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Sie konnten sowohl in Orientierungsphasen wie bei der téglichen Arbeit, die - Siegfried Weichlein
»im Dienste des Herrn“ geleistet wurde®®, motivierend wirken. Mission und Ultramonténismus im frithen
19. Jahrhundert

Einleitung

Katholisch sein heifit Missionseifer haben“ meinte 1906 der Steyler Missi-
onar Hermann Fischer.' Mission und Missionseifer waren im ultramontanen
Katholizismus zentrale Kennzeichen der Selbstbeschreibung.” Die knappe
Definition des Steyler Missionars lenkt den Blick auf den Zusammenhang
von Ultramontanismus und Mission, genauer den Zusammenhang zwischen
der Ultramontanisierung des Katholizismus und der Karriere des Missions-
gedankens im 19. Jahrhundert. Tatsdchlich trat die Mission als Vorstellung
und Organisation iiberall dort auf, wo auch Ultramontane zu finden waren.
Die ,Mission“ trennte die ,,Strengkirchlichen“ von den wenigen verbliebe-
nen liberalen Katholiken. Dabei war die Vorstellung der Mission so alt wie
die Christentumsgeschichte. Unter Mission kann generell eine sich wan-
delnde Strategie kirchlicher Pastoral verstanden werden. Das Objekt der
Mission waren traditionell die Unglidubigen, die ,,Heiden“. Mission war tra-
ditionell ,,Heidenmission®. Dieses Verstindnis von ,Mission‘ dominierte
‘auch noch zu Beginn des 19. Jahrhunderts. Doch bald differenzierte sich der
Begriff und wurde allmé#hlich selbstreferentiell: Neben die ,,Heidenmission“
traten die Auswanderermission und spiter die Diasporamission, also die
Pastoral derjenigen Katholiken, die in einer Minderheit lebten. Das Eigen-
tiimliche im Zusammenhang von Mission und Ultramontanismus im 19.
Jahrhundert kann gerade in dieser Riickwendung auf den Katholizismus in
Deutschland gesehen werden. Im Jabr der Revolution 1848 galt Deutsch-
land vielen Ultramontanen selbst als Missionsland. Damit aber hatte sich
das iltere ultramontane Missionsverstindnis der weltumspannenden Hei-
denmission um die Mission im eigenen Land ergénzt.

Der Missionsgedanke kann quasi als Lackmustext dienen, um den ideel-
" len und organisatorischen Formenwandel dessen zu beschreiben, was mit
,Ultramontanismus‘ bezeichnet wurde. Mission war genauso wenig gleich
Mission, wie ultramontan gleich ultramontan war. Die Karriere des Missi-

H. Fischer, Jesu letzter Wille, Steyl 1906, S. 62f.

Wie zentral die Mission fiir die Selbstbeschreibung des Katholizismus war, zeigte noch der
AnstoB, den die Missionsstatistik zur Erstellung einer allgemeinen katholischen Konfessi-
onsstatistik gab. P.M. Baumgarten, der 1901 den Vorschlag fiir die Statistische Zentralstelle
machte, war iiber die Missionsstatistik dazu gekommen.

& Vegl. hier vor allem das Arbeitsethos der Frauenkongregationen, dargestellt bei Relinde

Meiwes, ,,Arbeiterinnen des Herrn™. Katholische Frauenkoneregationen i 19. Jahr]
Frankfurt 2.M. 2000, e i 19: Jabrhundert,
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onsgedankens im Katholizismus spiegelte sowohl Konflikt als auch Kon-
sens. Auch wenn sich die Akteure der verschiedenen Missionsrichtungen
anfeindeten, so handelte es sich inhaltlich doch um eine Starkung durch
Ausdifferenzierung und Anreicherung des Missionsgedankens. Zum ultra-
montanen Programm der Verchristlichung der Welt gehdrte auch die Re-
katholisierung Deutschlands. Die im folgenden zu erliuternde These ist,
dass der Missionsgedanke damit auf die revolutioniren Herausforderungen
zwischen 1789 und 1848 reagierte. Das geschah jeweils unterschiedlich und
im Riickblick auf die vorangegangenen Revolutionen von 1789 und 1848.
In der ultramontanen Missionsbewegung lassen sich drei Ebenen unter-
scheiden:

- die Vorstellung kirchlicher Ordnung, die dem Missionsgedanken
zugrunde lag,

- der Missionstyp, d. h. der Gegenstand und der Organisationsform der
Mission,

- und die Frémmigkeitsformen, die beides miteinander vermitteln sollten.

Der Missionsgedanke nahm frith organisatorische Gestalt an. Lange vor
1848 existierten Missions-, Almosen- und Gebetsvereine fiir die Mission.
Im Bereich der Mission gab es schon lange vor 1848 Vereine.? Die katholi-
schen Missionspropagandisten konstruierten schon fiith neue Formen kirch-
licher Gemeinschaft durch Gebets- und Almosenvereine nach dem Motto
»Niedrige Beitrige, aber von Millionen“.* Zusammen mit den Bruderschaf-
ten, Kongregationen, anderen Gebetsvereinen und den Dritten Orden bilde-
ten die Missionsvereine den zahlenmiBig groBten Vereinstyp der ,.religio-
sen Vereine®“ im katholischen Vereinswesen des 19. Jahrhunderts, die bisher
erstaunlicherweise am wenigsten erforscht sind. Fiir die formative Phase des
Ultramontanismus sind gerade sie aussagekriftig, weil sie auf ,,eine beson-
dere, gewissermaBen® tiberdurchschnittliche Frommigkeit, eine bewuBtere,
religios geprigte Lebensweise ihrer Mitglieder™ abzielten.’

Auf.f'cil_lig sind nun im wesentlichen drei Schiibe von Missionsbegeiste-
rung, die im folgenden analysiert werden sollen: einmal der Beginn der mo-

Gegen} J.-Chr. Kaiser, Konfessionelle Verbinde im 19. Jahrhundert. Versuch einer Typo-
logie, in: H. Baier (Hg.), Kirche in Staat und Gesellschaft im 19. Jahrhundert, Neustadt a.d.
Aisch 1992, S. 187-209, der die katholischen Vereine erst mit der Revolution von 1848 be-
ginnen laBt.

Auffillig ist, dass die Missionsvereine und die Almosenvereine bisher in der Forschung
kaum beachtet wurden.

