5 Diebiindische | dee

5.1 Entstehungsbedingungen der ‘Biindigung’

Die kursorischen Ausfiihrungen zum Thema ‘Bund’ (vgl. oben, 1/3.2.2) bedirfen der
Ergénzung und Vertiefung wegen seiner grof3en Bedeutung fir die Entwicklungsge-
schichte der Jugendbewegung.

Walter Laqueur lasst um 1923 die 2. Phase der Jugendbewegung beginnen, "als
die neuen Biinde in ihrer Entwicklung ganz andere Bahnen einschlugen als
Wandervogel und Freideutsche Jugend"*”; dies ist sicherlich der alerletzte Terminus
post quem, den man annehmen kann. Der Beginn der Entwicklung reicht weiter
zurtick, mindestens bis in die Zeit des grof3en Kriegs 1914/18. Der Begriff ‘Bund’ fir
einen Dachverband von Vereinigungen Gleichgesinnter taucht bereits in der 2. Halfte
des 19. Jahrhunderts auf. Ein uniibersichtliches Kausalgeflecht, das weit Uber die
Jugendbewegung hinausreicht, ist fir die schwierige Frage nach der Erstverursa-
chung des ‘Biindischen’ verantwortlich: Hat die neue Tatgesinnung biindische Tat-
und Kampfgemeinschaften hervorgebracht, oder aber entstand die |dee des Bundes aus
der Schicksalsgemeinschaft der Frontkameraden und ist nach dem Krieg (vielleicht
angesichts von Revolution und Konterrevolution) erst zur Tatgemeinschaft mutiert?
Bis jetzt weniger beachtet wurde die Mdglichkeit einer innerbiindischen Entwick-
lung von einer neuromantisch-organologischen Gemeinschaftsorientierung zur
neusachlich strukturierten Organisation (zwischen ca. 1920 und 1950), waobei
kei neswegs eine kontinuierliche Diachronie angenommen zu werden braucht. Die vom
National sozialismus bewirkte Etatisierung des biindischen Prinzips stief3 naturgemaf3
bei den gemeinschaftsideologisch (im Sinne von Ténnies) eingestellten Alt-Bindi-
schen auf Widerstand. Nach 1945 setzte sich dieser Prozess der ‘Vergesellschaftli-
chung' dann nochmals fort, indem * éffentlich-rechtliche’ Institutionen (z.B. Kirchen)
das biindische Leben im Sinne von Jugendpflege organisierten (wozu u.a. der ‘Berufs-
Jugendliche’ gehort). Gerade diese organisatorischen Strukturen Uberlebten das Ende
der Jugendbewegung bis ins 21. Jahrhundert (z.B. Pfadfinderbiinde). Eine der Kult-
schriften der Jugendbewegung, "Der Wanderer zwischen beiden Welten" von Walter
Flex, der alerdings erst in den 20er-Jahren rezipiert wurde (1917 erschienen), | &sst den

4T \W. Lagueur: Die dt. Jugendbewegung, 1962/83, S. 75
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Zusammenhang zwischen Kriegskameradschaft als Schicksalsgemenschaft und
biindischer 1dee bzw. " Ideologie” (vgl. Seewann ) deutlich werden:

"Wildganse rauschen durch die Nacht [...] — Wir sind wie ihr ein graues
Heer [..]."

Flex schreibt in seinem Buch weiter: "Beide sahen wir ihm (dem Génseheer) mit den
gleichen Gedanken nach"*®. Dies will sagen: Kriegskameraden sind naturhaft
miteinander verbunden (wie Wildgénse auch), und zwar auf Gedeih und Verderb,
"Brider auf Leben und Tod". Was Kriegsteilnehmer nach dem 2. Weltkrieg Deserteu-
ren und Saboteuren vorwarfen, war in der Regel nicht ‘Landesverrat’, sondern VerstoR3
gegen das Selbsterhal tungsgesetz einer Notgemeinschaft (dem ‘Haufen’) mit durchaus
blindischen Ziigen.

Walter Hex: "Im Schiitzengraben sind allerlei fremde Geister (einander fremde,
W.L.) zur Kameradschaft gezwungen worden [...]". Der Krieg "lasst Menschen
ineinanderwachsen wie Baume™™. Zwar kannte Flex den Begriff des ‘Biindischen’
noch nicht, aber die Verursachung einer derartigen Gemeinschaftlichkeit war ihm
durchaus bewusst. Als es dann 1918 auf die Revolution zuging, machte das Wort vom
"Frontsozialismus' die Runde; es bedeutet soviel wie Einebnung der hierarchischen
Unterschiede zwischen Offizieren, Unteroffizieren und gemeinem Mann zwecks
Bildung einer Gesinnungsgemeinschaft gegen Weiterfihrung des Kriegs. In der
Kriegs- und Antikriegsliteratur (') nach 1918 wird diese Gemeinschaftshildung durch
das ‘ Fronterlebnis immer wieder thematisiert. Die Alt-Jugendbewegten (vgl. ‘ Alteren-
problem’) brachten diese ihre Mentalitét in die neu formierte Bewegung ein. Vor alem
waren es die Freikorps, die nach dem Krieg ihre Frontkameradschaft weiterpflegten
und sich entsprechende "Gemeinschaftsaufgaben” suchten (vgl. ‘Tatgesinnung’, die
auch zur terroristischen ‘ Tatergesinnung’ werden konnte). Wandervogelfihrer, Hans
Dehmel, bildete z.B. ein eigenes Wandervogel-Freikorps, mit dem er am Kampf um
den Annaberg (Schlesien 1920) teilnahm, wie Uberhaupt in der Folge der Begriff
‘Korps (von frz. fur ‘Kérper’) as biindische Organisationsform eine gewisse Rolle
spielte (vgl. dsterr. "Pfadfinderkorps St. Georg" oder ‘Korpsgeist' u.a.). Im Verlauf der
20er-Jahre suchte sich Dehmel dann fir seine bindischen Aktivitdten ein neues
Betétigungsfeld; er griindete ein "Freikorps der Arbeit" und nahm damit den spéateren
"Arbeitsdienst” vorweg. Diese Kausabeziehung vom "Bund” zur biindischen "Tat"

48 \W. Flex: Der Wanderer zw. beiden Welten, 1917, S. 2
4 \vie oben, S. 26
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sieht G. Seewann vom Standpunkt des dsterr. kath. "Bundes Neuland" in umgekehrter
Richtung verlaufen: "vom neuen Menschen zum Bund"*®. Andrerseits spricht er
jedoch von einer "bilindischen Ideologie", einer "Verabsolutierung des Bundes' und
der "Herausbildung eines Systems von Werten und geistigen Grundeinstellungen”
unter Betonung eines "Vorgangs der Manipulation in einem sehr stark auf Affekten
und Ressentiments' basierenden " Organismus' “!. Diese Verabsolutierung entspré-
che alerdings einer priméren Position des biindischen Prinzips, dem die konkreten
Handlungsziele (z.B. das ‘neue Reich’) nachgeordnet waren (die bundische Idee ist
nachweislich &lter as die Neureichs-ldeg). Seewann weist zugleich auf die eigenstan-
dige Entwicklung der oOsterreichischen Binde hin, die sich zwar von den
"reichsdeutschen” anfangs inspirieren hétten lassen, bald jedoch einen eigenen Weg
eingeschlagen hatten, auch palitisch. Vielleicht eine mégliche Erklarung!

5.2 Das Wesen des biindischen Gedankens
5.2.1 DieBinde zwischen " Gemeinschaft” und " Gesellschaft"

Als bereits 1887 Ferdinand T6nnies menschliche Gruppen unter zwei oppositionelle
Gruppen ordnete, "Gemeinschaft" und " Gesdllschaft”, wollte er damit ene
strukturelle Unterscheidung treffen, keine konkrete. Thn interessierte die lebensideol o-
gische Bewertung dieser Kategorien mehr als deren gesellschaftliche Wirklichkeit: Die
naturwiichsig organische "Gemeinschaft" war ihm wertvdller as die atifizielle
mechanisch konstituierte "Gesellschaft". Die Jugendbewegung, gleichfalls Iebens-
ideologisch moativiert, bevorzugte fir ihre bindische Idee natirlicherweise die
‘Gemeinschaftlichkeit’, konnte aber auf ‘gesellschaftliche’ Strukturen nicht véllig
verzichten. Und zwar deshalb nicht, weil Jugendbiinde nun einmal keine natiirlich
gewachsenen Einheiten darstellten, sondern rational konstituierte Artefakten, deren
Griindungs-Events sehr bewusst Uberliefert und gefeiert wurden. Max Weber, der sich
der Jugendbewegung (Freideutsche Jugend) verbunden flihlte, ersetzte deshalb den
Begriff "Gemeinschaft" durch den weniger substantialiserenden der " Vergemein-
schaftung", um klarzustellen, dass urspriinglich ‘ gesellschaftliche’ Strukturen sich zu
gemeinschaftlichen entwickeln kénnen. Hermann Schmalenbach (1922) definierte
dann den "Bund" als soziologische Kategorie in der Weber-Nachfolge, wobei er
ihn zwischen "Gemeinschaft" und "Gesellschaft" schob: Der Bund "schafft einerseits

0 G, Seawann: Osterr. Jugendbewegg. 1900-1938, Frankfurt/M. 1971, S. 318

310



eine enge Verbindung, ist aber wie "Gesellschaft" bewusst gewollt” *®2. Damit ist nicht
ausgesagt, dass sich im "Bund" ‘gesellschaftliche’ und ‘ gemeinschaftliche’ Elemente
paritétisch verhalten, vielmehr ist ein variables Anteilsverhdltnis beider Provenienzen
anzunehmen. Es scheint sich im Verlauf der Entwicklung von einer neuromantischen
zur neusachlichen ‘ Lebensform’ (vgl. Maduschka) das Biindische vom ‘ gemeinschaft-
lichen" zum ‘gesellschaftlichen’ Charakter hin entwickelt zu haben, was sich auch
anhand biindischer Liedertexte nachvollziehen lasst. G. Seewann™ hat mit seiner
einsatigen Zuweisung der "biundischen Ideologie” zur ‘Gemeinschaftlichkeit’ den
‘Bund’ wohl nicht exakt erfasst, auch nicht im Hinblick auf die 6sterreichischen
Verhaltnisse der 20er/30er-Jahre (z.B. osterr. Pfadfinderbewegung). Vielleicht hat er ja
die Ausfiihrungen Schmalenbachs nicht beriicksichtigt, die allerdings paradigmen-
bildend auf die gesamte (auch dsterr.) biindische Jugendbewegung gewirkt haben.

5.2.1.1 Jugendpsychologischer Aspekt des Blindischen

Eduard Spranger, ein Psychologe und Padagoge, der selbst aus der Jugendbewegung
kommt®, dréselt die von Tonnies vorgenommene Zweiteilung in vier Misch-
Kategorien auf und macht dieses Modell damit anwendbar auf die jugendbiindische
Idee. Stark ‘ gesellschaftlich’ gepréagt ist die erste Kategorie des " Zweckver bands" ; er
schlief3t sich zur Erreichung von tempordren oder dauernden Zielen zweckhaft
zusammen und sollte sich im ersten Fall nach Erreichung seiner Vorgaben auflésen,
sofern sich nicht Elemente der drei Ubrigen Kategorien gebildet haben (vgl. "Verge-
meinschaftlichung" M. Webers); dann sucht er sich neue Zwecke, um weiterbestehen
zu kénnen. Der Jugendbewegung entspricht mehr die " Wertegemeinschaft" . Dies gilt
besonders fiir religids und politisch tendierende Gruppierungen und impliziert eine
weit intensivere "Gemeinschafts'- Orientierung ds der Zweckverband. Wenn die
Gemeinsamkeit in einer Gruppe nicht nur auf eénem "einzigen Wertgebiet" besteht,
sondern die "Totalitét des persdnlichen Wertlebens' umfasst, kommt es zur " Wesens-
gemeinschaft", die der biindischen Jugendbewegung am meisten entspricht*®,
Endlich gibt es Gruppen, in denen ein ingtinktives Verbundenheitsbewusstsein

81 Seawann, wie oben, S. 318 ff.

2 ygl. René Konig: Soziologie, 1958, S. 86

8 \gl. Seewann, wie oben

“4\gl. E. Spranger: Psychologied. Jugendalters, 1924, S. 130
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herrscht [...], das Individuen triebhaft aneinanderkettet” (gemeint sind Blutsgemein-
schaften und sexuelle Verbundenheit). Diese Sozialform entspricht am ehesten dem
"Gemeinschaftsbegriff" eines Ténnies und wurde in den Biinden zwar gelegentlich
angestrebt, wie auch immer), aber logischerweise nie erreicht. Aus diesem Grund
spielt in der biindischen Ideologie die metaphorische Verfremdung der Blutsgemein-
schaft als ‘Sippe, ‘Samm’, ‘Horde’ eine Rolle, vor alem aber das exzessiv

verwendete Wort ‘Bruder’ (Pfadfindergesetzz "Der Pfadfinder ist ‘Bruder’ dler
Pfadfinder):

"Die eine Gruppengemeinschaft biindigende Beziehung ist nicht nur
kameradschaftlich, nicht nur freundschaftlich, sondern briderlich, Im
Brudertum ist ja eine erhdhte Ich-Ebene erreicht, die die briiderlichen
Nicht-Iche in die eigene Subjektivitdt mit einbezieht [...]. Gemeinschafts-
geist erwéchst aus briiderlichem Consensus [...]."** (Hervorhebung: W.L.)

Daraus ergab sich fur die Biinde der paradoxe Zustand, dass man Verhaltnisse einer
‘Priméargruppe’ schaffen wallte, obwohl eben dieses Bemithen enen ‘sekundaren’
Akt darstellte und damit Sekundédrgruppen erzeugte, die sich als Familienersatz fur
den sich emanzipierenden pubertéren Menschen weniger eigneten.

5.2.1.2 Elitare Strukturen im bindischen Gedanken

Viele Jahre lang fesselte der ‘Bund’ als soziales Phanomen Historiker und Soziologen,
doch der stérkste Impuls ging, was die Jugendbewegung betraf, zweifellos von Stefan
George und seinem "Kreis"' aus. Er hatte den "Bund" a's spirituelles Konzept bereits
entwickelt, noch ehe sein " Stern des Bundes' 1914 erschien®™. Im Krieg wirkten
seine Ideen dann in die Breite und trugen nach 1918 zur Bildung einer ‘biindischen
Ideclogie’ bei, die sich jedoch von Georges Mystizismus in mancher Hinsicht
unterschied. Als wesentlich georgianisches Element rezipierte die Jugendbewegung
seinen Elite-Anspruch (‘Kreis wurde zum jugendbewegten Modewort), was
wiederum den Widerstand gegen eine egalitére Gleichschaltung in der "Volksgemein-
schaft" oder der Hitlerjugend inspirierte.

5 \gl. Liedertext von M. Hausmann (Biindischer) in demvom "tiefen Uberein” der
Kameraden die Redeist

“8 K . Seidelmann: Bund u. Gruppe als Lebensformen d. dt. Jugend, 1955, S. 217
7 ygl. W. Lagueur: Die dt. Jugendbewegung, 1962/78, S. 151
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Widerstandskémpfer, Graf v. Stauffenberg, war in seiner Jugend keineswegs zufél-
lig bundisch Jugendbewegter, Georgianer und Nationalsozialist und stand doch spéter
dem "Kreisauer Kreis' nahe. Der bindische Gedanke war eben nicht durch einen
totalitéren Faschismus beliebig instrumentalisierbar; er stellt vielmehr eine wichtige
Motivation zu antifaschistischer Widersetzlichkeit ehemaliger Buindischer dar.

