-
lismus gestorte Beziehung zwischen Mensch und Staat wieder. Rhetorisch geschickt
stellte Guardini an den Textanfang zahlreiche Fragen, welche zum Nachdenken an-
regen sollten®*” und zog den dadurch neugierig gemachten Lesenden in einem zwei-
ten Schritt zur Verantwortung: ,Aus dem freien Werke jedes Einzelnen entspringt

333 Guardini (1925): Staatin uns, S. 166.

334 Hier und die nachfolgenden Zitate: Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 39s.
335 Vgl. ebd., S. 282.

336 Zur Ambivalenz in der Politik siehe Frevert/Haupt (2005): Neue Politikgeschichte, S. 15.

337 Staat in uns — ich habe dariiber nun schon oft nachgedacht, und doch fiihle ich immer noch, wie
sich innerlich etwas dagegen wehrt: Staat in mir? Was hat mein lebendiges Inneres zu schaffen mit dem
kalten Ding da drauflen, das sich Staat nennt? (Guardini (1925): Staat in uns, S. 163).
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der Staat. Was jeder aus ihm macht, das ist er. In mir wurzelt der Staat; in Dir!“33*
Diese Vision von Staat konkretisierte Guardini im Verlauf des Textes, indem er
bspw. vom ,Du“ zum ,wir“ wechselte und dadurch auch stilistisch den Ubergang
von der Personlichkeit zum Kollektiv Volk verdeutlichte. Der Staat sollte dieses Volk
unterstiitzen, es zum Handeln fithren. Dabei verfolgte der Staat einen ordnungs-
schaffenden und ordnungsbewahrenden Zweck: Er war dafiir da, dass ,Ordnung
im Lande sei, damit jeder sein Werk tun konne.”?® Dazu trat in Guardinis Staats-
verstindnis der Sinn des Staates, der darin lag, ,Hoheit zu sein“3#°. Damit verbun-
den war die Idee des ,gottgewollten Wesens™+' des Staates und der Vertretung von
»Gottes Majestit” im ,natiirlichen Leben™4*. Die Korrespondenz von Staat und
Kirche, die sich auch bei Carl Schmitt finden lief3,3**> wurde hier deutlich betont:
Wihrend die Kirche fiir die Aufrechterhaltung von ,Religion und Sittlichkeit* zu-
stindig war, ruhte der Staat ,,auf der Sittlichkeit, und schiitzt[e] sie“3+4. Demnach war
die Kirche fiir die Verwaltung des Fundaments des Staates zustindig und der Staat
gleichzeitig fiir deren Schutz. Hinter dieser Beziehung lag der Schmitt und Guardi-
ni gemeinsame Gedanke der ,Gegensitzlichkeit® der katholischen Kirche. Durch
die Vereinigung vieler Gegensitze sei sie die complexio oppositorum3*5, welches ge-
rade in dem Zusammenhalt von Widerspriichen seine Uberzeitlichkeit finde und
in allen geschichtlichen Situationen anschlussfihig bleiben konnte. Dazu gehorte
unweigerlich die Einsicht, dass Staat Hoheit war. Allerdings war diese gesunken und
hatte sich verfliichtigt.34¢ Deshalb lag Guardinis Anliegen darin, diese Hoheit des
Staates so hervorzuheben, dass sie wieder ernst genommen wiirde, dass das religiose
Moment im Staat erneut ins Bewusstsein der Biirger trete und ,diese Hoheit in den
Seelen lebendig™+” wiirde. Ahnlich wie ,die Kirche in der Seele erwachen sollte,
so gehorte zu Guardinis Programm auch die Anerkennung des Staates als Vertre-
ter Gottes in natiirlichen Dingen. Die Verwendung des Begriffs ,Seele” verdeutlicht,
dass es sich hierbei auch um einen religisen, innerlichen Vorgang handelte. Zudem
zeigt die dhnliche Formulierung einerseits die Parallelitit von Kirche und Staat, an-
dererseits die Ubertragung liturgischer Prinzipien auf den Staat und damit dessen
Sakralisierung.

338 Guardini (1925): Staatin uns, S. 163-164.

339 Ebd., S.169.

340 Ebd., S.168.

341 Ebd,, S.169.

342 Ebd.

343 Vgl. Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 113-114.
344 Guardini (1925): Staatin uns, S. 169.

345 Vgl. Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 503.
346 Guardini (1925): Staatin uns, S. 169-170.

347 Ebd,, S.170.
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Wihrend die Kirche durch Dogma und Kirchenrecht ,geformt® war, hatte der
Staat je nach den Menschen, die ihn schufen, die Moglichkeit, sich immer wieder zu
verdndern. Der Staat stand, Guardini zufolge, in einem stindigen Entwicklungspro-
zess. Er horte mit der Dynamik der Menschen auf] statisch zu sein. Dabei hitte ,jede
Zeit den Staat, wie er ihr gemaf“34® sei:

Solange der Mensch mehr im Allgemeinen lebt, in den groflen Gesamtbindungen,
wird der Staat mehr im einzelnen Herrscher ruhen; der lenkt ihn mit seinen Bera-
tern. Ist es aber ein rechter Herrscher, so weifl das Volk doch, es kommt in ihm zu
seinem Rechte; der Herrscher fiihrt des Volkes Sache. Im Mafl der Einzelne selb-
stindiger wird, will er selbst am Staat beteiligt sein. So entstehen jene Formen staat-
lichen Lebens, darin der Einzelne sich immer stiarker auswirkt. Der Sinn des Staates
geht darauf, dal wirklich das Volk in ihm zum Handeln komme. Die besondere Art
des Volkes soll sich in der Staatsform ausdriicken; der Wille des Volkes sich in den

staatlichen Unternehmungen auswirken 34

Hier unterschied Guardini zwischen einer monarchischen und einer demokra-
tischen Staatsform und suggerierte eine gewisse Neutralitit gegeniiber diesen.
Die Individualismuskritik und das an die Liturgie angelehnte stindische Denken
Guardinis im Hinterkopf behaltend, ergibt sich allerdings eine Wertung des oben
Zitierten. Denn das ,Mafl“ in dem ,der Einzelne selbststindiger wird“ ist auf die
individualistischen Entwicklungen zuriickzufithren, welche Guardini kritisierte.3s°
Auch die Betonung, dass das Volk im Staat zum Handeln kommen miisste und die
darauffolgende Aussage, das Volk kénnte nur durch Einzelne, die fiir ihren Willen
kampften, handlungsunfihig werden,*s' war ein implizierter Verweis darauf, dass
eine monarchische Staatsform in Hinblick auf die Notwendigkeit des handelnden
Volkes rentabler wire. Zwar konnte dies als Versuch einer Offnung zur Demokratie
gewertet werden, doch stellte Guardini sich damit auch in die papstliche Tradition
Leo XIII. (1878-1903). Dieser versuchte mit seiner Staatslehre, die Kirche koopera-
tionsfahig mit Staatsformen zu machen, damit sie so anschlussfahig an die moderne
Gesellschaft bleiben kénnte. Dabei betonte der Papst, dass ,,Herrschergewalt [...]
an sich mit keiner Staatsform notwendig verkniipft’ sei; sie konne ,die eine oder an-
dere Form annehmen, wenn diese das gemeinsame Wohl und Gedeihen wirksam
fordert.“3s> Allerdings implizierte diese Offnung Leo XIIL zur Demokratie den Zu-

348 Ebd., S.175.

349 Ebd.

350 Mit der Herausarbeitung des Politiker-Bildes Guardinis wird sich die Frage nach der Neutralitit
Guardinis beziiglich der Staatsformen erhellen (siehe unten).

351 Vgl. Guardini (1925): Staatin uns, S.177.

352 Essen (2021): Ortlos, S. 70.
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satz, dass es trotzdem einen ,Gewaltinhaber” gab, der aber ,vom Volk“ bestimmt
werden konnte 353 Es handelte sich hier also um eine Monarchie, die mit demokra-
tischen Mitteln erreicht wiirde, demnach um einen Kompromiss zur Erlangung
des eigentlichen Ziels. Daraus resultierte, wie bei Guardini gesehen, eine gewisse
Ambivalenz in den Aussagen. Der Lesende hat das Gefiihl, der Autor sei offen und
tolerant, dabei schwingen implizite Bedeutungen mit, sodass sich diese Offenheit
als Taktik entpuppt. Diese an die Staatslehre von Leo XIII angelehnte Strategie
schlug sich auch bei den ,katholischen Sozialtheoretikern® nieder, die dhnlich wie
Guardini zu der Erkenntnis kamen, ,da8 die Monarchie den Zweck des Staates [...]
am leichtesten erreiche, da der Souverin als ,Einigungspunkt und als Vertreter tiber
den Parteien’ stehe.*** Mit Ute Frevert kann festgehalten werden, dass Guardini
gerade nicht wegen des Gebrauchs der Begriffe politisch war, sondern dass sich die
Einstufung Guardinis als demokratisch oder nicht-demokratisch in dem ,Grad [...]
[der] Offenheit und Vieldeutigkeit“ seiner Aussagen spiegelte35S Auch wenn seine
Aussagen aufgrund der Verwendung der Begriffe sogar demokratisch wirkten, war
die autoritative Sinndeutung implizit vorgegeben. Das Programm der staatsbiirger-
lichen Bildung sollte dies expliziter als der Text selbst an die Jugendlichen heran-
tragen.

Staatsbiirgerliche Bildung

Hinter der staatsbiirgerlichen Bildung verbarg sich Guardinis padagogisches Pro-
gramm, welches dazu beitragen sollte, dass wieder ,Volk“ und , Staat” sein konnten.
Durch sie sollte eine Haltung, nicht die blofle Kenntnis von staatlichen Inhalten,
garantiert werden.3s® Padagogisch geschickt stellte Guardini immer wieder Lebens-
weltbeziige der Quickborner in den Mittelpunkt seiner Uberlegungen, indem er da-
rauf hinwies, dass die Haltung ,Staat in uns’ schon in der Familie, der Schule und
insbesondere dem Bund erlernbar war.3s7 Diese Orte, die klassischerweise hierar-
chisch gegliedert waren, sollten der Trainingsraum sein fiir eine ,miindige politi-
sche Personlichkeit“*®. Guardini wollte durch die Verbindung zwischen Alltag und
Politik eine Moglichkeit finden, das Bewusstsein fiir ,Staat’ und ,Volk* in das Leben

353 Vgl. ebd.

354 Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 36.

355 Vgl. Frevert / Haupt (2005): Neue Politikgeschichte, S. 16.

356 ,Meist will man damit sagen, die Leute miifiten lernen, was Verfassung ist, welche Gesetze es gibt,
welche Behérden, und was der Staatsbiirger zu tun hat. Das alles ist gut [...]. Aber in diesem Briefe mei-
ne ich staatsbiirgerliche Bildung doch anders.“ (Guardini (1925): Staatin uns, S. 166).

357 Ebd,, S.193.

358 Guardini (1924): Rettung, S. 119.
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der Leserschaft zu integrieren.?® Dabei orientierte er sich explizit an seinem Buch
von ,liturgischer Bildung3®°, was zeigt, dass die Liturgische Bewegung Ambitionen
hatte, die tiber den liturgischen Bereich hinausgingen und ganz konkret politischer
Natur waren. Die Liturgische Bewegung mit ihrem Gemeinschaftsverstindnis, dem
hierarchisch gegliederten Kirchenvolk und dem Verstindnis des Staates als ,, Hoheit
Gottes” war die Schablone par excellence fiir einen Neuen Menschen, ein neues Volk,
einen neuen Staat, eine neue Politik. Hinzu trat die Einfiihrung des Christkonigs-
festes 1925, womit Pius XI. die Verherrlichung Christi als K6nig ,im privaten und
offentlichen Leben®, die wiederum zu Frieden in der ,friedlosen Welt fithren soll-
te, verfolgte 3 Dieses Fest war ebenfalls ein Ausdruck fiir die Wiederbelebung der
,alte[n] Idee der ,Kénigsherrschaft Christi**®?, womit der Papst eine Rechristiani-
sierung der Gesellschaft einforderte. In der Enzyklika Quas primas, mit welcher das
Christkonigsfest eingesetzt wurde, betonte der Papst, ,dafl die ganze menschliche
Gesellschaft sich nach den gottlichen Gesetzen und den christlichen Grundsitzen
richte, sowohlin der Gesetzgebung und in der Rechtsprechung, wie auch in der Her-
anbildung der Jugend zu gesunder Lehre und zu sittlicher Unbescholtenheit.“3% Die-
ser Anspruch ldsst sich auch in Guardinis Ausfithrungen finden. Er bezog sich auch
auf die vom Papst verurteilte , Privatisierung des Religiésen“364 und die Betonung,
dass es eine ,ureigenste christliche Aufgabe“ sei, sich ,, auf Offentlichkeit, Politik und
Gesellschaft*3% zu beziehen. Dahinter lag der Anspruch der ,Wiedereroberung des
verlorenen christlichen Einflusses im Raume von Gesellschaft und Politik.“3%¢

359 Ergab auch konkrete aus dem Alltag stammende Beispiele wo ,Staat® hitte sein konnen, aber nicht
war: ,Da stehen Etliche an einem Zeitungsbrett. Es ist eine neue Verordnung herausgekommen, sagen
wir, iber die Brotpreise. Einer liest, wendet sich, und weggehend sagt er zu den anderen: ,Aussauger!
Die wollen uns ja nicht helfen! Die wollen, dafl wir kaputt gehen!‘ — und man spiirt, wie das Wort in den
Herzen Widerhall findet. Einige sitzen zusammen im Wirtshaus. Es ist die Rede von den politischen
Angelegenheiten des Tages. Und einer erklart im Ton sicherer Verachtung: ,Keiner kann was in der
ganzen Regierung! Je frither sie heruntergeholt wird, desto besser!‘ — und alle nicken dazu. In einem
Kreise von Kaufleuten wird iiber ein Unternehmen verhandelt. Kaltblitig wird erértert, welche Geset-
ze entgegen stehen; die Regierung wird sie aber nicht durchsetzen kénnen; die 6ffentliche Meinung
ist briichig. Man braucht sich also nicht darum zu kiitmmern; muf nur ganz selbstverstindlich iiber sie
hinweggehen. So die erfahrenen Alteren; die Jiingeren nicht anders, und es wird als selbstverstindlich
genommen, dafl fir den Kaufmann der Staat mit seinen Gesetzen etwas ist, vor dem nur der Dumme
Angst hat.“ (Guardini (1925): Staat in uns, S. 171).

360 Guardini (1925): Staatin uns, S. 166.

361 Vgl. Poschmann (2001): Das Leipziger Oratorium, S. 65. / Zum Christkénigsfest siehe auch:
Schlager (2011): Kult und Krieg / Busch (1997): Katholische Frémmigkeit.

362 Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 45.

363 Pius X1., Enzyklika Quas primas, 11.12.1925. (zitiert aus: Grofe-Kracht (2016): Katholische Aktion,
S. 45).

364 vgl. Schatz (2008): Kirchengeschichte, S. 166.

365 Ebd.

366 Ebd.
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Worin bestand nun diese aus der staatsbiirgerlichen Bildung hervorgehende und
an die liturgische Bildung angelehnte ,politische Haltung? Sie duflerte sich in der
Bejahung des Staates als Hoheit, in welcher der ,Wille [...] zum Staat“*®7 spiirbar
werden sollte. Daraus resultierte ein Verantwortungsbewusstsein fiir die Hoheit des
Staates zu sorgen.368 Dies duf8erte sich auch in der richtigen , Bekimpfung® der anti-
hoheitlichen Einstellung:

Aber darf man nicht bekimpfen, was einem falsch erscheint? Gewif8 doch, und kraf-
tig! Doch am Anfang muf das ,Ja’ stehen, nicht das ,nein. Erst das Ja zum Staat; zu
seiner Hoheit und Ordnung, als Ehrfurcht und Pflichtbereitschaft, dann mag das
Nein der Kritik kommen. Und iibt man diese, dann aber auch vorerst sich vergewis-
sern, worum es geht! Unterscheiden, nicht verallgemeinern. Die Personen trennen
von der Sache; den Miflbrauch von der Einrichtung, wie sie eigentlich gedacht ist.
Wer so kritisiert, bei dem steht immer das Ja hinter dem Nein, und macht das Nein
ernst. Man spiirtin der Kritik den Willen zum Staat, das Verantwortungsgefiithl und
traut ihm. Auch dies gehort zur aufbauenden Kritik: Dafl man zur rechten Zeit re-
den, zur rechten Zeit schweigen konne. Am rechten Orte rede, und vor den richtigen
Leuten, und ein Gefiihl dafiir habe, was Worte anrichten. So gewillt sein, ist politi-
sche Haltung. Wer so handelt hat Staat in sich.3%®

Es ging Guardini um ein bedachtes, respektvolles Miteinander, um konstruktive
Kritik. Diese Haltung musste sich erst herausbilden und stand im extremen Gegen-
satz zur vorgestellten Reichstagssitzung. Im Vergleich mit einem Medizinstudenten
beschrieb Guardini, dass dieser nicht durch das Studium zum Arzt werde, sondern
durch praktische Erfahrungen, die er in , lebendige[r] Fiihlung hat mit dem kranken
Menschen da vor ihm.*37° Diese Fithlung zeige sich in einem , Auge, das durch die
Krankheitserscheinung hindurch an die Wurzel sieht. Sieht, wie der Leib von der
Seele her krank ist, und die Seele vom Leibe her.”*”* Auch wenn sich Guardini hier
auf einen Arzt bezog, konnte dieser Gedanke als Metapher auf den , Staatsmann®,
dessen Patienten das Volk und der Staat waren, iibertragen werden. Die biologisch-
religiése Metapher vom Leib und der Seele sollte den Blick auf das Ubernatiirliche,
das Seelische lenken. Erst wenn das Gleichgewicht in dieser Sphire wiederherge-
stellt wire, wenn Gott wieder Einzug erhielte im Staat durch das Lebendigwerden
seiner Hoheit in den Seelen der Staatsbiirger, konnte dieser gesunden.

367 Guardini (1925): Staatin uns, S. 173.
368 Ebd.

369 Ebd.

370 Ebd., S.166-167.

371 Ebd.
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Politiker und Staatsmann

Bei diesem Prozess spielten auch die Politiker eine grofie Rolle. Guardini verwende-
te zwei Begriffe, um einen Menschen zu beschreiben, der im Staat arbeitete: Politi-
ker und Staatsmann. Diese Begriffe waren vorbelastet und hingen mit der Auseinan-
dersetzung zwischen Macht und Moral innerhalb der Politik zusammen:37*

Wenngleich beide Begriffe in der Auseinandersetzung sowohl aufwertend als auch
abwertend verwendet wurden, iiberwog doch jeweils einer der beiden Bedeutungs-
strange. Im Fall des >Staatsmannes< war dies eine eher positive Belegung, wihrend
dem ,Politiker’ ein negativer Beiklang erhalten blieb. Eine teilweise Entkopplung
von Moral und Sittlichkeit von der Bewertung - je nach Standpunkt des Autors —
dnderte dabeinichts am tendenziell unterschiedlichen Bedeutungsgehalt der beiden
Begriffe. So war der Staatsmann in Baumbachs Staats-Worterbuch von 1882 derjeni-
ge, der sichzubesonderer Bedeutung emporschwingt’. Absolute Aufrichtigkeit aber
sei nicht moglich; ,ohne Heucheln und Verstellen wird es nicht gehen', so schrieb
Gustav Naumann im Jahr 1913 in seinem Artikel Politik & Moral fiir die Religion
in Geschichte und Gegenwart. Denn auch wenn ,die Liige und der Betrug [...] ge-
wif3 unsittliche Mittel sind, so Bluntschli 1864, konne der Politiker ,seine Politik
nicht nach den Grundsitzen der Privatmoral machen’, so Naumann im Jahr 1913. Die
Verschrinkung des Verhiltnisses von Politik und Moral wurde auch in Bezug zum
,Politiker’ bei vielen Lexika im 19. Jahrhundert iiblich. Als Ideal galt bei Bluntschli
der pragmatische Staatsmann, der oftmals ,sittliche’ Mafistibe nicht gelten lassen
konne, sondern nach dkonomischen oder technischen Grundsitzen entscheiden

miisse.373

Durch die synonyme Verwendung der Begriffe, grenzte sich Guardini von der hier
vorgestellten Unterscheidung dieser Begriffe ab. Sein Appell einer moralisch sittli-
chen und religisen Haltung eines Menschen in der Regierung richtete sich sowohl
an ,Politiker‘ als auch an ,Staatsminner’. Anlehnend an dieses Ideal eines Politikers
betonte Guardini, dass der Staatsmann mehr brauchte als nur ,Wissen“37# Es war
zwar auch ,,notwendig; und Verantwortungslos, wer ohne genaue Kenntnis am Staat
herumkuriert. Aber wirklich Mann des Staates wird erst, wer lebendige, staatliche
Haltung gewinnt. Wer sieht, was ,Staat’ ist. Wer spiirt, was dem Staate niitzt, und
was schadet. Wer die schaffende, bauende, bewahrende Staatskraft hat.3”s Aus der
staatsbiirgerlichen Bildung formierten sich dem Zitat zufolge zwei Haltungen: Einer-

372 Vgl. Zimmermann et. al (2007): Von edlen Staatsminnern, S. 147-148.
373 Ebd.

374 Vgl. Guardini (1925): Staatin uns, S. 167.

375 Ebd., S.167.
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seits die oben beschriebene politische Haltung, die auch die Quickborner erlernen
sollten, andererseits wie in diesem Zitat beschrieben wird, die staatliche Haltung, die
letztlich fur die Staatsmanner vorgesehen war. Die Politiker des Weimarer Staates
hatten diese Haltung nicht. Fiir diese ,zuchtlosen Einzelnen37® schimte sich Guar-
dini. Denn die Abgeordneten

hitten ,Volk® sein sollen! Hitten ,Staat® bauen sollen! Dafiir waren sie hergeschickt.
[...] Der eine kam vom Bauernverein, der andere von den Arbeitern. Aberjeder hitte
sich bewuft sein sollen: Ich bin fiir das ganze Volk da; und der driiben auch. Zusam-
men wollen wir erkennen, was fiir dieses Volk gutist. Und was in ihm lebt, wollen wir

zu starker Tat zusammenschweiflen. Das wire Volk gewesen und Volk im Staat.377

Demzufolge bedeutete Politiker sein, sich in erster Linie bewusst zu werden, dass
man Volksvertreter sei und mit anderen Volksvertretern fiir das Gemeinwohl wirkte;
mit Guardinis Worten: , Politiker sein, heifit Hoheit wollen.“3”® Dem Politiker sollte
es in jeder Unterredung und Diskussion in erster Linie darum gehen, dass Gott im
Staat offenbar werden konnte (eben durch die Aspekte der staatsbiirgerlichen Bil-
dung, s.0.). Damit stand fiir Guardinis Besetzung der Regierung fest, dass lediglich
Christen fir diese infrage kimen. Die ,heidnischen’ Parteien und Politiker konnten
die Hoheit Gottes nicht anerkennen und hatten damit auch keinen Platz im Staats-
ideal Guardinis. Denn Politiker sollten als Vorbilder fiir das Volk dienen, die auf
Gottes Hoheit im Staat durch die Suche nach Einheit verwiesen. Dabei waren die
,Staatsminner’ einerseits wie Baumeister37?, die den Volkswillen und die Einheit des
Volkes bauten. Andererseits waren sie , Schmied des Volkswillens*3%°. Der Volkswil-
le wurde mit einem groben Stiick Metall verglichen, welches der Bearbeitung und
Formung durch den Schmied bedurfte. Das Material blieb an sich gleich, doch wur-
de es nach dem Willen des Schmiedes erhitzt, gebogen, gehauen. Letztlich formte
und veredelte der Schmied den Volkswillen. Aus dem Erz konnte ein Gegenstand
entstehen, welchen der Schmied sich voriiberlegt oder den ein dritter in Auftrag ge-
geben hatte. In Anbetracht des Textes war Guardini hier selbst der Auftraggeber,
und der Auftrag war katholisch gepragt. Der Politiker sollte eben der ,tatkriftige
Einzelne” sein, dem das Volk seinen Willen anvertraute und von ihm recht formen
lie3. Demnach hiefle ,Katholische Politik“, dass neben der Hoheit Gottes, eine hier-
archische Ordnungregle, wie der Volkswille zu sein habe. Diese Ausfithrungen erin-
nern an den Text Das Erwachen der Kirche in der Seele, in welchem die Rede von dem

376 Ebd., S.178.
377 Ebd.

378 Ebd. S. 170.
379 Vgl. ebd. S.180.
380 Ebd.
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in der Liturgie unterwiesenen Volk war. Der Leserschaft begegnete ein System von
Befehlenden und Gehorchenden 3 Dasselbe sollte im Staat geschehen. Es handelte
sich hierbei um eine Haltung, die der Abgeordnete schon vor seiner Wahlinnehaben
musste — Guardini fiigte einige Gedanken, welche ein Abgeordneter haben , miif3te®,
zusammen:

Ich bin geschickt, nicht nur von meiner Partei, sondern vom ganzen Volk. Ich habe
mitzuarbeiten, dafl im Volk eine richtige und lebendige Uberzeugung werde iiber
das, was ehrenvoll und niitzlich ist. Daf im Volk klarer und zielbewuf3ter Wille er-
stehe. Daf8 es mit wachem Geist und gespannter Kraft im Staat lebe und schaffe.
Aber ich bin nicht allein da. Andere sind auch noch da. Es gibt nicht nur meine
Uberzeugung. Auch nicht nur die meiner Partei. Es gibt noch andere Parteien. Die
haben auch ihre Sprecher gesandt, und jeder von ihnen steht ebenfalls fiir das ganze
Volk. [...] Und nun besteht meine Aufgabe gerade darin, diese Fiille an Einsichten,
Zielsetzungen und Willenskriften zu einer lebendigen Einheit zusammenzufassen.
Zur Einsicht des Volkes; zum Willen des Volkes. So miifite er denken!3

Guardini formulierte hier selbstbewusst als Theologe, ,politischer Laie“ und Quick-
bornleiter, was ein neu gewihlter Politiker denken miisste und stilisierte sich damit
zum Helfer und Aufklirer, der als gliubiger, jugendbewegter Katholik die Lésung fiir
die Staatskrise hitte. Diese lag in nichts anderem als der Verchristlichung der Politik
und dem Giiltigwerden liturgisch bewegter Konzepte fiir den politischen Bereich.
Das Verhiltnis zwischen dem Abgeordnetem und dem Volk beschrieb Guardi-
ni in mehreren Weisen: So waren die Baumeister und Schmiede des Volkswillens
gleichzeitig , Befehlende” des gehorchenden Volkes 3% Dabei betonte Guardini, dass
sich der Befehlende bewusst sein musste, dass der Befehl ,aus richtiger Haltung®
komme; nimlich aus der Haltung, dass der Politiker ,nur aus Amt und Befugnis®¢,
was nichts anderes hiefl als ,,im Namen Gottes“ befehlen konnte. Dieses Bewusstsein
sollte dem Gehorchenden helfen, im Befehl die Hoheit und Autoritit des Staates zu
sehen und ihm deshalb besser nachkommen zu kénnen.3® Weiter fiihrte Guardini
die Beschreibung des Politikers als ,Fiihrenden®®® an. In diesem Fall wies er auf
die Einheit in Vielfalt hin: ,Nicht darin besteht die Gleichheit, daf8 alle das Nim-
liche seien und gelten, sondern daf jeder er selbst sein, und an seinen Platz im Gan-
zen kommen kdnne.*®” Es gibe demnach Menschen, die besser fithren und wieder

381 Ebd,, S. 191.
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andere, die besser gefiihrt werden kénnten. Diesen natiirlichen Begabungen sollte
Raum gegeben werden. Dadurch sollte Einheit des ,Fithrenden und des Gefiihr-
ten. Des Wegbahners und der Nachfolgenden. Des Schépfers und Entdeckers und
der Mitarbeitenden®®® entstehen. Guardini ging davon aus, dass es einzelne Per-
sonen gab, in welchen der Volkswille vertreten wurde, die diesen verkérperten und
das Volk somit zum vertrauenden Gefiihrten, Nachfolgenden und Gehorchenden
werden konnte. Die Idee einer Fithrerperson brachte er sprachlich bspw. durch die
Verwendung des Singulars fir ,Fihrender®, ;,Wegebahner” sowie ,,Schopfer” und
,Entdecker hervor. Zudem ist auffallend ist, dass das Volk umso , passiver” in Guar-
dinis Beschreibungen wurde, je mehr er tiber das Volk und die Politiker nachdachte:
Sollte es zu Beginn des Textes noch seinen Willen im Staat ausdriicken, ist es zum
Schluss eine Gruppe an , Nachfolgenden und Mitarbeitenden®. An dieser Stelle muss
der Ruf nach Fithrerpersonlichkeiten in Guardinis Ausfithrungen Gehor verliehen
werden. Das Parteienchaos sollte durch Politiker iiberwunden werden, welche die
Hoheit bewahrten. Sie sollten in ihrem Miteinander wirklichen Staat ,bauen’. Die
Idee von Fiihrerpersonlichkeiten war nicht neu und in allen politischen Spektren zu
finden. Auch und besonders die Jugendbewegung war stolz, ,dafl in ihr die Fithrer
aus den eigenen Reihen aufstiegen, wihrend sie bei den anderen Gruppen als Funk-
tionire den Jugendlichen vorgesetzt wurden*3*. An diesem Prinzip wollte Guardi-
ni festhalten, weshalb er die staatsbiirgerliche Bildung fiir jeden Menschen anbot
und in Staat in uns betonte, dass wenn ,ein Grofler” da sei, dieser aus , den eigenen
Reihen® hervortreten und zeigen sollte, was er kann.’*° Zwar wollte er gleichzeitig,
dass die Lesenden nicht dem , Rausch des Genie-Kultes*3?! verfielen. Doch meinte
er damit letztlich nur, dass jeder Einzelne etwas zu der groflen Aufgabe des Volkes
und Staatwerdens beitragen konnte: ,Wir aber wollen uns nicht durch die Berufung
auf den Groflen unsere kleine Leistung verdchtlich machen®*. Dadurch pointierte
er das Selbstverstindnis und Selbstbewusstsein der ,Regierten” neu, indem erihnen
zusprach, Entscheidungen im politischen Bereich selbst treffen zu konnen, doch 4n-
derte dies nichts an seiner Vorstellung von Fithrerpersonlichkeiten und der damit
verbundenen organischen Gliederung des Volkes und des Staates. Damit wollte sich
Guardini auch gegen die , Pébelgesinnung” ,alle seien gleich“* stellen und beton-
te, dass ,wahre Demokratie“ darin zum Vorschein kime, wenn ,jeder er selbst sein,
und an seinen Platz im Ganzen kommen kénne.”*4 Diesem Zitat zufolge hatte er

388 Ebd., S.191.

389 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 215. / Vgl. dazu auch Retterath (2016): Volks-
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den Anspruch, seine Staats- und Volksvorstellungen auch fiir die Demokratie gel-
tend zu machen. Allerdings wiirde dies in einer Art ,Fithrerdemokratie®* miinden.
Guardini sprach der Regierung durch eine Elite von Fithrern mehr Vertrauen und
Kompetenzen zu als der Herrschaft von vielen innerhalb der parlamentarischen De-
mokratie 3 Wihrend im linksliberalen Spektrum die Schule der Ort sein sollte, an
welchem diese Fithrerpersonlichkeiten ausgebildet wurden,**” iibertrug Guardini
dieses System auf den Bund. Schon und gerade im Bund konnten die Jugendlichen
,politische Haltung’ erlernen und hatten die Moglichkeit als Fithrer von Gaugrup-
pen zu fungieren. Charakteristika dieser Fithrer waren die Eigenschaften, tiber ihre
Partei hinaus beliebt zu sein, Anhdnger um sich scharen und damit verbunden auch
ihre Nihe zum Volk3?® Anlehnend an Max Weber, der den Begriff der ,Fiihrerde-
mokratie’ verwendete, um ,wesentliche Elemente der Monarchie in den neuen Staat
hiniiberzuretten“®?, kann in Anbetracht von Guardinis organischen Vorstellungen
des Staates, der Einheit aller innerhalb der Volksgemeinschaft von einer dhnlichen
Motivation ausgegangen werden.

Auch an dieser Stelle zeigt sich die Ambivalenz des ,modernen Antimodernis-
mus®. Durch die gezielte und bewusste Verwendung von Begriffen wie einerseits
,wahre Demokratie“, andererseits ,Befehlende und Gehorchende® schaffte Guardini
in seiner Idee vom Staatsideal eine Schablone, mit welcher méglichst viele politisch
unterschiedlich gesinnten Lager arbeiten konnten. Damit verfolgte er das Ziel einer
allumfassenden Verinderung. Gleichzeitig fithrte Guardini das, was er von einem
echten Politiker verlangte, namlich die Kompromissbereitschaft bei gleichzeitiger
Verfolgung der Einheit im Volk durch einen Willen, in Staat in uns exemplarisch vor.
Damit erhob sich Guardini selbst zu einem beispielhaften Staatsmann.

Die Suche Guardinis nach einer ,Wirklichkeitszone, in der aus Ziel und Idee Tat
und Gestalt™°° wurde, sollte mit Hilfe seines Programms Staat in uns bald anbrechen.
Dabei war die Weimarer Republik ein Ubergangsmoment mit vielen Schwichen. Sie
sollte Platz machen fiir eine Zeit der ,christlichen Politik“ im Sinne Guardinis.

Der sehr emotional geschriebene Text demonstrierte in gewisser Weise einen
Wandel vom Optimismus, den Guardini 1922 in dem ,Vorgang unabsehbarer Trag-
weite: Die Kirche erwacht in der Seele“ sah, zu einem Pessimismus, der auf die nicht
vorhandene ,politische Haltung’ zuriickzufiihren war, wodurch eben auch der 1922
erhoffte Vorgang gebremst wurde. Allein daran zeigt sich die Verkniipfung und Ver-
wobenheit von Liturgie und Politik in Guardinis Weltbild. Die Liturgische Bewe-

395 Vgl. zu diesem Begriff: Schiirgers (1989): Staatsverstindnis, S. 183-192.

396 Vgl. Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 394.

397 Die Sehnsucht nach einem Fiihrer war kein rechtes Phinomen., vgl. Mergel (2005): Fiihrer, Volks-
gemeinschaft und Maschine, S. 106. / Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 394.
398 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 394.

399 Schiirgers (1989): Staatsverstindnis, S. 183.

400 Guardini (1925): Staatin uns, S. 176-177.
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gung sollte alle Lebensbereiche umfassen, auch den politischen. Damit wollte er sei-
ne Gedanken auch fiir die Staatsbegriffs-Krise fruchtbar machen, die seit Beginn des
20. Jahrhunderts die Frage nach dem, was der Staat eigentlich war, stellte. Guardini
wollte die (politische) Zukunft unter der Primisse mitgestalten, dass Gott im Staat
wieder durch die Politiker vertreten werde. Bereits diese beinhaltete ein Ausschluss-
kriterium fiir alle Politiker, die nicht christlich waren. Denn diese waren ,heidnisch“
und der Staat sollte ihnen aus der Hand gerissen und zuriick zu den christlich katho-
lischen Werten gefiihrt werden. Guardini exkludierte nicht-christliche Politiker aus
dem Staatsgefiige. Dabei versuchte er sich neutral zu den Staatsformen zu verhal-
ten, indem er sowohl die Monarchie als auch die Demokratie beleuchtete und in den
Aussagen wertungslos zu bleiben versuchte. Erst die Einbettung seiner Aussagen zu
den Staatsformen in den Kontext der Quellentexte und zeitgenossischen Diskurse,
in welchen er agierte, erlauben eine Deutung der gemachten Aussagen zu den Staats-
formen: Durch die Kritik am Parteiwesen, der Verfassung, den Politikern sowie der
Charakterisierung der Politiker zu Fithrern des Volkes, wurde letztlich Guardinis
antidemokratische Einstellung deutlich. Dabei lehnte er sich an einer pseudodemo-
kratischen Ausrichtung an, die versuchte, monarchische Elemente in die Demokra-
tie einzubetten. Die Offnung zur Demokratie war hier allerdings eher Pragmatismus
als Uberzeugung. Guardini gelang es nicht, sich von seiner stindischen Denkart, die
in allen drei Quellentexten immer wieder zum Vorschein kam, sowie der Idee eines
autoritiren, starken Staates und der Personlichkeit, die im Ideal der Volksgemein-
schaft aufgehen sollte, zu l6sen. Hinzu trat die Sakralisierung des Staates und des
Volkes zu Orten der Offenbarung Gottes. Ihre ,gottgewollten Wesen°"' hoben sie
auf die Ebene des Heilsplans Gottes.

41.4  Guardinis politischer Anspruch: Ein christlicher Fiihrerstaat

Die Einordnung Guardinis als politisch nicht Handelnder erweist sich in Anbe-
tracht der Ergebnisse der Quellenuntersuchungen als falsch. Auch wenn Stefan Ger-
ber festhalt, dass Guardini seine ,Weltanschauung® als , Anschauung® im Sinne des
Wortes verstand und sie damit ,,dezidiert von der Aktion*°*“ abhob, kann nicht aufler
Acht gelassen werden, dass Guardini erstens durch das Schreiben, zweitens durch
das Veroffentlichen der Texte handelte und drittens seine Leserschaft zum Handeln
animierte. Auch das Fazit Ludwig Watzals, der Guardiniin dem Sinne als ,politisch®
einstufte, als dass ihm die ,, Ausrichtung des politischen Handelns an Normen und
Werten™°? wichtig war, verpasst, wie auch die daran ankniipfende Beurteilung Gu-

401 Guardini (1925): Staatinuns, S. 164.
402 Gerber (2016): Pragmatismus und Kulturkritik, S. 307-308.
403 Watzal (1987): Das Politische, S. 18s.
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ardinis durch Lerch,*°* wichtige Elemente in den Ausfiihrungen Guardinis, die iiber
eine Orientierung der Politiker an bestimmten Normen und Werten hinausging:
Politik war eine Komponente in Guardinis Weltanschauung, die es durch die Uber-
tragung der Inhalte der Liturgischen Bewegung auf den politischen Bereich aktiv
mitzugestalten galt.

Wie die Quellenanalysen gezeigt haben, war Guardini dabei top aktuell.*°% Es
lieen sich Parallelen zu Carl Schmitt ausfindig machen, die vor allem in der Ab-
lehnung der Moderne, des Parlamentarismus und in der positiven Bewertung der
Kirche als complexio oppositorum lagen. Allerdings wiirden sich die Wege der bei-
den in den 1930er-Jahren trennen, da Guardini in seiner theologischen Deutung des
Staates die Kirche immer als in Freiheit von ihm abgelost sah. Auch die Ausgren-
zung des Staates aus den Bereichen der Familie oder der Personlichkeit lief3 es nicht
zu, den Schritt wie Carl Schmitt in Richtung totalitdren Staat zu gehen.+°¢ Dennoch
hielt er an seiner ,christlichen Politik“ und seiner Vorstellung eines ,christlichen
Staates” fest und formulierte noch 1926, dass der Staat ein Gebilde sei, in welches
seine hohere Wirklichkeit hereingreift®, in welches ,qualitativ neue Maf3stibe ange-
legt werden™°7. Ein Maf3stab war sicherlich der des ,Neuen Menschen®, der Garant
fur eine neue, bessere, katholischere Welt sein sollte. Politik war dabei ein weiterer
Aspekt, der durch den ,Neuen Menschen® rechristianisiert werden miisste. Dabei
schuf Guardini durch die in allen Texten vorhandene negative Deutung der Gegen-
wart eine Notwendigkeit dieses ,Neuen Menschens®. Die dahinter liegende Strate-
gie des ,modernen Antimodernismus®, welcher sowohl die Ambivalenz seiner Texte,

404 ,Guardini fokussierte gesellschaftliche Probleme, hielt aber nicht das direkte politische Eingrei-
fen, sondern die individuelle Selbstreform der Zeitgenossinnen und Zeitgenossen fiir den geeigneten
Weg zu einer Gesellschaftsreform. In der geschichtswissenschaftlichen Forschung wurde diese Re-
formstrategie >Gesellschaftsreform durch individuelle Selbstreform< als charakteristisch fiir die Le-
bensreformbewegung herausgearbeitet. Sie grenzte sich darin von politisch-institutionell ansetzenden
Verdnderungen der Gesellschaft ab. Dies ldsst sich auch fir Guardini festhalten. Guardini erwartete,
dass eine liturgiepraktisch vermittelte, individuelle Selbstreform junger Katholikinnen und Katholi-
ken mittelfristig eine Reform der Gesamtgesellschaft bewirken wiirde. In seinem gesellschafts- und
kirchenreformerischen Handeln rekurrierte er weniger auf die institutionelle und politische als auf
die individuelle Ebene. Die persénliche Entwicklung der jungen Katholikinnen und Katholiken in der
katholischen Jugendbewegung wollte er beeinflussen, weil er in ihnen die kirchliche, gesellschaftliche
und auch politische Zukunft sah.“ (Lerch (2023): Ambivalenz der Moderne, S. 428).

405 Schon in der ersten Ausgabe des achten Jahrgangs der Zeitschrift Hochland hilt der Griinder die-
ser, Karl Muth, fest, dass ,alle Politik, tiefer erfaf8t, innerhalb unserer heutigen Welt nur christliche
Politik sein kann, wenn sie wirklich bleibende Erfolge aufweisen will[...]“. Was bedeutet christliche
Politik fiir Muth 1918? ,[...] eine Politik, die auf dem Prinzip der ausgleichenden Gerechtigkeit fuflt
und von dem Gedanken einer Freiheit inspiriert ist, deren Sinn in der Achtung und Liebe des Nichsten
wurzelt, so werden wir auch der wieder zu belebenden religiosen Idee aus dem leitenden Prinzip aller
menschlichen Gemeinschaftsbildungen, wozu auch die Idee eines Volkerbundes gehort, unsere Auf-
merksamkeit zuzuwenden haben.“ (Muth (1918/19): Zum fiinften Kriegsjahrgang, S. 3).

406 Vgl. Dahlheimer (1998): Carl Schmitt, S. 506.

407 Guardini (1926): Christentum und Kultur, S. 313-314.
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als auch das Schaffen von Utopien in sich einschloss, lie8 sich in allen drei Zeitungs-
artikeln ausfindig machen. Dieser Selbstmodernisierungs-Pragmatismus entwickel-
te die kirchliche Lehre nicht weiter, sondern hielt an ihr fest und war , die Bedingung
der Méglichkeit fiir Offnungen hin zur politischen Moderne. Die Behauptung einer
Unverinderbarkeit der Lehre stabilisiert ganz offenkundig das Kontinuititsverbiir-
gende in Umbruchszeiten.”*°® Dementsprechend zeigte sich Guardinis politisches
Handeln nicht (nur) in der Verwendung politischer Begriffe, sondern in seiner pro-
pagierten Anschlussfihigkeit an den Nerv der Zeit und unterschiedliche politische
Stromungen. Im Hintergrund dieser Ambivalenz und des Pragmatismus lagen je-
doch antimoderne, antiparlamentarische und antidemokratische Ziige, die durch
das Fliichten in die utopische und auf theokratischen Ansitzen*°® basierende Sta-
bilisierung des Staates und des Volkes legitimiert wurde. Die Kirche als Paradebei-
spiel einer organisch gegliederten Gemeinschaft, die Liturgie als ein Ort, an dem
dieses Ideal umgesetzt werden konnte, die Bedingung, dass nur christliche Politi-
ker ,wirklich® politisch sein konnten, die Parallelen zum Staatsverstindnis Leo XII.,
zum Christkonigsfest und zur Staatslehre Carl Schmitts, die Vermischung religioser
und politischer Inhalte im Superideal ,Volksgemeinschaft“ und die Abweisung der
Weimarer Verfassung zeigen letztlich die Sehnsucht Guardinis nach einer Synthese
von Politik und Religion, nach einem christlichen Fithrerstaat.

4.2 Benediktiner im Austausch uiber politische Themen in der Weimarer
Republik

Als zweite Personengruppe der Liturgischen Bewegung sollen Abt Ildefons Herwe-
gen (Maria Laach) und Abt Albert Schmitt (Griissau) als Benediktinerébte vorge-
stellt werden. Sie wirkten anders als Guardini. Wahrend dieser, wie in Kapitel 4.1.
gesehen, durch seine publizierten Texte eine grofie Reichweite in der kath. Jugend-
bewegung und dariiber hinaus erzielte, beschrinkten sich die Benediktineribte vor-
rangig auf benediktinische Zeitschriften, wie Benediktinische Monatsschrift, Jahrbuch
fiir Liturgiewissenschaft oder Liturgisches Jahrbuch. Dementsprechend lag ihr Wir-
kungsfeld eher innerhalb ihrer Abteien bzw. ihres Ordens. Eine Auflenwirkung er-
zielten sie durch Kooperationen mit , liturgisch bewegten® Gruppierungen, wie dem
Katholischen Akademikerverband (KAV), dem schlesischen Adel oder dem Quick-
born. Sie schufen dementsprechend einen Rahmen, eine Plattform, auf welcher sich
die Liturgische Bewegung ausbreiten konnte. Der Katholische Akademikerverband

408 Essen (2021): Ortlos, S. 76.

409 ,Theokratie meint eine unmittelbare Gottesherrschaft, die jede Form der Herrschaft von Men-
schen iber Menschen ausschlielt. Theokratische Utopien stellen die tiefste Herausforderung des neu-
zeitlichen Prozesses der Sikularisierung dar.“ (Taubes (1985): Theokratie).
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verfolgte gleich zwei Interessensgebiete: Zum einen liturgische Neuerungen, zum
anderen aber auch die Verbindung von Katholisch-Sein und einem nationalen Be-
wusstsein, sodass er gerade in der Zwischenkriegszeit Kontakte zu ,konservativ-re-
volutioniren Krifte[n]“'*° hatte. Dass die Leiter und Fiithrer des Quickborn die ka-
tholische Jugend auch politisch prigten, wurde bereits gezeigt. Wie politisch waren
nun die Benediktineribte Herwegen und Schmitt? Auflerten sich die beiden Abte
in publizierten Texten zu politischen Themen? Welchen Stellenwert hatte ,das Poli-
tische’ in ihren personlichen Korrespondenzen? In der Forschungsliteratur werden
beide Abte als dem Nationalsozialismus gegeniiber positiv gesinnt beschrieben.*
Im Rahmen der vorliegenden Arbeit soll die Entwicklung zu dieser Haltung wih-
rend der Weimarer Republik nachgezeichnet werden, indem explizite und implizite
politische Inhalte herausgestellt, ihre Taktik sich unpolitisch zu geben erlidutert und
der Zusammenhang zwischen dem politischen Anspruch und dem scheinbar un-
politischen Habitus verdeutlicht werden soll.

4.21  Abtlldefons Herwegen OSB

Peter Herwegen wurde im Jahr 1874 in Junkersdorf nahe Koln geboren.#* In der
Totenchronik Maria Laachs wird die Stadt Kéln im Geburtsjahr des spiteren Abtes
als ,noch von seinen mittelalterlichen Mauern umgeben® und ,als das deutsche Rom

410 Popping (2002): Abendland, S. 86.

411 ,Abt Albert Schmitt tendierte gegen Ende der Weimarer Republik mit seiner Sympathie hin zu ,den
jungen nationalen Kriften'. Einige wenige Kontakte zu nationalsozialistischen Parteimitgliedern be-
stirkten ihn in seiner Sympathie gegeniiber der NSDAP, aber es muf auch klar gesagt werden, dafl Abt
Albert nie Mitglied wurde oder sich um eine Parteizugehérigkeit bemiiht hitte. [...] Seine Uberzeu-
gung von der nétigen Aufwirtsentwicklung in Deutschland, die die NSDAP zu realisieren im Stande
wiire, wollte er wohl gerne selber umsetzen helfen.“ (Lob (2000): Albert Schmitt OSB, 170-182). / , Mit
den Auswirkungen des nationalsozialistischen Regimes beschiftigte sich Abt Albert allerdings kaum.
Einzig die Kirchenfrage war bei ihm von Interesse: Ob die anfinglich von Hitler zugesicherte Freiheit
der Kirche sich in EinfluBmoglichkeiten fiir sie verwandeln lie und ob ihr pastoraler Handlungsspiel-
raum erweitert werden kénnte.“ (Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 180). / , Die erste soziologische
Sondertagung des Akademikerverbandes (1931) war ganz beherrscht von der Persénlichkeit des Wie-
ner Sozialphilosophen Othmar Spann und seiner hierarchischen Welt- und Staatsauffasung. Bereits
damals warb Abt Herwegen um ,Verstindnis fiir die positiven Krifte der nationalen Bewegung®. [...]
Zwischen dem Nationalsozialismus, dessen Wesen als ,politischer Glaube’ mit Totalititsanspruch er
zunichst ebensowenig durchschaute wie den verbrecherischen Charakter seines Fiithrers Adolf Hitler,
und der Liturgischen Bewegung schien ihm in der Wertvorstellung und Zielsetzung eine weitgehende
Entsprechung zu bestehen.“ (Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 70). / , Als im April 1933 Vertreter der
deutschen Kirchenprovinzen zusammentraten, um die nichste Sitzung der Bischofskonferenz vorzu-
bereiten, vermerkten sie, dass sich Abt Herwegen von Maria Laach und Abt Albert Schmitt von Griis-
sau bereits ,in besonderer Weise mit den gegenwirtigen Regierungsminnern angefreundet” hitten: ,Sie
werden auch bereits als Bischofskandidaten genannt. (Albert (2004): Maria Laach, S. 105).

412 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 65.
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gerihmt™" beschrieben. Diese Darstellung katapultiert den gerade erst geborenen
Peter Herwegen in die antike und mittelalterliche Tradition hinein, der er letztlich
bis zu seinem Tod hin zugewandt blieb. Vor allem zeigte sich dies in seinen Aufsit-
zenund Vortrigen, in welchen ersich an ,,alten Quellen® orientierte und insbesonde-
re die Patristik und die Liturgiewissenschaft miteinander verkniipfte.

Der Vater Peter Herwegens wird als streng, die Mutter als ,eine zarte Seele, die
durch ihre sanfte Art und ihre Erzdhlungen das Herz des Kindes friih fiir das Gute
und Edle empfinglich zu machen wuflte'4, beschrieben. Im Jahre 1901 im Alter
von 27 Jahren erhielt Herwegen die Priesterweihe und war zu dem Zeitpunkt bereits
sechs Jahre bei den Benediktinern in Maria Laach. Die Patristik und die Liturgiewis-
senschaft waren Themen, die ihn bereits seit Beginn des 20. Jahrhunderts begleiteten.
Wihrend die Totenchronik des Konvents Abt Ildefons als Antreiber der Liturgischen
Bewegung glorifizierte und die Liturgische Erneuerung ,sein“ Werk nannte, zeigte
Stefan Langenbahn deutlich, dass die Initiative nicht von Herwegen ausging. So kam
der junge Benediktiner mit Theodor Abele*s und Hermann Platz*'¢, die den Katholi-
schen Akademikerverband griindeten, in Kontakt, als sie ihn im November 1912 nach
Diisseldorf zu einem Treffen einluden, wo er tiber ,die Bedeutung der Liturgie fiir
das kirchliche Leben"” sprach.+'® Nachtraglich wurde dieses Treffen als , Initiation
in die Liturgische Bewegung™' in Deutschland stilisiert. Kurz vor seiner Abtswei-
he im Juni 1913 fand die erste Tagung der katholischen Akademiker zu liturgischen
Fragen in Maria Laach statt. Dabei war es nicht der Abt selbst, von dem Impulse fiir
diese Treffen ausgingen, sondern der KAV, namentlich Abele und Platz, die einen Ort
suchten, an dem iiber liturgische Inhalte nachgedacht werden konnte. So wehrte Her-
wegen ,noch Ende Dezember 1917 Hermann Platz’ Wunsch nach einer Organisation
der Liturgischen Bewegung ab.*° Auch Hans Rink betont, dass es Herwegen fern-
lag, ,als Abt nun mit aufsehenerregenden Thesen und iibereilten Reformen in der Of-
fentlichkeit von sich reden zu machen.”** Als der Kontakt zwischen Herwegen und
Platz ab 1921 immer weniger wurde, schien , Herwegen inzwischen seinen Selbststand

13 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 1 (MLA, Sign. 93.210).

414 Ebd,, S. 2.

15 Siehe Kapitel 4.3.

416 Hermann Platz (1880-1945) war ein deutscher Kulturphilosoph, der gemeinsam mit Theodor Abe-
le den Katholischen Akademikerverband griindete. Er stand deshalb einerseits in engen Kontakt zu
Abt Ildefons Herwegen, andererseits war er aber auch ein Bekannter Guardinis und machte diesen
mit dem Quickborn bekannt. Er veréffentlichte im Namen der liturgisch bewegten Akademiker Zeit-
schriftenartikel im Hochland und setzte sich fiir skumenische Ziele ein. (vgl. Berning (2001): Platz,
Hermann, S. s19-521).

417 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 4 (MLA, Sign. 93.210).

418 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 65.

419 Langenbahn (2019): Die Anfinge Teil 2, S. s1.

420 Ebd,, S. 55.

421 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 66.
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als Wortfiihrer der liturgischen Erneuerung gefunden** zu haben. Zudem wurden
die politischen Graben zwischen den beiden immer gréfer. Herwegen war namlich
durch ,Elternhaus und Orden stark konservativ geprigt® und erlebte ,den Zusam-
menbruch der Monarchie 1918 als eine Erschiitterung, in deren Folge er sich gegen-
tiber der Entwicklung der Weimarer Republik grole Zuriickhaltung auferlegte und
nach wie vor um die Stirkung konservativer Krafte bemiiht war.?3

Der junge Abtlernte tber Romano Guardini den Quickborn kennen. Er veroffent-
lichte in Die Schildgenossen Artikel, die aber teilweise kritisiert wurden.*** Herwegen
hatte nicht so sehr, wie bspw. Guardini oder Abele ein Herz fiir die Jugend. Sein
Wirkungsfeld war die Elite der Gesellschaft, insbesondere der Katholische Akade-
mikerverband. Die Akademiker sollten nimlich bei der ,Weltdurchdringung® durch
Liturgie behilflich sein, wodurch sich Herwegen romtreu an Pius X. orientierte, der
es sich zum Anliegen gemacht hatte, ,,die Welt in Christus zu erneuern.**s, Die Aka-
demiker hatten die Aufgabe durch ihre Mitarbeit die Probleme in Staat und Gesell-
schaft beheben.**¢ In der Totenchronik Maria Laachs heifit es zu der Beziehung von
Herwegen und der gesellschaftlichen Elite:

Dafiir arbeitete er, dafl die Kirche in den Seelen, in unserem Volke wieder lebendig
werde. Wenn er sich bei diesem Apostolat in erster Hinsicht an die gebildeten Stin-
de, an Priester, Akademiker und Lehrer wandte, so bedeutete das keine Absonde-
rung vom Volke. Er hat zu ihnen nicht als der gebildeten Klasse gesprochen, sondern
als den geborenen Fithrern des Volkes. Sie sollten die von ihm vorgetragenen Ideen

nicht als einen Sonderbesitz empfangen, sondern sollten sie dem Volke zuleiten.**”

Die hierarchische und stindische Denkart, welche der Abt pflegte, scheint in der
Darstellung seiner Person durch. Er selbst wird als Heilsgeber stilisiert, wahrend die
Akademiker die Multiplikatoren sein sollten, die nahe genug am Volke waren, um
die ,vorgetragenen Ideen” in die Breite zu streuen. Zu dieser ,Weltdurchdringung®
gehorte der ,Gedanke einer sakralen Kultur beziehungsweise einer sakralen Bil-
dung*®, Diese Ideen brachte Herwegen in einer Rede im Jahr 1925 vor dem Akade-
mikerverband zum Ausdruck. Rink hilt fest, dass dadurch in den 1920er-Jahren die

422 Langenbahn (2019): Die Anfinge Teil 2, S. 88.

423 Severus (1969): Herwegen, Ildefons, S. 723.

Vgl. Severus (1993): Erinnerungen des Abtes, S. 404.

424 Herwegen (1924): Christozentrische, kirchliche Kunst, S. 354-357. In diesem Artikel nimmt er
Stellung zur Kritik eines vorher erschienenen Schildgenossen-Artikels. Auch im Briefaustausch mit
Abele (4.3.2.) wird im Brief vom 05.08.1924 die ,landirmelige Kritik bedauert.

425 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 4 (MLA, Sign. 93.210).

426 Vgl. Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 68.

427 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 8 (MLA, Sign. 93.210).

428 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 69.
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»Gefahr einer gesellschafts- und staatspolitischen Extrapolierung der Liturgischen
Bewegung“*® deutlich hervorgetreten war. Ferner fillt die Adaption des von Gu-
ardini gepragten Ausdrucks der ,Kirche in den Seelen” auf, welche in der Toten-
chronik der Abtei mit Herwegen konnotiert wird. Dadurch wird der Leserschaft ein
Abt vermittelt, der an den grof8en liturgischen Neuerungen teilhatte, der Inhalte mit
Romano Guardini teilte und damit auf eine Stufe mit ihm gestellt werden konnte.

Zudem heif3t es in der Totenchronik Maria Laachs, dass der Abt ,ein Gespiir und
eine Witterung fiir das, was Not tat“3° gehabt hitte. Dass sich der KAV ab 1929/30
immer mehr zu einem , Sammelpunkt rechtskatholischer Kreise [entwickelte], die
als Ausweg aus der Staats- und Gesellschaftskrise die Restauration eines organisch-
stindisch aufgebauten Reiches anstrebten?' und Herwegen selbst Wortfiihrer war,
wird in der Totenchronik nicht erwihnt. Auf einer Tagung des KAV 1933 in Maria
Laach lieff Herwegen einen seiner Monche, Damasus Winzen, seine neu erarbeitete
Reichstheologie vorstellen. Im April 1933 wurde Herwegen, gemeinsam mit Franz
von Papen und Emil Ritter zu den , fithrenden Vertreter[n] des die Zusammenarbeit
mit den Nationalsozialisten propagierenden ,Bundes katholischer Deutscher Kreuz
und Adler"#3* ernannt. Bei der dritten Soziologischen Sondertagung in Maria Laach
reihte sich Herwegen in die Linie Carl Schmitts ein und ging, anders als Guardini
und anlehnend an Adolf Hitler, den Schritt zum totalen Staat.*33 Auf einer Kdlner
Kundgebung Ende Mai 1933 verklirte Herwegen ,den grofien Fithrer Adolf Hitler
zum Vater der Nation."34 Im Juli 1933 stand die KAV-Tagung unter dem Thema ,Die
nationale Aufgabe im Katholizismus — Idee und Aufbau des Reiches™?.

Die von vielen als erste Absage an den Nationalsozialismus gewertete Geste
Herwegens, Konrad Adenauer 1933-1934 im Kloster Obhut zu gewéhren,** erweist
sich in Anbetracht des Einflusses auf Adenauer seitens Herwegens als fragwiirdig.
So stellt Guido Miiller ein Zitat Adenauers aus seiner Zeit in Maria Laach vor, in
welchem er sich gegen das Zentrum stellte und Hitler als Weg aus der Krise um-
schrieb.#” Auflerdem wertete Herwegen selbst den Aufenthalt Adenauers als ,kei-
neswegs [...] politische Angelegenheit, sondern [als] eine rein personliche.“*® Bei
den Nationalsozialisten wurde diese benediktinische Gastfreundschaft umgedeu-
tet: ,Adenauers Aufenthalt in Maria Laach ermoglichte es dem ,Westdeutschen

429 Ebd.

430 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 4 (MLA, Sign. 93.210).

431 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 69.

432 Miiller (1977): Der ,Katholische Akademikerverband® S. 554.

433 Vgl. Albert (2004): Maria Laach, S. 79-81.

434 Miiller (1977): Der ,Katholische Akademikerverband® S. 557.

435 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 70-71.

436 Zu Adenauers einjihrigem Aufenthaltin Maria Laach siehe: Albert (2004): Maria Laach, S. 91-99.
437 Vgl. Miiller (1977): Der ,Katholische Akademikerverband®, S. 562.

438 Severus (1993): Erinnerungen des Abtes, S. 426.
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Beobachter’, propagandistische Spitzen gegen die Kloster, deren sonnige Girten
angeblich eine Art Eldorado fiir korrupte Politiker waren, zu schiessen. Vor allem
entfiel so die Notwendigkeit, den angesehenen Politiker in spektakuldrer Weise aus-
zuschalten. Die Laacher Klausurmauern ersetzten Stacheldraht und Gefingnis.“3°

Dass sich Herwegen im Nationalsozialismus tduschte, scheint ihm aber spites-
tens 1934 klar geworden zu sein. Wie Hans Rink darstellt, hielt Joseph Joos#4° in sei-
nem Erinnerungsbiichlein ,So sah ich sie“ (1958) Folgendes fest:

Aber Abt Ildefons war auch einer der ersten, seinen Irrtum zu bedenken. Im Som-
mer 1934 (richtig wohl: Frithjahr 1935) treffe ich den Hochw. Herrn am Bahnhof der
SBB in Basel allein, sein Handgepack schleppend. Er war auf der Riickreise von der
Schweiz, in die er sich auf Grund einer Warnung fiir eine bestimmte Zeit hinfliich-
ten mufite ... Die beiden Sitze, die er sprach, bevor er den Zug bestieg, der ihn in
die deutsche Heimat fiihren sollte, sind in meinem Gedichtnis haften geblieben: ,Sie
koénnen sich denken’, sagte er mit bebender Stimme, ,mit welchen Empfindungen ich

aus diesem freien Land in die Knechtschaft zurtickkehre, wie habe ich mich geirrt!#+'

Bereits am Anfang des Jahres 1934 berichtete ein Laacher M6nch dem Andernacher
Stadtarchivar Stephan Weidenbach davon, dass sich Herwegen vom Nationalsozia-
lismus, nicht von Hitler, distanziert hatte und gerade dem ,Gesetz zur Verhiitung
erbkranken Nachwuchses’ vom 14. Juli 1933 sehr kritisch gegeniiberstand.*+* Spa-
testens mit der Ernennung Alfred Rosenbergs zum ,Beauftragten des Fiihrers fiir
die Uberwachung der gesamten geistigen und weltanschaulichen Schulung und
Erziehung der NSDAP®, der in seinem ,Mythus des 20. Jahrhunderts’ bereits 1930
das antisemitische Programm der NSDAP grundlegte, war ein Punkt erreicht, an
welchem sich Maria Laach noch deutlicher vom Nationalsozialismus distanzierte.
Dieses Umdenken wurde auch den Nationalsozialisten bekannt, sodass sich der Abt
bereits im Februar 1934 einem Gestapo-Verhor stellen musste.#43 Beachtenswert ist
zudem, dass sich Zeitschriften wie bspw. Internationale Stimmen der Nationalisten
oder Gelbe Hefte auch noch 1934 an den Abt wandten, um von ihm Artikel oder Stel-
lungnahmen zu nationalsozialistischen Themen zu erbitten.#44 Es dauerte seine Zeit,

439 Albert (2004): Maria Laach, S. 99.

440 Joseph Joos (1878-1965) war Zentrumsmitglied und ab 1919 Zentrumsabgeordneter in der Natio-
nalversammlung. Er engagierte sich politisch in katholischen Arbeitervereinen, die sich auch gegen
den Nationalsozialismus stellten. Von 1941 bis 1945 war er Hiftling im KZ Dachau. Nach dem Krieg
nahm er keine politischen Titigkeiten mehr auf. (vgl. URL: https://www.kz-gedenkstaette-dachau.
de/kurzbiografie/kurzbiografie-joseph-joos/ [abgerufen: 29.03.2023]).

441 Joos (1958): So sah ich sie, zit. aus: Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 71.

442 Vgl. Albert (2004): Maria Laach, S. 115.

443 Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 11 (MLA, Sign. 93.210). Albert (2004):
Maria Laach, S. 119.

444 Dazu mehr in Kapitel 4.2.1.6.
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bis die Abwendung vom Nationalsozialismus auch in der Offentlichkeit ankam.
Herwegen selbst wurde 1935 eine Hiobsbotschaft iibermittelt, dass er auf einer , Lis-
te von Regimegegnern stand, die demnichst ermordet werden sollten.*#S Daraufhin
verlief3 er das Land fir etwa zwei Wochen. Als er zuriickkehrte, begegnete er Joseph
Joos, von dem das oben erwihnte Zitat stammt. Von da an hielt sich Herwegen aus
offentlichen politischen Veranstaltungen zuriick und versuchte so wenig Aufsehen
wie moglich zu erregen, um der Abtei ,eine Zeit relativ ungestorten Lebens und
Wirkens*“#6 zu erméglichen. Noch vor dem Ausbruch des Zweiten Weltkriegs hegte
Herwegen in Anbetracht der sich verinderten Steuerpflichten fiir Kloster, welche die
Nationalsozialisten ,als Waffe in ihrem Kampf gegen die Kloster#” nutzten, Aus-
siedlungspline. Diese konnten jedoch nicht in die Tat umgesetzt werden, und als am
1. September 1939 der Zweite Weltkrieg begann, war die , Hoffnung, doch noch eine
Zuflucht im Ausland zu finden*#® erloschen. Nur eine Woche nach Kriegsbeginn
wurde das Kloster zu einem Kriegslazarett umfunktioniert. Zudem genoss Maria
Laach eine Sonderrolle und wurde nicht, wie viele andere Kloster, aufgehoben. Es
tiberlebte den Krieg.

Kurz vor seinem Tod im September 1946 gab Ildefons Herwegen seinen Ménchen
das Wort mit: ,,Glauben Sie nicht, daf neue Ideen der Welt nottun. Unsere Zeit, die
noch so sehr im Fluf, in der Umgestaltung, die noch so unfertig, so unbestindig ist,
sie braucht nichts Neues. Sie braucht das Alte, die Tradition."#® Dieses Zitat zeugt
von der traditionalistischen Ausrichtung Herwegens. Wie sich auch die Mysterien-
theologie Casels, den er sehr unterstiitzte, auf die antiken Kirchenviter stiitzte, so
machte Herwegen die ,,alten Quellen neuer Kraft” in Form eines Sammelbandes von
Aufsitzen zu seinem Lebensprogramm.

Im Folgenden soll ein Zugang zu Herwegens politischer Meinung durch unter-
schiedliche Quellengattungen erschlossen werden. Zum einen werden publizierte
Texte aus Alte Quellen neuer Kraft, die Vorworte aus den Reihen Ecclesia orans von
1922 und Die betende Kirche 1924 und 1926 analysiert. Zum anderen werden Brief-
wechsel mit Hermann Platz, Abt Albert Schmitt und Schriftleitungen unterschiedli-
cher Zeitschriften untersucht. Daneben soll an erster Stelle eine exemplarische Ana-
lyse des dufleren Erscheinungsbildes von Die betende Kirche 1924 angefithrt werden.
Dadurch soll verdeutlicht werden, dass (politische) Inhalte bereits in der dufleren
Gestaltung von Werken zum Vorschein kommen konnten.

445 Albert (2004): Maria Laach, S. 137.

446 Ebd., S.144.

447 Ebd,, S.190.

448 Ebd,, S.193.

449 Rink (1975): Ildefons Herwegen, S. 74 / Totenchronik aus Maria Laach, Ildefons Herwegen, S. 18
(MLA, Sign. 93.210).
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4.2.1.1  Alte Quellen neuer Kraft (1920)

Bei dem Bindchen Alte Quellen neuer Kraft handelt es sich um ein Werk Herwegens,
das er wegen des ,empfindliche[n] Mangel[s] an liturgischer Literaturs® zusam-
menzustellen begann. Das Biichlein beinhaltet einige Aufsitze, die ,den grund-
legenden Gedanken iiber das liturgische Gebetsleben erérterns* wollten. Durch
das Buch sollte eine Perspektive eréfinet werden, ,die den reichen Gehalt und die
monumentale Grofe der Liturgie ahnen™s* lief3. Der Titel des Werkes Alte Quellen
neuer Kraft sollte einerseits die Wirkmacht der alten monastischen Weise der Litur-
giefrommigkeit fiir neue Bereiche wie bspw. das Familienleben, aber auch das Ein-
zelleben eroffnen, andererseits aber auch Kraft fir den Alltag ,in harter Zeitennot®
bieten.*53 Da es sich bei dem hier vorgestellten Exemplar um die zweite Auflage von
1922 handelte, wies Herwegen auf ,Verbesserung und Ergidnzung® hin. Das Biichlein
wurde in zwei Oberkapitel ,Aus dem Chore® und ,Aus der Zelle® unterteilt, wel-
che sich wiederum in je fiinf Unterkapitel gliedern. Dabei deutet die Aufteilung an,
dass es einerseits um Gedanken ging, welche die gesamte Gemeinschaft (,Aus dem
Chore“) betrafen und andererseits eher auf das Individuum (,Aus der Zelle“) aus-
gerichtet waren. Im Folgenden werden insbesondere die Inhalte zweier Aufsitze Die
Erneuerung unseres religiosen Innenlebens aus dem Geist der Liturgie und Die Liturgie
als Lebensstil behandelt, die beide aus dem Oberkapitel ,,Aus dem Chore” stammen.
Somit werden die Modernewahrnehmung, das Liturgieverstindnis und die Verzah-
nung von Liturgie und Moderne untersucht und die Frage nach politischen Inhalten
in Alte Quellen neuer Kraft gestellt.