J. Mooser, Das katholische Vereinswesen in der Ditzese Paderborn um 1900, in: Westfili-
sche Zeitschrift 141. 1991, S. 447-61, 451, 453.
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dernen katholischen Missionsbewegung in den 1820er Jahren, dann ihr e-
normer Aufschwung im Jahrzehnt zwischen 1838 und' 1848 und schlieBlich
die Wendung hin zur nationalen Diasporamission mit der Griindung des
Bonifatiusvereins 1849. Gleichzeitig differenzierten sich die Missionstypen

.in die Weltmission, die Auswanderermission und die Diasporamission in

Deutschland aus. Die drei wichtigsten Missionsvereine, der Lyoner Missi-
onsverein, der Miinchener Ludwigsmissionsverein (LMV) und der Bonifa-
tiusverein mit Hauptsitz in Paderborn bieten drei Stationen oder Facetten
des ,,strengkirchlichen“ Selbstversténdnisses — so nannten sich die Protago-
nisten selbst — und helfen dabei bei der Differenzierung des sperrigen analy-
tischen Blocks ,Ultramontanismus®.

1. Die Allgemeine Mission: Der Lyoner Missionsverein

Die Franzdsische Revolution bildete die groe Zisur fiir die Mission. Erst
danach ist es sinnvoll, von der modernen religios-kirchlichen Mission zu
sprechen. Im Missionswesen distanzierte sich die katholische Kirche von
ihrem alten Biindnis mit den katholischen Kolonialméichten. Noch 1802 hat-
te Chateaubriand mit dem zivilisatorischen Nutzen der Mission den Vorrang
der katholischen Kirche verteidigen wollen. Diese zivilisatorische Dimensi-
on besaB bis dahin immer ihre staatliche Komponente.® Bis zur Franzosi-
schen Revolution bildeten die Kolonialmichte Spanien und Portugal das
Riickgrat der katholischen Mission.” Kirchliche Mission und staatliche Ko-
lonialpolitik waren unter diesen Vorzeichen kaum zu unterscheiden gewe-
sen. Die Mission teilte damit aber auch die politischen Konjunkturen ihrer
Missionspartner. Bereits lange vor der Franzdsischen Revolution zog der
Niedergang Spaniens und Portugals einen Riickgang in der katholischen
Missionstitigkeit nach sich. Nach der Revolution kniipfie die rémische Kir-
chenleitung nicht wieder an das staatlich-kirchliche Kondominium an, son-
dern nahm die Mission in die eigene Hand.® Was das Ende des Reichskir-
chensystems fiir die Durchsetzung der rémischen Autoritit in Deutschland
bedeutet hatte, das bewirkte der Wegfall der Kolonialmichte Spanien und
Portugal fiir die rémische Autoritit in den Missionsgebieten. Auch im Mis-
sionswesen profitierte die romische Zentrale von den Umwilzungen durch
die Franzdsische Revolution. Auch im Missionswesen wird damit eine der

Vgl. F.-R. Chateaubriand, Génie du Christianisme ou beautés de la religion chrétienne, Ly~
on 1809.

7 Vgl. hierzu: Handbuch der Kirchengeschichte Hg. Hubert Jedin, Freiburg i. Br. 1985,
Bd. 5, S.256-350.

So riickten jetzt stiirker Asien und Ozeanien in den Mittelpunkt der Mission.
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dialektischen Grundfiguren sichtbar, die so wichtig fiir die Durchsetzungs-
geschichte der Strengkirchlichen waren. Einerseits kommunizierte die Kir-
chenleitung Bilder von Verfall, Niedergang und Verfolgung in der Franzo-
sischen Revolution. Andererseits war sie zweifelsochne der groBe innerkirch-
liche Gewinner der Revolution.

Dieser Autonomiegewinn driickte sich in einem umfassenden Programm
der Weltmissionierung aus. Das Programm der ,Weltmission® kristallisierte
sich schon unmittelbar nach der Jahrhundertwende als die strengkirchliche
Antwort auf die Revolution und den Bedeutungsgewinn von Nation, Volks-
souver#nitdt und Nationalstaat heraus. Die frithen erwecklichen Kreise in
Frankreich, in Lyon und Paris antworteten darauf mit einem globalen Mo-
dell kirchlicher Ordnung. Nach dem Ausfall der katholischen Missions-
méchte wurde die katholische Mission nicht mehr unter staatlichem, son-
dern unter kirchlichem, sprich: romischem Vorzeichen neu institutionali-
siert. Dabeij weitete sich der Missionsgedanke iiber die bisherige Kolonial-
mission hinaus weit aus. Die Universalisierung der Mission und die absolu-
te Konzentration auf die romische Kirchenleitung bedingten sich hier wech-
selseitig. Hier liegt die zweite dialektische Grundfigur des frithen Ultramon-
tanismus, némlich der Zusammenhang von Universalisierung der Mission
und Konzentration auf Rom. Beides ging Hand in Hand.

Eingebettet war diese Missionsstrategie in eine gegenrevolutionire Ra-
dikalisierung. In den Biographien der Missionseiferer stach die Radikalisie-
rung wihrend des terreurs und der jakobinischen Kirchenpolitik hervor.’
Bezeichnenderweise iibernahm die ultrarestaurative Bourbonenmonarchie
das Patronat iiber den Lyoner Missionsverein. Die franzosischen Konige
Ludwig XVIIL. und Karl X. sahen wie die Kurie im Missionsgedanken ein
ausgezeichnetes Mittel der Revolutionsprivention.

Dieses Programm war von Anfang an iibernational, in der Tendenz so-
gar iiberkonfessionell. Darauf deutete das gleichzeitige Wachstum der pro-
testantischen Missionsvereine hin. Von den angelsédchsischen Missionsver-
einen {ibernahm Pauline Jaricot, die Griinderin des Lyoner Vereins, das
Zehnersystem der Finanzierung der Mission. Die Almosengeber waren in
Zehnergruppen zusammengefasst. Thre Almosen fiihrte eine solche Zehner-
gruppe an die nichsthohere Einheit von zehn Missionsgruppen ab. Generell
stieg auch im Protestantismus der Missionseifer in der ersten Hilfte des 19.
Jahrhunderts an.!® Nationale Grenzen sollten nach dem Willen der katholi-

®  V.a. bei Jean-Marie Coudrin, Henriette Aymer de la Chevalerie und Philippine Duchesne.

9 Vgl. hierzu: Artikel “Mission VI’, in: TRE Bd. 22, S. 48ff.
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schen Missionseiferer ebenfalls keine Hindernisse, bilden. Die allgemeine
Mission war im Sinne der deutschen Missionspropagandisten nicht zu ver-
einbaren mit ,Nationaleifersucht und Feindschaft®, ,,Nationalseparatismus®
und ,,Nationalapprehensionen®. In seinem Einladungsschreiben ,,zur Teil-
nahme an der Vereinigung zu Gebet und Almosen fiir Ausbreitung des
Glaubens* von 1829 ging der Leiter des Mainzer Priesterseminars, der El-

sisser Andreas RiB, direkt auf die antifranzdsischen Ressentiments ein:

,Niemand miisse sich also daran drgern, daf es Frankreich, das den deut-
schen Ohren freilich noch immer kitzlige Frankreich ist, von wo diese Ver-
einigung ausgeht.«!!