Der britische Scout, John Hargrave, der nach dem 1. Weltkrieg gro3en Einfluss
auf die bundische deutsche und dsterreichische Pfadfinderbewegung ausiibte, veran-
lasste die Humanisierung der biindischen Idee. Er brachte zum einen die internatio-
nale Weltverbriiderung (Pfadfindergesetz: Der Pfadfinder ist Freund aller Menschen)
in die deutsche Jugendbewegung ein, zum anderen die christliche Pflicht zur Nach-
stenliebe (die "gute Tat" der Pfadfinder). Esist klar, dass en derartiger Handlungsan-
spruch ‘gesellschaftlicher’ d.h. organisatorischer Strukturen bedurfte und zwar recht
ausgeprégter. Eine naturwiichsige ‘Gemeinschaft’ in Reinkultur konnte solcher
Aufgabe nie und nimmer gerecht werden.

5.2.2 Der ‘Bund’ aus Jugendbewegung und Scoutismus
5.2.2.1 Jugendbewegungim Zeichen der Pfadfinderei

Dass die Pfadfinder nach dem 1. Weltkrieg in der deutschen Jugendbewegung die
Wandervigel ablosten, um eine paradigmenbildende Rolle zu tbernehmen®®, dies
hangt mit der allgemeinen Hinwendung der Lebensideologie zu ‘Biindigung’ und
Tatgesinnung im Zeichen der Sachlichkeit zusammen. Auch hatte der literarische
Expressionismus die AuRenwirkung des Menschen als Anima sociale verkindet:
"Menschheitsddmmerung" (1920 von Kurt Pinthus herausgegebene Gedichtantho-
logie) — "So nahe bist du, Bruder Mensch**®. Eine Jugendlichkeitsbewegung musste
an dieser Zeitgeistrichtung partizipieren, so dass Namen der 0.g. Sammlung in
Zusammenhang mit der Jugendbewegung gebracht werden miissen: Johannes R.
Becher, Walter Hasenclever, Paul Zech.

Die bundischen Chefideologen der friihen 20er-Jahre waren deshab die Griinder
der " Neupfadfinder" -Bewegung: Ludwig Habbel ("System der Stammeserziehung"),
Martin Voelkel (Ritter-Ideal) und Ludwig Voggenreiter ("Die deutschen Jugendver-
bande" 1923) — zusammengefasst im "Regensburger Kreis'. Der umfassende Paradig-

8 \gl. W. Lagueur, wie oben, S. 149 ff.
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menwechsel innerhab der Lebensideologie kann auf Grund der Initiative des
"Regensburger Kreises' fir die deutsche Jugendbewegung an einem Daum
festgemacht werden: 1920. Damals konstituierte sich eine Jugend-Erneuerungsbewe-
gung, die sich bezeichnenderweise "Neupfadfinder" nannte. Sie gaben sich ein
regelrechtes Aktionsprogramm, ein typisch der "Gesellschaft" zuzuweisendes Phéno-
men: "Wir Pfadfinder streben nach Erneuerung unseres inneren und auferen Lebens".
Dies bedarf "eines neuen Menschen, und sie fiihrt in ein neues Reich. Wir wollen
daher ritterlich ringen um wahres Menschentum [...]"*®, zu dem "wache Hilfsbereit-
schaft", "briiderliche Gemeinschaft" und "treue Gefolgschaft" gehéren. Als Ziel nennt
das Programm ein "neues (Jugend-) Reich". Spéter war dann noch die Rede von
"Auslese der Besten" und von Konfrontation "mit der rauhen Wirklichkeit des
Lebens'*. Hier auRert sich explizit etwas, was man vielleicht als ‘biindische
Ideologie’ (vgl. Seewann ) bezeichnen kénnte. Vor alem jedoch erzeugte dieses
Programm eine biindische Mentalitét, die sich in Liedertexten entsprechend aufert.
Dazu kamen zwei habituelle Paradigmen aus durchaus unterschiedlicher Provenienz:
Indianer und Waldlaufertum nach dem Konzept John Hargraves ("Kibo-Kift") und der
Artus-Ritter-Mythos eines Martin Voelkel, der nicht ohne Grund evangelischer
Theologe geworden war. Die kreisfor mig angeordnete Artus-Tafelrunde konnte al's
Modell einer biindischen Gemeinschaft fungieren. All dies schlégt sich in Lieder-
texten nieder, im Bereich der christlichen Jugendbewegung mehr die Ritterwelt, die
dann spéter die Basis fir eine umfassende Widersetzlichkeit gegen das NS-System
lieferte.

5.2.2.2 Biindisches in der Arbeiterjugend

Auch in der Arbeiter-Jugendbewegung sorgte die biindische Reform fiir grundlegende
Veranderungen. Allerdings hatte sich das ‘junge Proletariat’ schon lange vor 1920 der
birgerlichen Wandervogelkultur angepasst (das Vorwort zum Arbeiterjugend-Lieder-
buch von 1925/29 beruft sich bewusst auf den "Zupfgeigenhans"*®2. Nun vollzog es
auch die biindische Erneuerung nach. In einer ebenfalls programmatischen AuRerung
von 1921 tauchen entsprechende ‘ gemeinschafts-ideologische’ Denkfiguren auf: Man

489 vgl. K. Pinthus: Menschheitsddmmerung, 1920/1988, S. 28
0 1. Pross: Jugend — Eros — Politik, 1964, S. 206

1| . Voggenreiter (1923), bei: H. Pross 1964, S. 207

“2\gl. "Arbeiterjugend-Liederb.”, 1925/29, S. 5
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will "keine politische Partei" sein, beschwort die "internationale Bruderliebe" und trifft
sich darin mit den Ideen des britischen Scouts, J. Hargrave. Uberhaupt ist in der
Arbeiterjugend von Briderlichkeit noch weit ofter die Rede (also von
‘Gemeinschaft’) as bei den birgerlichen Bindischen, was mit der traditionellen
Klassen-Solidaritét (auch international) der Arbeiterbewegung zu tun hat. Viele
Liedertexte transformierten und transzendierten diesen traditionellen Begriff
" Solidar gemeinschaft" zur burgerlich-jugendbewegten Gemeinschaftsidee.

Sie machten damit aus einer urspriinglichen Zweckgemeinschaft (Interessengemein-
schaft) eine ‘Werte'™- ja,  Wesensgemei nschaft’, wie Liedertexte zeigen:

- "Bruder, zur Sonne, zur Fretheit" (mit neuem biindi schem Konnotat)

- "Bruder, in eins nun die Hande! Briider, das Serben verlacht (dabe
fasste sich der Kreis bei den Handen, um das ‘tiefe Uberein’ zu
‘erleben’)

- "Briuder seht, dierote Fahne weht"

- "Bruder, wir stehen geschlossen auf Leben und Tod"

- "Lasst unswie Brider treu zusammenstehn”.

"Brider zur Sonne, zur Freiheit" findet sich im Ubrigen auch in einem NS-Liederbuch
der 30er-Jahre, ebenso wie das Arbeiterlied "Wann wir schreiten Seit an Seit". Was
uns dies lehrt? Dass der Faschismus das, was er aus der biindischen Ideol ogie fir seine
eigene umfunktionieren konnte (‘ Volksgemeinschaft’) ohne Beriihrungsangst fir seine
Zwecke nutzte.

An den o.ag. Liederanfangen lésst sich aber auch erkennen, wie der biindische
Geist in die Arbeiterjugend eindrang und die althergebrachten Gemeinschaftsformen
und die ihnen entsprechenden Denkfiguren (iberlagerte, was im Ubrigen zu Konflikten
mit den zugeordneten Erwachsenen-Partei organi sationen fiihren konnte, ja musste.
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5.2.3 Blndischer Maskulinismus

Von ‘Bridern’ ist nicht nur in Arbeiterjugendliedern oft die Rede, von ‘ Schwestern’
nie; dies ha Methode. Es dokumentiert den Paradigmenwechsel vom teilweise
koedukativen Wandervogel (z.B. "Wandervogel e.V.") zum méannerbiindischen Prinzip
der Jugendbewegung neuen Typs, eine Veranderung, die sich an der Liedkultur
besonders signifikant nachvollziehen 1&sst.*®

Geht man etwa bis auf den George-Kreis as eine Frith- und Vorform der bindi-
schen Idee zuriick, so begegnet dort eine ausgepragt mannerbiindische Struktur, sogar
mit einer gewissen homoerotischen Tendenz (nicht unbedingt homosexuell). Der
"Wanderer zwischen beiden Welten" von Walter Flex widmet sein ‘Kriegserlebnis
einer engen Méannerfreundschaft zweier Wandervogel (den Leutnants Flex und
Wurche); nicht nur deshalb, aber auch deswegen wurde diese Schrift zu einem
Kultbuch der biindischen Jugend.

Damit kénnte man zwei Kausal-Komponenten einer Maskuliniserung der
Jugendbewegung identifizieren: eine &tere Vorkriegs-Mannlichkeitskultur, die
ebenfalls aus lebensideol ogischer Veranlassung stammt, und einen Kriegs-Maskuli-
nismus, der sich u.a. Uber die Freikorps auf die folgende Nachkriegszeit Gbertrug und
in erster Linie die (bindische) Jugend beeinflusste. Die neue Tat-Gesinnung steht
damit moglicherweise in mittelbarem Zusammenhang; auffallend oft ist ja von
‘mannlicher Tat' die Rede, eine ‘weibliche Tat' gibt es nirgends, was mit der
tradierten Opposistion von mannlich-aktiv und weiblich-passiv zusammenhangt, die
wiederum der angeblich naturgegebenen Wesensart der Geschlechter (heute: sog.
‘Gender’) zugeschrieben wurde ("ascribed"). In den 20er-Jahren entwickelte sich aus
dieser Grundspannung ein Konfliktverhdtnis innerhab der Jugendbewegung, deren
Ergebnis es war, dass die Madchen aus der bundischen Wet verdrangt oder
zumindest in die traditionellen koedukativen Wandervogel -Organisationen abgedrangt
wurden. In Ausnahmeféllen Uberlebte die Koedukation diese Geschlechtertrennung bei
Grenzféllen biindischer Gemeinschaften: in der Arbeiterjugend und im kath. "Bund
Quickborn", einer Abstinenzler-Vereinigung. Am Fahrt- und Lagerleben der Ende der
20er-Jahre gegrindeten "deutschen Jungenschaft 1.11." sollen entgegen dem
Bundesnamen auch Mé&dchen vereinzelt teilgenommen haben; auf jeden Fal war dies

“%8 Dje zahlreichen auch zeitgendssischen Veréffentlichungen zur Geschlechterfrage in der
Jugendbewegung kdnnen und miissen hier nicht referiert werden, wo es beim
Erkenntnisinteresse um poetisierte Mentalitét geht.
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in der Zeit der lllegalitdt normale Praxis (z.B. Sophie Schall). Allerdings diskutierte
man im Kreis der"Weifl3en Rose", ob man die weiblichen Mitglieder mit dem Risiko
der Widerstandstétigkeit belasten sollte — mit positivem Ergebnis.

An der maskulinistischen Mentalitét der bindischen Jugend im allgemeinen ander-
ten diese Ausnahmen freilich kaum etwas, wenn auch die Nachkriegs-Jugendbewe-
gung die Geschlechtertrennung zunehmend abbaute. 1919 schloss der "Sachsengau”
des "Wandervogel e.V." seine Méadchen aus, noch vor dem Einsetzen der eigentlichen
‘Bindigung — Zeitgeist-Pioniere! Die neuen Verhatens-Paradigmen waren nun
durchwegs mannlich besetzt: Tat — Kampf — Abenteuer — Harte — Kameradschaft.

Eine vollstandige Sammlung patriarchaler Vorurteile dieser Art liefert das Lied
"Blonde und braune Buben" aus dem Liederbuch "Von fréhlichen Fahrten" (vor
1929) von Walter Géttke, der auch etliche Landsknechtslieder im biindischen Geist
verfasst hat. Nur: Géttke kam aus der koedukativen Arbeiterjugend, in deren Lieder-
buch sich dieser Gesang findet, und zwar in der kompromissloseren Fassung. Das Lied
ist ansonsten endemisch, bis auf zwei Ausnahmen: Die "Mundorgel” von ca. 1955 des
"Christl. Vereins junger Manner" (spéter: "junger Menschen") — CVJIM — druckt es aus
einem Liederbuch des Voggenreiter-Verlags nach ("Weite Fahrt") — mit unerheblichen
Korrekturen. Das Liederbuch des Osterr. Alpenvereins (OAV) von ca. 1955 enthalt es
ebenfalls, obwohl diese Sammlung ansonsten eindeutig koedukativ orientiert ist. Der
inneral pinistische Gegensatz von mannlich-sportlicher und welblich-romantischer
Observanz kommt hier noch einmal zum Vorschein. In sdmtlichen von Wandervogel
und Jugend-M usi kbewegung beeinflussten Liederbtichern, die mir vorlagen, fehlt das
Lied bezeichnenderweise. Im Folgenden Gattkes Urfassung:

"Blonde und braune Buben passen nicht in die Suben.
Buben, die miissen sich schlagen, miissen was Tollkiihnes wagen.
Buben gehdren ins Leben hinein, Buben sind stolz, ob grof3 oder kiein!

Méadchen, ob blond oder braune, stecken voll List und voll Laune.

Médchen, die miissen sich ducken, blinzeln ganz heimlich und gucken.
Madchen, die sind stets zum Warten bestimmt, bis so en Bub sich en
Mégde ein nimmt.

Trommel gedrdhn und Tuben, dasist der Sang der Buben!

Buben, die trotzen verwegen Wetter und Wolken (spater: "Surmwind") und
Regen.

Buben verlangen nach herrischer Art (spater: "ihrer Art") sturmvogelgleich
ihre frohliche Fahrt.”
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Obwohl sich die Verbreitung dieses Liedes in Grenzen hadlt (im Gegensatz zu Géttkes
Landsknechtsliedern), stellt es doch ein Reservoir habitueller Metaphorik bereit, die
sich in anderen Liedern der Jugendbewegung wiederfindet. Bemerkenswert ist, dass
Géttke einen Zustand schildert, ohne ihn besonders deutlich zu bewerten: "Buben
passen nicht [...], missen wagen, sind stolz usw., trotzen [...], verlangen [..]" —
"Mé&dchen stecken vall List, blinzeln [...] heimlich und gucken, sind zum Warten
bestimmt" usw. Es ist klar: Die biindische Welt gehért den Buben, den Méadchen
geziemen die Stuben, frei nach Schillers Glocke ("Der Mann muf3 hinaus... Und
drinnen waltet die ziichtige Hausfrau"). Dass sich die Madchen subversive Strate-
gien aneignen ("voll List", "heimlich") wird vom Verfasser ohne Werturteil festge-
stellt, jedoch gibt er durch reichlich wertende Konnotate (zwischen den Zeilen) zu
erkennen, wo er steht: "Buben gehodren ins Leben hinein" — d.h. sie entsprechen einer
natiirlichen Ordnung — Lebensideologie! Auch dass Méadchen "warten” miissen, bissie
"genommen" werden, ruft keineswegs das Bedauern des Autors hervor, schon eher
seine augenzwinkernde Kumpelei (in der zweiten Fassung "Lausbub” statt "Bub").