Modernewahrnehmung

Als Sprecher und Autor suchte Ildefons Herwegen nach Lebensweltbeziigen, die
seine Zuhorer und Leserschaft ansprachen und angingen. Indem er im Kontext ,li-
turgischer Literatur® auf die ,furchtbarste Krisis, durch die unser deutsches Volk je
gegangen ist“S* hinwies, manifestierte er eine Relevanz der Liturgie bzw. der Kir-
che fiir das Leben des Einzelnen und des Volkes im Angesicht des endenden Ersten
Weltkrieges. Dabei hob sich Herwegen von der ,modernen® Sicht auf die Kirche, die
sich ihr politisch, historisch, sozial oder kulturell ndherte, ab. Diese Aspekte wiren
zwar wichtig, aber Nebensache, ,die das tiefste Wesen, die Seele der Kirche, nicht be-

450 Herwegen (1920): Alte Quellen, Vorwort.
451 Ebd.

452 Ebd.

453 Vgl. ebd.

454 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 3.
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rithren™ss. Damit lenkte Herwegen von der Geschichtlichkeit ab und den Blick hin
auf den Aspekt der Kirche, der sie von allen anderen Lebensbereichen abhob: Ihre
Gestalt als der ,unter uns fortlebende Christus“sS. Mit dieser mystischen Deutung
der Kirche hing ein Weltbild zusammen, welches die Kirche in ihrer ,Heldengrofe®
anerkennen und ihren Kult, die Liturgie, fiir das Leben der Menschen relevant ma-
chen sollte. Dahinter lag die Idee der Kirche als ,ein organisches Gebilde mit Haupt
und Gliedern.*” Herwegen verteidigte wie Guardini die stindestaatliche Ordnung
innerhalb der Kirche. Da diese Ordnung im sikularen Bereich durch die Heraus-
bildung der Demokratie in Deutschland allerdings ad acta gelegt werden sollte, war
tir Herwegen die , Frage nach der Weltanschauung [...] das bedeutsamste Problem
der Gegenwart.s® Mit diesem Satz erdffnete Herwegen den Beitrag Die Liturgie als
Lebensstil fur die Akademische Bonifatiuskorrespondenz 1919/20. Selbst die ,,politi-
schen Kampfe” wiren von der Weltanschauungsfrage betroffen. Weltanschauung,
so Herwegen weiter, wire ,der Versuch, die weite Kluft, die zwischen dem subjekti-
ven Ich und der objektiv gegebenen Welt sich aufzutun scheint, zu tiberbriicken.s?
Dass diese Kluft fiir Herwegen vor allem mit Hilfe der Liturgie zu schlieflen war,
sei weiter unten erldutert. Doch zunichst weiter zu Herwegens Zeitdiagnose: Er be-
obachtete eine Dysbalance zwischen Individuum und der Welt. Sie zeichnete sich
in dem ,naturnotwendigen Kampfe” zwischen Gut und Bése ab. Das ,Volk“ stand
zwischen den Fronten und dasin einer Zeit, in welcher ,das Bose in nie dagewesener,
erschreckender Weise bis in die weiteste Offentlichkeit vor[ge]dringt“°° war. Mit
der Verwendung dieser Begriffe griff Herwegen zu einer Sprache der Gewalt, die in
der Zeit des Ersten Weltkrieges selbstverstindlich geworden war.+® Das fiihrte auch
dazu, dass er den besagten Kampf nicht negativ wertete, sondern der Uberzeugung
war, dass ,alle Zeiten tiefgehender Umwillzung [...] das Schlechte an die Oberfli-
che gebracht [haben], aber das Gute, das in den Hintergrund gedringt wurde, [...]
deshalb nicht aufgehort [habe] im Stillen zu wachsen.“¢> Dieses Argument riickte
die Ereignisse in eine heilsgeschichtliche Perspektive, die es erlaubte, das Negati-
ve der Zeit als fiir die eigenen Anliegen positiv bzw. als heilsam und gottgewollt zu
interpretieren. So bspw. der Sozialismus, dem ,.ein organischer Gemeinschaftsgeist
fehlt[e]“+%3, dadurch aber eben auf das Fehlen aufmerksam machte und die Notwen-
digkeit dieses Gemeinschaftsgeistes hervorhob, was wiederum zu Ankniipfungs-

455 Ebd., S. 4.

456 Ebd., S. 3.

457 Ebd., S.11.

458 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 6.

459 Ebd.

460 Ebd., S. 79.

461 Vgl. Deppe (1999): Politisches Denken, S. 131.
462 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 79.

463 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 14.

143



144

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

punkten seitens Herwegens und der Liturgischen Bewegung fithrte. An anderer
Stelle benannte er den ,schrankenlosen Individualismus und Subjektivismus®%4,
die abzulehnen waren; gleichzeitig aber einen notwendigen Gegensatz boten, zu
welchem sich die Liturgische Bewegung positionieren konnte. Die kontriren mo-
dernen Weltanschauungen, die Herwegen kritisierte, riickten seine Anliegen einer
liturgischen Neuerung erst in eine sichtbare und relevante Position. Den , Kampf®
zwischen Gut und Bose, also zwischen der katholischen und der individualistisch
geprigten Weltanschauung, wollte Herwegen aber nicht alleine bestreiten. In sei-
nem Vortrag Die Erneuerung unseres religiosen Innenlebens wandte er sich mit einem
Appell an die Katholiken bzw. die Akademiker:

Heldensinn also, nicht zunichst in duferen groflen Taten, sondern in opfervoller,
ernster, religioser Durchbildung unseres eigenen Ichs war den deutschen Katholi-
ken niemals dringender notwendig als heute, wo uns die scharf aufgerichteten Ziele
im offentlichen Leben vor allem deshalb fehlen, weil es an innerer Klarheit des Er-

kennens und des Wollens gebricht.+5s

Die Katholiken bzw. die Akademiker werden hier, passend zur Kampf-Metaphorik,
zu Helden stilisiert, die das Volk aus dem Dunst der Unkenntnis herausholen und
das ,verhingnisvoll gewordene Defizit an geistig-religiosen Werten®® ausgleichen
sollten. Legitimiert wurde diese Wichtigkeit der Katholiken fiir den Verlauf der Zu-
kunft durch die ,sieghafte Wahrheit“ und der ,fast zweitausendjihrigen herrlichen
Geschichte“¢” des Katholizismus. Der Anspruch an die Akademiker war nicht ge-
ring. Herwegen rief die Manner,

die sich die Errungenschaften der modernen Bildung und Kultur angeeignet haben,
zu einer Geistesarbeit auf[...], die von ihnen verlangt, den Pflug tief in den Acker
einzusetzen und mit Hingebung und Beharrlichkeit an ihrer religiésen Bildung des

Geistes und des Herzens titig zu sein.*%®

Dieses Zitat gleicht einer mentalen Mobilmachung der Akademiker und zeigt die
vereinnahmende Arbeit eines Helden im und fiir den Katholizismus. Es wurden
Hingebung und Beharrlichkeit gefordert, und zwar ganzheitlich mit Geist und Herz.
Letztlich sollte der Akademiker, der durchaus auch Familie haben konnte, wie bspw.
Theodor Abele, sein Leben fiir die Aufgabe der ,Welterneuerung™® hingeben. Dass

464 Ebd,, S. 4.
465 Ebd., S.14.
466 Ebd.
467 Ebd.
468 Ebd.,, S.15.
469 Ebd., S.19.
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Herwegen in diesen Kontexten immer wieder betonte, dass es um die Erneuerung
von Kirche und Vaterland gehe,*”° sei an dieser Stelle ebenfalls hervorgehoben. Zwar
spielte die Frage nach einer deutschen Identitit auch bei Guardini eine Rolle. Doch
Herwegen benannte das ,Vaterland“ konkret und machte dadurch deutlich, dass
es sich bei der Liturgischen Bewegung nicht nur um eine innerkirchliche Initiative
handelte, sondern um ein nationales und im Letzten auch internationales Projekt.
Auffallend ist weiter, dass die Akademiker eine Scharnierfunktion zwischen Litur-
gie und Moderne bildeten. Sie hatten sich die , Errungenschaften der modernen Bil-
dung und Kultur angeeignet™”". Aus dieser Erkenntnis heraus sollte nun auch die
religiése Bildung angepasst werden. Man adaptierte also moderne Vorgehensweisen
und war sich dementsprechend bewusst, dass eine gewisse Modernisierung notwen-
dig war, um in der Welt bestehen zu konnen. Dieses Phinomen zeigte sich auch bei
Romano Guardini und wurde von Thomas Nipperdey bereits fiir den Ultramonta-
nismus des 19. Jahrhunderts diagnostiziert:

Aber die Kirche lebte nicht von Grundsitzen allein und von letzten Begriindungen,
sie hatte Sympathien und Vorbehalte, sie setzte sich in ein pragmatisches Verhilt-
nis zu den bestehenden Zustinden, machte Konzessionen, erklirte manches Un-
geliebte angesichts der menschlichen Schwiche oder der jeweiligen Situation doch

fiir tolerabel 47>

Dieser Pragmatismus konnte aber nicht tiber die traditionelle, an der Kirche orien-
tierten Haltung hinwegtauschen. So zeigte sich die antimoderne Haltung Herwe-
gens vollends in seinem Gemeinschaftsbegriff, den er auf die Liturgische Bewegung
tibertrug: ,Ihre soziale Tendenz, die aus der grofien Gemeinschaftsidee vom Wein-
stock und den Rebzweigen erwichst, ist keineswegs eine atomisierende Gleich-
macherei der groflen Masse.””3 In dieser Erlduterung zog Herwegen einen klaren
Unterschied zwischen der Gemeinschaftsidee der Liturgischen Bewegung und der
»Pseudo-Gemeinschaftsidee®, die in der ,groflen Masse” alle gleich machen wollte.
Der Begrift ,Masse” wurde in der Weimarer Republik verwendet, um nicht nur die

470 ,Nach sorgfiltiger Durchsicht, Verbesserung und Erginzung bietet sich das schlichte Bandchen
der gesammelten Aufsitze von neuem zum Fiithrer an die Gefilde katholischen Geisteslebens, von deren
Fruchtbarkeit wir eine bessere und schénere Zukunft fiir die Kirche und fiir das Vaterland erhoffen.”
(Alte Quellen neuer Kraft, Vorwort zur zweiten Auﬂage) / »Aber nicht nur segnet die Liturgie Schwert
und Fahne derer, die gegen die Feinde der Kirche und des Vaterlandes zu Felde ziehen, sie heiligt auch
die Verbinde der Handwerker in Innungen und Ziinften, sie schafft in Stidten und Lindern aus der
Eigenart des Volkscharakters, unterstiitzt durch historische und geographische Momente, kirchliche
Feste und Gebrauche, die zugleich zum Ausdruck des tiefsten Volksempfindens und zu Palladien stad-
tischer oder vélkischer Zusammengehérigkeit werden.“ (Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 76).

471 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 15.

472 Nipperdey (1988): Religion im Umbruch, S. 44.

473 Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 12.
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Unsicherheiten bzgl. der Reprisentation der Bevolkerung zu betonen, sondern auch
um abwertend tiber die Demokratie zu sprechen.*7* So stellte beispielsweise Werner
Becker#’s in seinem Artikel Demokratie und moderner Massenstaat*’® fest, dass die
moderne Demokratie an der Verfremdung der urspriinglichen Demokratie durch
die Fokussierung auf die Masse zu leiden hitte.#”” Das Volk wire keine ,qualitativ
gegliederte Einheit, sondern blofle Summe der Individuen’®. Herwegen reihte
sich in diese Gedankenginge ein; blieb aber nicht bei der Kritik stehen, sondern
bot seiner Leserschaft eine religiose Alternative in Form der Liturgie: Sie sollte den
Menschen als Individuum bewahren, ihn aber gleichzeitig in der Gemeinschaft der
Kirche im Kirchenvolk geborgen wissen.4”® Dazu stellte Herwegen die ,soziale Ten-
denz” in den Kontext eines biblischen Wortes Jesu Christi bzw. legte das Gleichnis
vom Weinstock und den Reben (Joh 15,1) als Basis fiir das Gemeinschaftsverstind-
nis der Liturgischen Bewegung grund. Die damit verbundene religise Deutung der
Moderne soll weiter unten beleuchtet werden.

Abt Ildefons Herwegen kann in die Reihe der Modernekritiker aufgenommen
werden. Er verband die Moderne mit den gingigen Ismen wie Subjektivismus oder
Individualismus. Auch politische Stromungen wie den Sozialismus kritisierte er.
Generell stellte die Moderne aber eine Zeit fiir ihn dar, die das ,Bose” notwendiger-
weise zum Vorschein kommen lief3, damit ganz im Sinne des Heilsplanes Gottes das
Gute letztlich siegen konnte. Mit dieser Sichtweise war er anschlussfihig an Joseph
Lortz*®, der in seinem Geschichtsbild die ,Moderne als Zerfallsprozess“ deutete
und damit vom , Mittelalter im Vollsinn“ abhob, welches fiir Einheit stand. Dabeilag,
Lortz zufolge, die Schuld nicht bei einzelnen Akteuren, sondern er arbeitete die Idee
einer objektiven , Kollektivschuld“ heraus, die besagte, dass die katholische Kirche
an ihrem Zerfall eine Mitschuld hatte.*® In Anbetracht der Schuldfrage nach 1945

474 Vgl. Berning (1922): Politik und Jugend / Krone (1925): Der Windthorstbund / Becker (1925): De-
mokratie.

475 Werner Becker (1904-1981) war Leipziger Studentenpfarrer. Zuvor studierte er sieben Semester
Jura und war Doktorand bei Carl Schmitt. Gleichzeitig engagierte er sich in Berlin im Quickborn und
war Guardinis Sekretdr. Nach dem Jurastudium folgten 15 Semester Philosophie und Theologie. Nicht
viel linger als ein Jahr (Mai 1927 bis Juni1928) war er Schriftleiter der Zeitschrift Abendland. 1930 wurde
er zum Priester geweiht und arbeitete schon ab 1933 als Studentenseelsorger in Marburg. 1937 wurde er
von den Nationalsozialisten als Dozent entlassen, wechselte seinen Wohnort nach Leipzig und lebte
dort bei den Oratorianern. (vgl. Tommissen (1998): Briefe an Carl Schmitt, S. 9—21).

476 Becker (1925): Demokratie.

477 Vgl.ebd,, S. 473.

478 Ebd.

479 Weitere Ausfithrungen dazu siehe unten.

480 Joseph Lortz (1887-1975) war ein katholischer Kirchenhistoriker, dessen wichtigstes Werk wohl
in der ,Neubewertung der Reformation® lag. Die katholische Kirche wurde zur Mitverantwortung in
diesem Prozess gezogen und die Notwendigkeit der Reformation herausgestellt. (Baum (1987): Lortz,
Joseph, S. 188-189).

481 Lortz arbeitete diesen Gedanken auch fir die Spaltung wihrend der Reformation heraus, indem
er zwischen ,historischer Ursache® und ,unmittelbarer Verursachung” unterschied: , Die Frage nach
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rief er zu einem individuellen Schuldbekenntnis jedes einzelnen auf, das er wieder-
um aber in die grofie objektive Schuld der ganzen Generation einbettete, wodurch
die ,Macht- und Bedeutungslosigkeit®* des Einzelnen hervorgehoben wurde und
er damit letztlich eine heilsgeschichtliche Perspektive eroffnete:

Lortz sah die gesamte Neuzeit, nicht erst seit der Franzdsischen Revolution, son-
dern seit der Reformation von einem ,Zerstérungsprozess’ und von ,Auflésungs-
tendenzen’ geprigt, im Einzelnen ,Subjektivismus und Individualismus, Nationa-
lismus, Laikalismus, Sikularismus und Demokratie’. Um 1930 beobachtete er aber

eine Gegenbewegung. Die Machtergreifung sah er als ,Erfiillung der Zeit".+%

Dass sich diese heilsgeschichtliche Deutung des Nationalsozialismus nicht halten
konnte, war spitestens mit dem Kriegsende klar. Die Ausfithrungen zu Lortz zei-
gen aber, wie historische Prozesse in Gesellschaft und Politik heilsgeschichtlich
aufgeladen wurden. Diese Perspektive tangierte auch bei Herwegen den politischen
Bereich. Zumindest implizit wies er auf den seiner Meinung nach wahren Sinn der
Gemeinschaftim Gegensatz zur Masse hin und kritisierte dadurch die gegenwirtige
,Massendemokratie®.

Liturgieverstindnis

In dem Aufsatz Der Verklirungsgedanke der Liturgie feierte Herwegen die ,Loslosung
des Menschen aus der Macht des Bésen*®* durch Taufe, Firmung und Eucharistie.
Die Erl6sungskraft der Liturgie gegeniiber dem einzelnen Menschen weitete Herwe-
gen auf eine Wirkmacht aus, mit deren Hilfe das ,gewaltige, so verhingnisvoll gewor-
dene Defizit an geistig-religidsen Werten® in der Welt besiegt werden kénnte. Denn
die Liturgie ,vergoldet [alles, was sie berithrt] mit iibernatiirlichem Leuchten.%
Damit ,das Bose” aber mit der erlosenden Kraft der Liturgie in Berithrung kommen
konnte, brauchte es die bereits oben benannten ,Helden*: Herwegen war der Uber-
zeugung, dass ,die Katholiken“ imstande seien ,der schwer leidenden Menschheit
wirksam Hilfe zu bringen®”. Schlieflich hitten sie durch die Sakramente bereits

der historischen Ursache® ist nach ihm von der ,unmittelbaren Verursachung’ zu unterscheiden. Letz-
tere wire das Auftreten Luthers, aber da war gewissermaflen schon alles innerkatholisch vorbereitet
worden. Die tiefere Ursache der Reformation sei also im Zustand der Kirche vor der Reformation zu
suchen.” (Priesching (2021): Lorenz Jaeger, S. 14).
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einen Kampf gewonnen. Aus dem Kollektiv der , Katholiken® zog Herwegen, wie ge-
zeigt, die spezielle Gruppe der Akademiker heraus. Sie rief er zu einer ,Geistesarbeit”
auf, ,an ihrer religiésen Bildung des Geistes und Herzens titig zu sein.**® Dies soll-
te durch liturgische Literatur passieren, ,die nicht linger mehr ausschliefSlich in den
Hinden der Geistlichkeit gefunden werden diirfe®. Die gebildete Elite der Gesell-
schaft, die sich in moderner Bildung und Kultur sowieso schon auskannte, sollte die
alten Quellen nun wieder aufleben lassen und sie ins Volk tragen. Sie sollten , Fithrer”
dieser Erneuerung sein: ,Welterneuerung kann von uns nur angestrebt werden durch
Selbsterneuerung.“°° Herwegens ideengeschichtliche Grundlage dafiir bildete die
Renaissance. Er verstand darunter in erster Linie ,,eine Erneuerung, eine Wiederge-
burt der Gegenwart“®': ;Wie damals, so will auch heute die Menschheit sich aufrich-
ten und bilden an den klassischen Formen, die einst eine grofle Welt beherrschten.
Aber diese Formen sollen erfiillt sein von dem Geiste des heutigen Menschen.**
Diese Sehnsucht nach einer geistigen und religiésen Wiedergeburt sollte nicht nur
ankniipfungsfahig an die moderne Zeit sein, sondern auch ,erfillt“ von der Denk-
und Lebensart des heutigen Menschen. Dazu brauchte es die Akademiker.

Der Titel des Aufsatzes Die Erneuerung unseres religiosen Innenlebens aus dem Geist
der Liturgie, den Herwegen erstmals 1919 vor dem Katholischen Akademikerverband
vortrug, verdeutlicht Herwegens Nihe zu Guardini, verwendete er doch den Titel
des guardinischen Erfolgswerks Vom Geist der Liturgie. Anschlieflend an Guardini,
derLiturgie als , gebetete Wahrheit™93 verstand, war sie Herwegen zufolge ein Mittel,
durch welches ,das Innenleben [also die Seele] der heiligen Kirche*9+ verstindlich
und sichtbar werde. In der Liturgie bete , die ganze mystische Person der Kirche [...]
und jedes Glied in seiner Funktion an dem Leibe Christi“?*. Diese Deutung brachte
es mit sich, dass der einzelne als ,Glied des einen Leibes“ auf gewisse Weise seine
Individualitit verlor. Vor das Individuum trat die Gemeinschaft, sodass ein ,grof3-
ziigiger, einheitlicher, organischer Lebensstil“ anerzogen werden sollte und konnte.
Dieser Lebensstil war grundgelegt in der otkovopia, also im Heilsplan Gottes. Damit
einher ging die Rechristianisierung der Gesellschaft, die Herwegen ebenso wie Gu-
ardini ersehnten.*9® Hier liegt auch der Verbindungspunkt zwischen Moderne und
Liturgie, der bereits zuvor anklang. Rechristianisierung wurde nur moglich, weil sie
auch notig war. Erst der moderne, in Individualismus, Subjektivismus und Ratio-
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nalismus beheimatete Mensch schuf den Grund, auf welchem die Idee des neuen,
liturgischen Gemeinschaftsmenschen erstehen konnte. Die Liturgische Bewegung
brauchte die Moderne, um geboren und dann auch relevant zu werden.

Verzahnung von Liturgie und Moderne

Das ist nun auch gerade das innerste Wesen der Liturgie, daf} sie durchaus theo-
zentrisch ist und doch, wie wir sahen, den ganzen Menschen nicht nur im Inner-
sten seiner Seele erfafit, sondern auch sein dufleres persénliches und soziales Leben

formgebend zu durchdringen vermag.+97

Anlehnend an das zuvor Geschriebene weist dieses Zitat auf eine Relevanz der Li-
turgie fiir das auflerkirchliche Leben der Gliaubigen hin. Doch Herwegen ging noch
einen Schritt weiter und hob die Liturgie als die Losung fir den Kampf gegen das
Bése generell hervor. Durch ihre ,weltiiberwindende [...] Liebeskraft steht sie als
die grofle Bejahung des Lebens dem ringenden Zweifel und der verzweifelten Ver-
neinung der Moderne gegeniiber.“%® Liturgie und Moderne wurden als zwei sich
gegentiberstehende Extreme angesehen. Liturgie war dabei positiv, bejahend, Mo-
derne von Grund auf negativ, verneinend. Wihrend der Sozialismus, der fiir Her-
wegen ein Reprisentant der Moderne war, , die herrschende Gesellschaftsordnung
zuwerden im Begriffe” stand und ,den Menschen zum Mittelpunkt aller materiellen
und kulturellen Bestrebungen™?® machte, um somit ,das Gliick der moglichst gro-
590, war im Christentum Gott im Mittelpunkt. Relativ un-
spektakulir und nahezu beiliufig zog Herwegen hier die Bilanz einer Zuwendung
zum christlichen Weltbild, auch in der Politik. Denn das Christentum trage ihm zu-

Ben Masse zu bewirken

folge ,auf sakramentalem Wege Gottes Wirken in die Menschenseele hinein®, wo-
durch ,im Innern des Christen die Quelle allen Gliicks” geschaffen und zum Glick
aller beigetragen werden sollte, da es auch nach auflen wirkte.*' Im Gegensatz zum
modernen Menschen, erfahre der liturgische Mensch das grofite Gliick bereits durch
die Beziehung mit Gott in sich selbst. Der moderne Mensch hingegen machte sein
Gliick von den unterschiedlichen politischen Stromungen und Weltanschauungen
abhingig. Doch dieses im Innern des Menschen selbst zu erfahrende Gliick war
gerade die ,schopferische Kraft [der Liturgie] zu einem monumentalen Lebensstil,
nach dem wir heute alle sehnlichst verlangen.*°> Gleichzeitig war es Herwegen ein
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Anliegen, dass der ,deutsche Geist [...] nicht untergehe[...]°, da dieser eine kon-
krete Aufgabe innerhalb der katholischen Weltkirche hitte. Diese Gedanken weisen
patriotische, nationalistische Tendenzen auf. Herwegen wollte nicht nur die Litur-
gie in der Gesellschaft verankert wissen, sondern auch den deutschen Geist ,,aus der
christlichen Antike, aus den Heldengribern der Katakomben, aus der inneren Welt
der betenden, opferstarken Erstlingskirche, aus dem Geiste der von ihr gepragten
Liturgie*°* von Neuem erwachen lassen. Das war seine Idee von ,Moderne®. Durch
die Verbreitung liturgischer Gedanken sollte nicht nur der Glaube gestirkt und ver-
innerlicht werden, sondern das nationale Bewusstsein und die deutsche Identitit
wieder erstarken. Dabei verwies er auf die Antike und das Mittelalter, konkret auf
liturgische Biicher wie das Messbuch, das Rituale und das Brevier, die seiner Mei-
nung nach ,die modernsten®* Biicher seien. Ahnlich wie die Intellektuellen im
ausgehenden 18. Jahrhundert kann Herwegen in den Zukunftsdiskurs des 19. und
20. Jahrhunderts gestellt werden. Wie Daniel Fulda darstellt, hing ,Zukunft* und
die Autoritit, iiber diese zu sprechen, im 18. Jahrhundert an Menschen mit histori-
schem Wissen.s°¢ Dieses Wissen wurde, so Fulda weiter, als , Licht” stilisiert, das die
dunkle, im Sinne von ,,ungewisse“ Zukunft erhellen sollte.5°” Herwegen verkorperte
in seinem Selbstbild einen solchen Lichtbringer. Durch sein Wissen iiber die Ge-
schichte (der Liturgie) wurde er bevollmichtigt, Zukunftsprognosen im Sinne von
rickwirtsgewandten Utopien, wie bei Guardini, zu erstellen. Neben der eigenen Au-
toritit Herwegens verdeutlichte er die kirchliche Autoritit durch die ,ernste Trias
der Objektivitit in Dogma, Ethos und Liturgie*°®. Diese war Legitimation fiir den
Anspruch Herwegens und der Ablehnung von Individualismus und Subjektivismus
von jeder ,Art von Willkiir in den héchsten Fragen der Beziehungen des Menschen
zu Gott®, Liturgie hatte also eine legitimierte Autoritit, die sich auch in der in ihr
zum Vorschein kommenden Fiille der , Stufenleiter der kirchlichen Hierarchie vom
Bischof bis zum untersten Kleriker” ausdriickte.

Demnach wollte die Liturgische Bewegung anschlussfihig an die moderne Welt
sein, allerdings eben durch ,alte Quellen®, in welchen die , katholische Weltanschau-
ung aufs vollkommenste kristallisiert°® wurde. Die Hauptthemen der Aufsitze
waren die Liturgie und die Moderne. Doch schaffte Herwegen durch die Kritik am
Sozialismus auch eine politische Komponente, die von der Kraft der Liturgie einge-
nommen werden sollte. Wie bei Guardini schwangen bei Herwegen politische Nu-
ancen mit, die sich vor allem in seiner modernekritischen Haltung duf8erten.
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4.2.1.2 Ecclesia orans (1922)

Bei der Reihe Ecclesia orans handelt es sich um das Konzept einer ,,liturgische[n]
10, das urspriinglich von Romano Guardini und dem Laacher
Monch Cunibert Mohlberg erdacht wurde. Herwegen, der sich zu Beginn der Wei-
marer Republik in liturgischen Belangen und Fortschritten eher zuriickhielt, ledig-
lich ,selbstverstindliche Entwicklungen® mitging und ,bedichtig bis vorsichtig

Broschiirenreihe

nach innen wie nach auflen*s" reagierte, wurde hellhorig, als er von dem Vorhaben
eines ,franziskanischen Liturgieunternehmens® unter der Leitung von Beda Klein-
schmidt®** erfuhrs® Diese Information ermutigte ihn, das Projekt Ecclesia orans
unter seine Leitung und Herausgeberschaft zu bringen, sodass die Reihe 1918 mit
Guardinis Vom Geist der Liturgie erffnet wurde. Nicht nur der Autor Guardini, son-
dern auch der Herausgeber Herwegen und die Reihe insgesamt gewannen an Be-
kanntheit, sodass die Liturgische Bewegung in Deutschland von da an unweigerlich
mit Herwegen und Guardini verbunden war.

Im Geleitwort der Ecclesia orans von 1922, bei welcher es sich um die zwdlfte
Auflage der 1918 ersterschienenen Ausgabe handelt, stellte Herwegen die gesamte
Reihe und die damit verbundenen liturgischen Bestrebungen in einen biblischen
und heilsgeschichtlichen Kontext: ,Die betende Kirche® stehe ,an der Schwelle
der Apostelgeschichte®'#, denn in ihr wurden Konzepte der Liturgie der Urkirche
grundgelegt. Auf dem Gebet Jesu, dem Vater Unser griindend, wurde die Kirche zu
einer ,betenden” Kirche, an welche Herwegen konkret ankniipfen wollte. Dabei
zog er eine Linie von der Urkirche, deren ,Liturgie [...] der Hauch des betenden
Christus, des verklirten Hohepriesters™'S gewesen war, bis in die Gegenwart, in
welcher das Gebet der Kirche nicht verstummte. Die Liturgie war ein Zugang zur
Inkarnation des Gottessohnes auch fiir den Menschen im Jahr 1918 bzw. 1922, was
am Beispiel des Vater Unser besonders deutlich werden sollte. Wie Richard Faber
treffend herausstellte, wurde das ,Ineinanderfallen von Urgeschichte und Moderne
[...] [zum] Ereignis*' innerhalb der Liturgischen Bewegung wihrend der Weima-
rer Republik. Das bedeutet, dass sich die Liturgische Bewegung programmatisch
gegen den mit der Entwicklung der Moderne verbundenen Anspruch der Diskon-
tinuitit stellte.5'” Herwegen negierte durch die Kontinuitit der Liturgie den eigent-
lich bedauerten Epochenbruch der Moderne. Wenngleich er von der ,argen Welt*
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und dem iberwundenen Rationalismus schrieb, schien in den ersten Jahren nach
dem Ersten Weltkrieg die Kontinuitit der Liturgie gegeniiber der Diskontinuitat
der Welt starker zu sein. Damit deutete Herwegen bereits seine apolitische Haltung
an, die darin bestand, die Relevanz der Politik zu negieren. Da die Kirche ,ruhig
und sicher inmitten der argen Welt“s® stand, schien er ,Politik“ nicht fiir sein An-
gebot einer Weltanschauung zu gebrauchen. Durch diese Beschreibung stellte er
Assoziationen her, welche die Kirche unweigerlich mit dem Begriff der Stabilitat
verbanden. Anlehnend an das ,Chaos”, welches Guardini fiir die Weimarer Repu-
blik diagnostizierte und der von Herwegen herausgearbeiteten Dysbalance, stand
die Kirche wie ein Fels in der Brandung da. Der Gegensatz dazu war die Welt und
ihre ,Versammlungen, Reden, Demonstrationen". Denn die Kirche konzentrierte
sich nicht auf Auflerlichkeiten, wie die Predigt oder die ,Volksmissionierung®, son-
dern auf die ,innere Quelle*°. Damit gemeint war das Gebet, die Liturgie, durch
welche der ,Kampf [...] [des] Lebens** entschieden wiirde. Dabei sollte im Gebet
der Wille des Menschen mit dem Willen Gottes eins werden, was dadurch méglich
werden sollte, dass das ,Gebet der Kirche [...] bestindige Verbindung mit der Ewig-
keit*** herstellte. An dieser Stelle hob Herwegen einmal mehr hervor, worauf die
Kontinuitit, die Bestindigkeit und damit letztlich die Stabilitat der Liturgie gegriin-
det war: Auf ihrer Verbindung zur Ewigkeit. Diesem Privileg konnte keine andere
Ideologie der Moderne nahekommen. Neben den Gedanken der stabilitas trat auch
ein moralischer Appell an die Leserschaft der Ecclesia orans: Der Mensch, der sich
auf diese participatio actuosa in Form des liturgischen Gebets einlief}, wiirde ,rein
und stark“* werden. Herwegen verhief} ein makelloses, tugendhaftes Leben durch
die Hinwendung zur Liturgie. Gebet und Liturgie stillten gleichwohl die ,mystische
Sehnsucht“ der Menschen. Das , Arbeitsfieber, das die Menschheit ergriffen hat(te,
J.A], das einen Ersatz fiir die Religion bieten*s*# wollte, wiirde erstickt werden, da es
sich nur um eine T4uschung der wahren Sehnsucht nach Gott handelte. Der Mensch
war schlicht und ergreifend einer Fiktion zum Opfer gefallen — der Fiktion und dem
damit einhergehenden Irrglauben, die Moderne und ihr Kapitalismus kénnten dem
Menschen Gliick und Freiheit bringen. An dieser Stelle wird einmal mehr deutlich,
dass sich Herwegen das Brockeln der Moderne-Fassade nach dem Ersten Weltkrieg
zu eigen machte, um die eigene Relevanz zu steigern. Dabei nutzte er die Verbin-
dung von Urkirche und neuzeitlicher Kirche, um anhand der religiésen Kontinuitit
antimodernistische Tendenzen zu rechtfertigen. In einem weiteren Schritt verband
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Herwegen diese mit dem Wahrheitsanspruch, welchen die Liturgie und die Kirche
hitten. Der Mensch kénne die ,wahre” Befriedigung eben nur in Gott finden. Der
Weg hin zu diesem Ideal wies die Gemeinschaft:

Das Individuum, durch Renaissance und Liberalismus groigezogen, hat sich wirk-
lich ausgelebt. Es sieht ein, daf8 es nurim Anschluf} an eine ganz objektive Institution
zur Personlichkeit reifen kann. Es verlangt nach der Gemeinschaft. Das Zeitalter
des Sozialismus kennt zwar Gemeinschaften, aber nur solche, die eine Anhiufung
von Atomen, von Individuen bilden. Unser Verlangen aber geht nach dem Organi-
schen, nach der lebensvollen Gemeinschaft. Eine solche organische Gemeinschaft
im hochsten Sinne ist die Kirche. Sie schliefit die Menschen so innig zusammen wie
keine andere Gesellschaft, gibt ihnen einen Geist, ja in gewissem Sinne einen Leib -

corpus Christi mysticum.5*S

Herwegen konstatierte durch dieses Zitat das ,Erwachsenwerden® des neuzeitli-
chen Individuums. Damit zusammen hing unweigerlich die Sehnsucht nach orga-
nischer Gemeinschaft. Diese ,Sakralisierung der Organizismus-Soziologie**S, die
auch schon in Alte Quellen neuer Kraft in Ansitzen zu finden war, brachte mit sich,
dass die Kirche selbst als solch ein Ort organischer Gemeinschaft gesehen wurde.
Durch die Stilisierung der kirchlichen Gemeinschaft zum corpus Christi mysticum
hatte jedes Individuum, das in der Gemeinschaft aufging, Anteil an Christus. Her-
wegen versuchte eine neue Gesellschaft herzustellen, die letztlich in einer ,Kirchen-
Gesellschaft“?” miinden sollte. Denn wie die moderne Gesellschaft, so hatte auch
die ,Kirchen-Gesellschaft®, 1. eine objektive Institution, 2. eine Gemeinschaft und
3. einen ,6ffentlichen gemeinsamen Kult**®. Der Kult war in der , Kirchen-Gesell-
schaft® die Liturgie.

Was brachte diese Gesellschaft, die Herwegen hier anstrebte, mit sich? Zum einen
erschien hier ein sozialtheologisches Denken, welches die Gemeinschaftsidee reli-
gios deutete und im Bild des corpus Christi mysticum eine hierarchisch gegliederte
Ordnung vorsah.5*® Wie Alois Baumgartner herausstellte, lehnte der Katholische
Akademikerverband, mit dem Herwegen eng verbunden war, sein Gemeinschafts-
denken an die Sozialtheologie Max Schelers an, der seinen Begriff der ,Gesamtper-
son“in ,derIdee des mystischen Leibes Christi als seiner reinsten Verwirklichung3°
aufgehen lie. In dieses Gemeinschaftsdenken und der damit verbundenen ,antika-
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pitalistischen Einstellung®, die sich neuromantischen Ideen anschloss,*** kann auch
Herwegen eingeordnet werden. Seine Verhiltnisbestimmung vom Einzelnen zur
Gemeinschaft deutete er im Geleit von 1922 beispielsweise so an: ,Das Gebet des
einzelnen wird aber durch die Liturgie auf ein objektives Fundament gestellt, auf
ein grofles, tiberpersonliches Ziel gerichtet, iiber die Enge und die Zufilligkeiten des
Individuellen hinausgehoben.*** Die Richtung ist klar: Der Einzelne selbst konnte
nur innerhalb der Gemeinschaft aus der einengenden Willkiir individualistischer
Tendenzen herausbrechen. Dabei war die Liturgie Vermittlerin der Objektivitit und
ermoglichte dem Individuum das Eingehen und Aufgehen in der Gemeinschaft, in
welcher es letztlich um kollektive und nicht mehr um individuelle Ziele gehen sollte.
Dieser auf der corpus Christi mysticum-Idee basierende ,wirklichkeitsferne Idealis-
mus“?, der durchaus auch einen totalitiren Anspruch an den Menschen stellte, hat-
te Ankniipfungspunkte an nationale Ideen. Bei Herwegen fillt besonders auf, dass
er immer wieder das ,Deutsche” betonte. Natiirlich bezog er sich auch aus pragma-
tischen Griinden auf das deutsche Gebiet, wenn er beispielsweise davon berichtete,
dass sich die Liturgie in den letzten Jahren in Deutschland immer mehr verbreitet
hitte. Dennoch stechen Herwegens nationale Betonungen hervor, wie in Alte Quel-
len neuer Kraft. Auch im Geleit von Ecclesia orans 1922 betonte er, dass das ,deutsche
Gemut” fiir das Ziel, die Liturgie wieder zum ,grofen Laienkatechismus® zu machen
und damit ,in der Familienerziehung, in der Schule, in der Predigt*** aufleben zu
lassen, besonders geeignet sei. Ecclesia orans sollte nun genau darin wirken, dass das
»deutsche Gemiit” sich seiner Empfanglichkeit fiir die liturgischen Gedanken im-
mer mehr bewusst werde und die ,reichen Schitze der Liturgie®? den Gliaubigen
erschlossen wiirden. Hinter diesen Sitzen verbargen sich katholisch-konservative
und abendlindische Einstellungen, die in der nationalistischen Stirkung Deutsch-
lands miindeten.

Im Schlusssatz des Geleits von 1922 schloss Herwegen sein Anliegen wie folgt zu-
sammen:

Mochte unsere Sammlung mit Gottes Hilfe den vom Weltkriege erschiitterten, vom
tieffurchenden Leiden gelduterten Seelen eine Quelle reiner Erhebung und trosten-
der Stirkung er6ftnen. Mochte sie mithelfen zur Vertiefung des religis-kirchlichen
Lebens, zur Wiederbelebung jenes alten, verborgenen Geistes, aus dem die Erst-

lingskirche ihre Mirtyrerliebe zu Christus geschdpft hat.s3¢
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Wieder begegnen dem Lesenden religiose Inhalte in Folge einer Zeitdiagnose. Der
Erste Weltkrieg wurde als Zasur gesehen, als Moment des Aufwachens. Auch wenn
man sich schon vor dem Ersten Weltkrieg einem liturgischen Aufbruch niherte, war
der Krieg ein Wendepunkt, der keine weitere Verschiebung der erstrebten Verin-
derungen mehr zulief8. Auflerdem war sich Herwegen der seelischen Zerstérung,
die der Erste Weltkrieg mit sich gebracht hatte, bewusst. Es ging ihm nicht nur um
duflerliche Verinderung, sondern um eine innere und tiefgreifende Heilung des Ein-
zelnen und des Volkes, die letztlich nach auflen getragen werden sollte. Die ,Ver-
tiefung des religi6s-kirchlichen Lebens” war damit gleichzeitig Ziel und Mittel fir
die Verinderung. Die Glidubigen sollten sich gleichsam die Mirtyrerliebe der Erst-
lingskirche aneignen. Ob dahinter auch ein seelsorglicher Aspekt der Verarbeitung
der Kriegserfahrungen lag, kann vermutet werden. Jedenfalls wurde das religiose
Leiden und Sterben in eine Traditionslinie mit den verehrungswiirdigen Mirtyrern
gesetzt, was wieder das Motiv von ,Urkirche und Moderne® betonte. Legitimation
fir den erstrebten Wandel war die Kontinuitit der Kirche, mit welcher Herwegen
der Diskontinuitit der Moderne begegnete.

4.2.1.3 Die betende Kirche — ein benediktinisches Volksbuch

Bei Die betende Kirche handelt es sich um ein ,liturgisches Volksbuch® der Abtei
Maria Laach, womit dem allgemeinen Vorwurf, Maria Laach sei elitir gewesen, be-
gegnet werden sollte. Stefan Langenbahn ordnete die Entstehung dieser Reihe in die
vierte Etappe seiner Phasierung der Liturgischen Bewegung in Maria Laach ein.5%7

537 Vgl. Langenbahn (2022): Phase 1: 1904-1911 The attraction of a ,perfect” liturgy. Phase 2: 1911-1918
The desire of the Abele-Platz-Circle to be introduced in the liturgy/ The ,,Academics” and the ,Litur-
gical Week“ in 1914/Cunibert Mohlberg is a living bridge from the Liturgical Movement in Belgium to
Maria Laach (1909)/The collaboration of Romano Guardini and Cunibert Mohlberg and the creation
of ,the three-fold series of publications” (K. Pecklers): ,Ecclesia orans“ [,Ecclesia orans 1 = ,Vom Geist
der Liturgie“], ,Liturgiegeschichtliche Quellen/Forschungen®, ,Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft*.
Phase 3: 1919/1920 Abbot Herwegen claims to be the leader of the ,Laach Liturgical Movement” and
proclaims a special form of this ,movement®, now called , Liturgische Erneuerung”/Odo Casel beco-
mes the editor of the ,Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft” and develops the ,Mysterientheologie®. Pha-
se 4: 1921-1926 Realization of the , Liturgical Apostolate”: Many lectures by the abbot and by monks,
many publications and , Liturgical Weeks“/Odo Casel spreads the ,Mysterientheologie® / The high-
light 1926: Herwegen proposes the paper ,De Apostolatu Liturgico” to the Pope. Phase 5: 1926-1934
Stagnation and representation. Phase 6: 1935-1946 ,Resistance” against the Liturgical Apostolate/- in
the monastery of Maria Laach: the ,lay monks®“ want to pray in a Benedictine way and receive an office
in German language/in Germany: in 1941 a battle against the , liturgism* (all piety of a Catholic should
be determined by the Liturgy*), called ,Krise der Liturgischen Bewegung®. Phase 7: 1946-1950 Saving
the heritage I/Foundation of the , Abt-Herwegen-Institut e. V. Maria Laach“ (1948)/Publication of the
journal , Archiv fiir Liturgiewissenschaft“ (1950). Phase 8: 1950-1965 Saving the heritage II: Theodor
Bolger edits ,Liturgie und Ménchtum®/Monks of Laach are members of the commission of the Ger-
man Episcopal Conference in liturgicis/Burkhard Neunheuser edits the works of Odo Casel/He has
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In dieser stand der Versuch einer Offnung zum Volk im Fokus der Abtei, welche
sich besonders in dem in den 1920er-Jahren vorbereiteten und 1926 an Pius XI. ver-
schickten Schreiben zum ,Liturgischen Apostolat’ Maria Laachs bemerkbar machte.
In diesem Schreiben verdeutlichte Herwegen dem Papst sein Anliegen, die Glaubi-
gen tiefer in die Liturgie einzufithren.s3® Ein Ausdruck dieses Vorhabens sollte auch
Die betende Kirche sein. Im Folgenden werden zwei Geleitworte Herwegens aus den
Jahren 1924 und 1926 analysiert. Davor soll der Blick aber auf die duf3ere Darstellung
des ,Volksbuchs“ von 1924 gerichtet werden.

4.2.1.3.1 Die betende Kirche (1924) — Ein Blick auf die dufere Gestaltung

Die betende Kirche von 1924 wurde in zwei Varianten angefertigt: Zum einen gab
es eine hochwertige Variante von soo Stiick, die ,auf Biittenpapier gedruckt und in
Ganzpergament gebunden?® war. Zum anderen die hier vorgestellte kostengiinsti-
gere Version. Sie war 19 cm lang und 17 cm breit und mit iiber 500 Seiten scm dick.
Der Einband sowie die Seitenrinder waren in Blauténen gehalten und der Schriftzug
des Einbandes ,,Maria Laach Die betende Kirche® in goldfarbenen Lettern hervor-
gehoben und von goldenen und blauen Linien eingerahmt. Beim Aufschlagen des
Buches begegneten den Lesenden viele kiinstlerische Motive: Neugotische Mons-
tranzen stiefen auf symmetrische Ornamente im Stil der Neorenaissance. Bis zum
Geleit des Buches, welches im nachfolgenden Kapitel analysiert wird, mussten die
Lesenden zehn Doppelseiten iiberwinden, auf welchen der Titel des Buches gleich
dreimal wiederholt wurde. Zudem wurde dem Geleit eine Widmungsseite und das
sechs Seiten lange Inhaltsverzeichnis vorangestellt. Auflerdem begegnete der Leser-
schaft auf der ersten Innenseite ein Bild der Basilika San Clemente in Rom. Durch
die aufwendige Buchgestaltung werden Paratexte sichtbar, welche das Werk beglei-
ten. Die verschiedenen kiinstlerischen Stile, die teils aus unterschiedlichen Epochen
stammen, betonten die kiinstlerische Herstellung des Buches und seinen Wert. Da-
bei hatte die Kunst in erster Linie einen Niitzlichkeitsfaktor: Sie sollten dem Lesen-
den helfen, sich bildlich in einen Kirchenraum zu versetzen. War Die betende Kirche
einerseits ein Versuch, die Liturgie ins biirgerliche Wohnzimmer zu iibertragen,
sollte andererseits durch die gestalterischen Elemente Ehrfurcht beim Lesenden er-
weckt und die Besonderheit und Heiligkeit des Themas hervorgehoben werden. Die

an international influence, because being professor of the Pontificio Istituto Liturgico in S. Anselmo
in Roma (since 1963)/In 1962, he is called to the ,Consilium ad exsequendm Constitutionem de sa-
cra Liturgia“ /He insures, that the main ideas of the Laacher Liturgical Movement and the best of the
»Mysterientheologie®become a part of the reform of the liturgy after Vaticanum II. Aim of all reform of
the Liturgy is ,ut mysterium paschale vivendo exprimatur” (,Inter Oecumenici 4 [26.9.1964]).

538 Vgl. Herwegen (1926): De Apostolatu Liturgico, S. 307-310.

539 Diebetende Kirche (1924): Impressum.
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Formensprache des Buches befriedigte transzendente Bediirfnisse der Lesenden.
Neben dieser geistlichen Wertung der Asthetik, trat der rein kommerzielle Zweck:
Potenzielle Kdufer wurden allein durch das Auflere des Buches angesprochen. Die
Asthetik war Lockvogel zum Kauf; denn das Buch war fiir die 1920-er Jahre sehr
»modisch” gestaltet. Der sogenannte ,Jugendstil“+°, in welchem das Buch angefer-
tigt wurde, war ein Hinweis auf die Ablehnung aktueller Kunststile wie dem Ex-
pressionismus und seiner ,individualistischen® Tendenzen, die Herwegen auch in
einem Brief an Hermann Platz vom 27. April 1920 betonte oder der ,Neuen Sachlich-
keit’. Demnach kann davon ausgegangen werden, dass dieser dsthetische Einstieg
bewusst gewihlt war. Auf der einen Seite konnte er vom Lesenden als inspirierender,
,schoner’ Einstieg angesehen werden, auf der anderen Seite waren die kiinstlerischen
Elemente auch eine Schranke, die es zu iberwinden galt, um zum Inhalt des Buches
zu gelangen. Die insgesamt zehn Seiten, die dem Geleit vorweggingen, verbildlich-
ten einen weiten Weg, den die Leserschaft bis zu den Schitzen der Liturgie gehen
musste. Damit tat sich ein Widerspruch zwischen Selbstanspruch und Wirkung auf:
Das Buch sollte im Volk verbreitet werden, war aber nicht volkstauglich. Denn neben
der Grofe des Buches, sollten Volksbiicher doch klein gehaltene Werke sein, die fiir
den Alltag handlich und nicht zu kostspielig waren, eréffnete die kiinstlerische Ge-
staltung eine Hiirde, welche der Lesende iiberwinden musste. Anschlieflend daran
ergibt sich die Frage, ob die Herausgeber wirklich eine Verbreitung des Buchs im
Volk anstrebten oder lediglich auf den Umfang und die Exklusivitit der Liturgie hin-
weisen wollten.

Ein weiterer Aspekt, der durch die duf8ere Gestaltung des Buchs deutlich wird und
in Kontrast stand zum Anspruch ,Volksbuch® zu sein, ist sein Geschenkcharakter.
Einerseits tritt dieser durch die kiinstlerische Gestaltung, die den hohen Wert des
Exemplars verdeutlichte, hervor, andererseits beinhaltet das Buch zwei Widmungs-
seiten, die als eine Aufforderung, dieses Buch zu verschenken, verstanden werden
konnen. Dabei wurde das Werk vom Herausgeber bereits dem Bischof von Trier

540 ,Im Jugendstil der Jahrhundertwende von 1900 hat sich ein Teil der Generation zwischen dem
Naturalismus und dem Expressionismus fiir kurze Zeit kiinstlerisch verwirklicht. [...] Zwischen sei-
ner Umgestaltung zum Expressionismus, zu einem Neoklassizismus oder zu einer neuen Sachlichkeit
(oder dem Verebben in andere Stile hinein) und seiner allmdhlichen Wiederentdeckung von den drei-
Biger Jahren an liegt ein knappes Menschenalter. Der Jugendstil war also ein Stil der Grof3viter, deren
Seinsweise die S6hne allmihlich abgelehnt, die Enkel aber zunehmend geschitzt haben; in vergleich-
barer Weise hat die Generation des Jugendstils iiber zwei Menschenalter zuriick das lange miflach-
tete Biedermeier (den letzten Stil vor dem Historismus) fiir sich entdeckt und aufgenommen; [...].“
(Jost (1980):Literarischer Jugendstil, S. 1). Hinter der Verwendung des ,Jugendstils“ in Die betende
Kirche kénnte eine Strategie der Uberbietung gelegen haben, die darin bestand, dass der antimodern
eingestellte Herausgeber, moderne Stile verwendete, um ansprechend zu sein. Andererseits kann der
bewusst gewihlte ,Jugendstil® aber auch Hinweis auf die Ablehnung des Expressionismus und sei-
ner ,individualistischen” Tendenzen sein, die Herwegen auch in einem Brief an Hermann Platz vom
27. April 1920 betonte.
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gewidmet, womit es in den Kontext einer Institution gestellt wurde. Die freie Wid-
mungsseite war dem Kiufer des Buchs iiberlassen. Die Idee ist naheliegend, dass das
Buch durch Verschenken zum Volksbuch werden sollte. Allerdings schliefit sich im
Hinblick auf die oben gemachten Beobachtungen die Frage an, inwiefern die Be-
schenkten das Buch tatsichlich im Alltag gebrauchen wiirden. Damit einher geht
die Bestimmung des Autors und der Adressaten des Buchs. Als Autor stellte sich die
Gemeinschaft der Ménche der Abtei Maria Laach vor. Doch die Gestaltung des Ein-
bands, bei welchem Autor (Abtei Maria Laach) und Titel (Die betende Kirche) in
derselben Schriftform durch die Vergoldung gleichwertig hervorgehoben und von
zwei goldenen Kreuzen umrahmt sind, suggeriert, dass es sich bei der Abtei selbst um
den Inbegriff der betenden Kirche handelte. Aulerdem weisen die zwei Kollektivsub-
jekte ,Abtei‘und ,Kirche  auf ,Gemeinschaft’ hin. Zu dieser waren auch die Leser oder
Kaufer des Buchs berufen. Durch das Aufschlagen desselben wiirden die Lesenden
diesen Gemeinschaftsraum der betenden Kirche, der sich in der Liturgie offenbarte,
betreten konnen. Auch hier klaffen Anspruch des Volksbuch-Seins im Sinne einer
Alltagstauglichkeit und Wirkung in Form des Geschenkcharakters auseinander.

Intellektuell anspruchsvoll war die dsthetische Gestaltung des Buchs. Die Litur-
gische Bewegung bediente sich des Historismus**#' in kunstgeschichtlicher Weise,
wie der Blick in Die betende Kirche zeigt. Statt einen Epochenstil zu zitieren, werden
aber viele unterschiedliche Kunststile der Vergangenheit gemischt. Dies war wie-
derum ein Sinnbild fiir das vorherrschende Chaos der Gegenwart: Diese war nicht
mehr in der Lage, in der Kunst einen eigenen , Epochenstil“ hervorzubringen und
war deshalb au den Riickgrift auf alte Kunststile angewiesen.’** Ebensowenig war
die Liturgie, nach Herwegen im Stande, wirklich neue Stile zu entwickeln. Es han-
delte sich viel mehr um eine Hervorhebung und Neubelebung des ,Alten’. Gleich-
zeitig wandte sich Die betende Kirche aber vom geistesgeschichtlichen Historismus
ab, indem die Liturgie als etwas Auferzeitliches verstanden wurde, das sich nicht
yhistorisch-kritisch® erfassen lief}*43, sondern einen Wahrheitsgehalt fiir sich bean-
spruchte, der aulerhalb normierender Denkmuster lag.

Dieser kurze Einblick auf die duflere Gestaltung von Die betende Kirche zeigt, dass
Anspruch und Wirkung des Buches weit auseinandergingen. Im Inhalt des Geleits
spiegelten sich diese Widerspriiche wider.

541 Historismus ist ein Begriff, der sowohl im geistesgeschichtlichen als auch im kunstgeschichtlichen
Bereich verwendet wird. Wihrend er einerseits die Wissenschaftlichkeit der Geschichtsschreibung
forderte und dadurch in theologischen Denkern die Angst vor einer ,Relativierung der Wahrheit® her-
vorbrachte, orientierte man sich andererseits vor allem an Kunststilen der Vergangenheit, da man der
Gegenwart nicht zutraute einen eigenen herauszubilden. (vgl. Schrimpf (2006): Historismus, Sp. 169~
171 / Lieb (2019): Historismus).

542 Landwehr (2012): Kunst des Historismus, S. 182-183.

543 Zum geistesgeschichtlichen Historismus und dessen Entwicklung vgl. Kern (2006): Historismus,
Sp.169-171.
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4.2.1.3.2 Die betende Kirche (1924) — Ein inhaltlicher Einblick

Das Geleitwort des Abtes von 1924 ist mit vier Seiten relativ kurz bemessen. Doch
gerade bei der Kiirze des Textes ist es erwahnenswert, dass Herwegen den Text mit
einer Zeitdiagnose begann: , Bevor die ungeheure Wolke des Ungliicks mit dem Be-
ginn des Weltkrieges aufstieg, die uns heute noch diister beschattet, war in erns-
teren Geistern ein Sehnen nach religiéser Vertiefung wach geworden, das mit der
sich steigernden Not fortschreitend gewachsen ist.“*+ Der Referenzpunkt fiir seine
Ausfihrungen war, wie auch 1922, der Erste Weltkrieg. Wihrend vor diesem bereits
erste Ideen der liturgischen Neuerungen grundgelegt worden waren, waren seine
Nachwirkungen bis ins Jahr 1924 spiirbar. Auch die Versuche, das religiése Leben zu
vertiefen, schienen gescheitert. Somit ging Herwegen direkt zu Beginn des Textes
auf den , Ruf des Jammers zu dem allmachtigen Retter und allgiitigen Helfer*s4S ein.
Gott sollte von Neuem als Majestit anerkannt werden und das ,Gott-und-die-See-
le-Christentum® durch das ,neuerwachende Gemeinschaftsgefiihl“s#¢ iiberwunden
werden. Dieses katholische Gemeinschaftsideal, das, wie oben gezeigt, auf der corpus
Christi mysticum-Lehre basierte, betonte neben der individuellen Beziehung jedes
Einzelnen zu Gott vor allem das Kollektiv der Gliubigen: ,Die solidarische Heils-
gemeinschaft des Leibes Christi erschien als das Urbild einer Persongemeinschaft
[sic]. In ihr sah man den Ausgleich von Einzelperson und Gesamtperson, von Selbst-
und Mitverantwortlichkeit in idealtypischer Weise vorgezeichnet.“#” Ein Beispiel
fur die Solidarititsidee lag sicherlich in der Erwahnung der ,Gemeinschaft der Hei-
ligen®, die 1924 wieder an Aktualitit zu gewinnen schien und als Ankniipfungspunkt
an die 1922 benannte Mirtyrerkirche verstanden werden kann. Wie keine andere
Instanz war es die Liturgie, welche die Lesenden in dieses Lebensgefiihl hineinfiih-
ren und das Leben dadurch mit wertvollem Gehalt erfullt und ihm eine edle Form
gegeben werden sollte.5+* Aulerdem wies Herwegen daraufhin, dass sich der ,Kreis
der Liturgiefreunde” so ausgedehnt hitte, dass 1924 ,schon [...] alle Schichten des
katholischen Volkes*4® davon profitierten. Die betende Kirche wollte der Kritik an
der elitiren Ausrichtung trotzen und genau diesen ausgeweiteten Kreis bedienen, in-
dem sie ,Volksbuch® sein wollte. Dabei betonte Herwegen demiitig, dass es sich nur
um ,einen ersten Versuch“ handelte, ,die reichen Goldadern der Liturgie dem Neu-
ling wenigstens aufzudecken.*5° Diese Metapher wurde einerseits durch die golde-

544 Herwegen (1924): Die betende Kirche, S. 1.

545 Ebd.

546 Ebd.

547 Baumgartner (1977): Sehnsucht nach Gemeinschaft, S. 140. Zum Ende der 1920er Jahre wiirde sich
dieses Gemeinschaftsverstindnis der Solidarititsidee zu einer, auf Othmar Spanns Ausfithrungen zu-
grundeliegender ,Ganzheitslehre“ (Universalismus) entwickeln.

548 Vgl. Herwegen (1924): Die betende Kirche.

549 Ebd.

550 Ebd., S. 2.
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nen Elemente des Einbandes visualisiert, andererseits bestitigt sich die Annahme,
dass es sich bei der Liturgie um etwas so Besonderes und Heiliges handelte, dass
dies durch die Gestaltung des Buches hervorgehoben werden sollte, was gleichzeitig
aber eine Herausforderung war. Herwegen machte durch die Beschreibung selbst
die Schere zwischen Liturgie und Mensch auf und betonte damit den Aufwand, hier
Vermittlungs- und Aufklirungsarbeit zu leisten. Diese Schwierigkeit spiegelte sich
auch in der Gestaltung wider, die elitir und distanziert wirken konnte. Anscheinend
war sich Herwegen selbst bewusst, dass die Idee eines Volksbuchs an der Umsetzung
gescheitert war. Dies bestitigte ihm auch Theodor Abele in einem Brief: ,,,Die beten-
de Kirche® hat mir Freude gemacht. Nur sollte sie billiger sein, wenn sie ein Volks-
buch werden soll. Auch konnte sie besser ausgestattet und handlicher sein.ss' Daran
schlieft sich die Frage nach dem Volks- und Kirchenbegrift Herwegens an: Wer war
mit Volk und Kirche gemeint? War das gesamte Staatsvolk oder nur das katholische
Volk oder auch nur eine elitire Gruppe der Katholiken gemeint? Im Grunde wurde
durch Die betende Kirche von 1924 im Gewand eines volksliturgischen Anspruchs
die klerikale Hierarchie erneuert und sogar propagiert. Die Benediktiner waren
diejenigen, welche die kognitive, praktische und sakramentale Macht hatten, um in
die Liturgie einzufithren. Darin duflerte sich auch das organische Gemeinschafts-
verstindnis Herwegens und das Festhalten an kirchlich, hierarchischen Ordnungs-
systemen. Gleichzeitig wandte er sich damit gegen all jene Reformbestrebungen, in
welchen die Messe in der Volkssprache gefeiert und versucht wurde, die durch die
Hierarchie betonte Distanz zwischen Kleriker und Gemeinde zu lockern.55*

Dem personlichen, vertrauten Moment, welches anhand der sprachlichen Ge-
staltung von Guardinis Texten aufgezeigt wurde, gab Herwegen keinen Raum: Die
ersten Seiten des Geleitworts sind semantisch eher unpersonlich geschrieben. Es
gibt kein ,ich® kein ,wir". Die bewegenden Krifte des Textes sind das Ungliick, die
Not, das Elend, der Jammer. Diese emotionalen Groflen wurden im Laufe des Textes
durch die Liturgie in kirchliche Gemeinschaft umgeformt. Doch auch beim Spre-
chen von der Gemeinschaft blieb Herwegen auf einer unpersénlichen Ebene. Trotz-
dem oder gerade deswegen scheint durch die erste Seite des Geleits ein innerkatholi-
scher Missionscharakter durch: Eine Rechristianisierung, zu der das Buch beitragen
wollte, sollte die Probleme der Gegenwart tiberwinden. Dass man von diesem Ziel
aber noch weit entfernt war, zeigte der letzte Satz des Geleits, durch den deutlich
werden sollte, dass sich das negative Zeitgefiithl auch in den Zwanzigerjahren fort-
setzte: ,Moge ,Die betende Kirche® in Haus und Hiitte einkehren als belehrender
und trostender Gast und in unfriedlicher, leidvoller Zeit am heimischen Herde der
deutschen Katholiken freundlichen Willkomm finden."s$* Von einem Stabilisie-

551 Abele an Herwegen am 04.01.1925 (MLA, Sign. III. A 118).

552 Guardini beispielsweise feierte die Messe versus populum, was als fortschrittlich und modern ge-
wertet werden kann. Allerdings legte er das elitire Denken, wie gezeigt wurde, nicht komplett ab.

553 Herwegen (1924): Die betende Kirche, S. 4.
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rungsgefithl war Herwegen weit entfernt. Diese Krisensemantik verweist einmal
mehr auf die Exklusivitit und einzige agency der liturgischen Gemeinschaft, nim-
lich einen sicheren Hafen darzustellen.

Inwiefern diese Unzufriedenheit mit der aktuellen Situation auch auf die (Tages-)
Politik zu tibertragen war, blieb in dem Geleitwort von 1924 unbeantwortet. Herwe-
gen nutze das Geleit zwar zum pauschalen Aufzeigen von Missstinden, benannte sie
aber nicht niher. Gleichzeitig machte er aber ein politisches Angebot, das sich in der
Neulegitimierung von Machtpositionen des Klerus widerspiegelte.

Insgesamt war Die betende Kirche 1924 ein Angebot fir die in der Weimarer Repu-
blik autkommenden transzendenten Sinndeutungen, gleichzeitig zeigte sich in ihr
aber ein performativer Selbstwiderspruch, da der Anspruch, Volksbuch zu sein und
die erzielte Wirkung weit auseinanderlagen. Das Buch Die betende Kirche war nicht
das, was es behauptete zu sein. Zudem transportierte es politische Inhalte, wie bspw.
die Legitimierung des innerkirchlichen machtpolitischen Anspruchs der Benedik-
tiner, aber auch des Klerus als Hiiter der Liturgie. Auch die Ankniipfungspunkte
an die gegenwirtige Lage und die Antwort auf diese in Form des Buchs vermitteln
einen politischen Anspruch, der darinlag, der Gesellschaft, Kultur und Politik einen
transzendenten Gegenentwurf zur Gestaltung der Lebensbereiche zu offerieren.

4.2.1.3.3 Die betende Kirche (1926)

Das Geleit von 1926 war mit fiunf Seiten unbedeutend linger als das von 1924. Es
begann mit dem Satz: ,Christus ist der Angelpunkt und Schliissel der Weltgeschich-
te.s3* Dadurch eroffnete Herwegen der Leserschaft unweigerlich die heilsgeschicht-
liche Relevanz des Christentums fiir die gesamte Weltgeschichte. Hierfiir sei die
Zeitberechnung ,allein schon ein Bekenntnis der tiberragenden Bedeutung Christi
im Leben der Menschheit.** Es folgte eine christologische Erklarung, dass Chris-
tus Abbild und Ziel der Schépfung war und er dem ,.erlésten Menschen einen Anteil
an seinem gottlichen Lebens¢ schenken wolle. Aus diesen christologisch-soterio-
logischen Gedanken zog Herwegen die Konsequenz, dass ,letzter und tiefster Sinn
der Weltgeschichte [...] die Hinfithrung zur Heiligung, Konsekrierung der Welt in
Christus und die Auswirkung dieser Erl6sungsgnade im Leben der Menschen™s’
sei. Das Ziel, welches Herwegen hier benannte, vertiefte das Anliegen der Rechris-
tianisierung der Welt. Durch die Verwendung des Begriffs ,Konsekrierung® wird
eine bewusste Liturgisierung und Katholisierung der Welt, aber auch eine gewisse
Sakralisierung angestrebt und mit diesen Prozessen ihre Rettung verbunden. So

554 Herwegen (1926): Die betende Kirche, S. IX.
555 Ebd.

556 Ebd.

557 Ebd,, S.X.
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wundert es nicht, dass Herwegen als Mittel zum Ziel festhielt, dass sich der Mensch
dem Ort zuwenden miisse, an welchem Christus ,lebt und sein Heilswerk erneuert®,
nimlich dem ,sakramental-liturgischen Leben der heiligen Kirche*s*®. Zum einen
weckte diese AuB8erung die Hoffnung und Zuversicht, dass es iiberhaupt eine Chan-
ce auf Rettung gab. Zum anderen bezeugte die Neuauflage des Buches fiir Herwe-
gen, dass sich immer mehr Menschen dieser Wahrheit bewusst wurden.$% Mit Ver-
weis auf Die betende Kirche von 1924 erlduterte Herwegen, dass in der Ausgabe von
1926 einige Anderungen vorgenommen worden sind: So wies Herwegen auf Kritik
hin, die ihn von ,vielen, deren Urteil uns wertvoll ist*, erreichte. Das Buch war ihnen
ynicht volkstimlich genug®. Herwegen betonte, dass die Kritik aufgenommen wur-
de und man versuchte, ,dem Werk nach Inhalt und Form ein neues, mehr volkstiim-
liches Gewand zu geben.”s%° Es wurde also auf die Kritik Abeles eingegangen und
mehr die ,heutige Liturgie, wie sie den Glaubigen in der Pfarrkirche entgegentritt*
behandelt und frithere geschichtliche ,Gestaltungen der Liturgie [...] nur insoweit
betrachtet, als es zum Verstindnis der heutigen Form erforderlich“® war. Zudem
wurde auf Quellenhinweise verzichtet und die Anmerkungen des Anhangs in den
Text eingearbeitet.5** Der Lebensweltbezug des Biichleins sollte von Neuem in den
Mittelpunkt riicken und duflerte sich auch in dem kleineren Format des Biichleins.
So ging das Buch bspw. auf den ,gottgewollten Unterschied zwischen Priestern und
Laien“% ein. Danach wurden die Sakramente und letztlich auch die Weihen fiir die
unterschiedlichen christlichen Lebensstinde beleuchtet, bevor er sich der Liturgie
im Alltag und dem Tod als Ubergang in die ,Kirche des Himmels“%* zuwandte.
Neben der groben inhaltlichen Vorstellung nutzte Herwegen das Geleit auch, um
auf die einzelnen Autoren hinzuweisen, die nicht namentlich vor oder nach den Auf-
sitzen genannt wurden. Auch dies sollte ein Zeichen fiir die ,groflere organische
Einheit*s% sein, die in der Neuauflage zum Vorschein kommen sollte. Das Zitat auf-
greifend, sollte Die betende Kirche im Kleinen darauf hinweisen, was Herwegen fiir
das gesamte katholische Volk und letztlich die Gesellschaft vorgesehen hatte.

Die Stilisierung des Buches zum ,Kiinder des Geheimnisses der ,Betenden Kir-
che und zum ,Wegweiser*®® zu den Schitzen der katholischen Kirche, hob den
Verkiindigungs- und Missionierungscharakter, aber auch die Exklusivitit der Rei-
he hervor. Die Verwendung der Begriffe ,Geheimnis® und ,Schitze® beinhalteten
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abenteuerliche Assoziationen. Dadurch sollte das Interesse der Leserschaft geweckt
werden, aber auch die Lebensverinderung, die das Entdecken der Schitze mit sich
bringen wiirde, verheiflen werden. Da es an ,Bekennergeist und Bekennerkraft wie
in den ersten Zeiten der Christenheit“®” auch im Jahre 1926 nicht mangeln sollte,
verstand es sich von selbst, dass Herwegen um die Leserschaft warb. Dabei sprach er,
stellvertretend fiir die ,Mutter Kirche® alle an:

[...] jung und alt, arm und reich. Priester und Laien, Minner der Wissenschaft und
der werktitigen Arbeit, sie alle mégen kommen, mit ihr [der Kirche] die Hinde im
Gebet heben, mit ihr durch Christus dem Vater danken, ihn loben und preisen und
zu ihm flehen, um dann von ihm durch Christus und sie, die Kirche, mit der Gnade

gottlichen Lebens gesegnet zu werden.5®8

Zwei Dinge seien angemerkt: Zum einen sprach Herwegen ,alle” an, erwihnte aller-
dings nur Minner explizit. Zwar kénnten Frauen auch im Kollektivsingular ,jung®,
yalt’, ,arm® ,reich® und ,Laien” gemeint sein; es fillt aber zum anderen auf, dass
Minner gleich in drei unterschiedlichen Berufsgruppen angesprochen wurden. Be-
sonders stechen hier die ,Minner der Wissenschaft“ hervor. Auch wenn es sich um
ein Volksbuch handeln sollte, wurde diese Gruppe konkret benannt, was auf Her-
wegens Nihe zu dieser und ihre wichtige Rolle innerhalb des Liturgisierungsplans
hinweisen sollte. Diese Gruppe war es eben auch, wie bereits in Alte Quellen neuer
Kraft gezeigt wurde, die das Motto von Die betende Kirche, ,Oremus cum Ecclesia
sancta Dei*s®, in das Volk tragen sollte.

Wie in den anderen beiden Geleitworten, betonte Herwegen auch hier seine
Nihe zur , Urkirche®, indem er behauptete, dass die alte Kirche ,stirker als wir” ,aus
dem Geiste der Liturgie” lebte.5’° Zudem wire die Liturgie die Quelle, um Kraft zu
schopfen fir das Martyrium. Da die heilbringende Kraft der Liturgie sich tiber die
Jahrhunderte hinweg nicht verdndert habe, gelte sie nach Herwegen genauso fiir den
Menschen der ,Moderne“ wie fiir den der , Urkirche®.

»,Moge unser Buch vielen Fithrer werden zu diesen reich stromenden Brunnen
katholischen Lebens.*”* An den Schlussbemerkungen der Geleitworte von Ecclesia
orans und Die betende Kirche lasst sich eine Entwicklung nachzeichnen: Wihrend es
1922 um eine Vertiefung des religiosen Lebens ging, strebte Herwegen 1924 eine Ein-
leitungin dieses an. 1926 schrieb er nun davon, dass das Buch Fiihrer sein moge, aller-
dings nicht zum religiésen Leben, sondern zum ,Brunnen katholischen Lebens“. An
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dieser Stelle ist eine konfessionelle Zuspitzung zu bemerken: Herwegen benannte
hier expliziter als am Anfang des Textes, dass das katholische Leben im Zentrum
der Uberlegungen stand. Auflerdem scheinen sich die Adressaten des Buches ver-
indert zu haben. Werden zu Beginn der 1920er-Jahre noch Menschen angesprochen,
die das religios-kirchliche Leben schon kannten und an einer Vertiefung desselben
interessiert waren, schienen die Adressaten von 1924 nicht mehr allzu viele Ankniip-
fungspunkte mitzubringen, denn sie bedurften einer Einleitung. 1926 war das Ziel,
die Glaubigen wieder in ,das katholische Leben’ zu fithren und damit der Entkatho-
lisierung und Sikularisierung der Gesellschaft, die in gewisser Weise im Gegensatz
zur immer grofler werdenden katholischen Jugendbewegung stand, entgegenzutre-
ten. Diese Entwicklung macht Herwegen anschlussfihig an den in dieser Zeit hiufig
geduflerten Vorwurf der ,Vereinsmiidigkeit“s”> Dieser begegneten katholische In-
tellektuelle, so auch Herwegen, mit der Wiederbelebung der Liturgie und den ,alten
rituellen Praktiken®?73.