Der universale Anspruch der allgemeinen Mission ging Hand in Hand
mit einem enthusiastisch-erwecklichen Grundton bei seinen Trigerschich-
ten. Gemeint ist damit die dritte dialektische Grundfigur: der Zusammen-
hang von Erweckungsbewegung und Hierarchie. Aller historischen Erfah-
rung nach stellen Erweckungsbewegungen die grofite Gefahr fiir Hierar-
chien und Biirokratien dar. Fiir Max Weber waren mehr als andere Bewe-
gungen gerade religios-pneumatische Erweckungsbewegungen in der Lage,
Biirokratien und Hierarchien zu iiberwinden. Im Missionswesen des 19.
Jahrhunderts dagegen bestirkten sich beide. Der Enthusiasmus blieb durch
die gegenrevolutionire Grundrichtung an der Seite der katholischen Hierar-
chie — und wandte sich nicht gegen sie. Die frithe Missionsbewegung war in
weiten Teilen eine Erweckungsbewegung, wie sie zur gleichen Zeit auch im
Protestantismus beobachtet werden konnte. Vor allem Frauen und Konverti-
ten waren in der formativen Phase der Missionsbewegung zahlreich vertre-
ten. Die Impulse zur Griindung von Missionsvereinen kamen haufig von
Laienseite, oft von Frauen mit einem Erweckungserlebnis oder von Konver-
titen.'? Marje-Pauline Jaricot hatte 1816 ein solches Erweckungserlebnis.

11 Katholik Bd. 32, 9. Jg. 1829, S. 1-25 (Einladung zur Teilnahme an der Vereinigung zum
Gebet und Almosen fiir die Ausbreitung des Glaubens [auch als Separatdruck, Speyer
1829]), 14f; vgl. W. Mathiser, Der Ludwigsmissionsverein in der Zeit Konig Ludwigs I.
von Bayern, Miinchen 1939, S. 26. ,,Wichtig aber ist fiir uns Deutsche, da8 wir die Sache
noch unter einem anderen Gesichtspunkt betrachten, und wohl bedenken, da8 die Gesell-
schaft zur Verbreitung des Glaubens, obwohl von den Franzosen ausgegangen, kein eigent-
licher Nationalverein sei.* Annalen der Gesellschaft zur Verbreitung des Glaubens 1. 1832,
S. X1l

In Frankreich steht dieser Vorgang im Zusammenhang mit der ,Rechristianisierung der
landlichen Bevélkerung, vor allem iiber die Erziehung kleiner Midchen®, die von Jean-
Marie Moy& und den lothringischen Schulkongregationen vorgezeichnet wurde. Vgl. J. Ga-
dille, Lehre und Spiritualitit innerhalb der katholischen Kirche unter besonderer Bertick-
sichtigung Frankreichs — Entwicklungslinien im Uberblick, in: ders. u. J.-M. Mayeur (Hg.),
Die Geschichte des Christentums, Bd. 11: Liberalismus, Industrialisierung, Expansion Eu-
ropas (1830-1914), Dt. Ausgabe Hg. M. Greschat, Freiburg i. Br. 1997, 8. 119-132, 118.
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Sechs Jahre spiter griindete sie das ,,(Buvre de la Propagation de la Foi®,

das unter dem Namen ,,Association de la propagation de la Foi® am 3. Mai -

1822 in Lyon eingerichtet wurde und fortan als Lyoner Verein die Missi-
onsarbeit der katholischen Kirche weltweit organisieren solite.® In
Deutschland trugen zum einen frilhe Ultramontane aus dem Elsass, wie
Andreas Rif, zum anderen aber erweckliche Kreise in einem ultramontanen
Netzwerk die Missionsbewegung. Alle standen iiber RiAf miteinander in
Briefkontakt. R48 und seine Mitstreiter waren unablissig bestrebt, durch
personliche Kontakte neue drtliche Missionsvereine zu griinden, die ihre
Almosen iiber ihn nach Lyon abfiihrten. Das Missionsnetzwerk kann aus
dem Briefwechsel von Rif erschlossen werden.™

Der Missionstyp , Weltmission® antwortete auf die als genauso universal
empfundene Bedrohung durch ,Menschenrechte, Volkssouveranitit und Na-
tion‘. Dagegen stellten die Missionseiferer die Verpflichtung der Gldubigen
zur Mission. Die ,,Gottessouveranitit™ und die romische Kirche waren fiir
die Strengkirchlichen Ausdruck der legitimen Ordnung. Als solche standen
sie gegen das Ordnungsmodell ,Nation‘. Die Weltmission wurde — auch das
war neu — von Laien getragen, wenn auch von Klerikern beaufsichtigt. Die
Konstruktion kirchlicher Gemeinschaft und das Problem der Finanzierung
lag in den Hinden des Lyoner Missionsvereins, der von Laien gegriindet
worden war und in dem das Laienelement eine starke Rolle spielte. Die
Oberaufsicht lag bei der wiedererrichteten gegenreformatorischen rémi-
schen Kongregation ,de propaganda fide‘, die auch die kirchliche Organisa-
tion in den Missionsgebieten iibernahm. Dem staatlich-kirchlichen Kondo-
minium in der Mission folgte eines von rémischer Kurie und Laienengage-
ment. Darin liegt die vierte dialektische Figur zur Erklarung der Friihphase
des Ultramontanismus: das Laienengagement trug die romisch-klerikale
Fithrung. :

Der Zasurcharakter der Franzosischen Revolution bedeutete auch, dass
die Missionsbewegung dort am stirksten war, wo die Gegenrevolution am

Zur Griindungsgeschichte vgl. Mathéser, 4ff; St. J. Neher, Der Missionsverein oder das
Werk der Glaubensverbreitung, Freiburg i. Br. 1884, S. 16ff; F. Schwager, Die katholische
Heidenmission der Gegenwart, Bd. I, Steyl 1907, S. 36£, E. J. Hickey, The society for the
propagation of faith, ist foundation, organization and success (1822-1922), Washington
1922, S. 10ff.; A. Guasco, L’Oeuvre de la Propagation de la Foi, ses origines, ses commen-
cements, ses progres, Lyon 1898, Paris 21904; K. J. Rivinius, Die Entwicklung der christli-
chen Mission in der Neuzeit, in: E. Gatz (Hg.), Katholiken in der Minderheit. Diaspora —
Okumenische Bewegung — Missionsgedanke, Freiburg i. Br. 1994, S. 2221,

Vgl. [R48, Simon,] Monseigneur A. Raess et L‘Oeuvre de la Propagation de la Foi, in: Re-
vue catholique d*Alsace 20. 1901, S. 598-608, 641-56, 771-86, 818-30, 894-905; Chr. We-
ber, Aufklirung und Orthodoxie am Mittelrhein 1820-1850, Paderborn 1973.
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festesten im Sattel saf3: in Frankreich. Die modeme Mission entstand aus