Die algemeine biindische Maskulinisierung hatte allerdings auch einen gewissen
frauen-emanzipatorischen Effekt zur Folge: In eigenen Madchenbiinden wurden
entgegen dem tradierten Rollenbild der Hausfrau und Mutter ménnliche Verhatens-
Paradigmen rezipiert, auch im nationalsozialistischen "Bund Deutscher Madd"
(entgegen der herrschenden Doktrin): z.B. sportliche (gerade auch apinistische)
Betétigung. In der Liederszene fuhrte die Geschlechtertrennung dazu, dass sich viele
jugendbewegte Madchen an die volksliednahe Musikpflege der Jugend-Musikbewe-
gung hielten, die sich vom Beginn der ‘Bundigung’ an gegen die maskuline ‘ Radau-
Lieder-Praxis absetzte. Diese Tendenz lésst sich noch Ende der 30er-Jahre am
Vergleich von Jungen-, Mé&dchen- und Koedukations-L iederbiichern feststellen.

Am Beispiel des OAV weist Dagmar Giinther nach®, wie sich eine weiblich kon-
notierte Wandervogel-Mentalitdt und eine méannliche alpinistisch-biindische
Richtung gegeneinander entwickelten. Dabei wurde zwischen "wilden Jugendli-
chen", unorganisiert, undiszipliniert und schlecht ausgeriistet, aus alpenfernen
Wandervogelkreisen, sowie zinftigen Bergsteigern mit ernsthaftem Gipfelstreben

4D, Guinther: Alpine Quergange— Kulturgeschichte d. biirgerl. Alpinismus 1870-1930,
Frankfurt 1998, S. 123 ff.
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unterschieden. Ein wichtiger Exponent des OAV, Ernst Enzensperger, lasst sich
1923 entsprechend aus:

"Jugendliche aus Nord- und Mitteldeutschland [...], statt mit Stock und
Pickel meist mit Guitarre und Mandoline bewehrt, die ihr Gezirpe gar selt-
sam auch in der Einsamkeit der wildesten Felsenwelt ertonen lieflen, bunt-
farbige Reigen (1) mitten im ernsten Hochgebirge, siiRes Getue und Tandeln
(vgl. ‘ Tandaradei’) des mit Vorliebe gemischtgeschlechtlichen Wanderns."

Weibliche Wandervogel-Jugendbewegung wird hier, durchaus reprasentativ fur die
gesamte méannerbiindische Mentalitét, als weichliche, kindlich-unernste Spielerei
apostrophiert im Gegensatz zum ernsten, tatorientierten, maskulinen, apinistischen
Heroismus der wahren biindischen "Bergkameraden”. Der Musik, dem Gesang und gar
dem Tanz ("Reigen") wurden dabei feminine Ziige zugeordnet (Enzensperger hatte
1923 vor alem Volkslieder im Ohr und Volkstanz im Auge). So zeigt noch das
Liederbuch der dsterreichischen AV-Jugend (nach 1955) ein Titelfoto mit sieben
Klampfe spielenden sympathisch lachenden hibsch anzusehenden jungen Tiroler
Madin, die sicher nicht ein Liederbuch-Lied wie etwa dieses singen:

"Manchen kilhnen Weg durch die Wande, so steil, in gar schwierigem

Fesengang,

verbunden auf Leben und Tod durch das Seil, die Bergkameradschaft
erzwang

des Korpers Sehnen (Bindegewebe), hart wie Sahl, erprobt am Berge tau-
sendmal ."*®

Dieses Lied ("Heute ziehn wir ins Karwendd") endet mit einem schaurig-schdnen
Opernszenario, an dem Richard Wagner seine Freude gehabt hétte: Da "ballen sich
Wolkenberge zuhauf", "nackte Wande streben hoch im wetterleuchtenden Schein®,
"Donner rollt, as wenn die Erde bersten wollt" — die Gétterdammerung ist nahe. Das
Liederbuch enthdlt noch mehrere dhnliche Heldengesénge, zu denen der Alpinismus
besonders anregte, in den Liedern der Flachlandbiinde geht es nicht ganz so titanisch,
(Gipfel-)stirmerisch und drangerisch zur Sache, aber immerhin.

4% | jeder d. Gsterr. AV-Jugend”, ca. um 1955, S. 31
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Wie sehr aber die a pinistische Gesellschaft durch biindisch-maskuline ‘ Neupfadfin-
derei’ und "WeilRe Ritter" (Voelkel) gepragt war, belegt ein letztes Beispid aus der
alpinen Literatur (1927):

"Der Alpinist war ein Ritter ohne Furcht und Tadd [...]. Jetzt ist es Sache
der alpinen Jugend, dafiir zu sorgen, dass in unserer einebnenden Zeit [ ...]
mit Menschen, die von wahrem alpinem Geiste keinen Hauch verspiren,
der alte Geist echter Ritterlichkeit erhalten bleibe"*®

So wirkte der ‘biindische Geist’ weit iber die Jugendbewegung hinaus und erzeugte
einen ‘blindischen Menschentyp’, der wiederum paradigmenbildend auf die Gesamt-
gesellschaft erheblich einwirkte.

5.3 Bindischer Geist im Liedertext
5.3.1 Der Vorgang der ‘Biindigung’
5.3.1.1 Der Bund als ‘ Wesensgemeinschaft’

Eduard Sprangers intelligente Unterscheidung von Mischtypen aus den Idealtypen
"Gesellschaft" und "Gemeinschaft" I&sst es zu, die biindische Jugendbewegung seinen
Kategorien ‘Werte- und ‘Wesens-Gemeinschaft’ zuzuweisen. Besonders die zweite
dieser Gemeinschaftsformen wurde in der Jugendbewegung idedlisiert, wenn auch
meist nicht vollstandig realisert. Da der George-Kreis nachweislich Einfluss auf die
‘Bundigung’ ausgelibt hat, bietet sich eine Analyse dessen Kultgedichts an, das zwar
nie vertont und gesungen wurde, das jedoch bei feierlichen Lagerfeuer-Ritualen
rezitiert worden sein dirfte (vgl. Sprechchor). Dieser poetische Text stellt einen
unverzichtbaren Beitrag zur Diskurss und Mentalitdtsgeschichte der biindischen
Jugend dar:

“% palcke/Zsigmondy 1927, S. 353, in: D. Glinther (wie oben), S.127
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"Wer jedie flamme umschritt
Bleibe der flamme trabant!

We e auch wandert und kreist:
Wo noch ihr schein ihn erreicht
Irrt er zuweit nie vom ziel.

Nur wenn sein blick sie verlor
Eigener schimmer ihn trigt:
Fehlt ihm der mitte gesetz
Treibt er zerstiebend ins all."*’

Das lebensideol ogisch ver schliisselte Symbol ‘Feuer’ hatte fir die Jugendbewegung
schon frih (bald nach 1900) eine kultische, ja gelegentlich liturgische Bedeutung
erlangt, besonders in Verbindung mit einem neuheidnischen Sonnwend-Kult. Der
biindische ‘Kreis’ erfuhr as ‘Feuerkreis seine liturgische Weihe. Derartige sdkulare
Riten waren nach der Jahrhundertwende in Mode gekommen (vgl. Miinchner Kreis der
"Kaosmiker" aus Mitgliedern des George-Kreises).

So erklart sich die hymnisch-beschwérende Metrik des Gedichttextes, der auch in
gesprochener Form den Charakter eines Sprechgesangs aufweist. Die daktylischen
Einheiten des Pentameters mit seiner schweren Zasur nach je zwel Verszeilen sorgen
in einer Art Tonus rectus (gregorianischer Kirchengesang) fur ein klimaktisches An-
und Abschwellen der Stimme; der Tongipfel wird am Ende der finften Zeile erreicht
("ziel"), von dort an sinkt die Tonhohe Zeile fir Zele ab, bis mit dem Gegenbegriff
"All" (zu "Zidl"), das drohende Los fir den vom "eigenen schimmer geblendeten”
Individualisten beschworen wird: "er treibt zerstiebend" ins Unendliche, weg vom
irdischen Lebenszentrum "Feuer”. Das Gedicht gibt sich in jeder Zeile als symbolische
Chiffrierung zu erkennen, was schon mit der Allegorisierung "der flamme trabant"
eingeleitet wird. Die biindische Gemeinschaft wird mit dem Sonnensystem verglichen:
"trabanten" umkreisen dessen feuriges Zentrum, von geheimnisvoller Kraft in den
"Kreis' gezwungen, wo immer er "wandert und kreist". Bild- und Sachteil des
metaphorischen Raumes durchdringen sich.

Georges Gedicht stellt einen der "Gegenstande kultureller Selbstwahrnehmung dar”,
in denen "sich Kulturen gewissermaRen selbst beobachten*®, um die eigene Mitte
kreisend. Eben deshalb wurde ‘Kreis zum Schliisselwort der biindischen Jugend;

“7 in: Deutsche Lyrik aus 12. Jahrhunderten, Frkft./M. 1958 (Ullstein), S. 150
“%8\\. VoRkamp: Literaturwiss. u. Gesellschaftsgesch., in: Perspekt. d. Gesellschaftssgesch.,
1999, S. 83 ff.
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ob das vorliegende Gedicht dabel nur ein diachrones ‘Vorher’ oder auch ein kausales
‘Deshalb’ darstellt, kann und braucht im Einzelnen nicht erwiesen zu werden. Die
KreisMetaphorik vermittelt Hermetik in zwel Richtungen: Inklusivité und
Exklusivitét, beides typisch fir den Georgekreis, dem u.a auch die jugendbewegten
Lieder-Poeten Karl Wolfskehl ("legionis signa': "du weildt es, keine zeichen irrten")
und Friedrich Gundolf ("schlief3 aug und ohr") angehdrten; die Texte beider Dichter
sind in der fur den elitéren Anspruch des George-Kreises typischen Kleinschreibung
abgefasst und in der 1935 halblegal veroffentlichten Sammlung "Lieder der Sud-
legion" enthalten, die frihe subversive Widerstands-Signale gegen den National-
sozialismus setzte, nicht zuletzt durch Texte judischer Autoren wie der obengenannten.
Wie schon zu Beginn des "Dritten Reiches' stiefd die NS-1deologie der egalitaren
‘Volksgemeinschaft’, die aber auch eine Rassengemeinschaft war und Juden aus-
schloss, auf den elitéaren Anspruch der bindischen Jugend und des Georgekreises,
der den Geistesadel der ‘ Berufenen’, darunter auch Juden, inkludierte. Ein Feuerkreis
umschlieft nur wenig Raum, in dem nur Wenige Plaiz finden, z.B. die biindische
Kleingruppe, der ‘Stamm’ as Kerngemeinschaft. Alle ihre Angehdrigen sind durch
korperlich-sinnliche Nahe verbundene ‘ Trabanten’: Man sieht sich (nur innerhalb des
Feuerscheins), hort sich singen und sprechen und kann sich bei den Handen fassen
(manchmal in feierlicher Arm-Uberkreuzung). Die ‘Wesensgemeinschaft’ geht vom
Feuer aus: Licht, Warme, Bewegung (der Flamme und des Funkenflugs) und der Duft
von verbranntem Holz, den man nie mehr aus den Hemden der ‘Kluft’ entfernen
konnte wie ein "unaud éschliches Siegel” (E. Langgasser). Diese biindigende Kraft des
Feuers taucht in vielen Liedertexten auf, eigentlich immer, wenn von ihm die Rede ist.
Seine exkludierende Gewalt wird im zweiten Tell des Georgegedichts ausgesprochen:
Wer sich aus dem Bannkreis des Bundes entfernt, weil er alein glaubt bestehen zu
kénnen, dem "fehlt der mitte gesetz’, und "er treibt zerstiebend ins All", wie es die
Funken tun, die dann bald erléschend in der Dunkdheit zu Boden sinken. Wer den
Geist der Jugendbewegung nach 1945 noch kennengelernt hat, wird dessen Spuren in
jedem dieser textudlen Zeichen wiederfinden. Langst stellt sich dabei die Frage,
warum ein derart paradigmatischer Text nie vertont und gesungen wurde. Zwei
hypothetische Antworten bieten sich an: Zum einen hat jede Vertonung eines
Gedichtes immer auch dessen Trivialiserung zur Folge, indem sie ihn benutzbar
macht, aso  zur Gebrauchsliteratur ‘erniedrigt’; sein  substantieller
Exklusivitétsanspruch ginge dadurch verloren, ‘Unberufene’ wirden ihn miss-
brauchen, indem sie ihn ge-brauchen. Dazu kommt fir die Jugendbewegung die
Tatsache, dass sie ene Bewegung junger, d.h. auch ziemlich junger Menschen war, fir
welche die Lieder zumindest auch hinsichtlich des Textversténdnisses singbar sein
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mussten. Dem widersetzt sich aber die Hermetik des George-Textes entschieden, der
ja fir eine sozial eng begrenzte Gemeinschaft junger, intellektueller Erwachsener
geschaffen wurde und somit fiir ‘Kinder’ ungeeignet war.

Um 1950, in der Endphase der biindischen Bewegung, wurde jedoch ein anderes
George-Gedicht ausgerechnet fur die kath. Pfadfinderbewegung vertont und auch
von 15-Jshrigen gesungen*®:

" Weil3e schwalben sah ich fliegen [...], sah sie sich im winde wiegen, in
dem winde hell und heil3."

Das Kreismodell ist hier vertikal angeordnet: Oben kreisen die Schwalben im Licht,
der Sonne Trabanten, wo es jedoch in grofRerer Hohe "kat und klar" wird. Die
Gegenwelt auflerhalb bzw. unterhalb des Lichtkreises (orbis) ist "am grunde Uber
nattern" angesieddt, wo sich die Vogel der Finsternis "schwarz und dunke grau”
tummeln und zwar "im verzauberten gehau", mit dem eine mythisch-religiose Kinder-
welt gemeint sein mag. Wieder muf3 ich mich als Zeitzeuge zu Wort melden: Als 17-
Jahrigen hat mich dieses Lied derart fasziniert, dass ich es in mein personliches
Liederheft blndischer ‘Favoriten’ abgeschrieben habe. NatUrlich war mir seine
Symbolik in keiner Weise kognitiv bewusst, wohl aber kannte ich irgendwie den
Textverfasser George, dessen Namen ich ausdriicklich angemerkt hatte, sogar mit
seinem Todesjahr 1933. Von seiner Person, von der ich héchst unklare Vorstellungen
hatte (im Gegensatz zu Wandervogel Carlo Schmidt im gleichen Alter), muf3 das
Fascinosum des Textes ausgegangen sein und von der Vorstellung, irgendwie tber
einem dunklen Abgrund zu schweben, in Gemeinschaft mit meiner Pfadfinder-Sippe
der "Schwalben" (Totemfarbe: blau-weif3). Die enge Verbindung von Postpubertét und
biindischer Exklusivitét bringt sich damit in Erinnerung, nur dass eben diese pubertére
Mentalitét ins gesamte Erwachsenenl eben hineinverléngert und von vielen ehemaligen
Biindischen liebevall gepflegt wurde.

Erst gegen Ende der 20er-Jahre wird die FeuerkreisGemeinschaft intensiv
gefeiert. So lange sich die biindische Idedlogie in statu nascendi befand, war sie kein
Thema fur eine Kolportierung zu Gebrauchszwecken; erst als sie epigonale Zige
gewann und sich eine Art Kanonisierung einstellte, eignete sie sich zur weiteren

“®in Ztschr. "Die grofRe Fahrt", 10/1952
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Verbreitung. Einige Texte mit programmatischem Engagement finden sich daher erst
um 1930, z.B. K6bels (“Tusks") Lied: " Drei wilde K naben" *®.

