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2.1 Un confine permeabile?

Nella storiografia tedesca degli ultimi decenni si & molto discusso sul
concetto di Milieu, introdottovi per la prima volta dal sociologo Mario
Rainer Lepsius negli anni Sessanta del secolo scorso. Analizzando il
sistema partitico della Germania tra la fondazione del Reich e la fine
della Repubblica di Weimar, Lepsius parlo appunto dell’esistenza di
alcuni «sozialmoralische Milieus», da lui definiti come

unita sociali determinate da una coincidenza di numerose dimen-
sioni strutturali come religione, tradizione regionale, situazione
economica, orientamento culturale e specifica composizione dei
gruppi intermediari.*

Nel dettaglio, i Milieus che Lepsius identificava per la Germania gu-
glielmina erano quattro: conservatore, liberale, socialdemocratico
e cattolico. La determinazione della natura e dei caratteri esatti di
quest’ultimo, in genere considerato come l'«idealtipo [...] del concetto

* I paragrafi 2.1, 2.2, 2.3 e 2.4 del presente capitolo sono stati pubblicati in forma di
contributo come Tacchi, «Kann ein Katholik», e sono ora riproposti in una versione ri-
veduta e aggiornata.

1 Lepsius, «Parteiensystem», 383; trad. dell’Autore.
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di Milieu nelle scienze sociali»,? & stata oggetto di un acceso dibatti-
to fra gli storici del cattolicesimo tedesco, dibattito che ha conosciu-
to una particolare intensita nel corso degli anni Novanta e che an-
cora pare non essersi concluso.® Al di la dei punti di disaccordo, una
sostanziale omogeneita di opinioni si & avuta nel riconoscimento del
Kulturkampf come momento fondamentale nel processo di formazio-
ne del Milieu cattolico - processo i cui prodromi, pero, sarebbero da
collocare gia alla fine degli anni Quaranta del XIX secolo -: proprio
la persecuzione governativa avrebbe avuto un ruolo primario nel pla-
smare i contorni di una cattolica Subgesellschaft,* che se dal punto
di vista sociale appariva molto eterogenea, tuttavia disponeva di un
decisivo fattore identitario nella professione e nella pratica condivi-
sa della religione cattolica, potendo contare inoltre su una propria
rappresentanza politica (il Zentrum) e su un’estesa rete associativa
capace d’inquadrare i suoi membri von der Wiege bis zur Bahre, ov-
vero in tutte le fasi della loro esistenza.

Sempre a parere di alcuni storici, 'epoca del Kulturkampf avrebbe
assistito anche alla nascita di un altro Milieu, quello socialdemocrati-
co: soprattutto dopo il varo del Sozialistengesetz, infatti, la Socialde-
mocrazia si sarebbe configurata «come Stato nello Stato, societa nella
societa»,” dotandosi anch’essa di strutture associative in grado di con-
sentire ai suoi affiliati di svolgere quasi ogni tipo di attivita al riparo dal
contatto con altre Weltanschauungen. Nella formazione del Milieu cat-
tolico e di quello socialista, in sostanza, sarebbe da riconoscere il frut-
to della marginalizzazione di una parte significativa della societa te-
desca di fronte alla dominante cultura nazional-protestante dello Stato
bismarckiano: entrambi avrebbero svolto un ruolo di difesa contro la di-
scriminazione e allo stesso tempo un’opera di salvaguardia identitaria.

Segnati da una sorte per certi versi simile, durante gli anni Set-
tanta e Ottanta del XIX secolo cattolici e socialisti si videro associa-
ti sotto l'etichetta di Reichsfeinde («nemici dell'Impero»), coniata da
Bismarck e ampiamente diffusa nel dibattito pubblico. Gia all’epoca,
tuttavia, nel cattolicesimo tedesco vi fu risolutezza nell’affermare che
non poteva esservi nulla di comune con la Socialdemocrazia, ovvero,
per usare un’altra immagine, che Milieu cattolico e Milieu socialista

2 Priifer, Sozialismus statt Religion, 140; trad. dell’Autore.

3 Tra gli studi dedicati al concetto di Milieu cattolico segnalo AKKZG, «Katholiken»;
AKKZG, «Konfession und Cleavages»; Klocker, «Das katholische Milieu»; Liedhegener,
«Marktgesellschaft und Milieu»; Loth, «Integration und Erosion»; Loth, «Milieus oder
Milieu?»; Mooser, «Das katholische Milieu».

4 Perladefinizione di «katholische Subgesellschaft» cf. Loth, «Milieus oder Milieu?»;
anche Loth, «Katholische Milieus und katholische Subgesellschaft».

5 Ritter, Arbeiter, 189; trad. dell’Autore. Occorre notare come il Milieu socialdemo-
cratico risultasse molto pit omogeneo nella sua composizione sociale rispetto a quel-
lo cattolico, constando fondamentalmente d’individui appartenenti alla classe operaia.
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erano destinati a non presentare alcun momento di contatto fra lo-
ro. Il campo socialdemocratico, per parte sua, si mostro invece molto
piu possibilista riguardo alla permeabilita dei confini del Milieu cat-
tolico: a partire soprattutto dall'ultimo decennio del secolo e facen-
do leva sulla nota formula Religion ist Privatsache, la propaganda di
partito cerco infatti di veicolare 'idea che un cattolico potesse ade-
rire alla SPD senza pregiudicare in alcun modo le proprie convinzio-
ni religiose, che un’osmosi fra i due Milieus, insomma, fosse possibi-
le. Questa operazione era certo il portato di considerazioni tattiche,
ossia della volonta di assicurarsi un seguito anche fra gli operai cat-
tolici, solitamente piu refrattari degli evangelici ai tentativi di reclu-
tamento socialista: al fondo, pero, essa era pure una conseguenza
plausibile del complesso atteggiamento della Socialdemocrazia ver-
so la religione e la Chiesa, sul quale converra soffermarsi un attimo.