‘zahlreichen erwecklichen Konventikeln. In Frankreich bildeten sich nach

der Revolution und noch wihrend der napoleonischen Ara zahllose Missi-
onsorden und Missionskongregationen. Nicht zuletzt aber wurde im Zent-
rum des katholischen Widerstandes gegen die Revolution, in Lyon, 1822
der Lyoner Missionsverein gegriindet. Er und seine Tochtervereine waren
Almosen- und Gebetsvereine. Sie konstruierten eine universale kirchliche
Gemeinschaft sowohl ideell als auch als soziale Praxis. Sie propagierten die
Vorstellung einer durch das Gebet verbundenen weltweiten Gemeinschaft.
Der Gedanke der universalen Gemeinschaft stand so sehr im Mittelpunkt,
dass Almosen fiir sich alleine genommen diskreditierten, wenn ihnen nicht
das Gebet folgte und eine Frommigkeit an die Seite trat. Nur das Ineinan-
dergreifen von Gebet und Almosen garantierte die Einheit und Kontinuitit
der ideellen Gemeinschatft.

Die Missionsfrommigkeit folgte dem Ideal, moglichst inklusiv zu sein.
Das traf in den ersten 15 Jahren des Lyoner Vereins nur auf eine relativ
dimne Schicht erwecklicher Familien zu. Dennoch wurde in der Griin-
dungsphase der Frommigkeitsstil formuliert, der ab den 1830er Jahren eine
erstaunliche Karriere nahm. Der Lyoner Verein kannte wie alle nachfolgen-
den allgemeinen Missionsvereine keine Geschlechts-, Alters- oder Standes-
beschrinkungen. Mitglied konnte jeder Katholik und jede Katholikin wer-
den, wann und in welchem Land er oder sie es wollte. Nach aufien sollte der
Missionsverein universal, nach innen vdllig homogen sein. Darin aber be-

steht die fiinfte Dialektik im frithen Ultramontanismus. Er liegt im Zusam-

menhang zwischen der Universalisierung der Mission und der Homogeni-
sierung der Missionsvereine. Die Protagonisten der Missionsbewegung be-
zeichneten beide Seiten als die duBere und die innere Allgemeinheit.

Die Vereinspflichten waren bewusst niedrig gehalten, um eine moglichst
grofie Verbreitung zu garantieren. Die Mitglieder verpflichteten sich zu ei-
nem wdchentlichen Almosen von einem Sou oder fimf Centimes in Frank-
reich, von einem Kreuzer oder vier Pfermigen in Deutschland. Wem auch
das noch zuviel war, der konnte auch weniger geben. Ohne Ausnahme gal-
ten indessen die Gebetspflichten: tiglich ein Vaterunser und ein Ave Maria
mit dem Zusatz ,Heiliger Franz Xaver, bitte fir uns!“ und der Kirchgang an
den beiden Patronatsfesten.'® Hinzu kamen Ablisse, geistliche Privilegien
fir die Lyoner Missionsvereine, die die kirchliche Gemeinschaft rdumlich

5 Vgl. Neher, S. 61; A. Huonder, Der Verein der Glaubensverbreitung, Freiburg i. Br. 1913,
S.114.
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tiber die ganze Welt und zeitlich in die Vergangenheit hinein ausweiteten.
Durch Ablédsse erweiterte sich die kirchliche Gemeinschaft um die Verstor-
benen und die vergangenen Generationen. Sie waren ein wichtiger Teil der
Missions- und daher auch der Kirchengemeinschaft.

Missionsvereine dienten im Sinne ihrer Griinder dazu, ,.die religitse
Stimmung im Volke zu kriftigen.“’® Die Missionsvereine konstruierten
tiber Almosen und Gebete eine historisch neuartige und iibergreifende Vor-
stellung kirchlicher Gemeinschaft unter papstlicher Fithrung. Im Repertoire
der ultramontanen Frommigkeitsformen waren es die Missionsvereine, die
besonders effektiv zur mentalen und ideellen Entgrenzung unter den Katho-
liken beitrugen und damit der Durchsetzung der pépstlichen Autoritit den
Weg ebneten. Die Missionsvereine verankerten eine Vorstellung einer iiber-
regionalen und homogenen kirchlichen Gemeinschaft in stddtischen und
landlichen Schichten Nord- und Siiddeutschlands, deren Kirchenbegriff zu-
vor stark lokal und regional geprdgt war. Die mentale Entgrenzung kirchli-
cher Gemeinschaft und deren gleichzeitige romische Zentrierung waren
zwei Aspekte desselben Vorganges. Transmissionsriemen dieses staaten-
iibergreifenden Missionsideals war neben den Missionsvereinen die weit
verbreitete Missionspresse, die in allen Missionsvereinen kostenlos gehalten
wurde.

Die Wachstumsphase des Lyoner Missionsvereins in ganz Europa und in
Deutschland fiel in die Zeit um 1840. Erst jetzt fasste der Verein in allen eu-
ropdischen Lindern richtig FuB. In Deutschland stiegen die Missionsalmo-
sen stark an. Nachdem bis 1837 jihrlich weniger als 7.000 Francs an Almo-
sen zusammengekommen waren, stiegen sie 1838 auf ca. 33.000 und 1839
auf 140.000, 1840 dann auf 275.000 Francs, um fortan um jshrlich ungefihr
30.000-40.000 Francs;zuzunehmen.17 Hinter diesem enormen Wachstum,
das sich aus aberzehntausenden von Klein- und Kleinstalmosen zusammen-
setzte, standen verschiedene Entwicklungen, zuerst das Wachstum des all-
gemeinen Missionsvereine in Deutschland, dann aber auch die zeitweilige
Verbindung mit der organisierten Auswanderermission, die ihrerseits eine
Vorstufe zur Diasporamission darstellte.

So Heinrich Hahn in: Ubersicht iiber die Einnahmen des Xaverius-Vereins 1843, Koln
1844, S. 4 (Beilage zu: Kolner Jahrbiicher der Verbreitung des Glaubens 3. 1844). Vgl.
hierzu. M. L. Anderson, The Divisions of the Pope: The Catholic Revival and Europe‘s
Transition to Democracy, in: A. Ivereigh (Hg.), The Politics of Religion in an Age of Re-
vival. Studies in Nineteenth Century Europe and Latin-America, London 2000, S. 22-42,
28f.