Das Uibliche Lagerfeuer-Szenario eroffnet das Lied: "Drei wilde Knaben halten am
Feuer Wacht" gegen die "Nacht, so schwarz und ungeheuer”. "Drei" sind es— Symbol
kleinster Geschlossenheit — und es handelt sich um "wilde" Knaben: bindischer
Maskulinismus. Jedem der drei ist eine symbolische Funktion zugeordnet: Einer
"singt", ener "schweigt", einer " schaut" (im Sinne Max Schelers) — dles Verhal-
tensweisen ener "Wesensgemeinschaft". Einem von ihnen wird eine eigene Strophe
gewidmet:

"Und der, der schwieg, der schuf den Bund,
dem waren vid verfallen,

die Jungen draussen in der Rund

als Freunde und Vasallen."

Im Gegensatz zu Georges Feuermodell gibt es bei "Tusk" auRBerhab des engen Kreises
der Grindergruppe eine weitere Zone der Biindigung, die jedoch ebenfalls einen Kreis
mit Auf3engrenze (‘ Ausgrenzung'’!) darstellt: "Draussen in der Rund”. Griindungs- und
Fihrungskader: ‘innen’ — ‘ deutsche jungenschaft’, ‘ drauf3en’: die ibrige Gesellschaft,

ndmlich auferhalb, jenseits der bindischen Welt. Wahrend bei George noch ein
Wunsch geduRert wird ("bleibe der Flamme Trabant"), sind bei " Tusk" die Jungen
"dem Bund verfallen"; mit diesem pgorativen Konnotat deutet Kébd ("Tusk") an,
dass eine ‘Wesensgemeinschaft’ mehr ist ds eine bloRe ‘Wertegemeinschaft’, dass
jene aber die Gefahr enthdlt, sich einem charismatischen Zirkel von "Rattenféngern”
kritiklos zu unterwerfen, wenn auch "as Freunde'. Kdbe hatte sich Anfang der 30er-
Jahre einem zunehmend totalitér agierenden Nationalsozialismus mehr und mehr
widersetzt und sich einem Kommunismus zugewandt, den er fir humanitér hielt. Nach
dem Krieg scheiterte er bei der Griindung einer bald gleichfalls totalitér tendierenden
kommunistischen FDJ ("Freie Deutsche Jugend”) in der DDR.

Etwa gleichzeitig mit diesem Lied K6bels mul3 ein dhnliches biindisches Feuer-
Gemeinschafts-Lied entstanden sein.: "Wenn das Feuer hel und helR". Es ssammt
von Alfred Zschiesche, dem die Jugendbewegung u.a. das vielgesungene Lied, "Wenn
die bunten Fahnen wehen", verdankt:

% in: "Lieder d. Eisbrechermannschaft", 1932, ausder "d.j.1.11." — Archiv Burg Ludwigstein
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"Wenn das Feuer hell und hei? lodert auf in Flammen,
schlieffen wir in unserm Kreisfester uns zusammen.

Und es findet bei dem Brand sich in dieser Sunde
Freundeshand zu Freundeshand, Band zum groRRern Bunde.">*

Die Néhe zur Metaphernwelt Georges ist unverkennbar (vgl. "hell und hei3"), aber
ebenso wie Kobels Lied weitet sich die Kerngemeinschaft zum "gréRern Bunde',
freilich ohne dessen Anspielung auf eine biindische Abhéngigkeit (vgl. "verfallen").
Auch die dritte Strophe Iehnt sich an Georges Flammen-Kreis-Gedicht an:

"Keiner kann fur sich allein in der Welt bestehen,
jeder muR durch Lust und Pein mit den andern gehen.”

Wie bel Kébel wird auch hier der George™ sche Optativ ("bleibe") durch ein schicksal-
haftes "MUssen" ersetzt, das nicht nur eine Notgemeinschaft konstituiert ("Pein"),
sondern auch eine Art gemeinschaftlichen Hedonismus ("Lust") nach dem Muster: "in
Freud und Leid" bzw. "in guten wie in schlechten Tagen". Eine Verabsolutierung und
Verallgemeinerung der biindischen Idee ist unibersehbar in einer Zeit, in der die
biindische Gemeinschaft auf dem Hoéhepunkt ihrer Entwicklung stand (auch was die
Mitgliederzahlen der Biinde betrifft).

Als nach 1945 eine Restauration des biindischen Geistes erfolgte, um nach dem
‘Zusammenbruch’ eine neue dte Grundlage des Zusammenl ebens zu gewinnen, hatten
biindische Lieder noch einmmal Konjunktur, wie es das folgende aus dem kath. Milieu
zeigt: " Uns hat umschlossen ein heiliger Ring" *®2. Die Schutzfunktion der christli-
chen Biinde gegen eine Vereinnahmung durch den Nationalsozialismus in der Erinne-
rung an deren Widersetzlichkeit ist das Neue an diesem Lied:

Uns hat umschlossen en helliger Ring, der uns mit bannender Macht
umfing.

Uns hat ein Feuer zusammengeschwei(3t, dass auch der Tod diesen Ring
nicht zerreift."

Neben der Unaufléslichkeit der ‘Wesens- und ‘ Wertegemeinschaft’ wird ihre schiit-
zende Kraft ("bannende Macht") gegen Damonen gefeiert, die aus dem ‘ Stahlbad' des

%L | jederbuch "Mundorgel”, vor 1960, Nr. 33
%02 | jederbuch "Jungen singt", 1950 — Text v. M. Rostock, S. 80
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Krieges (‘Feuerprobe) erwéchst. Gegen den Fuhrerkult wird in diesem Lied noch
einmal die Treuebindung an den wahren "einen Herrn" (Jesus Christus) beteuert wie in
so vielen Liedern des jungkirchlichen subversiven Widerstandes. Gleichzeitig wird die
Biindigung noch einmal as unaudéschliches "Siegel verheiBener Zeit" erfahren in
Annaherung an den biblischen "Neuen Bund".

Aber diese Vision blieb letztendlich der Vergangenheit verpflichtet; nach spétestens
20 Jahren (eher frither) war sie mit der Jugendbewegung zu Ende.

Der Feuerkreis alsBannkreis gegen das Bése in der Welt reicht jedoch mindestens
zurtick in die 30er-Jahre und gehért zu den wichtigsten metaphorisierten Aussagen
einer Widersetzlichkeit gegen den Nationalsozialismus, gegen den die ‘ Feuerwache’
aufgeboten wurde:

"Jungen im Feuerkreise haltet gute Wacht [...]
Wachen im Feuerkreise schiitzen eure Ruh.
Kamerad, nun ruhe[..] "%

Ob der Verfasser diesen Zusammenhang intendiert hat, ist ungewiss, wahrscheinlich
jedoch wurde das Lied nicht nur gegen eine unmittelbar drohende vordergriindige
Gefahr gerichtet, denn wer sich in den biindischen Kreis begibt, lebt und ruht in einer
geschitzten friedlichen Welt, auch wenn ‘drau3en’ die Hoélle tobt. Aus Voekels
Ritter-Mythos mu3 dieser Gedanke des ‘Burgfriedens in die Jugendbewegung
gelangt sein: Im Innern des Bundes herrscht die Harmonie der * Wesensgemeinschaft’,
die es exklusiv nur dort gibt — idealerweise natiirlich. Deshab also das Bestreben aler
Biinde, ihre eigene ‘Burg’ zu besitzen, die durchaus ds Festung erlebt wurde, as
hermetisch gesicherter Raum. Schriftsteller Manfred Hausmann, selbst begeisterter
Jugendbewegter (evang. christlicher Provenienz), hat diesem Burg-Mythos ein eigenes
Lied gewidmet:

"Wie hat uns die Burg verbunden,
da das Land im Traumlicht (Dammerung) lag".

Hausmann wulte wohl um den mythisch-virtuellen Charakter des Bundischen, der
aber Voraussetzung war fir

503 jederb. d. osterr. AV-Jugend", vor 1960 — Vf.: K. Seidelmann, Pfadfinder-Soziologe, S.
78
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"[..] dastiefe Uberein.
Wer wiewir das Gliick erfahren,
kann nie wieder gliicklos sein.">*

Die ‘Wesensgemeinschaft’ und das Lebensgliick, das sie vermittelt, wird a's unzerstor-
bar gedacht. Wieder begegnet das " unausl éschliche Siegel" *® als |ebensideol ogische
Chiffre.

5.3.1.2 Der Bund als ‘ Wer tegemeinschaft’

Von der Bund-Werdung (‘Bindigung’) zur Bund-Wirkung war es nur en kleiner
Schritt. Die Tat-Orientierung der biindischen Jugend ist zwar Untersuchungsgegen-
stand des folgenden Abschnitts, jedoch muR hier die Riickwirkung auf den biindischen
Geist besprochen werden.

Nachdem um 1920 die biindische Idee geboren wurde, war man damit beschéftigt,
sie vom Ideal in die Redlitd einer Organisation zu transferieren. Zwar war aus
Revolution und Konterrevolution der Wille zur biindischen Tat erwacht, war zunéchst
jedoch ohne konkrete ideologische politische oder kirchliche Zielvorstellungen
geblieben. Die Biindigung war eine Handlung sui generis.

Die Arbeiter-Jugendbewegung verband aus gegebenem Anlass hingegen von
Anfang an die Bindigung mit einer Betdtigung, dem Klassenkampf im weitesten
revisionistischen Sinn, wenn dieser nicht Uberhaupt primér war, so dass sich entspre-
chende tat-orientierte Liedertexte zuerst in diesem Milieu finden. Gedichte des
spéteren Revolutiondrs, Kurt Eisner (1918/19 in Bayern), und Ministerprésidenten der
bayerischen sozialistischen Réteregierung, ermordet 1919, Mitglied des "Anfang"-
Kreises jugendbewegter Linksintellektueller, fanden als Lieder Eingang in das
Liederbuch der Arbeiterjugend:

"Wir schirmen in Stirmen die heiligen Héhn.
Die Menschheit gesunde in schaffendem Bunde!
Das neue Reich ersteht. O Welt, werde frohi™ %

%04 jederb. "M undorgel”, vor 1960, Nr. 35
55 Romantitel von Elisabeth Langgésser
506  Jugendliederbuch d. Arb.jugend”, 1925/29, S. 53
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Expressionismus ("Menschheit") und bindische Tat-Gesinnung — hier wird die
Affinité unibersehbar. Klar wird auch, wie aus revolutiondrem Impetus der ‘ schaf-
fende Bund' entsteht, zur ‘Gesundung der Menschheit. Vom sozialrevolutiondren
Standpunkt aus wird sie wieder artikuliert, die Menschheits-Krise, auf deren fiebri-
gem Hohepunkt die kathartische Gesundwerdung erfolgen soll: "Leben aus der Krise!"
Gleichzeitig schafft diese Krise durch ihre Uberwindung schipferische Kraft. Eisner
formuliert mit diesem Gedicht, das auf die Melodie "Wir treten zum Beten vor Gott
den Gerechten" (von 1625) hymnisch gesungen wurde, eine Art Modell biindischen
Tétigseins.

Im Liederbuch der Arbeiterjugend (1925/29) finden sich etliche weitere Liedertexte,
z.T. von prominenten Autoren, die den Aufruf zur Tatgemeinschaft enthaten. Von
ihnen wird im Kapitel "Die kémpferische Tat" (11/6.3) die Rede sein.

Das bekannte Gedicht von ‘Arbeiterdichter’ Hermann Claudius®’: "Wann wir
schreiten Seit an Seit"*® stellt ein unverhaltnismaRig frihes Dokument (vor 1912)
einer biindischen Tatgemeinschaft dar. Allerdings wurde es erst in den 20er-Jahren als
Lied rezipiert und ‘modern’ von Michael Englert vertont; in dieser Form machte es
dann Karriere in der gesamten Jugendbewegung. Claudius selbst hat es nachtréglich
wegen seiner etwas verspateten Aktualité "der neuen Jugend” gewidmet. Vom
"Neuland der Tat" ist auch in einem Lied Géttkes etwa gleichzeitig die Rede, aber
bei Claudius "schreitet" man "Seit an Seit" in biindischem "Uberein” (vgl. Hausmann),
und mit der Marsch-Gemeinschaft "zieht die neue Zeit"; man "fihit", dass "es' (die
Erneuerungstat) "gelingen muld'.

Expressionismus und Sozialismus greifen Uber auf Patriotismus und Nationalismus,
Katholizismus und Protestantismus, auf Ideol ogeme, die sich durch —ismen ds solche
zu erkennen geben. " Neuland der Tat" stellt eine Hillse dar (eine ‘Leerstell€), die
mit beliebigen, auch gegensétzlichen, Inhalten aufgeflillt werden konnte. Fir die
biindische Idee war das inhatliche Ziel zweitrangig; fir die ‘freien’ Binde (z.B.
"Neupfadfinder", "Freischar" oder "deutsche jungenschaft") richtete sich die Tat auf
Fahrt und Lager zum Zweck der Sebsterziehung zum Gemeinschaftswesen in der

%7 als * Arbeiterdichter’ werden in den Lit.gesch. nur wirkliche Arbeiter wie Lersch und
Broger gefihrt, jedoch wird hier auch Claudius wg. seines Engagementsfir die
Arbeiterbewegung so bezeichnet.

508 n|_jederb. d. Arbeiterjugend"”, 1925/29, S. 41
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“Wesensgemeinschaft’. Nur im weiteren Sinne war die pfadfinderische "gute Tat"
soziale Guittat.

Als Rickwirkung dieser Tétigkeits-Philosophie ("am Anfang war die Tat") auf den
Bund ergab sich dessen strukturelle Kohdrenz und damit das Problem von Bindung
und Lossagung, von Treue und Untreue bzw. Verrat.