Zudem fillt auf, dass sich Herwegen auch noch acht Jahre nach der Erstausgabe
Vom Geist der Liturgie diesen populdr gewordenen Titel in seinen Geleitworten zu
eigen machte. Auch wenn die Verbindung zu Guardini ab 1920 immer geringer wur-
de, stellte sich Herwegen in seine Linie. Aulerdem bezog er sich sowohlim Vorwort
der Ecclesia orans als auch denen von Die betender Kirche auf das Ideal der Urkirche,
was letztlich verbunden war mit religiés-moralischen Verheiffungen eines tugend-
haften, gesegneten Lebens. Diese Aspekte verdeutlichten einmal mehr sein Ziel
einer Liturgisierung der Gesellschaft.

Wie Guardini nutzte Herwegen seine publizierten Texte, um auf die Missstinde
der Gegenwart hinzuweisen. Auch scheinen modernekritische Aulerungen durch
und die Liturgisierung der Welt sollte ein Gegenmodell zur sikularisierten Situation
sein. Implizit positionierte sich Herwegen hier auch politisch: Der Kulturpessimis-
mus war ein Destabilisierungsfaktor der Weimarer Republik.

4.2.1.4 Briefwechsel mit Hermann Platz (1918-1933)

Die Nihe zwischen Ildefons Herwegen und Hermann Platz wird dadurch deutlich,
dass Herwegen sich auf Hermann Platz in seinem Vorwort zu Vom Geist der Litur-
gie bezog, als er von der Sehnsucht nach einer organischen Gemeinschaft schrieb.57#
Doch schon Jahre davor standen sie in Kontakt. Denn Hermann Platz und Theodor
Abele waren es, die bei Herwegen um einen Ausrichtungsort fiir ihre liturgischen
Tagungen des Katholischen Akademikerverbandes (KAV) anfragten.
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Im Laacher Archiv befindet sich eine Sammlung von Briefen, welche den Aus-
tausch der beiden Minner belegt. Die Briefe von Hermann Platz sind zum groflen
Teil bereits von Stefan Langenbahn transkribiert worden. Herwegens Briefe sind in
handschriftlicher und maschinell-abgetippter Form vorhanden. Uber den gesamten
Zeitraum der Weimarer Republik und dariiber hinaus (1915-1935) kann ein Brief-
wechsel zwischen den beiden nachgewiesen werden. Dabei sollen in der vorliegen-
den Studie die Briefe bis 1933 bzw. 1934, das Jahr, in welchem sich Herwegen immer
mehr vom Nationalsozialismus abwandte, untersucht werden.5”> Auch wenn die
Briefe Herwegens aus dem Jahr 1918 noch vor Kriegsende verfasst wurden, sollen sie
hier Beachtung finden. Denn auch Ecclesia orans wurde bereits vor Kriegsende im
Juli 1918 ver6ffentlicht. Dieses Werk gilt in diesem Fall als Referenzrahmen.

Im Brief vom 7. Januar 1918, den Herwegen an Platz sandte, der ,leider [...] schon
wieder so bald ins Feld“S7® musste, teilte Herwegen mit, dass er sich mit Guardini
auf die Herausgabe liturgischer Schriften geeinigt hatte. 5”7 An dieser Stelle betonte
Herwegen den Doppelcharakter von ,rein wissenschaftlichen wie auch dem Leben
dienende[n] liturgische[n] Arbeiten“”® in der Reihe. Dass fiir die Abtei Maria Laach
eine gewisse Schwierigkeit in dem Balance-Halten dieser beiden Pole bestand, zeig-
te ein Blick in das Werk Die betende Kirche, in welchem nach einiger Kritik auf die
Wissenschaftlichkeit komplett verzichtet wurde, damit es auch wirklich als Volks-
buch gelten konnte. Herwegen legte grofle Hoffnungen in diese Reihe, um ,,in unse-
rer Sache” weitere wichtige Schritte gehen zu konnen. Natiirlich hoffte er auch auf
das Ende des Krieges, um sich , dieser groflen Aufgabe mit ungeteilten Kriften wid-
men“”? zu konnen. Des Weiteren geht aus dem Brief hervor, dass Platz anscheinend
an der Redaktion des Hochlands beteiligt werden sollte. Dariiber wollte sich Herwe-
gen kein Urteil bilden, auch wenn er gleichzeitig ,das Beste und Schonste” von Platz’
Mitredaktion fiir die Zeitschrift erwarten wiirde.$* Der Brief schloss mit Segens-
wiinschen ,fiir den neuen Abschnitt [...] [von Platz, J.A] Feldlebens*® ab. Dass
mindestens ein Antwortschreiben von Platz auf den Brief Herwegens folgte, belegt

575 Aus dem Jahr 1935 ist ein Brief von Herwegen an Platz vom 25. November 1935 erhalten, in welchem
sich Herwegen zunichst fir die spate Antwort entschuldigte, um Patz dann mitzuteilen, dass er ihm
den Gefallen nicht tun konnte, iiber die Anfinge der liturgischen Bewegung nachzudenken und sei-
ne Erinnerungen festzuhalten (in welcher Form geht aus dem Brief nicht hervor). Darauf folgte eine
kurze Erklirung zum Verhiltnis von Pralat Miinch, dem Sekretir des KAV: Dieser habe Herwegen zu
unterschiedlichen Veranstaltungen des KAV eingeladen, damit Herwegen dort iiber liturgische The-
men sprechen konnte. Daraus ,ergab sich ungewollt das, was man liturgische Bewegung genannt hat.”
(Herwegen an Platz am 25.11.1935).
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der einleitende Satz des Briefes vom 4. April 1918, in welchem Herwegen mutmafte,
dass Platz ,recht unzufrieden mit“ ihm sein miisste, da er ihn ,wochenlang auf eine

Antwort warten$?

lieB. Die Sendung Platz" sei so reichhaltig gewesen, dass Her-
wegen keine Zeit gehabt hitte, sich in Ruhe mit dieser zu befassen. Prinzipiell wollte
Herwegen gerne tiber ,vieles* mit Platz sprechen, ,weil sich das nicht leicht schrei-
ben lisst.5%3 Generell war er aber sehr zufrieden mit den Ausarbeitungen von Platz.
Erlegte grole Hoffnung in ihn, da ,der liturgische Gedanke [...] zu einem geistigen
Lebenselement“®* fiir ihn geworden sei. In Hermann Platz hatte sich das erfiillt, was
sich Herwegen fiir alle Akademiker und spiter auch fiir das Volk wiinschte.

Im nichsten Absatz kniipfte Herwegen an ein Thema aus vorherigen Briefen an.
Herwegen und Platz schienen sich iiber das Leben des HI. Benedikts auszutauschen
und vor allem die Frage nach der Verbindung vom HI. Benedikt mit der Liturgie be-
antworten zu wollen. Dabei konnte sich der HI. Benedikt der Kirche aufgrund der
»charismatisch-pneumatischen Atmosphire der frithen Jahrhunderte nach Christi
Tod und Auferstehung zugehoérig fithlen, obwohl er anfangs losgelést vom , kirch-
lich-liturgischen Leben” war.5® Diese Ausfiihrungen bekriftigen auch Herwegens
Aussagen in den Geleitworten. Er maf der ,,Urkirche® durch die zeitliche Nihe zu
Jesu Leben sehr viel Gewicht zu. Daran ankniipfend und durch die liturgisch-sa-
kramentale Wirkung méglich, sollte Religiositit intensiver werden. Dabei musste
das Charisma ,anfangs die noch nicht ausgebildete, wenn auch keimhaft immer vor-
handene Hierarchie teils ersetzen, teils erginzen.s*¢ Fiir Herwegen war aber sicher,
dass Hierarchie immer da war und sich notwendigerweise herausgebildet hatte. Die-
se Argumentation ist durchaus als Selbstlegitimierung der eigenen Macht zu ver-
stehen, wie sie auch im Geleitwort von Die betende Kirche 1924 vorzufinden ist. Ein
weiterer Punkt war die Frage nach der Aufnahme der Liturgie in das ,zonobitische
Programm® durch den HI. Benedikt. Herwegen schlussfolgerte recht spekulativ:

Wenn wir beobachten, welche Bedeutung die Liturgie fiir Benedikt gewann und
dass er selbst eine ganz eigene liturgische Organisation fiir seine Monche schuf, so
sind wir allerdings berechtigt und vielleicht sogar genétigt, auf ein Erlebnis in sei-
nem Innern zu schliessen, dass [sic] ihm sozusagen neue Offenbarungen iiber den
Wert der Liturgie enthiillte.5*7
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Dabei war es Herwegen wichtig, ,Erlebnis® nicht als ein einmaliges stark wirken-
des Ereignis zu verstehen, sondern vielmehr als das lebensvolle, tiefe Eindringen in
das liturgisch-kirchliche Leben: ,, Ahnlich kénnte ich von mir selbst sagen, dass das
eigentliche Erleben der Liturgie fiir mich viel spiter eingesetzt hat als ihre Kennt-
nis.“® Herwegen projizierte seinen eigenen Zugang zur Liturgie in den Hl. Bene-
dikt hinein, um zu erkldren, warum die Liturgie auch fiir den HI. Benedikt von
Bedeutung gewesen sein musste, um mit dieser Kontinuititslinie die Relevanz der
Benediktiner fiir die zu Beginn des 20. Jahrhunderts startenden liturgischen Neue-
rungen zu unterstreichen und zu begriinden. Danach fuhr Herwegen mit Informa-
tionen iiber die Entwicklungen zum ersten Biandchen von Ecclesia orans fort: Ziel
war die Verbreitung liturgischer Literatur bei ,Freunden der Liturgie. Herwegen
wiinschte sich, dass auch Platz ein Bindchen ibernehmen wiirde. Er wollte ihn des-
halb ,dringend” sprechen, wenn er in ,absehbarer Zeit“ erneut an den Rhein kom-
men sollte. Ferner informierte Herwegen, dass er den ,Brief des Herrn Dempf 5%
,mit lebhaftem Interesse gelesen° hitte. Was im Brief Dempfs enthalten war, wird
nicht ersichtlich, sodass davon auszugehen ist, dass Platz den Brief kannte. Aller-
dings fuhr Herwegen mit einer Beurteilung des von Dempf Geschriebenen fort:
»Meinem Empfinden nach beurteilt der Schreiber alles Liturgische zu einseitig vom
kiinstlerischen Standpunkt aus™®' und betonte, dass er im Gegensatz zu ihm ,den
Gedanken an eine deutsche Liturgie [...] allerdings a limine*®* ablehnte. Durch den
Gebrauch des juristischen ,a limine®, bei welchem noch vor Gerichtsverhandlung
ein Beschluss ohne Beweisaufnahme ergeht, machte Herwegen deutlich, dass er an
dieser Stelle zu keiner Diskussion bereit war. Dies unterstiitzt den bereits vorgestell-
ten Gedanken, dass Herwegen nicht als Befiirworter der liturgischen Neuerungs-
bestrebungen, wie sie z.B. von Guardini umgesetzt wurden (deutsche Sprache in
der Messe), gelten kann. Herwegen begriindete diese Ablehnung damit, dass das
~Volk* ,gar nicht nach der deutschen Sprache in der Liturgie®?® verlangte. Er sah
also keinerlei Grund fiir eine Verdeutschung der Liturgie. Vor dem Hintergrund sei-
ner tiberwiegenden Arbeit mit den Akademikern bleibt hier die Frage offen, woher
Herwegen zu dem Schluss eines Nicht-Interesses des Volkes an einer deutschen Li-
turgie kam. Die betende Kirche und ihr Anspruch seien an dieser Stelle als Beispiel
genannt, dass sich Herwegens Meinung im Laufe der Weimarer Republik dnderte.
Allerdings war er 1918 noch weit von liturgischen Neuerungen, die es in der katho-
lischen Jugendbewegung gab, entfernt. Dahinter lag auch die Vermutung, dass der

588 Ebd.

589 Alois Dempf (1891-1982) war ein deutscher Kulturphilosoph und Mitbegriinder des KAV.
590 Herwegen an Platz am 04.04.1918 (MLA, Sign. IITA 118).

591 Ebd.

592 Ebd.

593 Ebd.

167



168

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

Liturgie ,etwas Unersetzliches genommen™°* wiirde, wenn sie auf Deutsch gehal-
ten wiirde. Denn ,anstelle der Weihe trate das Profane®?. Demnach steckte hinter
der Ablehnung der deutschen Sprache auch eine Angst, den sakralen Charakter, das
Unnahbare und das Exklusive der Liturgie, aber auch der Priester, die sie verlasen
und verstanden, zu verlieren. Zudem brach Herwegen an dieser Stelle mit seiner
Geschichts- und Altertumsafhinitit, da er der Meinung war, dass die Tatsache, dass
,Griechen und Romer ihre Liturgie verstanden haben, [...] mit den heutigen Ver-
hiltnissen gar nicht in Parallele zu setzen“%® war. Herwegen schloss den Brief mit
guten Wiinschen und ,besten Griissen®. Der Briefist ein gutes Beispiel fiir die unter-
schiedlichen Meinungen und den daraus sich ergebenden Strémungen der Liturgi-
schen Bewegung: Wihrend sich Herwegen in den 1920er-Jahren doch zu einer Feier
der Messe in deutscher Sprache durchringen konnte, war der Gedanke bei Hermann
Platz oder Romano Guardini schon frither vorzufinden. Zudem fillt auf, dass Her-
wegen keinerlei rationalen Griinde hatte, um die deutsche Sprache abzulehnen. Wie
viele machtpolitische Verlustingste hier eine Rolle spielten, kann nur vermutet wer-
den. Es steht jedenfalls fest, dass mit Einfithrung der deutschen Sprache die Priester
ihre Exklusivitit des sprachlichen Verstindnisses der Messe verloren.

In dem dritten Brief aus dem Jahr 1918 meldete sich Herwegen mit einer Bitte an
Platz. Nachdem Herwegen sich iiber den ,mehrwochentlichen Urlaub®
freute, schrieb er nochmals von der ,Griindung der liturgischen monographischen
Sammlung ,Ecclesia orans“s?7. Herwegen verwies auf die von ihm bereits getitigte

von Platz

Sendung des ersten Bindchens an die Feldadresse von Platz. Diese schien aber nie-
mals angekommen zu sein, da Platz sie in seinen Briefen nicht erwihnte. Herwegen
hatte bereits Xaver Miinch, der bei ihm gewesen war, ein Exemplar fiir Platz mit-
gegeben. Darauthin erbat Herwegen eine Riickmeldung von Platz zu Ecclesia orans.
Er betonte abermals, wie im Brief vom 4. April 1918 den Wunsch, dass ,in nicht zu
ferner Zukunft eines [...] [der] Bindchen auch Thren Namen trigt.“® Herwegen
plante fest mit Platz’ Mitarbeit. Doch es kam nie zu solch einem Biandchen. Warum,
ist nicht weiter bekannt. Zudem tibergab der Abt Platz einen weiteren Schreibauftrag
fur die Zeitschrift HI. Feuer und duflerte den Wunsch nach einem Treffen wihrend
des Urlaubs von Platz in Maria Laach, Bonn oder ,Coln“5%° Der Brief schlief3t mit
einigen kurzen Bemerkungen zum Krieg. Anscheinend hatte Platz Herwegen bereits
seine Einschitzungen beziiglich des Krieges mitgeteilt, die Herwegen beunruhig-
ten. In einem Stoflgebet richtete er sich an Gott und betete um ,einen guten Erfolg
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an der Westfront“, ansonsten wire ,im Lande Schlimmes zu befiirchten.“°° Die
Briefe vor dem Ende des Ersten Weltkrieges am 9. November 1918 sind geprigt von
vielen Ideen und Aussprachen zu liturgischen Themen, wohingegen politische The-
men, wenn iiberhaupt, nur am Rande eine Rolle spielten. Auffallend ist Herwegens
betonter Wunsch nach einem Treffen mit Platz und seine klare negative Haltung zur
,deutschen Liturgie'.

Fiir das Jahr 1919 liegen keine Briefe vor. Erst vom 6. Mirz 1920 ist wieder ein Brief
von Platz an Herwegen erhalten. Darin betonte Platz seine Hoffnung, an den , Exer-
zitien des akad. Verb. in den Kartagen““‘ teilnehmen zu konnen. Er , diirste ordent-
lich nach Liturgie“®°>. Der nichste Brief wurde bereits nach der liturgischen Karwo-
che 1920 in Maria Laach verfasst. Platz bedankte sich ,herzlichst [...] fiir all das, was
uns wihrend der Kartage geboten worden ist.“ Der , Durst” schien gel6scht worden
zu sein. Platz schrieb davon, dass er ,erfrischt® sei und ,vorwirtsgebracht” wurde.
Zudem wurde ,auch die Uberzeugung gestirkt, daf} die liturgische Sache um ein
ganz Bedeutendes vorwirtsgekommen®3 war. In den sechs Jahren, in welchen sie
sich entwickelte, stand sie fiir Platz 1920 ,auf einer so breiten u. sicheren Basis, dafl
sie ihre Durchschlagskraft zeigen“°# sollte. Demnach war das Jahr 1920 eines, in wel-
chem sich der Liturgischen Bewegung mit dem Zuriicklassen des Ersten Weltkrie-
ges neue Wege eroffneten — Wege ins Volk. Dementsprechend wirkte Platz duflerst
motiviert und angetan von der Tagung. Gleichzeitig war es ihm ein Anliegen, dass
sich die ,liturgische Sache [...] rein u. ungehemmt entwickeln“ konnte, was durch
gewisse Gefahren beeintrachtigt wurde: , Erstens eine systematische Behinderung
durch die gewissen Kreise innerhalb der Kirche, die vermoge ihrer ganz anderen
Einstellung unfihig sind dem Liturgischen gerecht zu werden.°s Hermann Platz
sprach hier einen Konflikt innerhalb der katholischen Kirche selbst an. Herwegen
habe ihm auf der Tagung eine Notiz gezeigt, die Platz zu der Annahme kommen
lie3, dass bei einem ,zentralisierten u. durchorganisierten Vorgehen dieser Seite ein
immer stirkerer Kleinkrieg einsetzen“°® wiirde. An dieser Stelle wurden kirchen-
politische Strukturen und Denkmuster wichtig. Denn auch wenn Platz einerseits
einen internen Kleinkrieg befiirchtete, war er sich andererseits auch sicher, dass
die andere Seite ,kirchenpolitisch jetzt nicht in der Lage [war], eine solche starke
Gegnerschaft sich auf den Hals zu laden.“°” Trotzdem sah er es generell als wiin-
schenswert an, dass ,solche Nadelstiche, die (nicht) alles in Frage stellen kénnen,
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nicht einfach hingenommen werden“°®. Er fuhr fort: ,Es miifite m.E. jemand da-
mit beauftragt werden, das ganze katholische Leben nach solchen Behinderungs- u.
Totschlagsversuchen zu durchstobern u. sofort u. energisch dagegen aufzutreten.°?
Hermann Platz ging es um eine Wahrung des fiir ihn wahrhaft Katholischen. Er
war so sehr tiberzeugt von dieser ,so zeitgemifien, notwendigen u. ,erfolg- durch-
gestrichen’ segenverheiflienden Sache wie der liturgischen®, dass sie Schutz und Ver-
teidigung brauchte und deshalb auch nicht in irgendwelche philosophischen Dis-
kussionen miteinbezogen werden sollte. Zudem miisste man mit den ,,Gegnern® der
Liturgischen Bewegung zusammenarbeiten, denn tiber diesem innerkirchlichen
»Kleinkrieg®, stand der ,Feind, dem man als ,viribus unitis“ entgegengehen miiss-
te. An dieser Stelle fillt die , Kampf-Metaphorik“ auf, wie sie auch schon bei Her-
wegen herausgestellt wurde. Der Erste Weltkrieg war vorbei, doch die Vertreter der
Liturgischen Bewegung befanden sich in einem innerkirchlichen Kampf und auch
die katholische Kirche insgesamt hatte einen Feind im Kampf zu bezwingen. Der
Ausdruck ,viribus unitis“, der im Wahlspruch des 6sterreichischen Kaisers Franz
Joseph I. 1848 ausgesprochen wurde,**° konnte ein Hinweis auf eine offene Haltung
gegeniiber der Monarchie verstanden werden. Gleichzeitig bringt diese Einordnung
mit sich, dass der zu bekimpfende Feind der Modernismus war. Dass Platz erst ein-
mal ,erfolg”- statt ,segenverheiflend” schrieb, kann als Abbild der Schwierigkeit ge-
wertet werden, nicht selbst in weltliche Parameter zu rutschen. Auflerdem sah Platz
noch eine weitere Gefahr:

Die andere Gefahr scheint mir die zu sein, dafl ein klassischer Formalismus, wie
ihn neuestens Hermann Hefele vertritt, ein um den Opfergedanken kreisender Stil-
und Pflichtpositivismus, der so stark objektiviert, dafl der Zusammenhang mit dem
eigenwertigen Menschengeist u. allwertigen Gottgeist ganz gelockert ist, neben die

Liturgie tritt u. so von anderer Seite Mi8deutungen méglich werden.®"

Die zweite Gefahr ging ebenfalls von Missverstindnissen aus und bezeugte die
Angst vor dem Scheitern der liturgischen Sache. Dabei sah Platz den Formalismus,
welchen Hermann Hefele®* verteidigte, als Problem. Platz befiirchtete eine zu gro-
e Objektivierung des Zusammenhangs von ,eigenwertigen Menschengeist u. all-
wertigen Gottgeist“3, wodurch sich auch Missdeutungen gegeniiber der Liturgie
ergeben konnten. Der Brief ist ein Einblick in die philosophisch-theologische Lage

608 Ebd.

609 Ebd.

610 Vgl. Wallace (1863): Viribus unitis.

611 Platz an Herwegen am 12.04.1920 (MLA, Sign. III A 118).
612 Hermann Hefele (1885-1936) war ein deutscher Historiker.
613 Platz an Herwegen am 12.04.1920 (MLA, Sign. III A 118).
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des Jahres 1920 und die Angste eines Vertreters der Liturgischen Bewegung, welcher
die liturgischen Gedanken auf diesem Feld der Theorie bestehen lassen wollte. Zu-
dem wird dadurch deutlich, dass die Liturgische Bewegung viele verschiedene wis-
senschaftliche Ankniipfungspunkte hatte, denen sie sich unter Beweis stellen muss-
te. Neben der naheliegenden theologischen, spielte eine philosophische, aber auch
eine sozialwissenschaftliche Einordnung eine Rolle. Die Liturgische Bewegung war
kein abgekapseltes Phinomen, sondern entstand in einem gesellschaftlichen, kultu-
rellen und eben politischen Kontext, in welchem sie sich positionierte.

Es ist nicht verwunderlich, dass sich dabei auch unterschiedliche Meinungen
innerhalb der Liturgischen Bewegung herauskristallisierten. So kam Platz nach all
diesen aneinandergereihten Gedanken erneut auf die Tagung zu sprechen und kri-
tisierte Herwegens ,,Abweisung des Expressionismus®. Auch wenn er mit Herwegen
darin iibereinstimmte, dass der Expressionismus®* oft unzulinglich sei, miisste
anerkannt werden, ,daf} er fiir viele ringende Geister seelische Notwendigkeit, ein
Durchgangsstadium ist.“”*$ Platz wies weiter darauf hin, dass das ,Form- und Dar-
stellungsmaterial, das der Impressionismus u. Naturalismus iberliefert hatte“s,
nicht mehr ausreichte. Hier bewegte sich die Liturgische Bewegung nun auch auf
einer kunsthistorischen Ebene. Dabei ging es um eine Darstellung ,des Seelischen,
des Wesentlichen, des Einfachen® innerhalb der Kunst. Vergleicht man bspw. die
Texte Guardinis mit diesen Ausfithrungen, so wird deutlich, dass es durchaus Pa-

614 Expressionismus in der bildenden Kunst: ,Der E. ist eine Bewegung im frithen 20. Jh., die sich in
Opposition z. Naturalimus anstelle der dufleren Wirklichkeit das subj. Erleben, aber auch die geistige
Welt z. Ziel der Darstellung machte. Seine Anfinge werden in der Dresdner Kiinstlergruppe ,Die Brii-
cke’ (ab 1905) mit u.a.E.L. Kirchner, K. Schmidt-Rottluff u. E. Heckel greifbar, die nach dem Vorbild
V. van Goghs, P. Gauguins, aber auch duflerer. Kunst Gemilde mit leuchtenden Farben, stark verein-
fachten Formen u. oft schroffen Konturen, auch auch kontrastreiche, flichige Holzschnitte u. ,primiti-
ve’ Skulpturen schufen.“ (Heesemann (2006): Expressionismus, Sp. 1132). / , Als kulturrevolutionire
Jugendbewegung, die v. gravierenden, vielfach in rel. Dimensionen ausgeweiteten Vater-Sohn-Konflik-
ten gepragt ist, war der literar. E. zw. 1910 u. 1920 eine innovative Subkultur betont unbiirgerl. Au8ensei-
ter. In Opposition z. rezeptiven Asthetizismus des Impressionismus iibertrug K. Hiller 1911 den Begriff
E.v. der Malerei zunichst auf das affektbetonte Pathos u. das intellektuelle Engagement einer stark
an F. Nietzsches Vitalismus orientierten Gruppe junger Berliner Autoren (E. Blass, Hoddis, Heym,
E. Léwenson). Erfahrungen der Sinnkrise, der dissoziierten Wahrnehmung in den rapide gewachse-
nen Grof3stidten, der Angst u. Entfremdung artikulieren sich in den fragmentierten, ,offenen’ Formen
des ,Stadionsdramas’ nach dem Muster v. A. Strindbergs ,Nach Damaskus’, der paratakt. ,Simulatan-
geschichte v. G. Trakl [...] Zur Uberwindung der Krisenursachen begaben sich viele Expressionisten,
oft mit messian. Pathos, auf die visionire Suche nach dem ,neuen Menschen’ (u.a. Kaiser u. Toller),
nach anderen Formen soz. Gemeinschaft (z. T. angeregt v. M. Buber u G. Landauer), nach gesteigerter
Lebensintensitit, neuen Formen der Religiositit. Die innere Revolution der Protagonisten hat dabei
oft den Charakter rel. Erweckungs- u. Bekehrungserlebnisse. Mit dem Scheitern der Revolution v.
1918/19, an der die Expressionisten maf3geblich beteiligt waren, brach ihr ,Geist der Utopie” in sich
zus. und wurde abgeldst v. einer ,Neuen Sachlichkeit'“ (Anz (2006): Literatur des Expressionismus,
Sp. 1132-1133).

615 Platz an Herwegen am 12.04.1920 (MLA, Sign. III A 118).
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rallelen gegeben zu haben scheint, ging es in der katholischen Jugendbewegung
schliefllich auch um die Riickkehr zum ,Einfachen®. Platz sah ,sogar in diesem
Zuriickgehen auf das Wesentliche, auf das Unkomplizierte, auf das Typische einen
liturgischen Zug [...], der blo8 richtig geleitet zu werden braucht.“”” Aulerdem fiig-
te er den Wunsch hinzu, dass ,solche Tagungen® auch zu anderen Zeiten gehalten
wiirden. Die Karliturgie sei zwar besonders, doch ,man wird von der Fiille erschla-
gen®, sodass dies abschreckend auf Neulinge wirken kénnte. Weiterhin war es ein
Anliegen von Platz, dass mehr Theologen zu den Tagungen kimen, denn sie seien
doch die, die ,mehr fiir die liturgische Zukunft wirken“®
Vorschlagen fort, wie Neulinge besser abgeholt werden konnten, bspw. durch einen
,Pater[...], der Sprechstunden hielte bzw. der jedem einzelnen in seinem Bedenken,

miissten. Platz fuhr mit

Fragen zur Seite stiinde“®®. Er machte auch Vorschlige zu einem vielschichtige-
ren Angebot, indem zwei Vortrige parallel in zwei Ridumen gehalten wiirden. Die
»Wiedereinfithrung der Liturgie in das hdusliche Familiengebet®, welche Herwegen
durch Die betende Kirche unterstiitzen wollte, war ihm ebenso ein grofles Anliegen.
Diese vielfiltigen und motivierten Auflerungen im Brief weisen darauf hin, dass
Platz durchaus in einer Linie mit dem Laacher Abt stand und letztlich mit ihm eine
Liturgisierung der Gesellschaft anstrebte.

Am 27. April 1920 folgte die Antwort Herwegens. Zunichst entschuldigte er sich
fiir seine geringe Zeit wihrend der liturgischen Woche, sodass es zu keinem wei-
teren Gesprich zwischen den beiden gekommen war und bedankte sich bei Platz
fir seine Mitteilungen und Beobachtungen. Herwegen betonte seine Hoffnung, ,.in
den Herbstferien [...] eine Besprechung, etwa unter Zuziehung von Dr. Miinch, Dr.
Simon u. a. klarere Richtlinien sowohl fiir die geistige Weiterforderung als auch fiir
die praktischen Mittel aufzustellen.“**® Wihrend Platz noch von ,Kampf®, ,Fein-
den” und ,Kleinkrieg“ schrieb, tat Herwegen diese Befiirchtungen ab, indem er
glaubte, ,daf} die kleinen Befehdungen, die bald hier bald da gegen unsere Sache
hervortreten, nicht zu ernst genommen*** werden sollten. Er ging davon aus, dass
diese sich lediglich aus dem Mangel an Verstindnis bilden wiirden und dass nur die
,ruhige positive Weiterarbeit [...] wohl am sichersten diese gegnerischen Elemen-
te iiberwinden“>* wiirde. Im Gegensatz zu Platz wirkte der Abt hier sehr gelassen,
aber auch passiv. Herwegen war nicht darauf bedacht, aktiv in die kirchenpoliti-
schen Streitigkeiten einzugreifen. Deshalb stimmte Herwegen Platz darin zu, dass
eine philosophische Stellungnahme vermieden werden sollte, da diese nur ,stirkere

617 Ebd.
618 Ebd.
619 Ebd.
620 Herwegen an Platz am 27.04.1920 (MLA, Sign. IIT A 118).
621 Ebd.
622 Ebd.
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Gegensitzlichkeit hervorrufen® wiirde. Er schien sich keine nennenswerten Sorgen
zu machen und ging weiter auf Hefele ein, dessen Buch Herwegen bereits gelesen
hatte. Es hatte ihn aber ,sehr wenig befriedigt®: ,Es [das Buch] lehrt eben auch, dafl
Theorien iiber Dinge, die ein Doppeltes in sich vereinigen: Erkenntnis und Erlebnis,
Geist und Form, Individualitit und Objektivitit, selten das Richtige treffen, sondern
nach der einen oder anderen Seite iibertreiben oder gar einen wesentlichen Faktor
der Synthese ganz tibersehen.>s Diese Theorie stach fiir Herwegen, neben ,dem
vielen Schénen, das darin gesagt ist“*4, heraus, da sich die Liturgische Bewegung
dieser Kritik stellen musste, versuchte sie doch auch ,Individualitit und Objektivi-
tat“ zu vereinen.

Herwegen ging auch auf die Kritik Platz’ bzgl. seiner Rede vom Expressionismus
ein und verteidigte, dass er sich in erster Linie nicht auf den Expressionismus bezog,
als er von der modernen Kunst sprach. Trotzdem sei er kein Freund desselben: Er
verwerfe ,weniger die Ausdrucksform® des Expressionismus, ,als vielmehr de[...]
[n] Individualismus, dem er huldigt.“> Das Problem war also nicht der Expressio-
nismus selbst, sondern die Verbindung, die er zum Individualismus hatte und ihn
genau dadurch, anders als es Platz annahm, ,unliturgisch“ werden lie3.

Da ich in der Objektivitit und ihrer allseitigen Pflege das Heilmittel fiir die Schi-
den der Gegenwart sehe, so bin ich vielleicht geneigt, alles, was nach Subjektivismus
aussieht, zu energisch abzulehnen. Dabei bleibe ich mir aber vollkommen bewuft,
daf die Objektivitit von der Individualitit beseelt werden muf, nicht aber dem In-
dividualismus geopfert werden darf. Aus diesem Gesichtspunkte heraus werden Sie

vielleicht meine Bemerkung eher verstehen.*¢

An dieser Stelle wird die Balance, welche die Liturgische Bewegung zwischen Ob-
jektivitat und Individualitit zu schaffen versuchte, deutlich. Objektivitit wurde zum
Ausgangspunkt fiir ,die Schiden der Gegenwart®. Das Individuum miisste in den
Hintergrund treten und in der Gemeinschaft aufgehen. Herwegen war sich zwar be-
wusst, dass auch Individualitit eine Rolle spielen musste, aber eine untergeordnete.

Zum Schluss bedankte er sich noch fiir die praktischen Tipps von Platz und ver-
abschiedete sich mit den Worten: ,Indem ich der lebhften [sic] Hoffnung Ausdruck
gebe, dafl Ihr starkes Empfinden fiir das Liturgische unserer Sache noch grofle
Dienste tun wird, verbleibe ich, sehr verehrter Herr Doktor, mit dem Ausdruck mei-
ner vorziiglichen Wertschitzung.“*”

623 Ebd.
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Die Diskussion rund um den Expressionismus nahm nicht ab. Noch im Juli 1920
unterstrich Platz in einem Brief, dass er den Expressionismus ,,um des Lebens wil-
len“é>® schitzte. Herwegen und Platz schienen sich gegenseitig nicht iiberzeugen zu
konnen, doch blieben sie im Gesprach. Wihrend Platz sich fir moderne Ideen von
Kunst, wie dem Expressionismus, 6ffnen konnte; gestand sich Herwegen selbst ein,
dass er aufgrund seiner Uberzeugungen alles, was mit Individualismus zu tun hat-
te, von vornherein ablehnte. Diese Ablehnung aufklarerischer Zuginge fithrte auch
dazu, dass sich Herwegen erst viel spiter als bspw. Guardini zu einer Messfeier versus
populum hinreiflen lief3.

Im weiteren Verlauf des Briefes schrieb Platz von Schwierigkeiten, denen der
katholische Frauenbund bei der Planung einer liturgischen Woche im Herbst be-
gegnete. Platz wurde als Vermittler eingesetzt und lud Herwegen deshalb zu einer
,Aussprache dariiber am 8. d. M.“**9 in seine Wohnung, die er dafiir zur Verfiigung
stellen wiirde, ein. Auflerdem hielt es Platz fiir wichtig zu betonen, dass er der Vor-
sitzenden des katholischen Frauenbundes nicht ,verhehlte [...], daf} [...] [er] es fiir
wichtiger halte, die Basis zu erweitern, also nicht nur den Frauenbund als Veran-
stalter der Tagung zu nehmen.“** Anscheinend hatten Vertreter der Liturgischen
Bewegung und hier besonders Ildefons Herwegen ein Problem damit, eine liturgi-
sche Woche nur fiir den Frauenbund zu organisieren. Zwar wurde Platz’ Vorschlag
von einer Ausweitung der liturgischen Wochen auf8erhalb der Kartage (12.04.1920
Platz an Herwegen) umgesetzt, doch fanden sich nun andere Baustellen. Aulerdem
betonte Platz, dass ihm ,jede andere Kombination® eines Treffens recht sei. Haupt-
sache das Treffen und damit auch die liturgische Woche kimen zustande: ,Ich wiin-
sche blof}, daf8 die Woche zustande kommt.“* Eine Antwort Herwegens auf die-
sen Brief liegt nicht vor. Dass die Frau und ihre Rolle innerhalb der Kirche und der
Liturgie der Liturgischen Bewegung ein beachtetes Thema war, zeigt diese Passage
allemal.%32

Am18. November 1920 bedankte sich Hermann Platz in einem Brief an Herwegen
tir die Zusendung des neuesten Werks Alte Quellen neuer Kraft. Das auch in dieser
Arbeit in Teilen vorgestellte Bandchen, so hoffte es Platz, wiirde fiir ihn ein Weg-
begleiter sein, in welchem er ,von Zeit zu Zeit [...] lesen” wiirde, um sich so ,immer
mehr mit dem hohen Ideal der Liturgie vertraut“? zu machen. Zudem berichtete
Platz davon, dass sein Werk ,Krieg und Seele” in der zweiten Auflage erscheinen
werde und dass er ,alles Episodenhafte, das sich auf den Krieg bezog, ausgeschieden

628 Platz an Herwegen am 01.07.1920 (MLA, Sign. IIT A 118).
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632 Vgl. Kapitel 4.2.1.10 Exkurs: Die Frau in der Liturgischen Bewegung.
633 Platz an Herwegen am 28.11.1920 (MLA, Sign. IIT A 118).
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[habe] und versuche, mit Hilfe einiger Einschiibe ein einheitliches Ganzes zu errei-
chen34. Auch der Titel des Werkes habe sich zu Zeitgeist und Liturgie geindert. Im
Vergleich der Titel fallt auf, dass ,Krieg’ durch ,Zeitgeist’ und ,Seele’ durch ,Liturgie’
ersetzt wurde. Auch wenn die Anderung des Titel sicherlich vor allem pragmatische
Griinde hatte, da der Titel , Krieg und Seele” nach dem Ersten Weltkrieg keinen ak-
tuellen Bezugspunkt hatte, zeigt es dennoch, dass Platz politische mit religiosen Be-
reichen verbinden wollte. Aulerdem glaubte er, dass es ,ganz gut“ sei, ,wenn auch
einmal ein Laie zeigt, wie das Liturgische wirkt, mag es an u. fiir sich, am Ideal ge-
messen, auch noch so vollkommen sein <sic>.“3> Wahrscheinlich meinte Platz hier
eher ,unvollkommen®. Er hob seine Arbeit, die er als sehr wichtig empfand, gleich-
zeitig von der Arbeit der Priester bzw. der Benediktiner ab und degradierte seine
eigene Arbeit damit.

Mit dem Brief vom 20. Februar 1921 begann ein neues Jahr der Korrespondenz
zwischen dem Abt und Platz. Die Diskussion rund um den Expressionismus zog
sich auch in diesem Jahr weiter, so er6ffnete Platz den Brief mit der Bemerkung: , Sie
sind zwar in Bezug auf die Beurteilung ,Der Weifle Reiter’ anderer Meinung, ich darf
aber doch noch einmal auf die Sache zuriickkommen und sagen, daf ich, je mehr
ich die jungen Leute u. ihr ideales Wollen kennen lerne, desto mehr mir von ihnen
verspreche. 3¢ Bei dem Weiflen Reiter handelte es sich um einen jungrheinischen
Bund, der eine kulturelle Erneuerung anstrebte. Gegriindet wurde dieser von Carl
Gabriel Pfeill, der durch seine Warnung , Europa hat keine Zukunft mehr, es sei denn
eine christliche!“®” bekannt wurde. Anschlussfihig an Guardini erstrebte er eine
»christliche Erneuerung der Welt durch Erneuerung der Christenheit.“¢38

Platz schrieb in diesem Brief von ,Weinrich®, welcher Mitglied des Weiflen Rei-
ters war und den er als , tief religids” erlebte, da er mit ihm ,an einem Werktag [...]
zur hl. Kommunion® gegangen sei. Dabei nahm er ihn in Schutz, als er darauf hin-
wies, dass er eine ,freudlose, verpriigelte Jugend hinter sich hatte und ihm deshalb
,die klassische Form“®® von religiésem Leben, von Liturgie nicht gelang. Er hob
nochmals hervor, dass die jungrheinischen Biinde fiir kulturelle Erneuerung ,inner-
halb des Katholizismus leben u. wirken wollten“4°. Platz lie8 es sich nicht nehmen,
Herwegen auch noch auf eine baldige Zusammenkunft des Bundes in Kéln hinzu-
weisen, wo ,iber die nichsten Arbeiten u. Moglichkeiten“*' nachgedacht werden
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636 Platz an Herwegen am 20.02.1921 (MLA, Sign. IIT A 18).

637 Zitiert aus: Cepl-Kaufmann (2018): Zeit der Utopien, S. 229.

638 Ebd. Pfeill veroffentlichte auflerdem Guardinis programmatischen Aufsatz ,Liturgie als Spiel“ in
seinem Sammelband. Zitiert aus: Cepl-Kaufmann (2018): Zeit der Utopien, S. 232.
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sollte. Die Aufzahlung einiger Teilnehmer (Prof. Witte, Domprobst Middendorf,
Prilat Mosterts, Prof. Reiners, Baron von Frenz, Dr. Hoeber usw.“#2, zeigt, dass es
sich, ahnlich wie beim Katholischen Akademikerverband, um die Elite der Katholi-
ken bzw. der Gesellschaft handelte, die sich dort trafen. Kulturelle und damit eben
auch liturgische Neuerung war vor allem ,von oben®, d.h. von Klerikern, Professo-
ren, Adeligen geprigt. Das fiihrte dann auch zu der Annahme Herwegens, das Volk
wolle eine deutsche Messe gar nicht. In Platz’ Brief wird sogar ersichtlich, dass sich
diese Elite von der Gesellschaft nicht nur im Sinne interner, geschlossener Treffen
abkapseln wollte, es sollte auch ,der Plan einer Kiinstlersiedlung besprochen wer-
den.*3 Zudem informierte Platz Herwegen dariiber, dass Vertreter des Dominika-
nerordens dabei sein wiirden; Platz wiirde es begriifien, wenn auch ein Vertreter des
Benediktinerordens teilnehmen wiirde, ,der mitraten u. taten konnte u. die geistige
Solidaritit mit dokumentieren wiirde.“**# Er versuchte Herwegen mit dem Antimo-
dernismus-Argument schlechthin zu einer Zusage zu bringen: ,Ich meine, heute, wo
es aufs Ganze geht, miifite alles, was das Religiose tief erlebt hat, u. dynamisch zu
arbeiten gedenkt, eine geschlossene Phalanx bilden, damit die organisatorisch-poli-
tische Mechanisierung u. Biirokratisierung endlich iiberwunden werde.“**s Ob Her-
wegen einen der Monche zu diesem Treffen schickte, ist nicht bekannt. Jedenfalls
wurde Platz nicht miide, immer wieder die Vorziige der und seine Begeisterung fiir
diese Gruppen zu duflern:

Weil ich im Quickborn, in der grofideutschen Jugend, im Weiflen Reiter originales
religiéses Leben entdecke, arbeite ich iiberall mit. Sie haben vielleicht gelesen, dafl

ich den Quickbornern auf Burg Rothenfels eine Fithrerwoche gehalten habe, die mit

zu dem Schonsten zihlt, was ich je erlebt habe.54¢

Dieses Zitat ist ein weiteres Indiz fiir die Passivitit des Laacher Abtes. Platz o6ffnete
seinen Interessenhorizont, ging iiber das Laacher Kloster und den Akademikerver-
band hinaus und erfuhr dadurch andere Méglichkeiten der Liturgischen Bewegung.
Die Erfahrung des praktischen religiosen Lebens auf Burg Rothenfels war fiir Platz
sehr wertvoll.547
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647 Bereits auf dem zweiten deutschen Quickborntag im Jahr 1920 wurde der Gedanke von Chris-
tus als , Fiithrer” grundgelegt und hervorgehoben. Der Anspruch lautete , Fiihrer aus der Fithrerschule
Jesu® zu sein und durch die Selbsterneuerung eine ,Menschen- und Welterneuerung® zu erreichen.
(vgl. Richter (2000): Nationales Denken, S. 188-189).
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Platz schloss den Brief mit einer Notiz am Ende des Briefes, in welcher er die Ex-
pertise der Benediktiner zu seinem Buch , Zeitgeist und Liturgie” erbat. ,Ich weif,
dafd ich noch unendlich zu lernen u. bessern habe .43

Einige Wochen spiter, am 27. Mirz 1921, bedankte sich Platz in einem Brief bei
Herwegen fiir seine freundliche Karte. Anscheinend hatte Herwegen ihm die erbe-
tene Meinung zu seinem Buch aus dem Brief am 20. Februar 1921 mitgeteilt, denn
Platz schrieb erfreut: ,Daf8 Sie schreiben, meine Ausfithrungen seien IThnen aus
der Seele geschrieben, ist mir die schonste Anerkennung, die ich erstrebt habe.49
Trotzdem hoffte er, von den Rezensenten ,,auf die schwachen Punkte aufmerksam
gemacht“s° zu werden, um sie auszubessern. Auflerdem schrieb Platz von einer ge-
lungenen liturgischen Woche und informierte Herwegen dariiber, dass er den ,Stu-
dienzirkel, der im letzten Jahre ,Ideen u. Stimmungen der jungen kath. Intelligenz’
behandelt hat, als liturgischen s
Zirkel Guardinis Vom Geist der Liturgie gelesen werden und Theodor Abele den Ein-
leitungsvortrag halten. Platz plante fiir den Zirkel, der alle drei Wochen samstags

stattfinden sollte, unterschiedliche Einfithrungen in die Welt der Liturgie: , Fiir An-

weiterfithren zu wollen. Zunichst sollte in diesem

fang Mai hat uns Frl. Muckermann (die Schwester des Jesuiten, begeisterte Liturgin
u. Choralistin) eine Choralprobe mit ihrem ausgezeichneten Mi<d>chenchor zu-
gesagt.“652 Zudem sammelte er Geld, um eine ,liturgische Bibliothek® anzulegen.
Platz erkundigte sich, ob es moglich sei, dass ein Benediktinerpater vorbeikime, um
,ein paar aufmunternde Worte“s3 zu sprechen. Er berichtete weiter von einer , Wei-
fSen-Reiter“-Zusammenkunft, in welcher ,die Frage der religiésen Neuerung so for-
muliert [wurde]: Fangen wir (methodisch) mit der Liturgie an, kommen durch sie
zur Fiille, zum Idealbild Christi in dem Evangelium, oder gehen wir zunichst zum
Evangelium u. weisen wir dort den Christus als Bringer der frohen Botschaft auf?“*s+
Platz beobachtete, dass die Laien ,mehr den ersten, die Theologen den letzten Weg
gehen wollten.“*ss Er selbst ,neige aber allméhlich doch dazu, da8 es besser ist, Evan-

gelium u. Liturgie gewissermafien nebeneinander hergehen zu lassen.“6s¢

648 Platz an Herwegen am 20.02.1921 (MLA, Sign. II] A 118).
649 Platzan Herwegen am 27.03.1921 (MLA, Sign. III A 118).
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Ausblick 1930er-Jahre

Der Briefkontakt zwischen Herwegen und Platz brach im Jahre 1921 nicht ab. Im
Laacher Archiv sind auch Briefe nach 1933, in der Zeit, in welcher sich Herwegen
als NS-Sympathisant entpuppte, erhalten. Ein Brief von Herwegen an Platz vom 30.
November 1934 sei hier in aller Kiirze vorgestellt. Zunichst bedankte sich Herwegen
fir die Geburtstagswiinsche von Platz und fiir einen , Beitrag in der Sondernummer
,Liturgisches Leben %57, Herwegen schrieb weiter von , Tagebuchaufzeichnungen®
Platz’, die er mit ,eigenartigen Gefiihlen gelesen hitte und ihn ,in ein Jugendpara-
dies zuriick[...]versetzten“s®. Es ging um eine Reflexion der bisher erreichten Dinge
wahrscheinlich fiir die liturgische Sache:

Wenn auch gewiss noch nicht alles erreicht ist, was wir dmals [sic] hofften, so ist doch
wohl ein Weg dazu gebahnt, und vielleicht tragen die Kimpfe der Gegenwart dazu
bei, die Ideen, die wir damals in kleinem Kreise gemeinsam aufnahmen, nun auch

in die grossere Gemeinschaft des katholischen deutschen Volkes hineinzutragen.“s?

Herwegen war noch nicht hoffnungslos und versuchte in einer Zeit, in welcher sich
auch seine Idealvorstellungen von der Zusammenarbeit zwischen Nationalsozialis-
mus und Liturgischer Bewegung bzw. katholischer Kirche auflsten, positiv zu blei-
ben. Wie Herwegen schon zu Beginn der Weimarer Republik die Krisensituation
dafiir nutzte, die Notwendigkeit einer Liturgisierung der Gesellschaft zu postulie-
ren, versuchte er auch die politisch schwierige Situation von 1934 positiv zu deuten.
Zudem figte Herwegen hinzu, dass der Katholizismus sich mit ,machtpolitischen
Anspriichen [...] niemals behaupten und niemals seinem Wesen gerecht“®° werden
wiirde. Diese Aussage kann einerseits als Kritik am bereits aufgelsten Zentrum ver-
standen werden, dem Herwegen, dhnlich wie sein Mitbruder Abt Albert Schmitt, ne-
gativ gegeniiberstand, andererseits lagen hier wahrscheinlich auch schon Einsichten
vor, die auf der Enttduschung beruhten, dass eine Kooperation zwischen Nationalso-
zialismus und katholischer Kirche nicht moglich war. Somit schlussfolgerte Herwe-
gen: ,Omnis pulchritudo - et fortitudo — ab intus. Wo die innere Fiille ist, da ist auch
die Kraft des Lebens und der Fruchtbarkeit.““¢* Er schloss den Brief mit Dankeswor-
ten an Platz: ,Ihnen, sehr verehrter Herr Professor, mochte ich noch herzlich danken
tir all das, was Sie in Threm Kreis fir das innerkirchliche Leben getan haben und das
ja immer bestimmt war von unserer gemeinsamen Einsicht und Zielsetzung.“5¢*

657 Herwegen an Platz am 30.11.1934 (MLA, Sign. III A 118).
658 Ebd.
659 Ebd.
660 Ebd.
661 Ebd.
662 Ebd.
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Aus der Korrespondenz mit Hermann Platz gehen Inhalte hervor, die sich an die
Beobachtungen aus den publizierten Texten ankniipfen lassen: Herwegen war zwar
an einer Liturgischen Bewegung interessiert, hielt sich aber mit aktiven Reformvor-
schldgen, wie sie bspw. im Quickborn zu finden waren, zuriick und meinte als Abt
die Deutungshoheit iiber den Willen des Volkes zu haben, dem er ein Desinteresse an
einer deutschen Liturgie unterstellte. Wahrend Herwegen und Platz die organische
Idee von Gemeinschaft teilten,°® ergaben sich Diskrepanzen, die bspw. den kiinstle-
rischen Bereich des Expressionismus betrafen oder ihre politische Auffassung. Denn
Platz, der sich von dem ,germanischen Element“%+ der Nationalisten und vom Vol-
kischen abwandte, deutete die damit zusammenhingende Idee des Abendlandes
liturgisch und religiés. Herwegen hingegen betonte gerade das Deutsche und das
Nationale, was bei ihm letztlich zur Sympathie gegeniiber dem Nationalsozialismus
fihrte. Zu betonen bleibt, dass die Korrespondenz zwischen Herwegen und Platz
nicht abbrach, obwohl sich diese politischen Unstimmigkeiten auftaten. Dies sugge-
riert die Relativitit des Politischen sowohl bei Hermann Platz als auch bei Abt Ilde-
fons Herwegen in dem Sinne, als dass die politische Ausrichtung eines Bekannten
keine Rolle fiir die Beziehung spielte. Die gemeinsamen liturgischen Bestrebungen
liefRen sie iiber politische Diskrepanzen hinwegsehen.

4.2.1.5 Briefwechsel mit Schriftleitungen von Zeitschriften (1921-1934)

Im Laacher Archiv befindet sich eine Mappe, die Korrespondenzen mit Schrift-
leitungen unterschiedlichster Zeitschriften beinhaltet. Die Schriftleitungen waren
sehr interessiert daran, Texte von Herwegen zu veroffentlichen. Meist fehlen Ant-
wortschreiben von Herwegen und nur durch den nichsten Brief der Schriftleitung
lasst sich erahnen, dass Herwegen die Anfrage einer Veroffentlichung abgelehnt hat-
te. Selbst bei Menschen, die ihm durchaus bekannt waren wie bspw. Alois Dempf, der
sich auf Empfehlung von Platz an Herwegen mit der Bitte um einen Tagungsbericht
der ,Recklinghauser Tagung™s fir die Zeitschrift Abendland an ihn wandte, hatte
Herwegen keine Probleme, Absagen zu erteilen. Dem Schriftleiter der Zeitschrift
Das Neue Reich, Joseph Eberle, dessen Korrespondenz mit Abt Albert Schmitt weiter
unten beleuchtet wird, konnte Herwegen nicht entkommen. Eberle hatte in der Pres-
se gelesen, dass Herwegen ,, Anfangs [sic] September in Bonn einen Vortrag iiber das
Thema: ,Die geistigen Krankheiten der Gegenwart und die Heilkrifte der Kirche’
halten“%¢ wiirde, und erbat von Herwegen das Manuskript dieser Rede, um es in

663 Richter (2000): Nationales Denken, S. 148.

664 Ebd.

665 Dempfan Herwegen am 02.02.1926 (MLA, Mappe , Zeitschriften).
666 Eberle an Herwegen am 26.07.1921 (MLA, Mappe »Zeitschriften®).
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Das Neue Reich zu veréffentlichen. Nachdem er anscheinend eine Absage von Her-
wegen erhalten hatte, schrieb er am 3. August 1921 erneut und bemerkte, dass auch
wenn , die Rede von Euer Gnaden fiir die religiés-wissenschaftliche Woche in Bonn
im Jahrbuch des Akademiker-Verbandes erscheinen® wiirde, es ,kein Hindernis® fiir
ihn wire, ,Euer Gnaden ergebenst um die Zusendung des Manuskriptes dieser Rede
zu bitten“®”. Eberle hatte Erfolg, wie aus dem Brief vom 17. September 1921 hervor-
geht, in welchem er seinen ,ehrfurchtsvollen Dank fiir die Ubermittlung des Manu-
skriptes vom Bonner Vortrag“®® ausdriickte. Auch wenn nur der Titel des Aufsatzes
bzw. Vortrags bekannt ist, geht allein aus diesem ein modernekritischer Ton hervor.
Mit medizinischen Metaphern verwies Herwegen auf das Chaos der Gegenwart und
offerierte diesem eine Lésung in Form der heilenden Kraft der Kirche.

Die Antwortschreiben an die Europdische Revue sind erhalten. Im Namen des
Griinders der Zeitschrift, Karl Anton Rohan®®, iibersandte Joachim Moras das Ap-
rilheft von 1933 und bat den Abt um die Verbreitung des Heftes, habe es sich doch
»besonders eingehend mit den geschichtlichen Zusammenhingen und den geistigen
Hintergriinden der nationalen Revolution auseinandergesetzt und versucht, die gros-
sen und grundsitzlichen staatspolitischen Fragen, die diese stellt, darzulegen.7°
Die Europdische Revue und besonders Karl Anton Rohan versuchten, die Vorstellun-
gen eines geeinten Europas mit denen des Nationalsozialismus und der deutschen
Reichsidee zu verbinden.’”* Einen Monat nach der Zusendung des April-Heftes ist
ein weiterer Brief der Europdischen Revue an Herwegen enthalten, aus welchem her-
vorgeht, dass Herwegen eine regelmiflige Zusendung der Europdischen Revue nach
Maria Laach angefordert hatte. Das Interesse Herwegens an der Intention der Zeit-
schrift stimmt mit der oben gemachten Beobachtung tiberein, dass Herwegen ins-
besondere den nationalen Gedanken betonte. Im Oktober 1934 erfolgte ein weiterer
Brief, wieder von Joachim Moras unterschrieben. In diesem erging die Anfrage an
Herwegen, ob er im Dezemberheft, welches eine Sondernummer werden sollte, sei-
ne Meinung zur Saarfrage veréffentlichen wiirde. Moras hoffte, dass Herwegen sich
dazu entschliefle ,einen Beitrag zur Verfiigung zu stellen®, damit ,durch das unge-
wohnliche Gewicht [...] [Herwegens] Stimme die gerechte Sache eines Volkstums,
das zu seinem Volk zuriick will, gegeniiber so vieler politischer Kombinationen7?

667 Ebd.

668 Eberle an Herwegen am 17.09.1921 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).

669 Karl Anton Rohan (1898-1975) entstammt dem europiischen Uradel. Dass sein Mitarbeiter
Joachim Moras ihn im Schreiben an Herwegen weiterhin als ,Prinz” vorstellte, macht sein Selbstver-
stindnis und sein Festhalten an der alten Stindegesellschaft deutlich. Rohan stand der Romantik des
19. Jahrhunderts nahe und war dementsprechend antimodern eingestellt. Gleichzeitig sehnte er einem
vereinten Europa entgegen, womit er an die Abendland-Bewegung ankniipfte. Weitere Informationen
zu Rohan: Miiller (2011): Karl Anton Rohan, S. 179-204.

670 Joachim Moras an Herwegen am 13.04.1933 (MLA, Mappe , Zeitschriften).

671 Vgl. Miiller (2011): Karl Anton Rohan, S. 190-194.

672 Joachim Moras an Herwegen am 29. Oktober 1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).
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unterstiitzt werde. Auf den 5. November 1934 datiert ist ein Antwortschreiben an die
Redaktion der Europdischen Revue. Herwegen stellte zunichst klar, dass er aufgrund
»einer Reise und einer Erkrankung” das Schreiben erst jetzt gelesen habe. Doch auch
,unter anderen Umstinden [wire es] nicht méglich, [...] [dem] Wunsche zu entspre-
chen.“7* Herwegens Absage war klar: ,, Ich méchte in irgendeiner politischen Angele-
genheit nicht das Wort ergreifen und bitte auch, in derartigen Fillen von mir absehen
zu wollen.“7* Herwegen, der sich zu diesem Zeitpunkt schon vom Nationalsozialis-
mus abgewandt hatte, wollte sich zu politischen Themen nicht mehr duflern. Trotz-
dem driickte er gegeniiber der Redaktion der Europdischen Revue sein ,bestindiges
und intensives Interesse”s aus. Diese Korrespondenz weist darauf hin, dass sich
Herwegen in einer unsicheren Lage zu befinden schien. Wihrend Joos von der Ent-

676

tauschung Herwegens gegeniiber dem Nationalsozialismus berichtete®”®, wird durch

den Austausch mit der Schriftleitung der Europdischen Revue ein Bild gezeichnet, das
Herwegen nicht vollig abgewandt davon erscheinen ldsst. Auch wenn er sich in Hit-
ler und dem Nationalsozialismus im Hinblick auf eine Kooperation mit der Kirche
getduscht hatte, schien sich seine Einstellung bzgl. der nationalen Stellung Deutsch-
lands nicht geandert zu haben. Trotzdem sah er von 6ffentlichen Stellungnahmen ab
und verhielt sich seiner Natur gemaf3 eher passiv.

4.2.1.6 Briefwechsel mit der Zeitschrift Das Wort in der Zeit

Eine letzte Korrespondenz mit der Zeitschrift Das Wort in der Zeit sei hier vorge-
stellt. Akteure des in den Briefen besprochenen und ausgetragenen Streites sind Dr.
Theodor Abele (siehe Kapitel 4.3), Abt Adalbert Neipperg®”7, Abt Ildefons Herwe-
gen und Erzabt Raphael Walzer®7®.

673 Herwegen an Redaktion der Europiischen Revue am 05.11.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).
674 Ebd.

675 Ebd.

676 Vgl. Kapitel 4.2.1.

677 Abt Adalbert Graf von Neipperg (1890-1948) trat 1911 in die Erzabtei Beuron ein und wurde 1920 zum
Priester geweiht. ,Bald war er als Kanzelredner sehr gefragt und gewann Einfluf} auf die Jugendbewegung,
zunichst vor allem im ,Quickborn’“ Ab 1929 war er Abt des neugegriindeten Kloster Neuburg bei Heidel-
berg, wo er weiterhin in der Jugendarbeit titig blieb. 1934 gab er sein Amt als Abt auf und wurde nach einer
Zwischenstation in Seckau, Spiritual eines Frauenklosters in der Steiermark. Noch vor Beginn des Zweiten
Weltkriegs floh er zu Verwandten nach Jugoslawien und geriet dort 1945 in Kriegsgefangenschaft. 1946 wur-
de erin einem Offizierslager ermordet. (vgl. Pahl (1999): Neipperg, Adalbert Grafvon, S. s0-51).

678 Erzabt Raphael Walzer (1888-1966) war von 1918-1937 Erzabt von Beuron. Fiinf Jahre vor seiner
Ernennung zum Erzabt wurde er zum Priester geweiht. Sein Verdienst liegt vor allem in der Aufnahme
und Ubersiedlung von Benediktinerménchen aus Abteien, die aufgegeben werden mussten. Seit 1937
musste Walzer auf sein Amt verzichten, angeblich wegen seiner Distanz zu den nationalsozialistischen
Machthabern. ,Als Geistlicher der franzésischen Armee fithrte Walzer von 1943 bis 1946 in Rivet bei
Algier das erste Theologieseminar fiir deutsche Kriegsgefangene.“ Nach dem Krieg lebte er in einer
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Nach der ,Machtergreifung” Hitlers, im Frithjahr 1933 griindete Theodor Abele
gemeinsam mit Adalbert Neipperg, der Abt des 1926 neugegriindeten Benediktiner-
klosters Neuburg bei Heidelberg war, eine Zeitschrift mit dem Titel Das Wort in der
Zeit. Die Kulturzeitschrift wollte ein Abbild des ,Katholizismus im Reich“7? und
im ,Gegensatz zum ,Hochland [...] ,mehr volksbildnerisch““®° sein. So erschien
sie in ,,einem Miinchner Theologieverlag, wurzelte aber zugleich im rheinisch-west-
falischen Katholizismus und beabsichtigte, mit einer auf dem Titelblatt annoncier-
ten norddeutschen und siiddeutschen Redaktion fiir den Katholizismus im Reich
insgesamt zu sprechen.® Der Titel der Zeitschrift weist auf eine »zeitgeschichtli-
che Einmischung“®* hin. Sie schrieb sich bspw. die bevorstehende Auflosung des
Zentrums in ihr Programm und wollte aus der Pfarrgemeinde heraus ,einen neuer-
lichen Aufbruch“® wagen: , Die moderne europiische Alltagswelt, das hiel nun im
Wesentlichen der faschistische Alltag, sollte aus der Erfahrung der Liturgie heraus
durchdrungen werden.“** Damit hatte die Zeitschrift den Anspruch Politisches mit
Religitosem zu verbinden.

Ein Jahr nach Publikationsbeginn der Zeitschrift kam es zu Konflikten in der
Schriftleitung, also zwischen Abele und Neipperg, an welchen Abele Herwegen teil-
haben lief und um seine Unterstiitzung bat. Letztlich resultierte daraus der Verzicht
Neippergs auf die Schriftleitung. Dieser Konflikt wird innerhalb von zehn Tagen
ausgefochten. Im Laacher Archiv finden sich acht Briefe zu diesem Konflikt, was
zeigt, dass es einen regen Austausch in kiirzester Zeit gab:

Am 23. November 1934 schrieb Abele an Herwegen, dass er diesen nicht mit den
,derzeitigen Schwierigkeiten® der Zeitschrift belasten wollte, doch fuhr er im nichs-
ten Satz unverblimt mit der Darstellung der Probleme fort: ,Diese Schwierigkei-
ten gehen im Wesentlichen darauf zuriick, dal Herr Abt von Neipperg sich beinahe
darauf beschriankte, die problematische Personlichkeit und die unméglichen Bei-
trage des Herrn von Mallinckrodt®® zu decken. Die eigentliche Arbeit iiberliefen
die Herren von N. und von M. unserem Kreis, besonders Herrn Auflem, Berning
und mir.“*®¢ Durch das Zitat werden zwei Konflikte deutlich: Einerseits die Mei-
nungsverschiedenheiten beziiglich der Inhalte der Zeitschrift und andererseits die

franzosischen Abtei, bis er nach Algerien ging, um dort 1950 eine Benediktineratbei zu griinden. 1964
kehrte er in die von ihm 1926 neu gegriindete Abtei Neuburg bei Heidelberg zuriick und verstarb dort
im Jahre 1966. (Vgl. URL: http://www.benediktinerlexikon.de/wiki/Walzer, Raphael [abgerufen:
30.05.2023]). /Vgl. auch Kaffanke / Kohler (2010): Raphael Walzer OSB.

679 Keppler-Tasaki (2018): Hans Heinrich Ehrler, S. 327.

680 Pahl (1997): Abt Adalbert, S. 224.

681 Keppler-Tasaki (2018): Hans Heinrich Ehrler, S. 327.

682 Ebd.

683 Ebd.,, S. 303.

684 Ebd.

685 Hans Georg Mallinckrodt war Sohn des Zentrumsmitbegriinders Hermann von Mallinckrodt.
(vgl. URL: https://burg-gamburg.de/ueber-uns/familiengeschichte/ [abgerufen: 15.12.2022]).

686 Abele an Herwegen am 23.11.1934 (MLA, Sign. IIL. A 118).
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in den Augen Abeles unfaire Arbeitsverteilung. Daran anschlieflend forderte Abele,
dass Neipperg sein Amt als Mitherausgeber aufgeben sollte. Dies hing auch mit den
»Neuburger Ereignissen” zusammen, die dazu gefithrt hatten, dass Neipperg auch
sein Amt als Abt aufgegeben hatte:

Anfang 1934 hatten sich die Schwierigkeiten derart kulminiert, dass sich Abt Neip-
perg, dessen physische und psychische Krifte nachlieflen, gezwungen sah, eine
auf8erordentliche Visitation durch Abt Herwegen von Maria Laach anzustreben.
Dazu kamen Anschuldigungen mangelnder Disziplin in der Abtei bis hin zu sexuel-

len Verfehlungen der Ménche, deren Duldung Abt Neipperg vorgeworfen wurde.*%

Abele selbst wurde von ,verschiedenen Laien in West- und Mitteldeutschland® da-
riiber informiert, was einerseits zeigt, dass sich die Angelegenheit schnell verbreitet
hatte und andererseits, dass Abele gut vernetzt war.

Ausloser fiir den eskalierenden Konflikt innerhalb der Schriftleitung waren ,Li-
turgische Texte” von Erich Przywara®®, welche Neipperg nutzte, um die , Kabinetts-
frage“ innerhalb der Zeitschrift zu stellen. Die Ubersetzungen dieser Texte, die sich
wohl auf den Advent bezogen, empfand Neipperg als ,unliturgisch“ und wollte sie
nicht drucken lassen.®®® Der Schriftleiter Schmid hatte in Anbetracht dieses Kon-
fliktes Herwegen um eine Meinung zu den Ubersetzungen der Texte Przywaras ge-
beten, um eine Entscheidung fillen zu konnen. Herwegens Urteil liegt nicht vor,
allerdings geht aus dem Schreiben Schmids an Herwegen vom 22. November 1934
hervor, dass er ,objektiv® begutachtet hitte und er dafiir plidierte, den Beitrag zu-
riickzuziehen, was Schmid veranlassen wollte.%®° Abele wollte nun den ,Schieds-
richter” Herwegen beeinflussen und seine Sicht auf die Texte, bei denen es sich laut
Abele um eine ,,Auswahl der Auswahl“ handelte, erliutern. Dabei betonte er, dass
die Texte gar nicht den Anspruch hatten ,liturgisch®, sondern lediglich eine ,Ein-
filhrung des Einzelnen in die liturgische Sprache* zu sein. Damit schmilerte er
die Kritik Neippergs und bat Herwegen um eine ,,geréiuschlose[. .. Losung der be-

687 Yuen (2010): Die Einfithrung, S. 117. / Vgl. Pahl (1997): Abt Adalbert, S. 281-301.

688 Erich Przywara (1889-1972) war ein Jesuit, welcher in den 1920er Jahren durch seine Vortrags- und
Publikationstitigkeit ,weit iiber den katholischen Bereich hinaus Beachtung® fand. 1922 wurde er in
die Redaktion der Zeitschrift Stimmen der Zeit berufen. 1932 erschien sein philosophisches Hauptwerk
,Analogia entis". In den Kriegsjahren wurde die Zeitschrift Stimmen der Zeit verboten und Przywara
hielt ,unter grolen Schwierigkeiten Predigtzyklen und Vortrige in Miinchen, Wien und Berlin.“ Auch
in den soer und 60er Jahren bis zu seinem Tod am 28.9.1972 veréftentlichte er viele weitere theologi-
sche Werke. In ihnen deutete er die Heilsgeschichte christologisch und ekklesiologisch. Ausgangslage
fiir seine theologische Uberlegungen war die ,falsche Verhiltnisbestimmung zwischen Gott und Ge-
schopf, was sich auch bei anderen Protagonisten der Liturgischen Bewegung finden lie8. (vgl. Faber
(1993): Identitit und Differenz, S. 117-119).

689 Vgl. Abele an Herwegen am 23.11.1934. (MLA, Sign. III. A 118)

690 Vgl. Schmid an Herwegen am 22.11.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften).

691 Abele an Herwegen am 23.11.1934 (MLA, Sign. III. A 118).
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stehenden Schwierigkeiten“*. In Handschrift fiigte er die Notiz hinzu, dass er auch
mit dem Erzabt in Kontakt iiber die Angelegenheit stehe.®%

Herwegen antwortete direkt am gleichen Tag und fiigte Abele eine Abschrift sei-
nes Schreibens an Schmid hinzu. Er betonte, dass er zum ersten Mal mit der Zeit-
schrift Das Wort in der Zeit in Kontakt gekommen sei und dass er nichts von den
Diskrepanzen und ,entgegengesetzten Stromungen innerhalb der Schriftleitung o+
gewusst hitte. Das Urteil Herwegens iiber die Ubersetzungen Przywaras decke sich
mit dem Abeles: ,Wenn nichts Liturgisches gewollt ist, so darf natiirlich auch kein
liturgischer Mafistab angelegt werden. Die Fragestellung des Herrn Schmid ging
aber durchaus auf den liturgischen Charakter der Uebersetzungen.®s Wenn Her-
wegen Schmid also mitteilte, die Texte nicht zu drucken, so geschah das mit einem
liturgischen Maf}stab, welcher an diese angelegt wurde. Da weder die Texte Przywa-
ras noch das Urteil Herwegens vorliegen, konnen keine Aussagen tiber die Inhalte
getroffen werden. Allerdings wird durch den Konflikt deutlich, dass es im Jahr 1934
unterschiedliche Ideen davon gab, was , Liturgische Texte“ seien und dass es durch-
aus Meinungsverschiedenheiten zwischen den einzelnen liturgisch bewegten La-
gern gab, was wiederum eine Identititskrise ,der’ Liturgischen Bewegung bezeugt.
Das harmonische Nebeneinander von benediktinischer und jugendbewegter Litur-
gischer Bewegung wurde durch diese jesuitische Stimme, zumindest auf Seiten der
Benediktiner, gesprengt. Die einheitsstiftende und verbindende Idee von Liturgie
wurde nun durch ein Denken in den Kategorien ,liturgisch“ und ,unliturgisch® be-
eintrachtigt. Hier zeigen sich auch Grenzen der Liturgischen Bewegung.