Angaben nach der Vereinszeitschrift des Lyoner Vereins ,Annalen zur Verbreitung des
Glaubens und nach: Zeitschrift fiir Missionsgeschichte 12. 1922, S. 69.
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Mission und Missionsbewegung in PreuBen und {iberhaupt nordlich des
Mains folgten dem Lyoner Vorbild. In Aachen griindeten 1840 begeisterte
Missionseiferer um den Arzt Heinrich Hahn den Franziskus-Xaverius Ver-
ein. Er folgte in allem dem Lyoner Vorbild, nur dass die Zehnergruppen ih-
re Almosen jetzt nicht mehr direkt nach Lyon, sondern indirekt iiber den
Aachener Missionsverein ablieferten. Der allgemeine Missionsgedanke ver-
breitete sich daraufhin vor allem im Rheinland.

Im Rheinland war der Missionsgedanke urspriinglich Eigentum einer
dinnen Schicht von Klerikern und Laien in Konventikeln und erwecklichen
Kreisen. Hierzu zihlten der Fabrikant Hermann J. Dietz in Koblenz, der
Arzt Heinrich Hahn in Aachen, der Pfarrer Binterim in Diisseldorf, die
Bonner Professoren Karl Joseph Windischmann und Heinrich Klee und an-
dere.'® Bereits vor, vor allen Dingen aber nach dem Kélner Ereignis von
1837 trugen junge Kleriker und Kapléine den Missionsgedanken in die Ge-
meinden in Koln, Diisseldorf, Krefeld, Niedeggen, Ueckerath und anderen
theinischen Stidten. Die Kleriker unter den rheinischen Missionsaktivisten
waren zumeist zwischen 1800 und 1810 geboren, hatten eine aufleruniversi-
tire Ausbildung erfahren — vorzugsweise in Aachen bei dem ultramontanen
Pfarrer Leonard Nellessen — und waren Ende der 1820er Jahren in den
Pfarrdienst getreten. Vor und nach 1837 hatten sie sich mit dem Konfliktbi-
schof Droste-Vischering solidarisiert. Hinzu kam eine Reihe von ultramon-
tanen Laien, besonders aus dem Aachener Wirtschaftsbiirgertum. In der
rheinischen Missionsbewegung kamen der hohe und niedere Klerus und die
Laien zusammen. Dahinter stand wieder das Programm der sozialen Inklu-
sion der Laien durch eine klerikale Fithrung. In K6In lag der Franziskus-
Xaverius Verein in den Hinden eines Domkapitulars, zweier Stadtpfarrer,
dreier junger Kapléne sowie dreier Laien.

In Westfalen mit dem Missionsvorort Miinster wurde der Missionsge-
danke vor allem vom héheren Klerus propagiert. Bischof Kaspar Max Dros-
te-Vischering hatte 1838 wie sein Bruder auf dem Koélner Stuhl Missions-
bruderschaften anerkannt, die dem 1842 gegriindeten Missionsverein vorar-
beiteten. Zu den frithen Missionsaktivisten in der Bistumsleitung gehorten
neben dem Bischof der Domprediger Georg Kellermann und Pastor an St.

% Hierzu gehorten auch Joseph Gorres in Miinchen, Clemens Brentano, der schlesische Graf
Konstantin von Schlaberndorfin Berlin, der 1837 aus Protest gegen die Verhaftung Droste-
Vischerings den preuBischen Beamtendienst quittierte. Zu den missionseifrigen Frauen
z#hlten in Heidelberg Luise von Helmstett und die Konvertitin Sophie Schlosser aus der
Frankfurter Familie Dufay, in Wiesbaden Maria Peez und in Berlin die Baronin Lichten-
stein.
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Lamberti Beelenherm. Schwerpunkte des Missionsvereins waren der Bi-
schofssitz Miinster (800 Vereinsmitglieder) und das Dechanat Miinster
(320). Daneben verdichtete sich das Missionswesen in den Dechanaten
Borken (650 Vereinsmitglieder) und Warendorf (620). Schlesien mit seinen
innerkatholischen Konflikten schien dagegen kein gutes Pflaster fiir die
Missionspropaganda zu bieten. Mission blieb hier die Parole der streng-
kirchlichen Richtung im Kampf gegen die Deutschkatholiken.

Das Wachstum der Missionsbewegung im Rheinland und in Westfalen
wurde vor allen von einer hochmotivierten Gruppe von jungen Klerikern
und im Rheinland auch von Laien getragen. Sie hatten ihre Ausbildung in
der Inkubationszeit der Missionsbewegung seit 1822 erhalten. In der aufge-
heizten Stimmung des Staat-Kirche Konfliktes nach 1837 fanden sie Riick-
halt fiir ihr Ordnungsmodell, das die Weltmission mit einem straffen romi-
schen Zentralismus verband. Untereinander kommuniziert wurde auf geist-
lichem Wege iiber Gebete und Almosen.

Sicher waren die Missionsvereine keine Vereine im klassischen Sinne.
Sie stellten keine Offentlichkeit her, wenn sie auch fiber eine rege Missi-
onspresse verfligten. Sie arbeiteten nicht mit Teiloffentlichkeiten, Ver-
sammlungen oder gar Binnenpartizipation. Als reine religidse Vereine kom-
munizierten die Vereinsmitglieder miteinander nur iiber ihre Spitze. Der
vorherrschende Kommunikationstyp war die Kommunikation in eine Rich-
tung. Die vertikale Kommunikation dominierte die horizontale véllig. Er-
folgreich waren sie, weil sie iiber relativ einfache Mittel eine wirksame
Mitgliedschaft in einer weltweiten Gemeinschaft anboten. Die Attraktivitat
von Ablissen deutet darauf hin, dass die Toten auch Teil dieser universalen
Gemeinschaft der Weltmission waren.

In der Zwischenzeit hatte sich das Repertoire der Missionsfrommigkeit
weit iiber Gebete und Almosengeben hinaus ausgeweitet. Zu den neuen
Frommigkeitsformen gehorten Missionsandachten, Missionspredigten und
Missionsfeste zur Verehrung der Missionspatrone und Missionsmértyrer. In
die gleiche Richtung wirkten spirituelle Angebote, iiber die die aufgeklart-
liberale Pastoral nicht verfiigte; besonders die Mirtyrerverehrung. Mirtyrer
in der Mission hatten ihren festen Platz in den zahlreichen Missionsandach-
ten und Missionspredigten. Der Mirtyrerkult umfasste nicht nur den jesuiti-
schen Missionsheiligen Franz Xaver, sondern auch zahireiche andere Mis-
sionsgestalten. Durch die Personalisierung der Mission wurde sie zum reli-
gios-sittlichen Gebot stilisiert. Die Mission zu unterstiitzen war keine frei-
willige Leistung, sie war vielmehr eine Pflicht. Folgerichtig konnten die
Missionsorganisationen auf den ,,pflichtméBigen Beitritt katholischer Chris-