5.3.1.3 Treuezum Bund

Was bis jetzt in relevanten Verdffentlichungen kaum wahrgenommen wurde: Das
bekannte Volkslied "Wenn alle untreu werden" von Max v. Schenkendorf (1814)
wurde erst zu Beginn der 20er-Jahre neu vertont und damit fir die bindische
Bewegung verflgbar gemacht. Walter Hensd von der Jugendmusikbewegung war
es, der diesen Text mit der Melodie der niederléandischen Nationalhymne, dem
Wilhelmus-Lied, versah. Obwohl sich Hensel der biindischen Gedankenwelt gegen-
Uber eher ablehnend verhidt, konnte er nicht umhin, diesem neuen Zeitgeist zu
huldigen. Das Lied ist in den meisten Sammlungen der 20er-Jahre vertreten, besonders
in denen der religidsen Binde: z.B. in "Der Spielmann” (kath. — 1928) — "Singet
fréhlich, singet" (evang. Neulandkrei se/Siedlungsbewegung mit volkischem Einschlag
—1925). Als das Lied nach 1945 in Verruf geriet, weil es gegen Ende des Kriegs as
Hymne der Waffen-SS fungierte, druckte nur noch das Liederbuch der bayerischen
Kath. Jugend, "Lieder der Jugend" (1947), das Lied ab, in den meisten Ubrigen
Nachkriegsliederbilichern fehlt es aus gutem Grund. Die Herausgeber von "Lieder der
Jugend”, Jungtheologen des Freisinger Konvikts, kamen aus dem kath. Jugendwider-
stand; dort war wahrend des Kriegs das Treue-Motiv besonders favorisiert worden,
abgesehen davon, dass das o.g. Lied sich an ein geistliches Lied von Novalis anlehnt:
"[...] Ubt Satan neue List" — "[...] falschen Gotzen traun”. Dabei war der Entstehungs-
hintergrund des Textes den Herausgebern und vor allem den Benutzern kaum gegen-
wartig. Was das "heilige deutsche Reich" war, dirften die meisten noch gewuf}t haben,
im Gegensatz zu einem Rezensenten einer grof3en deutschen Tageszeitung, der das
‘erste’ ("heilige rémische") mit dem "Dritten” (national sozialistisch — sékularen) Reich
verwechselte und darauf seine Kritik an diesem Lied richtete; dass 1815 der Wiener
Kongress jedoch dieses "heilige Reich" durch den lockeren "Deutschen Bund" (von
den Deutsch-Patrioten als "elendes Flickwerk" geschmaht) ersetzte und dadurch den
Siegespreis der Befreiungskriege in deren Augen verschleuderte, war wohl keinem der
jugendlichen Sanger bewusst. Was aber war ihnen wichtig an diesem Lied und
warum? Nichts anderes als der blindische Treuebegriff, der dem Text ohne weiteres
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unterstellt wurde, ohne dass es, wegen der Autoritét des Verfassers, zu Um- oder
Zudichtungen gekommen wére. Der erste Satz verbindet zwei substantielle Begriffe:
"Treue" und "Fahnlein", wobel |etzteres eine Einheit der Landsknechtsheere meint
(vgl. H}Fahnlein) und damit eine bundische GroRe darstellt. Dazu gesellen sich
weitere Schlusselworter der Jugendbewegung: ‘Mannertugend’ und ‘Liebestod’. Das
mittelalterliche Gefolgschaftssystem, das fur Voelkels ‘Neupfadfinderei’ ads Modell
diente, beruhte auf dem Begriff der "triuwe", was eigentlich vordergriindig ‘ Vertrags-
treue’ bedeutet, ohne |ebensideol ogische Uberhdhung, die jedoch von den Jugendbe-
wegten dazu-assoziiert wurde (Geschichtsklitterung als haufig und naiv gelibte Praxis,
wie man sie aus der Romantik kannte — nur: Sie waren keine Historiker und hatten
keinerlel entsprechende Wahrheitsverpflichtung).

"I'hr Serne seid uns Zeugen, die ruhig niederschaun,

wenn alle Briider schweigen und falschen Gétzen traun.

Wir wolln dasWort nicht brechen, nicht Buben (Ehrlose) werden gleich,
wolIn predigen und sprechen vom heilgen deutschen Reich!™ *®

‘Treu’ sein heif’t hier: " dasWort nicht brechen", aso nicht gegen ein gegebenes
Versprechen handeln. Dies ist Vertragstreue in unmittelbarem Bezug zum militari-
schen Fahneneid: "Ich gelobe...". Damit war diese letzte Strophe wie eigens geschaf-
fen fir Widersténdler und hétte eigentlich vom NS-System verboten bzw. entfernt
werden missen. Mit "Buben" (hier: Eidbriichige) konnten die Kollaborateure der
biindischen Jugend mit dem NS gemeint sein, und dem "Dritten Reich" des "Satans"
stellte die christliche Jugendbewegung zumindest im Lied das "Neue Reich" entgegen,
das as christliches Jugendreich im chiliastischen Sinn gedacht werden konnte. Dies
stellt keine Uberinterpretation des Liedtextes dar, vielmehr ergibt sich dieser Zusam-
menhang aus der Tatsache, dass dieses Lied von der christlich-biindischen Bewegung
in auffalliger Weise privilegiert wurde. Hitlers Waffen-SS las den néamlichen Text —
unverandert — vollig anders: In ihrer "Treue" erfolgte der "Liebestod" aus blinder
Hingabe an den charismatischen "Fihrer" Hitler und gewann gegen Ende des Krieges,
alsimmer mehr ‘ Defétisten’ am "Endsieg" zweifelten, eine pseudoreligidse Dimension
mit der Identifizierung von "Heiligem" und "Drittem" Reich. Der Text wurde damit
zur "Lingua tertii imperii" umfunktioniert; ob er deshab jedoch fir immer ins
"Massengrab des Vergessens gehort®™, sei zunéchst dahingestelIt.

59 7 B. in Liederb. "Singkamerad", 1928, S. 237
0 ygl. Victor Klemperer 1957/1975: "L TI" — Lingua tertii imperii"
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Die Treueverpflichtung per Fahneneid allerdings war der biindischen Jugend durch-
aus nicht unbekannt, nur fragt sich, welche Art von ‘ Treue’ hier gemeint war.

Die Pfadfinder bewegung war aus dem britischen Scoutismus hervorgegangen, der
wiederum seine Entstehung dem Burenkrieg verdankt und von einem Kolonialoffizier,
Baden-Powell, gegrindet wurde. Ein katholischer St. Georgspfadfinder z.B. hatte
folgende Formel zu sprechen:

"Ich verspreche bei meiner Ehre, dass ich mit der Gnade Gottes mein
Bestes tun werde, Gott und dem Vaterland (treu) zu dienen, jederzeit und
allen Menschen zu helfen und dem Pfadfinder gesetz zu gehor chen.” >

Ich selbst habe a's 13jahriger 1948 diese Worte meinem Feldmeister iber das gesenkte
Lilienbanner hinweg in die linke Hand versprochen. ‘ Treue’ war eine Tugend, die das
Pfadfindergesetz forderte:

"Auf Treue sind Bund und Gemeinschaft aufgebaut. Durch Treue wachst
ihre innere Kraft. Durch Treue bewahrt sich ihre fuhrende Idee. Durch
Treue bewahren sie sich im Kampf. Durch Treue Uberwinden sie Not und
Armut. Durch Treuewird ihr Ziel und Werk. Durch Treue erflllen sieihre
Aufgaben. Bund und Gemeinschaft kénnen nur durch die Treulosigkeit
ihrer Mitglieder versagen, mit der Treue aber muR ihr Werk gelingen."**

Ahnliche Rituale und Ideol ogeme gab es in der gesamten biindischen Jugend, auch in
der Arbeiterjugend. Das Pfadfinderhandbuch bietet einen ziemlich vollsténdigen
Katal og aller Treue-Funktionen:

Bund durch Treue Notiberwindung durch Treue
Kraft durch Treue Wirkung durch Treue
I dee durch Treue Aufgabenerfillung durch Treue

Kampf durch Treue

5! Handbuch "Der Georgspfadfinder”, 1949, S. 119
512 \yie oben, S. 88
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Abbildung 13: Pfadfinder-Versprechen (Minchen, um 1951)
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Drel der durch Treue konstituierten Begriffe bezeichnen innere Strukturen des
Bundes: Bundigung, Stérke nach innen, ideologische Substanz — vier von ihnen die
Tatorientierung des Bundes nach auf3en: Wirkung, Kampf, Pflichterfillung, soziale
Tatigkeit.

Nicht zu jeder Zeit in der Geschichte der Jugendbewegung wurde der Treue-Begriff
in gleicher Weise in den Liedertexten thematisiert. Vidmehr scheint die Regel zu
gelten, dass ein Wert erst dann in den Mittelpunkt des Interesses riickt, wenn er
bedroht ist und in Gefahr gerét, verloren zu gehen. Erst wenn Untreue drohte, ergab
sich die Notwendigkeit, fiir Treue zu werben. Schon in der Wandervogelzeit taucht der
Treuebegriff in Volksliedern auf, und zwar solchen aus der Zeit der Befreiungskriege,
z.B. im Lied "Flamme empor":

"Sehewir stehn, treu im geweihten Kreise,
dich zu des Vaterlands Preise brennen zu sehn."

Das Liederbuch der dsterr. Alpenvereingugend (um 1955) ersetzt "geweiht" durch
"briderlich", um der Treueverpflichtung den religisen Nimbus zu nehmen. Die
meisten Treudieder der Befreiungskriege und des Vormérz stellen namlich Treue in
einen religidsen Zusammenhang und werden in manchen Liederbiichern daher auch
unter die "geistlichen Lieder" eingereiht. Besonders ist es der Treueschwur bzw.
Fahneneid, der "vor Gott" als Schwurzeugen abgelegt wird. Der Zweck dieser
Feierlichkeit ist klar: Untreue, also Treuebruch, sollte mit der Androhung einer ewigen
Strafe verhindert werden.

Besonders akut wurde diese Gefahr, ads der Nationalsozialismus die Biinde
aufldste bzw. in die HJ Uberfihrte. Nun mufdte sich zeigen, wer in Treue zum Bund
stand (in subversiver Taktik) oder wer as ‘lapsus Begriff der frihchristlichen
Verfolgungszeit) bzw. als Kollaborateur sich der ‘ Fahnenflucht’ schuldig machte. Nun
hauften sich Lieder, welche die Untreue der Gefolgschaft beklagen:

"Verlorene Reiter":

"Se haben uns verraten, die mit unswollten sein.
Ihr lieben Kameraden, wir sind nun ganz allein." **

513 2.B. in "Wandervogels Singebuch”, 1915/18, S. 384
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Die Gemeinschaft wird durch Untreue ihrer Mitglieder vor die Existenzfrage ge-
stellt und ist daher in Grenzsituationen (Krieg, Verfolgung) besonders auf die Zuver-
lassigkeit ihrer Mitglieder angewiesen. Dies gilt besonders fur militdrisch formierte
Gruppen im Kampf: Die Meinung, dass ein Deserteur die eigene Truppe geféhrdet,
war algemein verbreitete Auffassung. Im handschriftlich Uberlieferten Lied Willi
Grafs, Mitglied des Widerstandskreises "Weie Rose™®, wird die Fahnenflucht
beklagt:

"Schrel durchbebt den ort.
manche laufen fort von der fahne.”

Grafs Kamerad, Hans Scholl, zunéchst begeisterter HJ-Fuhrer, konvertierte in dem
Augenblick zum Widerstand, as einem 12jahrigen Fahnentréger von einem hoheren
HJ-Fuhrer zugemutet wurde, seine biindische Fahne abzugeben und gegen eine
Hakenkreuzfahne zu vertauschen. Nach dem Bericht seiner Schwester, Inge Schall,
trat Fahnleinfihrer Scholl "still aus der Reihe heraus und gab dem Fuhrer ene
Ohrfeige. Von da an war er nicht mehr Fahnleinfiihrer"®. Diese Geschichte zeigt
dreierlei: Einmal die subversive Présenz ehemaliger Biinde noch 1935 in der Hitlerju-
gend, zum anderen die hartnackige Treue eines Jungen zu seinem Bund, obwohl er
schon in der HJ gepragt worden sein muf3te und schliefdlich die grofRe Hochachtung,
die ein bindisch gepragter Jung-Erwachsener vor dieser Treueverpflichtung hatte. Ein
Lied (vermutlich 1933) macht dies deutlich:

"Wei 3 du, warum du mit uns gehst auf den Weg voll Mih und Gefahr,
warumdu mit uns am Feuer stehst, wenn Sturmwind zer zaust unser Haar ?
Sehst du, wie vor uns die Fahne zieht, unser Leben verschworen ihr
bleibt."Y

Besonders kultiviert wurde das Treue-Lied in der christlichen Halblegalité und
Illegalitat wéhrend der NS-Zeit. Besonders konnten ja kath. Binde bis 1938

54 Armin Alfermann 1985: Lieder biindischer Jugend u. aus d. Illegalitat (Textverf.: M.
Hausmann)

515 \W. Graf: "K olonne marschiert" — Manuskript beim Muinchner Archiv "WeiRe Rose", Uni
Miinchen

%18 |nge Scholl 1953: Die weilRe Rose, S. 20

57 Aus d. biind. Jugend, Giinther Wolff-VIg./Plauen, 1931-33, in: Die grole Stra3e, Miinchen
um 1950
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verhdtnismaflig unbehindert Lieder produzieren und singen, wenn sie as "Kirchen-
lieder" getarnt waren. Jedoch waren auch sie mit dem Problem der Untreue
konfrontiert, so dass der Appell zur Treue Uber Lieder erfolgte

"Auf bleibet treu und haltet fest, so wird euch mehr gelingen[...] !
Auf bleibet treu und haltet aus, wie Lug und Trug auch schnauben!
Wer ganz die Sede dreingesetzt, demsoll die Krone werden."*®

Dieses Lied ist endemisch und nur in zwei Liederbiichern der kath. Jugendbewegung
enthalten: "Lieder der Jugend" (Minchen 1947) und "Singende Jugend" (Salzburg
1948). Treue wird ins Metaphysische erhoht (Teilhabe an der "Krone" d.h. Herrschaft
Christi); alerdings winkt auch irdischer Lohn ("wird mehr gelingen"). Voraussetzung
dafir it alerdings, dass "die Sedle ganz dreingesetzt" wird. Das Lied stammt (wie das
von Schenkendorf/Novalis) aus der Zeit der Befreiungskriege (E.M. Arndt), weshab
u.a. von "Mannertreue” die Rede ist; vertont wurde es jedoch 1933 von Adolf Loh-
mann, Chefkompositeur der deutschen (und 6sterr.) kath. Jugend, und zwar in
‘moderner’ Intonation.

Dass die kirchliche Jugendbewegung ein besonderes intimes Verhaltnis zum
Treuebegriff pflegte, ist kein Zufal, hatte die Kirche doch von Anfang an Erfahrun-
gen mit Verfolgungen und ‘Lapsi’ (Abgefallene) sammeln miissen. In der geheimen
Offenbarung des Johannes (2,10) spiegelt sich etwa die Christenverfolgung der 90er-
Jahre des ersten Jahrhunderts: "Sey getrew (fidelis) bis an den Tod / So wil ich dir die
Krone des lebens geben" (diese Ubersetzung Luthers diirfte E.M. Arndt bei seinem
Zitat vorgel egen haben).

Nach christlicher Vorstellung stellt der ‘Neue Bund’ eine gegenseitige Treuever-
pflichtung zwischen Gott und den Menschen dar und zwar eine totale. Er unterscheidet
sich dadurch von zwischenmenschlichen Treuebindungen, die keine bedingungsose
Gefalgschaft konstituieren. Hierauf griindet sich der wichtigste Widerspruch samitli-
cher christlicher Kirchen gegen jeglichen Totalitarismus, auch gegen den national-
soziaigtischen. Ein Hirtenbrief der deutschen kath. Bischtfe und die "Barmer
Erklarung" der Bekenntnissynode der deutschen ev. Kirche (1934) aufRern sich in
diesem Sinn und geben ihren Jugendbewegungen die moralischen Kategorien vor:

8 in: "Singende Jugend", 1948 (6sterr. kath. Jugd.), S. 179
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"Wir verwerfen die falsche Lehre, as gebe es Bereiche unseres Lebens, in
denen wir nicht Jesus Christus, sondern anderen Herrn zu eigen wéren."