Come osservato da Sebastian Prifer, il socialismo tedesco si ca-
ratterizzo tradizionalmente per una pluralita di orientamenti circa
la questione religiosa, e fin dall’inizio molti dei suoi dirigenti - Bebel
in testa - non nascosero di sostenere una dichiarata «antireligiose
Option»,®la quale ebbe negli anni Settanta il momento di massima ri-
cezione nella propaganda di partito.” Quella dell’ateismo radicale, tut-
tavia, non rappresento maila posizione maggioritaria in seno alla So-
cialdemocrazia, e ad ogni modo gia negli anni Ottanta ando incontro
a una progressiva marginalizzazione cui si accompagno 'imporsi del-
la linea ‘neutrale’: per ragioni d’'ordine strategico,® si & detto, ma an-
che per la constatazione di come spesso la sfera religiosa continuas-
se ad attirare l'interesse della stessa base socialdemocratica, che in
questo dimostrava di non seguire la leadership del partito. L'even-
tualita di una politica e di una propaganda espressioni dell’ateismo
militante, d’altro canto, sembrava in contraddizione con i principi del
marxismo: a detta di Marx ed Engels, infatti, una Socialdemocrazia
che avesse assunto direttamente su di sé la lotta contro la religio-
ne avrebbe finito col deviare dal proprio scopo, cioé la realizzazione
della societa socialista; le credenze religiose sarebbero state da con-
siderare piuttosto come una questione secondaria, un qualcosa de-
stinato necessariamente a scomparire dopo l'abolizione dell’'ordine
capitalistico, che dunque non meritava un attacco frontale.

Anche nel rapporto con l'istituzione della Chiesa cattolica e con i
suoi ministri non fu l'atteggiamento dell’ostilita totale e irriducibile
a prevalere all'interno della SPD. Certo, € innegabile che il partito

6 Priifer, Sozialismus statt Religion, 252.
7 Cf. Lidtke, «August Bebel», 250.

8 Nel 1883 il congresso socialdemocratico organizzato clandestinamente a Copena-
ghen delibero che la propaganda contro la religione dovesse cessare in quanto delete-
ria per il partito: cf. Lidtke, «August Bebel», 257-8.
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fosse portatore di chiare istanze di secolarizzazione, che la stampa
e la pubblicistica socialdemocratiche fossero ampiamente caratteriz-
zate dalla critica acuta e spesso infamante dei comportamenti mora-
li del clero e dalla denuncia di ogni ingerenza ecclesiastica nella sfe-
ra pubblica, a cominciare dal settore scolastico, e che fra gli stessi
militanti non mancassero segni d’intolleranza verso la Chiesa: cio-
nonostante, il sentimento anticlericale non formo mai un tratto sa-
liente e costitutivo del socialismo tedesco. Fin dai tempi del Kultur-
kampf, infatti, fu in primo luogo il liberalismo espressione del mondo
protestante a fare dell’attacco alla Chiesa cattolica un’arma politi-
ca e culturale, con i socialisti in genere poco propensi ad associar-
si all’'offensiva delle forze ‘borghesi’. Il biconfessionalismo della Ger-
mania, unito all'impronta evangelica del Reich, ebbe insomma un
ruolo decisivo nel definire la conformazione dello schieramento an-
ticlericale, o meglio anticattolico.? D’altra parte, 'imporsi della linea
neutrale all'interno della SPD porto questa a collocarsi «ai margini
della critica alla Chiesa».*® In tutto cio e da rintracciare l'origine di
una sostanziale differenza fra la Socialdemocrazia e i partiti socia-
listi dei ‘cattolicissimi’ paesi latini fra XIX e XX secolo: se all’epoca,
infatti, il socialismo d’Italia, Francia e Spagna era chiaramente con-
notato da una intrinseca professione di anticlericalismo, quello tede-
sco lasciava trasparire invece una situazione molto pii ambigua al
riguardo. Questa diversita risulto particolarmente evidente nell’ot-
tobre 1909, all’epoca cioe della condanna a morte del pedagogista
anarchico Francisco Ferrer (1859-1909):** 'esecuzione, addebitata
dagli anticlericali di tutta Europa allo Stato e alla Chiesa di Spagna,
divenne motivo di manifestazioni di massa, scioperi, nonché assalti
ai luoghi di culto e violenze ai danni di ecclesiastici sia in area me-
diterranea che transalpina, mentre in Germania provoco reazioni di
tono minore, spesso limitate a semplici proclami di protesta da par-
te di assemblee anarchiche o socialdemocratiche.*> Ancora a inizio

9 Perun quadro dell’anticlericalismo in Germania fra Otto e Novecento si veda il fon-
damentale lavoro di Dittrich, Antiklerikalismus, in particolare 115-41. E importante os-
servare come il concetto di «anticlericalismo», ampiamente presente nelle storiogra-
fie di paesi cattolici come Italia, Francia e Spagna, abbia invece trovato uno scarso im-
piego nella storiografia di un paese confessionalmente misto come la Germania, do-
ve per lo piu si sono imposte le varianti specifiche di «Anti-Ultramontanismus» e «An-
ti-Katholizismus» (cf. ad esempio Schlossmacher, «Der Antiultramontanismus»). Pro-
prio la categoria di «Anti-Cattolicesimo» € divenuta destinataria di un notevole inte-
resse storiografico negli ultimi anni: si veda in particolare Borutta, Antikatholizismus;
Verhoeven, Transatlantic Anti-Catholicism; Werner, Harvard, European anti-Catholicism.

10 Dittrich, Antiklerikalismus, 135; trad. dell’Autore.

11 Circale reazionialla morte di Ferrer in Europa cf. Dittrich, Antiklerikalismus, 219-77.
Sul caso dell’anarchico spagnolo si tornera infra, Parte III, cap. 2.

12 Per una lettura cattolica del caso Ferrer in Germania e delle sue conseguenze si
veda Meffert, Die Ferrer-Bewegung.
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Novecento, insomma, la SPD non faceva dell’ostilita alla Chiesa cat-
tolica un proprio marker identitario, benché certo non potesse consi-
derarsi - sia in patria che nella cerchia del socialismo europeo - co-
me una forza posta al di fuori del campo anticlericale.