102

ten“ rechnen, was der Wiener Domkapitular Joseph Pletz zum Ausgangs-
punkt seiner Missionspredigten wihlte.!® Zum festen Bestandteil einer ka-
tholischen Biographie wurde die Mission durch den einen eigenen Kinder-
missionsverein. 1846 wurde der ,Verein der heiligen Kindheit® in Deutsch-

land eingefiihrt, der drei Jahre zuvor als ,L‘Euvre de la Sainte Enfance® in

Frankreich gegriindet worden war. 2

2. Auswanderermission und Diasporamission

Mindestens drei Viertel der Almosen und der gréBte Teil des Zuwachses der
Lyoner Missionsalmosen kamen aus Bayern. Das bayerische Missions-
wesen unterschied sich deutlich von der Mission im {ibrigen Deutschland.
Bis 1840 hatte sich die Missionsbewegung in Deutschland deutlich in zwei
Typen ausdifferenziert. Neben die allgemeine Weltmission des Lyoner Ver-
eins trat in den spiten dreiBiger Jahren — nach spérlichen Anféngen seit
1828 — die bayerische Auswanderermission in Gestalt des Ludwigsmissi-
onsvereins. Sie diente in erster Linie der Mission unter den deutschen Aus-
wanderern nach Nordamerika. Damit wurde das von Lyon immer wieder
beschworene Prinzip der inneren und duferen Allgemeinheit verlassen und
die Mission nationalisiert. Der LMV war ein nationaler Missionsverein fiir
deutsche (nicht bayerische) Auswanderer nach Nordamerika. Seine Attrak-
tivitit verdankte er der staatskirchlichen Begiinstigung und der Ubernahme
des Prinzips der Almosen- und Gebetsvereine, was prompt zum Konflikt
mit Lyon und Aachen fiihrte.?!

Das vom LMV favorisierte Modell kirchlicher Ordnung war sehr viel
stirker national geprigt. Die kirchliche Solidaritét galt in erster Linie den
Deutschen im Ausland, was die pointiert katholische und nationale Rolle

So J. Pletz in seiner Eréffnungsrede ,,Uber den pflichtm#Bigen Beitritt katholischer Chris-
ten zu der im Kaisertume Osterreich fiir die Ausbreitung der nordamerikanischen Missio-
nen errichteten Leopoldinen-Stiftung® (Wien 1829, italienisch: Mailand 1829); ebenso in
den Predigten des Mimsteraner Domkapitulars Kellermann. Vgl. Sonntagsblatt fiir katholi-
sche Christen 4. 1845, S. 106. Vgl. Artikel , Mission®, in: Allgemeines Kirchenlexikon oder
alphabetisch geordnete Darstellung des Wissenswiirdigsten aus der gesamten Theologie
und ihren Hilfswissenschaften. Hg. J. v. Aschbach, 4 Bde., Frankfurt a. M. 1842-50, Bd. 4,
1850, S. 245-8.

Vgl. K. Waser, Der Verein der heiligen Kindheit oder Verein der christlichen Kinder zur
Rettung der Heidenkinder in China und anderen heidnischen Lindern, Einsiedeln 1851.
Vgl. B. Arens, Die katholischen Missionsvereine. Darstellung ihres Werdens und Wirkens,
ihrer Satzungen und Vorrechte, Freiburg i. Br. 1922, S. 66-76.

Zur Geschichte des Ludwigmissionsvereins vgl. Mathiser; P. Kagerer, Die Wirksamkeit
des Ludwig-Missionsvereins in Bayern, Miinchen 1889; ders., The Ludwigsmissionsverein,
in: Historical Records and Studies 9. 1916, S. 203-16.
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Ludwigs widerspiegelte. Die kirchliche Ordnung war im Fall des LMV sehr
viel stirker national als universal gedacht, mit einem starken staatlichen
Element. Diese staatlich sanktionierte Mission stellte den Zusammenhang
von nationaler und kirchlicher Gemeinschaft sicher. Die staatlich-nationale
Solidaritdt galt den deutschen katholischen Auswanderern in den USA,
nicht allen Katholiken, und schon gar nicht den franzdsischen Katholiken.
Die Mission dnderte dadurch ihr Vorzeichen und begann sich auf die bereits
Getauften zu richten. Das réomische Bekenntnis zur universalen Mission
wurde somit staatskirchlich gebrochen, weshalb sich spater Ultramontane
wie der Miinchener Bischof Reisach gegen den LMV aussprachen.

Obwohl der Missionstyp sehr von der allgemeinen Mission a la Lyon
abwich, benutzte der bayerischen Missionsverein doch weitgehend die glei-
chen Instrumente: Gebets- und Almosenvereine und Zehnergruppen. Vom
allgemeinen Missionsverein unterschied eine nur spirlich entwickelte Mis-
sionsfrommigkeit, insbesondere das Fehlen der Lyon gewihrten Ablisse.
Ganz explizit hatte Ludwig die Missionsfrémmigkeit von Lyon abgelehnt.
Der gravierende Unterschied zwischen Almosen- und Gebetsvereinen und
reinen Almosenvereinen zeigte sich, als der LMV die Lyoner Zehnergrup-
pen zum Ubertritt zu bewegen suchte. Der Miinchner Erzbischof Gebsattel
schrieb iiber die ersten Ergebnisse erniichtert an den Konig. Das Kirchen-
volk erkenne im Ludwigsmissionsverein ,,nur einen weltlichen Verein mit
der Last einer stindig werdenden Abgabe und findet sich daher lieber mit
einer einzelnen Spende ab, als daB3 es sich in das Verzeichnis der ordentli-
chen Spender namentlich eintragen 148t.“ Wer bisher seine Almosen nach
Lyon gegeben hatte, war kaum zum Ubertritt in den bayerischen Verein zu
bewegen, ,,weil dieser ihnen den mit jenem (sc. dem Lyoner Verein) ver-
bundenen geistlichen Nutzen und die kirchlichen Mittel zu ihrer inneren Be-
ruhigung nicht darbietgt.“*

Erst als auf Vermittlung von Andreas RiB hin Lyon die Rolle eines Spe-
diteurs fuir die Miinchener Almosen an ihre Bestimmungsorte iibernahm, be-
ruhigte sich die Lage. Der ,Weltverein‘ konnte danach den Miinchener
Ludwigsmissionsverein offiziell als beigetreten erachten und die ihm ver-
lichenen Ablisse auf den Ludwigsmissionsverein ausdehnen, zumal sich
Gregor XVI. strikt weigerte, andere Missionsvereine neben dem Lyoner
Verein zu fordern.”® Erst als der LMV zum Almosen- und Gebetsverein ge-