Der entscheidende Unterschied zwischen Treue (biindisch) und Treue (national-
sozialistisch) besteht eben darin, dass im Sinne der Jugendbewegung Treue nur dann
bindend ist (vgl. Gehorsam), wenn sie auf einer gemeinsam vereinbarten sittlichen
Idee beruht und nicht auf der blinden wertfreien Gefolgschaft einem oder mehreren
Menschen gegeniiber. Wenn eine der Vertragsparteéien diese Grundlage verldsst
(‘verrét’), endet die Verpflichtung zur Treue. Dieser Treue-Vorbehalt entspricht etwa
der vertragsrechtlichen Formel: " clausula rebus sic stantibus', was nichts anderes
bedeutet al's Vertragshindung so lange und nur so lange, wie die Voraussetzungen bei
Abschluss des Vertrags gelten. So kommt es, dass Waffen-SS und illegale Jugendbe-
wegung gleichermallen von Treue und Untreue singen, aber grundverschiedene Dinge
damit meinen.

Auch in Widerstand und WidersetZlichkeit der freien Biinde spielte die Frage
von Treue und Untreue eine existentielle Ralle. 1933, als dle Biinde "gleichgeschal -
tet" und in die HJ integriert wurden, gab esim Prinzip fir den Einzelnen dreél Verhal-
tens-Alternativen: mitmachen — unterwandern — widersetzen (vgl. Widerstandspyra-
mide in Teil 1). Im subversiven jugendbewegten Widerstandsmilieu, das sich gegen
Ende der 30er-Jahre ausweitete (auch durch den Anschluss Osterreichs), wurden
Liedertexte von ‘Treue' und ‘Vera’ kolportiert, so dass das Zwangssystem mit
entsprechenden Verboten reagierte ("Gesetz gegen bundische Umtriebe"), die auch
und gerade Liedertexte betrafen, deren Katalog in Gerichtsurteilen aufscheint; 1938
und 1944 kommt es zu NS-Gesetzen gegen biindisches Liedgut; genannt wurde dabei:
"Oppositionelle Cliquenbildung” mit folgenden "Kennzeichen" [...]: "HJ-feindliche
Lieder, meist umgedichtete bindische Lieder, die in selbstgeschriebenen Liederbi-
chern Verbreitung finden." (Oberstaatsanwalt K6ln, 1944)%%°

Willi Graf hat, wie schon vermerkt, ein derartiges "se bstgeschriebenes Liederbuch”
hinterlassen®?, in dem sich ein Text findet, der das Problem der Untreue beim Namen
nennt vgl. S. 225):

519 7it. aus: Schock und Schépfung (Ausstellungskatalog) 1986, S. 310
520 Ausstellung "WeiRe Rose", 1995, Universitat Miinchen

336



"blut leuchtet grell, blitze zucken hell,
schrel durchbebt den ort,
manche laufen fort von der fahne.”

Schon 1933 vertonte deshalb der Hauskomponist der halblegal en widersetzlichen kath.
Jugend, Adolf Lohmann, einen entsprechenden Text von M. v. Arndt:

"Auf bleibet treu und haltet fest, so wird euch mehr gelingen

Wer sich von Gott nicht scheiden lasst, der kann die Hélle zwingen.

Auf bleibet treuund haltet aus, wie Lug und Trug auch schnauben [...]

Die Freiheit und das Himmereich gewinnen keine Halben (politisch
Schwankenden).®

Wie Schenkendorf so deklamiert auch v. Arndt in diesem Lied die ‘ Mannertreug’. Dies
war auch fir die Nationalsozialisten ‘starker Zauber’ (Arndt as National-lkone), so
dass es nicht unter das Verbot von 1944 fiel. ‘ Treue’ erweist sich hier zunéchst als Teil
einer christlichen Ethik. Noch (1947) ist die Nachkriegs-Erkenntnis des Reformkatho-
liken, Karl Amery, unbekannt, dass es sich bei "Treue" um eine " Sekundértugend”
handle, eine lebensanschauliche Hilse, die mit unterschiedlichen Inhalten gefillt
werden konnte. Genau dieser Hilsenfunktion verdankt der Begriff seine exzellente
Eignung zu subversivem Widerstand.

Sicher fidl das folgende Lied des im Widerstand vereinigten " Neubiindischen
Gefahrtentums” (auch der Arbeiterjugend) unter das NS-Verdikt:

"Wir trampen in die Weite und singen in denWind.

Viel tausend (!) uns zur Seite, die auch verbotensind [ ...].

Wir sind der Biinde buntesHeer [..].

Wir sind nicht nur die Reste, von denen Baldur (v. Schirach) sprach.
Nicht dreimal Hunderttausend, sehr vielesind esdoch [...].
Diebiind" sche Jugend lebt noch.®?

Das Lied stellt eine der im NS-Verbot genannten Persiflagen auf ein anderes biindi-
sches Lied (1915) dar, das in der HJ sehr beliebt gewesen sein mul3, weil es die
Soldatentreue bis zum Tod besingt und sich eben deshab zur Kontrafaktur eignete. Sie
thematisiert die subversive Salidargemeinschaft von Binden unterschiedlicher

%2 | iederbuch "Lieder d. Jugend", Miinchen 1947, S. 19
522 A, Alfermann: Lieder d. biind. Jugd. u. aus d. lllegalitat, 1985
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Provenienz, wie sie im Verbotsgesetz von 1939 (SS-Heydrich) aufgezahlt werden, von
Rechts bis Links, von Evangelisch bis Katholisch, darunter auch &sterreichische
Bunde. Die widerstehende Treue zum biindischen Gedanken stellte zum ersten Mal
eine Gemeinsamkeit her, welche der "Blinde buntes Heer" "vergemeinschaftete" (vgl.
Max Weber), das auch der Mitgliederzahl nach bedeutend gewesen sein muf. Die
Frage der Abtrinnigen trat demgegeniiber zuriick, wurde aber immer wieder en
passant erwahnt:

"Se haben uns verraten, die mit unswollten sein.

Ihr lieben Kameraden, wir sind nun ganz allein.

Wir wissen nicht mehr weiter vor Schmach und Qual und Not.
Wir sind verlorne Reiter, wir reiten in den Tod." >

Der biindische Dichter, Manfred Hausmann, fihrt hier an die realen Grenzen einer
biindischen ‘Wertegemeinschaft’ heran, wo der Widerspruch zwischen dem biindi-
schen Ideal Jugendlicher und der politischen Wirklichkeit existentiell wird. Heran-
wachsende waren durch den selbstgestellten Anspruch seinerzeit hart gefordert und
2.T. Uberfordert. Es macht eben einen grof3en Unterschied aus, ob man vom Sterben
singt oder sich mit der drohenden Méglichkeit des Todes tatséchlich konfrontiert sieht.

Die Arbeiter-Jugendbewegung hatte sich zuvor keineswegs mit der "Bunde bun-
tem Heer" solidarisiert. Zwar waren burgerlich-biindische Paradigmen besonders in
der sozialdemokratischen Jugend in groflem Umfang rezipiert worden, organisatori-
sche Realitdt wurde daraus jedoch nicht. Der Treuebegriff im sozialistischen Milieu,
soweit er sich in Liedertexten niederschlug, hatte im wesentlichen zwei Komponenten.
Am haufigsten artikuliert wurde die Fahnentreue bis zum Tod.

War ansonsten in der Jugendbewegung von "Treue bis zum Tod" die Rede, so war
damit stets die Treue bis ans Grab gemeint, also die lebenslange Treue. Der Treuebe-
griff des revolutionéren Klassenkédmpfers meinte aber die Treue um den Preis des
Todes, Treue nicht nur bis zum Tod, sondern in den Tod, ein Unterschied, der den
Grenzfall der Arbeiterjugend a's Jugendbewegung betrifft. Viel friher as diese hatten
die jungen Arbeiter am politischen Kampf um soziale Rechte teilgenommen. Wéhrend
die Jugendbewegung zunédchst gegen das birgerliche Establishment revoltierte, ein
Generationskonflikt als Kulturbewegung, befanden sich die jungen Arbeiter in
intergenerationeller ‘ Solidaritét’ mit der ‘ Arbeiterklasse’. Deshalb der friihe Ernst, mit

523 M. Hausmann: “Es tropft von Helm u. Sabel”, bei: Alfermann, wie oben
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dem sie politische Tat wollten, im Gegensatz zum agonalen, d.h. spielerischen Ziel
einer Selbsterldsung der burgerlichen Jugendlichen. Im Liederbuch der Arbeiterjugend
von 1925/29 findet sich diese revolutionére Ernsthaftigkeit in den reichlich vertretenen
Arbeits-Kampfliedern wieder. Das revolutionédre Pathos wirkte sich dann wieder auf
den Treuebegriff aus. Kein Wunder, dass die soldatische Fahnentreue unter Einsatz
des eigenen Lebens auch in den Liedern der Arbeiterbewegung auftaucht, die wieder
von der Arbeiterjugend besonders favorisiert wurden. Heinz Brandt berichtet (ber
seine Zeit beim kommunistischen Jugendverband der 20er-Jahre Uber das "militérische
Moment, das aus der Revolutionsromantik als Birgerkriegselement” gekommen sei
und zwar "als Partisanenkampf, der aus der russischen Partisanenromantik der friihen
20er-Jahre stammte."%**

Soldat und Partisan haben aber eines gemeinsam: den Begriff der absoluten Treue
zur Sache und zu den Kombattanten. Abgesehen von einem gewissen Einfluss der
Freikorps auf die bundische Jugend, spielt alenfalls der Scoutismus as militérischer
Einfluss dort eine gewisse Rolle, der jedoch schon wegen der Jugendlichkeit seiner
Eidgenossen nie den Einsatz des eigenen Lebens forderte. Der Revolutionsmythos war
dagegen besonders in der kommunistischen Arbeiterjugend verbreitet, nach der Devise
von Karl Liebknecht: "Die Jugend ist die Flamme der Revolution" %%,

Zwar gab es auch hier deutlichen Einfluss aus dem Milieu der biurgerlichen Jugend-
bewegung, besonders aus der "d.j. 1.11." des Eberhard Kébel ("Tusk"), deren Lieder
man im kommunistsischen Jugendverband sang,

"nur kamen dann spezielle und spezifische Lieder der Arbeiterbewegung im
allgemeinen und der revolutiondren Arbeiterbewegung im besonderen
hinzu. [...] Alle Liedertexte (der Jugendbewegung) waren akzeptiert, die
dann eben nur durch spezielle werbende Zuge fir die revolutionére Avant-
garde erganzt wurden, was Uberhaupt nicht als Widerspruch empfunden
wurde. Es wére falsch zu glauben, es hétte sich hier eine sektiererische, ab-
gekapselte, von der blrgerlichen, allgemeinen Jugendbewegung getrennte
Kulturform [...] entwickelt."5%

Moglicherweise gab es durch solche Verbindungen zwischen Arbeiterjugend und
birgerlicher Jugendbewegung Rickwirkungen hinsichtlich des Treuebegriffs, aber der
Fahneneid mit dem Versprechen, das eigene Leben einzusetzen, wurde in der

524 H. Brandt, in: Schock und Schopfung (Ausstellungskata og) 1986, S. 355
52 Heinz Brandt: Der Versshnler, in: Schock und Schopfung, 1986, S. 354
%% wie oben, S. 355
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Jugendbewegung kaum thematisiert. Das "Pfadfinderversprechen" z.B. fordert ja
keineswegs diese totale Treueverpflichtung. Anders die militérisch-revolutiondre
Gefolgschaftstreue in manchen Liedern der Arbeiterjugend wie im folgenden ‘ ésterrei-
chischen Kampflied'" (vor 1882) " Dierote Fahne":

"Solzweht die Fahne purpurrot im Kampfe uns voran,

ihr folgen wir bisin den Tod getreu, ob Weib, ob Mann.
[...] Thr wolln wir treu ergeben sein, getreu bisin den Tod,
ihr wolln wir unser Leben weih™ n, der Fahne purpurrot.®’

Und wenn imwilden Kampf und Sturm uns fihrt die Fahnerat,
und wenn der letzte Tropfen Blut verrinnt in Todesnat,

wir wanken und wir weichen nicht [ ...]

Und wenn imwilden Kampf und Sturm das Auge bricht im Tod,
sei noch der letzte Blick gewandt zur Fahne purpurrot.”

"Rot — Not — Tod" — immer wieder beschwor dieser gleiche Reim die Todesbereit-
schaft jugendlicher Sturmkolonnen, as Kontrafaktur-Zitat Gbernommen von einem
Lied des deutschen Kaiserreichs: "[...] getreu bis in den Tod. Dir wolln wir unser
Leben weih® n, derFahne schwarz-weif-rot", wohl ein Soldatenlied aus dem Krieg
1870/71. Zu den drei althergebrachten Funktionen einer Fahne (Feldzeichen, Herr-
schaftszeichen, Lebenszeichen) kommt hier eine vierte: Glaubenszeichen. Die Fahne
tragt, emblematisch verschliisselt, die Idee, um derentwillen unter Einsatz des Lebens
gekampft wird. Die rote Fahne "weht, wo fir der Menschheit heilig® Recht ein Herz
im Busen gliiht"*%. Eigens an die Arbeiterjugend gerichtet ist der folgende pseudoreli-
giose Appdll:

"Hebt unsere Fahnen in denWind! Seflieen hel wie Sonnenglut
und kiinden, dass wir glaubig sind; der Mensch ist gut."**

Neben dieser Zentralaussage enthalten diese Lieder auch die tibrigen Funktionen
der Fahne - ds Vereinigungs-Symbol (auch Biindigungs-Symbol): "[...] die Vélker al
verein® n", as Herrschafts-Symboal : "sie weht dem tiick™ schen Feind zum Trutz" und als
Lebens-Symboal: "im menschlichen Geschlecht kreist purpurrot das Blut" — "Sie (die
Fahnen) fliel3en hell wie Sonnenglut”. Funktion Nr. 2 (Herrschaftszeichen) spielt auch

527 Arbeiterjugend-Liederbuch®, 1925/29, S. 35
528 wie oben, S. 35 (Strophe 2)
2 wie oben, S. 21 (Artur Zickler, 1921)
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in der christlichen Widerstandsbewegung eine Rolle (Christkdnigsbanner), ansonsten
beschrénkt sich die bindische Jugend in ihren Liedern im wesentlichen auf die
Biindigungsfunktion, also auf ihr eigentliches Thema.

Arbeiterdichter Karl Broger, findet dartiber hinaus grof3e Worte der Lebensweihe
(vgl. sozialistische "Jugendweihe" schon vor 1914):

"Deutscher Mensch, der nie verdirbt: Eins die Samme, einsdie Auen[...]!
Volk, hab™ acht! Briider wacht! Deutsche Republik, wir alle schworen:
Letzter Tropfen Blut soll dir gehérent”5*°

Nicht zuféllig nannte sich die sozialdemokratische Kampforganisation zum Schutz
der Weimarer Republik " Reichsbanner Schwarz-Rot-Gold" (im bewussten Gegen-
satz zu Schwarz-Wei3-Rot).

Geschworen wird in Liedern der Arbeiterjugend verhdtnismaRig oft im Zusam-
menhang mit Fahne und Treue: "Schwort, ihr (der roten Fahne) zu folgen auf kiihner
Bahn" — "Wir schworen ewig treu zu sein unsrer roten Freiheitsfahne">*!. In manchen
dieser Geldbnis-Lieder bezieht sich dartiber hinaus die Treueverpflichtung sui generis
auf die immerwéahrende Solidaritdt mit der Arbeiterklasse, vermutlich um soziae
Aufsteiger ans proletarische Milieu zu binden:

"Wir Manner in der (Arbeiter-)Bluse sind’s, im Herzen treu und schlicht [...]
[...] zur HBhe, zur steilen, ich kann nicht hinauf;

ich bleibe im Leben nur einfach und schlicht,

und Orden und Serne begehre ich nicht." %

Hier handelt es sich um eine Absage an vertikale Mobilitét, vor allem an sozialen
Aufstieg durch Bildungsbemiihungen, wie sie in der Arbeiter-Jugendbewegung Ublich
waren. Man firchtete mit der Entfremdung vom Arbeitermilieu den Verlust des
proletarischen Klassenbewusstseins, eine spezifische Form von ‘Untreue’. Derartige
Zweifel plagten die Birgerkinder der bundischen Jugend natiirlich keineswegs, ihr
Milieu blieb trotz eines Gestus der Gesellschafts-Revolte unbeschadigt, wenn auch
nicht unveréndert, erhalten.