Am 26. November mischte sich nun Erzabt Raphael in den Streit ein. In einem Brief
an Abt Herwegen bat er diesen, sein Gutachten zu den Liturgischen Texten Przywaras
zuriickzuziehen, damit ,es keinen Scandal gebe, wenn Dr.A.& der ganze Sosester [sic]
Kreis ,streiken” wiirden.“®® Darauf folgte eine persénliche Einschitzung von Neip-
perg: ,[...] die Art & Weise wie A.A. [Abt Adalbert] bei dieser Zeitschrift auftritt, ist
wieder ganz der Neuburger Regierungsstil, eine unglaubliche Uberheblichkeit seiner
Person & ,seines Kreises® gegeniiber Dr.A. & dem wirklich arbeitenden & geistig weit
iiberlegenen Soester Kreis.“7 Ahnlich wie Abele sah auch Abt Raphael die einzige
Losung in dem Ausscheiden Neippergs aus der Zeitschrift. Diese Meinung wollte er
ganz vertraulich behandelt wissen.®*® Es ging ihm darum, dass Neipperg nicht raus-
geschmissen wiirde, sondern noch ,in Ehren® selbst ausscheiden konnte.%99

692 Ebd.

693 Ebd.

694 Herwegen an Abele am 23.11.1934 (MLA, Sign. IIL. A 118).

695 Ebd.

696 Erzabt Raphael an Abt Herwegen am 26.11.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).
697 Ebd.

698 Vgl. ebd.

699 Ebd.
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Dem Rat des Erzabtes folgend, schrieb Herwegen Abt Adalbert Neipperg am
28. November 1934 einen Brief, in welchem er die Sachlage schilderte: ,Ein Herr
Schmid bat mich um ein Gutachten bezgl. der Uebersetzung von Advents-Texten
durch Przywara. Ich habe dasselbe in beiliegendem Wortlaut abgegeben. Darauf er-
hielt ich einen dusserst heftigen Brief von Studienrat Abele und einen zweiten Eil-
brief, in dem ich gebeten werde, das Gutachten zuriickzuziehen, sonst wiirde Abele
aus der Schriftleitung austreten.””°° Auf die ,peinliche” und ,heftige Korrespon-
denz mit Abele verweisend, riet Herwegen Neipperg ,aus der Schriftleitung auszu-
scheiden, da die Spannung zwischen der westf. Gruppe und Ihnen (zusammen mit
Herrn von Mallinckrodt) so stark ist, dass ein Ausgleich nicht zu erwarten steht. 7!
Herwegen fuhr fort, noch schlimmer wire, dass Neipperg mit den , Neuburger-Ver-
hiltnisse[n]“7°* identifiziert werde und dies nicht nur fiir ihn, sondern auch fiir die
Kongregation und das Benediktinertum insgesamt schlecht wire.”°* Hier zeigt sich
die Verwobenheit der Benediktiner mit ihrem Orden. Sie waren nicht nur Einzel-
personen, sondern auch Reprisentanten des Ordens, im weiten Sinne auch des HI.
Benedikts.

Die Loyalitit gegeniiber seinem Mitbruder wahrend, betonte Herwegen, dass er
Abele nicht mehr antworten wiirde und die Korrespondenz mit ihm scharf gewor-
den sei. Herwegen schloss den Brief vor der Verabschiedung mit einem erneuten
Rat: ,Bei der jetzigen weiten Entfernung Ihres Aufenthaltes diirfte ja tiberhaupt fur
Sie die Stellungnahme zu augenblicklichen Fragen in einer deutschen Zeitschrift
kaum mehr moglich sein, und ich glaube, dass Sie sich einer gefahrlichen Last ent-
ledigen, wenn Sie diese Titigkeit niederlegen.“7%

Am gleichen Tag, 28. November 1934, verfasste Herwegen auch einen Brief an
Abele. In diesem beruhigte er ihn und wies daraufhin, dass er der Verlagsanstalt ,im
Sinne“ Abeles telegraphiert hatte, also seine Aussagen bzgl. der Ubersetzungen Przy-
waras fiir ungiltig beschrieben hatte. Daraufthin fuhr er mit der Beschreibung seiner
Gefiihlslage fort: ,Ich kann nur sagen, dass dieser ganze Vorgang mich aufs dusserste
befremdet hat. Ich verstehe nicht, wie man mich um ein Gutachten angehen kann, —
das ich auch heute noch voll aufrechterhalte — wenn man sich in der Schriftleitung
iber diese Dinge nicht klar ist. Ich werde mich niemals mehr im geringsten mit dem
,Wort der Zeit’ befassen.””°s Weiter: ,Wie es moglich ist, dass ein einziger Aufsatz, zu-
mal eine Uebersetzung, zur Kabinettfrage werden kann, ist mir schon ganz unbegreif-
lich. Die personlichen Ausfille und harten Urteile gegeniiber Abt von Neipperg leh-

700 Herwegen an Neipperg am 28.11.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften).
701 Ebd.

702 Ebd.

703 Ebd.

704 Ebd.

705 Herwegen an Abele am 28.11.1934 (MLA, Sign. II1. A 118).
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ne ich ab und kann sie nur den Reibungen innerhalb der Schriftleitung zuweisen.“7°
»Die Angelegenheit der Abtei Neuburg ist mir vielleicht besser bekannt als sonst
jemand, daich selbst die Visitation dort gehalten habe. Wie sie aber in diesen literari-
schen Streit gezogen werden kann, verstehe ich nicht.“7°” Herwegen nahm Abt Adal-
bert Neipperg hier in Schutz und das, obwohl Neipperg nach Herwegens Visitation
im Februar 1934 die Leitung der Abtei aufgeben musste und die Administratur an
Erzabt Raphael Walzer iibergeben wurde.”°® Herwegen wahrte die Loyalitit gegen-
tiber seinem Ordensbruder, auch wenn er von den Problemen in Neuburg wusste.

Die Antwort von Abele auf diesen Brief liegt nicht vor, wenngleich es eine ge-
geben hat, da Herwegen am 1. Dezember 1934 einen Brief schrieb, in dem er sich
auf die Antwort Abeles vom 29. November 1934 bezog. Auch wenn Herwegens Ent-
tauschung hier nach wie vor zum Vorschein kam, war der Ton doch etwas milder:
»Ich wiirde es sehr bedauern, wenn diese unerquickliche Angelegenheit unsere
Beziehungen, die nun mehr als 20Jahre [sic] alt sind, triiben wiirde. Ich sehe dazu
meinerseits keinerlei Veranlassung und méchte auch Sie bitten, die Sache, die gegen
meinen Willen an mich gelangt ist, von meiner Person zu trennen.“”° Von der kla-
ren Distanzierung und Kontaktvermeidung, die Herwegen noch einige Tage zuvor
Neipperg gegeniiber betonte, ist hier nichts zu lesen. Herwegen schloss den Brief mit
der Hoffnung, dass Neipperg die Schriftleitung verlassen und so der Arbeit Abeles
Jfreie Bahn" lasse.”*°

Am 29. November 1934 erging auch eine Antwort an Erzabt Raphael, in welcher
Herwegen bestitigte, dass er der Anweisung des Erzabtes gefolgt war und Neipperg
einen Austritt aus der Schriftleitung nahegelegt hatte. Gleichzeitig schrieb er von
dem Unverstindnis, dass er gegeniiber ,derartiger Quertreiberei“ innerhalb der
Schriftleitung der Zeitschrift hatte.”" Zudem hoffte er, dass der ,Friede” durch das
Ausscheiden Neippergs innerhalb der Schriftleitung wiederhergestellt werde.

Als letzter Brief dieser Akte ist das Antwortschreiben von dem viel diskutierten
Abt Adalbert Neipperg erhalten, welches er am 2. Dezember 1934 an Herwegen ver-
fasste. In diesem kommt eine weitere Sicht auf den Sachverhalt ins Spiel und die
Angelegenheit wird in ihrer Vielfalt noch verstindlicher: Noch bevor Neipperg das
Schreiben von Herwegen erreicht hatte, hatte er selbst seinen Austritt aus der ,die
Zeitschrift tragenden Arbeitsgemeinschaft vollzogen“*>. Diese Entscheidung hatte
er bereits ,vor ca. 14 Tagen® getroffen und dem Schriftleiter Schmid angekiindigt.
Grund fiir den Austritt sei , die stete und konsequente Miflachtung der meinem Kreis

706 Ebd.

707 Ebd.

708 Vgl. Yuen (2010): Die Einfithrung, S. 117.

709 Herwegen an Abele am o1.12.1934 (MLA, Sign. III. A 118).

710 Vgl. ebd.

711 Vgl. Herwegen an Erzabt Raphael am 29.11.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).
712 Neipperg an Herwegen am 02.12.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).
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und mir als Mitbegriinder an der geistigen Gestaltung der Zeitschrift zustehenden
Rechte, die in ganz einseitiger Weise vom Soester Kreis und bes. von Dr. Abele indi-
ziert werden.””” Die Auseinandersetzung um die Przywara-Texte brachten das Fass
zum Uberlaufen, da sich Neipperg gegen die Aufnahme Przywaras in die Zeitschrift
gestellt hatte: A...] weil seine ganze Einstellung der unsrigen nicht entspricht.“7'4
Dabei gab es durchaus Uberschneidungspunkte zwischen den Uberlegungen des
Jesuiten und der Benediktiner, wie bspw. das Festhalten an der hierarchisch geglie-
derten Kirche und dem damit verbundenen Bild des corpus christi mysticum zeigt.”*s
Auflerdem nahm Przywara auch an benediktinischen Exerzitien teil, wie bspw. 1925
in Beuron.”® Somit ist es verwunderlich, dass sowohl Neipperg, als auch Herwe-
gen sich gegen einen Druck der Texte aussprachen. Es konnte sein, dass hier auch
politische Einstellungen mitschwangen und die Sympathie zu der Arbeit Przywaras
schmailerte. Denn Abt Adalbert Neipperg war wie Herwegen und Schmitt in die Rei-
he der Abte einzuordnen, die der ,Vision eines christlichen Stindestaates nach dem
verklirten Idealbild des Alten Reiches“”" teilte und sich dem nationalsozialistischen
Gedankengut zuwandte. Przywara und Abele sowie Erzabt Raphael waren hingegen
keine Sympathisanten des Nationalsozialismus.”® Diese politischen Uberschnei-
dungen mégen Zufall sein, doch sind sie auch nicht von der Hand zu weisen.

Letztlich hatte der Brief des Erzabtes, der ihm dringend empfahl, aus der Leitung
auszutreten, dazu bewogen, dieses auch zu tun. Dabei gestand er ein, dass Mallin-
ckrodt ,einige Fehler begangen® hatte, dass diese aber nicht im Vergleich standen,
zu der ,unglaublichen Selbstsicherheit und Herrschsucht von Abele---da sind Mal-
linckrodt und ich wirklich Waisenknaben dagegen!“7*® Trotzdem wollte Neipperg
die ,wertvolle Arbeit“ des Soester Kreises nicht schmilern. Doch konnte er sich die
Unterdriickung nicht mehr gefallen lassen, sodass er sich von diesen ,,unfruchtbaren
Streitereien“’*° befreite und das Amt aufgab.

Interessant ist, dass Herwegen einerseits an Abele schrieb, dass er seiner Meinung
sei, was die Przywara Texte anging. Andererseits bedankte sich Neipperg in dem
Brief fiir das Gutachten Herwegens, das sich ,sachlich mit [...] [seiner] Ansicht ganz
und gar deckt.“”*" Anscheinend hatte sich Herwegen so offen ausgedriickt, dass sich
beide Parteien in seinem Urteil wiederfinden konnten. Generell weist Herwegens

713 Neipperg an Herwegen am 02.12.1934 (MLA, Mappe , Zeitschriften®).

714 Ebd.

715 Eine Studie zum Vergleich der Differenzen in den theologischen Konzepten der Protagonisten der
Liturgischen Bewegung ist bisher noch nicht angefertigt.

716 Vgl. Oost (2010): In Caritate Die, S. 33s.

717 Jansen (2010): Wider den ,Irrwahn® S. 301.

718 Vgl. zu Erzabt Raphael: Jansen (2010): Wider den ,Irrwahn“ / Vgl. zu Przywara Faber (1993): Iden-
titit und Differenz, S. 117-120 / Vgl. zu Abele: Kapitel 3.3.

719 Neipperg an Herwegen am 02.12.1934 (MLA, Mappe »Zeitschriften®).

720 Ebd.

721 Ebd.
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Rolle als Schiedsrichter in diesem Streit erstens auf seine Autoritat und zweitens auf
seine Expertise hin, die ihm zugesprochen wurden. Zudem ist dieser Briefaustausch
besonders, da die privaten Beziehungen zu den Protagonisten Abele und Neipperg
die Angelegenheit emotional werden lieflen. Herwegen war einerseits bemiiht, ein
gutes Bild seines Mitbruders zu wahren, andererseits wollte er, nach anfinglicher
Erregtheit, auch die langjahrige Beziehung zu Abele nicht gefihrden. Konkrete poli-
tische Sachverhalte wurden hier nicht angesprochen, doch wurde ersichtlich, dass es
unterschiedliche Meinungen und Verstindnisse von ,liturgischen Texten® gab, was
mit politischen Ausrichtungen zusammengehangen haben kénnte.

4.2.17 Briefan Abt Albert Schmitt (21. November 1933)

Der Briefwechsel zwischen Abt Ildefons Herwegen und Albert Schmitt, dem Abt
des Benediktinerkonvents in Griissau, war rege.”>* Beide einte die Sympathie, die
sie gegeniiber dem Nationalsozialismus hegten. Von Abt Albert Schmitt sind im
Laacher Archiv einige Briefe enthalten, die er an Ildefons Herwegen sandte.”** Von
Herwegen ist lediglich ein Brief vom 21. November 1933 erhalten, der im Folgenden
vorgestellt werden soll.

Bei dem einseitigen Brief handelt es sich um ein Antwortschreiben Herwegens
auf einen Brief Schmitts. Dies ist den Dankesworten zu entnehmen, die Herwegen
an Schmitt richtete. Zudem ging er gleich zu Beginn des Briefes auf die bevorstehen-
de Bischofswahl in Berlin ein. Schmitt erreichten die Informationen, dass sowohl
er als auch Herwegen fiir das Amt in Betracht gezogen wurden. Dies lag vor allem
an ihrer ,Niahe“ zur Regierung. Herwegen duflerte sich dazu allerdings negativ. Er
hoffte nicht, dass die Mitteilungen aus Berlin verwirklicht wiirden. Das hing auch
mit der nicht vorhandenen Riickendeckung aus dem Episkopat zusammen: , Beiden
[Herwegen und Schmitt] fehlte der Riickhalt im Episkopat, und beide konzentrier-
ten sich in ihrer pastoralen Arbeit auf sozial eng umrissene Zielgruppen — Adel und
Akademiker —, woriber sie riskierten, das Gesamt der kirchlichen Interessen aus
dem Blick zu verlieren.”># Die Abte standen wie schon die sogenannten Reform-
katholiken in einem Balanceakt zwischen Katholizismus und Nationalismus.

Nach Herwegens kurzen Meinungsdufierung zu diesem Thema, gab er Schmitt
eine Riickmeldung zu einem ihm zugesandten, von Schmitt iibersetzten Buch des
Abtes Vonier”*$. Herwegen sah vor, dieses Buch als ,,Abendlektiire bei Tisch® zu le-

722 Auch wenn hier nur ein Brief vorgestellt wird, gibt es mehrere Briefe von Schmitt an Herwegen, die
in Kapitel 4.2.2.3.1. behandelt werden.

723 Siehe Kapitel 4.2.2.3.1.

724 Albert (2004): Maria Laach, S. 107.

725 Ansgar Vonier OSB (1875-1938) war zweiter Abt der Benediktinerabtei St. Marys in Buckfast (Eng-
land). (vgl. URL: http://www.benediktinerlexikon.de/wiki/Vonier, Ansgar [abgerufen: 16.06.2023)).
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sen und sprach dem Werk eine wichtige Aufgabe zu: ,Gerade im gegenwirtigen Au-
genblick, wo der Aktivismus zusammengebrochen ist, wird dieses Buch wie ein Leit-
faden fiir das katholische Leben dienen kénnen.”> Wie Brigitte Lob herausstellte,
handelte es sich hier wahrscheinlich um das Werk Christianus, welches Schmitt
iibersetzt hatte.

Die Nihe und das Vertrauen, welches Herwegen in Abt Albert Schmitt hatte, sind
wahrscheinlich ein Grund fiir Herwegens offene (kirchen-)politische Worte in dem
Brief. Hielt er sich sonst eher zuriick und wollte vieles in ,miindlichen Beredungen’
klaren, ging er in diesem Brief konkret auf das Reichskonkordat und § 31 ein.”*” Auf
der dritten Soziologischen Sondertagung hatte Franz von Papen, der direkt von den
Verhandlungen um das Konkordat aus Rom nach Maria Laach gereist war, eine
erste Bekanntgabe des Reichskonkordats vorgenommen*®: ,Bei seiner Ankunft
hier wurde er zum Ausdruck der Freude iiber den Abschlufl des Konkordates mit
Glockenlduten empfangen.“’*® Diese Freude sei zuriickzufiithren auf eine schlichte
Unwissenheit der ,im Konkordat nicht gesicherten Zukunft der katholischen Ver-
binde“73°, die sich bereits in den folgenden Wochen durch ,, Angriffe auf katholische
Vereine’3' zeigte. Einige Monate spiter, im hier behandelten Brief an Abt Albert
Schmitt, schien Herwegen die Problematik aufzugehen und so schilderte er seine
Hoftnungen auf eine Kooperation zwischen Rom und Berlin in der ,Vereinsfrage®.
Die vom damaligen Reichskanzler Hitler gemachten Versprechungen und die Be-
teuerung, dass katholische Organisationen bestehen bleiben kénnten, wurden nicht
eingelost.”3* Denn die Jugendorganisation wurde im Konkordat nicht festgelegt und
ehe das Verhiltnis zwischen staatlichen und kirchlichen Verbanden geregelt wurde,
ywaren alle katholischen Jugendverbinde aufgel6st“??. Dabei sah Herwegen das
grundlegende Problem im November 1933 immer noch bei den Bischofen, die ,,an der
wortlichen Auslegung® des Paragraphen festhalten wollten, wihrend dies ,fir das
praktische Leben undurchfithrbar“73# zu sein schien. Im Hintergrund schwang der
Fehler der Kurie mit, die Vereine nicht zu rubrizieren. Denn der § 31 des Reichskon-
kordates unterteilte die Vereine in zwei Gruppen: Einerseits Vereine, die ,,ausschlief3-
lich religiosen, rein kulturellen und karitativen Zwecken” dienten und Vereine, die

726 Herwegen an Schmitt am 21.11.1933 (MLA, Sign. III 164).

727 Michael Schelonke beschreibt auch die Vorgeschichte des Reichskonkordats in der Weimarer Re-
publik sowie ,Hoffnungen und Beweggriinde®, die zum Konkordat fiihrten. (vgl. Schelonke (1995): Ka-
tholische Publizistik, S. 72-103).

728 Albert (2004): Maria Laach, S. 83.

729 Ebd., S. 83-84.

730 Ebd,, S.109.

731 Schelonke (1995): Katholische Publizistik, S. 94.

732 Ebd,, S. 8s.

733 Albert (2004): Maria Laach, S. 108-109.

734 Herwegen an Schmitt am 21.11.1933 (MLA, Sign. I11164).
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neben diesen noch ,soziale[...] oder berufsstindische[...] Aufgaben hatten.”3s Es
wurden von den deutschen Bischofen aber keine Listen oder andere Ubersichten
angefertigt, sodass kein Verein und Verband wusste, zu welcher Gruppe er gehorte.
»S0 blieben die katholischen Organisationen letztlich schutzlos.“73¢ Deshalb setzte
Herwegen seine Hoffnung in die Arbeitsgemeinschaft deutscher Katholiken, die mit
Hitlers Zustimmung in den ,Gesamtapparat der Partei“ aufgenommen wurde, und
sprach ihnen eine wichtige Arbeit bei der Vermittlung zu. Dass ein ,Mann wie Prilat
Kaas“7%” hier nicht weiterhelfen konnte, stand fiir Herwegen fest, womit er sich auf
einer Linie mit Schmitt bewegte, und auch wenn das Zentrum zu dem Zeitpunkt
bereits aufgelst war, hielt er an seiner Kritik an Kaas und der Partei fest.

4.2.1.8 AbtIldefons Herwegen: Apolitische Politik

In Anbetracht der Analyse ausgewihlter publizierter Werke Herwegens und eini-
gen Briefkorrespondenzen, konnen folgende Punkte zusammenfassend festgehalten
werden:

Zunichst ist auffallend, dass bei der Fiille der Texte, die untersucht wurden, ver-
gleichsweise wenig politische Aussagen getroffen wurden. Herwegen ist ein Beispiel
par excellence fiir einen sich unpolitisch gebenden Katholiken, der gerade darin aber
politisch war. Insbesondere durch die Gestaltung und das Geleitwort von Die betende
Kirche von 1924 und in den Briefen an Hermann Platz wurde deutlich, dass Herwe-
gen die Exklusivitit des Klerus betonte und nicht aufgeben wollte und damit nicht
nur einen kirchenpolitischen, sondern auch einen gesellschaftspolitischen Diskurs
nach der Frage der Macht des Klerus tangierte. Anschlieflend an die Stilisierung der
Monche zu den Schliisselwirtern der ,liturgischen Schitze® in Die betende Kirche,
betonte Herwegen 1918 in Briefen an Platz sein Unbehagen gegeniiber der deutschen
Sprache in der Liturgie. Damit waren Machtverlustingste verbunden, die auch poli-
tische Auswirkungen haben konnten. Die Liturgie sollte die Vorrangstellung der
Benediktiner bestitigen und die damit verbundenen Strukturen in die Gesellschaft
uberfiithren. Dabei versetzte die klare Abgrenzung von Begriffen wie ,Masse“ oder
yIndividualismus® die Liturgische Bewegung bereits in eine politische Debatte, da
sie sich als Gegenangebot zu den mit diesen Begriffen verbundenen Entwicklungen
der Moderne darstellte. Herwegen deutete diesen Prozess heilsgeschichtlich, indem
er die Notwendigkeit des Ubels als Ausgangslage fiir die religiose Erneuerung fest-
hielt. Erst weil die Welt in einer Krise steckte, konnte sie offen und aufmerksam fiir
das Angebot der katholischen Kirche in Form der Liturgischen Bewegung werden.

735 Vgl. Schelonke (1995): Katholische Publizistik, S. 9.
736 Ebd,, S. 96.
737 Herwegen an Schmitt am 21.11.1933 (MLA, Sign. 111 164).
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Dabei war das Konzept Herwegens, durch welches die Welt liturgisiert werden soll-
te, ein hierarchisches, von oben nach unten: Die Kleriker als Hiiter der liturgischen
Geheimnisse trugen diese bei Tagungen an die Elite der Gesellschaft, die Akade-
miker weiter, die das Gesagte wiederum in das ihnen gut bekannte Volk bringen
sollten. Wiirden diese Vorgehensweisen nun auf die Gesellschaft iibertragen, wiirde
unweigerlich auch das politische System tangiert.

Beachtenswert und hervorzuheben ist an dieser Stelle, dass die politischen Ten-
denzen Herwegens eher implizit festzustellen sind. Nach auflen gab er sich betont
apolitisch: Er kritisierte zwar die Moderne und die gegenwirtige Lage, benannte die
Politik, anders als Guardini, aber nicht konkret. Vor allem die Zuriickhaltung der
ganzen Abtei Maria Laach auf Rat ihres Abtes bei der Wahl 1925 ist ein Beispiel fiir
das Politische des Unpolitischen. Denn gerade in der Enthaltung bei einer Wahl,
wird zumindest nicht gegen die gegnerische Partei gestimmt, was eine politische
Aussage in sich tragt. Auch Herwegens stetiger Kontakt zu Personen, die nicht mit
dem Nationalsozialismus sympathisierten, wie Hermann Platz und Theodor Abele,
weist auf eine Relativitit politischer Orientierung hin. Gleichzeitig ist aber zu beto-
nen, dass Platz und Abele sich im KAV nicht mehr wohlftihlten und die politischen
Diskrepanzen durchaus spiirten. Diese suggerierte apolitische Haltung seitens Her-
wegens sollte einerseits ,modern” wirken und die Trennung von Kirche und Staat
unterstreichen, andererseits zeugt apolitisches Denken von einem Desinteresse an
Politik und der Leugnung ihrer Relevanz fiir die Gesellschaft.

Die Ausfithrungen zu den Quellentexten haben gezeigt, dass Herwegen hier
selbst eine Dysbalance er6ffnete und einen Anspruch erhob, den er selbst nicht ein-
16ste. Hinter der apolitischen Maske verbarg sich eine antimoderne und nationalis-
tische sowie spiter nationalsozialistische Gesinnung.

Zu betonen bleibt, dass Herwegen mit Guardini und anderen ein Weltbild kre-
ierte, in welchem durch die Liturgie und an der Kirche anlehnend eine neue Gesell-
schaft geformt werden sollte, die sich in einer stindestaatlichen Ordnung einglie-
dern lassen sollte. Noch stirker als in der Jugendbewegung fand sich bei Herwegen
der nationale bzw. germanische Gedanke und die Hoffnung, dass durch die Koope-
ration mit dem Nationalsozialismus eine vorbildhafte, heilige Nation der Deutschen
erstehen wiirde.

4.2.1.9 Exkurs: Die Frau in der Liturgischen Bewegung

Im Hochland und Die Schildgenossen gab es einige Zeitschriftenartikel von Frauen
und iiber die ,,quenfrage“?38 Die Frau emanzipierte sich in der Weimarer Republik

738 Schliiter-Hermkes (1928/29): Frauenbewegung, S. 614. / Krebs (1922): Priestertum der Frau, S. 210-212.
Teresa Berger listet einige Titel aus Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft auf, die sich mit der Frauenfrage
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immer mehr. Das zeigte sich beispielsweise in der Griindung zahlreicher Frauen-
vereine, die das Ziel einer Gleichberechtigung in Bildung und Arbeit”*® verfolgten.
Sie entstanden bereits in der Mitte des 19. Jahrhunderts und erreichten ihren Héhe-
punkt zu Beginn des 20. Jahrhunderts.”*® Im katholischen Milieu wurde 1903 der
katholische deutsche Frauenbund (KDFB) gegriindet, der sich in die Linie der Frau-
envereine stellte und deren Anliegen vertrat. Neben dem katholischen Frauenbund
gab es aber auch Frauenbeirite, die von der Zentrumspartei fiir Katholikinnen ein-
gerichtet wurden.”#' Demnach bedeutete Katholische Frauenbewegung nicht nur
die Durchsetzung im gesellschaftlichen Bereich, sondern auch die Mitwirkung der
Frauen auf politischer Ebene. Ziel war, wie auch in der Liturgischen Bewegung, eine
Rechristianisierung der Gesellschaft. So stellte Gisela Breuer fest, dass der Religion
durch den Frauenbund in ,allen stidtischen und staatlichen Einrichtungen [...]
gebithrend Platz eingerdumt#* wurde und Maria Schliiter-Hermkes verwies 1928
auf einen internationalen Anspruch, wenn sie im Hochland von der welterobernden
Kraft der katholischen Frauenbewegung schrieb: ;Wenn aber eine Frauenbewegung
fortschrittlich und wahrhaft welterobernd sein kann, dann die katholische, dennihre
tiefste Begriindung ist das Dogma von der Gottebenbildlichkeit des Menschen.“74?
Dabei ging der Wunsch nach Gleichberechtigung immer mit der Betonung der Ge-
schlechterunterschiede einher. Gerade in den Unterschieden sah die Bewegung die
Begriindung und auch die Notwendigkeit fiir eine Verinderung der Gesellschaft.
Der ,maskuline Part“ in Gesellschaft und Politik sollte geschwicht werden.”++

Es kommt also darauf an, daf} die Einseitigkeit unserer Kultur nicht durch eine blo-
Be Vermehrung der in ihr wirkenden Krifte noch weiter getrieben wird, sondern
dafl neben unsere minnliche Kultur die notwendige Erginzung durch die weibliche
Weltansicht tritt, und daf3 aus einer Verschmelzung der minnlichen und der weib-
lichen Anschauungs- und Wirkungsweise eine wahrhaft menschliche Kultur, ein
neuer und echter Humanismus sich entfaltet. Dies alles gewinnt seinen eigentlichen
Ort auf der Ebene des christlichen Glaubens.”#s

beschiftigten (vgl. Berger (1995): Liturgie und Frauenseele.). / Athanasius Wintersig veroffentlichte
1925 in der Reihe Ecclesia orans ein Buch zu ,Liturgie und Frauenseele®, in welchem er ,das Bild und
Urbild der christlichen Frau herausheben und die Verklarung weiblichen Wesens und weiblichen Lei-
dens durch die heiligen Mysterien (sprich: die Liturgie)“ zeigen wollte. (vgl. Berger (1995): Liturgie und
Frauenseele, S. 533).

739 Vgl. Breuer (1989): Frauenbewegung im Katholizismus, S. 9.

740 Meyer-Renschhausen (1989): Weibliche Kultur, S. 167.

741 Illemann (2016): Katholische Frauenbewegung, S. ss.

742 Breuer (1989): Frauenbewegung im Katholizismus, S. 9.

743 Schliiter-Hermkes (1928/29): Frauenbewegung, S. 614.

744 Vgl. Breuer (1989): Frauenbewegung im Katholizismus, S. 9.

745 Schliiter-Hermkes (1930): Die Frau, S. 411.
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Der christliche Glaube war Garant fiir eine zwischen Minnern und Frauen herr-
schende Ordnung. Dabei war die Frau hineingestellt in das Volk, welches ihres Ein-
flusses bedurfte+® Der Frau, die fiir die Familie zustindig sein sollte, wurde eine
Aufgabe, fiir das Wohlergehen des Volkes zu sorgen, aufgetragen. Hedwig Dransfeld
formuliert die Aufgabe der Frau folgendermaflen:

Mitarbeit am Wiederaufbau unserer staatlichen Ordnung, Festigung der religios-
sittlichen Grundstiitzen unseres Volkes, Heilung aller Wunden, die der Krieg uns
geschlagen hat, Er6ffnung aller Bahnen, die zu einem neuen politischen, wirtschaft-
lich-sozialen und kulturellen Aufstieg fithren. Ein Programm dessen Ausfithrung
sich auf Jahrzehnte erstrecken und die Kraft ganzer Generationen in Anspruch neh-

men wird.747

Die angefiihrten Zitate zeigen, dass die katholischen Frauen der Weimarer Repu-
blik selbstbewusst waren. Sie sahen sich als unabdingbare Zukunftsgestalterinnen
an und nahmen diese Aufgabe sehr ernst. Ohne die Frauen, ohne eine Bewegung,
welche die Frauen einte, konnte es kein gesundes Volk, keinen gesunden Staat ge-
ben. Diesem gesellschaftlichen und politischen Anspruch begegnete Maria Laach
mit einem Frauenbild, das aus der Liturgie abgeleitet wurde.”*® Dies war fiir die

746 Vgl.ebd., S. 407.

747 Dransfeld (1927): Von Frauenart und Frauenschaffen, S. 116-119.

748 Der Quickborn setzte ebenfalls neue Impulse beim Umgang mit Frauen: Das Besondere am Quick-
born war, dass es sich um einen Bund fiir Jungen und Midchen handelte und dass diese an den Burg-
tagungen auf Burg Rothenfels gemeinsam teilnahmen. Dabei ist ein rasanter Anstieg der ,Frauenquote®
im Quickborn zu verzeichnen: Waren es 1915 noch 87 Gruppen, davon 23 ,Madchen-Gruppen®, so zihl-
te der Bund 1921 bereits 527 Gruppen, die sich in 21 Gaue unterteilten. Insgesamt waren zu diesem Zeit-
punkt 3350 Jungen und 3150 Middchen Mitglieder des Quickborn. Den Leiter:innen des Quickborn lag
es daran, dass ,alle [...] gemeinsam zum Tisch des Herrn“ gingen. Allerdings erntete der Bund dafiir
auch viel Kritik. Er musste sich rechtfertigen und den Vorwiirfen standhalten, Quickborn wiirde Zucht
und sittliche Haltung erschweren. (vgl. Guardini (1922): Quickborn, S. 5-6). Romano Guardini argu-
mentierte mit den Erfahrungen der letzten Jahrzehnte, in welchen die Geschlechter streng getrennt
wurden: ,Geniigt zur rechten Erziehung dem anderen Geschlecht gegeniiber das blofle Fernhalten des
einen vom anderen? Die Erfahrung des letzten Jahrzehnts scheint hier wahrlich ein furchtbares Nein zu
sagen. Die blo8 negative Behandlung dieses Problems hat versagt. [..] Das bloff Negative bewirkt, daf§
fiir das Verhiltnis zum anderen Geschlecht nur Abwehrkrifte geweckt und geiibt werden, dal die sittli-
che Haltung in dieser Beziehung die Abwehrhaltungist. [...] Positive Krifte miissen geweckt werden.
(Guardini (1922): Quickborn, S. 25). Aufgabe der kath. Jugendbewegung sei also, eine positive Sicht auf
dasjeweils andere Geschlecht zu erwecken; ein ,Hand in Hand“ von mannlich und weiblich zu férdern,
ohne dabei den notigen Abstand aufzugeben. Im Leben auf Burg Rothenfels duferte sich diese Haltung
bspw. in der Ausrichtung gemeinsamer Tagungen. Die Quickborner:innen feierten gemeinsam Messe,
verbrachten auch Freizeit miteinander. Dies war eine Neuerscheinung im katholischen Milieu. Zudem
wurden ,die brennenden Fragen®, iiber die der Quickborn in Kleingruppen nachdachte, von Jungen
und Médchen vorgetragen. Auflerdem gab es auch Frauen, wie z.B, Helene Weber, die um sich herum
,kleine Kreise“ scharten und in diesen ,religiose, soziale und Lebensfragen® beredeten. Ein weiterer
Ort, an welchem die Frauen und Midchen des Quickborn zu Wort kamen, waren die Zeitschriften des
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Frauenfrage ein neuer Ansatz, aber letztlich nicht ungewdhnlich, da die Liturgische
Bewegung auf alle Fragen des gesellschaftlichen und politischen Lebens liturgisch
antwortete.”+® Das Frauenbild von Maria Laach stand in unmittelbarer Verbindung
mit dem Bild der ,,ekklesia’ in der Liturgie“’s°. Dies geschah nicht nur sprachlich,
sondern auch visuell. In Die betende Kirche von 1924 fand sich bspw. auf der Seite
der bischoflichen Druckerlaubnis das Bild ,der Kirche® in Form einer Frau, die vor
einem Kreuz steht und die Schifchen um sich sammelt. Dabei hob Wintersig, im
Gegensatz zu der kiinstlerisch eher verhaltenen Darstellung, die Frau insbesondere
in ihren ,sexuellen Funktionen® hervor: ,als Jungfrau, Braut und Mutter.“”*' Diese
Darstellung war ankniipfend an die Selbstbeschreibung der Frauenbewegung vor al-
lem auf die Unterschiede zwischen den Geschlechtern bedacht und hatte damit auch
die Vorstellung ,geschlechtsspezifische[...][r] Rollenzuweisungen: Als Mann, der
Christus reprasentiert, wird die aktive Zeugung, der Frau, die die Kirche darstellt,
die passive Hingabe zugeordnet.””s> Dabei muss mit Teresa Berger betont werden,
dass diese Vorstellung keineswegs aus der Liturgischen Bewegung kam, sondern
~eine weitverbreitete geschlechtsspezifische ,Basisopposition“7$? und liturgie-theo-
logisch ein ganz traditionelles Frauenbild vertrat. Trotzdem oder gerade deshalb
wurde den Frauen eine Feinfiihligkeit fiir das Mysterium der Liturgie zugespro-
chen, sodass die Liturgische Bewegung gerade deswegen ein Ort war, an dem viele
Frauen wirkten. Warum sich Herwegen schwer tat, eine liturgische Woche fiir den
katholischen Frauenbund zu verrichten kann nicht in Gianze beantwortet werden.
Allerdings waren die Uberlegungen um die Rolle der Frau in der Liturgie 1920 noch
in den Kinderschuhen. Wintersigs Liturgie und Frauenseele erschien erst fiinf Jahre
spater.s+

Bundes, Quickborn und Die Schildgenossen. In diesen publizierten nicht nur Akademikerinnen wie He-
lene Weber oder Gerta Krabbel, sondern oft Madchen und junge Frauen des Quickborns. Die Beitrige
reichten von Gedichten iiber Gebete, hin zu der Beantwortung von wichtigen Fragen, wie bspw. welche
Aufgaben der Bewegung zukdmen. Ein weiterer Aspekt, der schon auf den zweiten Block, die Frau in
der Liturgie hindeutete, betraf Guardinis Ausfithrungen zur Liturgie im Alltag. Darin wurden alltag-
liche Dinge, wie das Kreuzzeichen, das Knien, die Hand, das Weihwasser usw. als Zeichen gedeutet,
die auf Gott hinweisen. Die Ermutigung sich der Kraft dieser Zeichen bewusst zu werden erging an
alle Lesenden der Zeitschrift Quickborn. Demnach kénnten Frauen bzw. Madchen alltigliche Liturgie
selbst ausfithren. Midchen und Frauen hatten im Quickborn eine wichtige Rolle hatten. Sie machten
ca. 50 % des Bundes aus, leiteten Gruppen, lieferten Inhalte fiir die Zeitschriften und waren, genau wie
die mannlichen Mitglieder, dazu berufen auch im alltiglichen Leben durch und mit liturgischen Zei-
chen zu leben.

749 Vgl. Berger (1995): Liturgie und Frauenseele, S. 534-535.

750 Ebd., S. 535.

751 Ebd.

752 Ebd.

753 Ebd.

754 Zu weiteren Beispielen des Verhiltnisses von Frau und Liturgischer Bewegung Laacher Pragung
siehe: Berger (1995): Liturgie und Frauenseele.
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4.2.2  Abt Albert Schmitt OSB

Abt Albert Schmitt ist, wie Brigitte Lob in ihrer biographischen Arbeit zu ihm fest-
hielt, einer ,der bekanntesten Abte Schlesiens im 20. Jahrhundert [...], eine mar-
kante Personlichkeit der Zeitgeschichte.“”*s Im Jahre 1894 geboren, waren Kindheit
und Jugend geprigt von seiner Mutter, welche sich durch ihre Erinnerungen an den
Kulturkampf und die damit verbundenen Schwierigkeiten der Katholiken stark mit
dem Katholizismus identifizierte.” Die katholische Erziehung fithrte dazu, dass er
im Alter von 18 Jahren in den Benediktinerorden eintrat. Aufgenommen wurde er in
Beuron, doch noch im Noviziatsjahr ging er nach England in die Abtei Erdington,
wo er am 21. Mai 1914 sein Profess ablegte.”s” Albert Schmitt lebte an vielen Orten,
was fiir das Leben eines Benediktinerménches eher ungewohnlich und nicht vor-
gesehen war.”*® So kam er 1920 das erste Mal nach Griissau, kehrte dann zuriick
nach Beuron, hatte eine Zwischenstation in Weingarten, bevor er 1924 letztlich
Abt der Abtei Griissau wurde und bis kurz vor seinem Tod 1970 dieses Amt dort
innehatte.”®® Abt Albert Schmitt werden einige Verdienste in der Abteigeschichte
zugeschrieben: Neben der religiosen Bildung von Adeligen, zihlt auch die Zusam-
menarbeit mit dem katholischen Akademikerverband dazu.7®® Dabei spielten nicht
nur seelsorgliche Motive eine Rolle. Der Aufbau und die Pflege dieses Netzwerkes
rund um die katholische, intellektuelle Elite hatte auch wirtschaftliche Hintergriin-
de. Sie sollten sich positiv auf die 6konomische Lage des Klosters auswirken. Dass
der Abt beim schlesischen Adel beliebt war, bezeugen zum einen die ehrwiirdigen
Titel, mit welchen er von den Edelleuten in Briefen angesprochen wurde, zum an-
deren die Vertretung des Adels auf der Abtsweihe Albert Schmitts am 10. August
1924 durch ,die Grafen Schaffgotsch, Ballestrem und Praschma’®'. Zudem brachte
Abt Albert Schmitt eine ,neue Note in die Seelsorgearbeit®, indem er religiose Ta-
gungen , fiir den katholischen Adel von Schlesien*7* einfiihrte.”®* Auflerdem konn-

755 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, Geleitwort.

756 Vgl.ebd,, S. 4.

757 Ebd,, S.11.

758 Vgl. ebd., S. 14: ,Der Wechsel des Konventes widerspricht der Ordensregel ,stabilitas loci“. Dies
ist ein spezifischer Teil der benediktinischen Ménchsgeliibde. Der benediktinische Ménch soll in dem
Kloster bleiben, in das er eingetreten ist.“ Wie zu sehen sein wird, verarbeitete er dieses Schicksal auch
in seinen publizierten Texten (vgl. 4.2.2.1.)

759 Ebd., S.25-33.

760 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 181 / Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 62.

761 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 180.

762 Ebd.,, S.181.

763 In einem Brief an Abt Ildefons Herwegen vom 13.12.1924 schrieb Schmitt dazu: ,, Aus meiner vor-
klosterlichen Zeit her weiss ich, wie gross die seelische-religiése Not unter unsern Gebildeten ist. Und
ich weiss auch aus denselben Beobachtungen wie gerade unsere Art diesen heutigen Menschen so viel
zusagen & zu geben hat. Darum scheint es mir eine direkte Pflicht in unserer Seelsorge, wenn ich mich
so ausdriicken darf, ganz besonders dieser Bediirfnisse & dieser Menschen eingedenk zu sein. Unsere
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te er sich in den Kreisen des schlesischen Adels politisch wiederfinden, war dieser
auch rechtskonservativ.’%4 Der junge Abt war Mitglied bei der ,Schlesischen Her-
rengesellschaft” dem ,Deutschen Bund zum Schutz der abendlindischen Kultur®
und dem ,Ring deutscher Katholiken®, eine ,Vereinigung mit politischen Interes-
sen, nach auflen aber als katholische Gruppierung deklariert“7%s. Auch der Verein
katholischer Edelleute Schlesiens war, wie die anderen Gruppierungen, eine wich-
tige Austauschplattform, die nicht nur religiéser, sondern oftmals auch politischer
Natur war.”¢ Brigitte Lob arbeitete mit Hilfe dieser Zugehdrigkeiten die Tendenz
Schmitts zu einer stindischen Gesellschaftsordnung und die damit verbundene Be-
vorzugung der Monarchie in Deutschland heraus.”?

Auf dem Feld der Liturgischen Bewegung war Abt Albert Schmitt mit Schriften
und Personen der unterschiedlichen Strémungen vertraut. So waren Guardinis Vom
Geist der Liturgie und die Laacher Schriftenreihe Ecclesia orans ausschlaggebend fiir
das wachsende Interesse Schmitts an liturgischen Belangen.”%® Odo Casel lernte er
1929 in Herstelle kennen und berichtete von diesen Begegnungen in seinen Tage-
biichern.”® Mit Abt Ildefons Herwegen verbanden ihn ein enger Briefaustausch und
dieselben politischen Interessen.””® Und auch mit dem Quickborn als volksliturgi-

geistige Art ist eben nun einmal so, dass sie wie einmal Herm. Hefele wohl mit Recht gesagt hat: nicht
in die Breite wirkt & der grossen Masse wohl vielfach unverstanden bleibt. Auch den mehr primitiven
Menschen haben wir etas [sic] zu geben, gewiss, aber ich glaube wir tun das auch durch den feierlichen
Chordienst, durch die Bildsprache der liturgischen Handlungen. Dies alles ist fiir den einfachen Men-
schen eindringliche Predigt, ist sinnhaftes Erleben. Aber der Gebildete will & braucht mehr. Und die
Nutzbarmachung & Auslegung der geistigen Elemente fiir seine Bediirfnisse wird dann unsere Aufga-
be sein. Aus diesen Gesichtspunkten heraus habe ich nach meiner Ubersiedlung hierher, als der Gedan-
ke einer gewissen Verbindung zwischen Griissau & dem Akademikerverb. mir nahe gelegt wurde, sehr
gerne meine Bereitwilligkeit dazu erklirt. Ich habe deshalb diesen Vortragscyklus [sic] iibernommen.
Und wie der Erfolg ergab war es gut, dass ich es tat. Ich habe auch fiir nichste Charwoche mich bereit
erklirt eine Einfithrung in die Liturgie dieser Tage den Akademikern zu geben. Ich vermute, die Sache
wird wie anderwirts so auch hier reiche Friichte zeitigen.”

764 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 93.

765 Ebd., S. 115.

766 So wollte Abt Albert Schmitt 1933 bspw. Franz von Papen zu einer Tagung der Edelleute einladen.
Ballestrem lehnte diesen Vorschlag allerdings ab, da ein Besuch von Papen zu politisch sei. (vgl. ebd., S. 97).
767 Vgl. ebd,, S. 94: ,In politischer Hinsicht vertrat Abt Albert die Meinung, daff die Riickkehr der
Monarchie Deutschland helfen wiirde. [...] Ein Beispiel fiir die monarchistische Haltung Abt Alberts
liefert eine Aulerung von ihm anldflich der Beerdigung des ehemaligen Kénigs von Sachsen, August
IIL.: ,Anteilnahme der Bevélkerung iiberaus grofl. Herzlich, ergreifend. Ein Beweis, was ein Konig
wirklich sein kann & trotz aller Republiken wirklich im Sinne des Volkes noch ist. Wir Deutsche sind
keine Republikaner.’ (Tagebuch 1, 25.02.1932)."

768 Ebd., S. 65. Zu betonen ist hier, dass Brigitte Lob lediglich von ,der Liturgischen Bewegung
schreibt. Eine Differenzierung der einzelnen Stromungen der Liturgischen Bewegung, die sich gerade
auch in den Personen Guardini und Herwegen spiegelte, bleibt aus.

769 Ebd,, S. 67.

770 Eine weitere Gemeinsambkeit [zw. Abt Albert und Herwegen] kam hinzu: Beide Abte unterstiitzten
eine Harmonisierung zwischen der katholischen Kirche und dem Dritten Reich. Sie wirkten aktiv an
verschiedenen, sogenannten ,Briickenschligen® zwischen katholischer Kirche und Nationalsozialis-
mus mit. (vgl. ebd., S. 81).
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sche Stromung der Liturgischen Bewegung hatte der Abt Berithrungspunkte, tagte
der Bund auch im Benediktinerkloster Griissau.””* Auch wenn sich mit Schmitt und
in Ansitzen auch mit Herwegen zwei Benediktineribte ausfindig machen lassen,
die auf eine liturgische Erneuerung ausgerichtet waren, muss hier betont werden,
dass der Erzabt der Beuroner Kongregation’”* die liturgischen Bestrebungen nicht
férdern wollte””> Dies bemingelte Abt Albert Schmitt im Briefwechsel mit Abt Il-
defons Herwegen.”7* Diese Tatsache weist auf die Schwierigkeit hin, von ,den” Bene-
diktinern als homogenes Gebilde zu sprechen. ,Die Benediktiner’ konnen nicht als
,Liturgische Bewegung’ stilisiert werden.””* Eher sind es fir den deutschsprachigen
Raum einzelne Benediktinerkldster oder Benediktinerménche, die sich dem Thema
zuwandten.

Dass Abt Albert Schmitt politisch war, stellte sowohl Ambrosius Rose OSB als
auch Brigitte Lob vor allem fir die 1930er-Jahre heraus. Rose berichtete von den
Schwierigkeiten, ,die durch das Verhalten von Abt Albert Schmitt“77® in die Abtei
traten. Dabei bezog er sich auf ein Interview, welches Schmitt ,fiir die angesehene
Zeitung ,La Croix’ in Paris“’”7 gab und das an Ostern 1933 ver6ffentlicht wurde. Die-
ses Interview, in welchem die Sympathie des Abtes fiir den Nationalsozialismus of-
fen kommuniziert wurde, hatte Auswirkungen auf die gesamte Abtei: ,Man begann
fast einen Boykott gegen Abt und Konvent, indem die Patres nicht mehr zu Priester-
vortragen geholt, Seelsorgearbeiten abgesagt oder auf ein Mindestmaf} beschrinkt
wurden.””7® Der junge Abt blieb dieser Sympathie gegeniiber dem Nationalismus
und Hitler den ganzen Krieg tiber treu. Wie Brigitte Lob herausstellt, war diese Zeit
vor allem von dem Paradoxon der Sorge um die eigenen Mitbriider im Krieg und der
Hoftnung auf einen erfolgreichen ,Umbau des Reiches” richtungsweisend.””® Riick-
blickend schreibt Ambrosius Rose: ,Gottlob ging diese unnétige Einmischung in
die Politik ohne Schaden fiir das innere Leben im Kloster ab, wenn wir auch geste-
hen miissen, dafl das Vertrauen mancher Monche zu ihrem Abt dadurch gemindert
wurde.“7%° So beispielsweise das Vertrauen von Nikolaus Lutterotti (1892-1955), der
sich in politischen Fragen seinem Abt ganz und gar nicht anschlieen konnte. Inge
Steinstrafler bezeichnet Lutterottials , 6sterreichisch-patriotischen, jedoch, tiber alle
nationalen Gegensitze hinweg, offenen Siidtiroler”®, der, den monastischen Prin-

771 Auem (1923): Griissau, S. 188.

772 Raphael Walzer OSB, Erzabt von 1918-1937.

773 Vgl.Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 67.

774 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. I11164).
775 Vgl. Kapitel 3.

776 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 18s.

777 Ebd., S.18s.

778 Ebd,, S.186.

779 Vgl.Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 262-276.
780 Rose (1974): Kloster Griissau, S. 186.

781 Steinstrifler (2009): Pater Nikolaus, S. 142.
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zipien treu ergeben, den Abt respektierte und sich ihm unterordnete. Auch wenn es
diese Diskrepanzen und unterschiedliche Meinungen gab, stand das Kloster nach
dem besagten Interview schweigend zu seinem Abt. Selbst in den Korresponden-
zen Lutterottis wurde dieses heikle Thema ausgespart und auch in den Annalen von
Griissau, die politische Themen sonst rigoros aussparten, ging man beschénigend
auf das Thema ein:

Kurz vor Ostern erschienen in unserem Hause auf Veranlassung des Auswirtigen
Amtes drei Vertreter der Pariser ,Croix“ und baten den hochwiirdigsten Vater um
eine Stellungnahme zu der gegenwirtigen Lage des deutschen Katholizismus. Vater
Abt glaubte dieser Bitte aus zwingenden Griinden entsprechen zu sollen. Die in hie-
sigen Zeitungen veroffentlichten Ausziige aus diesem Interview entsprechen aber
keineswegs dem vollen Wortlaut, der in der Pariser ,Croix“ erschienen war. Infol-
gedessen waren die von Zentrumsseiten daran gekniipften Kommentare unrichtig
und irrefithrend. Vater Abt lief8 sich aber auf eine Polemik nicht ein. Die folgenden
Wochen haben fiir ihn geantwortet und ihm recht gegeben: die Zentrumspartei hat
sich vollkommen umstellen miissen, sonst wire es wirklich um ihre Daseinsberech-

tigung im neuen, national erwachten Deutschland geschehen gewesen.”®

Zum Ende des Krieges musste Abt Schmitt mit einigen der Patres aus Griissau flie-
hen. Sie kamen in Siiddeutschland unter, bis sie am 26. Juni 1948 ,in Wimpfen wieder
ein festes Zuhause” fanden”® Im Jahr 1969 legte Albert Schmitt das Amt des Abtes
nieder und verstarb am 16. September 1970.

Auch wenn Abt Schmitt selbst betonte, dass er keine ,, Politik betreiben wolle“ und
sich selbst wihrend der Weimarer Republik aus politischen Statements herausneh-
men wollte, zeigt ein Blick in private Schriften, aber auch in die Artikel, die er fiir
die Benediktinische Monatsschrift schrieb, ein deutlich politisches Bild schon in den
20er-Jahren der Weimarer Republik. Im Folgenden werden die einzelnen Artikel
und Dokumentengruppen aus den Archiven der Abteien Maria Laach und Griissau
inhaltlich vorgestellt und in Hinblick auf die Forschungsfrage nach dem politischen
Wesen der Liturgischen Bewegung untersucht.

Im Rahmen dieser Arbeit wird Abt Albert Schmitt nicht nur in seiner Rolle als
Abt, sondern auch in seiner Rolle als Vertreter liturgischer Neuerungen untersucht.
Wie trug er zur Politisierung der Liturgischen Bewegung bei? Ein Wirkungsfeld des
Abtes waren seine Publikationen.”®* Hier werden vorrangig Veroffentlichungen in
der Zeitschrift Benediktinische Monatsschrift beleuchtet. Im Fokus der Quellenana-
lyse stehen die Punkte Modernebezug, Gemeinschafts- bzw. Volksverstindnis und

782 Ebd.,, S.145-146 zitiert aus: Annalen des wiedererstandenen Gnadenhauses Mariae 1934.
783 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 286.
784 Brigitte Lob widmet Abt Albert Schmitt als , Autor” ein Kapitel (Lob (2000): Albert Schmitt OSB,

S. 49-55).
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Politik. Nachfolgend wird versucht, mit Hilfe zweier Zeitschriftenartikel aus der
Benediktinischen Monatsschrift die oben genannte Frage zu beantworten.

4.2.21 Moénchtum und Gegenwart (1925)

Der Artikel Monchtum und Gegenwart wurde 1925 in der Benediktinischen Monats-
schrift veroffentlicht. Diese wurde von der Erzabtei Beuron herausgegeben. Trotz
der Diskrepanzen zwischen Erzabt Raphael und Abt Albert Schmitt publizierte der
Griissauer Abt in der Zeitschrift und trug somit zur , Pflege religiésen und geistigen
Lebens*7%, so lautete der Untertitel der Zeitschrift und damit auch ihr Anspruch,
bei. Ausgangslage fiir den Text war die Aussage George Gordon Coultons”®¢, ,da8}
das Ménchtum alte tiberlebte Traditionen aufgegeben und sich den Bediirfnissen der
heutigen Zeit angepafit habe“’*”. Diesem Preis der Modernitit, den Coultons Aus-
sage implizierte, wollte Abt Albert Schmitt kritisch begegnen und anlehnend an Abt
Butler”®, die Frage nach der grundsitzlichen Rolle des Monchtums fiir die Gegen-
wart stellen. Anders als Butler, dessen Arbeit sich auf England bezog, aber doch an
seiner Argumentation festhaltend, widmete Schmitt seine Uberlegungen vorrangig
dem Monchtum in der Weimarer Republik. Auffallend ist, dass sich Schmitt ver-
gleichsweise viel auf weitere Autoren berief. Zu nennen sind hier neben den beiden
englischsprachigen Autoren: Paul Ludwig Landsberg’®®, Werner Sombart”°, F.W.

785 So lautete der Untertitel der Zeitschrift.

786 George Gordon Coulton (1877-1947) war ein britischer Historiker, der sich vor allem mit der mit-
telalterlichen Geschichte auseinandersetzte. 1883 wurde er zum Priester geweiht und war antikatho-
lisch eingestellt. (vgl. URL: https://venn.lib.cam.ac.uk/cgi-bin/search-2018.pl?sur=&suro=w&fir=&
firo=c&cit=&cito=c&c=all&z=all&tex=CLTN877GG&sye=&eye=&col=all&maxcount=50 [abgeru-
fen: 15.05.2023]).

787 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 126.

788 Abt Edward Cuthbert Butler (1858-1934) war Abt der Downside Abbey in Stratton-of-the-fosse
(England), der 1919 das Buch iiber das Benediktinische Ménchtum, sein Leben und seine Regeln he-
rausbrachte. (vgl. https://www.encyclopedia.com/religion/encyclopedias-almanacs-transcripts-and-
maps/butler-edward-cuthbert Stand: 15.05.2023).

789 Paul Ludwig Landsberg wurde 1901 geboren. Seine Mutter war jidischer Abstammung, was dazu
fuhrte, dass er mit der Machtiibernahme der Nationalsozialisten ins Exil floh und letztlich 1944 im
KZ Sachsenhausen an Hunger und Krankheit verstarb. Er war einer der bedeutendsten Schiiler Max
Schelers. Seine Dissertation, die 1922 mit dem Titel ,Die Welt des Mittelalters und wir. Ein geschichts-
philosophischer Versuch iiber den Sinn eines Zeitalters“ erschien, erfuhr ein Jahr spiter eine zweite
Auflage. In diesem Text, auf den sich Schmitt in seinem Artikel ,Monchtum und Gegenwart bezieht,
,behandelt [er, Landsberg] die Denkbilder, Weltanschauungen und die Philosophien des Mittelalters.
Landsberg stellt wesentliche Denkstrukturen des Mittelalters dar und versucht dariiber hinaus, diese
auch fiir seine Zeit bedeutsam werden zu lassen. Letzteres meint insbesondere, dass Landsberg bei-
spielsweise religiése Liturgien und das mittelalterliche Deutungsmuster des ,Ewigen’ gegen ein Verfal-
len der Zeit einzusetzen wiinscht.” Vordergriindig wird er als antimodern und konservativ eingestuft.
(vgl. Moebius (2003): Paul Ludwig Landsberg, S. 77-112).

790 Werner Sombart (1863-1941) war ein deutscher Soziologe und Nationalkonom, der sich gegen die
Rationalisierung der Gesellschaft durch Kapitalismus und Sozialismus aussprach. Er verbreitet zudem
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Forster”', Romano Guardini, Abt Ildefons Herwegen und der Kirchenvater Augus-
tinus. Durch diese Referenzen wollte Schmitt selbst die ,Statik‘ und ,Autoritit’ zum
Ausdruck bringen, die er in seinem Bild eines Neuen Menschen fiir unabdingbar
hielt. Aulerdem zeigte er besonders durch den Verweis auf Guardini und Herwegen
seine Verankerung innerhalb der Themen der Liturgischen Bewegung und seine Of-
fenheit fiir iber die Laacher Liturgiewissenschaft hinausgehenden Uberlegungen.

Moderneadaption bei gleichzeitiger Modernekritik

Schmitt ging von einer konkreten Krisensituation aus und leitete seine Gedanken
von dem Bewusstsein um diese Krise ab: Das Ménchtum hatte eine immer gerin-
ger werdende ,Rolle im Geistesleben® der letzten Jahrhunderte gespielt.”>* Ursache
dafiir war laut Schmitt der ,Zusammenbruch auf religiosen Gebiet“7*3, welcher sei-
nen Ursprung in der Reformationszeit und einen Héhepunkt im 19. Jahrhundert
gefunden hatte. Zwar benannte Schmitt das Mittelalter hier nicht konkret, doch
die Anspielung auf die Reformationszeit beinhaltet eine indirekte Mittelalteriiber-
hohung als Zeit, in welcher das religiose Leben noch stabil gewesen sei. Mit den
Schlagworten , Aufklirungszeit® und ,Revolutionswirren” benannte Schmitt zwei
weitere historische Punkte, die ,dem Ménchtum den Todesstof3 gegeben“7*# hitten.
Gleichzeitig wies er darauf hin, dass diesem Abwirtstrend ein Aufwirtstrend am
Ende des 19. Jahrhunderts entgegengetreten sei: ,Neue Siedlungen monchischer Le-
bensfithrung entstanden, die bewuf3t und gewollt das Erbe der Vergangenheit auf-
griffen und in neuer Gestaltung einer neuen Zeit einfiigten.“”% Diese rekonstruierte
Gegenbewegung zum Liberalismus verortete Schmitt ins 19. Jahrhundert, wodurch
er sich selbst und seine Arbeit in eine bereits bestehende Tradition stellte, sie legiti-
mierte und ihr gleichzeitig auch den ,Reform"-Charakter zusprach. Zudem stellte er
sich bereits hier gegen die These Coultons und betonte, dass sich das wiederaufblii-
hende M6nchtum gerade an dem Erbe der Vergangenheit orientierte und es nicht,
wie Coulton behauptete, hinter sich lief3. Allerdings war dieses ,Modern-Werden’
von ,monastischen Ideen“7%¢ einer kleinen Gruppe der Gesellschaft vorbehalten
und drang ,in die grofle Masse [...] nicht oder nur zaghaft ein“7?7. Nichtsdestotrotz

antisemitisches Gedankengut, wie bspw. in seinem 1911 erschienenen Werk ,Die Juden und das Wirt-
schaftsleben®. Auch wenn er Ankniipfungspunkte an den Nationalsozialismus suchte, kam es zu keiner
Zusammenarbeit. (vgl. Lenger (2010): Sombart, Werner, S. 562-563).

791 Friedrich Wilhelm Foerster (1869-1966) war ein deutscher Pidagoge, Soziologe und Journalist.
792 Vgl. Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 126.

793 Ebd.

794 Ebd.

795 Ebd.,, S.127.

796 Ebd.

797 Ebd.
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sei der Einfluss ,der Kraft monastischer Anschauungen und Grundsitze“7%® fiir den
gegenwirtigen Aufbruch nicht zu unterschitzen: ,Vielen unbewufit und ungekannt,
arbeitet monchisches Geistesleben mit am Gestalten der neuen Zeit.“7?° Diese Au-
Berung erinnert an das ,Mitschaffen einer neuen Zeit“®°°, welches Guardini dem
Quickborn zuschrieb. Schmitt reihte sich und die Benediktiner mit dieser Aussa-
ge in diesen Neuanfang ein, der verbunden war mit der Prophezeiung eines Neuen
Menschen, einer neuen Zeit und einer neuen Welt. Auch wenn moderne Tendenzen,
wie bspw. der Liberalismus kritisiert wurden und beinahe das Ende des Monchtums
bedeutet hatten, waren sie letztlich auch Zeugnis fiir die iiber- und fortdauernde
Kraft der Benediktiner und damit verbunden auch des Katholizismus. Auflerdem
bestitigen die Ausfithrungen Schmitts, dass das Wieder-Modern-Werden®* der
Kléster, ,so fremd dieses Wort [modern] auch in einer solchen Zusammenstellung
klingen mag“®°?, notwendig war, um anschluss- und iiberlebensfahig zu bleiben.
Es war wieder ,Mode“ geworden, zu ,Stitten monastischen Lebens zu pilgern“8°3,
was Schmitt allerdings ,nicht direkt als Gewinn“®°4 verbuchte. Denn ,modern-sein®
konnte vielerlei Intention mit sich bringen:

Es kann die Sucht nach etwas Neuem sein, was die Menschen zu diesen Stitten
fihrt; es kann Romantik sein; es kann vielleicht aus Freude an der Pracht und Feier-
lichkeit des Gottesdienstes sein. Die Stille und Abgeschiedenheit der Landschaft

mag den miiden und gehetzten Menschen der Grof8stadt locken.®°s

Schmitt unterschied verschiedene Ansitze des ,Modernen’: Die , Sucht nach etwas
Neuem“ war Synonym fiir dauernden und katholischerseits oft kritisierten Fort-
schritt und Prozess. In dieser Haltung wurde das Ménchtum lediglich zu einem An-
gebot von vielen stilisiert. Der romantische Ansporn, der hinter dem Interesse an
Kléstern liegen konnte, war verbunden mit der Mittelalteriitberh6hung, die dieser
Stromung eingeschrieben war: Die hierarchisch gegliederte Gemeinschaft in den
Klostern und die damit verbundenen direkten Traditionslinien ins Mittelalter konn-
ten Ankniipfungspunkte sein fiir (katholische) romantische Intellektuelle, wie sich
am Beispiel des Katholischen Akademikerverbandes bereits zeigte.*°® Die , Freude
an der Pracht und Feierlichkeit des Gottesdienstes” schloss an die ,, Sucht nach et-

798 Ebd.

799 Ebd.

800 Guardini (1922): Quickborn, S. 11.

801 Vgl. Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 127.
802 Ebd.

803 Ebd.

804 Ebd.

805 Ebd.

806 Vgl. 3.1, 0der 4.1.1.
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was Neuem® an. Zuletzt die Sehnsucht nach , Stille und Abgeschiedenheit®, da die
Stadte immer grofler wurden, die Menschen immer anonymer. Viele suchten in den
Jahren nach dem Ersten Weltkrieg den Riickzug in der Natur. Prominentes Beispiel
dafiir war die Jugendbewegung. Doch bei all diesen Griinden fiir das neu erwachte
Interesse an den Benediktinerkldstern handelte es sich, laut Schmitt, vor allem um
Auferlichkeiten: , Es brauchte nicht notwendig eine frischquellende Geistigkeit zu
sein, die die Pilger anlockt und dem Sehnen und Suchen der heutigen Menschen
dauernd und innerlich etwas zu geben vermdchte.“®°” Trotzdem oder gerade des-
wegen wollte sich Schmitt der Frage nach den ,tieferen Griinden®, warum das ,Be-
nedtiktinische Ménchtum und seine][...] Ideale“®°® so viel Ansehen erreicht hitten,
stellen. An diesem Punkt zeigt sich auch der ambivalente Charakter von ,Modern*
Sein: Einerseits gab es einen individualistischen, liberalistischen Strang der Moder-
ne, an welchen der Katholizismus nicht anschliefen konnte; andererseits war die
Uberbetonung dieser Modernitit auch Grund fiir die Sehnsucht und Suche einiger
Menschen, die von dieser oberflachlichen und duflerlichen Modernitit der Kloster
angesteckt wurden und diesen Impulsen nachgehen wollten. So fand Schmitt in lo-
gischer Konsequenz eine Antwort auf die Frage nach den tieferen Griinden’im ,Ge-
bets- und Arbeitsleben® der Benediktiner, insbesondere in der Liturgie: , Hier nun
treffen sich modernstes Geistesstreben und iltester monchischer Geistesbesitz in
bedeutsamer Art.*°® Es war eine Art clash of powers, der das traditionsreiche mén-
chische Beten auf das Podest einer modernen Art von Spiritualitit katapultierte.
Diese Idee kam aber lingst nicht bei allen Katholiken an. Denn Katholizismus und
Moderne wurden in der Weimarer Republik selten zusammengedacht, vor allem
auflerhalb des katholischen Milieus war diese Verbindung nicht vorzufinden. Hin-
tergrund waren die revolutioniren Verinderungen von 1848/49 und der damit ver-
bundene Kulturkampf, insbesondere die Verurteilung des ,Modernismus” 1864.%°
Der Antimodernisteneid, der 1910 von Pius X. eingefiithrt wurde, zeigte, dass es eine
ablehnende Haltung gegeniiber der Moderne seitens des Katholizismus bis in die
Weimarer Republik hinein gab, sodass es nicht verwundert, dass katholische Intel-
lektuelle kaum bis gar keine Ankniipfungspunkte an die modernen geisteswissen-
schaftlichen Debatten hatten. Zwar gelang einigen katholischen Gelehrten am Ende
des 19. Jahrhunderts ,der Aufstieg in die Universititslehrkorper*®”, doch brachte
ihnen dies im eigenen Milieu den Vorwurf einer nationalistischen Gesinnung ein.

807 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 127.

808 Ebd.

809 Ebd.

810 Literatur zu Antimodernismus: Wolf (2017): Das Papsttum, S. 229-244 / Arnold (2013): Nach dem
Antimodernismus?, S. 15-26 / Ders. (2016): Katholischer Antimodernismus, S. 35—-47 / Arnold (2009):
Katholische ,Gegenintellektuelle®, S. 21-37).

811 Pdpping (2002): Abendland, S. 74.
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Ein weiterer Gedanke Schmitts, mit welchem er das Verhiltnis von Katholizis-
mus und Moderne erldutern wollte, war der des Gegensatzpaares Statik und Dyna-
mik. Er betonte, dass ,die ganze Lebensweisheit in dem rechten Verhaltnis zwischen
Statik und Dynamik liege“s‘z. Das ,Gleichmaf3“ der Gesamtheit im ,Beharren und
Bewegen“ war eine erstrebenswerte Lebenskunst,®3 die durch das rechte Verhilt-
nis von Statik und Dynamik hervorkommen sollte. Die ,neue und neuste Zeit“ war,
Schmitts Diagnose zufolge, ,zu stark, viel zu stark der Dynamik verfallen“®# und
versank dadurch im ,Chaos* und Goétzendienst.®s Dies beeinflusste den ganzen
Menschen, da ihm dadurch ,die Stete des Seins [...] fast ganz genommen“®¢ war.
Das Leben des Einzelnen war aufgrund der groffen Entwicklungen und des Fort-
schritts in Ungleichgewicht geraten. Auch wenn Schmitt, anders als bspw. Guardini,

hervorhob, dass es auf manchen Gebieten ,staunenswerte Leistungen“®”

gab, war
die Dysbalance gravierend und erinnert an das Gegensatzpaar von Chaos und Ord-
nung bei Guardini.®® Dabei war es Schmitt ein Anliegen, dass die ,Statik®, welche
er mit ,Beharren“ und ,,Uberlieferung“ gleichsetzte,8‘9 ,wieder zur Geltung kom-
me“®°, Ahnlich wie bei Guardini die ,Ordnung’ im Zuge der Modernisierung der
Gesellschaft abhandengekommen war, war es hier die Statik. Doch anlehnend zu
dem ,Vorgang von unabsehbarer Tragweite” von 19228 erkannte Schmitt noch 1925
eine ,Ehrfurcht vor dem Gewordenen, die trotz allem heute erneut sich zeigt“s“'.
Diese Ehrfurcht basierte auf benediktinisch-religiosen Werten, wie dem , Bewuft-
sein des Verbundenseins an hohere Krifte.”®>3 Dazu gehorte auch die geschichtli-
che Einbettung: ,Das eigene Ich tritt zuriick hinter der Wirklichkeit einer Welt, die
vor uns war, der wir uns willig eingliedern, die uns weitertrigt, die auch nach uns
und ohne uns noch sein wird und stark sein wird.“**4 Die Verwendung des Begriffs
,Wirklichkeit® findet sich auch bei Guardini. Die Liturgische Bewegung wollte ein
neues Wirklichkeitsbewusstsein prigen. Die Welt sollte in ihrer Verwobenheit mit
der tibernatiirlichen Wirklichkeit verstanden werden, wodurch ihre religiose Deu-

812 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 130.

813 Vgl. ebd.

814 Ebd,, S.130.

815 Vgl. ebd,, S.131.

816 Ebd., S. 130.

817 Ebd.

818 Vgl. Kapitel 4.1.1.

819 Vgl. ebd,, S. 131.

820 Ebd.

821 Wie in den Kapiteln 4.1.1bis 4.1.3 gezeigt wurde, machte Guardini eine Entwicklung vom Optimis-
mus dieses Vorgangs zum Pessimismus durch. Fiir ihn war der ,Vorgang von unabsehbarer Tragweite*
1925 bereits abgebrochen.

822 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 131.