Le considerazioni svolte finora servono a chiarire perché la formu-
la Religion ist Privatsache e l'idea di una conciliabilita fra coscienza
cattolica e coscienza socialista, motivi tipici di una propaganda so-
cialdemocratica di nuovo libera di dispiegarsi dopo l'abolizione del
Sozialistengesetz, fossero effettivamente in grado di apparire credi-
bili all'operaio cattolico e di spingerlo magari a oltrepassare i confi-
ni del proprio Milieu: il pericolo per il cattolicesimo tedesco era con-
creto, come del resto testimoniato alla fine del XIX secolo dal caso
di Monaco, citta dove «il Milieu cattolico e quello socialdemocrati-
co non rimasero rigidamente separati, ma anzi si sovrapposero».** A
questa retorica, dunque, il mondo cattolico reagi opponendone una
propria, volta a presentare il socialismo come totale negazione della
religione cristiana e i suoi adepti come banditori mascherati dell’a-
teismo, secondo un’assolutizzazione dell’opzione antireligiosa pre-
sente nel partito: nulla di nuovo rispetto alla tradizionale condanna
cattolica del socialismo, sennonché ora il fine ultimo - e spesso espli-
cito - dell'operazione era di escludere categoricamente la possibilita
che un buon cattolico potesse a ragione militare nei ranghi della SPD.

Gia nel 1890 il Padre gesuita Ludwig von Hammerstein (1832-
1905)** diede alle stampe un opuscolo dal titolo Kann ein Katholik
Sozialdemokrat sein?, finalizzato a dimostrare proprio l'incompati-
bilita fra cattolicesimo e socialismo attraverso il dialogo tra Riemer,
convinto cattolico, e Barthel, cattolico simpatizzante per la SPD. Fin
dalle prime pagine dello scritto, I'atteggiamento del partito verso la
religione era presentato da Riemer come il frutto di pura ipocrisia:

Essi [i socialisti] dicono: “La religione e affare privato”; con cio
fingono di voler lasciare a ciascuno la sua religione. In realta, pe-
ro, essi odiano la nostra Chiesa santa e cattolica e vorrebbero an-
nientarla. La loro religione e I'ateismo.**

Per convincere 'amico dell’'ostilita della Socialdemocrazia nei con-
fronti del credo cattolico, Riemer raccontava quindi a Barthel la sto-
ria di Socialien, un’isola utopica in cui i socialisti avevano finalmen-

13 Pohl, «Katholische Sozialdemokraten», 234; trad. dell’Autore.

14 Convertitosi dal protestantesimo al cattolicesimo al cospetto del Vescovo Kette-
ler (1855), Hammerstein entro nell’Ordine gesuita e fu quindi consacrato sacerdote
nel 1866. A lui si deve la pubblicazione di varie opere di carattere religioso e apologe-
tico, in particolare fra anni Ottanta e Novanta del XIX secolo: cf. Bautz, s.v. <Hammer-
stein, Ludwig von», in BBKL, 2.

15 Hammerstein, Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?, 5-6; trad. dell’Autore.
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te realizzato il loro Zukunftsstaat: nella descrizione di Hammerstein,
Socialien appariva come un luogo dove l'individuo era spogliato di
ogni diritto di fronte all’onnipotenza dell’autorita statale, dove la fa-
miglia tradizionale aveva cessato di esistere, i bambini erano edu-
cati dallo Stato ricevendo alla nascita un numero anziché un nome,
dove la morale lasciava il posto all'immoralita e gli anziani veniva-
no eliminati una volta divenuti non piu funzionali alla produzione
pianificata. Questa descrizione ‘apocalittica’ del socialismo giunto a
realizzazione serviva a Hammerstein per dar forza al messaggio di
fondo dell’opuscolo, cosi riassunto da Riemer: «No, Barthel, un cat-
tolico che diviene socialdemocratico e terribilmente stolto o terri-
bilmente guasto».*®

I11avoro del gesuita fu il primo di una serie che si sarebbe protrat-
ta fino agli anni Venti del Novecento, fatta di pubblicazioni recanti
tutte piti 0 meno lo stesso titolo e prodotte ora dal campo cattolico
ora da quello socialdemocratico per antitetiche finalita propagandi-
stiche, ossia per affermare o negare la possibilita di una commistio-
ne fra i due Milieus.*” Nell'ambito di questa diatriba identitaria, i pri-
mi anni del Novecento coincisero con una forte offensiva da parte
socialista. Nel 1902 Karl Kautsky pubblico Die Sozialdemokratie und
die katholische Kirche: con le elezioni politiche fissate per I'anno suc-
cessivo, lo scritto voleva tra le altre cose convincere i cattolici tede-
schi che avrebbero potuto votare la SPD senza entrare in conflitto
con la propria coscienza religiosa. Dopo aver addotto argomenti a fa-
vore della presunta affinita del socialismo con il cristianesimo delle
origini,*® il principale teorico della Socialdemocrazia sosteneva che

il concetto di cristiano e divenuto assai vago e al pari del con-
cetto di religione sopporta le opinioni piu diverse. Si puo quin-
di anche intenderlo in un senso in cui corrisponde all’aspirazio-
ne socialista. [...] E possibile, dunque, ritenersi un buon cristiano
e tuttavia provare il piu vivo interessamento per la lotta di clas-
se del proletariato.*®

16 Hammerstein, Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?, 10; trad. dell’Autore.

17 Opportunamente Rudiger Reitz ha rilevato come «l’arco di tempo fra il 1890 e la
Rivoluzione del 1918 serv[isse], in particolare, a chiarire se un cristiano poteva esse-
re un militante socialdemocratico» (Christen und Sozialdemokratie, 279; trad. dell’Auto-
re). La questione fu ripetutamente affrontata dai cattolici tedeschi anche in occasione dei
Katholikentage di quegli anni, ad esempio a Krefeld nel 1898. E interessante notare, infine,
come anche il mondo protestante scegliesse di non rimanere al di fuori della discussione:
di cio offre una testimonianza 'opuscolo di Adolf Stoecker, Kann ein Christ Sozialdemokrat.

18 Quello di un Urchristentum dalle tinte socialisteggianti era stato un motivo pre-
sente nella pubblicistica socialdemocratica gia durante gli anni Sessanta-Settanta del
XIX secolo: cf. Priifer, Sozialismus statt Religion, 59-60.