2 Erzbischof Gebsattel an Ludwig I. am 7. 7. 1839, in: Mathéser, S. 116-8, 117£

2 Zum entsprechenden pépstlichen Pastoralschreiben vom 28. 12. 1839 vgl. A. Schmidlin,
Das Werk der Glaubensverbreitung in Deutschland, in: Zeitschrift fiir Missionswissenschaft
3.1913, S.284-306, 287; Mathiser, S. 144f.
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worden war, stiegen die Almosen steil an. Binnen eines Jahres verdoppelten
sie sich. Seinen starksten Riickhalt hatte der Ludwigsmissionsverein dort,
wo zuvor die Lyoner Zehnergruppen am stirksten gewesen waren, némlich
in Miinchen-Freising, das mit iiber 70.000 Francs ungefahr ein Drittel der
Gesamteinnahmen des bayerischen Missionsvereins beisteuerte. Weitere
Schwerpunkte bildeten die Bistiimer Augsburg und Regensburg. In lfranken
und Unterfranken sowie in der linksrheinischen Pfalz blieb der Missions-
verein dagegen schwach. Als der Konig 1844 aus politischen Griinden die
Trennung des bayerischen Missionsvereins vom allgemeinen Missionsver-
ein anordnete, stagnierten die Almosen prompt wieder und gingen langsam
zuriick, obwohl man diesmal darauf geachtet hatte, die iiber Lyon verliehe-
nen geistlichen Privilegien zu behalten.>*

Die Revolution 1848 etablierte — nach einigen vorangehenden scheitern-
den Versuchen — die Diasporamission in Gestalt des Bonifatiusvereins. Dia-
spora und Diasporamission konnte 1848 zu einem weitreichenden.Mobi.li-
sierungsparole werden, weil sich die Kirche in der Umbruchssituation wie-
der — wie schon 1837 — auf sich alleine gestellt sah. Zweifelsohne war die
Kirchenleitung gegenrevolutionir eingestellt. In Bezug auf den Fortgang
der Revolution zog sie mit den staatlichen Stellen an einem Strang. Dies
bedeutete indessen nicht, dass die Kirche im Staat einen Partner sah, was
die eigenen Angelegenheiten anging. Eher wurde der Staat gerade in Schul-
angelegenheiten als Gegner empfunden.

Ultramontane Katholiken sahen sich durch die Revolution von 1848 als
Minderheit bedroht. Sie reagierten darauf mit einer Wendung zur kirchli-
chen Mission im eigenen Land, wurden also selbstreferentiell. Darin lag ei-
ne entscheidende Modifikation des urspriinglichen Missionsgedankens b'e-
grindet. Die katholische Missionsbewegung bezog sich in der Diasporamis-
sion auf Katholiken und nicht mehr nur auf Nicht-Christen. In die gleiche
Richtung wirkten die Volksmissionen, die von der Wiirzburger Synode
1848 gestiarkt wurden. Der Regensburger Katholikentag fithrte 1849 den
Bonifatiusverein ein, der urspriinglich katholische Schulen in Norddeutsch-
land unterstiitzen sollte. In Regensburg beschlossen die Piusvereine im Ok-
tober 1849 auf Anregung und Initiative von Ignaz Dbllinger hin die Grun-
dung des Bonifatiusvereins. Die Mission im eigenen Land hatte .daput den
Segen der Hierarchie. Sie widersprach jetzt nicht mehr der Weltmission.

2 ypgl. die Angaben bei: B. Gams, Der Bonifatiusverein in Siiddeutschiand 1850 bis 1880,
Paderborn 1880, S. 24f. Zu 1842 vgl. Siidteutsches Katholisches Kirchenblatt 1844, S. 138
(dort ndhere Angaben zu den anderen Dibzesen).
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Das kirchliche Ordnungsmodell, das der Bonifatiusverein vertrat, zielte
auf die Mobilisierung der deutschen Katholiken. Im Prinzip war das auch
das Vereinsanliegen des LMV, weshalb der Bonifatiusverein nicht in Bay-
ern eingefiibrt wurde. Das Gegeniiber — wenn nicht sogar der Gegner — war
der preuBische Staat, im Prinzip die protestantische Mehrheitskonfession.
Deutlicher als der Lyoner Verein oder der LMV verkérperte der Bonifatius-
verein eine antiprotestantische StoSrichtung mit dem Ziel einer Stirkung
des katholischen Gewichts im Deutschen Bund und spiter im Deutschen
Reich. Dahin zielte schon die Namensgebung: die Bonifatiusrhetorik stellte
ganz dezidiert eine romisch-zentrierte Ursprungserzihlung der deutschen
Nation dem protestantischen Narrativ gegeniiber, das Deutschland von der
Reformation und von Luther her dachte.®® Das Miinsteraner ,Sonntagsblatt
meinte 1850: ,.Die Einheit eines Volkes ruht in der Einheit des Glaubens.
Die Einheit des Glaubens griindet die Einheit der Volker. Die Einheit
Deutschlands griindete die Kirche und ihr groBer Apostel Winfried(-Bo-
nifatius).“*® Deutschlands Einheit resultierte aus der Sicht des Bonifatius-
vereins und der mit grofem Aufwand begangenen Bonifatiusfeiern 1855
damit aus der Mission durch Winfried-Bonifatius und der engen Anbindung
an Rom. Schliellich war Bonifatius in papstlichem Aufirag nach Germanien
gesandt worden. Umgekehrt gab diese Konzentration auf Deutschland aber
immer wieder Anlass zu nationalkatholischen Befiirchtungen im katholi-
schen Lager.

Die Diasporamission als Missionstyp bediente sich im wesentlichen der
Formensprache des Lyoner Vereins. Auch der Bonifatiusverein war ein Al-
mosen- und Gebetsverein. Gegenstand der Mission waren die Katholiken,
wo immer sie in Deutschland, besonders in Norddeutschland in der Minder-
heit lebten. Die Diasporamission bezog sich vor allem auf Preufien, spéter
auch auf Siidwestdeutschland. Frith schon setzte die Diasporamission auf
die Presse: Missionszeitschriften und ein eigener Bonifatiusverlag in Pader-
born, dem Sitz der nationalen Vereinsspitze, unterstrichen das genauso wie
der gezielte Einsatz von Schriftenmissionen. Mit einer eigenen Missions-
presse riickte der Bonifatiusverein endgiiltig von dem vertikalen Kommuni-
kationsmuster des Lyoner Veteins ab. Die Vereine — auch das war neu —

% Vgl. M. Klug, Riickwendung zum Mittelalter? Geschichtsbilder und historische Argumen-

tation im politischen Katholizismus des Vormirz, Paderborn 1995, S. 313-9; S. Weichlein,
Der Apostel der Deutschen. Die konfessionspolitische Konstruktion des Bonifatius im 19.
Jahrhundert, in: O. Blaschke (Hg.), Konfessionen im Konflikt. Deutschland zwischen 1800
und 1970: ein zweites konfessionelles Zeitalter, Géttingen 2002, S. 155-179.