823 Ebd.

824 Ebd.
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tung betont wurde, die mit einer klaren Verhiltnisbestimmung vom Individuum
zur Welt einherging. So war die Beschreibung des Zuriicktretens des Individuums
und seiner Eingliederung in ein Kollektiv Abbild dieses Anliegens der Liturgischen
Bewegung: Das Glaubensleben des Einzelnen sollte intensiviert und sein Zugeho-
rigkeitsbewusstsein zur Kirche gestirkt werden. Diese Ziele deckten sich mit der
klassischen hierarchischen Ordnungsidee der katholischen Kirche. Anschlieflend
daran schrieb Schmitt von dem ,geistigen Erbgut®*s, welches sich gerade in ,Ge-
horsam und Zucht, Bescheidung und Zuriickhaltung, schweigendes, stilles Leben
vollkommen christlicher Art” zeigte. Wihrend die Nationalsozialisten in ihrer Ras-
senhygiene das positive Erbgut bestirken und damit eine perfekte Rasse ,ziichten®
wollten, verwendete Schmitt diesen Begriff fiir das geistige Feld und wies daraufhin,
dass es auch in diesem Bereich verschiedene Erbstringe gebe. Das benediktinische
Moénchtum habe eine positive Erbanlage, fiir die sich der Mensch, anders als fiir das
biologische Erbgut, entscheiden konnte. Die Eigenschaften dieses Erbguts wurden
von Schmitt als ,Triger des Formgesetzes einer neuen Zeit“**¢ betitelt. Demnach
hing die ,neue Zeit’ fiir ihn mit einer Form oder anders gewendet mit einer Ord-
nung zusammen, die von einem Autorititsbewusstsein geprigt war: Einerseits war
den Trigern und Vermittlern der Tradition und der Uberlieferung, also dem Klerus
diese Autoritit bewusst, andererseits sollte sich aber auch der Einzelne iiber seinen
Stand innerhalb dieses Gefiiges bewusst sein. Das von Schmitt gezeichnete Bild
eines Lebens christlicher Art stand in krassem Gegensatz zu einem emanzipierten
Individuum der Moderne. Dieser , Statik“ sollte dann auch die ,,Dynamik® zur Seite
treten.“®*” Sprachlich paradox sollte zu dieser ,Statik eine ,Lebendigkeit® hinzutre-
ten, ,[...][k]eine blofen Theoreme sollen es sein, keine lebentdtende Entfremdung
zwischen Geist und Stoff und auch kein Ersticken der Seele in der Odheit eines nur
diesseitig gerichteten Lebens.“®>® Mit diesen Ausfithrungen scheint sich die Ambi-
valenz der Aussagen zu l6sen: Denn auch wenn die Dynamik die sikulare Welt be-
stimmte, so war sie dennoch nicht im Sinne der Liturgischen Bewegung, also im
geistigen Sinne ,lebendig’. Lebendigkeit hier brachte erst die gegenseitige Befruch-
tung von Natiirlichem und Ubernatiirlichem. Da das Ubernatiirliche in der moder-
nen Welt wegfiel und damit auch das Wirklichkeitsbewusstsein beeinflusste, konnte
sie nicht dynamisch im Sinne einer das Statische wahrenden Dynamik sein. Hier ist
ebenfalls eine Modernekritik nachweisbar, die sich auf die Gottvergessenheit bezog.
Gleichzeitig verwendete Schmitt aber den fir die Moderne eingefithrten Begrift der
Dynamik und stiilpte ihm eine religiése Sinndeutung tiber — er adaptierte diese Be-
schreibung moderner Prozesse also fiir den benediktinischen Bereich.

825 Ebd., S.132.
826 Ebd.
827 Ebd.
828 Ebd., S.133.
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Das sich verindernde Wirklichkeitsbewusstsein und die gewiinschte transzen-
dent-bestimmte Dynamik fasste Schmitt am Ende des Textes mit den Gedanken
des Soziologen Werner Sombart zusammen, welcher der Meinung war, dass nur ,ein
ewigkeitsbezogenes Leben [...] ein sinnhaftes Leben sein“®*® konne. Dieses Para-
digma hitten die Benediktiner mit der ,Lebensidee St. Benedikts“®° umgesetzt,
sodass Schmitt hier ,stolz*®3' von einem alten ,Geistesbesitz, der doch ewig ,mo-
dern’ bleibt“®* schreiben konnte. Anlehnend an die Alten Quellen neuer Kraft von
Abt Herwegen, aber auch an die Mittelalteriberh6hung von Guardini tritt hier das
Spannungsverhiltnis von Moderne und Katholizismus in der Form des benedikti-
nischen Monchtums zum Vorschein. Dabei dnderte sich das ,iuflere Rahmenwerk®,
wihrend ,das Bild selber echt geblieben“®3 sei. Auf8ere Faktoren konnten und soll-
ten also keinen Einfluss nehmen auf die Lehre des Katholizismus. Sie war wie ein
Bild, dasimmer wieder neu eingerahmt wurde, die stabile Grundlage, das Innere des
Weltbildes, das in den Rahmen iibertreten und tiberstrahlen konnte. Sombart noch-
mals zitierend, griff Schmitt die Lichtmetapher auf und machte sie fiir das Mittel-
alter geltend. Dies war eine Zeit, welche in einem , Ewigkeitslichte” wandelte, da sie
eine ,Gottesbezogenheit” aufzuweisen hatte, ihren Alltag mit Gott gestaltete, aber
auch ihre ,Staaten in Gott“®+ einfiigte. So sollte es laut Schmitt wieder sein und
dafiir trat auch das Benediktinische Ménchtum ein. Spitestens an dieser Stelle wird
ein politischer Anspruch deutlich, der sich auch bei Schmitt finden ldsst. , Diesem
ungebindigten Rhythmus®, der von Descartes ,cogito ergo sum’ ins Schwingen ge-
bracht wurde, ,miissen wir, das gestehen alle, Einhalt tun.“®s Wie? Durch die Sta-
tik, welche sich in der Liturgie zeigte.

Liturgieverstindnis

Liturgie hing fiir Abt Albert Schmitt unweigerlich mit dem Benediktinischen
Monchtum zusammen: ,In den letzten Jahren ist viel tiber Liturgie geschrieben
worden, damit aber mittelbar auch tber das benediktinische Gebetsleben; denn das
monastische Gebetsleben erhilt allerorts vor allem aus der Liturgie heraus Richtung
und Norm.“®3¢ Damit legitimierte er den benediktinischen Strang der Liturgischen
Bewegung und verdeutlichte, dass Liturgie normierende Charakteristika hat. Diese

829 Ebd,, S.134.
830 Ebd.
831 Ebd.
832 Ebd.
833 Ebd.
834 Ebd.
835 Ebd., S.131.
836 Ebd., S.128.
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Form und Norm beschrieb er in Absetzung zum vom Individualismus infizierten
Gebetsleben der Moderne.®” Mit diesem war ,nur quilendes Suchen, rastloses Ver-
langen“®® verbunden. Die Liturgie war Schmitt zufolge ,,ganz anders*3 in der Ge-
staltung des Gottsuchens. Den springenden Unterschied bei der Liturgie sah er in
dem Bewusstsein, dass das ,,Geben und Gewahren® von Gott kimen und nicht vom
Individuum hervorgebracht werden konnten:

Sie [die Liturgie] wei3, daf nicht sie die Erfiillung erschaffen und erwirken kann.
Sie weif3, dafl sie nichts ist angesichts des Unendlichen, Allmichtigen. Nur bereit
sein, wenn er, der Ewige kommt. Die Lampe brennend halten, das ist ihrer Lebens-
weisheit letzte Erkenntnis. [...] Solche Art von Gesinnung will die Liturgie in uns

wecken. ,Rede du, o Herr! Ich will schweigen.’ Nichts anderes.?4°

Schmitt stellte hier die kontemplative Seite des Gebets dar. Der Mensch sollte Gott
handeln lassen; das Geschopf selbst war nicht der Akteur, sondern sollte sich le-
diglich seinem Schopfer zur Verfiigung stellen. Wenn der Mensch bzw. seine Seele
,schweigend’ wiirde, so konnte Gott in ihm arbeiten und ein ,,Umgestalten und Neu-
gestalten des alten Menschen“®4 geschehen. Dieser ,alte Mensch® ist das Gegen-
stiick zu dem mit Hoffnungen beladenen Begriff des ,Neuen Menschen® wie er bei
Romano Guardini zu finden ist, den Schmitt wenig spiter auch als Autor dieser Ge-
danken benannte.®#* An diesen ankniipfend sollte der Neue Mensch eine Haltung
erlernen und einnehmen, die zur Konsequenz eine vorbildhafte Rechtschaffenheit
der Person mit sich bringen wiirde. Zudem betonte er hier die Passivitit des Glaubi-
gen: Es braucht erstmal nur Bereitschaft, aber kein Abmiithen, wie es in der moder-
nen, sikularen Welt an vielen Stellen zum Vorschein trat. Liturgie war damit auch
ein Raum zum Ausruhen, zum Sein. Dahinter verbarg sich die nicht zu unterschit-
zende Gefahr einer in mystischer Schau versunkenen Gemeinde, die selbst nicht

837 ,Sie [die Gliubigen] miihen sich; sie wollen alles tun oder meinen allen Fortschritt in ihrem See-
lenleben erschaffen zu miissen. Sie allein! Deshalb kommen sie aus einem engen Kreis nicht heraus.
Und dieser enge Kreis heiflt immer nur: Ich, ich muf} es tun. Der Mangel menschlichen Kénnens und
Wollens, selbst des reinsten und edelsten, lif3t nun aber ein volles Erreichen nicht zu.“ (Schmitt (1925):
Ménchtum und Gegenwart, S. 128-129).

838 Ebd,, S.129.

839 Ebd.

840 Ebd.

841 Ebd.

842 ,Denn wie Guardini einmal sehr wahr bemerkt, ,der Liturgie ist es vor allem darum zu tun, die
grundlegende christliche Gesinnung zu schaffen. Sie will den Menschen dahin bringen, dafl er sich in
die wesenhafte Ordnung zu Gott stelle, dafi er in der Anbetung, Gottesverehrung, Glaube und Liebe,
Buf3- und Opfergesinnung innerlich recht werde. Kommt er dann in die Lage zu handeln, so wird er
aus jener Gesinnung heraus auch tun, was recht ist. Aus einer Haltung heraus also, der die rechte Tat
folgen wird und folgen muf, wird dem Gottsuchen der Seele auch ein Gottfinden beschieden sein.”

(ebd., S. 129).
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aktiv handelte, sondern deren Leiter und Fithrer die agierenden und operierenden
Akteure waren. Guardini versuchte diesem Defizit mit einer Liturgie des Alltags zu
begegnen. Fiir Schmitt ist in diesem Beitrag keine solche Option zu finden. Aufler-
dem ist beachtenswert, dass Schmitt im Gegensatz zu Guardini, der durch die ers-
te Begegnung mit dem Quickborn in seinem Text Das Erwachen der Kirche in der
Seele von der Intensitit und Verbreitung der Liturgischen Bewegung schrieb, ,[...]
[k]aum grofe Kreise“*4* diagnostizierte, die sich von dieser ,Vertiefung und Verin-
nerlichung“®4# des Lebens haben beriihren lassen. Trotzdem stellte die Liturgische
Bewegung durch die Hervorhebung der Besonderheit der Liturgie auch fir Abt Al-
bert Schmitt ein Gegenmodell zum sikularen, individualistisch gestalteten Leben
dar. Diese liturgische Alternative hatte qualitative Merkmale, wie bspw. das Hervor-
bringen von Menschen, die ,recht® handeln wiirden oder auch eine , Steigerung des
geistigen Lebens“®s, was wiederum zu einer ,wahre[n] ;Wiedergeburt“®4S in und
durch Gott fithren sollte.

Gemeinschaft und Demokratie

Nachdem die Antipathie gegeniiber der Moderne und die Idee von einer Liturgie,
die einen Neuen Menschen hervorbringe, der die Moderne hinter sich lassen und ein
neues Menschen- und Weltbild férdern sollte, vorgestellt wurden, sollen nun Inhalte
in den Fokus riicken, welche die impliziten politischen Nuancen, wie bspw. das Pra-
ferieren einer christlich-hierarchischen Ordnung fiir die Gesellschaft, erginzen und
das politische Profil Schmitts innerhalb dieses Zeitschriftenartikels schirfen sollen.

Abt Albert Schmitt setzte das Individuum zunichst in den Kontext der ,Gesamt-
heit’. Dieser Begriff fand sich auch in den Zeitschriftenartikeln von Guardini, sodass
davon ausgegangen werden kann, dass Schmitt diesen iitbernahm.®+” Schmitt legte
an das Leben der Gesamtheit denselben Mafistab von Dynamik und Statik wie am
Leben des Individuums an und beharrte darauf, dass auch in der Gesamtheit die Sta-
tik wieder mehr zum Vorschein kommen miisste: ,Dafl das Beharren und Bewegen
im Gleichma8 erfolge, ist die groffe Lebenskunst.“*+® Schmitt verwendete hier den
Begriff ,Gleichmaf}, welcher im Gegensatz zum diagnostizierten ,ungebandigten

843 Ebd,, S.128.

844 Ebd.

845 Ebd., S.130.

846 Ebd.

847 Zur Verwendung des Begriffs Gesamtheit bei Guardini vgl. Kapitel 4.1. Die Adaption von dem
Ideal ,Neuer Mensch“ wurde bereits vorgestellt; auferdem begegnen dem Lesenden Formulierungen,
wie , Erwachen der Wirklichkeit“ (vgl. Schmitt, Albert, Ménchtum, 133), die an das Erwachen der Kir-
che erinnern (vgl. Guardini (1922): Das Erwachen, S. 257).

848 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 130.
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Rhythmus“4? stand. Dieses Gleichmaf, welches auch fiir Schmitt in gewisser Wei-
se kontrollierte Dynamik bedeutete®® und damit auch zugelassen werden durfte,
konnte in seinem Ideal innerhalb des Benediktinischen Monchtums vorgefunden
werden: ,,Seine ganze Einrichtung spricht von strenger Geschlossenheit, scharf um-
rissener Einheit, betonter Anerkennung einer sich vertrauenden Hingabe einerseits
und leitender Fithrung anderseits.“®* Das gezeichnete Bild spricht von einer ,Ge-
meinschaft“%s?, die sich ihrem Hirten unterordnet und dies in Vertrauen und An-
erkennung. Die in der Gemeinschaft hervorkommende Dynamik war fiir Schmitt
Abbild von der ,Summe der Krifte, die [...] mitbestimmen am Leben, [...] das Le-
ben gestalten helfen“®s3. Von diesem aus der Regel des HI. Benedikt stammenden
Gedanken leitete Schmitt sein Demokratieverstindnis ab: Sich auf Abt Ildefons
Herwegen beziehend, betonte er das Subjektive und Objektive, wobei ersteres sich
immer in zweiteres eingliedern miisste. Daran anschliefend sollte der Einzelne im-
mer in Demut und Achtung vor dem Anderen leben und sich nicht in eine ,allzu
vertraute Freundschaftssucht®s* verlieren. Schmitt betonte, dass die Beziehung
zwischen Gott und Mensch intimer und exklusiver sein sollte, als jegliche Bindung
zu oder an einen anderen Menschen. ,Zucht und Maf3“35s sollte in diesen Verhilt-
nissen bestimmend sein und sich damit von der ,verworrenen, so lauten, tiberlau-
ten Demokratie unserer Tage“s
Schmitt eine demokratiefreundliche Haltung, lehnte aber die aktuellen demokra-
tischen Strukturen ab, die ,Chaos“®” und ,Masse” statt ,klare Ordnung", ,williges

absetzen und unterscheiden. Damit postulierte

Sichbescheiden® und ,,Gemeinschaft” hervorbrachte. Schmitt selbst enttarnte diese
Vorstellungen als ,Ideal” und war sich anscheinend bewusst, dass die Idealvorstel-
lung einer stindestaatlichen Demokratie nicht oder nur sehr schwierig umzusetzen
war. Trotzdem oder gerade deshalb betonte er die Notwendigkeit von Idealen: ,, Aber
wir brauchen Ideale. Sie halten und bewahren uns vor seelischer Zersplitterung und
Auflosung.“®s® Im gleichen Zuge erwihnte er die ,Jugend*, die sich ,die Erreichung
dieses Ideals zum Ziel®? gemacht hatte. Mit dieser Aussage politisierte Schmitt
die Jugendbewegung. Denn so sehr sein Ideal der gegenwirtigen Demokratie ent-
gegenstand, so sehr sollte bzw. wollte sich die katholische Jugendbewegung von dem

849 Ebd.

850 ,Dieser,Statik‘ wie sie die Autoritit, die Tradition verkérpert, wird die,Dynamik‘ zur Seite treten.
Die Erginzung wie sie aus der Gemeinschaft kommt.“ (ebd., S. 132).

851 Ebd. S. 131.

852 Vgl. ebd,, S. 132.

853 Ebd.

854 Ebd.

855 Ebd.

856 Ebd.

857 Dafiir und im Folgenden Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 132.
858 Ebd.

859 Ebd.
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»Chaos” und der ,Masse” abwenden und ,wieder eine lebendige Einheit“ formen.
Schmitt sah in diesen Bestrebungen den Grund dafiir, warum die Jugendbewegung
auch in die Klgster kam, so auch der Quickborn, der 1923 nach Griissau kam: ,,Sie
[die Jugend] ahnt, dal in wohlgeordneten Kldstern das lebt, wonach sie sucht.“®¢°
Im Zentrum von Schmitts Uberlegungen stand immer die Ordnung. Diese sah er
in idealtypischer Weise in den Klostern verkorpert; dahinter lagen sicherlich auch
eine Selbstlegitimierung und Selbstvergewisserung fir die Mitarbeit an der neuen
Zeit und dem neuen Menschen. Hinter all diesen relativ theoretisch ausgedriickten
Anspriichen lag das Ziel, den Lebenssinn wiederzuentdecken, der fiir Schmitt darin
lag, ,unser Dasein in Ewigkeitswerten zu verankern.“3!

Der Text Monchtum und Gegenwart weist eine Uberschneidung vieler Themen
auf, die auch bei anderen Protagonisten behandelt wurden: Es ging um die gottver-
lassene Welt seit dem ausgehenden Mittelalter; tiberall herrschte Chaos und dieses
sollte iberwunden werden. Wodurch? Durch Verinnerlichung, Stabilitit, Liturgie
und katholischen Glauben. Schmitt stellte dabei die Wichtigkeit des benediktini-
schen M6nchtums in seiner mittelalterlichen Tradition fiir die Gegenwart heraus. Er
hob Werte wie Autoritit und wahre Gemeinschaft hervor und setzte sie in Kontrast
zu ,modernen” Verformungen derselben. Gleichzeitig wird eine Doppelbesetzung
des Begriffs ,modern’ etabliert: Schmitt betonte, dass das Ménchtum wieder ,mo-
dern, also beliebt geworden war. Diese Modernitit hing seinem Verstindnis nach
mit dem ,Erbe der Vergangenheit“ zusammen. Der Text ist ein Beispiel fur die Mo-
derneadaption innerhalb der Liturgischen Bewegung. Wihrend Guardini und Her-
wegen durch die Verwendung bestimmter zeitgenossischer Begriffe ,modern’ wirken
wollten, benannte Schmitt dieses ,Modern-Werden‘ konkret und postulierte damit
die Uberlebens- und Anschlussfihigkeit des Katholizismus bzw. hier des benedik-
tinischen Monchtums in der Gegenwart. Die Liturgie war hier der Ankniipfungs-
punkt und Verbindungspunkt zur Moderne. Einerseits konnte sie der Sehnsucht des
modernen Menschen nach Transzendenz und Sinnerfiillung begegnen, andererseits
fithrte sie aber auch ein in die hierarchisch geordnete Struktur der Kirche, wodurch
der moderne Mensch automatisch mit ,antimodernen’ Strukturen in Verbindung
trat. Dahinter lag die Hoffnung, dass das zeitgemifie Angebot der Liturgie und des
Monchtums Eingangstor in die Kirche sein konnten und dem Glaubigen dadurch
die Problematik der herrschenden Demokratie, des Individualismus und des Mo-
dernismus aufgedeckt wiirde. Schliefllich miisste dem Glidubigen der Unterschied
zwischen Ordnung und Chaos, Schmitt zufolge, direkt auffallen.

860 Ebd,, S.133.
861 Ebd,, S.134.
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4.2.2.2 Vom Wesen des benediktinischen Ménchtums (1927)

Der Artikel Vom Wesen des benediktinischen Minchtums erschien 1927 in der Zeit-
schrift Benediktinische Monatsschrift, wurde im gleichen Jahr aber auch als Vortrag
auf einer Tagung schlesischer Edelleute von Abt Albert Schmitt gehalten. Das Proto-
koll dieser Tagung wurde nicht gedruckt und veroffentlicht, es gibt lediglich ein ma-
schinenschriftliches Protokoll, das keine Verbreitung fand wie andere Tagungspro-
tokolle. Der Text, der im ballestremschen Archivaufbewahrt und freundlicherweise
digital zur Verfiigung gestellt wurde, ist im Groflen und Ganzen deckungsgleich
mit dem Zeitschriftenartikel. Allerdings gehen dem Text im Tagungsprotokoll ei-
nige einleitende und wertschitzende Worte Schmitts an seinen Vorredner Johan-
nes Pinsk®? voraus. Den Vortrag von Dr. Pinsk zum Germanentum und katholischen
Kirche®®* wiirdigend, stellte Schmitt seine Gedanken Vom Wesen des benediktinischen
Monchtums in den Kontext des vorherigen Vortrags: ,Wenn ich gebeten worden bin,
einige Gedanken iiber das benediktinische Ménchtum zu sagen, so mochte ich es an
dieser Stelle tun unter dem Gesichtspunkt eines Schulbeispieles, wie nimlich Kir-
che und Germanentum in dieser Institution sich getroffen und vereinigt haben zu
gegenseitiger Erginzung und Férderung.“*®* Da die Benediktsregel durch Gregor
den Grof3en bei den Angelsachsen und dann auch ,bei den iibrigen Germanen® Ein-
zug hielt und damit eine jahrhundertelange Tradition nachzuweisen hitte, war es
fir Schmitt eine logische Konsequenz diesen Einfluss auch fiir die 1920er-Jahre zu
propagieren. Demnach wollte er eine ,geschichtsphilosophische % Erginzung von
Pinsks Gedanken anbieten, um durch die Vorstellung des benediktinischen Ménch-
tums eine noch klarere Idee von dem Verhiltnis zwischen Germanentum und Kirche
zu erhalten. Im Fokus standen dabei die Schlagworte Gemeinschaft und Fiihrertum.

862 Johannes Pinsk (1891-1957) war ein katholischer Liturgiewissenschaftler, der sich der Liturgischen Be-
wegung in Deutschland widmete. 1923 promovierte er zur ,Missa sicca’. Er stand in engem Kontakt zum
Katholischen Akademikerverband und engagierte sich in verschiedenen Zeitschriften wie der Liturgischen
Zeitschrift oder ab 1934 der Zeitschrift Liturgisches Leben. (Unterburger (2001): Pinsk, Johannes, S. 458).
863 In diesem Vortrag arbeitete Pinsk das germanische Moment in der rémischen Liturgie heraus,
das vor allem in dem Einbringen ,individueller Gefiihlswerte“ gelegen haben soll und demnach fiir die
kirchliche Gemeinschaft eher fremd war. Um ,Empérung” der Zuhérenden zu vermeiden, fuhr Pinsk
fort und stellte die der deutschen Nation eigens von Gott zugewiesenen Aufgabe dar: o[...] der dem
Germanen innewohnende Sinn fiir persénliche Frommigkeit.“ Pinsk sprach auch iber Jkatholische
Politik‘ und sah es als selbstverstindlich, dass diese getragen sein miisse ,von der Ablehnung des Libe-
ralismus auf der ganzen Linie menschlicher Lebensfithrung. Es geht nicht an, den politischen Liberalis-
mus zu bekdmpfen und sich dem wirtschaftlichen zu verbinden [...]. [...] Weiter wird eine katholische
Politik nach diesen Grundsitzen daran denken miissen, daf sie nicht einfach Methoden in der politi-
schen Arbeit aufnehmen kann, die durchaus auf dem Gebiet des Liberalismus gewachsen sind. Von hier
wire im einzelnen das Problem des Parlamentarismus und des Parteiwesens zu durchdenken.” Pinks
hob weiter das Kénigtum Christi hervor, welches Grundlage fiir eine katholische Politik sein sollte.
(Pinsk (1927): Germanentum und katholische Kirche, S. 41-64).

864 Schmitt (1927): Vom Wesen, Tagungsprotokoll Plawniowitz, S. 6s.

865 Ebd., S. 66.
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Schmitt wies auf das Leben der Benediktinermoénche hin und stellte ihre ideale Le-
bensweise dar, die letztlich auf auflerklosterliche Bereiche iibertragen werden sollte.
Anlehnend an Guardinis Vom Geist der Liturgie wurden die Lesenden des Artikels
dazu aufgerufen ihren, Lebensstil zu reflektieren und ggf. zu dndern. Das Ziel des
Textes war dabei nicht nur eine Reflexion, sondern insbesondere eine Einflussnah-
me auf den Zeitgeist. Durch Stabilitit, Gemeinschaft, Gebet bzw. Liturgie und aus
der Gemeinschaft hervorkommende Fiihrer sollte sich die Gegenwart ein Beispiel
am benediktinischen Monchtum nehmen und seine Vorrangstellung auf dem Ge-
biet eines idealtypischen Lebensstils nicht nur wahrnehmen, sondern auch anerken-
nen und im besten Fall iibernehmen. Dieses Ziel verfolgte Schmitt auch sprachlich,
wenn er bspw. Ubersetzungen lateinischer Sitze in den Text integrierte.®** Wihrend
die Benediktinische Monatsschrift vorrangig von Theologen gelesen wurde, war der
Text fiir einen grofleren Adressatenkreis, wie dem KAV gedacht, bei welchem La-
teinkenntnisse anscheinend nicht vorausgesetzt werden konnten. Durch die Uber-
setzung wurde der Text verstindlicher und sprachliche Barrieren abgebaut, welche
den Text auch fiir Nicht-Theologen zuginglich(er) werden lie. Aulerdem blieb die
propagierte Wissenschaftlichkeit durch die Verwendung der lateinischen Sprache
erhalten, was wiederum auch elitire Ziige hatte und Schmitt als einen Experten und
Kenner des Diskurses auszeichnen sollte.

Insgesamt hebt der Text die grole Bedeutung des benediktinischen Ménchtums
hervor. Sowohl fiir die Benediktiner als auch fiir die ,,Allgemeinheit® sei das bene-
diktinische Leben und insbesondere der Wert der stabilitas innerhalb der Gemein-
schaft ein Grundpfeiler fiir ein gelingendes Zusammenleben. Im Folgenden soll der
zentrale Begriff der stabilitas und seine Funktion innerhalb des Gemeinschafts- und
Fiihrerideals erldutert werden.

Stabilitas als Eigenwert der Gemeinschaft

Anlehnend an die Unterscheidung zwischen Statik und Dynamik im Zeitschriften-
artikel Monchtum und Gegenwart,®®7 stellte Schmitt in Vom Wesen des benediktini-
schen Monchtums den Begriff stabilitas ins Zentrum: Sie war ,Ausdruck [...] eines
engen Zusammenschlusses aller Krifte zu treuester Schicksalsgemeinschaft, Aus-
druck aber auch im Sinne einer Erweckung von Fithrerkriften in Fiithrerperson-
lichkeiten, die der Gemeinschaft selbst und nicht selten auch einer ganzen Umwelt
starke Anregung geben.”*®® Der Gedanke der stabilitas sollte zwei Dinge fordern:

866 Beispiel: ,Ein philosophisches Grundgesetz besagt: Forma est quo agens agit: Die Wesensart
eines Dinges bestimmt seine Wirkkraft.“ (Schmitt (1927): Vom Wesen, S. o1).

867 Vgl. Kapitel 4.2.2.1.

868 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 102.

211



212

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

Zum einen den Zusammenhalt innerhalb der (Schicksals-)Gemeinschaft und zum
anderen die Herausbildung von autoritiren Kriften innerhalb der und fiir die Ge-
meinschaft. Diese Ausfithrungen bezog Schmitt im Laufe des Textes zunichst nur
auf das innerklosterliche Leben, weitete ihn aber auf das Leben auflerhalb des Klos-
ters, auf das Leben der , Allgemeinheit” aus. Dabei fillt auf, dass die Beschreibung
der stabilitas an der des Volkes orientiert war. Sowohl in Das Erwachen der Kirche in
der Seele, als auch in Reftung des Politischen schrieb Guardini in seiner Volks-Defini-
tion von dem gemeinsamen , Schicksal®, welches das Volk zum Volk werden lie8.85
Diese Assoziation stammt aus der Zeit nach dem Ersten Weltkrieg und wurde im
Kontext der Verhandlungen der Alliierten iiber die Zukunft Deutschlands und dem
sich damit herausbildenden Bekenntnis zur deutschen Nation geboren.®’° Das deut-
sche Volk stirkte seine Zusammengehérigkeit durch die Betonung des gemeinsa-
men Schicksals und der Identifizierung als Schicksalsgemeinschaft. An dieser Stelle
wird einmal mehr deutlich, wie eng die Begriffe Volk und Gemeinschaft zusammen-
hingen, was sich letztlich auch in dem Begrift der Volksgemeinschaft widerspiegelte.
Gleichzeitig weist der Begriff Schicksal eine Briicke zwischen den Parteien auf, denn
er wurde in allen Milieus verwendet, wie Retterath in seiner Studie Was ist das Volk?
eindricklich zeigt87‘: »Die unauflésliche Bindung sowie das Zusammenstehen der
,Nation'in Zeiten der Krise wurde etwa durch den Begriff ,Schicksalsgemeinschaft’
thematisiert. Er fand milieuiibergreifend Verwendung und wurde meist mit dem Zu-
satz ,deutsch’ versehen.®”> Zudem sollte mit dem Begriff eine gewisse ,Ohnmacht
der Akteure” und hohere Michte, welche die Zukunft des Staates in Hinden hiel-
ten, angedeutet werden.®”> Demnach hielt die Betonung des Schicksals einerseits
indirekt an der Staatsgewalt Gottes fest, andererseits wurde die Volkssouveranitit
und unweigerlich damit verbunden die deutsche Republik in Frage gestellt. Schmitt
riickte mit der Verwendung des Begriffs aulerdem die Familie als ,,Urquelle“*7 aller
menschlichen (Schicksals-) Gemeinschaft und die damit verbundene Ubertragungs-
moglichkeit benediktinischer Strukturen auf die Gesellschaft in den Mittelpunkt.

869 ,,Volk® ist der urspriingliche, lebendige Zusammenhang der Menschen, die nach Art, Land und
geschichtlicher Entwicklung, in Arbeit und Schicksal eins sind. ,Volk® ist jenes Menschentum, das mit
den Wurzelgriinden und Wesensgesetzen von Natur und Leben in ungebrochenem Zusammenhang
steht. Im ,Volk’ liegt — nicht nach Zahl und Menge, aber den Wesensgehalten nach — das Menschtum
in seiner Ganzheit. Die Ganzheit des Menschenseins, also Alter, Geschlecht, seelische Art, seelisch
korperlicher Bestand, dazu die Gesamtheit seiner Aufgaben und Schaffensgebiete nach Stinden und
Berufen, das Menschentum in seiner wurzelhaften Umfassenheit ist ,Volk‘.“ (Guardini (1922): Das Er-
wachen, 261). / ,Volk ist lebendige Einheit von Blut, Boden, Schicksal, Uberlieferung; von geistigen
Wesensbildern und Werken. .. Ein Inbegriff also stirkster Krifte. (Guardini (1924): Rettung, 114).
870 Vgl. Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 258.

871 Ebd., S.257-340.

872 Ebd,, S. 340.

873 Vgl.ebd,, S. 340.

874 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 95.
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Denn so sehr die Benediktiner im Kloster eine Schicksalsgemeinschaft waren und
durch ihre monastische Lebensgestaltung in Harmonie lebten,®”s so stammte dieses
Ideal aus dem Zusammenschluss der Familie und sollte bzw. konnte fiir den aufler-
klosterlichen Bereich wahr werden.

Schmitt war der Uberzeugung, dass das benediktinische Monchtum in seiner
ausgestalteten Lebensart ein Beispiel fiir die Gesellschaft bzw. die Schicksalsge-
meinschaft des deutschen Volkes bieten konnte.

Doch was verstand Schmitt unter Gemeinschaft? In Vom Wesen des benediktini-
schen Monchtums definierte er sie wie folgt:

Gemeinschaft haben bedeutet in der letzten Umschreibung von sich absehen und
sich angleichen, auf die Eigenarten und Bediirfnisse anderer Riicksicht nehmen
kénnen. Die edelsten Krifte sollen in solchem Streben aus der Seele herausgeholt
werden; Krifte, die in ihrer Zusammenfassung dem einzelnen wie der Gesamtheit

starken Riickhalt geben wollen.%7¢

Gemeinschaft war zunichst ein Beziehungsgeschehen zwischen den Einzelnen und
der Gesamtheit. Das Sich-Zuriicknehmen und auf den Anderen achten, erinnert an
das biblische Wort der Nichstenliebe.?”” Die Konnotation mit der ,Seele®, aus der
heraus diese Einstellung kommen sollte, verwies ebenfalls auf die religiése Deutung
der Gemeinschaft. Sie sollte sowohl dem Einzelnen, als auch den Vielen niitzen. Da-
mit stellte sich Schmitt in einen aktuellen Diskurs, der die Begriffe Gemeinschatft,
Gesellschaft und Individuum umfasste. Wihrend Gelehrte wie Ernst Troeltsch oder
Helmut Plessner vor den Gefahren der ,,Utopien von Gemeinschaft“®’® warnten und
das Individuum in der Gemeinschaft sich selbst verlieren sahen, vertraten andere
Gelehrte die Ansicht, in einer Gemeinschaft werde das Individuum gewahrt und
respektiert.”? Othmar Spann beispielsweise stellte eine ,,auf viele kleine ,Gemein-
schaften’ basierende Sozialstruktur“®®° dar, die, ihnlich wie bei Schmitt, in der Er-
richtung eines Stindestaats miinden sollte. Kritiker dieser Gemeinschaftsiiberho-
hung verbanden die Gemeinschaft mit Zwingen und stellten sie in Gegensatz zu den
,gesellschaftlichen Freiraumen“.*® In der Verhiltnisbestimmung von Gesellschaft,

875 Vgl.ebd,, S. 101.

876 Ebd., S. 9s.

877 Beispiele: Mk 12,31/ Joh 13,34 / 1 Petr3,8 / Gal 6,2 / Gal 5,14.

878 Hibinger (2009): Individuum und Gemeinschaft, S. 7. / ,,,Gemeinschaft’ stieg zu einem utopi-
schen Sehnsuchts- und Zielbegriff auf, dessen Inhalte jedoch allenfalls in Ansitzen niher bestimmt
waren.” (Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 62).

879 Die Betonung, dass das Individuum auch innerhalb der Gemeinschaft geschiitzt werden miisste,
wurde bereits fiir Guardini in Kapitel 4.1.1. herausgearbeitet. Auch Schmitt Iisst sich hier einreihen.
880 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 63.

881 Vgl. Hitbinger (2009): Individuum und Gemeinschaft, S. 8.
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Gemeinschaft und Individuum wurde , die epochale Grundspannung in den Mittel-
punkt [...] [gestellt], die durch Plessners Schrift [Grenzen der Gemeinschaft] tiber-
deutlich wird: Die Spannung zwischen biirgerlicher Kultur und avantgardistischer
Kritik biirgerlicher Lebenswelten.”*®* Diese Ausfithrungen zeigen bereits, dass Ge-
meinschaft kein Begriff eines Milieus war, sondern in den unterschiedlichsten ge-
sellschaftlichen Stromungen verwendet wurde. Deshalb kann auch fiir Abt Albert
Schmitt ein gewisser moderner Antimodernismus festgehalten werden. Denn wie
Guardini und Herwegen verwendete er den modernen Begrift Gemeinschaft, der in
vielen Milieus ein Alternativmodell zur Gesellschaft war,®3 doch verband Schmitt
damit antimoderne Inhalte, die sich auf die Ubertragung hierarchisch, organischer
Strukturen des Benediktinerordens auf die Gesellschaft bezogen: Er erlduterte, dass
sich die benediktinische Gemeinschaft gerade nicht ,nur in einer Art von Arbeit”
betitigen sollte, sondern ,vielmehr jeder nach seiner Veranlagung [...], und entspre-
chend seiner Eigenart“®®¢. Weiter heif3t es:

In voller Entfaltung seiner besonderen Gaben und Krifte soll er sich in ernster An-
strengung betitigen. Nur so wird er seiner Pflicht gentigen. Aber letztlich ist die
Arbeit des einzelnen nicht seine Arbeit. Er trigt nur seinen Teil, grofl oder klein, zu
den Aufgaben der Gesamtheit bei. [...] Die benediktinische Arbeit ist immer Ge-
meinschaftsarbeit in dem Sinne, dafl die Ganzheit also [sic] solche in allen ihren

Bediirfnissen zunichst erstrebt wird.3%s

Mit diesen Schilderungen kann an Guardinis Gemeinschaftsverstindnis ange-
kniipft werden, der ebenfalls in einer , pseudodemokratischer” Manier die Wichtig-
keit des Individuums fiir die Gemeinschaft herausstellte, die Rollen in dieser aller-
dings klar verteilt sah. Dasselbe Prinzip findet sich bei Abt Albert Schmitt, der diese
Vorgehensweise fiir das benediktinische Monchtum herausarbeitete. Dabei kann
und soll dieses Gemeinschaftsdenken ,nicht per se nationalistisch“ verstanden wer-
den, doch muss betont werden, dass ein solches strukturiertes, organisches gedach-
tes Bild von Gemeinschaft ,doch zumeist mit einer Ablehnung des pluralistischen
Gemeinwesens einher[ging]“®*¢. Daran ankniipfend erfuhr auch der Adel eine neue
Aufmerksamkeit, wodurch an ein altes, elitires Bewusstsein angeschlossen wurde,
das ebenfalls der als krisenhaft wahrgenommenen Gegenwart entgegengestellt wer-
den sollte: Wenn Schmitt davon schrieb, dass eine Gemeinschaft durch hohe Ziele
,geadelt®®” werde, so schwangen elitire Konnotationen mit, die in Kreisen von ka-

882 Ebd.

883 Ausfiihrungen zu diesem Diskurs siehe Kapitel 4.1.1.

884 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 99.

885 Ebd.

886 Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 64.
887 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 92.
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tholischen Intellektuellen und Adeligen nichts Auflergewohnliches waren. Fiir den
Kontext dieser Arbeit ist jedoch wichtig, dass dahinter politische Idealvorstellungen
lagen, welche den Adel als elitire Standesgruppierung ansahen, ernstnahmen und
sich auf diesen bezogen, um den ,individuellen und kollektive[n] Verunsicherun-
gen“ mit einem Stabilititsfaktor der vergangenen Epoche zu begegnen.®* Dass der
Adel in der Weimarer Republik jedoch immer mehr an Einfluss verlor, wurde dabei
ausgeblendet.®®® Schmitt floh hier in eine Scheinwelt, in eine Utopie, die als Bewil-
tigung der Krisensituation gewertet werden kann. Dabei spielte fiir das Konzept der
stabilitas die Rolle des Fiihrers innerhalb einer Gemeinschaft eine ausschlaggebende
Rolle, die im nichsten Kapitel vorgestellt werden soll.

Stabilitas und das Verlangen nach einem Fiihrer

Wie die Jugendbewegung das Ideal der Gemeinschaft mit der Idee eines Fiihrers
verband,° so fiihrte auch Abt Albert Schmitt das Fithrerprinzip in seinem Komplex
der stabilitas an. Gemeinschaft brauchte einen Fiihrer, der durch die Wahrung der
stabilitas die Gemeinschaft in ihrem Willen vertrete. Da der Begriff , Fiihrer” fur die
Leserschaft des 21. Jahrhunderts oftmals nur nationalsozialistische Assoziationen
auslost, sei hier darauf hingewiesen, dass der Begriff Fiihrer keine nationalsozialis-
tische Wurzel hat. Schon zu Beginn der Weimarer Republik war man auf der Suche
nach einem starken Fiihrer, der dem Volk nahestand und einen einenden Weg fiir
dasselbe einschlagen konnte®?, auch im linksliberalen Lager.®9* Eine Fiihrerperson-
lichkeit sollte dem ,,gegenwirtigen Interessenstreit” ein Ende bereiten und letztlich
das ,Parlament von der Macht der Parteien [...] befreien“®93. In diese Vorstellungen
passt das Fithrerbild, welches Schmitt in seinen Zeitschriftenartikel nachzeichnete.
Denn wie nun , der Gedanke der Stabilitit gemeinschaftsbildend ist, so nicht minder
autorititschaffend [sic]“%94. Schmitt sah es sogar als ,Lebensgesetz® an, dass dort,
,wo Menschen in einem Verbande zusammenleben, [...] die verbundenen Krifte
zum Fihrertum*®s dringen. Demnach war das Herausbilden von Fiihrern eine na-
tirliche, unabdingbare Neigung, der nachgegangen werden sollte, damit das Leben

888 Conze (2018): Aristokratismus, S. 73-74.

889 Vgl.ebd,, S. 74.

890 Vgl. Retterath (2016): Volks- und Gemeinschaftskonzepte, S. 63.

891 Vgl.ebd,, S. 393.

892 Vielmehr war im linksliberalen Spektrum die Uberzeugung verbreitet, dass pluralistische Demo-
kratie und ,Fiihrerschaft“ eine Symbiose eingehen miissten. (Retterath (2016): Volks- und Gemein-
schaftskonzepte, S. 396).

893 Ebd,, S. 393.

894 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 100.

895 Ebd.
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und die Politik ,leichter” wiirden. Die Benediktiner im Kloster hatten dieses Le-
bensgesetz so verinnerlicht, dass sie sogar ,das Verlangen® hatten, ,unter einem Abte
zu stehen“®%, Im Abt ,verdichtet sich ihr [der Gemeinschaft] tiefstes Sehnen und
Wollen. Als ihr berufener Ausleger soll er in reifer Zusammenfassung alles wider-
spiegeln, was diese Gesamtheit bewegt. Er soll ihrem Streben die Richtung weisen,
ihrem Suchen den Ausdruck schenken.“®®” Ubertragen auf die Gesellschaft oder die
Politik, wird ersichtlich, dass allein ein Fiihrer den Parteienstreit iiberwinden kénn-
te, da er Einheit in die Vielfalt bringen wiirde. Auflerdem war der Fithrer ,berufen®,
auserwihlt und von Gott eingesetzt. Gleichzeitig, so betonte Schmitt und reihte sich
damit in die Fijhrer-Ideen der Jugendbewegung ein, erarbeite sich ,der Lebenswille
der Gemeinde [...] den Fiihrer.**® Dieser Gedanke war auch fiir die Biinde der Ju-
gendbewegung wegweisend, stiegen die Fithrer der Biinde ,aus den eigenen Reihen®
auf, wihrend sie den Jugendlichen in anderen Gruppierungen vorgesetzt wurden.®9°
Diese Idee vom Fiihrer brachte eine enge Verbindung von Gemeinschaft bzw. Ge-
folgschaft und Fithrer mit sich. So lie sich auch bei Guardini das Bild des Fiihrers
und der Gefolgschaft®°° finden.

Auch der Neuadelsdiskurs, in welchem sich Abt Albert Schmitt bewegte, ist ein
Beispiel fiir sein Interesse am Fithrerprinzip. So stellt Eckart Conze heraus, dass das
»Reden vom Adel“ ,streng hierarchische Strukturen in der biindischen Gemein-
schaft, einschlieflich der Idee von Fithrer und Gefolgschaft® legitimierte und
begriindete. Solche Vorstellungen wurden in einem zweiten Schritt auch auf die
»staatlich-politische Ordnung” tibertragen, sodass leicht Ankniipfungspunkte zu
der Vorstellung eines charismatischen Fiihrers gefunden werden konnten.”°* Kurt
Sontheimer kommt zu dem Entschluss, dass die ,,Antidemokraten” durch ,die Ver-
breitung ihres Mythos vom Fiihrer [...] erst die Heraufkunft des ,Fiihrers' moglich®
machten,

denn sie schufen fiir weite Kreise ein geistiges Klima, in dem die bestehende Demo-
kratie als schwach und undeutsch verhéhnt wurde, wihrend alle emotionalen und
geistigen Energien sich auf einen neuen Staat richteten, dessen Einheit und souveri-
ne Entscheidungsgewalt in der Gestalt eines vom Volksvertrauen getragenen Fiih-

rers reprasentiert sein sollten.o%3

896 Ebd.

897 Ebd.

898 Ebd,, S.101.

899 Vgl. Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 215.
900 Vgl. Guardini (1925): Staat in uns, 182 (Fuf8note).

901 Conze (2018): Aristokratismus, S. 76.

902 Vgl. ebd.

903 Sontheimer (1968): Antidemokratisches Denken, S. 222.
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Demnach konnen sich weder Schmitt noch Guardini von der Verantwortung los-
sprechen, die sie in ihren Kreisen hatten. Sie trugen aktiv zur Verbreitung und An-
nahme des Fithrergedankens bei.

Abt Albert Schmitt sieht sogar einen grofien Verdienst des HI. Benedikts in sei-
nen Ausfithrungen zur Fithrerschaft: Er habe durch die Idee, der Abt sei sowohl von
Gott als auch von der Gemeinde erwihlt, wie ,kaum ein anderer klosterlicher Ge-
setzgeber in gleichem Mafle das aristokratische Element unbedingten Fithrertums
mit dem demokratischen reichster Mitbestimmung in seiner Regel vereinigt.“°+

Das Prinzip der stabilitas war grundlegend fiir den Zeitschriftenartikel und ver-
deutlichte zusammenfassend die antiliberale und damit einhergehend antimoderne
bzw. konservativ-moderne Haltung des Abtes. Durch Aspekte der stabilitas (Ge-
meinschaft und Fithrertum) sollen Statik und Dynamik wieder in eine Balance ge-
bracht werden, dadurch der grofle und schnelle Fortschritt und die von Descartes
stammenden unbeschrinkten Maoglichkeiten ,des tiberbetonten Eigenpersonli-
chen™°s ausgebremst werden. Daran anschliefend fithrte Schmitt den Begriff der
Gemeinschaft bzw. Schicksalsgemeinschaft ein. Am Beispiel der Familie machte er
diesen Begriff und die dahinter liegende Idee der stabilitas fir den aulerklosterli-
chen Bereich, letztlich fiir die gesamte Gesellschaft nutz- und umsetzbar.

4.2.2.3 Albert Schmitts Briefwechsel iber politische Themen

Nachdem zwei Zeitschriftenartikel von Schmitt aus der Benediktinischen Monats-
schrift inhaltlich vorgestellt wurden, folgt nun ein Blick in nicht publizierte Texte.
Dabei werden zum einen Texte aus dem Ordner ,Denkschriften. Politik. 1925—
1933°9°¢ aus dem Klosterarchiv Griissau, zum anderen Briefe aus den Archiven Griis-
sau und Maria-Laach vorgestellt. Im Vordergrund stehen Briefwechsel des Abtes mit
Ildefons Herwegen, Joseph Eberle, Julius Doms, dem Justizrat Seiffert und einigen
Edelleuten des schlesischen Adels, namentlich Graf Magnis, Graf von Ballestrem
und Graf Praschma. Es sind nicht immer Antwortschreiben vorhanden, sodass es
sich teilweise um einzelne Briefe handelt, die nicht in einen groferen Austausch ein-

904 Schmitt (1927): Vom Wesen, S. 101.

905 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 131.

906 Im Ordner Denkschriften. Politik. 1925-1933 (Sign. IV/1) im Archiv des Kloster Griissau (heute
Krzeszéw in Polen), befinden sich vordergriindig Briefe, Vortrige, ,Gedankensammlungen zu poli-
tischen Themen (z.B. Eine 19-seitige Schrift an den Paderborner Bischof Kaspar Klein unterzeichnet
von sechs Freiherren, die iiber ,Die Lage des katholischen Volksteils und der katholischen Kirche in
Deutschland® schreiben. Oder eine Mitteilung des Reichskatholiken-Ausschusses der Deutschnatio-
nalen Volkspartei vom 17. August 1926.). Des Ofteren werden die Texte als , streng vertraulich“ betitelt.
Teilweise konnen sie keinem bestimmten Autor zugeschrieben werden. In dieser Arbeit werden Briefe
vorgestellt, die Abt Albert Schmitt versandte und Schreiben, auf welche er sich konkret bezieht. Die
Denkschriften werden als Kontextualisierung eingebunden.
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gebettet werden kénnen. Durch die Vielzahl an Briefpartnern wird Schmitts grofles
Netzwerk in Ansitzen rekonstruiert. Er war Ansprechpartner fiir Briickenbauversu-
che zwischen Nationalsozialismus und Katholizismus, aber auch Gesprachspartner
bei kritischen Zeitdiagnosen. Er war besonders mit dem schlesischen Adel verbun-
den, hatte aber auch Kontakte zu anderen Intellektuellen, wie Schriftleiter von Zeit-
schriften, Rechtsanwilten u. A. Was allen Briefen gemein ist: Sie alle vermitteln das
Bild eines Abtes, dessen politische Haltung absolut klar war.

Im Folgenden sollen nun fiir diese Arbeit relevante Themen der Texte herausge-
nommen und in die Diskurslandschaft des Katholizismus der Weimarer Republik
eingebettet werden. Welche Ideologien, welche Strategien und Muster lagen hinter
den von Schmitt gemachten Auflerungen? Welches Zukunftsbild strebte er an und
wie politisch war er?

4.2.2.3.1 Briefwechsel mit Abt Ildefons Herwegen (1924-1933)

Im Archiv des Benediktinerklosters Maria Laach finden sich in der Akte zu Abt Al-
bert Schmitt?°” eine Reihe von Briefen, die er an Abt Ildefons Herwegen sandte. Die
Antwortschreiben Herwegens sind grofitenteils nicht mehr vorhanden. Lediglich
ein Brief vom 21. November 1933 liegt vor.?°® Generell fillt auf, dass die Abte erst
ab ca. 1933 konkret tiber politische Themen korrespondierten. Aus anderen Briefen
(bspw. Schmitt an Praschma am 16. Dezember 1932) geht hervor, dass sie schon vor-
her von der politischen Einstellung des jeweils anderen wussten, dies aber nicht in
ihrer Briefkorrespondenz zum Thema machten. Vielmehr spielten kirchenpolitische
bzw. ordenspolitische Themen,®* die liturgischen Neuerungen®° und Informatio-

907 Maria Laach Archiv - 111164 Abt Albert Schmitt 1924-1933.

908 Siehe Kapitel 4.2.1.8.

909 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. II1164): ,Inzwischen haben Sie ja auch das romi-
sche Dekret erhalten. Wir sind also glinzend in der Versenkung verschwunden. Mich wundert nur wie
V. Erzabt in seinem Begleitschreiben sagen kann, ausser einigen wenigen Abstrichen & Hinzufiigungen
seien im Wesentlichen unsere Vorschlige angenommen worden. Mir scheint es ist doch ziemlich alles
herausgenommen worden, was wir als wiinschenswert & zwar als mindeste Forderung betrachteten. So
hitten wir nun schliesslich wieder ganz das Alte. Damit wird nun die ganze Erfahrung der letzten 3 Jahr-
zehnte noch einmal durchlebt werden missen. Vielleicht dass die nichste Generation dann eine klare
Scheidung vornehmen kann. Ich finde es iibrigens beinahe grotesque, dass man den pater inter abbates
wieder heringebracht hat & dabei doch in keiner Weise diesen Geist — bis jetzt wenigstens — zu pflegen
suchte. Als ob es nun der Buchstabe alleine machte. Aber ich will nicht klagen. Roma locuta! Dem beu-
gen wir uns gewiss in ehrlicher Uberzeugung, aber ich fiir meinen Teil doch auch mit grossen Sorgen.”
Schmitt an Herwegen am 22. Januar 1932 (MLA, Sign. I1I 164): Es geht um die Visitation Griissaus durch
den Erzabt: ,Uber die Art & Weise seiner Visitation kann ich nicht klagen. Vorderhand wenigstens nicht.
Vielleicht, daB noch einzelne Auswirkungen sich zeigen, diemmein [sic] obiges Urteil dndern konnten.
Aber iiber das Ergebnis bin ich nicht sonderlich erfreut. Ich meine, es war keine Méglichkeit gegeben tiber
eigentliche Probleme mit V. Erzabt zu sprechen. Was war, das ist gut & mufl so bleiben.”

910 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. I11 164): ,,Ubrigens berichten mir die Kleriker,
V. Erzabt habe sich iiber das neue Briideroffizium nicht gerade sehr erwirmend ausgsprochen [sic]. Er
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nen tber die aktuelle Lage in Griissau®" und das Selbstverstindnis der Benedikti-
ner®'* eine Rolle.

Anhand von drei ausgewihlten Briefen (vom 13.12.1924, 22.7.1929, 21.4.1933) soll
die Vielfalt an Themen hervorgehoben und das besondere Augenmerk auf die politi-
schen Inhalte gelegt werden. Zudem bieten die Briefe einen guten Uberblick iiber die
Zeit Abt Alberts in Griissau wihrend der Weimarer Republik. Die Korresponden-
zen mit dem schlesischen Adel und weiteren Personen (Kapitel 4.2.2.3.2-4.2.2.3.7)
stammen alle aus den dreifliger Jahren, sodass die Briefe an Herwegen aus den zwan-
ziger Jahren das Bild von Abt Albert Schmitt erweitern und vervollstindigen sollen.

Am 13. Dezember 1924 sandte Abt Albert Schmitt einen zweiseitigen Brief an Abt
Herwegen. Zu dem Zeitpunkt war Schmitt gerade einige Monate Abt und als junger
Benediktiner voller Elan und Motivation fir liturgische Arbeit. So begann Schmitt
den Brief mit Segenswiinschen fiir das anstehende Weihnachtsfest und einem di-
rekten Verweis auf die liturgische Besonderheit in Maria Laach.””® Er berichtete
von seinen Erfahrungen der ,vorklosterlichen Zeit®, die ihn lehrten, ,wie gross die
seelische-religiose Not unter unsern Gebildeten ist.“'# Er wusste, dass gerade die
Benediktiner und ihre Lebensart und -weise ,diesen heutigen Menschen so viel zu-
sagen [sic] & zu geben hat*’s. Aus diesen Beobachtungen heraus, die inhaltlich auch
im Zeitschriftenartikel Monchtum und Gegenwart zu finden sind, wuchs das Anlie-
gen Schmitts, ,.in unserer Seelsorge [...] ganz besonders dieser Bediirfnisse & dieser

habe beinahe durchklingen lassen, als ob man es aufgezwungen habe & jedenfalls die Vorteile des alten
sehr unterstrichen. Es ist & bleibt ein Jammer, dass er fir die unendliche Wichtigkeit von tragenden
Ideen & deren entscheidende Gestaltungskraft offenbar gar kein Fingerspitzengefiihl hat. Ich bin wirk-
lich gespannt wie das weiter geht.“ / Schmitt an Herwegen am 28.11.1930 (MLA, Sign. I11164): ,So kann
ich nur wiinschen, dass seine [die von Pater Prior] Gesundheit, die in den letzten Monaten etwas zu
wiinschen iibrige [sic] gelassen hatte, noch recht lange aushalten mdge, um gerade in diesem Sinne an
der liturgischen Erneuerung mitzuarbeiten.”

911 Schmitt am 28.11.1930: ,,Ich fahre nichste Woche nach Berlin, um dort wieder etwas Geld fiir unsere
Renovationsarbeiten zu erhalten. Zwar ist der Turmbau gut gelungen. Aber die Fiirstengruft macht uns
grosse Sorgen. Der Orkan Ende Oktober hat ein betrichtliches Teil dieses Daches aufgerissen oder
besser abgerissen. Ein Schaden von ca. 25,000 M. Doch woher nehmen & nicht stehlen. Hoffentlich
haben die Bemiihungen Erfolg.”

912 Schmitt an Herwegen am 14.10.1924 (MLA, Sign. I11164): ,Und ich erkannte wieder so recht klar
welch kostbares Erbe uns anvertraut ist, wie wir stolz darauf sein diirfen & wie es unser heisses Bemii-
hen sein muss aus dieser Geistigkeit heraus unser Leben bewusst zu bestimmen & gestalten. Das soll
gewiss keine Uberhebung erzeugen. Aber doch sicherlich zu einer klaren Betonung unseres Eigenwer-
tes fithren. Und dementsprechend zu einer eigenbetonten Lebenshaltung & auch Lebensiusserung, die
dann auch wieder andern Richtung weisen & Fiihrer sein kann.“ / Schmitt an Herwegen am 13.12.1924
(MLA, Sign. I11164): ,Denn ich lebe der starken Uberzeugung, dass unser Leben an sich schon in der
ganzen Kraft der in ihm beschlossenen Fihigkeiten wirken wird, auch wenn die dusseren Bedingungen
noch nicht das sind, was sie in einem fertigen Kloster sein kénnen & auch sind.”

913 Schmitt an Herwegen am 13.12.1924 (MLA, Sign. I11164): ,Zu den nahen grossen Festen darf ich
Thnen & IThrer ganzen Kommunitit meine & unser aller beste Segenswiinsche iibermitteln. Ich weiss
Sie werden diese Tage wieder mit all der Feierlichkeit & all dem Glanz begehen, die die Liturgie dieser
Tage fordert & die Sie in Threr schonen Abtei auch so reich zur Entfaltung bringen konnen.”

914 Schmitt an Herwegen am 13.12.1924 (MLA, Sign. I11 164).

915 Ebd.
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Menschen eingedenk zu sein.'® Dabei hob Schmitt hervor, dass die Benediktiner
nicht nur den ,primitiven und einfachen Menschen” etwas zu geben hitten, sondern
besonders dem Gebildeten, denn er ,will & braucht mehr“". Diese klare Abstufung
von Menschen, die fir Schmitt am Bildungs- und Herkunftsgrad der jeweiligen Per-
son deutlich wurde, hing eng mit dem (Neu-)Adelsdiskurs der Weimarer Repub-
1ik®*® und dem Elitedenken der Benediktiner zusammen. In dieser Debatte wurden
,politische bzw. politisch wirksame Ordnungsvorstellungen verhandelt": Auf
Nietzsche basierend sollte ein ,neuer Adel entstehen, der ,dem Niedergang einer
von altem Adel und am Adel orientierten Biirgertum gepriagten und in die Vermas-
sung abgleitenden Gesellschaft entgegenwirken?*° sollte. Eine stabile Ordnung,
die durch eine Gesellschaftselite hervortreten sollte, war der Gegensatz zur Gleich-
machung aller in der Massendemokratie. Die sich im 19. und 20. Jahrhundert her-
ausbildende parallele Entwicklung von ,Funktions- und partiell auch Statusverlust
des Adels®*' und einer Projizierung ,elitirer Ideale” auf den Adel®*?, lie} denselben
zwar an Herrschaft einbiiflen, doch gleichzeitig entstanden dabei in der Krisensi-
tuation ,politisch aufgeladene Konzepte®??, die auf dem Adel und dem Aristokra-
tismus fuften, die faktische Auflésung des Adels ignorierten und damit ein utopi-
sches Ideal propagierten, das ebenso wie die Mittelalteritberhhung bei Guardini
als Krisenbewiltigungsstrategie verstanden werden kann. Die vorliegenden Inhalte
aus dem Brief Schmitts an Herwegen zeugen von diesem , elitiren Ideal®, das nicht
mehr der Realitit entsprach: Der Adel wurde klar abgegrenzt von den ,einfachen®
Menschen und die Benediktiner nahmen die Rolle der Vermittler der Inhalte an den
Adel ein. Sie waren also berufen, um die Elite auszubilden und erwarteten ,hier rei-

916 Ebd.

917 Ebd.

918 Vgl. zum Neuadelsdiskrus: Conze (2018): Aristokratismus. / Vgl. zur Entwicklungsgeschichte des
Adels: Malinowski (2003): Vom Kénig zum Fiihrer.

919 Conze (2018): Aristokratismus, S. 7o0.

920 Ebd,S.72./ ,DieEinfihrung des allgemeinen, gleichen Mannerwahlrechts 1867/71 auf nationaler
Ebene gab den Stimmen der Unterschichten dasselbe Gewicht. Sie verinderte den Modus, die Form
und den Inhalt des Politischen: Von den Liberalen in der Tradition der Aufklidrung als Sphare des Ri-
sonnements ,miindiger’ Biirger imaginiert, wurde es der Kontrolle adlig-biirgerlicher Eliten entzogen.”
(Borutta (2010): Antikatholizismus, S. 289).

921 Conze (2018): Aristokratismus, S. 73. / Schmitt schreibt selbst an Herwegen, dass der Adel seit dem
Beginn der Weimarer Republik in finanziellen Schwierigkeiten steckte: ,Bei meiner Oberschlesien
Reise habe ich Gelegenheit genommen bei den ersten Familien des Schlesischen Adels meine Besuche
zumachen. Aber dieser Verbindungen sind heutzutage absolut ,wertlos“ in dem Sinne, weil diese Leute
durch die ,Errungenschaften” der letzten Jahre selber hart zu ringen haben.“ (Schmitt an Herwegen
am 13.12.1924).

922 ,Zugespitzt konnte man vielleicht sagen: Je mehr der historische Adel an Funktionen, vor allem
Herrschaftsfunktionen, einbiifite und je virulenter die Suche nach Ordnung in der Krise der Moderne
war, desto hoher standen ,Adel’ und ,Aristokratismus® als politisch aufgeladenes kulturelles Konzept
im Kurs.“ (Conze (2018): Aristokratismus, S. 73).

923 Ebd,, S.73
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che Friichte®*#. Diese Erwartung war anschlussfihig an die von Herwegen stilisier-
ten ,Akademiker-Helden?s. Herwegen und Schmitt strebten eine , Revolution von
oben®an, bei welcher der bemichtigte Klerus liturgische Schitze an die Akademiker
vermittelte, die diese ins Volk trugen, wodurch der Neue Mensch in allen Bevolke-
rungsschichten zutage treten sollte. Adelige nahmen hier nun eine Sonderstellung
ein, da sie vorrangig nicht fiir eine Weitervermittlung ans Volk eingesetzt wurden.
Vielmehr waren sie fiir Schmitt Koalitionspartner, mit welchen er sich in die Illusion
einer Welt stiirzen konnte, die nicht nur aktuelle Tendenzen, wie den Zusammen-
bruch der ,Adelselite” ignorierten, sondern sich zusitzlich politisch an Ideologien
orientierten, die ihre Utopie vermeintlich unterstiitzen. Allerdings trat in der Zeit,
in welcher die ,,,Fiihreridee’ zu einer der wichtigsten Chiffren der politischen Kultur
wurde“*¢ ein Bedeutungszuwachs des Adels an, der zwar gering war und eher von
der ,Fiktion’Adel’ [...] als von der sozialen Realitit des Adels“*” bestimmt war, den-
noch den ,Einflul auf Denken und Handeln der biirgerlichen Mehrheit“?® forderte,
wie das Beispiel Schlesiens, wo sich eine rechte Gesinnung eindriicklich zeigt.**® Im
Jahre 1924 war diese Bewegung aber gerade erst mit dem neuen Abt Schmitt im Be-
griff sich zu entwickeln. Schmitt wies Herwegen in seinem Brief vom 13. Dezember
1924 darauf hin, dass der Komfort im Kloster Griissau noch nicht mit dem in Maria
Laach zu vergleichen war, doch hatte das benediktinische Leben, Schmitt zufolge,
an sich schon eine Strahlkraft, die iiber die ,dusseren Miangel“ hinwegblicken lief3.>3°
Daran anschlieflend eréffnete Schmitt Herwegen gegeniiber die Bitte um finanzielle
Unterstiitzung und erfragte, ob er durch seine ,Vermittlung mit Leuten in Verbin-
dung treten kann, die uns hier etwas unterstiitzen konnen.”*' Der schlesische Adel
konnte in diesem Falle wohl nicht helfen, hatten die ,,, Errungenschaften’ der letzten
Jahre” diesem selbst nicht gut zugesetzt hatte. Das Setzen des Begriffs ,Errungen-
schaften’ in Anfithrungszeichen kann als sprachliches Mittel gedeutet werden, dass
Schmitt die Bezeichnung ,Errungenschaft’ ironisch meinte. Dass dem so war, wird
in spiteren Briefen deutlicher zu Tage treten. Fiir 1924 gilt, dass Abt Albert Schmitt
mit dem Adel eine Gesellschaftsklasse verband, die sich von der ,Massengesellschaft’
abhob und somit anschlussfahig fiir seine stindische Denkart war, wenn nicht sogar
die treibende Kraft dieser Vorstellungen war.

924 Schmitt an Herwegen am 13.12.1924 (MLA, Sign. 111 164).

925 Vgl. Kapitel 4.2.1.1.

926 Malinowski (2003): Vom Kénig zum Fiihrer, S. 46.

927 Ebd.

928 Ebd.

929 Vgl. zur Ausbreitung politisch rechten Gedankenguts in Schlesien: Malinowski (2003): Vom Ké-
nig zum Fiihrer.

930 Vgl. Schmitt an Herwegen am 13.12.1924 (MLA, Sign. I11164). Dieser Gedanke ist auch anschluss-
fihig an Schmitt (1927): Vom Wesen.

931 Schmitt an Herwegen am 13.12.1924 (MLA, Sign. I11 164).
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Der Brief vom 22. Juli 1929 ist mit dem Wort ,Vertraulich“ tiberschrieben. Schmitt
informierte dann, dass ihm ,ziemlich direkt nahegelegt [wurde] einmal bei Gele-
genheit einen Besuch in Doorn zu machen.”3* Im Haus Doorn lebte der ehemalige
deutsche Kaiser Wilhelm II. Da Schmitt der ,jetzigen Kaiserin® sowieso schon be-
kannt war,®® war ein Treffen nicht ausgeschlossen, zumal Schmitt ,in keiner Weise
die Auffassung mancher unserer sog. kath. Blitter” und die ,,scharfe anti-hohenzolle-
rische Einstellung mancher Zeitschriften“3# teilte. Er verstand zwar, dass man ,,als
Katholik“ einiges zu beklagen hatte, ,was von Berlin kam®, allerdings, so Schmitt wei-
ter, konnte dafiir nicht der Kaiser allein verantwortlich gemacht werden.?** Wahr-
scheinlich bezog sich Schmitt hier auf das sogenannte ,Hausministerium®, eine Ins-
titution, die ,,das wichtigste Verbindungsglied zwischen Doorn und den konservativ
geprigten Verwaltungs- und Militirkreisen in der Reichshauptstadt“3® war. Sie
stand im engen Austausch mit dem ehemaligen Kaiser zu den politischen Verhalt-
nissen in Deutschland und ersann ,fortwihrend Pline und Strategien®, um den Kai-
ser ,wieder auf den Thron zu bringen.”3” Der Kaiser schien sich noch politisch zu
engagieren. Allerdings nahm Schmitt ihn in Schutz und wehrte sich gegen anti-ho-
henzollerische Presse. An diesem Urteil, aber auch an der fortwidhrenden Betitelung
des ehemaligen Kaiserpaares als ,Kaiser” und ,jetzige Kaiserin®, wird seine mon-
archische Ausrichtung und die Ignoranz geschichtlicher Entwicklungen erkennbar.
Im Folgenden bat er Herwegen seine Ansicht zu der Frage nach einem Besuch in
Doorn zu duflern: ,Sie haben ja doch m.W. eine ganz genaue Kenntnis der Verhilt-
nisse. So wire mir gerade Ihr Rat in dieser Sache sehr wertvoll.“3® Schmitt forderte
den Rat Herwegens ein, da dieser den Kaiser gut kannte. Wilhelm II. besuchte ,fiinf
Mal im Jahr [...] den Konvent“ Maria Laach und pflegte eine enge Verbindung mit
Herwegen.®*® Wie Brigitte Lob herausstellt, zeugt dieser Brief Schmitts vom Ver-
trauen gegeniiber dem Laacher Abt; zumal der Griissauer Abt ,in politischer Hin-
sicht” sehr selten ,jemanden um Rat fragte“.?#° Im weiteren Verlauf des Briefes griff
Schmitt ein ,,romisches Dekret“ und das neue Briideroffizium auf und ordnete seine
Gedanken dazu. Vom ,romischen Dekret®, bei dem es sich héchstwahrscheinlich

932 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. I11 164).

933 Diese lernte er am 17. Juli 1929 in Warmbrunn bei Familie Schaffgotsch kennen. (Lob (2000): Al-
bert Schmitt OSB, S. 94). Bei diesem Treffen wurde vermutlich auch die Idee eines Besuchs in Doorn
geboren. Das Treffen zwischen Abt Albert Schmitt und Kaiser Wilhelm II. im Exil kam am 19. Januar
1931 zustande (Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 95).

934 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. 111 164).

935 Vgl. Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. IIT 164).

036 Pekelder et. al (2021): Der Kaiser, S. 26.

937 Ebd.

938 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. 111 164).

939 Vgl. Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 95.

940 Vgl. ebd.
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um die Konstitutionen von 19294 handelte, mit welcher das Erzatbmodell als Lei-
tungssystem der Beuroner Kongregation durchgesetzt wurde, schien er enttiuscht
zu sein. Er verstand die Aussage des Erzabtes, dass ,ausser einigen wenigen Abstri-
chen & Hinzufiigungen [...] im Wesentlichen unsere Vorschlidge angenommen®+2
wurden, nicht. Schmitt meinte, es sei ,doch ziemlich alles herausgenommen worden,
was wir als wiinschenswert & zwar als mindeste Forderung betrachteten.“+ Er er-
lauterte weiter: , Damit wird nun die ganze Erfahrung der letzten 3 Jahrzehnte noch
einmal durchlebt werden miissen. Vielleicht dass die nichste Generation dann eine
klare Scheidung vornehmen kann.*## Daran schloss sich eine Bemerkung an, die
als Hinweis gelesen werden kann, dass sich die Benediktiner untereinander nicht
unbedingt einig waren; suchte der Erzabt ,diesen Geist - bis jetzt wenigstens - [in
keiner Weise] zu pflegen®*. Letztlich kam Schmitt aber zu dem Punkt, dass er
nicht klagen und sich Rom, wenn auch ,mit grossen Sorgen“ ,beugen® wollte. 946,
Dem Erzabt hatte Schmitt sein ,Befremden tiber diese Gestaltung der Dinge” auch
mitgeteilt. AuBBerdem informierte er Herwegen dariiber, dass er gehort hatte, dass
sich der Erzabt kritisch zum neuen Briideroffizium geduflert hatte: ,Es ist & bleibt
ein Jammer, dass er fiir die unendliche Wichtigkeit von tragenden Ideen & deren
entscheidende Gestaltungskraft offenbar gar kein Fingerspitzengefiihl hat. Ich bin

941 Bei Marvin Yuen findet sich in seinem Aufsatz ,Die Einfithrung der Abtprisesmodells in der
Beuroner Kongregation im Jahre 1936 im Anhang ein Quellenausschnitt mit der Uberschrift , Konsti-
tutionen 1929, Deklaration 3 zu Kap. 64 der Regel Benedikts®. In diesem Auszug ist auch die Rede von
dem ,Pater inter Abbates®, den Schmitt in seinem Brief zitierte. Der Text handelt von den vielfiltigen
Aufgaben und Verpflichtungen des Erzabtes. Breits seit den 1910ern Jahren war ,die Leitungsfrage” auf
den Abtekonferenzen immer wieder Thema. ,Raphael Walzer trug mithin den Titel des Erzabtes, hatte
aber keinerlei Leitungsbefugnisse iiber die Kongregation. Somit galt bereits im Jahre 1928 das Erzabt-
system faktisch nicht mehr, sondern ein modifiziertes Prisessystem, wobei die Funktion des Prises
nicht von einem, sondern von zwei Personen wahrgenommen wurde.” 1929 setzte sich das Erzabtmo-
dell durch. (vgl. Yuen (2010): Die Einfithrung, S. 135-137).