19 Kautsky, Die Sozialdemokratie, 14; trad. dell’Autore.
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Nel 1903 sarebbe stato invece il leader della Socialdemocrazia rena-
na Wilhelm Gewehr (1858-1913) a pubblicare un opuscolo dal titolo
Kann ein Christ Sozialdemokrat sein?*® giudicato dal Mainzer Jour-
nal come un subdolo mezzo rivolto «auf politischen Bauernfang», ov-
vero a far breccia nell’elettorato cattolico delle aree rurali.** L'impe-
gno a dimostrare la compatibilita fra religione cattolica e militanza
socialista fu assunto infine da Heinrich Laufenberg (1872-1932), re-
dattore della Diisseldorfer Volkszeitung e autore nel 1905 di un altro
pamphlet intitolato Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?** Egli ri-
cordava come a porre per primo tale quesito fosse stato nientemeno
che il Vescovo Ketteler,?* e distingueva fra un cristianesimo defor-
mato in «Klerikalismus»?* e il cristianesimo delle origini cui il socia-
lismo sarebbe stato affine, arrivando ad affermare che un cattolico
potesse accettare l'idea della lotta di classe e persino la concezione
materialistica della storia. Fra il genuino messaggio di Cristo e gli
obiettivi della SPD, insomma, non vi sarebbe stato un contrasto: al
contrario, l'autore sosteneva che «un cattolico d[oveva] essere socia-
lista proprio in virtlu delle sue convinzioni cristiane».>

Questa campagna propagandistica condotta a inizio secolo dalla
SPD provoco ovviamente una risposta di parte cattolica. Nel 1903 il
Padre Hammerstein ripubblicava con il confratello Victor Cathrein
un Arbeiter-Katechismus in cui la militanza socialdemocratica era de-
finita «peccato grave» per un cattolico;? pochi anni pit tardi, quin-
di, lo stesso Cathrein - lo si & visto in precedenza®’ - si preoccupo
di chiarire sulle Stimmen aus Maria Laach come fosse errata la con-
dotta di quegli operai cattolici che sceglievano di aderire alle orga-
nizzazioni socialdemocratiche perché attirati dalla prospettiva di un
maggior benessere materiale. Il dibattito sulla possibilita di un’osmo-
si fra i due Milieus a livello individuale, cosi acceso nei primi anni
del Novecento, si sarebbe rivelato in grado di superare gli sconvolgi-
menti della Grande Guerra e di ripresentarsi nel periodo successivo
alla Novemberrevolution del 1918: di fronte a una Socialdemocrazia

20 Gewehr, Kann ein Christ Sozialdemokrat sein?
21 Kann ein Christ Sozialdemokrat sein?, in Mainzer Journal (31.03.1903).
22 Su Laufenberg cf. Weber, s.v. «<Laufenberg, Heinrich», in NDB, 13.

23 Cf. Ketteler, Kann ein katholischer Arbeiter Mitglied der sozialistischen Arbeiter-
partei sein?, citato in Iserloh (Hrsg.), Wilhelm Emmanuel von Ketteler, 157 ss. La doman-
da non aveva pero trovato risposta: cominciato nei primi mesi del 1877, questo scritto
era rimasto incompiuto per la scomparsa dello stesso vescovo. Stando a quanto detto
in precedenza, comunque, non e da dubitare che Ketteler fosse orientato verso un pa-
rere decisamente negativo.

24 Laufenberg, Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?, 4.

25 Laufenberg, Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?, 53; trad. dell’Autore.

26 Cf. Hammerstein, Arbeiter-Katechismus.

27 Cf. supra, 143-5.
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ascesa al potere e alla costante crescita dei suoi consensi - alle ele-
zioni per la Costituente del 19 gennaio 1919 il partito ottenne qua-
si il 38% dei voti - la Chiesa tedesca si senti chiamata ad affermare
in modo inedito come un buon cattolico non potesse aver nulla a che
fare con il socialismo,?® e nuovi scritti si fecero latori del medesimo
messaggio. Fu ancora Cathrein a intervenire sulla questione nel 1919
con il pamphlet Sozialdemokratie und Christentum oder Darf ein Ka-
tholik Sozialdemokrat sein?: soffermandosi a dimostrare il caratte-
re illusorio della formula Religion ist Privatsache e l'incompatibilita
del programma socialdemocratico con la professione della fede cat-
tolica, il gesuita sosteneva che «non si p[oteva] servire insieme Dio
e Belial».?® Nello stesso anno, infine, in Germania trovo larga circo-
lazione anche il Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein? del teologo
austriaco Franz Zach, il quale poneva i figli della Chiesa di fronte a
un «Entweder-Oder» che escludeva ogni sovrapposizione fra appar-
tenenza religiosa e militanza socialdemocratica.*°

A dispetto dei toni perentori assunti dalla pubblicistica nei decen-
ni a cavallo fra Otto e Novecento, quello dei cattolici che sceglievano
di aderire alle organizzazioni della SPD non rappresentava un feno-
meno troppo sporadico, benché tale scelta rischiasse spesso di ave-
re risvolti molto negativi per chi la intraprendeva, a cominciare dalla
perdita della cerchia di relazioni sociali sviluppate in seno al Milieu
cattolico. Il fatto che la diatriba del Kann ein Katholik Sozialdemo-
krat sein? si sviluppasse a partire dagli anni Novanta del XIX secolo
non é casuale: dopo la fine del Kulturkampf, infatti, divenne sempre
piu evidente come ormai molti operai cattolici «riten[essero] i propri
interessi religiosi meno minacciati di quelli materiali»,** e come essi
di conseguenza prendessero seriamente in considerazione I'ipotesi
di rivolgersi alle organizzazioni sindacali socialdemocratiche e/o di
accordare il proprio voto alla SPD perché spinti dal desiderio di mi-
gliori condizioni di vita. Il lavoratore cattolico che sceglieva di oltre-
passare le barriere del Milieu d’appartenenza, in sostanza, lo face-
va il pilt delle volte non per questioni riguardanti il proprio rapporto
con la religione o con la Chiesa, quanto piuttosto per il riconoscere

28 Sulla questione si tornera nel corso di questo capitolo.

29 Cathrein, Sozialdemokratie und Christentum oder Darf ein Katholik Sozialdemokrat
sein?, 11; trad. dell’Autore.

30 Zach, Kann ein Katholik Sozialdemokrat sein?, 96. Cosi Zach per esteso: «La
Socialdemocrazia € il moderno Anticristo. Percio la lotta contro la Socialdemocrazia &
dovere di coscienza per ogni cattolico. [...] Cristiano, cattolico! Devi decidere. La lot-
ta riguarda i nostri beni piu importanti. Non puoi stare in disparte, devi partecipa-
re alla lotta. Qui Cristo - qui Anticristo! e il grido di battaglia. Devi scegliere. Aut aut
[Entweder-Oderl»; trad. dell’Autore.