Vgl. Sonntagsblatt fiir katholische Christen 9. 1850, S. 413-6, 414; 8. 1849, S. 549-56; His-
torisch-Politische Blatter 3. 1839, Bd. 1, S. 220-33.
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kommunizierten auch untereinander und nicht nur iber die Vereinsspitze.
Sie verfligten iiber ein eigenes kommunikatives Netzwerk, das fortan neben
demjenigen der Weltmission bestand. AuBerdem gewannen die Bistiimer
ein Mitspracherecht bei der Verteilung der von ihnen aufgebrachten Gelder.

~ Die Diasporamission war damit sehr viel dezentraler und foderaler aufge-
" baut als der stramm hierarchische Lyoner Verein.
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Auch die Diasporamissionsfrémmigkeit griff auf die devotionalen Mus-
ter der allgemeinen Mission zuriick, also auf die Missionsandachten, die
Missionspredigten und die Missionsfeste. Stirker als der LMV riickte die
Bonifatiusfrommigkeit den Mértyrer- und Opfergedanke in den Mittelpunkt,
der auf die Minderheitenlage der Katholiken zielte, die mit der Missionie-
rung Germaniens im 8. Jahrhundert parallelisiert werden sollte. Die deut-
sche Einheit hieB kirchlich schlicht: Mission wie zu Zeiten des Bonifatius.

Schwerpunkte hatte der Bonifatiusverein in Minster, Paderborn und
Breslau. 1853 war er in allen auBerbayerischen Ditzesen eingefithrt. Insge-
samt konnte er stirker mobilisieren als der allgemeine Lyoner Missionsver-
ein. 1858 hatte er fast doppelt so viele Almosen wie der Franziskus-
Xaverius Verein. Dennoch: nach anfinglichem rapidem Wachstum stagnier-
te der Bonifatiusverein ab 1853 bis 1859, als der Paderborner Bischof Mar-
tin die Leitung iibernahm.

3. Die Antinomien des frithen Ultramontanismus

Den frithen Ultramontanismus auf seinem Weg zur Massenbewegung und
zu Massenfrommigkeit kennzeichneten finf dialektische Figuren. In finffa-
cher Weise verschrinkte er Polarititen miteinander, die seine weitreichende
soziale Inklusion wie auch seinen geistlichen Massenerfolg erkldren:

1. Verfall, Niedergang und Verlust in der Franzosischen Revolution
starkten das romische Kirchenzentrum.

2. Die Universalisierung der Mission stirkte die Konzentration auf
die romische Autoritét.

27 Vgl. Unsere Diaspora. Festschrift zum 75jahrigen Jubildum des Bonifatiusvereins. Hg. G_re—
neralvorstand des Bonifatiusvereins, Paderborn 1924, S. 13; H.-G. Aschoff, Diaspora, in:
E. Gatz (Hg.), Katholiken in der Minderheit. Diaspora — Okumenische Bewegung — Miss1—
onsgedanke, Freiburg i. Br. 1994, S. 39-142, 89; Bonifatius-Blatt (ab 1852), Schiesisches
Bonifatius-Vereins-Blatt. Die ,,Bonifatiusbroschiiren” mit dem Untertitel ,,Populédre Erdrte-
rungen iiber den Katholizismus und die Einspriiche seiner Gegner* erschienen 'fab 1870 mo-
natlich in einer Auflage von 10.000 Exemplaren und waren preiswert fiir zwischen einen
und zwdlf Groschen iiber die Post oder im Buchhandel zu beziehen.
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3. Die enthusiastische Erweckungsbewegung trug und stiitzte
die Hierarchie.

4. Das Laienengagement wuchs unter klerikaler Fijhrung.

5. Die duBlere Universalisierung der Mission stérkte die innere Homogenitét.
Die duBere Allgemeinheit verstirkt die innere.
Im Bonifatiusverein kam schliefilich noch eine weitere dialektische
Grundfigur hinzu:

6. Die nationale Mission in Deutschland stand im Dienst der Weltmission
und stirkte sie. Die nationale Rekatholisierung stand im Dienst
der Weltmission.

Das Jahrzehnt zwischen 1838 und 1848 machte das formative Jahrzehnt
in den Beziehungen unter den Konfessionen in Deutschland aus. In diesem
Jahrzehnt kam es zu den grofen innerkonfessionellen Spannungen und
Spaltungen, die die weitere Geschichte der Kirchen und Konfessionen préag-
te. In allen drei Konfessionen — das Judentum mitgezihlt — trennten sich im
Jahrzehnt vor (und nicht nach) 1848 Orthodoxe und Liberale. Im Katholi-
zismus entzweiten sich die konservative Ultramontane und liberale Katholi-
ken. Im Protestantismus kam es zu den gleichen Verwerfungen in einem
breiten Spektrum von der orthodoxen Erweckungsbewegung bis hin zu den
revolutionsfreundlichen Lichtfreunden. Im Judentum stiefen die Liberalen
und die Neo-Orthodoxen um Samuel Raphael Hirsch zusammen. Diese
Spannungen erwiesen sich als tief und langanhaltend.?®

Dem Vormarsch des Ultramontanismus in Deutschland entsprach eine
Doppelbewegung von Ausweitung und Konzentration, wie sie beispielhaft
im Missionswesen aufgezeigt werden kann. Organisatorisch und devotional
konstruierten die Missionsvereine und die Missionspresse einen universalen
und in sich homogenen kirchlichen Raum, der auf einen Mittelpunkt hin
ausgerichtet war: die pépstliche Autoritit. Frommigkeitsgeschichtlich &u-
Berte sich die Ausrichtung auf die pépstliche Autoritit im Missionswesen in
der allgemein akzeptierten Normierung ihrer Gebets- und Ablasspraxis
durch Rom. Selbst die dezidiert von Lyon unabh#éngigen Missionsvereine in
Wien und Miinchen wie auch nach 1849 der Bonifatiusverein blieben-devo-
tional von den rémischen Abldssen abhingig. Die Ablassgewihrung war ein
wirksames Instrument in der Hand der Kirchenleitung, um Anerkennung
auszudriicken und Auslese im Ultramontanismus vorzunehmen. Das schloss
nicht aus, dass sich die kirchlichen Ordnungsmodelle im Ultramontanismus

2 ygl. H. W. Smith u. Chr. Clark, The Fate of Nathan, in: ders. (Hg.), Protestants, Catholics
and Jews in Germany, 1800-1914, Oxford 2001, S. 3-29, 13.
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weiter ausdifferenzierten. Vom Ludwigsmissionsverein fiir deutsche Aus-
wanderer angekiindigt und vom dem Bonifatiusverein 1849 praktisch umge-
setzt etablierte sich neben der iibernationalen kirchlichen Gemeinschaft ein
nationales Ordnungsmodell, das den Konfessionskonflikt voraussetzte und
ihn weiter schiirte.
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