942 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929. ,,Ubrigens berichten mir die Kleriker, V. Erzabt habe sich
iiber das neue Briideroffizium nicht gerade sehr erwirmend ausgsprochen [sic]. Er habe beinahe durch-
klingen lassen, als ob man es aufgezwungen habe & jedenfalls die Vorteile des alten sehr unterstri-
chen. Es ist & bleibt ein Jammer, dass er fiir die unendliche Wichtigkeit von tragenden Ideen & deren
entscheidende Gestaltungskraft offenbar gar kein Fingerspitzengefiihl hat. Ich bin wirklich gespannt
wie das weiter geht.” / Schmitt an Herwegen am 28.11.1930 (MLA, Sign. III 164): ,So0 kann ich nur
wiinschen, dass seine [die von Pater Prior] Gesundheit, die in den letzten Monaten etwas zu wiinschen
iibrige [sic] gelassen hatte, noch recht lange aushalten mége, um gerade in diesem Sinne an der litur-
gischen Erneuerung mitzuarbeiten.” / Schmitt am 28.11.1930 (MLA, Sign. III 164): ,Ich fahre nichste
Woche nach Berlin, um dort wieder etwas Geld fiir unsere Renovationsarbeiten zu erhalten. Zwar ist
der Turmbau gut gelungen. Aber die Fiirstengruft macht uns grosse Sorgen. Der Orkan Ende Okto-
ber hat ein betrichtliches Teil dieses Daches aufgerissen oder besser abgerissen. Ein Schaden von ca.
25,000 M. Doch woher nehmen & nicht stehlen. Hoffentlich haben die Bemiithungen Erfolg.”

943 Ebd.

944 Ebd.

945 Ebd.

946 Vgl. ebd.
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wirklich gespannt wie das weiter geht.4” Die Unzufriedenheit mit einigen Zustin-
den innerhalb der Kongregation und die Vergewisserung bzw. Infragestellung eines
Besuchs in Doorn geben Einblicke in die Spannbreite an Themen, mit denen sich
Schmitt befasste. Dass das Treffen in Doorn zwei Jahre spiter auch wirklich statt-
fand, ist Zeugnis fiir Schmitts gréfer werdendes politisches (Selbst-)Bewusstsein,
das 1933 seinen Hohepunkt finden sollte.

Als sich die politische Lage 1933 in Deutschland zunehmend verschirfte, Hitler
Reichskanzler wurde und die NSDAP immer mehr Wahlerstimmen erhielt, be-
kannte sich Schmitt in den Ostertagen 1933 6ffentlich in einem Interview mit der
Zeitschrift La Croix zu der nationalsozialistischen Ideologie.®#® Ein paar Tage nach
Ostern, am 21. April 1933 erging ein Brief Schmitts an Herwegen, in welchem er sich
zunichst fir die Osterwiinsche bedankte und diese erwiderte. Zudem informierte
er Herwegen dariiber, dass Griissau ,heuer wieder eine sehr rege Beteiligung bei den
Feiern der Ostertage®+° zu vermelden hatte. Fiir Schmitt war es ein erfreuliches
»Zeichen der Zeit", dass , die gewaltige Sprache der Liturgie [...] immer mehr Men-
schen aufhorchens° lief8. Gleichzeitig bedauerte er, dass dies beim Episkopat nicht
so war: ,Man denkt nur im Politischen. Alles Katholische gilt nur in so weit als es
politisch ,einwandfrei’ d.h. Zentrum ist.“s* Die Kritik, die sich wie ein roter Faden
durch die Briefe von Schmitt zieht, zielte auf das Verhiltnis zwischen Priester und
Politik, aber auch zwischen Katholizismus und Zentrum ab. Ein Geistlicher sollte
keine Politik betreiben. Er sollte sich, wie in diesem Brief angedeutet, den Fragen
der Liturgie stellen. Dass Schmitt selbst politisch agierte, auch wenn er betonte, er
wollte ,keine Politik treiben“s?, lief8 er auflen vor. Er sah die Schuld an der miss-
lichen Lage der Kirche bei den , Prilaten Kaas, Lauscher, Ulitzka, Schreiber um nur
die ,Grofiten’ zu nennen33, Sie hitten die Kirche , kompromittiert” und sahen sich,
zu Schmitts grofitem Unverstindnis, als ,Fiihrer des katholischen Volkes!! Es ist
schon ein grofler Jammer.”5* Schmitt fuhr fort, die Bischofe hitten sich von die-
ser Linie einfangen lassen, weshalb er befiirchtete, dass sich auch Rom auf diese
Seite stellen wiirde. Hier kommt das zweite problematische Verhiltnis fiir Schmitt
ins Spiel, nimlich die feste Verbindung von (politischen) Katholizismus und Zent-
rum. Er wiinschte sich eine gewisse Offenheit, allerdings nicht fiir alle politischen

947 Ebd.

948 Zur ausfithrlichen Erliuterung des Interviews siehe Lob (2000): Albert Schmitt OSB, 155-169.
949 Schmitt an Herwegen am 21.04.1933 (MLA, Sign. II1 164).

950 Ebd.

951 Ebd.

952 Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. I11164): ,[...] Im iibrigen mége man sich einmal
das Staatskirchentum der Habsburger oder Wittelsbacher ansehen. Da kann man auch zu ganz eigen-
artigen Ergebnissen kommen. Aber ich will keine Politik treiben.”

953 Schmitt an Herwegen am 21.04.1933 (MLA, Sign. II1 164).

954 Ebd.
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Lager, sondern vor allem fiir die neuen ,nationalen Krifte. Auch wenn er sich vom
Zentrum und den politisch aktiven Priestern distanzierte, sah er sich der katholi-
schen Mehrheit zugehoérig: ,Wir deutschen Katholiken haben mit unserm Politisie-
ren glinzend Fiasko gemacht.sS Das Personalpronomen ,wir“ deutet darauf hin,
dass sich Schmitt der Gruppe verbunden fiihlte und sich die Fehler Einzelner auf
alle ,deutschen Katholiken® auswirkten und ,,katholisch-sein ein Charakteristikum
war, das eine Zusammengehorigkeit unabhingig von politischen Ausrichtungen
bedeutete. Das iiber alle Ideologien hinweg einende Moment war die Kirche bzw.
die Zugehorigkeit zu dieser. Trotzdem sollte das katholische Lager jetzt ,die Gele-
genheit [...] [ergreifen] und dem ganzen neuen Aufschwung seine Kraft“s® leihen.
Wihrend es in den 1920er-Jahren noch liturgische Belange waren, die Aufmerksam-
keit erforderten und in die es sich zu investieren lohnte, verschob sich der Energie-
haushalt zunehmend in den politischen Bereich. Zumindest fiir den Griissauer Abt,
der kaum etwas von der Euphorie fiir die neue aufkeimende politische Macht der
Nationalsozialisten wahrnahm und kritisierte, dass ,man nur widerwillig seine Zu-
stimmung [gab]“%. Schmitt iibte hier Kritik an der Zentrumspolitik, die an ihrem
vermittelnden Charakter der politischen Mitte letztlich geschenkt sei.?® Seine
Missgunst gegeniiber dem Zentrum war so grof3, dass er den Wunsch duflerte: ,Ich
hoffe nur die neuen Herren durchschauen das Spiel & werfen diese Zentrumsleute
noch etlichemale hinaus, wie sie es ja so erfreulicherweise schon einigemale getan
haben.”® Auch wenn die Situation ,sehr wertvolle Gelegenheiten® bot, kam die
Kirche ,[...] nach wie vor zu keinem rechten Verhiltnis mit den jungen, nationalen
Kriften.“”° Am Ende, so Schmitt weiter, ,wird [es] ein Herrschen des rein protes-
tantischen Geistes sein.“*®' An dieser Stelle tritt die Motivation Schmitts deutlich
hervor: Es ging ihm um ein Erstarken des katholischen Geistes, der katholischen
Kirche durch die Politik. Obwohl die ,NSDAP [...] von Haus aus nicht nur nach
dieser [der protestantischen] Seite hin orientiert“ war, war weder die Zentrumspar-

955 Ebd.

956 Ebd.

957 Ebd.

958 Wihrend der auf die Mirzwahl folgenden Wochen der ,Gleichschaltung” sah sich der politische
Katholizismus in grotesker Umkehrung seines Selbstverstindnisses als Hindernis fiir den ,Geist wah-
rer Volksgemeinschaft” verunglimpft und fand sich damit unversehens in die ihm einst von Bismarck
zugewiesene Ecke der ,Reichsfeindschaft” zuriickversetzt, der er seit Beendigung des Kulturkampfs
mit solch beachtlichen Erfolg hinausgedrangt hatte. So fegte die elementare Wucht der NS-Revolution
auch BVP und Zentrum hinweg. Die letzten Wochen vor ihrem Untergang zeigten beide Parteien zu-
tiefst unsicher und verzagt; zahlreiche ihrer Mandatstriger wurden schikaniert und verhaftet, andere
suchten durch hurtige Anpassungsbereitschaft den Anschluf3 an die ,neue Zeit“. Um einem Verbot zu-
vorzukommen, 8sten sich beide Parteien am 4. und 5. Juli 1933 selbst auf. (Hehl (1987): Staatsverstind-
nis und Strategie, S. 253).

959 Schmitt an Herwegen am 21.04.1933 (MLA, Sign. IT1 164).

960 Ebd.

961 Ebd.
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tei noch der Episkopat offen fiir eine Zusammenarbeit mit dieser. Schmitt unter-
stellte dem Zentrum Kalkil durch zweierlei Dinge: 1. Das ,Gruseligmachen® der
NSDAP durch Falschaussagen iiber diese und 2. Die Provokation eines Anlasses um
das ,Kulturkampfgeschrei zu erheben®. Dies wolle das Zentrum ,ja nur zu gern tun,
um den frommen Seelen die Schlechtigkeit der nationalen Bewegung & seine eige-
ne Unentbehrlichkeit darzutun.%* Mit diesen Ausfilhrungen kniipfte Schmitt an
den Kulturkampf des 19. Jahrhunderts an. Dieser stand kurz gesagt fiir den Konflikt
zwischen deutschem Katholizismus und ,den fithrenden politischen und sozialen
Kriften Deutschlands®. Diese ,weltanschaulichen Auseinandersetzungen und
ihre sich als moglich abzeichnenden antikirchlichen Konsequenzen in der Politik
[hatten] den entscheidenden Anstof zur Griindung der Zentrumspartei [gegeben],
die an die katholische Fraktionsbildung im preuflischen Landtag personell und ide-
ell ankniipfte.%* Gleichzeitig hatte die Zentrumspartei gerade aufgrund ihrer reli-
giosen Ausrichtung eine stabile Position im politischen Machtgefiige des deutschen
Kaiserreichs entwickelt. Schmitt sah das Zentrum als iberholt an, da es die fiir ihn
notige Offnung zum nationalen Gedanken nicht mitgegangen war. Deshalb stellte
er sich in dem Brief an Herwegen auch konkret und bewusst auf die Seite der Na-
tionalsozialisten. Trotz aller Sorgen blickte er in Anbetracht der Stirke der Kirche
vertrauensvoll in die Zukunft.?%s Die Kirche, so Schmitts Hoffnung, wiirde sich der
,Feinde von innen®, womit das Zentrum gemeint war, entledigen und , das Rechte
fiir uns alle wieder finden“%6,

Die drei Briefe an Herwegen demonstrieren die Facetten der Denkwelt des Abtes
von Griissau. Natiirlich hingen die Inhalte, die in den Briefen angesprochen wur-
den, auch von der Entwicklung der Beziehung zwischen den Abten ab, weshalb es
nicht verwunderlich ist, dass die (politischen) Aussagen im Laufe der Zeit immer
konkreter wurden. Zudem sind die parallel laufenden Entwicklung innerhalb der
Politik, des Ordens und der Gesellschaft, die Schmitt dazu veranlassten, sich tiber
bestimmte Themen zu duflern, zu beachten. Wahrend Schmitt bspw. 1924 die ,Er-
rungenschaften’ der Weimarer Republik dafiir verantwortlich machte, dass der Adel
nunmehr in Schwierigkeiten war, sah er im Nationalsozialismus eine immer gréler
werdende politische Kraft, die, so glaubte er, erstens seine auf der Vergangenheit ba-
sierende fiktive Vorstellung vom Adel stiitzen wiirde und zweitens endlich mit dem
verhassten Zentrum brechen wiirde. Die im Brief von 1929 zum Vorschein treten-
de Verbindung zum Kaiser, die nur politisch gedeutet werden kann, ist ein Punkt
im Entwicklungsprozess Schmitts zum NS-Sympathisanten: Das Festhalten an der

962 Ebd.

963 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 152.

964 Ebd,, S.153.

965 Vgl. Schmitt an Herwegen am 21.04.1933 (MLA, Sign. I11 164).
966 Ebd.
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Monarchie und den damit einhergehenden stindestaatlichen Ideen sowie die Par-
lamentarismuskritik machten Schmitt anschlussfihig an die Inhalte der NS-Pro-
paganda. Mit der Machtergreifung Hitlers konnte Schmitt im April 1933 ganz offen
tiber seine Affinititen gegeniiber den neuen nationalen Kriften und seine Hoffnun-
gen, die er mit der NSDAP verband, schreiben. Die NSDAP war ein Hoffnungstra-
ger fiir Schmitt, in welchem er seine stindische Weltanschauung eher verwirklicht
sah, als im Zentrum. Wiirde die katholische Kirche sich nun offener gegeniiber die-
sen politischen Kriften verhalten, wire dies eine grofle Chance ihre Stellung und
Macht zu verbessern. Die nicht vorhandene Kooperationsbereitschaft auf Seiten des
Zentrums und der Kirche frustrierte ihn.

4.2.2.3.2 Briefwechsel mit Julius Doms (1931)

Im Archiv Griissau finden sich drei Dokumente, die von oder iiber Julius Doms han-
deln, der Rechtsanwalt aus Ratibor und Kreistagsabgeordneter der DNVP war. Er
veroffentlichte 1932 tiber die deutschnationale Schriftenvertriebsstelle eine Flug-
schrift mit dem Titel Katholische Aktion und Zentrum. Diese Flugschrift wird in dem
Ordner ,Politik. Denkschriften. 1925-1933“ im Archiv Griissau aufbewahrt. Doms
machte sich in dieser Schrift die Frage zum Thema, ob Katholiken lediglich der
Zentrumspartei angehoren diirften, und ging ins Gericht mit der Einseitigkeit des
yoffiziellen Katholizismus®: , Es hat sich der Gedankengang beinahe als Dogma fest-
gesetzt, daf3 das Zentrum notwendig ist fir die katholische Kirche in Deutschland,
und das Zentrum weif andererseits ganz genau, daf} es verloren ist, sobald es von
dem offiziellen Apparat des deutschen Katholizismus nicht mehr gestiitzt wird. %7
Damit war er absolut anschlussfihig an Schmitt, der sich, wie gezeigt, eine Offnung
des Katholizismus nach rechts wiinschte. Auflerdem war die Hoffnung Doms’ nicht
ganz unbegriindet, gab es doch einen grofien Anteil an Katholiken, die sich im Laufe
der Weimarer Republik der DNVP anschlossen. Doch neben diesem parteipoliti-
schen Anliegen hatte Doms auch eines, welches tiber die Grenzen der Parteien hi-
nausgehen sollte: Die katholische Aktion als Moglichkeit eines Engagements von
Laien, die sich eben nicht auf politische Inhalte stiitzte und damit einen Unterschied
zu den katholischen Vereinen bilden sollte, die ,offen fiir die Wahl des Zentrums
ein[traten] 9%, Letzteres kritisierte er und nannte als positive Ausnahme den Katho-
lische Akademikerverband.®®® Doms pladierte in der Flugschrift fiir eine gemeinsa-
me unpolitische Katholische Aktion, in welcher Zentrumsanhanger mit DN'VP-An-

967 Doms (1932): Katholische Aktion und Zentrum, S. 3.
068 Ebd., S. 6.
969 Vgl. ebd.
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hingern gemeinsam arbeiten sollten, sodass der , Endsieg unser ist“7°. Ahnlich wie
Herwegen iiber politische Ausrichtungen hinwegsehen konnte, trat auch bei Doms
ein ,unpolitischer” Wille zugunsten eines Siegs des Katholizismus hervor. Politik
wurde bei Doms dann wichtig, wenn sie dem Katholizismus zum ,Endsieg” verhel-
fen konnte. Dabei konnte die Kirche aufgrund ihrer unpolitischen Charakterisie-
rung in der Weimarer Republik hindernislos politisch sein und solche konkreten
Kooperationen eingehen.

Diese Ideen stammten nicht von Doms selbst, sondern gliederten sich ein in
das Programm der Actio Catholica, welches bereits in den 1920er-Jahren von Papst
Pius XI. ins Leben gerufen worden war.?”* Beachtenswert ist hier, dass sich Doms
einer nationalen Partei anschloss, wihrend das Programm der katholischen Aktion
vor war. Demnach musste eine nationale Gesinnung den Sinn fir die internationale
Verbundenheit der Kirche mit ihrem Papst als Oberhaupt nicht schmalern. Das zeig-
te bereits Guardini durch das Super-Ideal der Volksgemeinschaft.®”*

Neben der Flugschrift gibt es einen kurzen Briefwechsel zwischen Abt Albert
Schmitt und Julius Doms im Griissauer Archiv. Am 25. Juli 1931 iibersandte Doms an
Schmitt als ,Vorsitzender des Reichs-Katholikenausschusses der Deutschnationalen
Volkspartei®7? ein 10-seitiges Schreiben, welches er an Kardinal Bertram®7* ver-
schickt hatte. Das Schreiben an den Breslauer Erzbischof wurde als Hilferuf ,katho-
lischer Midnner und Frauen® aufgezogen, ,die mit tiefster Sorge die Entwicklung der
letzten Jahre beobachtet haben und sich nicht verhehlen, dafl tiber die katholische
Kirche in Deutschland schwere Gewitterwolken heraufziehen.“”s Dabei betonte
Julius Doms mehrere Male, dass es sich bei den Unterzeichnenden um ,politisch
rechtsstehende Katholiken7® handelte. Inhaltlich ging es um das Aufzeigen von
Gefahren fur die deutsch-katholische Kirche, wenn sie sich weiterhin ausschliefllich

970 Ebd., S.12.

971 Vgl. zur Katholischen Aktion: Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion und Kapitel 2.4.

972 Siehe Kapitel 4.1.1.

973 Doms an Schmitt am 25.07.1931 (GRU, Sign. IV/440).

974 AdolfKardinal Bertram (1859-1945) wurde 1859 in Hildesheim geboren und nach Abitur und Theo-
logiestudium in Wiirzburg und Miinchen 1881 zum Priester geweiht. 1906 wurde er zum Bischof von
Hildesheim gewihlt und 1914 trat er die Nachfolge von Kardinal Georg von Kopp als Bischof von Bres-
lau an. Bertram stand politisch dem Zentrum sehr nahe und lehnte jede Zusammenarbeit mit anderen
Parteien ab. Er sah vor allem die Méglichkeit, durch die Mitwirkung des Zentrums in der Regierung
Anteil haben zu kénnen an den politischen Entwicklungen der Zeit. Im Laufe der 1920er Jahre lehnte
er jeden Radikalismus, ob rechts oder links strikt ab und sah eine Gefahr im Nationalsozialismus. Spa-
testens hier taten sich grofie Diskrepanzen zwischen Abt Albert Schmitt und Kardinal Adolf Bertram
auf. (vgl. zu Bertrams Leben: Gottwald, Johannes, Adolf Kardinal Bertram. Kirchenfiirst zwischen An-
passung und Widerstand, Stuttgart 2022).

975 Abschrift eines Schreibens von Julius Doms (u.a.) an Kardinal Bertram vom 20.07.1931.

976 Ebd. Unterzeichnende sind: Hamann v. Choltitz, Frau Maria Lowack, Rudolf Mohaupt, Caius
Graf Praschma, Max Schwobe, Hyacinth Graf Strachwitz sen., Fridolin Straube, Primirarzt Dr.med.
H. Ziesché, Dr. iur. Julius Doms.
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dem Zentrum zuwenden wiirde, was Kardinal Bertram befiirwortete. Doms schrieb
sogar von dem ,schwer miffhandelten Recht auf politische Selbstindigkeit ihrer [der
Kirche] rechts vom Zentrum stehenden Glaubigen®?”. Die rechtsstehenden Katho-
liken fithlten sich, Doms zufolge, ungerecht behandelt; man forderte Offenheit und
Unterstiitzung, auch um die Kirche vor weiterer Ablehnung zu bewahren.

Abt Albert Schmitt bedankte sich fiir das Schreiben und die beigefiigte Abschrift
am 29. Juli 1931 und wies darauf hin, dass seine Meinung zu dem Thema bekannt
sei.?7® Deshalb fiihrte er sie schriftlich nicht aus, hoffte aber auf eine Gelegenheit ,,zu
einer miindlichen Besprechung®7® und schloss mit dem Wunsch und Gebet (,Gott
gebe, dass.. ) um Beachtung dieser Bemithung, da man ,sonst sehr sorgenvoll in
die Zukunft schauen®® miisste. Wihrend Schmitt sich in dieser Korrespondenz mit
schriftlichen Au8erungen relativ bedeckt hielt, wird doch deutlich, dass er das An-
liegen einer Toleranz des politischen Katholizismus gegeniiber der DNVP grund-
satzlich unterstiitzte.

Schmitt trat mit dieser Meinung im Bistum Breslau, zu welchem Griissau gehorte,
vor allem gegen den dortigen Erzbischof Kardinal Bertram an. Wie Brigitte Lob in
einem Interview mit P. Ambrosius Rose erfuhr, gab es eine gewisse Spannung zwi-
schen den beiden.?® Es entstanden Geriichte um Rivalititen zwischen dem Bischof
und dem Abt, der sich selbst auch ,als ,in bischoflichem Amte‘ verstand “9%*. Generell
begegneten sich beide zwar kithl, aber mit dem nétigen Respekt. Den grofiten Unter-
schied machte aber wohl ihre politische Einstellung aus, wie auch das Anschreiben
Doms vermuten lasst. Kardinal Bertram tiberlief3 die politische Arbeit dem Zent-
rum:°%

Fir Bertram war das Zentrum die einzige Partei in der Weimarer Republik, die die
katholischen Interessen vertrat, weswegen er in allen seinen Wahlhirtenbriefen,
wenn auch nie expressis verbis — da er das als direkte politische Einflussnahme ver-
standen hitte —, so aber doch iiberaus deutlich, fiir die Stimmabgabe an das Zent-

rum warb.9%4

Diese Ausrichtung kritisierte Schmitt nicht nur, sondern lehnte sie rigoros ab.

977 Ebd.

978 Schmitt an Doms am 29.07.1931 (GRU, Sign. 1V/440).
979 Ebd.

980 Ebd.

981 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 132.

982 Ebd.,, S. 133.

983 Vgl. Hinkel (2010): Adolf Kardinal Bertram, S. 128.
984 Ebd. S.120.
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4.2.2.3.3 Briefwechsel mit Graf von Ballestrem (1932/33)

Nikolaus Graf von Ballestrem (1900-1945) war einer der fiihrenden Képfe des schle-
sischen Adels und Enkel des Zentrumsgriinders Franz Graf v. Ballestrem (1834-1910).
Abt Albert Schmitt und Ballestrem kannten sich aus dem Verein schlesischer Edel-
leute. Ausgangslage fiir den Briefwechsel im Oktober 1932 war eine Schrift, die Balles-
trem am 19. Oktober 1932, kurz vor der Reichstagswahl am 6. November an Bekannte
und Freunde versandte. In dieser Schrift bezeugte Ballestrem die Befiirwortung einer

organisch gedachten stindischen Ordnung mit streng hierarchischen Aufbau, in der
jeder ,Stand’ seiner Bestimmung gemif} am Staatsganzen mitwirken und auf diese
Weise einer ,Mechanisierung’ und ,Atomisierung’ der ,nivellierten Masse’ in einer

liberal-demokratischen Ordnung vorgebeugt werden sollte.9%

Aus dieser Uberzeugung heraus bekannte er in der Schrift, dass er bei den anstehen-
den Wahlen nicht das Zentrum wihlen werde.

Die Reaktion auf diese Schrift, die auch Schmitt erreichte, findet sich im Brief
vom 24. Oktober 1932, den Schmitt an einen Grafen adressierte, ohne seinen Na-
men zu nennen. Er bedankte sich fiir seinen Brief ,vom 20.d.M*. Da Schmitt relativ
offen kommunizierte, dass er schon ,bei den beiden letzten Wahlen nicht mehr fiir
Zentrum gestimmt“*¢ hatte und sich das Datum des empfangenen Briefes um einen
Tag mit dem Datum deckt, an welchem Graf Ballestrem sein politisches Exposé ge-
schrieben und verschickt haben soll,**” liegt die Vermutung nahe, dass Schmitt hier
an Ballestrem schrieb und sich auf die genannte Schrift bezog. Zudem betonte er,
dass er ,ganz & gar mit [...] [seinen] Ausfithrungen einig“ war. Zudem schrieb er
von ,Demagogie” und bedauerte, dass ,auch ein Kaas®® sich von der Seuche des
.Eintretens fiir die Volksrechte’ nicht frei halten kann“?°. Letztlich musste man al-
lerdings, so Schmitt weiter, froh iiber diese Entwicklung sein, denn ,je rascher die
Parteien an ihrer eigenen Unfihigkeit zu Grunde gehen, desto besser. Auch das
Zentrum.”?° Der Abt gab dem Zentrum die Schuld fiir den , geistigen Schaden, den
die Kirche [...] in den letzten Jahren“?' erleiden musste: ,Je eher diese Partei ver-
schwindet, desto besser.** Er schloss den Brief durch die Beobachtung, dass ins-

085 Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953), S. 751.

986 Schmitt wahrscheinlich an Graf Ballestrem am 24.10.1932 (GRU, Sign. IV/440).

987 Vgl. Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953), S. 1087.

088 Ludwig Kaas (1881-1952) war ein deutscher Theologe, Priester und wurde im Jahr 1928 zum Zent-
rumsvorsitzenden gewihlt. (Aretin (1974): Kaas, Ludwig, S. 713-714).

989 Schmitt wahrscheinlich an Graf Ballestrem am 24.10.1932.

990 Ebd.

991 Ebd.

992 Ebd.
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besondere im Klerus eine geschlossene Front fiir das Zentrum herrschte, was ihn
allerdings nicht ,von der erkannten Linie [...] abbringen®’ wiirde. Diese Zeilen er-
innern stark an den Brief, den Schmitt im April 1933 an Herwegen verfasste®+. Diese
Missgunst gegeniiber dem Zentrum ist in Schmitts Briefen eng verbunden mit dem
Namen Ludwig Kaas. Was war das Problematische an diesem Mann? Kaas wurde im
Jahr 1928 zum Vorsitzenden der Deutschen Zentrumspartei gewahlt und war damit
der erste Kleriker an der Spitze der Partei. Bereits dies sorgte fiir Aufregung bei all
jenen, die Priester nicht als politische Amtsinhaber sehen wollten. Auflerdem trug
Kaas dazu bei, ,,daff in Kirche und Katholizismus das Bewuf3tsein von den unter den
neuen Verhiltnissen gewonnenen Freiheiten und den damit er6fineten Méglichkei-
ten wuchs™?5, womit sich eine weite Schere zwischen rechtsstehenden Katholiken
und den der Weimarer Republik positiv gegeniiberstehenden Katholiken offnete.
Ein dritter kritischer Punkt war sein Wirken als , kirchenrechtlicher und politischer
Berater von Nuntius Pacelli“®®. Damit hatte die Zentrumspartei einen direkten
und einflussreichen ,Zugang zum Vatikan [...], iiber den sie ihre Politik verstind-
lich machen und rechtskatholische Interventionen parieren konnte.97 Gleichzeitig
und hier lagen auch Schmitts Sorgen, bestand umgekehrt die Moglichkeit, dass der
Vatikan iiber Kaas ins Zentrum greifen wiirde. Dass diese Art von Politik nicht in
Schmitts Weltbild passte, ist vor dem Hintergrund der Ausfithrungen zu seiner na-
tionalistischen Ausrichtung verstindlich. So hatte er, wie auch Ballestrem, die Kon-
sequenz gezogen und das Zentrum nicht mehr gewihlt.

Die Folgen des politischen Exposés von Ballestrem waren Thema im Brief vom
9. November 1932, drei Tage nach der Reichstagswahl. Zunichst berichtete Schmitt
von einem Zeitungsartikel Einer geht, Millionen kommen, der in der Oberschlesischen
Volksstimme verdffentlicht wurde.®*® Denn die Denkschrift Ballestrems hatte unge-
wollt groflere Kreise als gedacht gezogen und war noch vor den Wahlen in die ,geg-
nerische” Presse gekommen, was zu einem Eklat fithrte: Die Zentrumspartei fithlte
sich verraten von dem Enkel eines der Griindungsmitglieder ihrer Partei. Schmitt,
der seinen Bekannten Ballestrem aufrichten wollte, fuhr ungeschmailert fort mit der
Kritik an den Zentrumspolitikern, wie z. B. die Kritik an Ulitzka®®?, der als Priester
,Parteimann’ geworden war. Demnach war es fiir Schmitt nicht verwunderlich, dass
das Geistige zu kurz kam.’*°° Dieser hatte sich in der Schlesischen Volkszeitung am
31. Oktober 1932 zu Ballestrems Schrift geduflert und ihm Illoyalitit sowie Wahlpro-

993 Ebd.

994 Vgl. Kapitel 4.2.2.3.1.

995 Ruppert (1992): Staat von Weimar, S. 352.

996 Ebd., S. 353.

997 Ebd.

998 Vgl. Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953), S. 1087.

999 Zu Carl Ulitzka: Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953).

1000 Vgl. Schmitt an Ballestrem am 09.11.1932 (GRU, Sign. IV/440).
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paganda gegen das Zentrum und Verwirrung des Volkes vorgeworfen. '°°* Schmitt
urteilte dariiber als , Tiefstand der Ausfithrungen Ulitzkas“°°*, er hitte nichts ande-
res erwartet und meinte, dass Ulitzka als Geistlicher die Religion verfilschte, wenn
er ,solche Auslassungen in die Welt*°%3
lassigte er ,das Geistige” durch seine Fokussierung auf die Politik.

Schmitt verlangte also, dass sich Geistliche nicht in der Politik betatigten. Er war

der Meinung, dass die Religion immer die Leidtragende war, wenn es zu einer Ver-

gebe. Denn in den Augen Schmitts vernach-

schmelzung der beiden Gebiete kam. Eine Gefahr lag in der Sikularisierung religio-
ser Riten, bspw. wenn die ,Menschen [...] die Nationalfahne wie das Allerheiligste
[begriifiten]“*°°* Schmitt wollte aber die Wahrung der Religiositit und des Katholi-
schen, wollte es nicht preisgeben, sondern durch eine Zusammenarbeit der Kirche
mit dem Staat eine Selbstindigkeit der Kirche und ihre Relevanz in der Gesellschaft
gewihrleisten und foérdern. Die Zentrumsabgeordneten jedoch waren so sehr auf das
Politische fokussiert, dass genau solch eine Sikularisierung zugelassen wurde, wie fiir
Schmitt die Entwicklungen seit dem ausgehenden Mittelalter zeigten. Dass letztlich
auch die Nationalsozialisten genau diese Ubertragung von religidsen Inhalten auf si-
kularer bzw. nationaler Ebene vor Augen hatten, sah Schmitt nicht, da er sich zu sehr
auf das Ziel einer ,Neubesinnung auf das religiése Proprium™°°s und einer idealen
Beziehung zwischen Kirche und Staat fokussierte. Auch, dass er selbst politisch agier-
te und spiter sogar fiir Propagandazwecke der Nationalsozialisten genutzt wurde
(Interview an Ostern 1933 fiir die Zeitschrift , La Croix“) spielte fiir ihn erstmal keine
Rolle. Diese Problematik aufgreifend schlussfolgerte er: ,,Aber nur gut, daf} eben ka-

tholisch doch noch weiter &grofer [sic] ist als der enge Standpunkt einer Partei.

1001 Wahrscheinlich bezieht sich Schmitt auf folgende Aussagen Ulitzkas: ,Aus Thren im Brief nie-
dergelegten Gedankengingen spricht nach meiner Ueberzeugung eine erschiitternde Einseitigkeit. So
muf ich auf das allerentschiedenste Ihre Behauptung als irrig und unwahr zuriickweisen, die Zent-
rumspolitik wolle ,die gegenwirtige Regierung deshalb stiirzen, weil sie nicht aus dem Handel der
Parteien entstanden ist”. Und doch wire es leicht gewesen, ein sachlich gerechtes Urteil zu finden. We-
der die Art der Entstehung noch die Zusammensetzung der gegenwirtigen Reichsregierung ist fiir die
Oppositionstellung des Zentrums irgendwie mitbestimmend, sondern nur der Kurs, den das jetzige
Kabinett zum Schaden der Autoritit des Reichsprisidenten, zum Schaden des Rechtes und zum Scha-
des des Volkes einhilt. [...] Ich kann Ihnen aber nicht den schweren Vorwurf der Illoyalitit ersparen,
den Sie durch die Art Thres Vorgehens sich zugezogen haben dadurch, daf8 Sie ausgerechnet in den
letzten entscheidenden Tagen des Kampfes, den die Partei heute zu fithren hat, durch IThren Brief Wahl-
propaganda gegen die Zentrumspartei treiben, sich in einer Weise gegen das Zentrum einsetzen, wie
Sie es nie fii r die Partei getan haben. Sie tun das Gegenteil von dem, was Sie zum Schluf} Thres Briefes
als notwendig bezeichnen. Sie suchen Verwirrung in die katholische Bevolkerung unserer Provinz zu
tragen, statt den Zusammenhalt und die Einigkeit zu stirken.“ (Schlesische Volkszeitung: Antwort an
Nikolaus Graf Ballestrem von Prilat Ulitzka, 31.10.1932).

1002 Schmitt an Ballestrem am 09.11.1932 (GRU, Sign. IV/440).

1003 Ebd.

1004 Ebd.

1005 Lob (2000): Albert Schmitt OSB, S. 145.

1006 Schmitt an Ballestrem am 09.11.1932 (GRU, Sign. IV/440).
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Bleiben wir noch bei Schmitts Kritik am Zentrum: Damit leitete er auch von der
Kritik an Ulitzka zur Kritik am Zentrum generell iiber: Die Worte, die er hier ver-
wendete, sind in dhnlicher Weise bereits aus anderen Briefen bekannt: ,Die Partei &
ihre Presse ist in den schlimmsten liberalen Doktrinen des letzten Jahrhunderts be-
fangen.”°°” Das Schlimme daran war, laut Schmitt, dass dies alles unter dem Deck-
mantel des , Katholischen® geschah. In die Zukunft blickte der Abt mit Besorgnis, da
er an ,, fithrender® Stelle“ merkte, dass das , Liebdugeln mit dem Parteienstaat [...]
wieder gans [sic] bedenklich zu werden [beginnt].°°® Weiter hief8 es: ,Wenn wir
jetzt wieder eine ,parlamentarische’ Regierung bekommen, dann muf} man viele
Hoftnungen fiir lange begraben.”°°® Schmitt war pessimistisch und hob seine An-
teilnahme an der prekiren Situation Ballestrems im Schlusswort nochmals hervor.
An diesem Brief wird einmal mehr deutlich, wie sehr sich die Selbstwahrnehmung
Schmitts von der Wahrnehmung politisch aktiver Priester im Zentrum unterschied.
Schmitt kritisierte Priester, die auch Politiker waren, verschloss jedoch die Augen
vor der Tatsache, dass auch er politisch aktiv war und viel Energie (siehe die emotio-
nal-aufgeladenen Formulierungen) gerade fiir den politischen Bereich, verbrauchte.
Natiirlich muss der Brief auch im Kontext der Wahlen vom 6. November 1932 ver-
standen werden: Die NSDAP schaffte es nicht, grole Massen der Zentrums- und
BVP-Wihler:innen fiir sich zu gewinnen,'*' trotz oder gerade wegen solcher Aktio-
nen wie von Graf Ballestrem. Zudem verloren die Nationalsozialisten bei der Wahl
rund 4 % der Stimmen, was die Sorgen Schmitts erkliren.

Vom 30. Mai 1933, also bereits einige Monate nachdem Hitler zum Reichskanz-
ler ernannt wurde, liegt ein weiterer Brief Schmitts an Ballestrem vor. Bei diesem
handelt es sich um ein Antwortschreiben auf die Bitte Ballestrems, einen Brief an
Joseph Eberle'*"" weiterzuleiten. Dies habe er getan und schloss die Bemerkung an,
dass er sich der ,innersten Einstellung Dr. E’s noch nicht im klaren [sic]“°** sei. Er
bezeichnete Eberle als jemanden, der ,noch im ,alten Reich““lebte und sich nicht ,zu
dem neuen Reich Preuflischer Pragung®, das ,unweigerlich die Briicke zum ,Drit-
ten Reich“'°" sei, durchringen konnte. Doch fiir Eberle, so diagnostizierte Schmitt
weiter, gab es noch Hoffnung. Weiter erlduterte er Ballestrem seine Gedanken zu
Heinrich Getzenys Text in Schonere Zukunft, die er teilweise auch Eberle gegeniiber
geduflert hatte (s. 4.2.2.2.7.). Dabei ging er nicht nur ins Gericht mit Getzeny selbst,
sondern kritisierte ,diese Herren Generalsekretire oder wie immer sie sich nen-

1007 Ebd.

1008 Ebd.

1009 Ebd.

1010 Lonne (1986): Politischer Katholizismus, S. 234.

1011 Zu Joseph Eberle siehe Kapitel 4.2.2.3.7.

1012 Schmitt an Ballestrem am 30.05.1933 (GRU, Sign. IV/440).
1013 Ebd.
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nen“°'# insgesamt. Sie ,sehen immer noch nicht den Lauf der Dinge“ und seien ,,so
sehr in ihrem liberalen Denken befangen, dafl ihnen die neue geistige Welt einfach
unverstindlich“® blieb. Dies erinnert an Guardini und Herwegen in den 1920er-
Jahre. Denn auch sie verbanden mit modernen, liberalen Denkmustern eine Hiirde
fiir eine geistige, religiése Ausrichtung. Schmitt fithrte diese Gedanken weiter und
trieb sie auf eine radikale Spitze, indem er gerade in dem nicht-liberalen Denken
der Nationalsozialisten eine Moglichkeit des Bestehens und Ineinandergreifens von
Katholizismus und Politik sah.

Schmitt storte vor allem die realititsferne Denkart. Fiir ihn war es unverstand-
lich, warum sich die Generalsekretdre nicht dem neuen nationalen Trend anschlos-
sen: ,,Man kénnte ihn [sic] gerade so gut etwas von Indien und Japan erzihlen. Aber
vielleicht ist es notig, dafl diese Leute tatsichlich ad absurdum gefiithrt werden, in-
dem sie sich selbst dahin fithren.”** Diese Aussagen zeugen von einem langen Weg,
den Schmitt mit diesen Personen gegangen war. Fiir ihn selbst sei die Abwendung
vom Zentrum nicht einfach gewesen und er steckte viel Herzblut in die Uberzeu-
gung seiner Gesprachspartner von der Richtigkeit seiner Linie. Das Zentrum aber
anderte sich nicht und auch die Kirche hielt bis zur Auflésung im Juli 1933 am Zen-
trum fest.'*7 Vor diesem Hintergrund kénnen die geschriebenen Worte Schmitts
als Ausdruck von Resignation verstanden werden. Im Jahr 1933 war er an einem
Punkt angelangt, an dem er das Zentrum abschrieb. Sein negatives Bild zeigte sich
auch in der Beschreibung des ,Stamms katholischer Leser” der Germania, also der
Zentrumszeitschrift: Diese Leute waren ,doch meist sehr eng & unverstindig” und
er stellte sich die Frage, ob sie ,andere geistige Kost“*'® {iberhaupt verstehen wiir-
den, ,nétig" hitten sie diese Kost, so Schmitt, allemal. Damit betonte Schmitt seine
Uberlegenheit gegeniiber dem Zentrum und seinen Mitgliedern. Er war der Uber-
zeugung, dass er den richtigen Weg ging und das Zentrum von Blindheit geschlagen,
eine grofle Chance, auch zu Lasten der Kirche, verpasste. Dieses Uberlegenheitsge-
fihl nihrte sich aus seiner Angehoérigkeit zum Benediktinerorden und seinen Kon-
takten zum schlesischen Adel. Deutlich wurde dies bereits im Zeitschriftenartikel
Monchtum und Gegenwart, in welchem er anhand des Benediktinerordens aufzeigte,
wie die Gesellschaft funktionieren miisste.’** Die Benediktiner waren Beispiel fiir

1014 Ebd.

1015 Ebd.

1016 Ebd.

1017 Hier ist die Forschungsdiskussion zum Reichskonkordat zu beachten. Wahrend Wolf die Junk-
timsthese Scholders 2012 als nicht mehr haltbar ansah (Hubert (2012): Reichskonkordat fiir Ermichti-
gungsgesetz?, S. 169-200) plidierte Unterburger 2014 fiir die Erhaltung der These, die besagt, dass die
Kirche das Zentrum fiir das Reichskonkordat opferte (Unterburger (2014): NS-Staat und Demokratie,
S.329-348).

1018 Schmitt an Ballestrem am 30.05.1933 (GRU, Sign. 1V/440).

1019 ,Diesem ungebindigten Rhythmus, der in tollem Rasen enden miifite, miissen wir, das gestehen
alle, Einhalt tun. Die Statik, das Beharren, oder nennen wir es die Uberlieferung, soll wieder zur Gel-
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das richtige Verhiltnis von gesellschaftspolitischem Einfluss und Ausfithrung eines
kirchlichen Amtes. Sie verkorperten die mittelalterliche Tradition, die Autoritit und
die Gemeinschaft. Die Katholiken bzw. die Kleriker des Zentrums waren an dieses
Ideal nicht anschlussfihig.

Die Briefe an Ballestrem vermitteln einen vertrauten Umgang. Schmitt schrieb
sehr offen tiber seine Abneigungen gegen das Zentrum und unterstiitzte Ballestrem,
selbst als dieser von vielen aufgrund seines politischen Statements 1932 verstoflen
und abgelehnt wurde. Die Problematik eines klerikalen Parteimannes stellte er
deutlich heraus und tibersah, dass er selbst in seinen Briefen politisch agierte.

4.2.2.3.4 Briefwechsel mit Graf Praschma (1932)

Mit Graf Hans Praschma von Bilkau (1867-1935) erscheint eine weitere adelige Per-
son auf Schmitts Kontaktliste. Im Archiv Griissau fanden sich zwei Briefe, die zwi-
schen den beiden ausgetauscht wurden.

Am 11. Dezember 1932 begann Praschma einen Briefaustausch mit Abt Albert
Schmitt iiber Graf Ballestrem, der sich durch die oben erwihnte Schrift, die er vor
den Wahlen in zu weite Kreise veroffentlichte, ins Abseits manovriert hatte.'°*°
Praschma erfuhr ,erstjetzt” durch Ballestrem, dass auch Schmitt das ,politische Ex-
posé” erhalten und ,ihm zustimmend geantwortet™°** hatte. Diese Informationen
veranlassten ihn dazu, Abt Albert Schmitt, den er durch die Tagungen schlesischer
Edelleute im Kloster Griissau kannte, einen Brief zu schreiben. Zusitzlich zu dem
Brief schickte Praschma eine Abschrift seiner Antwort an Ballestrem, in welcher er
auch Bedenken ,gegen Inhalt und Art seines Vorgehens“°** duf8erte. Die Abschrift

tung kommen. Da geschieht nun das Eigenartige. Die Ehrfurcht vor dem Gewordenen, die trotz allem
heute erneut sich zeigt, greift gerne zu den Werten zuriick, die von jeher monastisches Erbgut waren.
,Uns tut der Benediktinische Geist in neuen, aus den alten frisch erstandenen Formen, soweit sie noch
lebendig da sind, bitter not®, schreibt eben P.L. Landsberg. Was ist die wesentliche dieser Formen, die
grundlegende, aus der heraus alle anderen sich ergeben und in die sie sich hinwiederum simtlich, in
schonster Einheit eingliedern? [...] ein starkes Autorititsgefihl. [...] Dafiir ist St. Benedikts Kloster-
ordnung nun wirklich ein ausgeprigtes Beispiel.“ (Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart).

1020 ,Obwohl sein Gesinnungsfreund Alois Fiirst Léwenstein noch wenige Monate zuvor die Treue
des katholischen Adels zur Zentrumspartei beschworen hatte, verfafite Nikolaus Ballestrem, tief ver-
letzt iiber die Behandlung seines Freundes Franz von Papen durch fithrende Zentrumspolitiker und
die katholische Presse, unter dem Datum des 19. Oktober 1932 eine Erklirung mit dem Titel ,Meine
Stellung zur Politik des Zentrums', in der er engen Freunden und Vertrauten die Griinde fiir seinen be-
absichtigten Austritt aus der Zentrumspartei erliutern wollte. Durch (gezielte?) Indiskretion gelangte
das Rundschreiben jedoch an die Redaktion der deutschnationalen ,Schlesischen Zeitung' in Breslau,
die es postwendend mit unverhohlener Schadenfreude in die laufend Wahlschlacht hinein veréffent-
lichte.“ (Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953), S. 1086).

1021 Praschma an Schmitt am 11.12.1932 (GRU, Sign. 1V/440).

1022 Ebd.
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dieser Antwort liegt nicht vor. Doch aus Praschmas Einschitzung der aktuellen Si-
tuation fiir Ballestrem konnen zwei ungiinstige Zusammenhinge herausgefiltert
werden: Zunichst sei das ,Haupt Ungliick [sic] [...] der Umstand, daf} das Schrei-
ben an einen so weiten Kreis von Personen verschickt wurde, daf} es unméoglich ver-
traulich bleiben konnte und tatsichlich unmittelbar vor der Wahl in die gegnerische
Presse kam.”°*3 Auflerdem hatte Kanzler Briining bis zuletzt Familie Ballestrem
finanziell ausgeholfen und auch ,die Zentrumsfiihrer in Oberschlesien hatten sich
Leifrig dafiir eingesetzt®, sodass das Publik-Werden des politischen Exposés als Ver-
rat gewertet werden konnte und auch wurde.

Neben diesem Thema wandte sich Praschma mit einem weiteren Gedanken an
Schmitt, der die Bildung Jungadeliger betraf: Am Beispiel einer , Tatgemeinschaft®,
die in der Benediktinerabtei Neuburg existierte, wiinschte sich Praschma solch eine
Gemeinschaft auch fir die jungen schlesischen Adeligen. Da solch eine Sache ,,aber
von neutraler Seite, also nicht politisch belasteten Personlichkeiten°*# ausgehen
sollte, richtete er eine Anfrage an Schmitt, ob er sich fiir das genannte Anliegen ein-
setzen konnte. Beachtenswert ist an dieser Stelle, dass Schmitt als eine ,politisch
nicht belastete’ Person angesehen wurde und das, obwohl er sich relativ offen zu sei-
ner Abneigung gegeniiber dem Parlamentarismus und dem Zentrum bekannte. Die-
se Formulierung zeigt, dass ein gewisses ,unpolitisches’ Bild der Benediktiner nicht
nur von ihnen selbst gezeichnet wurde, sondern dass dieses auch in der Gesellschaft
verankert war. Dadurch hatten sie die Moglichkeit, ihre politischen Ausrichtungen
fir oder gegen andere auszuspielen.

Die Tatgemeinschaft, von welcher Praschma hier schrieb, entstand 1930 und war
ein neuartiger Zusammenschluss im katholischen Adel: Eine Gruppe aus jiingeren
Adligen, Theologieprofessoren und Ordensgeistlichen einigte sich auf die Griin-
dung einer privaten ,Akademie’, die spiter Katholische Tatgemeinschaft (KTG)
genannt wurde.”°* Auch der bereits aus der Korrespondenz zwischen Herwegen
und Abele bekannte Abt Adalbert Neipperg war nicht nur Mitglied dieser Gemein-
schaft, sondern ihr geistlicher Fithrer. Ziel war, so ging aus den internen Papieren der
Katholischen Tatgemeinschaft hervor, junge katholische Adlige ,zu neuen Formen
eines betont katholischen Konservatismus mit adelsspezifischen Ziigen“°*¢ zu fiih-
ren. Das bedeutete konkret ein adliges Fiithrertum zu bilden, das auf einer ,Qualitit
der Gedanken® beruhen sollte, welche es so ,v.a. in den Lehren der katholischen
Kirche“®* zu finden gab. Dabei verfolgte die KTG das Ziel, kein Verein, sondern
eine Lebensgemeinschaft zu sein, ,an deren Spitze ,der Fiihrer, der Vater, der alle

1023 Ebd.
1024 Ebd.
1025 Malinowski (2003): Vom Kénig zum Fiihrer, S. 382.
1026 Ebd.
1027 Ebd.
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Autoritit’ besitze, stehen sollte.“°*® Sie orientierte sich zudem an dem Vorbild der
Katholischen Aktion und arbeitete an deren Etablierung in Deutschland mit.'**®

Interessant ist nun, dass diese Tatgemeinschaft sich am ehesten vom Zentrum
und der BVP vertreten sah und sich ,im Mai 1932 von der NS-Bewegung, ihrem
,offensichtlichen Sozialismus’ und ihrer ,Kirchenfeindlichkeit“!°3° distanzierte.
Diese Distanzierung lisst verwundert danach fragen, warum Schmitt eine solche
Tatgemeinschaft griinden sollte, habe er sich doch gar nicht von den Nationalsozia-
listen distanzierte. Die Gemeinsamkeit und damit auch eine Verwechslungsgefahr
von NS-Sympathisanten und konservativen Katholiken, die sich einen Stindestaat
zuriickwiinschten, lag in der dhnlichen , Terminologie und Symbolwelt der Neuen
Rechten 3!,

Schmitt antwortete am 16. Dezember auf das Schreiben und bedankte sich zu-
nichst fiir den Brief und stellte sich auf die Seite Ballestrems, indem er von der per-
sonlichen Erfahrung, ,die Anhénglichkeit an das Zentrum aufzugeben™°3* berichte-
te: ,Aber die Entwicklung der letzten Jahre zwang einen f6rmlich dazu.“°* Schmitt
unterstiitzte die Ausfithrungen Ballestrems, die den Umgang seitens des Zentrums
mit Franz von Papen kritisierten. Er verstand nicht, warum man sich Papen gegen-
tiber noch nicht einmal zu einer ,sachlichen Wiirdigung® durchringen konnte, war
er doch Katholik und dieser , Gesichtspunkt® falle beim Zentrum doch ,,so schwer in
die Wagschaalee [sic]“’*34. Schleicher hingegen war Protestant und ihm begegnete
man ganz ,zahm & ruhig“°¥. Auch wenn sich Schmitt teilweise gegen die ,Kultur-
kampferfahrungen® wehrte, reagierte er hier selbst sensibel auf den besseren Um-
gang des Zentrums mit einem Protestanten im Gegensatz zum Umgang mit einem
Katholiken. Hinter dieser ,Wut®, die Schmitt bzgl. dieser Entwicklungen verspiirte,
verbarg sich auch die Bedeutung, die ,das Zentrum® im Laufe der Zeit fir ihn und
die anderen Protagonisten hatte. Schmitt selbst schrieb davon, dass ihn das Zent-
rum von Jugend an begleitet hatte und es keine einfache Entscheidung gewesen war,
sich vom Zentrum abzuwenden. Die Enttiduschung iiber die Infizierung des Zent-
rums ,mit den liberal-demokratischen Ideen des 19. Jahrhunderts® *°3¢ konnte nur im
Kollektiv verarbeitet werden. Er teilte Praschma seine Auffassung mit, dass das Zen-
trum eine ,ernste Schadigung” ,fiir die eigentlichen geistigen Aufgaben der Kirche®
war und fiihrte aus, dass eine Verbindung von Religion und Politik fir die Religion

1028 Pahl (1997): Abt Adalbert, S. 217.

1029 Vgl. ebd,, S. 218.

1030 Malinowski (2003): Vom Koénig zum Fiihrer, S. 382.

1031 Ebd,, S.384.

1032 Schmitt an Praschma am 16.12.1932 (GRU, Sign. 1V/440).
1033 Ebd.

1034 Ebd.

1035 Ebd.

1036 Vgl. ebd.: ,Und da kann ich nicht mit.”
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nicht gut ausgehen wiirde.'®3” Schmitt betonte, dass er mit diesen Gedanken nicht
allein war und erwihnte namentlich den ,,Abt von Maria Laach® und den ,, Abt von
Neuburg", die ,manche gleichen Gedanken® hitten. Den Vorschlag bzgl. einer KTG
beantwortete Schmitt grundsitzlich positiv, wenngleich er noch weitere Untersu-
chungen durchfithren und andere Meinungen einholen wollte.

4.2.2.3.5 Briefwechsel mit Graf Magnis (1933)

Graf Anton Franz von Magnis war wie Graf Praschma Mitglied des Vereins katholi-
scher Edelleute und dadurch mit Abt Albert Schmitt bekannt. Es liegt ein Brief vor,
den Schmitt am 9. Februar 1933 an Magnis schrieb. Den ,emotionalen’ Brief leitete
Schmitt wie folgt ein: ,Seien Sie mir nicht bésen [sic], wenn ich Thnen meine [sic]
Herz ausschiitten will. Aber ich muf es.*°3® Die Tippfehler weisen daraufhin, dass der
Brief schnell geschrieben und intuitiv, impulsiv verfasst wurde. Schmitt betitelte die
Politik, die in verschiedenen ,katholischen Blittern® betrieben wurde, als ,skanda-
165“°%: , Es vergeht kein Tag, wo nicht irgend eine [sic] Hetze iibelster Sorte in diesen
Blittern steht. Gestern eine ganz iible Geschichte gegen die Hohenzollern, vor eini-
gen Tagen Unwahrheiten iiber den Herrenklub'#°, schnoddrige Bemerkungen gegen
Hindenburg, Haf8artikel gegen Papen, um nur einige dieser prachtigen Stilbliiten zu
geben.°#' Schmitt stellte fest, dass es keinen Unterschied mehr ,zwischen einem
sozialistischen Blatt & einem sog, ,katholischen**°4* gab und dass das ,gewohnliche
Volk, das nicht urteilen kann®, dadurch ,bis ins innerste verhetzt und vergiftet°+
wurde. Er betonte seine ,Wut®, die er wegen dieser Umstinde hatte und bat Graf Mag-
nis einzugreifen. Schmitt selbst war nimlich ,so hoffnungslos als ,reaktionar’ ver-
schrieen [sic]/°#4, dass von seiner Seite aus kein Handeln méglich war. Eine Antwort
auf diesen Brief wurde nicht gefunden. In Anbetracht dieses Briefes erscheint es kaum
verwunderlich, dass Schmitt sich zwei Monate spiter offentlich zu den Themen im
La-Croix-Interview duf8erte. Die Wahrnehmung, er sei als ,hoffnungslos reaktionir

1037 ,Eine sduberliche Trennung dieser beiden Bezirke [Religion und Politik] ist vielleicht nicht im-
mer moglich, aber wenn sie erreicht werden konnte, wire sie unbedingt zum Vorteil der geistigen Auf-
gaben, die einer Religion gestellt sind.“ (Schmitt an Praschma am 16.12.1932 [GRU, Sign. IV/440]).
1038 Schmitt an Magnis am 09.02.1933 (GRU, Sign. 1V/440).

1039 Ebd.

1040 ,In Anspruch und Praxis konstituierte sich der DHK als kontrollierte Zusammenfithrung aus-
gesuchter Teilgruppen aus Adel und Biirgertum. Der DHK glich einer Konzentration 6konomischen,
sozialen und kulturellen Kapitals, einem per Kooptationsverfahren behutsam erweiterten Kreis hand-
verlesener ,Herren' aus Adel und Biirgertum, die politische Macht in fast allen strategischen Bereichen
der Gesellschaft reprisentierten. (Malinowski (2003): Vom K6nig zum Fiihrer, S. 423).

1041 Schmitt an Magnis am 09.02.1933 (GRU, Sign. 1V/440).

1042 Ebd.

1043 Ebd.

1044 Ebd.
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verschrieen®, férderte in ihm vielleicht den Mut zu einer 6ffentlichen Stellungnahme,
denn es war vielen lingst bekannt, wie er politisch eingestellt war.

Generell handelt es sich bei diesem Brief um eine Besonderheit, da der Abt sehr
emotional schrieb. Die Aufgebrachtheit und Verzweiflung werden durch die Wort-
wahlund die vielen Tippfehler sehr deutlich und veranschaulichen, welche Relevanz
diese politischen Themen fiir Schmitt hatten.

4.2.2.3.6 Briefwechsel mit Hans Hilfer Seiffert (1933)

Bei Hans Seiffert handelt es sich um einen Rechtsanwalt aus Liegnitz, der sich, dhn-
lich wie Julius Doms, fiir die Uberwindung von Vorurteilen gegeniiber dem Katholi-
zismus einsetzte. Er selbst bezeichnete sich konkret als , katholischer Nationalsozia-
list“°45, wodurch deutlich wird, dass er und Doms wahrscheinlich dhnliche Motive,
trotzdem nicht identische politische Einstellungen hatten.

Dem Brief, den Seiffert am 10. Mai 1933 an Abt Albert Schmitt schrieb, figte er
eine Abschrift eines Briefes an die Schriftleitung der National-Sozialistischen Nie-
derschlesischen Tageszeitung und das Antwortschreiben der Schriftleitung an Seif-
fert vom 9. Mai 1933 hinzu. In dieser Abschrift an die Schriftleitung beschwerte er
sich iiber einen abgedruckten Passus in der Nummer 102 der Zeitung. Er zitierte den
Textabschnitt, der auf einen Leiterwechsel einer Bildungsanstalt hinweist. Der vor-
herige katholische Leiter war an einem Ort gewesen, wo die grofle Mehrheit protes-
tantisch war. In dem Textabschnitt wird die Hoffnung geduflert, dass der nichste
Leiter selbst protestantisch sein sollte. Dieser Inhalt, so Seiffert, war ,fiir einen ka-
tholischen Nationalsozialisten tief verletzend “’°46. Er hatte als , seit Jahren national-
sozialistisch eingestellter Katholik“°4” den Eindruck, dass der Nationalsozialismus
weder Standes- noch Konfessionsunterschiede machte, solange die ,tiefeingewur-
zelte nationalsozialistische Einstellung°4® der jeweiligen Person stimmte. Seiffert
forderte eine Stellungnahme zum erwihnten Passus und erhielt diese am 9. Mai
1933. In dem Antwortschreiben wurde auf einen Volontir verwiesen, der vertre-
tungsweise den ,provinziellen Teil“ bearbeitete, sodass dieser Abschnitt ungewollt
abgedruckt worden sei.’**® Gleichzeitig wurde betont, dass der Leiter der Anstalt,
Dr. Leineweber, sein Amt genutzt hatte, um seine Umgebung politisch zu beeinflus-

1045 Abschrift eines Schreibens Seifferts an die Schriftleitung der National-Sozialistischen Nieder-
schles. Tageszeitung vom 03.05.1933 (GRU, Sign. IV/1).

1046 Ebd.

1047 Ebd.

1048 Ebd.

1049 ,Wie Sie bereits in Ihrem Schreiben zum Ausdruck bringen, handelt es sich tatsichlich um ein
Versehen, demzufolge die mit Recht beanstandete Notiz in die Zeitung gekommen ist. Der provin-
zielle Teil wurde vertretungsweise von einem Volontir bearbeitet, der ohne geniigende Priifung eine
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sen. Die Schriftleitung sah von einer weiteren Veroffentlichung zu diesem Thema ab,
da ,durch Widerruf und erneute Stellungnahme zu einer Sache die Offentlichkeit
erst recht beunruhigt wird.°s°

Seiffert wandte sich mit den Abschriften dieses Briefwechsels nun an Abt Albert
Schmitt und betonte in seinem Brief, dass es ihm vor allem ,,um die katholische Sa-
che geht°s" und er der National-Sozialistischen Niederschlesischen Tageszeitung
einen Artikel ,iiber das Verhiltnis zwischen Nationalsozialismus und Katholizis-

mus“losl

zur Verfiigung stellen wollte. Als Jurist sah er sich nicht in der Lage dazu,
und der ihm bekannte Klerus war Zentrumsmitglied, sodass Seiffert auf Schmitt ge-
kommen war: ,Dagegen halte ich Sie, hochwiirdigster Herr Abt, nach Ihrer bereits
bekannten Einstellung zum Nationalsozialismus fiir besonders berufen, in dieser
wichtigen Sache behilflich zu sein.“°5? Schmitt sollte sich entweder schriftlich bei
ihm melden oder mit ihm am 18. Mai 1933 beim ,Vortrag von Spahn in der Schlesi-
schen Herrengesellschaft dartiber sprechen.

Abt Albert Schmitt antwortete schriftlich auf diese Anfrage in einem Brief vom
16. Mai 1933. Er eroffnete den Brief mit einer Wertschitzung und Begriiflung der

sentschlossenen Stellungnahme® Seifferts:

Wir konnen der nationalen Sache nicht besser dienen, als wenn wir ganz entschie-
den gleich auf Versehen hinweisen, die der Einheit aller aufbauwilligen Krifte im
Wege stehen oder sie gar gefihrden kénnen. Wir diirfen unter keinen Umstinden
mehr in den alten Fehler verfallen, dafl aus solch gegenseitiger Befehdung nur die

Spannung & Entfremdung grofier wird.'*s*

Es ging Schmitt, das ist bereits in der kurzen Antwort an Julius Doms deutlich ge-
worden, um einen respektvollen Umgang mit den Katholiken und ihrer Abkopplung
vom Zentrum. Beziiglich des von Seiffert erbetenen Artikels erteilte Schmitt ihm
eine Absage: ,Die Lage ist nach den verschiedensten Seiten hin zu prekir als dafl
man etwas aufs Spiel setzen diirfte. Es schweben augenblicklich Verhandlungen, die
es als dringend notwendig erscheinen lassen, dafy meine Person tunlichst nicht in
der Offentlichkeit genannt wird.“*sS Trotzdem wiirde Schmitt sich freuen, ,wenn

Zuschrift aus Wahlstatt aufgenommen hat.“ (Antwortschreiben der Schriftleitung der National-Sozia-
listischen Niederschles. Tageszeitung vom 09.05.1933).

1050 Antwortschreiben der Schriftleitung der National-Sozialistischen Niederschles. Tageszeitung
vom 09.05.1933 (GRU, Sign, IV/1).

1051 Seiffert an Schmitt am 10.05.1933 (GRU, Sign. IV/440).

1052 Ebd.

1053 Seiffert an Schmitt am 10.05.1933 (GRU, Sign. IV/440).

1054 Schmitt an Seiffert am 16.05.1933 (GRU, Sign. IV/440).

1055 Ebd. Wahrscheinlich bezieht sich Abt Albert Schmitt hier auf das Interview mit der Zeitschrift La
Croix, das zu groem Aufsehen und Ablehnung fithrte (s. Kapitel 3.2.)
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man noch weiter an der Klirung der uns allen am Herzen liegenden Frage“°s® mit-
wirken konnte. Abt Albert Schmitt sah seine Aufgabe dafiir eher ,im stilleren Krei-
se®, ,der allerdings deshalb nicht weniger erfolgreich zu sein braucht.“°s

Das Kommunikationsmuster dhnelt dem mit Julius Doms: Es werden Inhalte an
Abt Albert Schmitt weitergeleitet und seine Expertise eingefordert. Es scheint, als
sahen sowohl Doms als auch Seiffert einen Verbtindeten in ihm, an den sie sich wen-
den konnten. Schmitt hielt sich jedoch in beiden Fillen zuriick. Er verwies auf Din-
ge, die er schon ,gesagt® hitte und blieb schriftlich relativ oberflichlich, wenngleich
ersichtlich wird, dass er den Anliegen Doms und Seifferts positiv gegeniiberstand.
Damit agierte er dhnlich verhalten wie Abt Herwegen, der es auch vorzog, die An-
gelegenheiten miindlich zu besprechen.

4.2.2.3.7 Briefwechsel mit Dr. Joseph Eberle (1933)

Joseph Eberle'*s® war Herausgeber der 6sterreichischen Zeitschrift Schénere Zukunft
und wandte sich in mehreren Briefen an Abt Albert Schmitt, um iiber seine Zeitschrift
zu schreiben. Peter Eppel stellt in seinem Buch Zwischen Kreuz und Hakenkreuz. Die
Haltung der Zeitschrift ,Schonere Zukunft” zum Nationalsozialismus in Deutschland
1934-1938 die Entwicklungsgeschichte der Zeitschrift vor. 1925 aus ,einem grofien
Unbehagen Eberles und seiner Mitarbeiter gegeniiber dem Modernismus [und] der
Demokratisierung der Gesellschaft°% gegriindet, wollte sie, dhnlich wie Hochland,
dem ,,christlichen Literaturelend Abhilfe schaffen.“°%° Urspriinglich sollte Schonere
Zukunft als tberparteiliche Zeitschrift fungieren und grundsitzlich das katholische
Selbstbewusstsein fordern. Durch die Fokussierung auf die Romantiker des 19. Jahr-
hunderts sollte durch die Zeitschrift eine Rechristianisierung der Gesellschaft ange-
trieben werden.*® Wihrend sich Schinere Zukunft in den 20er- und zu Beginn der
3oer-Jahre des 20. Jahrhunderts von einem ,nationalstaatlich organisierten Mittel-
europa“ abwandte und den Nationalsozialismus 1930 noch als ,kirchenfeindlich und
als Partei eines tibersteigerten, radikalen Nationalismus“°%> ablehnte, dnderte sich
dies im Jahr 1933. Griinde dafiir waren einerseits taktischer Berechnung, anderer-

1056 Ebd.

1057 Ebd.

1058 Joseph Eberle (1884-1947) war ein katholischer Publizist und Laientheologe, der von 1918-1925
die Zeitschrift Das Neue Reich herausbrachte, bevor er 1925-1940 die Schonere Zukunft ins Leben rief.
1941 wurde er von Gestapo verhaftet und erhielt ein Schreibverbot. (vgl. URL: https://www.leo-bw.de/
detail/-/Detail/details/PERSON/kgl_biographien/119343738/Eberle+Joseph [abgerufen: 14.06.2023]).
1059 Eppel (1980): Kreuz und Hakenkreuz, S. 83.

1060 Ebd.

1061 Vgl.ebd,, S. 84.

1062 Ebd,, S. 8s.
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seits der ,, Anfilligkeit des deutschen Katholizismus gegeniiber dem Nationalsozialis-
mus“°% geschuldet. Insbesondere die , Kulturkampfsituation®, die ,ungeschichtliche
naturrechtliche Staatslehre und der ,tiefverwurzelte Antiliberalismus“°%®* waren
hier Wegweiser in die politisch rechte Position. Inwiefern diese Themen auch in der
Korrespondenz mit Abt Albert Schmitt eine Rolle spielten, soll anhand von fiinf Brie-
fen aus dem Jahr 1933 aufgezeigt werden, die sich im Griissauer Archiv befinden.