31 M.[ajunke], «Die scheinbare Zunahme der Sozialdemokratie in katholischen
Wahlkreisen», 462; trad. dell’Autore.
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nella Socialdemocrazia la migliore rappresentante dei propri Stan-
desinteressen.*? Appunto la conclusione del conflitto fra Chiesa e Sta-
to, e il conseguente diffondersi della percezione di un rovesciamento
delle priorita fra questione politico-religiosa e questione economica,
fecero si dunque che i legami del Milieu cattolico cominciassero ad
allentarsi a tutto vantaggio di una propaganda socialista non piu sof-
focata dal Sozialistengesetz.**

Fra i cattolici passati nelle fila della SPD poteva succedere che si
arrivasse a recidere ogni legame con la Chiesa e con il Milieu d’ori-
gine, e tuttavia pilt spesso si optava per mantenerlo e per continuare,
fra l'altro, a sottostare alle principali forme del rito cattolico. Questa
eventualita del cattolico-socialista poneva il clero in una notevole im-
passe: come comportarsi, infatti, con quei parrocchiani che in vario
modo avevano deciso di sposare o comunque di simpatizzare per la
causa della Socialdemocrazia? Alcuni esempi tratti dalla diocesi di
Magonza (nello specifico dall’area di Offenbach e Dieburg) serviran-
no a far luce su come poteva articolarsi la risposta a tale quesito, e
a evidenziare difficolta e problematiche con cui i parroci dovevano
fare i conti per via della presenza socialista.

2.2 Lettura e confessionale: il caso dell’Offenbacher
Abendblatt

Nell’agosto 1909 Michael Eich (1871-1948), parroco della piccola co-
munita di Obertshausen,*® indirizzo una lettera al Bischéfliches Or-
dinariat di Magonza per dar conto di un’assemblea tenutasi poco
tempo prima nella vicina Offenbach, in cui il clero delle parrocchie
comprese nel collegio elettorale di Offenbach-Dieburg si era riunito
per discutere delle conseguenze derivanti dalla lettura dell’Offenba-
cher Abendblatt, organo ufficiale della SPD in quelle zone profonda-

32 Da questo punto di vista il Zentrum rischiava in effetti di apparire come un refe-
rente politico inadeguato, dal momento che esso aspirava a essere il rappresentante
di una grande pluralita d’interessi fra loro difficilmente conciliabili, al contrario del-
la SPD che invece era in tutto e per tutto Arbeiterpartei. Su questo aspetto cf. Becker,
«Die deutsche Zentrumspartei», 37; Loth, Katholiken im Kaiserreich, 16-17.

33 Nella storiografia tedesca si € parlato non a caso di un processo di ‘erosione’ del
Milieu cattolico (cf. Loth, «Integration und Erosion»). Per spiegare tale fenomeno &
possibile ricorrere al modello interpretativo del cleavage - originariamente elabora-
to in campo sociopolitico per analizzare i comportamenti elettorali -, che appunto nel
contrasto Chiesa-Stato ha uno dei propri momenti chiave: in proposito rimando al fon-
damentale lavoro di Lipset, Rokkan, Party systems; si veda inoltre AKKZG, «Konfes-
sion und Cleavages».

34 FEich erastato consacrato sacerdote nel 1897 dal Vescovo Haffner: dopo aver svolto
la funzione di cappellano in vari centri della diocesi, nel maggio 1905 era stato nomi-
nato parroco di Obertshausen, dove sarebbe rimasto fino al 1913. Cf. Necrologium
Moguntinum, 247.
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mente segnate dalla vita di fabbrica.** [ sacerdoti si erano detti pre-
occupati per i ripetuti attacchi portati dal giornale contro il corpo
ecclesiastico, e soprattutto per la sua grande diffusione nel gregge
cattolico: a nome dell’assemblea, dunque, Eich chiedeva che il vesco-
vo redigesse un’apposita Pastorale dove «i fedeli, in forma assai in-
cisiva, [fossero] messi in guardia contro questo periodico cosi peri-
coloso per la fede e per il buon costume», e che il clero interessato
ottenesse in tempi rapidi indicazioni su come comportarsi in confes-
sionale con i cattolici noti per essere lettori abituali del foglio in que-
stione, in modo da poter attuare una prassi uniforme nell’'amministra-
zione del sacramento.*® Tali richieste sarebbero state reiterate pochi
giorni piu tardi da Matthaus Kemmerer (1853-1929), parroco di Die-
burg, il quale non manco di far notare all’'Ordinariato che «un cat-
tolico, soprattutto se giovane, d[oveva] venir meno nella fede e nella
morale continuando a leggere siffatto giornale».*” Proprio Kemme-
rer avrebbe ricevuto sul finire di settembre una lettera di risposta
da Magonza, che se non diceva nulla di specifico in merito all’even-
tualita di una Pastorale, tuttavia incaricava il clero del Wahlkreis di
Offenbach-Dieburg di elaborare autonomamente un modus operandi
da applicare in confessionale.** La decisione, insomma, era rimessa
in prima istanza ai parroci medesimi.

Perché questi potessero ritrovarsi a discutere dovettero passa-
re alcuni mesi: solo il 16 febbraio 1910, infatti, Kemmerer comuni-
co all’Ordinariato i risultati di un incontro andato in scena due gior-
ni prima a Dieburg, in cui i sacerdoti, dopo aver preso visione di
vari articoli dell’Offenbacher Abendblatt e averli trovati «disgusto-
si» («scheufSlich»), si erano convinti che la lettura del giornale fosse
«anche per un adulto occasio proxima di minaccia per la fede e per
la morale».*® Al fine di scongiurare un’ulteriore diffusione del ‘vi-
rus’ socialdemocratico e danni irreparabili alla vita spirituale del-
la popolazione cattolica, il clero aveva deciso, quindi, di approvare
una risoluzione in cui si diceva favorevole a chiedere esplicitamen-
te ai fedeli venuti a confessarsi se fossero lettori assidui del perio-

35 Offenbacher Abendblatt era il nome assunto nel 1886 dalla Neue Offenbacher
Tageszeitung, fondata nel 1874: cf. in proposito Kaul, Bratu, Scholz, Die Stromer.

36 FEich al Bischdfliches Ordinariat, 30.08.1909, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc. 13;
trad. dell’Autore.