5% wie oben, S. 38/39
531 wie oben, S. 32 und 59
532 wie oben, S. 17/18
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5.3.1.4 Bindische Mentalitat im Nationalsozialismus (vgl. 1/3.2.3.1)

Zwangslaufig fihrt die Beschéftigung mit der Mentalitdtsgeschichte der deutschen
Jugendbewegung auf den Nationalsozialismus hin, aber auch von ihm weg. Immer
wieder stellt sich dabei die oft erdrterte Frage, ob der National sozialismus die Jugend-
bewegung zum Zweck der populistischen ‘ Rattenféangerei’ benutzt hat, oder ob vice
versa die Jugendbewegung durch protofaschistische Strukturen dem National-
sozialismus den Weg bereiten half. Dabei spielt der Aspekt von Kollaboration und
Widerstand eine entscheidende Rolle. Das biindische ‘Hilsenlied’ kann in diesem
Diskurs wichtige Erkenntnisse liefern; dies gilt besonders fir Lieder, welche die
‘Bundigung’ selbst zum Gegenstand haben. Die inhdtliche Ambivalenz vieler dieser
Liedtexte ermdglichte einerseits ihren Gebrauch durch die Hitlerjugend, andrerseits
jedoch verschafften sie dem subversiven biindischen Widerstand eine wesentliche
Identifikationsgrundlage, am wirksamsten dort, wo die Texte auf¥erlich unverandert,
aber mit anderer Intention verwendet wurden. ‘ Treue' an sich stellt z.B. einen depen-
denten ethischen Wert dar, der seine inhaltliche Bewertung erst aus dem situativen
Kontext der Singer erhielt, so dass es einen Unterschied ausmacht, wer en und den
gleichen Text singt, wo und warum. Zugegeben: Aus einem Appell an den Affekt
wird dadurch kein kognitiv-kritisches Widerstandspotentia im Sinne der Aufklarung;
Kollaboration und Widerstand lassen sich auf eine gemeinsame mentale Basis
zurtckfuhren.

"Auch die konfessionellen Jugendbiinde pflegten einen solchen Jugendmythos. Die
Nationalsozialisten konnten die Versatzstiicke einsammeln und instrumentalisie-
ren">* zu ergdnzen wére: die gesamte biindische Jugend, die Arbeiterjugendbewe-
gung eingeschlossen. Nicht nur der ‘Jugendmythos war Instrument der
nationalsozialistischen Beeinflussung, sondern auch und besonders waren es der
‘Revolutionsmythos’ und der ‘ Gemeinschaftsmythos'; denn:

"Nach dem 1. Weltkrieg entwickelte sich in den zahlenméRdig kleinen Biin-
den der Jugendbewegung wie in den grof3en Jugendverbanden (z.B. in der
Arbeiterjugend, W.L.) generell aktivistische und militante Ideen.">*

58 \W. Mogge: Und heute gehdrt uns Deutschland (...), 1996, S. 108
¥ Mogge, wie oben
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Das "Marschlied der HJ" aus dem HJWerbefilm von 1934, "Hitlerjunge Quex",

bietet alle wichtigen biindischen Elemente auf: Jugend — Fahne — Zukunft — Tat —
Tod — Ewigkeit. "Reichsjugendfiihrer” Baldur v. Schirach selbst, Nationalsozialist —
Lebensideologe — Poet, verfasste diesen Liedtext 1933. Damals ging es darum, den
Biindischen die Gleichschaltung in die HJ schmackhaft zu machen und sie mit loyaler
Einstellung zu integrieren, denn der Widerstand buindischer Kreise gegen ihre Auflo-
sung war betréchtlich. Das gesamte biindische Milieu sdllte in das System eingebaut
werden, auch und gerade die Arbeiterjugend. Hitlerjunge Quex stammt aus dem
Milieu der kommunsistischen Jugendbewegung und konvertiert zur Hitlerjugend,
indem er seine urspriingliche politische Heimat verldsst, auch sein Elternhaus, was
wiederum zum totalitdren Anspruch des NS gehorte. ‘ Zie gruppe' dieses Propaganda-

films

"war zweifellos die Schicht der in der Weltwirtschaftskrise arbeitdos
gewordenen Jugendlichen, die den klassenkdmpferischen Idealen der
Arbeiterbewegung wie Solidaritdt (zur Arbeiterklasse, W.L.) und Interna-
tionalismus nicht mehr traditionsgebunden folgten.">*

Dieser Ufa-Film stiel} auf breite Akzeptanz. Kopien wurden in die ganze Welt
verkauft, darunter in die USA (1) und nach Japan. Einen bedeutenden Anteil an diesem
Publikumserfolg hatte auch und gerade das leitmativische Lied: "Unsre Fahne
flattert uns voran", das zum Inbegriff nationalsozialistischer Jugend-Suggestion
wurde, weit mehr als das Lied von den "morschen Knochen":

"[...] Vorwarts, vorwarts, schmettern die hellen Fanfaren.

Vorwarts, vorwarts, Jugend kennt keine Gefahren [...].

Unsre Fahne flattert uns voran. Unsre Fahneist die neue Zeit.

Und die Fahne fuhrt uns in die Ewigkeit! Ja, die Fahne ist mehr als der
Tod!

[-..] Jugend! Jugend! Tréger der kommenden Taten.
Ja, durch unsre Fauste fallt, wer sich uns entgegenstellt [ ..].">®

Véllig umdenken musste der ehemalige "junge Pionier” Quex" (von "quick", vgl.
"Quickborn") bei diesem Lied nicht; "dieihr arbeitet, vorwarts, Jugend voran” hatte er

5% K arsten Witte: Der Apfel und der Stamm, in: Schock und Schopfung
(Ausstellungskatalog) 1986, S. 303
5% 2B. in Liederb. "Singkamerad", 1935, S. 54
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da singen dirfen oder: "Unsrer Jugend wéchst das Morgen aus dem Meer der Ewig-
keit" — "Wir Sturmvolk von morgen sind Jungvolk der Tat" und anderes mehr von
diesem "Geist beseelt">?’.

Allerdings: Als subversives Widerstandslied war der Text Schirachs kaum zu ver-
wenden, nicht wegen eines inhaltlichen Bezugs zum Nationalsozialismus, sondern
wegen seiner aggressiven Tendenz, die eine defensive (Widersetzlichkeit) Mentalitét
nicht zuliel.

Die Fahne steht im Mittelpunkt der Agitation: Sie eint die Jugend zur Sturmko-
lonne ("Mann fir Mann"), sie weist das Ziel des Kampfes ("fur Freiheit und Brot" —
"ist die neue Ze&it") und "fihrt" die Glaubigen schlieRlich in die "Ewigkeit". Ahnliches
verkiindet das Lied der Arbeiterjugend (Text von Zickler): "Hebt unsre Fahnen in den
Wind". Derartiges Umsturzpathos war zeitgendssisches Allgemeingut aller politi-
schen Tat-Gemeinschaften, links wie rechts. Hier wird auch die Gefolgschaftstreue al's
absoluter Wert und unbedingter Gehorsam vor alem in Liedern artikuliert, weit mehr
als in denen der "freien" oder auch religitsen Binde, die erst im Widerstand das
Treueided privilegierten. Die Treue in (nicht: bis an) den Tod ist ein Hauptmotiv des
HJ-Poeten, Hans Baumann, der dhnlich wie Hitlerjunge Quex als Konvertit zur HJ
kam, und zwar aus dem kath. Jugendbund "Neudeutschland":

"Drum|asst die Fahnen fliegen in das grof3e Morgenrot,
das uns zu neuen Siegen leuchtet oder brennt zum Tod"1>®

oder:

"Wo wir stehen, steht die Treue, unser Schritt ist ihr Befehl
Wir marschieren nach der Fahne, so marschieren wir nicht fehl

[...] Se(die Treue) tragt schweigend unsre Fahne, dass sie keiner wanken
sieht.">*

"Treue" verbindet sich haufig mit " Schweigen", diesist Programm. Schweigend, d.h.
ohne Widerspsruch, ist Gefolgschaft zu leisten, metaphorisch verwandt mit "blind",
was aber wegen der negativen Konnotierung als Lyrismus nicht in Frage kam;
"singend" jedoch konnte Gefol gschaft geleistet werden, also mit affektiver Form der

557 1| jederb. d. Arbeiterjugend”, 1925/29, S. 16 ff.

538 1. Baumann: "Nun lasst d. Fahnen fliegen", in: "Unser Lied", 1934, S. 4 (aus: "Die
Trommel d. Rebellen™)

5% \vie oben, S. 26



SprachéuRerung. Ein letztes Beispiel von vidlen thematisert noch einmal die
Treueverpflichtung bis in den Tod (um den Preis des Todes), wie se Baumann zum
Gegenstand seiner NS-Bekenntnislieder gemacht hat:

"Und ihr leuchtenden Fanfaren findet das Morgenrot,
findet unstreu in Gefahren stehen im Leben und Tod."

Auch hier reimt sich "Tod" auf "rot". In bizarrer Metgphorik und Syntax will Baumann
wohl ausdriicken, dass die personalisierten Instrumente der Gefiihls-Agitation, die
Fanfaren, mit ihrem Aufruf auf die Todesbereitschaft der Getreuen treffen — angesichts
des "Morgenrots’, das nach einem beliebten Volkslied auf enen "frihen Tod"
hinweist. Vitdistische Hymnik auf die Morgenfrische ("Queck” — "Quick...") verbin-
det sich mit neuromantischer Todeskoketterie zu einem NS-typischen Konglomerat,
das seine Herkunft aus lebensideol ogischer Mentalitét verrét, jedoch der biindischen
Jugendphilosophie insofern widerspricht, as es dieser um eine Jugendrevolte mit
emanzipatorischem Anspruch ging und nicht um die willenlose Unterwerfung eines
‘Kadavergehorsams. Dies hdtte auch dem Aktionismus- und Sebstéandigkeits-
Konzept des biindischen Gedankens widersprochen, wie Uberhaupt die biindische
Ideologie mit der des Nationalsozialismus kaum kompatibel war .

Was die NS-Lieder mit den biindischen gemeinsam hatten, war ein algemeiner
Irrationalismus, der aus der vitalistischen, neuromantischen Observanz der Lebens-
ideologie stammte und sich mit ihrer spéteren neusachlichen Konzeption nur bedingt
vertrug, wie sie aber die bindische Jugend vor allem pragte. Mit der "antirationalen,
unbestimmt religiosen Haltung der Gesellschaft gegentiber, die das populére Lebens-
element des Faschismus war"®®, vertrug sich die rational-expressive biindische
Konzeption z.B. der "deutschen jungenschaft 1.11." genauso wenig wie der ‘ National-
bolschewismus' eines Ernst Jiinger, der zum "Dritten Reich" bekanntlich auf Distanz
ging. Glnter Hartung, DDR-Literaturwissenschaftler, stellte 1983 richtig fest:

"Der Nationalsozialismus forderte eéin modernes Credo quia absurdum,
dessen Inhalt das Selbstopfer fir den Staat bedeutete. Die glaubige, anti-
rationale Struktur jeder faschistischen Dichtung ist durch ihren Gegenstand
[...] von vornherein gefordert.">*

0, Hartung: Lit. u. Asthetik d. dt. Faschismus, Berlin/Ost 1983, S. 109
1 \vie oben, S. 109 f.
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Hartung, der die Préfaschismus-These beziiglich jedes literarischen Irrationalismus
vertritt, weist auf die Ralle hin, welche junge Leute aus dem Geist der biindischen
Jugend fur die Apologie der neuen NS-Staatsordnung spielten:

"Es waren junge L eute, die den Bedarf [...] der HJ, des BDM usf. an kol-
lektivem Gebrauchsgut (gemeint: Liedgut) deckten. Diese Werner Alten-
dorf, Hans Baumann, Eberhard W. Méller brachten dazu [...] noch eine
kunsthandwerkliche, aus dem Abhub von Neuromantik und Jugendbe-
wegung geschdpfte Sprache mit.[...] Jene Massenlieder der national-
sozialistischen Kollektivitét waren [...] das einzige, worin die Ideologie der
Volksgemeinschaft zu einer eigenen Form kam."*?

An diesem Statement lasst sich der Unterschied zwischen bundischem und natio-
nalsozalistischem Liedgut noch einmal verdeutlichen: Hartung weist darauf hin, dass
die Verfasser von NS-Feierlyrik sich an Neuromantik und Jugendbewegung orientier-
ten, jaz.T. ausihr hervorgingen (Baumann) und dass es sich bei ihren Liedern um ein
"kollektives Gebrauchsgut" handle. Dies ist insofern richtig, als tatséchlich Elemente
der um 1930 wichtigsten kollektiven Jugend-Mentalitét, der Bundischen, entnommen
und fir die eigene (andere) Ideologie genutzt wurden, so dass es "zu einer eigenen
Form kam". Uber die "eigene Form" kam es auch zu einem eigenen ideologischen
Inhalt, wodurch die genuine Mentalité der Jugendbewegung verfremdet und ihrem
Ursprung entfremdet wurde, was zu beweisen war.

5.3.2 DasbhindischeFuhrerbild
5.3.2.1 Entstehung des Fiihrergedankens

Der biindischen Jugendbewegung wurde gelegentlich der Fuhrerbegriff des Faschis-
mus unterstellt, sie selbst auch deshalb as ‘pr&’ oder ‘protofaschistisch’
appostrophiert. ‘Bund’ und ‘Fihrer’ wirden angeblich der nédmlichen Denk- und
Verhaltensweise entspringen. Noch 1985, nach dem Abklingen derartiger
Einordnungen im Gefolge der 68er-Bewegung, wird in wissenschaftlichen
Veroffentlichungen auf den engen Zusammenhang von Bund, Méannerbund und
Fihrerprinzip verwiesen:

2 \yie oben, S. 102 f.
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"Die einzelnen Biinde bauten sich hierarchisch auf, wobei die Kleingruppe
[...] an die Stelle der birgerlichen Familie trat. Hier herrschte der Fihrer,
der nicht gewahlt wurde, sondern sich selbst seine Gefolgschaft erwahite
[...]- Die Fuhrer der einzelnen Jungengruppen wie der Fihrer des gesamten
Bundes | egitimierten sich durch ihr Charisma."**

Auf Grund der psychologisierenden Geschichtsinterpretation eines K. Theweleit™
unterstellte man der biindischen Jugendbewegung héufig eine maskulinistisch-
faschistoide Mentalitét, ohne genauer nach deren ‘Innensicht’ zu fragen; Ursache dafiir
war mangelnde Fahigkeit zur Empathie, die fir den Lebensideologen Dilthey wieder
eine Voraussetzung fir die Erforschung von Mentditéten war. Liedertexte und
Singerverhalten koénnten dazu beitragen, dieses Erkenntnisdefizit wenigstens teilweise
auszugleichen.