Im Februar 1933 begliickwiinschte Schmitt Eberle zu der Behandlung wichtiger
Themen fiir die deutschen Katholiken innerhalb der Zeitschrift. Im gleichen Zug
beklagte er sich tiber die Zuwendung so vieler deutscher Katholiken zu den ,liberal-
demokratischen Schlagworten des 19. Jahrhunderts“°%, Angesichts der ,Ernennung
Hitlers sei diese Fehlentwicklung umso deutlicher hervorgetreten:

Die Ernennung Hitlers 16st wahre Paroxismen von Furcht fir die ;Volksrechte’, das
,Parlament’, den ,sozialen Volksstaat® & andere dhnliche schéne Dinge aus. Als ob
man mit solchem Gruseligmachen noch irgend einen Ernstdenkenden bekommen
konnte! Aber so ist es. Man hat sich jahraus jahrein in briiderlicher Eintracht bei den

Sozialisten gefunden.'*5¢

Schmitt war sichtlich verargert und begegnete den Befiirchtungen, die mit Hitlers Er-
nennung zusammenhingen, mit Unverstindnis. Er beklagte, dass ein Katholik, der sich
,nach rechts hin“ entwickelte, kritisiert und ausgeschlossen wurde und dass die Kirche
durch ihre Zentrumsgebundenheit die Chance verpasste ,noch viel stirker zum gesam-
ten Deutschen Volk reden°%” zu kdnnen. Schmitt verfasste einen ganzen Abschnitt
tiber die Moglichkeiten, die dem Katholizismus zustinden, wiirde er sich nicht an eine
Partei binden; gleichzeitig wies er auf den Schaden hin, der dadurch schon angerichtet
wurde. Schmitt hatte eine klare Idee von der Aufgabe der Kirche im Jahr 1933:

Das Zentrum ist eine zeitgeschichtliche Erscheinung & wird also [sic] solche auch
einmal wieder verschwinden miissen. Aber deshalb geht die Kirche noch lange nicht
zu Grunde. Im Gegenteil. Ich glaube, daf gerade in der groflen heutigen Zeitenwen-
de die Kirche noch viel stirker zum gesamten Deutschen Volk reden konnte, wenn
sie nicht auf allen Seiten von den Schranken der ,Katholischen® Partei eingeschlos-
sen wire. Sie hitte ein ganz anderes Echo, wenn sie nicht von dem engen Denken
parteigebundener Menschen bevormundet wire. [...] Jedenfalls miissen wir aus die-

ser Bindung heraus, soll nicht unabsehbarer Schaden angerichtet werden.'°®

1063 Ebd., S. 86.

1064 Vgl.ebd,, S. 87.

1065 Schmitt an Eberle am 01.02.1933 (GRU, Sign. IV/440).
1066 Ebd.

1067 Ebd.

1068 Ebd.
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Das Zentrum wurde als Blockade und Bremse angesehen, die verhinderte, dass die
Kirche ihr gesellschaftliches Potenzial ausschopfte. Gleichzeitig war sich Schmitt
sicher, dass die ,inneren Krifte des Katholizismus [...] so gewaltig [sind], daf er
die Kriicken einer Partei wirklich nicht braucht.°®® Das Zentrum hatte das Ziel
Schmitts, welches er fiir die Kirche vorgesehen hatte, das machtvolle Wiedererstar-
ken in einem stindischen Staatswesen und die Wieder-Erlangung einer Gesell-
schaftsrelevanz, verfehlt. Doch wie schon in anderen Briefen gezeigt, unterschied
Schmitt klar zwischen politischem Katholizismus, katholischer Kirche und dem
Episkopat. Wihrend er die Bischofe mit den Worten kritisierte: ,Man ist eben nicht
mehr katholisch, sobald man etwas gegen die ,katholische’ Partei sagt. Dieser Unfug
muf an sich selbst tiber kurz oder lang zu Grunde gehen“°7°, war der Katholizismus
fir ihn eine Kraft, die unabhingig von Zentrum und Episkopat herrschen konnte.
Dieser ,Unfug” horte einige Monate spiter mit der Auflosung des Zentrums am
s.Juli1933 auf. Doch auch schon im Mirz 1933 gab es einen Wandel im Episkopat, der
eine Offnung zum Nationalsozialismus erahnen lief3: Ein Tag nach der Verabschie-
dung des Ermachtigungsgesetzes am 25. Marz 1933 betonte Hitler in der Regierungs-
erklarung, dass die Regierung ,in den beiden christlichen Konfessionen wichtigste
Faktoren der Erhaltung“°” des Volkstums sah. Diese Auflerungen bewegten den
deutschen Episkopat zu einer Verlautbarung am 28. Mirz 1933, in welcher sie die ,,all-
gemeinen Verbote und Warnung als nicht mehr notwendig“°”* betrachteten. Zwar
meinte Kardinal Bertram, der damalige Vorsitzende der Deutschen Bischofskon-
ferenz, dass diese Erklirung nicht bedeutete, ,dass damit fiir Katholiken jetzt die
Mitgliedschaft in der NSDAP unbedenklich oder gar empfehlenswert sei.”°7* Doch
die Wirkung, die diese Erklarung hatte, ging genau in diese Richtung, vor allem,
weil sie dem ,zum Widerstand entschlossenen Laien allen Wind aus den Segeln“°7+
nahm sowie die Vereinbarkeit von Katholisch-Sein und mit dem Nationalsozialis-
mus Sympathisierenden vereinfachte. Auch Rom riickte Hitler in Anbetracht sei-
ner Kampfansage an den Bolschewismus in ein positiveres Licht und lie8 sich auf
die Konkordatsverhandlungen mit dem Deutschen Reich ein. Die Reaktion auf das
Konkordat und die fehlende Weitsicht der rechtsstehenden Katholiken im Akade-
mikerverband, aber auch beim schlesischen Adel wurde bereits herausgestellt.

Interessant ist, dass Schmitt auf diese Entwicklungen in seinen Briefen nicht
einging:

1069 Ebd.

1070 Ebd.

1071 Gottwald (2022): Adolf Kardinal Bertram, S. 170 zitiert nach Stasiewski (1968): Akten deutscher
Bischofe.

1072 Ebd.

1073 Ebd.

1074 Ebd., S.172.
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Am 30. Mai 1933 folgte ein weiterer Brief an Eberle, welchem er einen Brief von
Graf Ballestrem hinzufiigte. Schmitt leitete den Brief ein, indem er an seine Sorgen
aus dem Februar ankniipfend eine Verschlechterung des Zustandes feststellte.'*”s
Ein Hoftnungsschimmer war fiir Schmitt die Presse, durch welche ,andere” und
,bessere“ Grundsitze an das katholische Volk vermittelt werden konnten. Damit
bekriftigte Schmitt die Anfrage Ballestrems, ob Eberle ,,einen Mann nennen kénn-
te, der in der gedachten Hinsicht sich eignet.”°7® Fiir Schmitt stand fest, dass ,wir
mit einem zu starken Festhalten an dieser Ideologie [des alten Reiches] nicht weiter
kommen.“°77

Wenn wir eine lebendige Beziehung zu dem Kommenden & Werdenden haben wol-
len, miissen wir durch eine Bejahung des Reiches Preuf8ischer Prigung gehen. Das
ist keine kleine Aufgabe. Aber sie muf} endlich entschieden angepackt werden. Wir
kommen sonst in die Gefahr tatsichlich Dinge preiszugeben, die eigentlich nur wir

hitten weitergeben koénnen.'°7®

Schmitt warf dem Zentrum unkluges Handeln vor. Er war der Uberzeugung, dass
das Zentrum durch das Verharren auf sozialistischer, liberaler und demokratischer
Seite die Schitze der Kirche preisgab und in nationalsozialistische Hande fallen lief3.
Diese Sorgen kniipfen gut an Rettung des Politischen von Guardini an, der schon 1924
diagnostizierte, dass die politischen Werte dem Heidentum verfallen seien, aber
wieder ,aus christlich-katholischen Sein heraus richtig“ gesehen ,und an ihre Stel-
le im Ganzen des Lebens” eingeordnet werden miissten.*”® Wihrend Schmitt den
politischen Katholizismus im Sinne der Zentrumspartei ablehnte, forderte Guardini
eine Rechristianisierung der Politik. Beiden gemeinsam ist, dass urspriinglich ka-
tholische Werte auch weiterhin von Katholiken bzw. der Kirche vermittelt werden
sollten und nicht in heidnische bzw. sikulare Hinde geraten diirften. Diese sollten
vielmehr rechristianisiert werden. Zudem zeigt das Zitat von Schmitt, dass er keine
Verschmelzung von Staat und Kirche anstrebte, sondern ein Neben- und Miteinan-
der. Er sah im Nationalsozialismus eine M6glichkeit, die Kirche auf eine Position
zu heben, die es ihr erméglichte, die Gesellschaft nachhaltig mitzugestalten. Doch
missten die katholischen Politiker diesen Schritt auch mitgehen. Das taten sie nicht,
wie die Kritik Schmitts an Heinrich Getzenys Artikel in Schonere Zukunft vermittelt:
Schmitt kritisierte den Versuch einer Lagebeschreibung der gegenwirtigen Situa-

1075 ,Meine Befiirchtungen haben sich rascher bewahrheitet alsich selbst damals ahnen konnte. Und nach
allem, was wir jetzt sehen & erleben, kann ich mich der Sorge nicht entschlagen, daff man in vielen Kreisen
immer noch nicht sieht, was eigentlich not tut.“ (Schmitt an Eberle am 30.05.1933 [GRU, Sign. IV/440]).
1076 Ebd.

1077 Ebd.

1078 Ebd.

1079 Vgl. Guardini (1924): Rettung, S. 208.
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tion und das damit zusammenhingende Verharren in einem Weltbild des 19. Jahr-
hunderts.’*®° Indirekt nahm Schmitt hier auch eine Unterscheidung von modern
und nicht-modern vor: Wahrend Getzeny in einem Weltbild verharrte, das vor weni-
gen Jahren von katholischen Intellektuellen nocg als ,modern’ gesehen und mit der
Devise bekimpft wurde, dass nur eine Riickkehr zum Mittelalter Erlosung bringen
wiirde, wurde die alte ,moderne’ Sicht hinter sich gelassen und durch eine neue mo-
derne Strémung iiberboten, mit der sich auch Katholiken wie Schmitt identifizieren
konnten: dem Nationalsozialismus.

Bevor Schmitt eine Antwort auf diesen Brief am 7. Juni 1933 erhielt, erreichte
ihn ein Brief Eberles am 31. Mai 1933. Diese Uberschneidungen weisen darauf hin,
dass Eberle und Schmitt in regem Briefaustausch standen. Eberle wandte sich mit
einem konkreten Anliegen an Schmitt: Er hatte Sorge um das Schicksal seiner Wo-
chenschrift in Deutschland, doch sah er sich als ,geistigen Briickenbauer” und sei
deshalb in einer schwierigen Position, da er von ,zwei Seiten Odium zu tragen” ha-
be.’*® Schmitt gegeniiber betonte er seine Versuche das Positive der nationalsozia-
listischen Bewegung herauszustellen, verwies gleichzeitig darauf, dass er sich ,heute
wiederum® dazu verpflichtet fiihlte,

an alles politische Geschehen der neuen Zeit die strengen Maflstibe des Natur-
rechtes und des gottlichen Rechtes anzulegen und die katholischen Gedanken und

Interessen, auch so weit sie in das 6ffentliche Leben ausstrahlen, mit Nachdruck zu

verfechten.'°%?

Diese Ausrichtung, so vermutete Eberle, konnte ,missverstanden werden® und Zen-
sur und Verbot der Zeitschrift eintreten. Deshalb bat er nun Schmitt, tiber den er
horte, dass er iiber ,allererste Verbindungen® bei Regierungsstellen verfiige,'*® dort
sein Firsprecher zu werden.

In dem Antwortschreiben auf diesen Brief vom 7. Juni 1933 versicherte Schmitt
Eberle, dass er ,bei entsprechender Gelegenheit ein gutes Wort“°% fiir die Zeit-
schrift einlegen wollte. Zudem nutzte er den kurzen Brief, um wiederum auf die

1080 Vgl. Schmitt an Eberle am 30.05.1933 (GRU, Sign. IV/440).

1081 Vgl. Eberle an Schmitt am 31.05.1933 (GRU, Sign. 1V/440).

1082 Ebd.

1083 Brief vom 24. Mirz 1933 von Erich Jungmann an Abt Albert Schmitt: ,Hochwiirdiger Herr Abt!
Darf ich Thnen nochmals vielen Dank fiir die liebenswiirdige Vermittlung des Gehstockes an Herrn
Vize-Kanzler von Papen. Es kam ein personliches Dankesschreiben von Hindenburg mit dem histo-
rischen Datum 21.3.33. Vielleicht darf ich bitten, Herrn von Papen gelegentlich fiir die Ubermittlung
verbindlichsten Dank auszusprechen. In der Hoffnung, daf Thnen der neuliche Abend in Breslau, fir
dessen Vermittlung ich Ihnen nochmals danke, gut bekommen ist, bin ich mit den aufrichtigsten Emp-
fehlungen, hochwiirdiger Herr Abt, Ihr Ihnen sehr ergebener (Unterschrift Jungmann)“

1084 Schmitt an Eberle am 07.06.1933 (GRU, Sign. 1V/440).
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Situation der deutschsprachigen Katholiken einzugehen und zu betonen, dass man
sich zum , dritten Reich“ positionieren miisste. Wie dargestellt wurde, gab es bereits
im Mirz eine Stellungnahme des Episkopats zum Nationalsozialismus. Diese Ent-
wicklung schien hier auen vor gelassen zu werden, denn die Wortwahl und die Sor-
gen Schmitts deckten sich mit denen aus dem ersten Quartal des Jahres 1933.

Am gleichen Tag erhielt auch Schmitt einen Brief von Eberle am 7. Juni 1933, in
welchem er auf den Brief vom 30. Mai 1933 antwortete. Er hatte den Brief mit ,gross-
tem Interesse” gelesen und wollte seine positive Einstellung zur ,neuen Bewegung
und Regierung in Deutschland® hervorheben, gleichzeitig betonen, dass ihm die
Mafistibe des Naturrechts und des géttlichen Gesetzes sehr wichtig seien und er
deshalb auch mal , Kritik ibe“ oder ,Reformvorschlige mache.’*® Der Brief endete
mit einer Bitte um die Fertigstellung eines Aufsatzes zum Thema Die Mitarbeit der
Katholiken am neuen Staat.

Der Briefwechsel mit Eberle vermittelt einen Einblick in die Themen, die Schmitt
bewegten. Wihrend er sich bei Doms und Seiffert eher zuriickhielt, schrieb er hier
offener tiber die fiir ihn nétige Zusammenarbeit von Kirche und Nationalsozialis-
mus, obwohl oder gerade weil er nicht wusste, wie er Eberle einzuschitzen hatte.
Kritische AuBerungen zur Zeitschrift, die er gegeniiber Herwegen duflerte, hingen
mit der Entwicklung dieser in den Jahren bis zur Machtergreifung der Nationalso-
zialisten zusammen. Ein grofler gemeinsamer Nenner Schmitts und Eberles war si-
cherlich ihre antiliberale und katholische Einstellung.

Auflerdem wird aus dem Briefwechsel ersichtlich, dass Schmitt soziale Aus-
grenzung und Kritik in Kauf nahm und an seiner ,Erkenntnis der Dinge® festhielt,
die darin miindete, dass ein Katholik die Freiheit haben sollte, die Partei zu wah-
len, die er wollte, und dass das Zentrum durch seine Koalition mit den Sozialisten
eine Richtung eingeschlagen hatte, die von ,liberal-demokratischen Ideen” infiziert
war. Nichtsdestotrotz hatte Schmitt Hoffnung in die Kirche, da er dem Zentrum als
»zeitgeschichtliche Erscheinung® keine lange Lebensdauer zusprach und die Kirche
durch eine Trennung vom Zentrum an Freiheit gewinnen wiirde, die sie in der Ko-
operation mit den neuen nationalen Kriften nutzen sollte.

4.2.2.4 Abt Albert Schmitt: Vom Zentrumskritiker zum NS-Sympathisanten
Anders als Guardini und Herwegen ging Abt Albert Schmitt mit seiner Antipathie
gegen die Weimarer Republik und besonders dem Zentrum und seiner Sympathie

gegeniiber dem Nationalsozialismus offener um. Dies mag nicht zuletzt an den pri-
vaten Quellen liegen, die in dieser Studie von Abt Schmitt untersucht wurden. Dabei

1085 Vgl. Eberle an Schmitt am 07.06.1933 (GRU, Sign. IV/440).
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lief} sich eine Entwicklung in seiner politischen Einstellung festmachen: Bewegte
Schmitt sich Mitte der 20er-Jahre, als er gerade zum Abt geweiht worden war, im
(Neu-)Adelsdiskurs und sympathisierte mit Ideen einer stindischen Gesellschaft,
bezeugte er seine Ablehnung zum Ende der 20er-Jahre gegeniiber Kritikern des ehe-
maligen Kaisers, bis er ab Beginn der 3oer-Jahre immer deutlicher das Zentrum und
die liberal-demokratischen Ideen verurteilte. Dabei spielte, wie die Quellen zeigten,
der Verein schlesischer Edelleute eine ausschlaggebende Rolle: Mit der Ankunft
Schmitts in Griissau wuchsen auch seine Beziehungen zum schlesischen Adel, wel-
cher sich aufgrund seiner schlechter werdenden Lage in der Weimarer Republik kri-
tisch zu derselben duflerte. Auf Tagungen der schlesischen Edelleute war Schmitt
der ,Geistliche®, der fiir die religiose Komponente sorgte. Davon abgesehen domi-
nierten Vortrige zu politischen Themen'®¢, die Schmitt nachhaltig prigten und
seine volkische Denkart formten. Generell war das Umfeld des schlesischen Adels
ein politisch geprigtes Milieu, welches den Stindestaatgedanken stark machte und
damit an einer Fiktion des Adels festhalten wollte, welche an seine Stellung unter
monarchischen Regierungen ankniipfte.’*®” Diese Vorstellungen begiinstigten An-
kniipfungspunkte zum Nationalsozialismus. Auch dieser stellte sich gegen die ver-
hasste ,Massendemokratie®, sodass Schmitt die Losung fiir eine Rechristianisierung
der Gesellschaft in dem Briickenbau zwischen Nationalsozialismus und katholi-
scher Kirche sah. Dabei liefs sich das Ziel der Rechristianisierung auch bei Guardini
und Herwegen finden. In ihren unterschiedlichen Kontexten, dem Quickborn oder
im Katholischen Akademikerverband sowie in den adligen Kreisen, wie dem Her-
renklub oder der Katholischen Tatgemeinschaft, versuchten sie Fihrerpersonlich-
keiten zu erziehen. Die Hoffnung dahinter war eine Stabilisierung der katholischen
Elite. Wenn schon die katholischen Politiker des Zentrums nicht an dem Plan eines
Wachstums und Relevant-Werdens des Christentums in der Gesellschaft mitarbei-
teten, dann eben die Mitglieder der Vereine und Verbiinde.

Betont werden muss an dieser Stelle, dass Schmitt hier anders als Guardini und
linger als Herwegen konkrete Verkniipfungspunkte zu den Nationalsozialisten
finden wollte und fand. Kritisierte Guardini insbesondere das Parteiwesen, war
Schmitts Kritik konkret gegen das Zentrum gerichtet. Diese Ablehnung war auch
eine Ablehnung der Moderne, wobei hier auf unterschiedliche Verstindnisméglich-
keiten von ,Moderne’ hingewiesen werden muss: Auf der einen Seite die aus der Auf-
klirung stammenden und von der Revolution bestitigten Grundsitze einerliberalen
und spiter auch demokratischen Ausrichtung, wobei hier die von der Liturgischen
Bewegung verurteilten Ismen wie Individualismus, Materialismus, Subjektivismus

1086 Auf der Tagung in Plawniowitz 1927: ,Der Staat von heute und der Einsatz der konservativen Krifte
des deutschen Katholizismus® vorgetragen von von Papen. , Beziehungen zwischen Kirche und Staatsge-
walt” vorgetragen von Dr. Pfafferott. ,Germanentum und katholische Kirche“ vorgetragen von Dr. Pinsk.
1087 Vgl. Hitze (2002): Carl Ulitzka (1873-1953), S. 752.
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etc. mitschwingen. Auf der anderen Seite die nationale, rechte Ausrichtung und da-
mit verbunden die Diktatur, wie Friedrich Wilhelm Graf schreibt, eine alternative,
,konservative Modernitit“°%, der sich Schmitt anschloss. Durch Adaptionen von
modernen Begriffen in Kreisen katholischer Intellektueller muss ihnen eine gewisse
Modernititsaffinitit zugeschrieben werden, auch wenn sich diese vom Liberalismus
und der Aufklirung abwandte.’*®® Dieses Muster fand sich bei Schmitt, wie heraus-
gestellt wurde, bereits in den 1920er-Jahren, als er das benediktinische Ménchtum
als ,modern” betitelte. An diese Modernevorstellung konnte der Nationalsozialis-
mus ankniipfen, sodass sich Schmitt und viele katholische Adlige und Akademiker
diesem verbunden fihlten.

Insgesamt kann Abt Albert Schmitt sehr gut neben Romano Guardini eingereiht
werden. Die Parallelen der beiden sind nicht von der Hand zu weisen. Sowohl Mittel-
alteriiberhéhungen als auch Gemeinschaftsdiskurse sowie die Idee von Fithrertum
finden sich bei Schmitt und Guardini und konnten als riickwirtsgewandte Utopie
und Krisenbewiltigungsstrategie entlarvt werden. Dass Schmitt mit diesen Inhal-
ten auch die katholische Jugendbewegung, die in Griissau zu Gast war, prigte, ist
sehr wahrscheinlich. Zudem fanden sich ablehnende Aulerungen gegeniiber Demo-
kratie und Parlamentarismus schon in den vorgestellten Zeitschriftenartikeln aus
den 1920-er Jahren. Dabei war die Grundlage von Schmitts Denken das benediktini-
sche Monchtum in seiner hierarchisch gegliederten Gemeinschaft, gepaart mit der
riickwirtsgewandten Vorstellung einer Adelselite und den nationalsozialistischen
Kampfen gegen die Massendemokratie. So entwickelte sich Abt Albert Schmitt zu
einem Verfechter und Unterstiitzer der nationalsozialistischen Ideologie. Er ver-
schloss jedoch die Augen vor dem zerstorerischen und totalitiren Anspruch dieses
Regimes und katapultierte sich spitestens 1933 durch das Interview in La Croix ins
Abseits. Nichtsdestotrotz arbeitete er an einer Verinnerlichung stindischer und
volkischer Ideen in den Kreisen von liturgisch Bewegten wihrend der Weimarer
Republik mit.

1088 Graf (1998): Selbstmodernisierung des Katholizismus?, S. 53.

1089 ,Detlev Peukert hat fiir die Krise der Weimarer Republik vor allem die Tatsache verantwort-
lich gemacht, daf sich im Deutschland der zwanziger Jahre der Modernisierungsprozef8 mit all seinen
Licht- und Schattenseiten ,brutaler, unverblimter durchgesetzt  habe als in anderen Landern. Der Auf-
stieg des Nationalsozialismus sei nicht etwa als die fatale Folge eines deutschen ,Sonderweges’ zu deu-
ten, sondern als der Gipfelpunkt einer moglichen (nicht notwendigen) ,pathologischen‘ Entwicklung,
die vornehmlich in den ,Krisenjahre[n] der klassischen Moderne‘ ihre Wurzeln habe. Bereits Thomas
Nipperdey hatte Ende der siebziger Jahre darauf hingewiesen, dafl die ausgebliebene Demokratisie-
rung das Ende Weimars und die ,Machtergreifung’ Hitlers keineswegs allein erkliren konne, zumal
das politische System vor 1914 ,nicht hoffnungslos blockiert’ gewesen sei, sondern sich ,Jangsam und oft
stillschweigend doch in Richtung auf eine Parlamentarisierung’ entwickelt habe. Vielmehr sei die ,Mo-
dernisierungs- und Modernitatskrise’ in Deutschland ,besonders stark” ausgefallen, das ,Unbehagen
an der Moderne', die Schwierigkeit, ,sich in der Welt zu Hause zu fithlen’, besonders virulent gewesen.”
(Bavaj (2003): Ambivalenz der Moderne, S. 34).
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4.3 Laien in der Liturgischen Bewegung — Theodor Abele

Neben den Benediktinern, die sich um liturgische Neuerungen bemiihten, und den
Klerikern, die in der Pastoral titig waren, kommt eine dritte Personengruppe hinzu,
die fiir die Liturgische Bewegung wichtig war: Die Laien. Sie waren nicht nur Adres-
saten der liturgischen Neuerungen wie bspw. die Jugendlichen des Quickborn, son-
dern teilweise auch verantwortlich fiir den liturgischen Aufbruch in Deutschland.
Einer von ihnen war Theodor Abele. Der Gymnasiallehrer wirkte zwar im Hinter-
grund, hatte aber eine wichtige Rolle fiir die Liturgische Bewegung. Er stand in en-
gem Kontakt zu Abt Ildefons Herwegen und war einer der Griindungsmitglieder des
Katholischen Akademikerverbandes. Aulerdem publizierte er auch in Die Schild-
genossen und hatte verschiedene Unterredungen mit Romano Guardini. Es folgt ein
Blick in seine Vita.

Als Schiiler des grofen Theologen und Pidagogen Herman Schell (gest. 1906) er-
kannte er [Abele] als Erster die Bedeutung der neuen Liturgischen Bewegung in
Frankreich und Belgien und bereitete die Synthese des neuen Katholizismus in

Deutschland vor.'°%°

Solche und dhnliche Zitate wollen die Wichtigkeit Theodor Abeles fiir die Liturgi-
sche Bewegung und den deutschen Katholizismus hervorheben. Eher im Hinter-
grund des KAV titig, wird Abele, der 1879 in Baden-Wiirttemberg geboren wurde,
in der Sekundarliteratur zur Liturgischen Bewegung meist nur nebenbei erwihnt.
Nach Abitur, Studium und Promotion im Bereich der Philosophie, heiratete er
1914 und wurde Lehrer in Markirch im Elsass. Nachdem Elsass nach dem Ersten
Weltkrieg wieder zu Frankreich gehorte, zog er mit seiner Familie nach Werl und

1091 Seinen Beruf iibte er

arbeitete dort als Deutschlehrer am Mariengymnasium.
gern aus und gestaltete ihn ,neu und unkonventionell***. Das bedeutet, dass der
Deutschunterricht, den ,er entwikkelt [sic] und praktiziert hat“ auf Basis der ,anth-
ropologischen Uberzeugung, dafl der Mensch nicht nur Sprachvermégen allgemein
besitzt, sondern ein schopferisches Wesen sei, dessen Entfaltung die zentrale Auf-
gabe im Bereich des Schreibens“° sei, stattfand. Kurz gesagt, Abele unterrichtete

nach dem Prinzip des Aufsatzunterrichts.'*94

1090 Berning (1989): Ein Lesebuch, S. s9.

1091 Fiir einen detaillierteren biographischen Uberblick siehe: Berning (1980): Eine Lebensfreund-
schaft, S. 78-85. Ostermann (1991): Ein Pidagoge, S. 86-97.

1092 Ostermann (1991): Ein Pidagoge, S. 89.

1093 Ebd.

1094 Zum Aufsatzunterricht: Ludwig (1988): Der Schulaufsatz.
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Zunichst wurde Abele theologisch und philosophisch von seinem Lehrer Her-

man Schell'* geprigt, der fiir ,, Abele und seinen Freundeskreis [...] wie eine geis-

tige Erweckung°% wirkte. Als er des Studiums wegen nach Miinchen ging, schloss

er sich der Lehre Iwan von Miillers'®” an, ,der in seiner Vorlesung Platons ,Politeia’
behandelte und das schépferische Leben der Idee deutlich machte®.'°%® Der ,Ideen-
realismus®, nach welchem die Ideen nicht nur real, sondern die eigentliche Realitit
widerspiegelten und damit das, was als Realitit bezeichnet wurde, lediglich ein Ab-
bild der Ideen war, wurde prigend fiir Abele und sein Wirken.'*® Im liturgiewissen-
schaftlichen Bereich taucht Abele als Figur auf, die von vornherein an der Idee betei-
ligt war, die Liturgische Bewegung von Frankreich und Belgien nach Deutschland
zu tragen. Seine Freunde Hermann Platz und Heinrich Briining griindeten zusam-
men mit ihm den katholischen Akademikerverband (KAV). Demnach ist es nicht
verwunderlich, dass er als Pionier der Liturgischen Bewegung im 20. Jahrhundert
angesehen wird."*° So ist es Abele und Platz zu verdanken, dass sie, im Anschluss an
einen Vortrag Herwegens bei einer Sitzung des KAV in Diisseldorf, die erste liturgi-
sche Woche mit ihm fiir die Karwoche 1913 in Maria Laach vereinbarten.

1095 ,Der Theologe [Herman Schell] wollte die katholische Kirche ,fiir die fortschrittlichen Krifte in
Wissenschaft und Kultur’ 6ffnen und ,dem Bildungsdefizit der Katholiken in Deutschland® entgegen-
wirken, ,zu dessen Uberwindung er die Gewahrung groferer Selbstindigkeit der katholischen Laien
empfahl. Dariiber hinaus warnte er vor einer Ubersteigerung der konfessionellen Gegensitze und trat
fiir groBere Freiheit des Denkens, der Forschung und der Wissenschaft [...] ein, allgemein empfahl er
zur Uberwindung des kirchlichen Hierarchozentrismus die Erziehung der Gliubigen zu mehr Miindig-
keit und Eigenstindigkeit.' Rom setzte diese Reformschriften vor allem aus theologischen Erwagun-
gen Ende 1899 auf den Index. Schell unterwarf sich nach einigen Monaten 1899. Er konnte weiterhin
publizieren und in vielen Vortrigen fiir seine Ideen werben. Seine Unterwerfung unter die kirchliche
Autoritit sollte beispielhaft wirken und die Bereitschaft seiner Anhinger stirken, den Ausgleich mit
der Hierarchie zu suchen.“ (Albert (2010): Akademikerverband, S. 12).

1096 Vgl. Berning (1980): Eine Lebensfreundschaft, S. 81.

1097 Iwan von Miiller (1830-1917) war ein evangelischer Pidagoge und klassischer Philologe, der sich
iiberwiegend mit griechischen und lateinischen Autoren beschiftigte und diesbeziiglich eine Theorie
des lateinischen Stils oder eine Theorie der griechischen Syntax entwickelte. Er befasste sich mit der
griechischen Kulturgeschichte und begann ein Werk, in welchem er ,den gesamten Stoff der klassi-
schen Altertumswissenschaft entwicklungsgeschichtlich“ darstellen wollte. ,Nachhaltig geprigt von
dem ev. ausgerichteten ,christl. Humanismus’, wie ihn seine Erlanger Lehrer vertraten, bemiihte sich
M. um eine enge Verbindung von Gymnasium und Universitit und um eine fundierte Lehrerausbil-
dung.“ (Gruber (1997): Miiller, Iwan, S. 417).

1098 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. III. A 118): ,Ich bin aber nicht Schellianer. [...] Die
Vertiefung zu einer Ideengemeinschaft geschah, wenn ich mich recht erinnere, hauptsichlich in mei-
nen Straflburger, Metzger und Markircher Jahren, in der Zeit, wo ich die entscheidenden Wendungen
zur Sokratik und Liturgie tat. Dabei wirkten die Platonvorlesungen Iwan v. Miillers aus meinen ersten
Semestern nach; den stirksten Einfluf erfuhr ich aber in Metz und Markirch durch die katholische
Erneuerung in Frankreich.”

1099 Vgl. Berning (1980): Eine Lebensfreundschaft, S. 81.

1100 Vgl. Berning (1989): Ein Lesebuch, S. s9. / Vgl. Pépping (2002): Abendland, S. 81-86. / Vgl. Kep-
pler-Tasaki (2018): Hans Heinrich Ehrler, S. 303.
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Nachdem Abele nach dem Ersten Weltkrieg nach Werl in Westfalen gekommen
war, kniipfte er erste Kontakte zur katholischen Jugendbewegung, zum Quickborn.
,Er diskutierte und arbeitete mit den Jungen iiber Staat, Gesellschaft, Politik, Kul-
tur, wie er es noch im hohen Alter liebte®, so schreibt einer seiner Freunde August
Heinrich Berning."*' Abele nahm auch an Tagungen des Quickborn teil. Zudem
veroftentlichte er in Die Schildgenossen und war ,als Berater am Ausbau des Rothen-
felser Buchverlags“'°* beteiligt. Vor allem die Jugendlichen, ihre Bildung und Erzie-
hung lagen ihm am Herzen, was bereits durch seinen speziellen Deutschunterricht,
aber auch durch sein aulerschulisches Engagement in Kreisen der Jugendbewegung
deutlich wurde. Zudem hatte Abele personlichen Kontakt zu Guardini. So heif}t
es bei Berning, dass sich Josef Aulem und Romano Guardini ,in seinem [Abeles]
Werler Heim" trafen und austauschten.'**?

Nach der Machtergreifung Hitlers im Frithjahr 1933 griindete Theodor Abele ge-
meinsam mit Adalbert Neipperg, der Abt des Benediktinerklosters Neuburgbei Hei-
delberg war,"°4 die Zeitschrift Das Wort in der Zeit. Diese Kulturzeitschrift wollte
ein Abbild des , Katholizismus im Reich® sein. So erschien sie in ,einem Miinchner
Theologieverlag, wurzelte zugleich im rheinisch-westfilischen Katholizismus und
beabsichtigte, mit einer auf dem Titelblatt annoncierten norddeutschen und sid-
deutschen Redaktion fiir den Katholizismus im Reich insgesamt zu sprechen. '
Der Titel der Zeitschrift weist auf eine ,zeitgeschichtliche Einmischung™*°® hin.
Sie schrieb bspw. die bevorstehende Auflosung des Zentrums in ihr Programm und
wollte aus der Pfarrgemeinde heraus ,einen neuerlichen Aufbruch“*°” wagen: ,Die
moderne europiische Alltagswelt, das hiefl nun im Wesentlichen der faschistische
Alltag, sollte aus der Erfahrung der Liturgie heraus durchdrungen werden.“'°® Dass
Abele dieses Ziel bereits vor der Griindung der Zeitschrift verfolgt hatte, wird im
Folgenden sichtbar werden.

Ein Jahr nach Publikationsbeginn der monatlich erscheinenden Zeitschrift bahn-
ten sich Konflikte in der Schriftleitung an, demnach zwischen Abele und Neipperg,
an welchen Abele Herwegen teilhaben liefl und um seine Unterstiitzung bat."* Dar-
aus resultierte letztlich der Verzicht Neippergs auf die Schriftleitung. Das Wort in der
Zeit bot in den 1930er-Jahren auch Raum fiir Personen, wie Hans Heinrich Ehrler,
der 1933 der NSDAP beitrat. Abele stand in persénlichem Austausch mit ihm und

1101 Berning (1980): Eine Lebensfreundschaft, S. 84.
1102 Ebd.

1103 Vgl. ebd.

1104 Siehe Kapitel 4.2.1.7

1105 Keppler-Tasaki (2018): Hans Heinrich Ehrler, S. 327.
1106 Ebd,, S.327.

1107 Ebd,, S. 303.

1108 Ebd.

1109 Vgl. Kapitel 4.2.1.7.
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stellte ihm, laut Stefan Keppler-Tasaki, Fragen rund um den ,Wust an Ideologien®
des Nationalsozialismus."'® Zudem beteuerte Abele gegeniiber Ehrler 1935 seinen
Einsatz fir Ehrlers Werk. Er glaubte demnach nicht nur ,unerschiitterlich an den
Sieg der gottlichen Ideen in unserer Zeit®, sondern kimpfte auch fiir das Werk des
Dichters Ehrler ,bis zum duflersten®.""" Diese Sympathien zu Ehrler miissen bei der
politischen Einordnung Abeles Beachtung finden. Wird er von Vincent Berning,
dem Sohn des oben zitierten Freundes Abeles, August Heinrich Berning, als ,poli-
tisch naiv""*> beschrieben, so ist diese Zuschreibung zu hinterfragen.

Als Antreiber der Liturgischen Bewegung, der sowohl mit Guardini als auch mit
Herwegen in Kontakt stand, ist er fiir diese Arbeit von grofler Bedeutung. Da er sich
gern tiber politische Themen austauschte und sowohl mit rechtsgerichteten, als auch
eher neutralen Personlichkeiten verbunden war, stellt sich die Frage nach seiner
eigenen politischen Positionierung.

Bisher wurden Briefe von Abele im Archiv Maria Laach und Texte von ihm im
Stadtarchiv Werl gesichtet. Der Zeitraum, in welchem die teils maschinell abgetipp-
ten, teils handschriftlichen Briefe verfasst wurden, belduft sich auf die Jahre zwi-
schen 1913 und 1934. Darunter finden sich Briefe von Theodor Abele an Hermann
Platz oder an Ildefons Herwegen. Der private Nachlass Abeles wird von Herrn Pro-
tessor Dr. Vincent Berning verwaltet und konnte nicht eingesehen werden.""* Daher
kann hier kein vollstindiges Bild des Gymnasiallehrers, der nach Berning ,alles an-
dere als unpolitisch“''# gewesen war, nachgezeichnet werden.

4.341 Briefwechsel mit Hermann Platz

Insgesamt befinden sich elf Briefe im Laacher Archiv, welche zwischen 1913 und 1934
von Abele an Platz adressiert wurden. Die Briefe Abeles weisen auf die Entwicklung
der liturgischen Erneuerung vor, wihrend und nach der Weimarer Republik hin. Da
sich aus den Quellen vor 1918 viele Verbindungslinien ergeben, die das Erbe Abeles
bei den anderen Protagonisten der Arbeit (Guardini, Schmitt und Herwegen) deut-
lich machen, sollen diese hier auch Beachtung finden, vorgestellt sowie eingeordnet
werden.

1110 Vgl. Keppler-Tasaki (2018): Hans Heinrich Ehrler, S. 28.

1 Ebd,, S. 312. (Abele an Ehrler, 16. August 1935, Nachlass Ehrler)

1112 Berning (1997): Der deutsche Katholizismus, S. 621.

1113 Bis zur Abfassung seines eigenen Buches iiber Abele gewihrt Berning keine Einsicht in den priva-
ten Nachlass.

1114 Berning (1989): Ein Lesebuch, S. 61.
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Die Anfinge der Liturgischen Bewegung (1913-1920)

Im Brief vom 9. Januar 1913 teilte Abele Platz seine Vorstellungen von der ersten
Tagung des Katholischen Akademikerverbandes in Maria Laach mit. Er plddier-
te ausdriicklich dafiir, dass die Tagung ,nicht bei historischen und theoretischen
Erorterungen” stehen bleiben diirfte. ,Wir méchten wirklich ins Heiligtum einge-
fithrt werden. Wir erstreben unseren Fortschritt in der katholischen Kirche [...] s,
Zunichst schien es Abele in dieser Hinsicht wichtig zu sein, dass sich Praxis und
Theorie erginzen, da die Theorie den gewiinschten Fortschritt allein nicht bringen
konne. Neben Themen wie die Geschichte der und theoretische Einheiten tiber die
Liturgie des katholischen Gottesdienstes, stand die Sehnsucht nach dem Heiligtum.
Dieser Programmpunkt ist als starker Wunsch deklariert: ,Wir méchten wirklich®
heif3t es dort. Demnach handelt es sich um eine aufrichtige, starke Sehnsucht nach
dem Ubernatiirlichen. Das Ubernatiirliche definierte er als Ort, der nicht allen zu-
ginglich ist und an dem Gott in besonderer Weise gegenwirtig sei. Das hier aus-
gedriickte Verlangen, das in und mit der Liturgie gestillt werden sollte, deckte sich
mit dem erst neun Jahre spiter konstatierten Erwachen der Kirche in der Seele von
Guardini. Es wird zudem deutlich, dass das, was in den 1920er-Jahren als , Liturgi-
sche Bewegung® in Deutschland bekannter wurde, bereits ein Jahrzehnt vorher ent-
wickelt worden war. In einem niachsten Schritt verband Abele diese Sehnsucht mit
der Idee einer Entwicklung, einem Fortschritt innerhalb der katholischen Kirche.
»Fortschritt” ist etwas Dynamisches, beinhaltet Weiterentwicklung, ggf. auch Zu-
riicklassen von alten Dingen. Interessant ist, dass Abele weiter unten im Zitat diesen
Fortschritt mit dem Begriff Reform gleichsetzt,"' was vom Wortursprung her genau
das Entgegengesetzte meint, nimlich ein Zuriickgreifen auf alte Traditionen und
Beseitigen von Missstinden. Dieses Beispiel zeigt deutlich die Spannung zwischen
Reform und Fortschritt, in welcher sich die Liturgische Bewegung schon zu Beginn
des 20. Jahrhunderts befand. Des Weiteren ist die Verbindung von Fortschritt und
Sehnsucht nach dem Heiligtum ein Gegenentwurf zum Rationalismus, Kapitalis-
mus und Materialismus, die in der modernen Welt zusammen mit ,,Fortschritt“ und
Progression assoziiert wurden.

Ein weiterer wichtiger Punkt in diesem Brief sind die Hinweise auf die Pfarrge-
meinde und das Miteinander von Priester und Laien. Beide haben einen Platz in
der erstrebten fortschrittlichen katholischen Kirche: Wihrend an die Priester ein
Optimierungsanspruch ergeht, ,in Wahrheits- und Gnadenvermittlung” titig zu

1115 Abele an Platz, 09.01.1913 (MLA, Sign. III. A 118).

1116 Abele an Platz am 09.01.1913 (MLA, Sign. III. A 118): ,So0 lange und so viel hat man nach Reform,
nach Fortschritt des Katholizismus gerufen. Die Reform ist da, seit Pius X. die katholische Welt, die
sich in Kompromissen zu erschépfen drohte, die im Ausschauen nach Kulturerrungenschaften das
Gleichgewicht verlor, auf die unverinderlichen Grundlagen der katholischen Religion [...]*
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sein, lag die Aufgabe der Laien in einer untergeordneten Rolle , dienender Hilfe®.""”
Dadurch wird deutlich, dass beide, Priester und Laien, aufeinander angewiesen wa-
ren, allerdings in hierarchischer Abstufung. Zudem wird dreimal auf die Pfarrei hin-
gewiesen, was einen volksliturgischen Anspruch Abeles verdeutlicht. Er erwartete
Fortschritt und Reform bei sich in seiner Heimatgemeinde und war optimistisch,
dass diese Reform, wenn es dafiir nur ,ein paar energische Minner” gibe, flichen-
deckend ausgeweitet werden konnte. Diese Ideen von 1913 fuflten hier bereits auf der
1903 von Pius X. in seinem motu propio Tra le sollecitudini geforderten participatio
actuosa der Laien, die Abele aufnahm und ernstnahm. Auch das von Pius X. vorge-
stellte Programm wies auf die notige aktive Handlung von Laien und Priestern hin,
betonte aber ihre hierarchische Abstufung, was vor allem in dem vollstindigen Titel
der ,titigen Teilnahme der Laien am hierarchischen Apostolat der Kirche® in der
Enzyklika Ubi arcano deutlich wurde. Dieser zunichst auf Italien beschrinkte An-
spruch weitete sich nach dem Ersten Weltkrieg unter dem Pontifikat von Pius XI. auf
die ganze Welt aus. Die Universalitit der Kirche fand darin ihren Ausdruck. Theo-
dor Abele hingegen traiumte nicht von einer internationalen Verinderung, sondern,
wenn iiberhaupt, von einer nationalen, vielleicht nur regionalen Reform."** Deshalb
wird Abele treffend als Wegweiser des deutschen Katholizismus betitelt.

Im Jahr 1879 geboren, war er ein Kind der Nachwirkungen des Kulturkampfes
und stand der abendlindischen Tradition nahe."*° Wie Dagmar P6pping heraus-
stellt, bezog der KAV ,sein Apostolat einzig aus den Impulsen Pius X.“, wobei die
»ganze weitere Entwicklung des Verbandes [...] nur auf dem Hintergrund der Re-
formen dieses Papstes zu verstehen'>* sei. Diese Zuschreibung, die laut Pépping
von Franz Xaver Miinch selbst vorgenommen worden war, weist auf die antimoder-
ne Einstellung des Akademikerverbandes hin. Das wird auch deutlich, wenn Abele
sich auf Pius X. als Reformbringer bezog und von der ,katholische Welt“ schrieb, die
sich ,[...] in Kompromissen zu erschépfen drohte, [...] [und] im Ausschauen nach
Kulturerrungenschaften das Gleichgewicht verlor'**. Pius X. hatte, Abele zufolge,
durch die Betonung der ,unverinderlichen Grundlagen der katholischen Religion:
Gottheit Christi, Eucharistie, Kirche“'?3, die Reform im Sinne des Wortes hervor-
gebracht. Daran anlehnend verlangte er von jedem Laien, dass er in allen Bereichen
seines Lebens, Beruf, Familie, Gesellschaft, Staat und Kirche, seiner ,natiirlichen

1117 Vgl. ebd.

1118 Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 33.

1119 Abele an Platz, 09.01.1913 [MLA, Sign. III. A 118]: ,Wir streben unseren Fortschritt in der katholi-
schen Kirche, und zwar nicht durch Erfillung der Mindestforderung innerhalb der weiten Weltkirche,
sondern durch Einfithlen und Einleben in unsere Pfarrgemeinschaft.

1120 Vgl. Berning (1989): Ein Lesebuch, S. s9.

1121 Popping (2002): Abendland, S. 8o.

1122 Abele an Platz, 09.01.1913 (MLA, Sign. II1. A 118).

1123 Ebd.
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Pflicht“ der {wa mohrtikd"'** nachgehe. Handschriftlich wird eine Notiz zu dem Be-
griff hinzugefiigt: ,[Gemeinschaftswesen]“; wortlich iibersetzt hiefle {wa moAiTikd
spolitische Wesen®. Somit setzte Abele Politik und Gemeinschaft gleich. Doch was
verstand Abele unter dem ,politischen Wesen“ des Menschen? Hierzu findet sich
eine aufschlussreiche Parallele bei Guardini, der einen dhnlichen Politikbegriff ge-
brauchte: Er sah den Menschen auch als Gemeinschaftswesen, welches den ,,Staat
in sich“ habe und damit gleichzeitig politisch war. Demnach war ,Politisch-Sein®
eine Haltung, die Abele religios-praktisch auflud. Denn er wollte auf die Méglich-
keit jedes Einzelnen hinweisen, ,in dienender Hingabe zur Erhéhung des religio-
sen Lebens in seiner Pfarrei beizutragen.”"*s Die Jugend lag ihm diesbeziiglich sehr
am Herzen. Er schrieb von der ,eucharistischen Erziehung der Jugend®, die eben zu
dem ,politischen Gemeinschaftswesen® fithren sollte. ,Jugend und Volk bediirfen
der Einfithrung in Biicher und Literatur, das muf} in Leseabenden und Vortragen
geschehen.'>¢ An dieser Stelle ist die Unterscheidung zwischen Jugend und Volk be-
achtenswert. Jugend war eine Sondergruppierung und hob sich vom Volk ab. Den
gebildeten Katholiken wurde eine Vermittlerrolle zugeschrieben. Sie sollten als Bin-
deglied zwischen Volk und Jugend einerseits sowie dem ,Heiligtum® andererseits
wirken. In Zusammenarbeit mit der Beuroner Kongregation fand der ,katholische
Gottesdienst®, der von einem ,monastischen® klar abgegrenzt wurde, wieder Beach-
tung und der Benediktinerorden wurde somit wieder zu seinem ,Urzweck” einer
»schola divini servitii“ gefiihrt.""*” Diese Riickbesinnung schliefit sich wieder dem
katholischen Reformbegriff (s.0.) an und weist auf die Spannung der Liturgischen
Bewegung zwischen Fortschritt und hin.

Hermann Platz war fur die Publikation von Artikeln zur Liturgischen Erneue-
rung"*® im Hochland zustindig. Anregungen dafiir erhielt er von Abele, der ihn mit
neuesten Informationen iiber die liturgischen Entwicklungen in Frankreich ver-
sorgte."*? In einem Briefvom 9. Juli 1913 wies Abele Platz daraufhin, dass ,Muth [....]

1124 Abele iibernimmt den Begriff von Aritoteles, was eine Frucht seiner Orientierung an Iwan von
Miiller (s.0.) war: , Aristotle calls these animals [bees and ants] zoa politika, and attributes to them the
most varied mental gifts and qualities, though, in comparison to man [...]“ (Kalisch (1880): Path and
Goal, S. 83).

1125 Abele an Platz, 09.01.1913 (MLA, Sign. III. A 118).

1126 Ebd.

1127 Ebd.

1128 Generell ist die Tendenz, dass der KAV mal von Liturgischer Bewegung, mal von Liturgischer
Erneuerung sprach. Ildefons Herwegen priferierte den Begriff Liturgische Erneuerung, wihrend sich
nach dem Ersten Weltkrieg eher der Begriff Liturgische Bewegung durchsetzte.

1129 So auch am 04.06.1913: ,Heute nur einiges Wenige. Du solltest Deinen ersten Gedanken: ,Die
Empfinglichkeit der modernen Welt fiir die Liturgie noch weiter ausarbeiten. (Die allgemeinen Be-
trachtungen iiber Kultur kannst Du einstweilen auf sich beruhen lassen, ich will Dir aber eine sorgfil-
tige Erdrterung dazu schreiben.) Du hast ja schon manches Schéne gefunden, aber es reicht noch nicht,
um das Hochlandpublikum zu gewinnen. Es ist ja etwas schwer, aber Du hast fiir solche Arbeit immer
einen sicheren Instinkt gehabt. Ich will mich bemiihen, Dir einiges beizusteuern.” Am 09.07.1913: ,Daf}

255



256

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

strenger sein [wird] als gewdhnlich, wenn ihm unsere These nicht ganz pafit.3° Um
welche These es sich hier genau handelte, wird nicht ersichtlich. Allerdings zeigen
Abeles Bedenken, dass er sich darum bemiihte, dass die Beitrige nicht angreifbar
seien, auflerdem miisse Platz ,zeigen, dafl in der modernen Welt wirklich weite Krei-
se und hervorragende Geister liturgiegeneigt sind“**". Es ging um eine Etablierung
des liturgischen Gedanken in der biirgerlichen Elite, auch iiberkonfessionell, und
um eine Verbindung zwischen der ,Mentalité liturgique” sowie der modernen Welt.
Dieses Anliegen war fiir Abele nicht nur dringend, sondern vor allem professionell
aufzuziehen. Er wollte ernstgenommen werden. Somit ist es nicht verwunderlich,
dass er noch Jahre spiter dafiir plidierte, dass ,die dringendste und schwierigste
Aufgabe fiir uns ist, einen begriflich gesicherten Boden fiir die liturgische Bewe-
gung zu schaffen.'3*

Neben der Beratungsfunktion fiir die Hochland-Artikel war Abele auch zustindig
tir die Inhalte auf Tagungen oder auf dem Katholikentag in Metz 1913, wie aus dem
Brief vom 6. Juni 1913 hervorgeht. Er teilte die Vortrige den Referenten zu und gab
Themen vor. So war eines der wichtigsten Themen, die angesprochene , Empfing-
lichkeit der modernen Welt fiir die Liturgie“."** Neben Herwegen, der iiber ,Das
Gesamtkunstwerk der kath. Liturgie® referieren sollte, nahm sich Abele selbst das
Thema ,Wahre Kultur ist Gottesdienst® vor und Platz sollte das Thema ,Die litur-
gische Fithrungsbediirftigkeit des modernen Menschen® aufarbeiten."** Abele und
Platz waren sich einer gewissen Distanz zwischen ,Moderne” und , Liturgie“ durch-
aus bewusst; zumal sie sich in ihrem Katholischen Akademikerverband auch auf
der antimodernen Linie des Papstes bewegten. Gleichzeitig scheint in dem Titel
,Die liturgische Fithrungsbediirftigkeit des modernen Menschen® die Abhingigkeit
eines gelingenden, vollkommenen Menschseins von der Liturgie durch. Auch das
Vortragsthema Abele’s ;,Wahre Kultur ist Gottesdienst zeigt die Richtung des Kul-
turdenkens Abeles. Kultur miisse sich in die Richtung des Christentums, gemeint ist
der Katholizismus bewegen, um zu ihrer vollen Fiille und Erscheinung zu gelangen.
Vier Monate spiter, am 4. Oktober 1913, wurden diese Gedanken konkreter ausge-
fihrt:

Du Dich zur Zeit so tief in die Ideengeschichte Frankreichs versenkst, bedauere ich eigentlich. Denn
wenn Du mit unseren Gedanken im Hochland durchdringen willst, miissen unsere Ausfithrungen
wirklich wissenschaftlich begriindet sein.“ Am 19.02.1914: ,Ich selbst arbeite fortwihrend fir die litur-
gische Sache. Auch den Hochlandartikel hoffe ich in der nichsten Zeit bedeutend férdern zu kénnen.”
1130 Abele an Platz am 09.07.1913 (MLA, Sign. II1. A 118).

1131 Ebd.

1132 Abele an Platz am 12.03.1918 (MLA, Sign. I1I. A 118).

1133 Vgl. Abele an Platz am 04.06.13 (MLA, Sign. II1. A 118).

1134 Vgl. ebd.
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Unsere moderne Kultur leidet unter Mechanisierung des Organischen, Materia-
lisierung des zur Vergeistigung Bestimmten, Hypertrophie einzelner Krifte, der
empirisch-rechnerischen, vegetativen, sinnlichen, Verkimmerung der kausalen
und intuitiven Erkenntnis, des kiinstlerischen Schaffens, der religiosen Liebestat,
Beschrankung der fiir Gott geschaffenen Menschennatur auf das Diesseits. Im Na-
men der Freiheit, des Geistes, der Harmonie, der Wahrheit, der Fruchtbarkeit, des
heiligen Diesseits- und seligen Jenseitslebens erstreben wir eine Umwertung der
modernen Kulturwerte. Weltkultur wollen wir statt Erdenkultur, Ewigkeitskultur
statt Zeitkultur, Gotteskultur statt Menschenkultur. Gott ist Urgrund und End-
zweck des Alls. Wahre Kultur ist nichts anderes als Einfiigung in den géttlichen Er-
ziehungsplan, ist Gottesdienst. [...] Das ist katholische Seelenkultur, harmonische
Entwicklung der Seele, der Form des Korperlichen, innerhalb der Allgemeinheit,
entgegengesetzt der modernen Kulturseligkeit dem Schwelgen in Einzelheiten und
Einseitigkeiten menschlichen Fortschrittes. Die eucharistische und liturgische Er-
neuerungsarbeit, die von der katholischen Kirche unserer Tage ausgeht, ist zugleich
die am tiefsten und weitesten greifende Kulturarbeit. Wollen wir uns religios ver-
vollkommnen im katholischen Sein und zugleich kulturschaffend wirken, so heif}t
es, sich in dem Geist jener Reformen eindenken und einfithlen und nach Kriften

mitarbeiten, jeder an seinem Platz."'35

Diese Worte formulierte Abele als Idee fiir eine ,Ubergangsstelle wahrscheinlich
fir einen Hochland-Artikel von Platz. Die antimoderne Haltung, das Erbe Papst
Pius X. und vor allem der gesamtgesellschaftliche Anspruch der liturgischen Er-
neuerung sind deutlich hervorzuheben. Wihrend Klaus Grofle-Kracht feststellt,
dass Peter Wust einen groflen Einfluss auf den KAV hatte und ,1924 zur Bildung
einer katholischen ,Kulturfront“3¢ aufrief, wird an dieser Stelle ersichtlich, dass
diese Gedanken, die letztlich zu einer ,vertretenen Attitiide eines offenen ,Sieg
Katholizismus“*7 fithrten, bereits bei Theodor Abele grundgelegt worden waren.
Zur Rolle der Akademiker in diesem Szenario stellt Dagmar P6pping treffend fest,
dass sie schon 1913 ,,nicht nur als blof8e Multiplikatoren einer innerkirchlichen Er-
neuerung [...] [wirkten], sondern mit Hilfe der Heilsmittel der Liturgie eine funda-
mentale Erneuerung der gesamten weltlichen Kultur ins Werk [....] [setzen wollten].
Dabei waren sich die Laientheologen des Akademikerverbandes der Neuartigkeit
ihres Anliegens bewusst.”*® Hervorzuheben ist, dass sich diese Ziele in der Wei-
marer Republik fortsetzten und verfestigten. Romano Guardini, Ildefons Herwegen
und Abt Albert Schmitt kniipften an diese antimodernen Gedanken und an die ex-

1135 Abele an Platz am 04.10.1913 (MLA, Sign. III. A 118).
1136 Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 227.
1137 Ebd.

1138 Pépping (2002): Abendland, S. 84.
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klusive Heilsbringerschaft des Katholizismus an, konstruierten Menschentypen, die
sich genau in diesen Zielen Abeles wiederfanden. Die Hierarchie, die im obigen Zitat
Abeles angesprochen wurde, aber auch seine Einschitzung bei der Verteilung der
Vortragsthemen fiir den Katholikentag, bei welchem er sich Themen aussuchte, die
,weniger gefihrlich fiir einen Laien”"® waren, zeigen, dass es eine klare Trennung
zwischen Klerus und Laien gab, die auch von den Laien gewollt und respektiert wur-
de. Gleichzeitig wird deutlich, dass die Laien durchaus wichtig fir die Liturgische
Bewegung waren, sie hatten sogar groflere Themenspielriume und -freiheiten als
bspw. Abte.

Abele war sich schon 1914 bewusst, dass die ,liturgisch-eucharistische Reform*
zwar ,die Grofitat unserer Zeit ist”, sie aber ,weder bei den mehr konservativen

noch bei den fortschrittlicheren Katholiken auf sofortige Zustimmungen hoffen'4°

“141 Tm Laufe der

dirfte. ,Wir miissen zufrieden sein, wenn man uns ruhig anhort.
Weimarer Republik konnte sich die Liturgische Bewegung aus der Abseitsposition,
in welcher sie fiir die Konservativen zu fortschrittlich und fir die Fortschrittlichen
zu konservativ war, teilweise befreien. So war bspw. der Quickborn ein heterogenes
Handlungsfeld der Liturgischen Bewegung, in welchem sowohl ,Konservative* als
auch ,Fortschrittliche® anzutreffen waren. Selbst die hier ausgewihlten Protagonis-
ten sind Zeugen fiir die verbindende Funktion der Liturgischen Bewegung inner-
halb der Katholizismus, da bei ihnen verschiedene Mafle an Fortschrittlichkeit oder
Konservatismus angelegt und vermittelt wurden.

Fiir die Zeit des Ersten Weltkrieges sind keine Briefe im Laacher Archivzu finden.
Auflerdem stagnierte die liturgische Arbeit im KAV zu dieser Zeit. Erst 1918 wurden
die Korrespondenz und auch die Gedanken rund um Kultur und Liturgie wieder
aufgenommen. Am 12.03.1918 gab Abele Platz ein Feedback zu einer ,, Skizze“ (wahr-
scheinlich handelt es sich um einen Hochland-Artikel). Er machte besonders die
»Idee der Gottebenbildlichkeit stark. Wiirde diese in den Text eingebaut werden,
miisste Platz im weiteren Verlauf des Textes ,den Ubergang von der mittelalterlichen
zur neueren Zeit nicht mit dem farblosen Wort der ,Loslésung des Weltlichen vom
Geistlichen’ [...] charakterisieren, man konnte dann vielmehr, im Bilde bleibend,
,die seelische Lage vor dem Krieg" als ,Losung der Seele aus dem gottebenbildlichen
Kunstwerden liturgischer Gemeinschaft’ bezeichnen.”'4* Dabei wies Abele darauf
hin, dass die , Lockerung des kirchlichen Organismus ins Hochmittelalter zuriick-
geht“'# und nicht erst im ausgehenden Mittelalter eintrat. Ursache dieser Locke-
rung seien die Bettelorden gewesen; auch Luther war ,selbst aus einem Bettelorden

1139 Abele an Platz am 04.06.1913 (MLA, Sign. I1I. A 118).
1140 Abele an Platz am 19.02.1914 (MLA, Sign. I1I. A 118).
1141 Ebd.
1142 Abele an Platz am 12.03.1918 (MLA, Sign. III. A 118).
1143 Ebd.
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hervorgegangen'4+. Abele diagnostizierte hier den Verfall der Verbindung zwischen
Katholizismus und Welt, den Guardini, Herwegen und Schmitt auf die Reformation
zuriickfithrten. Dies verband er mit der Entwicklung vor, wihrend und nach dem
Ersten Weltkrieg. Dieser wurde als Schwelle gedeutet, die den Menschen aus seinem
in der Liturgie gegebenen Gemeinschaft-Sein herausgehoben hatte. Damit war auch
die Gottebenbildlichkeit immer mehr in Vergessenheit geraten. Dem entgegenzu-
treten und die Laienakademiker durch diese Vermittlerposition zu ,,,apostolischen
Heilstragern', die als Scharnier zwischen innerkirchlicher Liturgie und gesellschaft-
licher Umgestaltung fungieren sollten'#’, zu machen, gehorte zur Selbstzuschrei-
bung und Selbststilisierung der Akademiker durch Abele. Dies konnte sehr schnell
mit einer stindisch hierarchischen Gesellschaftsordnung in Verbindung gebracht
werden und war zudem anschlussfihig an die Mittelalterrezeption. So stellt Pép-
ping fest, dass das , Teilhaftigwerden jedes Akademikers an der gottlichen Ordnung
im liturgischen Geschehen [...] ihm auch die Kompetenz zur Losung gesellschaft-
licher Aufgaben*'4¢ verlieh. Demnach war es ausgeschlossen, dass Gesellschaft ohne
Liturgie funktionieren konnte. Damit ergab sich auch eine Selbstlegitimierung der
Akademiker als von kirchlichen Autorititen befihigte Menschen, die diese Inhalte
in die Gesellschaft trugen.

Am 31. Dezember 1920 schrieb Abele an Platz tiber einen Rundbrief, der ,sei-
ne Ziele so unvollkommen erreichte” und tiber gescheiterte Zusammenkiinfte."'+”
Wabhrscheinlich handelte es sich um einen Rundbrief von Alois Dempf. Er sprach
nur wenige Inhalte an, warnte allerdings davor ,Schell weiter als Symbol unseres
Bundes zu bezeichnen®, wobei er mit ,Bund” seine Freundschaft zu Platz meinte.
So sei nicht Schell verantwortlich fiir ihre Freundschaft,"'4® sondern: ,Die Vertie-
fung zu einer Ideengemeinschaft geschah [...] hauptsichlich [...] in der Zeit, wo ich
[Abele] die entscheidenden Wendungen zur Sokratik und Liturgie tat. Dabei wirk-
ten die Platonvorlesungen Iwan v. Miillers aus meinen ersten Semestern nach [...].
Die entscheidende grundsitzliche Aussprache erfolgte bei unserem ersten Zusam-
mensein in M.-Laach und an den darauffolgenden Tagen in Diisseldorf.'+® Abele
distanzierte sich hier klar von Herman Schell, welcher ihn zu Beginn seiner Zeit in
Wiirzburg stark gepragt hatte. Damit ging auch die durch Franz Xaver Miinch und
Ildefons Herwegen eingeleitete konservative Ausrichtung des KAV einher, welche
»die Reformgedanken bei den urspriinglichen Griinderfiguren zuriickdringten.”'s°

1144 Ebd.

1145 Pépping (2002): Abendland, S. 86.

1146 Ebd.

1147 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. II1. A 118).

1148 Abele distanziert sich zweimal klar von Herman Schell, sodass seine propagierte Nihe dem ,,gro-
Ben Theologen und Pidagogen Herman Schell durchaus hinterfragt werden darf.

1149 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. ITI. A 118).

1150 Weiss (2000): Kulturkatholizismus, S. 93.
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Abele schien sich hier einordnen zu wollen. Auflerdem benannte er einige Unstim-
migkeiten innerhalb des Katholischen Akademikerverbandes, da ,Briining und Si-

mon"“ ihnen ,schon etwas entglitten's*

waren. Auflerdem war ein Treffen geplant
gewesen, zu welchem Briining, der selbst eingeladen hatte, nicht erschienen war.
Auch Platz, der vermeintlich eingeladen worden war, fehlte, worauthin sich Abele
bei ihm entschuldigte und darauf hinwies, dass er ihn nochmals hitte explizit ein-
laden miissen."s* Er gab die Hoffnung nicht auf ,einen lebendigen Zusammenhang
unter den Freunden zu erhalten®. Es hitte an den ungiinstigen, dufleren Umstan-
den gelegen, dass es Schwierigkeiten fiir das Treffen gegeben hatte. Deshalb schlug
Abele gleich drei neue Termine fiir ein Zusammentreffen des Katholischen Akade-
mikerverbandes vor: ,1. die liturgischen Tagungen von Ostern in M.-Laach (und
Beuron?). [....] 2. den Quickborntag auf Rothenfels im August. 3. Werl an Pfingsten
1921 [...]“"3. An dieser Stelle wird einmal mehr deutlich, wie viel Herzblut und Zeit
Abele in die Arbeit des KAV investierte. Zudem schien sich der KAV auf dem Feld
der Liturgischen Bewegungbreit aufzustellen, wie die Aufziahlung unterschiedlicher
Veranstaltungen zeigt, an welchen der KAV teilnahm. Abele sah die Breite und das
Potential der Liturgischen Bewegung und wollte sie nicht in den benediktinischen
Mauern verschlossen wissen, sondern sie in die katholische Jugendbewegung, aber
auch in seine Heimatpfarrei hineintragen.

Am Ende des Briefes informierte Abele Platz dartiber, dass dieser an alle Freunde
versandt werden sollte, sodass Dempf in nichster Zeit einen ,genaueren Plan® er-
arbeiten konnte.

Stellung zum Nationalsozialismus (19311934,

Fiir die Jahre 1921-1930 sind keine Briefe im Laacher Archiv vorhanden. Erst vom
26.8.1931 erscheint ein Brief, den Abele an Platz adressierte. Zunichst informierte
Abele Platz uiber Urlaubspline mit seiner Frau. Thema des vorherigen Briefes von
Platz muss ein Artikel von Franz Xaver Kother,"'5* einem Jesuitenpater gewesen sein.

1151 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. IT1. A 118).

1152 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. III. A 118): ,Von Dir hief es in Briinings Brief: ,Platz hat
zugesagt. Ich erwartete dich bestimmt. Nachtriglich fiel mir ein, ich hitte dich vielleicht doch noch be-
sonders einladen sollen. Ich sparte mir den Brief, weil ich die Einladungen in einer halben Stunde zwi-
schen dem Mittagessen und der Abfahrt nach Soest, die nicht hinauszuschieben war, schreiben mufite.”
1153 Abele an Platz am 31.12.1920 (MLA, Sign. III. A 118).

1154 Es gibt keine Informationen zu Lebensdaten von Franz Xaver Kother. Allerdings publizierte er
zwischen 1926 und 1938 zahlreiche Texte, sodass davon ausgegangen werden kann, dass er ein zeitge-
nossischer Jesuitenpater war, der sich vor allem mit kirchen- oder gesellschaftspolitischen Fragen wie
der Legitimation des Papsttums aus dem Evangelium heraus oder der Frage von ,Weltkirche und V6l-
kerbund’ stellte.
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Wabhrscheinlich handelt es sich um den Artikel Zur Ethik der politischen Koalition,
welcher im August 1931 in der Zeitschrift Stimmen der Zeit erschien. Abele habe ihn
»aus dem Lesezimmer der Ursulinen geliehen™*5. In diesem Artikel ging es um die
Frage nach der Koalition von Zentrum und NSDAP und wie solch eine Koalition
,vor dem katholischen Dogma gerechtfertigt werden kénnte. ¢ Der Anspruch des
Textes lag darin, den , Sternenhimmel des christlichen Sittengesetzes auch iiber dem
Gebiete des rein politischen Schaffens® leuchten zu lassen's”. Dabei schuf Kother
mit moraltheologischen Argumenten eine Legitimation der Koalition von Zentrum
und NSDAP. Auch wenn er eigentlich davon ausging, dass die Katholiken eine ande-
re Weltanschauung nicht ,billigen” diirften und sie ,sogar bekimpfen“s® miissten,
ging es 1931 um die Rettung des Staates,"® was Grund genug war, um fiir diese Ret-
tung auch Koalitionen mit anderen Parteien einzugehen:

Wenden wir diese Grundsitze auf unsere Frage unter der Voraussetzung an, dafl
die Koalition giinstige Folgen fiir eine von der Kirche mif8billigte Weltanschauung
hitte. 1. Die Koalition mit einer Partei anderer Weltanschauung steht in sich nicht
in Widerspruch mit dem Sittengesetz. 2. Aus der Koalition ergibt sich der gute Er-
folg (die unbedingt notwendige Aufbauarbeit) und der schlechte Erfolg (eine ge-
wisse Kriftigung der gegnerischen Weltanschauung). Diese beiden Folgen ergeben
sich gleich unmittelbar. 3. Der Zweck der Koalition ist sittlich gut: die Rettung des
Staates. 4. Das zugelassene Ubel, die Stirkung der gegnerischen Weltanschauung,
wird durch die erstrebten Giiter geniigend kompensiert, weil der Verzicht auf ruhige
Aufbauarbeit schlielich das physische, sittliche und religiése Chaos unseres Volkes

bedeuten, also gegnerische Weltanschauungen noch weit mehr stirken wiirde.¢°

Hinter dieser fatalen Unterschitzung der nationalsozialistischen Krifte lag letzt-
lich die Angst bzw. der Wille, den christlichen politischen Einfluss zu stabilisieren
und fortzufithren. In den Augen Kothers wire es unzulissig ,durch Verzicht auf eine
solche Koalition die eigene Weltanschauung aus[zu]schalten'¢'; ,Das kénnen wir
nicht mit der uns von Gott auferlegten Pflicht vereinbaren. Die Koalition mit einer
Partei anderer Weltanschauung ist demnach nicht blof nicht gegen das Sittengesetz,

1155 Abele an Platz am 26.08.1931 (MLA, Sign. I11. A 118).

1156 Wissenschaftliche Zeitschrift der Humboldt-Universitit zu Berlin. Geistes- und Sozialwissen-
schaften (1970), S. 128.

1157 Ebd.

1158 Kother (1931): Die Ethik, S. 322.

1159 ,Wer ehrlich mithilft, unser Staatsschiff vor dem Untergang zu retten, der ist willkommen. Ab-
machungen, Abgrenzungen des gemeinsamen Rettungswerkes, praktische Richtlinien zur Zusammen-
arbeit sind da unvermeidlich.” (Kother (1931): Die Ethik, S. 321).

1160 Kother (1931): Die Ethik, S. 323.

1161 Ebd,, S. 324.
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sie kann sogar zur heiligsten Pflicht werden.“"'®> Im Vordergrund dieser Uberlegun-
gen stand die Selbsterhaltung der Kirche bzw. des Katholizismus. Dass die Stirkung
der ,anderen Weltanschauung’ in solchem Mafle die Massen mit sich ziehen wiirde,
ahnten weder Kother noch Abele. Sie fanden sich zwar in der grundsitzlichen und
damit der bischéflichen Meinung folgenden Ablehnung des Nationalsozialismus
wieder,"® verstanden aber auch die Notwendigkeit einer Koalition, damit der Ka-
tholizismus selbst relevant bleiben wiirde. Damit ignorierten sie die von der Fuldaer
Bischofskonferenz 1931 ergangene Warnung vor den ,,,unheilvollen Folgen' eines Sie-
ges der Nationalsozialisten 4.

Abele hielt den Aufsatz Kothers , fiir sehr geschickt und auch wirksam“'%5. Dabei
teilte er die Beobachtungen von Kother, dass es in Deutschland ,um die Rettung des
Staates” ging und die deutschen Jesuiten sich ,entschlossen in die Gegenwart¢
stellten. Sie hitten solch einen grofien theologischen Einfluss auch auf die deutschen
Geistlichen, weshalb ,die Schicht der reaktionir eingestellten Geistlichen viel diin-
ner [sei] als in Frankreich. Die deutschen Geistlichen sind mit verschwindenden Aus-
nahmen sozial eingestellt.®” Damit bezog sich Abele auf die Mehrzahl an katholi-
schen Geistlichen, die dem Zentrum bis zu seiner Auflésung im Juni 1933 treu blieben
und dem Nationalsozialismus kritisch gegeniiberstanden. Nichtsdestotrotz bildete
die Rettung des Staates das verbindende Element zwischen den Parteien, sodass iiber
die verschiedenen Weltanschauungen hinweggesehen werden konnte, solange sich
das Ziel einer katholischen Stabilisierung erhalten bleiben wiirde. Hier ist ein Unter-
schied zu Guardinis Rettung des Politischen von 1924 erkennbar: Wahrend Guardini
diese Rettung einzig und allein in einer zu erlernenden christlichen Haltung sah und
das Politische den ,Heiden’ aus der Hand entrissen werden sollte, siegte 1931 der Prag-
matismus. Die Grundhaltung der alleinseligmachenden und weltverindernden Kraft
des Katholizismus mag gleichgeblieben sein, doch hatten die Weimarer Jahre gelehrt,
dass das Zentrum allein und auch nicht die katholischen Reformbewegungen wie der
Quickborn die ersehnte Rechristianisierung hervorbringen kénnten. Damit war der
Weg fiir Koalitionen gebahnt, der selbst katholische Nazi-Gegner ansprach, alles zum
Erhalt der Relevanz des Katholizismus in der Gesellschaft und Politik.