37 Kemmerer al Bischéfliches Ordinariat, 06.09.1909, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc.
13; trad. dell’Autore. Consacrato sacerdote nel 1877, Kemmerer avrebbe ottenuto il titolo
di decano del Dekanat Dieburg tre giorni dopo l'invio della missiva (cf. Necrologium
Moguntinum, 7).

38 Il Bischéfliches Ordinariat a Kemmerer, 22.09.1909 (minuta), in DDAMz, Generalia,
Z,1, fasc. 13.

39 Kemmerer al Bischéfliches Ordinariat, 16.02.1910, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc.
13; trad. dell’Autore.
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dico socialista: agendo in questo modo - definito come «l'unica via
possibile» («der einzig mogliche Weg») - i sacerdoti erano convinti
di spingere i cattolici rei confessi a cessare la lettura dell’Offenba-
cher Abendblatt per ottenere l'assoluzione, in quanto un rifiuto avreb-
be invece reso palese che il penitente era «indisposto» e che «a lui
d[oveva] [...] negarsi o escludersi I'assoluzione».*® A Dieburg, insom-
ma, la non assoluzione come deterrente perilettori incalliti divenne
un’eventualita concreta.

La risoluzione dell’assemblea ebbe il favore della grandissima
maggioranza del clero partecipante, e tuttavia non fu presa all'u-
nanimita: il parroco di Laimmerspiel Konrad BooB (1875-1955) opto
infatti per non firmare il documento e per esporre all’'Ordinariato i
motivi del proprio dissenso.** Egli riteneva che domandare diretta-
mente al penitente «Lei legge 1'Offenbacher Abendblatt?» costituis-
se «un'imprudenza pastorale» («eine pastorelle Unklugheit») e non
invece l'unica via percorribile: al massimo sarebbe stato da prefer-
irsi un quesito generico, come «Lei legge scritti o giornali contrari
alla fede?».*> A sostegno di questa tesi BoofS adduceva una serie di
ragioni tratte dalla sua esperienza di Seelsorger: fra l'altro, perché
chiedere esplicitamente di un solo giornale, e non di tutti i periodici
pilt 0o meno ostili alla religione cattolica (socialisti, liberali, ‘incolori’)
che circolavano ogni giorno nelle parrocchie? E perché puntare il di-
to su di un «effetto collaterale», ossia la lettura di un foglio socialde-
mocratico, tralasciando la causa del problema («Ursache»), che spes-
so arrivava a coincidere con la militanza nella SPD?** A determinare
la convinzione del parroco di Lammerspiel, pero, era soprattutto un
altro elemento: per quanto ne sapeva, la Socialdemocrazia esercita-
va sugli abbonati alla stampa di partito una notevole pressione, co-
s1 che molti cattolici, posti davanti a una domanda diretta in confes-
sionale, avrebbero preferito vedersi negare I'assoluzione piuttosto
che disdire I'abbonamento all’Offenbacher Abendblatt. Nel loro caso,
quindi, un quesito esplicito avrebbe potuto avere la conseguenza di
recidere «l'ultimo filo con la Chiesa» («der letzte Faden mit der Kir-
che»), anche perché in genere i possessori del foglio socialista non

40 Resolution gefasst auf der Konferenz der Geistlichen des Wahlkreises Offenbach-
Dieburg zu Dieburg am 14. Februar 1910, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc. 13; trad.
dell’Autore.

41 BooB, sacerdote dal 1899, era divenuto parroco di Lammerspiel nell’ottobre 1906:
sarebbe rimasto in questa localita posta tra Offenbach e Hanau fino al 1913, anno
del suo trasferimento alla parrocchia di Sankt Emmeran a Magonza. Cf. Necrologium
Moguntinum, 217.

42 BooB al Bischéfliches Ordinariat, 16.02.1910, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.4; trad.
dell’Autore.

43 BooB al Bischéfliches Ordinariat, 16.02.1910, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.4; trad.
dell’Autore.
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erano dell’avviso che la sua lettura costituisse un particolare moti-
vo di colpa, anzi in merito erano soliti rispondere: «Se nel giornale
c’é qualcosa contro la mia fede, so io come devo reputarla».** In so-
stanza, la paura di perdere definitivamente molti cattolici accosta-
tisi al Vangelo della Socialdemocrazia faceva propendere BoofS per
l'adozione di una linea morbida, portandolo a dissentire dagli altri
parroci: a dirimere la controversia egli chiamava dunque il Bischof-
liches Ordinariat.

11 parere dell’Ordinariato di Magonza fu redatto in data 24 feb-
braio per mano di Joseph Blasius Becker (1857-1926), Domkapitular e
direttore del Seminario vescovile:** se da un lato si concordava con
l'assemblea di Dieburg nel considerare la lettura dell’Offenbacher
Abendblatt come «oggettivamente [...] molto peccaminosa», dall’al-
tro pero si rilevava che spesso i possessori del giornale potevano
denotare «soggettivamente un’ignoranza priva di colpa, o almeno
di colpa grave» riguardo alla serieta della cosa.*® A questi penitenti
venuti in confessionale, allora, il clero avrebbe dovuto far compren-
dere lo sbaglio commesso servendosi dei mezzi della persuasione e
dell’lammaestramento, senza ricorrere per forza a una linea dura
che invece di ricondurli all’'ovile avrebbe potuto spingerli a taglia-
re ogni ponte con la Chiesa: «Semper minus malum permittendo ad
vere magnum vitandum».*” Quale corollario di tutto cio, Becker si di-
ceva dunque convinto di come la via indicata dal clero del Wahlkreis
di Offenbach-Dieburg non fosse 'unica possibile, mostrando di re-
cepire al fondo le preoccupazioni del parroco Bool$; sempre il Dom-
kapitular, pero, faceva presente che la scelta dell’atteggiamento da
assumere in confessionale restava «affare del confessore» («Sache
des Beichtvaters») variabile a seconda dei singoli casi:*® le conside-
razioni espresse dall’Ordinariato non erano vincolanti, né quest’ul-
timo avrebbe potuto emanare norme di portata universale come ri-
chiestogli in passato.

La comunicazione di Becker fu discussa a Seligenstadt in una nuo-
va assemblea dei parroci organizzata dopo la meta di aprile. Ancora
una volta il possesso e la lettura dell’Offenbacher Abendblatt furono
riconosciuti come occasio proxima peccandi: a essere in pericolo sa-

44  BooR al Bischéfliches Ordinariat, 16.02.1910, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.4; trad.
dell’Autore.