1162 Ebd.

1163 ,Nachdem im folgenden Jahr 1930 ein Geistlicher der Di6zese Mainz in einer Predigt eine Par-
teimitgliedschaft fiir Katholiken ausgeschlossen hatte und wiederum die bischéfliche Behérde diesen
Standpunkt ausdriicklich billigte, kam es zu einer Reihe bischéflicher Erklirungen. Diese wichen zwar
im Wortlaut voneinander ab, vertraten aber in der Sache die tibereinstimmende Auffassung, ein Katho-
lik diirfe nicht Mitglied der NSDAP werden; aus Sicht der Bischofe vertrat die Partei in ihrer ,Kultur-
politik’ — im damaligen Sprachgebrauch die Chiffre fiir den Gesamtumfang geistigen Lebens — eine
,Hiresie'“ (Hiirten (2011): Aufstieg des Nationalsozialismus, S. 29).

1164 Hiirten (2011): Aufstieg des Nationalsozialismus, S. 30.

1165 Abele an Platz am 26.08.1931 (MLA, Sign. III. A 118).

1166 Ebd.

1167 Ebd.
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Der jesuitischen Ausrichtung gegeniiber war Abele nicht positiv gestimmt. Denn
er verband damit ein Verbleiben in der ,Barocktradition’ und das Zuriickdringen
des Reformkatholizismus und der Ideen von Hermann Schell oder von Johann
Adam Mohler. Auch Maria Laach war seiner Ansicht nach dieser jesuitischen Tra-
dition verfallen und verharrte gemeinsam mit einem Grof3teil des Katholizismus in
einer ,etwas abstrakte[n] spitscholastische[n] (also jesuitische[n] Theologie¢8.169
Damit hing, Abele zufolge, auch das Scheitern der Liturgischen Bewegung in Maria
Laach zusammen:

In Maria Laach hitte man neue Wege zur religiosen Formung der wirklichen Gegen-
wart gehen konnen. Man grub aber nicht tief genug. Die ,Liturgische Bewegung' hat
sich zwar zum ,Liturgischen Apostolat’ gewandelt, aber sie ist nicht zur ,Eucharis-
tisch-liturgischen Erneuerungsbewegung’ des Volkes geworden, was wir beide von
Anfang an wollten und vorschlugen. Abt Ildefons sagte uns damals, das sei nicht Sa-
che der Benediktiner, sondern der Bischofe und Pfarrer; sie wiirden jeden derartigen
Versuch als Eingriff in ihre Rechte auffassen. Wir widersprachen dem schlief3lich
nicht mehr, obwohlich den Gedanken nicht ganz bannen konnte, der Abt denke hie-
rin etwas doktrindr. Nun hat Pater Pius Parsch-Klosterneuburg eine weitgreifende
(vielleicht aber nicht tief schiirende [sic]) liturgische Volksbewegung entfacht, und,

soviel ich weif3, widerspricht dem niemand. Also es wire doch moglich gewesen.'7°

Abeles Hoffnungen einer Liturgischen Bewegung, die bis in die Ortskirche hinein-
wirken wiirde, waren in den 1920er-Jahren enttduscht worden. Eine Ausweitung der
benediktinischen Liturgischen Bewegung und ein Ineinandergreifen mit volkslitur-
gischen Ansitzen war ausgeblieben. Abele hatte dies, so gut es fiir ihn ging, in seiner
Heimat versucht."”* Platz gegeniiber rang sich Abele zu einer Kritik an Herwegen
durch: Er sei ,doktrindr® gewesen, weil er eine ,eucharistisch-liturgische Erneue-
rungsbewegung” des Volkes nicht zu seinen Aufgaben gezihlt hatte. Fiir Herwegen
war es die Elite der Gesellschaft, in dem Fall die Akademiker, fiir Schmitt der Adel,
die Adressaten fiir liturgische Neuerungen waren. Abele hingegen wollte einen
Schritt weiter gehen, indem er als Akademiker die liturgischen Inhalte dem Volk
vermitteln wollte. Mit Herwegen schien er auf das falsche Pferd gesetzt zu haben
und war dementsprechend desillusioniert. Denn er stellte am Beispiel Parschs fest,

1168 Ebd.

1169 Diese Diskrepanz ldsst sich auch fiir den Katholischen Akademikerverband ausmachen. Wih-
rend Platz und Abele von Schell inspiriert an den Reformkatholizismus angegliedert werden konnten,
verliehen Franz Xaver Miinch und Ildefons Herwegen dem KAV eine konservative Linie.

1170 Abele an Platz 26.08.1931 (MLA, Sign. I1I. A 118).

1171 Beispielsweise im Mariengymnasium in Werl; durch Einladungen des Direktors und Kollegen zu
liturgischen Veranstaltungen und die Kooperation mit Benediktinern, die nach Werl kamen.
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dass eine volksliturgische Erneuerung ,doch méglich gewesen wire“'7>. Schuld da-
ran war das Verharren in der etwas ,abstrakte[n] spitscholastische[n] (also jesuiti-
sche[n]) Theologie'73. Diese Tradition, in welcher die deutschen ,Laien und Geist-
lichen® der letzten 60 Jahre verharrten, zeige sich auch darin, dass ,Artikel in den
,Stimmen’ [...] [der Zeit] heute noch bei den Fithrern und Funktioniren des Zen-
trums schwerer [wiegen] als alle anderen Zeitschriften zusammen. Ihre rationale-
aktive-subjektive Art pafit zum Barockkatholizismus.”'7* Damit verurteilte Abele
das Festhalten an der jesuitischen Theologie und machte durch die Verwendung der
drei Adjektive ,rational®, ,aktiv“ und ,subjektiv® deutlich, dass diese im Gegensatz
zur Liturgischen Bewegung standen, die eher emotional, passiv und objektiv war. Ein-
zig Briining war ,anders®, da er , katholisch im Sein“"'7* war. Abele fuhr fort mit seiner
Kritik an Maria Laach: In der Abtei herrschte ,politischer Romantizismus®, auf wel-
chen man nicht direkt einwirken konnte, denn man fiirchtete ,wirklich den Linksra-
dikalismus und erhofft Hilfe vom Rechtsradikalismus. Man tadelt und hilt fiir falsch
das Zusammenwirken des Zentrums mit den Sozialisten in Preuflen und ebenso die
Wendung der Bischéfe gegen National-Sozialismus und Stahlhelm.”'7® Diese Zitate
machen deutlich, dass Abele einerseits die Orientierung Maria Laachs"7” am Rechts-
radikalismus kritisierte, andererseits in Belangen der Liturgischen Bewegung die zu
starke Ausrichtung der Laacher Benediktiner an den Jesuiten. An dieser Stelle geriet
die Synthese von Katholizismus und Politik fiir ihn in eine Sackgasse. Eine benedik-
tinische Liturgische Bewegung im Sinne Abeles wire politisch gesehen auch nicht
mit der sozialistischen Einstellung der unter dem Einfluss der jesuitischen Theologie
stehenden Geistlichen und Laien moglich gewesen.

Abele fuhr im Brief fort und gestand Platz gegeniiber Verstindnis fiir anfingliche
Sympathien gegeniiber Rechtsradikalen:

Ich begreife, daf man zunichst glaubte, das Gute tiberwiege bei den Rechtsradika-
len. Auch unser Direktor glaubte das; ich habe es mit eigenen Augen gesehen, wie er
sich freute iiber den Fortschritt der N S A am 14. September.""7® Meine geduflerten

Bedenken tat er mit einer leichten Handbewegung ab."7°

1172 Abele an Platz am 26.08.1931 (MLA, Sign. II1. A 118).

1173 Ebd.

1174 Ebd.

1175 Ebd.

1176 Ebd.

1177 An dieser Stelle wird zudem deutlich, wie stark eine Abtei mit ihrem Abt identifiziert wurde. Es
waren langst nicht alle Benediktiner in Maria Laach am Nationalsozialismus interessiert, wie ihr Abt
Ildefons Herwegen. Trotzdem schreibt Abele hier ganz allgemein von der gesamten Abtei.

1178 Am 14. September 1930 erzielte die NSDAP einen unerwarteten Wahlsieg. Wahrscheinlich be-
zieht sich Abele hier auf die NSDAP.

1179 Abele an Platz am 26.08.1931 (MLA, Sign. III. A 118).
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Weiter bedauerte Abele, dass Maria Laach ,offenbar zu wenig vorsichtigist und aller-
lei unzuverlissige Menschen zu grofes Vertrauen entgegenbringt. — Meine Informa-
tionen sind ganz sicher und klar. — Also eine direkte Intervention von uns ist sicher
vergeblich, wir reprisentieren ja keine Macht.“*8° Mit anderen Worten unterstellte
er der Abtei naives Verhalten im Angesicht der aktuellen politischen Lage. Auf3er-
dem wird ersichtlich, dass Abele sich bei ,sicheren® und ,klaren® Stellen auch tber
politische Sachverhalte informierte und letztlich zu dem Schluss kam, dass man zu-
mindest ,Bedenken’ gegeniiber den Rechtsradikalen haben miisste, wenngleich er
die Ausfithrungen Kothers zur Koalition mit der NSDAP nicht rigoros ablehnte. In-
teressant ist nun die Argumentation im Hinblick auf das Nicht-Einschreiten im KAV
gegen die nationalsozialistischen Krifte. Fiir ihn war es nicht notwendig, dass Platz
und er sich gegen den NS aussprachen, waren sie sowieso in der Unterzahl. Zudem
kam Intervention bereits von ,anderer Seite’, die klarstellte,

daf die dufere Stellung der Kirche, aber auch die katholische Schule und die Exis-
tenz der Orden in Deutschland davon abhingt, dafl das Zentrum seine parlamenta-
rische Schliisselstellung behilt oder (nach der gegenwirtigen Diktatur) wieder er-
hilt. Jede Polemik gegen den Parlamentarismus richtet sich gegen das Zentrum und
gegen die mithsam errungene Stellung des Katholizismus im 6ffentlichen Leben. —
Unter einer nichtparlamentarischen Regierungsform wird der Katholizismus — ab-

gesehen von besonderen Gliicksfillen — kaum etwas bedeuten.""

Dieses Zitat ist ein Kernelement fiir die politische Einordnung Abeles. Denn in die-
sem stellt er sich klar auf die Seite des Zentrums und des Parlamentarismus. Anders
als Guardini, Herwegen und Schmitt verteidigte Abele eine parlamentarische Re-
gierungsform und sah sie als iiberlebensnotwendig fiir den Katholizismus an. Dass
er mit dieser Meinung im KAV nicht zur Mehrheit gehorte, wurde bereits angedeutet

und auch die Tatsache, dass Platz nicht ,zu der von Dempf prisidierten Aussprache

nach Laach geladen'®* wurde, ist ein Hinweis auf Meinungsverschiedenheiten in-

nerhalb des KAV. Politische Diskrepanzen innerhalb des KAV waren nach diesem
Brief also vorhanden. Politik spielte eine wichtige Rolle'®* und stand in unmittel-

1180 Ebd.

1181 Ebd.

1182 Ebd.

1183 ,Der ,Verband der Vereine Katholischer Akademiker zur Pflege der Katholischen Weltanschau-
ung’, wie die korrekte Bezeichnung der 1913 gegriindeten Vereinigung lautet, war zur Zeit der Weimarer
Republik weit mehr als ein blofer Standesverein katholischer Akademiker. Vielmehr nahm er inner-
halb des katholischen Spektrums eine klar konturierte konfessionspolitische Position ein, da er stir-
ker als andere akademisch-katholische Vereinigungen fiir eine Schirfung des katholischen Selbst- und
Sonderbewusstseins in der 6ffentlich-intellektuellen Auseinandersetzung mit dem Zeitgeist eintrat.”
(Grofle-Kracht (2016): Katholische Aktion, S. 227).
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barer Verbindung zur Liturgischen Bewegung. Anscheinend pragte die politische
Haltung auch die liturgische Entfaltung und umgekehrt.

Der letzte hier vorzustellende Brief vom 6. Oktober 1934 wurde zwar nicht mehr
in der Zeit der Weimarer Republik geschrieben, rundet aber das Bild Abeles in den
1930er-Jahren ab. So berichtete Abele Platz zunichst tiber seinen Gesundheitszu-
stand. Er litt immer noch an den Nachwirkungen eines Sonnenstichs und musste
nach drztlichem Rat ,,2 Monate aussetzen“'®4. Des Weiteren schrieb er iiber ihm zu
Ohren gekommene Informationen iiber gewisse ,Studentenseelsorger*:

Ich habe zuverlissig erfahren, daf8 die Studentenseelsorger, die vor einiger Zeit in
Elkeringhausen zusammen waren, sich unserer Zeitschrift gegeniiber licherlich,

verstindnislos und ablehnend gezeigt haben."'®

Johannes Pinsk sei wohl unter diesen Seelsorgern gewesen. Zwar konnte Abele nicht
einschitzen, inwieweit er an dem oben erwihnten Austausch beteiligt gewesen war,
trotzdem passte es ihm ,eigentlich nicht ganz®, dass Platz ,iiber die Anfinge der li-
turgischen Erneuerung bei Pinsk ausfiihrlicher schreiben*#¢
lieber, Platz wiirde ,die Darstellung der Anfinge der liturgischen Erneuerung auf
breiter Basis“’®7 anlegen. Als Beispiele nannte er seine Zeitschrift Das Wort in der
Zeit oder das Hochland. Was fiir eine Autoritit Abele auf liturgischem Feld im Hin-

tergrund noch bis in die 3oer-Jahre des 20. Jahrhunderts hatte, zeigt die Veréftent-

wollte. Abele war es

lichung von Erste Begegnung mit Maria Laach. Erlebnisse aus der Zeit der beginnenden
liturgischen Erneuerung von Hermann Platz in der Zeitschrift Das Wort in der Zeit
1934/35.

Zusammenfassend lasst sich sagen: Auch wenn die Quellen der Vorkriegszeit und
der 20er-Jahre einen eher liturgischen Schwerpunkt haben, werden gesellschafts-
politische Themen und Ziele Abeles deutlich. Sich selbst als Vermittler und Heils-
bringer stilisierend, sollten die Akademiker durch ihre Einblicke in die Liturgie
ausgeriistet werden, um als Jiinger ausgesandt zu werden und die Gesellschaft zu re-
formieren bzw. zu rechristianisieren. Dabei spielten bei Abele dieselben Sehnstichte
nach Rekatholisierung der Gesellschaft und der Kultur eine Rolle wie bei den ande-
ren Protagonisten dieser Studie.

In den 1930er-Jahren klang noch stirker der tagespolitische Ton an. Abele be-
zog im vertrauten Austausch mit Platz Stellung zum Nationalsozialismus. Er wirk-
te nicht als rigoroser Gegner, schien im Jahr 1931 die Gefahr der gréfler werdenden
Macht der NSDAP nicht zu sehen, da er den Widerstand als zwecklos ansah und

1184 Abele an Platz am 6.10.1934 (MLA, Sign. III. A 118).
1185 Ebd.
1186 Ebd.
1187 Ebd.
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lieB sich auf die Gedanken Kothers einer zum Zweck der Relevanzerhaltung des Ka-
tholizismus einzugehenden Koalition des Zentrums mit der NSDAP ein. Ganz im
Stil des Hochland, bettete Abele die tagespolitischen Themen sowie die damit zu-
sammenhingende Entwicklung der Liturgischen Bewegung in einen historischen
Kontext ein. Durch diese ,Abstraktion vom tagespolitischen Geschehen® sollte auf
,geschichtlich gewachsene Linien [...] [auf] Kontinuitit bzw. Diskontinuitit der
Gesellschaft'®® hingewiesen werden.

Der Briefwechsel mit Platz zeigt Abele als einen duflerst engagierten Laien, der
als einer der Ersten die Liturgische Bewegung in Deutschland anstief3. Dabei hatte
er genaue Vorstellungen von einer eucharistisch-liturgischen Volksbewegung. Dass
einzelne Aspekte dieser Idee nicht umgesetzt wurden, lag seiner Meinung nach vor
allem an der Benediktinerabtei Maria Laach und ihrem elitiren Verharren in alten
Traditionen.

4.3.2 Briefwechsel mit Abt lldefons Herwegen

Im Laacher Archiv befinden sich 16 Briefe, die Abele an Herwegen schrieb. Sie wur-
den in dem Zeitraum von 1920 bis 1933 verfasst. Damit ist beinahe die ganze Weima-
rer Republik abgedeckt. Abele stand also auch noch wihrend der Zeit, in der sich
Herwegen als NS-Sympathisant entpuppte, mit ihm in Kontakt. Allerdings flachte
die Korrespondenz im Laufe der Zeit immer weiter ab. Auch der Inhalt wurde im-
mer oberflichlicher, wie zu zeigen sein wird.

Noch bevor Herwegen zum Abt geweiht wurde, war er Ansprechpartner von
Theodor Abele und Hermann Platz, um die Tagung des KAV in Maria Laach vor-
zubereiten. Kurz nach der Abtswahl stellte Abele seinem Freund 1913 die Frage, ob
er [Herwegen] [...] mit uns arbeiten kénnen**® werde? Dass die Zusammenarbeit
trotz der neuen Aufgaben Herwegens aufrechterhalten werden konnte, zeigen die
Briefe, welche Abele an Herwegen schrieb. Im Brief vom 22.2.1920 kiindigte Abe-
le Herwegen an, dass er die ,Karwoche 1920 in Maria-Laach® verbringen werde.""?°
Zudem bedankte er sich bei ihm fiir ,die neue Auflage von Guardini®, der Herwe-
gen eine ,Erginzung” beigefiigt hatte. Abele betonte, dass ,sein [Guardinis] Ge-
dankengang [...] ja wohl auch ohne die Erginzung verstindlich“'" gewesen wire.
Mit dieser Bemerkung hob Abele seine Kompetenz hervor: Er hatte sich schon die
letzten Jahre intensiv mit franzdsischer, liturgischer Literatur auseinandergesetzt,
sodass er sich als Experte auch zutraute, Guardinis Schriften ohne Hilfe zu verste-

1188 Schelonke (1995): Katholische Publizistik, S. 272.

1189 Abele an Platz am o01.07.1913 (MLA, Sign. IIL. A 118).

1190 Abele an Herwegen am 22.02.1920 (MLA, Sign. IIL A 118).
1191 Ebd.

267



268

Das politische Wesen der Liturgischen Bewegung zwischen 1918 und 1933

hen. Weiter berichtete er Herwegen, dass Frl. Muckermann zu Besuch war und da-
von sprach, dass ,sie am 6. Mirz mit Abt Raphael Molitor zusammen in Miinster
eine liturgische Veranstaltung beginnt.'9> Diese Aussage tangiert das Themenfeld
von ,Frauen in der Liturgischen Bewegung®, welches noch weitgehend unerforscht
ist.""9* Angesichts ihrer Ausbildung — Muckermann wurde im Beuroner Choral aus-
gebildet, war Musiklehrerin und leitete , den einzigen gutgeschulten Choralchor in
Miinster ™94 —, durfte sie scheinbar nicht nur teilnehmen, sondern auch eine Lei-
tungspositionen iibernehmen. Ferner wies Abele daraufhin, dass er Direktor Hiitte-
mann nach Maria Laach zur Karwoche einladen wollte. An dieser Stelle scheint der
missionarische Anspruch durch, welchem Abele gerecht werden wollte. Er war so
sehrvon den liturgischen Neuerungen iiberzeugt, dass er auch andere Menschen da-
fir begeistern wollte. Bei Direktor Hiittemann handelte es sich nach Abele um eine
»von Natur aus benediktinische Seele”"s, sodass die Einladung nach Maria Laach
unter diesem Aspekt als plausibel und logisch erschien. Was genau Abele mit ,Bene-
diktinischer-Seele” meinte, erlduterte er nicht.

Ca. sechs Wochen spiter, am 4. April 1920, musste sich Abele nachtriglich bei
Herwegen fiir die Nichtteilnahme an der liturgischen Woche in Maria Laach ent-
schuldigen. Spartakisten waren in Werl gewesen, sodass es nicht méglich gewesen
war, sich fortzubewegen. Auflerdem wurden einige ,Eisenbahniiberfithrungen
gesprengt®, und Abele konnte kein Telegramm versenden. Im Anschluss an diese
Schilderungen duflerte sich Abele zu der aktuellen politischen Lage: ,Hoftentlich
festigt sich in der Regierung allmihlich die Uberzeugung, da8 nur eine feste und
geradlinige Politik uns und ihr Rettung bringt. Wenn nicht, so diirfen wir uns gerade
in diesem lindlichen Bezirk auf allerhand gefasst machen.“"9¢ Aus diesem Zitat geht
die Sorge Abeles bezogen auf die aktuelle Regierungssituation hervor. Mit den Wor-
ten fest’und ,geradlinig’ driickte er seine Hoffnung auf Stabilitit und Verlisslichkeit
aus. Der Wille, die Revolution wenn notig gewaltvoll durchzusetzen, versetzte Re-
gionen wie hier Werlin biirgerkriegsidhnliche Zustinde. Zudem kann der Spartakus-
bund als Symbol fir die Uneinigkeit und politische Unruhe innerhalb Deutschlands
gesehen werden, waren sie selbst aus einer ,Dreispaltung” der Arbeiterbewegung
entstanden.’” Ahnlich wie Guardini und Schmitt war auch Abele 1920 verunsichert
und fiihlte sich von der Regierung der Weimarer Republik nicht geniigend beschiitzt
und abgesichert.

1192 Ebd.

1193 Vgl. Exkurs: Die Frau in der Liturgischen Bewegung, Kapitel 4.2.1.5.
1194 Abele an Herwegen am 22.02.1920 (MLA, Sign. III. A 118).

1195 Ebd.

1196 Abele an Herwegen am 04.04.1920 (MLA, Sign. III. A 118).

1197 Vgl. Wirsching (2008): Politik und Gesellschaft, S. 4.
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Die politische Entwicklung Abeles ist nicht leicht nachzuvollziehen, da er in den
Briefen an Herwegen nicht mehr auf seine Position zur Regierung einging. So spiel-
ten schon am Ende des Jahres 1920 liturgische Themen wieder eine iibergeordne-
te Rolle. Herwegen hatte den Freundeskreis um Abele mit ,liturgischer Literatur®
ausgestattet, woriiber man sich gefreut hatte. Er berichtete von den sonntiglichen
Zusammenkiinften, bei welchen diese Literatur besprochen wurde. Auflerdem kon-
statierte Abele, dass die Texte Herwegens eher von ,theozentrisch und nicht anthro-
pologisch® ausgerichteten Menschen verstanden werden konnten. Abele teilte Her-
wegen seine Gedanken zum Verhiltnis von Mensch und Religion mit:

Religion ist kein Ringen des Menschen um Gott, kein Spintisieren und Griibeln
iber Ewiges und Goéttliches, sondern ein freies Werk Gottes im Menschen und in
der Menschheit. Darum soll die Seele, wenn sie vor das Geheimnis des Religiésen

tritt, voll sein von schweigender Andacht, von Ehrfurcht, Liebe und Hingebung.%®

Diese Uberlegungen verdeutlichen, dass fiir Abele Gott der eigentlich Handelnde war.
Der Mensch wurde dabei eher passiv, schweigend, ehrfiirchtig und sich hingebend ge-
sehen. Das bedeutet, auf der einen Seite mochte Abele partizipierende Laien formen,
auf der anderen Seite zeichnet sich die participatio actuosa auch durch eine gewisse
Passivitit, im Sinne einer Spiritualitit des Schauens, Betens und Hinhérens, aus.

Des Weiteren geht aus dem Brief hervor, dass es auch eine liturgische Tagung in
Arnsberg gegeben hat. Diese war ,eine freudige Uberraschung und eine Quelle rei-
cher Anregungen®. Ein Erfahrungsbericht weist auf den Missionierungserfolg Abe-
les hin: ,Der Direktor unseres Gymnasiums wurde durch die Veranstaltung so stark
angezogen, daf3 er an drei aufeinanderfolgenden Tagen morgens und spitabends je
9km zu Fuf} von hier nach Wickede zur Bahn und zuriick marschierte.* Der Di-
rektor sei so angetan gewesen, dass er Herwegen durch Abele darum bat,

Herrn P. Rhabanus, der vom 30.12. bis 4.1. in Werl ist, am 4. und s. fiir die Schiiler
unseres Gymnasiums einige in die Liturgie einfithrende Vortrige (wenn es auch nur
zwei sind) halten zu lassen, vorausgesetzt natiirlich, dal es méglich ist. Ich schliefle
mich dieser Bitte in aller Ergebenheit an. Wahrscheinlich wiirden auch einige Da-
men und Herren der Stadt, die gewohnt sind, unseren Gottesdienst zu besuchen, be-

sonders die Herren Kollegen und ihre Familien, gerne diesen Vortragen zuhoren.'**°

Drei Dinge werden in diesem Zitat besonders deutlich: 1. Abele signalisierte dem Abt
seine Einsatzbereitschaft fiir die liturgische Sache. 2. Er wies auf Liicken hin, die es in

1198 Abele an Herwegen am 04.04.1920 (MLA, Sign. III. A 118).
1199 Ebd.
1200 Abele an Herwegen am 05.12.1920 (MLA, Sign. IIL A118).
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der Arbeit der Liturgischen Bewegung noch gab und geschlossen werden sollten'***

und suchte dabei 3. die Hilfe des Abtes bzw. der Benediktiner. Schon den Schiilern
sollten liturgische Einfithrungen gegeben werden. Da Abele damit einen Fortschritt
der katholischen Kirche verband, erschien dieses Anliegen plausibel. Herwegen kam
der Bitte Abeles nach und schickte P. Rhabanus nach Werl. Am 18.01.1921 berichtete
Abele von dem Erfolg: ,Die Vortrage des hochw. Herrn P. Rhabanus Janson haben
auflerordentlich anregend gewirkt. Sie waren gerade das, was wir brauchten zur Vor-
bereitung einer grofleren liturgischen Aktion im nachsten Herbst, am liebsten um Al-
lerheiligen.”*°* Das Stichwort liturgische Aktion’ erinnert an die Katholische Aktion
und kniipft an den Gedanken der Partizipation von Laien an (s.0.).

Abele schrieb ebenfalls von einem ,liturgischen Handbuch fiir Gymnasien®, zu
welchem er ,angestiftet” hitte. Leider konnte er nicht mitwirken, da er kein Reli-
gionslehrer war. Neun Tage spiter, am 28.01 gab Abele einen Einblick in die litur-
gische Arbeit in der Pfarrgemeinde. Er schrieb, dass die ,liturgische Formung [...]
langsam [geschehe], besonders bei ilteren Menschen*°3. Diese Inhalte verweisen
auf Abeles liturgisches Engagement und sein bereits erwihntes Ziel einer Auswei-
tung der liturgischen Arbeit in die Pfarrgemeinden hinein. Damit erfiillte er genau
das, was sich Herwegen von den Akademikern gewiinscht hatte: Ein Bindeglied zwi-
schen den Schitzen der Liturgie und dem Volk zu sein.

Dass Abele eng mit der katholischen Jugendbewegung verbunden war, wird auch
in einigen Briefen ersichtlich. So informierte er Herwegen am 16.9.1921 dariiber, dass
»einige von den jungen Leuten aus der Jugendbewegung® bei ihm erschienen wa-
ren und seine , Mitteilungen® freudig aufgenommen hitten. Demzufolge hatte Abele
einen Lehrauftrag innerhalb der Jugendbewegung fiir liturgische Inhalte. Das zeigt
auch sein Engagement auf Burg Rothenfels als Leiter einer Kleingruppe, mit welcher
er tiber staatspolitische Themen nachdachte.”*°* Welche Inhalte hier genau bespro-
chen wurden, ging aus den mir ersichtlichen Quellen nicht hervor.

Auch mit einem der fithrenden Kopfe des Quickborn, Romano Guardini, stand Abe-
le in teilweise personlichem Kontakt, wie er in einem Brief vom 02.03.1922 festhielt:

In einer sehr eingehenden und aufrichtigen Aussprache kam ich zu der Uberzeugung,
daf er [Guardini] ernsthaft und klar vorgetragenen Bedenken gegeniiber nicht taub
ist, und daf er iiberhaupt noch kein fertiger Mensch ist; er sagt dies von sich selbst.
[...] Seine Gedanken iiber ,Liturgische Urphinomene’ haben mir grofle Freude ge-
macht. Ich glaube, er kommt auf diesem Wege zu einem weiteren und tieferen Begriff

des Liturgischen und zu einer richtigeren Einschitzung des Objektiven.'>°

1201 Hier war es eben die liturgische Bildung von Schiilern und dem Einsatz in der Ortskirche.
1202 Abele an Herwegen am 18.01.1921 (MLA, Sign. II1. A 118).

1203 Abele an Herwegen am 27.01.1921 (MLA, Sign. IIL. A 118).

1204 Vgl. Abele an Herwegen 30.04.1922 (MLA, Sign. III. A 118).

1205 Abele an Herwegen am 02.03.1922 (MLA, Sign. III. A 118).
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Abele und Guardini trafen sich in Soest zu einer Aussprache, bei welcher er Guardini
gegeniiber Kritik duflerte. Guardini reagierte darauf zu Abeles Zufriedenheit, ge-
stand er sich selbst ein, ,noch kein fertiger Mensch* zu sein. Im Hintergrund kénn-
ten unterschiedliche Meinungen und Auffassungen zu liturgischen Themen eine
Rolle gespielt haben. Wie Stefan Langenbahn herausgearbeitet hat, trennten sich die
Wege von Herwegen und Casel auf der einen, Guardini auf der anderen Seite bereits
1921, als ein Methodenartikel tiber die Liturgie im Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft
von Guardini verdffentlicht werden sollte.'*° Wihrend Casel die Publikation gene-
rellin Frage stellte, riet Herwegen ihm ,Dr. Guardini zu Wort kommen zu lassen>°7
Denn, so Herwegen weiter in einem Brief an Casel: ,Wir haben noch immer Ge-
legenheit manche Auflerungen Guardinis bei Gelegenheit zu modifizieren.">°® Die
anfanglichen Diskrepanzen zwischen Maria Laach und Guardini fithrten, spatestens
als Guardini seine ,Heimat’ auf Burg Rothenfels gefunden hatte, zu einem Bruch in
der Zusammenarbeit. Welche Rolle Abele dabei spielte, kann hier nicht beantwortet
werden. Allerdings konnte die von ihm berichtete Aussprache ein Hinweis darauf
sein, dass sich auch Abele kritisch zu ihm und seinen liturgischen Gedanken gedu-
Bert hatte. Inwieweit dies im Auftrage Herwegens geschehen war, dem Abele alles in
einem Briefberichtete, sei dahingestellt. Da Abele die Kritik bzw. die ,Bedenken’, die
er Guardini gegeniiber geduflert hatte, nicht niher in seinem Brief benannte, ist an-
zunehmen, dass Herwegen genau wusste, woriiber Abele mit Guardini gesprochen
hatte. Des Weiteren fallt Abeles wertender Schreibstil auf: Er glaubte, dass Guardini
durch seine Ausarbeitungen zu ,richtigeren’ Erkenntnissen kommen wiirde. Dem-
nach gab es Kategorien wie ,richtig’ und ,falsch® und Abstufungen in der Beurtei-
lung. Abele, der wohl mit Herwegen und an dessen Ausarbeitungen und Vortrage
anlehnend, davon iiberzeugt war, dass er sehr richtige’ Einschitzungen im Bereich
der liturgischen Neuerungen hatte, fithlte sich berechtigt, Guardini auf bestimmte
Dinge hinzuweisen. Dies zeugt von einem groflen Selbstbewusstsein, sowie von der
Sicherheit, mit welcher sich Abele auf dem liturgischen Feld bewegte. Zudem zeigt
es seinen Einfluss als Laie und Nichttheologe fir die Liturgische Bewegung.

Am 30. April 1922 wandte sich Abele an Herwegen, um ihm mitzuteilen, dass aus
der Herbsttagung in Maria Laach einige Heftchen, ,die als Versuch gelten wollen,
die tiglichen Gebete (Morgen- und Abendgebet, Lesung, Andacht) mit liturgischem
Geist zu erfiillen“?°%, entstanden waren. Abele wiirde sich tiber ein Urteil oder Ver-
besserungsvorschlige der Laacher Benediktiner freuen. Des Weiteren unterrichtete
er Herwegen tiber die Religionsstunden an seinem Gymnasium, die ,grundsitzlich
liturgisch orientiert” waren, das hatte er ,aus den Klassenbiichern und aus miindli-

1206 Vgl. Langenbahn (2020): Cunibert Mohlberg.

1207 Ebd,, S. 6s.

1208 Ebd.

1209 Abele an Herwegen am 30.04.1922 (MLA, Sign. I11. A 118).
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cher Unterhaltung” entnehmen konnen."*'° Abele war sehr darauf bedacht, dem Abt
alle Entwicklungen in seiner Heimat mitzuteilen, so auch, dass innerhalb der nachs-
ten 14 Tage ein Akademikerverein in Werl gegriindet werden sollte. War der Boden
dafiir zwar ,sehr sprode®, wollte Abele ,auch da unseren Standpunkt zur Geltung
bringen (wenn auch sehr vorsichtig und langsam).“>"* Daneben nahm Abele noch an
einer Quickborntagung auf Burg Rothenfels nicht nur teil, sondern

leitete [...] bei einer ,Arbeitswoche‘ einen Kreis, in dem aus katholischem Geist
(genau genommen; aus liturgischem Geist) die Grundbegriffe und -ideen des
volkswirtschaftlichen und staatspolitischen Lebens in gemeinsamer Erorterung
erarbeitet wurden. Es war fiir mich das schonste und starkste Erlebnis gemeinsa-
men geistigen Arbeitens und echt katholischen Gemeinschaftsgeistes. Die 25 jungen
Menschen (von 18-25) meines Kreises setzten mich durch die Sicherheit ihres Den-

kens und die Frische ihres Wesens geradezu in Erstaunen.'*'*

An dieser Stelle zeigt sich einmal mehr die Synthese von Liturgie und Politik. Mit
Jugendlichen wurden aus liturgischer Perspektive staatspolitische Themen erortert.
Abele selbst, der von Berning retrospektiv als ,politisch naiv**** bezeichnet wird,
war Vorsteher dieses Arbeitskreises. Liturgie galt als Allheilmittel, das ebenfalls
fiir den Alltag angewandt werden konnte und sollte. Auch bei Guardini finden sich
in den Biichlein Von Heiligen Zeichen Ideen und Anregungen zu einer Liturgie des
Alltags. Abele ging in dem Arbeitskreis noch einen Schritt weiter und stellte auch
die groflen gesellschaftlichen und politischen Themen unter das Licht der Liturgie.
Reinhard Richter stellt treffend heraus, dass sich wihrend des Krieges (die Quellen
Abeles zeigen, dass dies schon vor dem Krieg der Fall war) Versuche regten, ,mit der
Liturgie auf gesellschaftliche Umbriiche und Zeitfragen zu antworten.“*'#

Ein weiteres Thema des Briefes war der Westfalengau der dlteren Quickborner in
Soest. Dort sprach P. Thomas Michels'*'s zu den Quickbornern. Abele wiirde diesen
Vortrag gerne wiederholt wissen und bat Herwegen daher, Michels ,auf der Riick-

1210 Ebd.

1211 Ebd.

1212 Ebd.

1213 Berning (1997): Der deutsche Katholizismus, S. 621.

1214 Richter (2000): Nationales Denken, S. 157.

1215 Thomas Michels OSB (1892-1979) war ein Benediktinierménch, der nach seinem Abitur 1911in die
Abtei Maria Laach eintrat und 1917 zum Priester geweiht wurde. 1928 wurde er nach Salzburg versetzt,
um dort an einer Griindung und unter ,wesentlicher Mitarbeit der deutschsprachigen Benediktiner-
kloster eine kath. Universitit zu griinden®. In Salzburg habilitierte er sich 1929 fiir Liturgiewissenschaft,
Patrologie und Religionsgeschichte und initiierte mit Alois Mager die Salzburger Hochschulwochen
(seit1931).1938 emigrierte erin die USA, wo er an der kath. Notre Dame University in Indiana dozierte
und 1947 schliellich nach Salzburg zuriick kam, wo er 1979 starb. (vgl.: Hiuflling (1994): Michels, Tho-
mas, S. 452-453).
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fahrt von Soest einen Tag hier in Werl festhalten [zu konnen], damit er vielleicht
auch noch in einem anderen Kreis das in Soest Vorgetragene wiederholt.>'6 Abele
trat Herwegen gegeniiber fordernd auf, er wusste, was er wollte und kommunizierte
dies klar und deutlich.

Abele erscheint in den Quellen als ein aufrichtiger, ehrlicher und treuer Verbiin-
deter. Dass die Beziehung zwischen ihm und Abt Herwegen aber spitestens in den
1930er-Jahren in eine Krise geriet, zeigte bereits der Brief an Platz (26.08.1931). In die-
sem diagnostizierte er das Scheitern der Liturgischen Bewegung in Maria Laach und
auch in der Korrespondenz mit Herwegen selbst wurden ab 1930 vereinzelte Antipa-
thien spiirbar. Ein Konflikt entziindete sich an der Vermittlung junger Herren an die
Abtei Maria Laach: Im Brief vom 14.01.1930 setzte sich Abele dafiir ein, dass ein junger
Mann namens Nigetiet eine Lehrstelle im Kloster Maria Laach bekomme. Herwegen
hatte diesem jungen Mann bereits abgesagt, da schrieb Abele am 04.03.1930, er konn-
te es verstehen, dass ,die Abtei keine Handwerkerlehrlinge” annahm, ,die nicht in
den Orden [ein]treten wollen®. Diese Auskunft hatte Abele an Nigetiet weitergeleitet.
Ebenso die Information, dass Ausnahmen nur fiir die Kunstschule gemacht wiirden.
Daraufhin hitte der Vater von Nigetiet Abele gesagt, ,er habe eigentlich gewiinscht,
daf sein Sohn in der Kunstschule als Kirchenmaler ausgebildet werde. Der junge Ni-
getiet duflerte sich ebenso.”*'” Abele bat den Abt abermals ,Nigetiet vorzumerken
und mitzuteilen, wann ein Platz frei ist.“’*'® Dass eine Antwort Herwegens auf Abeles
Brief ausblieb, ist moglich. Denn am 11.06.1930 meldete sich Abele nochmals in dieser
Sache: ,Wollen Sie bitte auf diesen Brief nicht antworten, wenn sich in der Angelegen-
heit des jungen Nigetiet, der Kirchenmaler werden will, nichts gedndert hat."**> Abe-
le schien irritiert zu sein iiber das Nicht-Antworten des Abtes. Denn auch wenn Abele
Verstindnis gegeniiber der Abtei zu haben schien, ging er doch auch in diesem Brief
wieder auf die prekire Lage des Jungen ein und stellte sich auf die Seite der Eltern.
Es sei doch ,verstindlich, daf} die Eltern den Jungen gerne bald in einer Lehre und
an der Arbeit sihen. - Es gibt ja nichts Schlimmeres, als wenn junge Menschen ohne
Beschiftigung sind.“**° Abele lief8 nicht locker und wollte mit Herwegen verhandeln,
sollte sich die Sache in die Linge ziehen.

Am 30.06.1933 erging ein letzter Brief nach der Akte an Herwegen. Die politi-
schen Verianderungen sind hier freilich zu beriicksichtigen. Abele begann den Brief
mit einer Riickschau auf die letzten sieben Jahre, in denen er ,jeden freien Augen-
blick und [....][seine] letzte Kraft dazu verwendet [hatte], die deutsche Dichtung aus
konkreter Wesens-Erkenntnis zu sichten und im Sinne einer [...] [ihm] vorschwe-

1216 Abele an Herwegen am 30.04.1922 (MLA, Sign. III. A 118).
1217 Abele an Herwegen am 24.03.1930 (MLA, Sign. IIL. A 118).
1218 Ebd.
1219 Ebd.
1220 Abele an Herwegen am 11.06.1930 (MLA, Sign. IIL. A 118).
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benden katholischen Bildungsidee [aufzu]bereiten."**' Dieser Versuch sei aus zwei
Griinden gescheitert: Erstens weil Abele selbst nicht ,das ganze Gebiet erschlieflen
konnte und zweitens, weil die ,Aufnahmefihigkeit bei denen, die fir die Bildung
und Erziehung im katholischen Sinn verantwortlich sind® nicht grof3 genug fiir die
Ergebnisse Abeles war.”** Ein Unterprojekt, ,eine fiir lebendige Menschen vom
16. Lebensjahr an bestimmte, ihr Schopferisches erfassende Auswahl wesenhafter
Dichtung zu bieten, die ein dichterisches Brevier fiirs Lebens werden konnte, ist mir
vielleicht doch gelungen*?*. Dieses Buch tibersandte Abele an Herwegen mit dem
Vermerk, das die ,ganze Dichtung” in solch einer Form fiir alle Altersstufen darge-
boten werden sollte. Doch leider konnte Abele diese Aufgabe nicht erfiillen, da ,der
Verlag [...] es nicht [glaubte] wagen zu konnen.“’>** Neben diesem Riickblick gab
Abele auch einen Ausblick in die Zukunft. So habe sich der Soester-Kreis ,,mit dem
Kreis des Abtes von Neuburg zusammengetroffen [...] und [wolle] zum 15. Juli eine
neue Zeitschrift: ,Das Wort in der Zeit“**S herausbringen. Diese sollte ,sich nicht
an eine Gelehrten-Oberschicht [richten], sondern will unter den Geistlichen und
Laien Fiihrer erwecken und bilden zum Dienst in der Pfarrei.">2% An dieser Stelle
emanzipierte sich Abele von Maria Laach. Zwar blieb er durch die Kooperation mit
Abt Adalbert Neipperg auf benediktinischem Feld verankert, doch war er nun ge-
willt durch Das Wort in der Zeit den Punkt einmal mehr umzusetzen, der ihn seit
Griindung das Katholischen Akademikerverbandes getragen hatte: Die Vermittlung
liturgisch-theologischer Inhalte an die Laien, an das Volk. Dabei sprang Abele eben-
falls auf den Zug des Fithrer-Kultes auf und erhoffte sich, wie es auch bei den anderen
Protagonisten gesehen wurde, Fithrer aus den eigenen Reihen zu erziehen. Anders
als bspw. bei Guardini waren diese Fithrer dann aber vorrangig fir den ,Dienst in der
Pfarrei® gedacht. Abele schrieb ihnen keine konkreten politischen Aufgaben zu.'**”

Weiter im Brief schilderte er Herwegen seine Eindriicke, welche er in der Orts-
kirche gesammelt hatte:

Heute sehe ich in den Pfarreien eine ganz primitive, aber echte Kirchlichkeit, viel-
leicht eine beginnende liturgisch-sakramental-dogmatische Erneuerung des Volkes
aufsteigen, zum Teil unbegriffen von den Bischéfen und Priestern. Eine bewufite li-

turgisch-sakramental-dogmatische Erneuerung ist und bleibt Aufgabe der Bischofe

und Pfarrer. Davon sind wir noch weit entfernt. Wir miissen dafiir vor allem beten.'>*#

1221 Abele an Herwegen am 30.06.1933 (MLA, Sign. IIL. A 118).

1222 Ebd.

1223 Ebd.

1224 Ebd.

1225 Ebd.

1226 Ebd.

1227 Vielleicht war es gerade diese Abkehr von der ,Gelehrten-Oberschicht, die Ildefons Herwegen
keinen Anlass gab, sich mit der Zeitschrift auseinanderzusetzen. Zumindest bis er es wegen des Streits
in der Schriftleitung tun musste. Vgl. Kapitel 4.2.1.7

1228 Abele an Herwegen am 30.06.1933 (MLA, Sign. III. A 118).
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An dieser Stelle fillt auf, dass sich die eucharistisch-liturgische Bewegung, von der
Abele noch zu Beginn des Jahrhunderts geschrieben, in eine ,liturgisch-sakramen-
tal-dogmatische Erneuerung” gewandelt hatte. Der Fokus lag nun nicht mehr nur
auf dem Sakrament der Eucharistie, sondern auf allen Sakramenten. Hinzu trat
der dogmatische Charakter. Abele war zu der Uberzeugung gelangt, dass es nicht
nur einer liturgischen Erneuerung, sondern auch einer sakramentalen und dogma-
tischen Erneuerung bedurfte. Auflerdem verdeutlicht dieses Zitat eine Bewegung
wvon unten’: Wihrend die Benediktiner ,von oben’, der kirchlichen Hierarchie ent-
sprechend der liturgischen Erneuerung antreiben wollten, beobachtete Abele eine
,echte Kirchlichkeit ;von unten’ von der Gemeinde kommend und fiir den Klerus
teils nicht sichtbar. Welche Verinderungen er konkret sah, beschrieb er nicht. Zu-
dem ist auffallend, dass der Klerus, der eigentlich fiir die Liturgie zustindig war,
diese Vorginge nach Abele nicht wahrzunehmen schien. Diese seltsame Spannung
zwischen Laien und Klerus, die Abele hier darstellte, brachte auch die Frage nach
der Rolle der Liturgie in der Ortskirche mit sich. Eine These konnte lauten, dass
diese Beobachtungen Abeles Frucht der Arbeit innerhalb der katholischen Jugend-
bewegung waren. Die Frage nach der Umsetzung liturgischer Erneuerungskonzepte
in den Gemeinden ist ohnehin ein Forschungsdesiderat. Bei der Geschichte der Li-
turgischen Bewegung handelte es sich bisher immer um eine Geschichte ,von oben®.
Wie und ob diese Bewegung von dem Kirchenvolk gesehen wurde und ob Inhalte
davon in der Ortskirche umgesetzt wurden, kann aufgrund der schwierigen Quel-
lenlage nicht beantwortet werden.

Im weiteren Verlauf der Briefs spannte Abele einen Bogen und ging auf die ,grofe
objektive Siinde des deutschen Katholizismus in den letzten 100 Jahren** ein, die
Karl Adam in seinem 1928 erschienen Werk Christus und der Geist des Abendlandes
erkannt zu haben meinte. Sie lag in der Leugnung und im Kampf gegen die ,g6ttli-
chen Ideen’. Diese Ideen Gottes fiir das Christentum lagen bspw. in einer Synthese
von Abendland und Christentum. In der Zeitschrift Das Wort in der Zeit sollten die-
se Ideen wieder aufgegriffen, der Katholizismus gleichzeitig ,aufgelockert® werden.
Diese etwas kryptischen Beschreibungen meinten nichts anderes, als dass die mo-
derne Alltagswelt mit den géttlichen Ideen durchdrungen werden sollte. Somit soll-
te der Katholizismus eine gewisse Offnung zur Moderne zeigen und andersherum.
Dieses Phinomen wurde in der vorliegenden Studie bereits als moderner Antimo-
dernismus herausgearbeitet. Neben der Ablehnung von Aufklirung und Moderne
trat auch bei Abele eine gewisse Affinitit zum modernen Zeitalter'*3° und die Sehn-
sucht, katholische Inhalte in diese Welt zu tibersetzen.

1229 Abele an Herwegen am 30.06.1933 (MLA, Sign. III. A 118).
1230 Was nicht zuletzt mit seiner Prigung durch Herman Schell zusammenhing.
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Zusammenfassend lisst sich festhalten, dass wichtige Themen in den Briefen
Abeles an Herwegen neben der ,Liturgisierung’ seiner Arbeitsstelle, des Marien-
gymnasiums in Werl, die Vermittlung junger Manner zur Ausbildung nach Maria
Laach'*" waren. Abeles Briefe sind vor allem informativer Art. Eine Entwicklung
lasst sich auch durch die Briefe an Platz nachzeichnen: Im Laufe der Zeit wurde sich
Abele immer gewisser, dass Herwegen und er aufliturgischem und politischem Feld
immer weniger kooperationsfihig waren. Trotzdem hielt er an der Beziehung fest,
schickte ihm 1933 noch ein Buch und wandte sich auch nach 1933 an ihn, nachdem es
zu Problemen in der Schriftleitung von Das Wort in der Zeit zwischen ihm und Abt
Adalbert Neipperg gekommen war.

433 Publizierende Tatigkeit in Hochland und Die Schildgenossen

Theodor Abele publizierte selbst Artikel in Die Schildgenossen, zum Beispiel Buch-
besprechungen'*?*. Fiir den Kontext der Arbeit soll der Fokus auf die Buchbespre-
chung von Die Kultur der Abtei Reichenau'*** gelegt werden.”*3* In der Besprechung
stellte Abele heraus, dass die Monche ,bis zum Ende des Mittelalters, aus dem Hoch-
adel 235 stammten. Er betonte, dass auch die ,Bistiimer dem Hochadel vorbehalten
waren” und schloss daraus, dass man mit Recht sagen konne: Die ganze religiose
Kultur des Mittelalters ist im wesentlichen durch diese Oberschicht gestaltet."23¢
Zunichst wertete er diese Bemerkung nicht, sondern fragte nach dem Geist, in wel-
chem ,diese hochadeligen Reichsabteien” geformt gewesen waren? Um diese Frage
beantworten zu kénnen, schwenkte er in die Gegenwart und reflektierte, dass die
Katholiken ,heute wieder mit dem Geist der drei grolen christlichen Volkskulturen:
der Romanik, der Gotik, des Barocks, in Verbindung zu kommen“*” versuchten.
Dabei lehnte er die ,trigerische Hoffnung®, eine dieser drei Volkskulturen wieder-
herzustellen, ab. Hinter diesem Neuauflebenlassen der Romanik, der Gotik und des
Barocks lag Abele zufolge auch nicht der Wunsch ,den Kult eines Vergangenen in
die religiose Leere unserer Zeit hineinzustellen. — Keine Kultur, auch keine sakrale

1231 Abele an Herwegen am 05.08.1924 (MLA, Sign. III. A118): ,,Uberbringer dieses Briefes ist ein braver
junger Mensch aus Soest, der in dhnlicher Lage ist, wie der dltere Biermann, bevor er nach Maria-Laach
kam. 14.1.1930: ,Erlauben Sie, daf} ich Ihnen den Uberbringer dieses Briefes empfehle. Er ist Herr Ma-
ler- und Anstreichermeister Nigetiet aus Werl, ein wackerer katholischer Mann aus guter alteingesesse-
ner Familie. Herr Nigetiet mochte gerne seinen 17 jahrigen Sohn zu Thren Briidern in die Lehre geben, so
wie es dem Wilhelm Biermann, dem Hans Steinhage und dem Christian G6bel glickte.”

1232 Abele (1927): Zu Stifters Romanen, S. 99-115. / Abele (1924): Briefe aus Schwaben, S. 17-21.

1233 Abele (1928): Die Kultur der Abtei Reichenau, S. 172-174.

1234 Ebd.

1235 Ebd,, S.173.

1236 Ebd.

1237 Ebd.
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Kultur der Vergangenheit, kann uns in unseren religiosen Néten helfen.”?3® Durch
dieses Zitat wird zum einen deutlich, dass die 15 Jahre Arbeit des KAV anscheinend
nicht viel an der ,Leere” des religiosen Lebens hatten dndern kénnen. Zum ande-
ren kam Abele zu dem Schluss, dass der ,,Glaube an die Mustergiiltigkeit einer ver-
gangenen Kultur [...] nur eine aristokratische Gelehrten-Oberschicht formen®23?
konnte. Diese Formulierung ist auch im Brief vom 30.06.1933 an Herwegen zu fin-
den. Anscheinend beschiftigte Abele die Dynamik, die sich innerhalb dieser Ge-
lehrten-Oberschicht entwickelte, schon Jahre vor der Herausgabe seiner Zeitschrift.
Die Pointe stellte Abele im weiteren Verlauf des Textes dar, denn auch er wollte aus
der vergangenen Kultur lernen, allerdings suche er ,nur den lebendigen Geist, das,
was frither Leben gegeben hat, was noch lebt und wieder zu unserer Verlebendigung
dienen kann.”*#° Diese Formulierung erinnert an das Werk Alte Quellen neuer Kraft
von Herwegen. Auch taucht hier das Motiv des ,Lebens’ wieder auf. Die Zeit der
Aufklirung und der Moderne wurde als Zeit empfunden, in der der Glaube ster-
ben musste. Die alten Quellen der Romanik, der Gotik und des Barocks wurden von
Abele pneumatisch aufgeladen und belebende Elemente ausgewihlt, aus welchen
neue Kraft fiir die Gegenwart geschopft werden konnte. Fundament und damit auch
Legitimation fiir das Heranziehen dieser alten Kulturen war, dass ihr ,Leben [...]
aus dem Gottesdienst” stromte.”*#' Einerseits wird dadurch die Wichtigkeit der Li-
turgie fiir ein gelingendes Leben auf individueller, aber auch auf gemeinschaftlicher
Ebene und die Parallelen zu Guardini deutlich, der nichts anderes vorsah als eine an
der romantischen Rezeption des Mittelalters orientierte Gottesdienstlichkeit bzw.
Liturgie im Leben des Volkes.

4.3.4 Theodor Abele: Zwischen Zentrum und Nationalsozialismus

Mit Hilfe der Texte von Theodor Abele lassen sich weitere Mosaiksteine fiir die Ent-
wicklung der Liturgischen Bewegung und ihre Verzahnung mit Politik, Kultur und
Gesellschaft nachzeichnen. Abele hatte eine andere Perspektive auf das Phinomen
der Liturgischen Bewegung, die von seinem ehrenamtlichen Engagement gepragt
war. Er war unabhingiger von kirchlichen Strukturen und Ordens-Systemen und
konnte sich deshalb auch anderen Themen widmen, wie er selbst 1913 bei der Ver-
teilung der Vortrige fiir den Katholikentag feststellte. An den Beispielen von Abt
Adalbert Neipperg und Abt Albert Schmitt wurde herausgearbeitet, dass gerade
die Benediktiner nicht als Einzelpersonen handeln konnten, da ihr Handeln Kon-

1238 Ebd.
1239 Ebd.
1240 Ebd.
1241 Ebd.
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sequenzen fiir den gesamten Orden haben konnten. Auch Priester waren an ihren
Bischof gebunden. Abele hatte es leichter, sich als Laie dem Reformkatholizismus
zu 6ffnen und noch vor dem Ersten Weltkrieg zu tiberlegen, wie sich Moderne und
Katholizismus vereinbaren lieflen. Fiir Guardini wurden diese Gedankenspiele erst
in den 1920er-Jahren wegweisend.

Besonders klar bleibt dennoch seine antimoderne, auf den Lehren Pius’ X. ba-
sierende Einstellung. Seine geforderte Rekatholisierung der Kultur kann in eine
Linie gestellt werden mit den Rechristianisierungsprogrammen der anderen Prot-
agonisten. Abele erhob bereits 1913 den Anspruch einer ,Umwertung der modernen
Kulturwerte®, an welcher jeder ,an seinem Platz” mitarbeiten kénnte. Dabei ist eine
Entwicklung nachzuzeichnen: Mit Herman Schell als Lehrer bewegte sich Abele
urspriinglich in reformkatholischen Kreisen, versuchte die katholische Kirche an-
schlussfihig an die moderne Welt zu machen; dies war zunichst auch das Ziel des
KAV. Gleichzeitig wurde durch die Zusammenarbeit im KAV mit Personen wie Il-
defons Herwegen und mit seiner Sympathie fiir Iwan von Miiller eine Riickwirtsge-
wandtheit deutlich, die ihn mehr ins konservativ-katholische Spektrum einordnen
lassen.

Abele war auf eine wissenschalftlich reine und klare Sprache bedacht, die keinen
Platz fiir Missverstindnisse bot. Gleichzeitig verwendete er selbst fiir das Phdnomen
,Liturgische Bewegung‘ mehrere Begriffe, wie bspw. Reform, Erneuerung oder Ak-
tion. Diese Fluiditit in der Begrifflichkeit zeigt eine Unsicherheit bei der Identitéts-
frage der Liturgischen Bewegung, die in der Forschung bisher unbeachtet blieb. Zu-
dem ldsst der immer grofler werdende Begriff ,liturgisch-sakramental-dogmatische
Erneuerung® vermuten, dass eine Erneuerung innerhalb der Kirche nicht nur auf
liturgischem Gebiet, sondern auch in anderen Bereichen der Kirche als notig erach-
tet wurde. Daran anschlieffend zeigen die Quellen durchgingig die Sehnsucht nach
einer Bewegung, die nicht bei den Akademikern stehen blieb, sondern das ganze
Volk ergreifen sollte. Dieser Wunsch verbarg sich auch hinter der Mitarbeit Abeles
beim Quickborn und der Herausgabe von Das Wort in der Zeit.

Zur politischen Einstellung Abeles kann nicht sehr viel gesagt werden, da er sich
relativ bedeckt hielt. Lediglich zu Beginn der Weimarer Republik kritisierte er die
Regierung, da sie nicht genug fir Sicherheit sorgte, was der Aufstand der Spartakis-
ten in Welt bezeugte. Hervorzuheben bleibt aber, dass er sich nicht negativ gegen das
Zentrum duflerte. Als einziger der in dieser Studie behandelten Protagonisten kri-
tisierte Abele die Parteienpolitik nicht. 1931 lie8 er sich von Kothers Ausfithrungen
zur Ethik der politischen Koalition iiberzeugen und sah damit eine Koalition des Zen-
trums mit der NSDAP als Méglichkeit zur Rettung des Staates und zur Stabilisie-
rung des Katholizismus in der Gesellschaft an. Trotzdem hatte er Bedenken gegen
den Nationalsozialismus und hielt sich dabei an die Empfehlungen bzw. Verbote der
deutschen Bischofe, doch im KAV zettelte er keinen Widerstand an, da die Gegner
des NS-Regimes im KAV in der Minderheit waren. Zudem blieb er NS-Sympathi-
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santen, wie Herwegen, aber auch NS-Mitgliedern, wie Hans Heinrich Ehrler bis in
die 1930er-Jahre hinein treu verbunden. An dieser Stelle kann Abele in eine Reihe
mit Abt Ildefons Herwegen gestellt werden. Zwar hatte Abele eine politische Mei-
nung, die er auch mit Jugendlichen auf Burg Rothenfels diskutierte, wodurch Uber-
schneidungspunkte von Liturgischer Bewegung und Politik deutlich werden. Doch
spielte diese politische Meinung in kircheninternen Kreisen keine Rolle. Auch hier
wurde, wie bei Herwegen, ein apolitisches Bild der katholischen Kirche gewahrt,
was zur Folge hatte, dass nationale Krifte schliefllich innerhalb dieser erstarken und
bestehen konnten.
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5 Fazit: Politik der Unpolitischen
Anspruch und Wirklichkeit der Liturgischen Bewegung
in der Weimarer Republik

Die Liturgische Bewegung war auch eine politische Bewegung. Diese These wurde
in der vorliegenden Arbeit durch die Herausarbeitung folgender Aspekte bestitigt:
Zunichst zeigten die Zeitschriftenartikel von Romano Guardini, dass ,Politik*
Thema im Quickborn und bei der katholischen Elite war. Sowohl im Hochland als
auch in Die Schildgenossen positionierte Guardini sich zu politischen Themen. Das
Grundproblem benannte er 1924 in Rettung des Politischen, indem er diagnostizierte,
dass das Politische in ,heidnische Hinde™ geraten war und einen ,heidnischen
Charakter erhalten hatte. Mit diesen Auflerungen bezog er sich auf das politische
System der Weimarer Republik. Anlehnend an den Verfassungsstreit, reihte er sich
schon 1922 mit Das Erwachen der Kirche in der Seele bei den Verfassungskritikern ein:
Eine Verfassung diirfte ,nicht zurecht gedacht sein*®. Wie herausgearbeitet wurde,
hatten diese Zweifel an der aktuellen politischen Lage Deutschlands ihren Ursprung
in seiner antimodernen Haltung sowie seiner romantisierten Mittelalteriiberho-
hung und fanden einen H6hepunkt in dem Text Staat in uns: Darin trat Guardinis
antiparlamentarische und antidemokratische Haltung hervor. Trotz vieler explizi-
ter politischer AuBlerungen versuchte er ein unpolitisches Bild seiner selbst und der
Liturgischen Bewegung zu wahren: Zum einen durch den Quickborn, in welchem
er tatig war und der unpolitisch sein wollte, zum anderen durch die Betonung, dass
er als ,politischer Laie® schreibe, aber auch durch den Versuch, sich den Staats-
formen gegeniiber neutral zu verhalten. Letztlich sollte auch die Thematisierung
von Liturgie bzw. die Religiositit unpolitisch sein, doch an dieser Stelle gewann das
politische Programm Guardinis inhaltliche Prizision: Die vorliegende Studie hat

1 Guardini (1924): Rettung, S. 115.

2 Ebd,, S. 116.

3 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 262.
4 Vgl. Guardini (1924): Rettung, S. 112.
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gezeigt, dass Guardini ankniipfend an die Utopie des Neuen Menschen, der heilsge-
schichtlich gedeutet wurde, eine Rekatholisierung der Politik herbeisehnte. Diesen
Prozess wollte er durch eine sakrale Aufladung der Politik beschleunigen. Guardini
rief die Lesenden seiner Texte auf, ,,dem politischen Heidentum jene Werte aus der
Hand [zu, J.A] nehmen und sie wieder in das ,christlich-katholische“ Licht zu
riicken. Politik war ein Lebensbereich, aus welchem Gott ausgeschlossen wurde und
der wieder zuriickerobert werden sollte. Nur ein Staat, der Gottes Hoheit anerkann-
te, nur Politiker, die sich dieser Hoheit beugten, nur ein Volk, das sich vertrauensvoll
in die Hinde eines solchen Politikers begab, nur das Individuum, das sich im hier-
archischen Ordnungsgefiige geborgen wusste, wiirden den ,Vorgang unabsehbarer
Tragweite® weiter vorantreiben und die ersehnte Einheit hervorbringen. Dieser
Anspruch einer Rekatholisierung der Politik war Teil des politischen Programms
der Liturgischen Bewegung.

Auch Abt Ildefons Herwegen reihte sich in dieses politische Programm ein. Zwar
hielt er sich in Publikationen mit Auferungen zu politischen Themen zuriick,
implizierte sie jedoch. Seine Vorstellung eines von der Berithrung der Liturgie
svergoldeten”” Lebens, basierte auf einer antiindividualistischen, antimodernen
Haltung. Wie gezeigt wurde, traten durch Herwegens publizierte Texte vor allem
machtpolitische Interessen hervor: Er wollte sowohl seine Macht als Kleriker als
auch die Macht der Kirche in der Gesellschaft verankert wissen. Deshalb stilisierte
er sich selbst und die Abtei Maria Laach zu zukunftsweisenden Hoffnungstragern.
In Kooperation mit der katholischen Elite des Katholischen Akademikerverbands
gewann dieses Vorhaben ein politisches Profil, was sich auf dessen Tagungen be-
sonders in den 1930er-Jahren zeigte. Dennoch gab der Abt vor, unpolitisch zu sein:
So enthielt sich der Konvent Maria Laach bei der Stichwahl 1925 zwischen Marxund
Hindenburg auf Anraten von Herwegen, was letztlich eine Hilfe fiir Hindenburg
war, da der Zentrumskandidat nicht gewahlt wurde. Auch der Verzicht auf das Wih-
len ist politisch. Die Vermeidung von explizit politischen Themen in seinen Texten
wurde somit als Taktik, sich unpolitisch zu geben, herausgearbeitet. Sie miindete
schliefSlich in einer betont apolitischen Haltung, die vorgab, iiber politische Diskre-
panzen hinwegzusehen: Denn auch in der Zeit seiner nationalsozialistischen Anna-
herung, hielt Herwegen den Kontakt zu Theodor Abele oder Herman Platz aufrecht,
die zentrumsorientiert waren. Damit suggerierte der Abt eine Unwichtigkeit von
Parteipolitik fiir das katholische Feld, wodurch allerdings vor allem den stérker wer-
denden nationalsozialistischen Kriften der Weg gebahnt wurde. Er selbst verband
mit dem Nationalsozialismus die Hoffnung auf eine Wiederbelebung der Monarchie
und eine Erstarkung des Katholizismus in Deutschland.

5 Ebd., S. 116.
6 Guardini (1922): Das Erwachen, S. 257.
7 Vgl. Herwegen (1920): Alte Quellen, S. 14.
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Ahnlich wie sein Ordensbruder streifte Abt Albert Schmitt politische Themen in
publizierten Texten nur gelegentlich, feuerte in privaten Briefwechseln umso mehr
gegen das politische System der Weimarer Republik. Er kritisierte die ,iiberlaute]...]
“8 und setzte dieser ein System entgegen, welches sich an der Ord-
nung des benediktinischen Ménchtums und der Liturgie orientierte. Ein Schlag-
wort, das Schmitt verwendete, aber in allen Stringen der Liturgischen Bewegung
héufig vorkam hatte, war die Gemeinschaft. Die vorliegende Studie hat gezeigt, dass
dieser Begriff von den Akteuren der Liturgischen Bewegung durch die Verschmel-
zung mit dem Ideal der Volksgemeinschaft politisiert wurde. Im Fokus stand eine
stindestaatliche Ordnung, die auf dem Verhiltnis von Fithrer und Gefiihrten fufite.
Das Zentrum konnte diesem Anspruch nicht gerecht werden, da es Schmitt zufolge

Demokratie

der ,Seuche des Eintretens fir die Volksrechte® zum Opfer gefallen war. Diese
politischen Aussagen versuchte Schmitt, in dem Deckmantel des Unpolitischen zu
hiillen: Er kritisierte in der Politik titige Kleriker und legte sich damit selbst ein
Verbot politischer Tétigkeit auf, betonte auch Herwegen gegeniiber, dass er keine
Politik betreiben wollte."® Dabei bezog er sich auf parteipolitisches Engagement
und verschloss die Augen vor der politischen Relevanz seiner Aussagen. Die Gefahr
lag in der Unterschitzung der Kraft seiner antimodernen und demokratiefeind-
lichen Auflerungen, die schliefSlich eine Anschlussfihigkeit zum Nationalsozialis-
mus eroffneten: Wihrend er im Dunstkreis des schlesischen Adels zuriick zu den
mittelalterlichen, standestaatlichen Standards wollte, schufen die neuen nationalen
Krifte eine Ideologie, die seinen Blick nicht in die Vergangenheit, sondern in die
Zukunft richteten: Er sah im nationalsozialistischen Programm eine Moglichkeit,
das Machtvakuum der Kirche, aber auch der Eliten, wie dem Adel oder den Akade-
mikern, zu fullen.

Theodor Abele war einer dieser katholischen Akademiker, die aus dem Kultur-
kampf kommend eine Anniherung von Deutsch- und Katholisch-Sein mit einer
grofler werdenden Macht der katholischen Kirche verbanden. Er wurde in der vor-
liegenden Arbeit als in der Liturgischen Bewegung engagierter Laie vorgestellt.
Ahnlich wie Abt Ildefons Herwegen gab er sich meist apolitisch, wihrend er durch-
aus politische Uberzeugungen vertrat. Er kann als einziger Protagonist herausge-
stellt werden, der sich nicht kritisch gegen das Zentrum duflerte, doch liebaugelte
auch er 1931 mit der den kirchlichen Machtverlustingsten geschuldeten Hoffnung,
dass eine Koalition zwischen Zentrum und NSDAP zur gewiinschten Stabilitit des
Katholizismus innerhalb der Gesellschaft fithren konnte. Dadurch suggerierte er
eine Kompromissbereitschaft, die politische Unterschiede in den Hintergrund ri-
cken lie}. Das Unpolitische der Liturgischen Bewegung schien beiihm in dem Sinne

8 Schmitt (1925): Ménchtum und Gegenwart, S. 132.
9 Schmitt an Ballestrem am 24.10.1932 (GRU, Sign. IV/440).
10 Vgl. Schmitt an Herwegen am 22.07.1929 (MLA, Sign. I11164).
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durch, als dass er iiber die 1930er-Jahre hinausgehend Briefkontakt mit Abt Ildefons
Herwegen pflegte oder den NS-Sympathisanten Hans Heinrich Ehrler unterstiitzte,
obwohl er durchaus Vorbehalte gegen den NS hegte. Offenbar waren diese nicht so
stark ausgeprigt, dass er diesen mit dem Katholizismus fir unvereinbar hielt.

Fiir alle vier Protagonisten der vorliegenden Arbeit konnten sowohl politische
als auch unpolitische Inhalte herausgearbeitet werden. Fiir das Phinomen der Li-
turgischen Bewegung bedeutet dieses Ergebnis, dass sie einen vermeintlich un-
politischen Ort bot, an welchem sich politische Meinungen herausbilden konnten.
Die Liturgische Bewegung war ein geschiitzter Raum, in welchem sich die Akteu-
re politisch positionieren und eine katholische Politik herausarbeiten konnten. Ihr
Politisch-Sein bestand gerade in der aktiven Beteiligung an aktuellen Debatten und
Diskursen rund um Gesellschaft, Kultur, Religion und Politik, ohne sich am tages-
politischen Geschehen aufreiben zu miissen. Daher leitete sie ihren politischen Ein-
fluss von ihren ,unpolitischen“ Angeboten ab, die sie in den Diskursen offerierte und
die ein klarer Gegenentwurf zur Weimarer Republik waren.

Damit konnte die Liturgische Bewegung zu einem destabilisierenden Faktor der
Weimarer Republik werden. Die zeitgenossischen Errungenschaften wurden ausge-
blendet und sich in kulturpessimistischer und antimoderner Manier das ,,Chaos“ der
Gegenwart beklagt, um diesem mit der Utopie des Neuen Menschen zu begegnen.
Diese religios-politisch aufgeladene Grofle des Neuen Menschen sollte sowohl Fiih-
rerpersonlichkeiten als auch im Kollektiv aufgehende Individuen hervorbringen,
sodass eine rechristianisierte Gesellschaft im Sinne eines christlichen Fiithrerstaates
erstehen konnte. Die religiése Aufladung des Nationalismus, die Sakralisierung der
Politik, der moderne Antimodernismus und vor allem der unpolitische Anspruch
der Liturgischen Bewegung haben gezeigt, dass die Protagonisten sie zu einer poli-
tisch handelnden Bewegung machten. In ihrer Selbstwahrnehmung ignorierte sie
das Vorhandensein des Politischen in ihren geistigen Programmen. Damit tiuschten
sie sich und andere. Hier ist Thomas Mann zuzustimmen: ,,Aber in jeder geistigen
Haltung ist das Politische latent."

11 Vgl. Mann (1929): Die Stellung Freuds, S. 136.
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