45 Su Becker, professore nel Seminario magontino dal 1892, Regens del medesimo
dal 1904 al 1920, si veda AugustinerstrafSe 34, 268.

46 1l Bischéfliches Ordinariat (relatore: Becker) a Kemmerer, 24.02.1910 (minuta), in
DDAMz, Generalia, V, XVIL.4; trad. dell’Autore.

47 11 Bischoéfliches Ordinariat (relatore: Becker) a Kemmerer, 24.02.1910 (minuta), in
DDAMz, Generalia, V, XVIL.4.

48 Il Bischofliches Ordinariat (relatore: Becker) a Kemmerer, 24.02.1910 (minuta), in
DDAMz, Generalia, V, XVIL.4; trad. dell’Autore.
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rebbero state non solo la fede e la morale dei lettori, ma anche quel-
le delle loro famiglie e piti in generale delle loro comunita. Muovendo
dunque dalle osservazioni inviate da Magonza, il clero fu unanime
nell’affermare che ormai non poteva pili supporsi una «ignorantia
invincibilis et inculpabilis» nei penitenti,*” ma che comunque, anche
in tal caso, i confessori avevano il dovere di chiedere della lettura
del giornale socialista. Questa decisione fu presa nella certezza di
fare il bene delle anime e di adempiere nel modo piu opportuno alle
responsabilita della Seelsorge, ma anche per un altro motivo, ossia

per strappare le vesti da pecora [Schafskleider] ai lupi, che con il
loro andare ogni tanto in chiesa e il prender Pasqua vogliono da-
re e diffondere I'impressione che si possa essere al contempo un
verace militante socialdemocratico e un buon cattolico.*°

Tra i motivi alla base delle scelte dei parroci del collegio di Offenbach-
Dieburg, insomma, vi fu pure la volonta di rendere manifesto che non
potevano esservi sovrapposizioni fra identita cattolica e identita so-
cialista: lo stare a cavallo tra i due Milieus non doveva apparire co-
me una scelta contemplabile.

La questione pastorale legata alla lettura dell’Offenbacher Abend-
blatt non si concluse nell’aprile 1910, ma i documenti disponibili con-
sentono di avere solo un quadro molto parziale di quanto avvenne
in seguito. Sappiamo che nel marzo 1911 il clero torno a domanda-
re al vescovo un atto magisteriale contro il periodico socialdemocra-
tico e piu in generale contro tutta la «‘cattiva stampa’» («schlechte
Presse»),** segno che i problemi non erano risolti. Kirstein rispose di
non reputarlo opportuno, e tuttavia sembro andare incontro al desi-
derio dei parroci con una Pastorale dell’anno seguente: benché non
dedicata interamente al tema della lotta ai fogli immorali e priva di
rimandi espliciti all’Offenbacher Abendblatt, questa infatti avrebbe
contenuto vari richiami al dovere dei fedeli di evitare ogni forma di
«lettura ostile alla fede»°? e di accordare percio una preferenza esclu-
siva alla stampa cattolica.

49 Kemmerer al Bischofliches Ordinariat, 25.04.1910, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc. 13.

50 Kemmerer al Bischéfliches Ordinariat, 25.04.1910, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc.
13; trad. dell’Autore.

51 Kemmerer al Bischéfliches Ordinariat, 16.03.1911, in DDAMz, Generalia, Z, 1, fasc.
13; trad. dell’Autore.

52 Kirstein, Hirtenbrief [1912], 6; trad. dell’Autore.
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2.3 Esequie e identita

All'incirca negli stessi anni in cui furono protagonisti della vicen-
da appena descritta, i sacerdoti del Wahlkreis di Offenbach-Dieburg
dovettero confrontarsi con un altro problema che scaturiva dall’esi-
stenza di cattolici militanti nella SPD e/o nelle sue organizzazioni.
Nel 1905, la presidenza degli Arbeitervereine socialdemocratici di
Gross-Zimmern scrisse al decano di Dieburg per denunciare il com-
portamento di alcuni parroci, colpevoli a suo dire di aver negato le
esequie di rito cattolico (kirchliches Begrdbnis) a quegli operai che
i compagni avrebbero voluto onorare «con la deposizione di corone
con il fiocco rosso»,*® ossia con I'esposizione di simboli che rimanda-
vano inequivocabilmente all’appartenenza socialista. La lettera fa-
ceva presente come non si potesse stigmatizzare i defunti per aver
scelto di aderire a dei sodalizi della SPD: ci0 in origine era dipeso dal
bisogno, poiché «senza organizzazione quasi nessun operaio p[oteva]
sopravvivere».** Al decano, dunque, si domandava se in futuro il cle-
ro locale avrebbe dato il proprio placet alla sepoltura dei soci delle
associazioni operaie nonostante la presenza di emblemi ‘rossi’, o se
invece esso avrebbe continuato a mostrarsi contrario.

11 fatto che dei militanti sotto bandiera socialdemocratica fosse-
ro interessati alle esequie di rito cattolico non deve sorprendere,
specie dopo quanto detto all’inizio di questo capitolo: di solito, in-
fatti, anche i socialisti piu indifferenti verso la Chiesa e la religione
si guardavano bene dal rinunciare ai riti tradizionali che da secoli
scandivano la vita delle comunita (i cosiddetti Kasualien: battesimo,
matrimonio, funerale). Nel caso specifico della sepoltura, poi, capita-
va spesso che anche di fronte a una risaputa opposizione del defunto
al rito religioso fossero la moglie e i parenti a decidere di rivolger-
si ugualmente al sacerdote.** I documenti non permettono di sape-
re cosa accadde nella localita di Gross-Zimmern dopo la lettera in-
viata al decano di Dieburg: cio che & noto, pero, e che nel settembre
1908 la questione delle esequie con emblemi socialisti riguardava
ormai anche il clero della zona di Offenbach, che tramite il decano

53 Philipp Herbert al decano di Dieburg, 17.09.1905, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.6;
trad. dell’Autore.

54 Philipp Herbert al decano di Dieburg, 17.09.1905, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.6;
trad. dell’Autore.

55 Questo fenomeno é stato notato pure da Sebastian Priifer nel suo studio sulla So-
cialdemocrazia ante 1890 (cf. Sozialismus statt Religion, 322-324). Sempre Priifer ha
messo in evidenza come fra i militanti socialisti potesse trovare accoglienza la pratica
della cremazione (la prima cremazione legale in Germania risale al 1878), cosi come il
sozialistisches Begrdbnis, una forma di rituale civile alternativo alla funzione religio-
sa. Ancora nel 1904, ad ogni modo, il congresso nazionale della SPD avrebbe lamenta-
to come molti Genossen cattolici persistessero nell'uniformarsi ai riti della loro Chie-
sa. Cf. Die Religionsfeindlichkeit der Sozialdemokratie, in Mainzer Journal (06.01.1905).
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Adam FaBbender (1839-1921)%¢ arrivo a domandare all’'Ordinariato
di Magonza «di vietare le dimostrazioni politiche (bandiere socia-
liste, corone, ecc.) durante i funerali ecclesiastici, poiché il tollera-
re queste sciocchezze [era] dannoso per la religione».*” Se una tale
richiesta sembrava non lasciar dubbi sul punto di vista dei parroci
del decanato di Offenbach, il prosieguo della discussione nei mesi
successivi avrebbe rivelato tuttavia l'esistenza di due orientamen-
ti contrapposti: da un lato quanti consideravano «la partecipazione
dei socialisti alle esequie con bandiera rossa e corone rosse» come
un’esplicita manifestazione antireligiosa,*® e dunque erano dell’av-
viso che si dovesse negare la presenza del sacerdote a tali funera-
li; dall’altro i parroci che sposando il punto di vista prevalente nel-
le loro comunita vedevano la presenza di simboli socialisti accanto
al feretro solo come «un’espressione dell’appartenenza a un parti-
to politico»,*® e che quindi, anche per evitare spiacevoli reazioni o
il sorgere di turbolenze, avrebbero preferito acconsentire alle ese-
quie di rito cattolico. Nell’aprile 1909 Falbender comunico questa
divergenza di vedute a Magonza, affermando che per il momento i
singoli parroci sarebbero stati liberi di agire nel modo da loro rite-
nuto pill opportuno.

Poiché il problema della sepoltura dei cattolici militanti nella SPD
e/o aderenti alle sue associazioni non interessava soltanto la zona di
Offenbach, la discussione arrivo inevitabilmente ad allargarsi: nel
giugno 1909, cosi, Dieburg divenne sede di un incontro aperto al cle-
ro del Wahlkreis di Offenbach-Dieburg. In uno scritto frutto di tale ri-
unione, indirizzato all’Ordinariato, i sacerdoti partecipanti afferma-
rono che se i militanti socialisti davano una particolare importanza ai
funerali religiosi dei loro compagni, al contempo rivendicando tena-
cemente «il diritto di poter portare le insegne dell’incredula Social-
democrazia a queste cerimonie ecclesiastiche e di tenere [...] le loro
incredule orazioni»,®® cio dipendeva in primo luogo da ragioni ‘tatti-
che’, afferenti alle logiche della propaganda di partito:

56 FaBbender, consacrato sacerdote da Ketteler nel 1864, era parroco di Bieber dal 1873
e decano del decanato di Offenbach dal 1899. Cf. Braun, Necrologium Moguntinum, 165.
57 TFaBbender al Bischofliches Ordinariat, 14.09.1908, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.6;
trad. dell’Autore.

58 FafRbender al Bischofliches Ordinariat, 07.04.1909, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.6;
trad. dell’Autore.

59 FaRbender al Bischdéfliches Ordinariat, 07.04.1909, in DDAMz, Generalia, V, XVII.6;
trad. dell’Autore.

60 «Die unterzeichneten Seelsorger in den Dekanaten Offenbach, Seligenstadt und
Dieburg» al Bischofliches Ordinariat, 14.06.1909, in DDAMz, Generalia, V, XVIL.6; trad.
dell’Autore. I1 documento, anonimo, fu inoltrato a FaBbender perché lo facesse circolare
tra il clero del suo decanato per presa visione ed eventuale sottoscrizione.
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In tal modo i furbi imbroglioni socialdemocratici traggono in in-
ganno sia i loro sostenitori che ancora non hanno del tutto rotto
con Cristo, siai ‘compagni’ tiepidi e incoscienti che per il momento
non hanno aderito alle associazioni ‘rosse’, tanto che questi pensa-
no: si puo essere cristiani e allo stesso tempo militare nella SPD.%*

In sostanza, I'assemblea sosteneva che le richieste socialdemocrati-
che celassero la volonta di mostrare pubblicamente che Milieu cat-
tolico e Milieu socialista potevano sovrapporsi. I parroci riuniti a
Dieburg caldeggiavano di conseguenza 'impiego di una pratica par-
ticolare, quella della stille Einsegnung («benedizione occulta») nei
casiin cui era presumibile attendersi una dimostrazione politica du-
rante le esequie: i sacerdoti dovevano limitarsi a benedire la salma
del defunto nella sua casa, per poi «non accompagnare il corpo as-
sieme al partito ‘rosso’, ma anzi tornare in chiesa e pregare per il
trapassato».®> In questo modo essi non avrebbero corso il rischio di
camminare all'ombra della bandiera rossa, sgombrando il campo da
ogni equivoco circa la possibilita di essere buoni cattolici e al con-
tempo sostenitori della SPD. Al Bischofliches Ordinariat era doman-
dato, dunque, di approvare ufficialmente tale pratica.

Fra il giugno e il luglio del 1909 I'intero clero del decanato di Of-
fenbach si confronto con i contenuti dell’assemblea di Dieburg: non
mancarono quelli che manifestarono di non approvare il metodo del-
la stille Einsegnung preferendo che il sacerdote si astenesse da qua-
lunque tipo di azione, e coloro che invece erano ancora orientati ad
ammettere i funerali religiosi per i cattolici accompagnati al cimite-
ro con emblemi socialisti. Alcuni parroci vollero precisare con ap-
positi protocolli la propria posizione a Fallbender, che a sua volta li
avrebbe trasmessi all’Ordinariato di Magonza: si trattava del parro-
co di Obertshausen Eich e di quello di Lammerspiel Bool$ - entram-
bi gia incontrati in precedenza -, cosi come del parroco di Mithlheim
Johannes Dickerscheid (1865-1929).%2

Eich affermava di non aver mai acconsentito a presenziare alle ese-
quie «una volta apparsa la bandiera e la corona rossa»,®* limitandosi
alla semplice benedizione in casa del defunto: il suo comportamento
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