Richtig daran ist, dass beide, Jugendbewegung und Faschismus, Reaktionen auf
die Angst vor der revolutiondren ‘Masse darstellen. Seit Gustav Le Bon seine
"Psychologie der Massen" um die Jahrhundertwende veréffentlichte, gehdrte diese
Angst vor der ‘Masse-Mensch’ zum lebensideol ogischen Krisenszenario. Aus dem
Ital o-Faschismus Mussolinis stammt die These, dass nur ein besonders berufener
"Flhrer" (dafiir wurde eigens en ausgestorbenes Wort reaktiviert: "Duce”) in der Lage
sei, die Massen zu bandigen und zu "biindigen” (vgl. Mussolinis "Fasci di combatti-
mento"). Diesist der Kern des faschistischen Ordnungsdenkens, nicht jedoch der des
blindischen.

Walter Hensel von der Jugendmusikbewegung vertonte 1919 ein Lied, das 1917 an
der Front von Erngt Leibl gedichtet worden war, und gab dadurch zu erkennen, dass
dessen Text dem jugendbewegten Zeitgeist entsprach (vgl. 1/3.2.2.4):

"Wir heben unsre Hande aus tiefster, bittrer Not. Herr Gott, den Fuhrer
sende,
der unsern Kummer wende, mit machtigem Gebot.

Erwecke uns den Helden, den seines Volks erbarm; des Volks, das nacht-
beladen,
verkauft ist und verraten in unsrer Feinde Arm.

3 3. Reulecke: Mannerbund versus Familie, 1985, in; Trommler u.a.: Mit uns zieht (..), S
211
%4 vgl. K. Theweleit: M&nnerphantasien, 1978
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Erwecke uns den Helden, der stark in aller Not sein Deutschland méchtig
ruhret,
dein Deutschland glaubig fuhret ins junge Morgenrot.

Wir weihen Wehr und Waffen und Haupt und Herz und Hand!
Lass nicht zu Schanden werden dein lichtes Volk der Erden und meiner
Mutter Land!"%*

Zunéchst fallt hinsichtlich der Akzeptanz des Liedes in der Jugendbewegung auf, dass
es dort kaum verbreitet und gesungen wurde, cbwohl es von einem der wichtigsten
Reprasentanten der Jugendbewegung stammt. Nur in wenigen Liederbiichern konnte
es festgestdl It werden: In "Singender Quell” von 1929/37, von Hensel selbst herausge-
geben, in "Liederbuch der Schill-Jugend” von 1929 (zu der Ernst Jinger gehérte) und
in "Singkamerad" von 1935, editiert durch den "NS-Lehrerbund”, in dem wiederum
die Jugendmusikbewegung Hensel/Jbdes grofRen Einfluss ausiibte. Es fehlt dagegen
ansonsten, auch in Liederbtichern vélkischer Couleur: z.B. in "Singet fréhlich, singet"
(1925), in "Die weil}e Trommel" (1934) und in "Liederbuch des jungdeutschen
Ordens' 1924/36. In zwei von drei NS-Jugendliederbiichern ist es ebenfalls nicht
enthalten. Dennoch wird das Lied gelegentlich der Jugendbewegung al's préfaschisti-
scher Fuhrerkult vorgehalten.

Wie kam Hensel zu diesem Lied, das er wahrend der NS-Zeit offensichtlich als
unentbehrlichen Beitrag zum Hitlerkult verstanden wissen wollte?

Der Liedertext von 1917 stellt die direkte Reaktion eines Frontsoldaten auf das
aktuelle Kriegsgeschehen dar, entstammt aso einem zeitlich und personell sehr eng
begrenzten makrohistorischen Kontext: Das Kriegsjahr 1917 brachte die gro3e Wende.
Der Kriegseintritt der USA nach dem Hungerwinter 1916/17 infolge der Seeblockade
lief einen "Siegfrieden” vollig unwahrscheinlich werden, so dass sich die im Reichstag
vertretenen Parteien mit groRer Mehrheit zu einer "Friedensresolution” mit gewissen
Zugestandnissen an die Alliierten entschlossen. Auf der anderen Seite regierte nicht
eigentlich der Kaiser mit seinem Kabinett, sondern die "Oberste Heeresleitung” (OHL)
unter Hindenburg und Ludendorff, die eine Art Militérdiktatur etabliert hatten,
nachdem der Angriffskrieg im Westen gescheitert war. Der Sieg im Osten konnte in
den Augen vieler Leute diese Nachteile nicht ausgleichen. Der Ruhm der "Helden von
Tannenberg" in der OHL war verblasst, das Kriegsgliick hatte sie verlassen (ver-
gleichbar dem germanischen "Siegheil") und musste ersetzt werden. Dies war "tiefste

¥5in Liederb. "Singkamerad”, 1935, S. 43
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bittre Not", aus der nur ein Flihrer erretten konnte, ein "Heiland", den nur der
"Herr Gott" vom Himmel herab senden konnte, indem er dem Volk "den Helden
erweckte". Dafir sollte dem Schlachtengott gedankt und geopfert werden, indem
"Wehr und Waffen und Haupt und Herz und Hand geweiht" wurden, also praktisch
alles. Als Hensel 1919 dieses pathetische "Gebet" vertonte, hatte sich die Lage
gedndert. Jetzt bestand die "tiefste bittere Not" darin, dass der Kaiser von der soziali-
stischen Revolution davongejagt worden war und sich die ‘frei’ und ‘gleich’ gewahite
Nationalversammlung in Weimar anschickte, eine Republik zu grinden, deren
Staatsoberhaupt ein sozialdemokratischer ehemaliger Sattlergeselle sein sollte — sicher
kein "Held, der unsern Kummer wenden" konnte "mit machtigem Gebot".

Ernst Niekisch, der in der bindischen Jugend einen mehr indirekten Einfluss aus-
Ubte und zu einem autoritaren "National bolschewismus' tendierte®®, versuchte in der
Rickschau 1958, eine generelle Krisensituation Anfang der 20er-Jahre fir den
allgemeinen Zeitgeisttrend zur Fihreridee verantwortlich zu machen:

"Es gibt Zeiten, in welchen ale Verhdtnisse, die fir unerschitterlich und
ewig gehalten wurden, ins Schwanken geraten. Das Gefiihl verbreitet sich
(vgl. "Mentalité"), den Menschen werde der Boden unter den Fiif3en fort-
gezogen. Eine solche Zeit brach 1918 tber Deutschland herein [...]. Man
sah sich stiindlich am Rande von Abgriinden und Katastrophen. Verzweifelt
blickte man sich nach einem Retter, einem Erléser um, der wiederbringen
sollte, was man verloren hatte (durch die Folgen der Kriegsniederlage). Die
Stunde der falschen Heilande schlug [...]. So machte der besessenste aller
Erloser (gemeint: Hitler) groRe Karriere.">

Diese Analyse mochte fir die erste Nachkriegszeit gelten, aus der Hensels Vertonung
stammt. Fir einen volkisch-sudetendeutschen Wandervogel wie ihn bot sich in dieser
Situation das "Gebet" von Leibl ("Herrgott, den Fihrer sende") an, wie bestellt zur
Verbreitung in der Jugendbewegung.

Spétestens seit 1925 anderten sich in Deutschland die wirtschaftlichen und
politischen Verhéltnisse zum Besseren, was nicht bedeutet, dass sich das neue
Erldser-Fuhrer-Bild sogleich chimérisch verfliichtigt und einer allgemeinen Demokra-
tiserung der Gesdllschaft Platzgemacht hétte, aber ein umfassender Zeitgeist-Trend

%6 vgl. W. Lagueur: Die deutsche Jugendbewegung, Kéln 1962, S. 202-206
57 E. Niekisch: Gewagtes Leben, 1958, Zit n.: U. Linse: BarfiiRige Propheten, S. 36
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war damit wohl nicht mehr verbunden. Dabei reicht das Bewusstsein einer Kulturkrise
bekanntlich bis zur Jahrhundertwende zuriick, bis zu Nietzsche und den Vitalisten.
Nach dem vitalistischen Krisenmodell (vgl. Graphik nach 1/4.2) ist mit solcher Krise
auch das Bild der eruptiven, zerstérerischen ‘Masse Mensch’ verbunden. Gegen diese
allgemeine Angst vor Vermassung sollte u.a. der faschigtische "Fihrer" Schutz-Bann
bieten, indem er die dumpf-zerstorerischen revoltierenden Massen bandigte, ordnete,
bindelte (vgl. "fasci di combattimento”). Den Massenmenschen hatte schon
Nietzsches "Zarathustra® seinen "Ubermenschen" gelehrt; der geistige Fihrer
"Zarathustra" macht seine Gefolgsleute "stolz", d.h. er gibt ihnen das Selbstbewusst-
sein einer Elite, die der Masse Mensch enthoben und Uberlegen ist. Max Weber,
zeitgeist-sensibel wie er war, beschéftigte sich genau zum Zeitpunkt der Entstehung
des Hensel-Liedes mit dem neuen Phanomen der Fuhrer-Mode. Er unterschied den
modernen Fihrer von friheren Fihrungsautoritdten und Machtinhabern durch den
wesentlichen Begriff des " Charismas', den er anlésdich seiner religionssoziologi-
schen Untersuchungen von den Propheten des Alten Testaments bezogen hatte.
"Charisma"' war danach die

"auReralltagliche Qualitét einer Persdnlichkeit, um derentwillen sie as mit
Ubernatirlichen oder Gibermenschlichen [...], nicht jedermann zugénglichen
Kréften oder Eigenschaften begabt oder al's gottgesandt (') und deshalb als
Fihrer gewertet wird.">®

Demnach, so Weber, sei das "Charisma' eine Chance fir Propheten, Helden und
Heilande, was Niekisch (s.0.) von ihm Ubernommen haben dirfte. Dieser neue
Fihrertyp wird aso nicht durch seine Filhrungskompetenz legitimiert, sondern durch
eine irrational -pseudoreligios gedachte Kraft von auRen/oben, die in der christlichen
theologisch-religiosen Tradition ads ‘Gnade’ (gratia = Geschenk) bezeichnet wird.
Verstandlich, warum sich Hitler auf eine "Vorsehung" berufen hat, indem er ene
Allegorisierung und Sakularisierung des Gottesbegriffs vornahm, der im christlichen
Verstandnis stets als "gottliche Vorsehung" metaphysisch gemeint war, ds "gottlicher
Heilsplan”. Der deutsch-faschistische Fihrerkult |6ste diese Bindung der "Vorsehung”
an den christlichen Monatheismus und koppelte ihn an naturmystische und neuheidni-
sche Vorstellungen (vgl. ‘ Schicksal’, * Geschick’). Geblieben ist jedoch ein religidser
Nimbus des Fihrerideas, zu dem der ebenfalls christogene Begriff der "Erwahltheit"

8 Max Weber: Wirtschaft u. Ges. — Grundr. d. verstend. Soziologie, 1972 (5. Aufl.), Teil I,
Kap. 3, § 10
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gehort (anstelle von "Gewahitheit" demokratischer Représentanten der Macht). In
extremen Fallen von Fuhrerverehrung konnte es daher auch zu Erscheinungsformen
von Apotheose kommen. Als Komponente der vitaistisch inspirierten Fihrerphil oso-
phie fugt sich zu diesem Fuhrerbild noch dessen Legitimation durch Naturkraft. Im
HJWerbefilm "Hitlerjunge Quex" (1934) ist die Rede von einer "Fihrerschaft, die
im Blut liegt und durch Familienbande gefestigt wird">*, so dass die Gefiihrten "der
Stimme des Blutes" folgen.

Aus einem mentalitésgeschichtlich bedeutsamen Zeitgeist-Text von 1919, der
expressionistischen Gedichtsammlung "Menschheitsddmmerung”, geht der Zusam-
menhang von lebensdynamischem Aktivismus, aktivierter Masse und Aktivator
deutlich hervor. Expressionistisches Pathos, gro3e Sprachgebarde und Ekstase
stellen daher das formale Medium der Wirkung des Fuhrerkults dar:

"Fuhrer, du stehst klein, eine zuckende Blutsaule auf der schmalen Tribiine,
Dein Mund ist eine gebogene Armbrust, du wirst schwingend abgeschnellt.
Deine Augen werfen im Horizontflug leuchtende Flugel ins Griine [...]

Die helen Fluge tragen den Thron deines Kopfes sanft Uber Seinwiirfe
und graue Beleidigungen| ...]

Fihrer, sprich! Um dich ringen Engd auf kristallenen Bergen, hoch-
strahlend und heiR." >

Unverkennbare metaphorische Anleihen beim ‘Hohen Lied der Liebe' und beim
Dichterkollegen, Georg Trakl, sorgen fiir eine &sthetische Uberhéhung der Fithrerrolle,
die der schlichte SA-Mann sicher as "entartete Kunst" empfunden héite, a's "Asphalt-
literatur" hétte er solche Hymnik aber keinesfalls verdammen konnen; allzu nahe ist
der Text am lebensideologischen Fihrerbild orientiert: die "zuckende Blutsdule" als
Metapher des Bergson™ schen "élan vital", der Mund, aus dem Sprech-Geschosse in die
Zuhorer-Masse schnellen, "flligelwerfende Augen” (vgl. ‘befliigelnd’) und schlieflich
‘kristallene Berge, eine Lieblingsmetapher der Neuen Sachlichkeit, auf denen der
Fihrer thront, auch wenn er vergleichsweise "klein" von "schmaler Tribline" aus wirkt.
"Klein, aber machtig" — ein dynamisches "Kraftpaket" (oder "Energiebindd").
Nationalsozialistische Fihrerhymnik wird zehn Jahre spéter in gleicher Weise von
Ekstase, Pathos und grof3er Sprachgebédrde geprégt sein. Um das Verhdtnis der

9 ygl. K. Witte: Jugd. u. Propagandafilm, in: Schock und Schopfung, 1986, S. 304
%0 |_udwig Rubiner: Die Engel, in: Menschheitsdammerung, ein Dok. d. Expressionismus,
1919, S. 248 f.
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biindischen Jugendbewegung zu diesem Fuhrerbild anhand ihrer Liedertexte zu
untersuchen, ist es zweckmaflig, dessen elementaren Bestand an Merkmalen zusam-
menzufassen:

1) Der ‘Fihrer’ ist durch nattirliche Begabung zum Fihrertum ‘erwahlt’ und
‘berufen’. Dieses charismatische Talent &uf3ert sich vor allem in der
Fahigkeit, Gefolgschaft zu binden und zu biindigen.

2) Die Gefiihrten gehorchen der ‘ Stimme des Blutes'; sie folgen dem Fihrer
deshalb ingtinktiv und bedingungslos und sind in dieser Weise ‘treu’.

3) Dem charismatischen Fihrer steht aus diesen Griinden r digitse (pseudo-
religidse) Verehrung zu bis hin zur Apotheose, was sich in einem rituali-
sierten Fuhrerkult &uiert.

4) Dem Fihrer obliegt die Tatorientierung der Gefol gschaft; er bestimmt das
Tat-Ziel und aktiviert die Geflihrten in Richtung auf diesesZid, so dasser,
unfehlbar, niemas zum ‘ Téter’ werden kann.

5.3.2.2 Fuhrerkult im nationalsozialistischen Jugendlied

In der o.a.g. Form hat fur die Liedtexte der Fihrerkult sogar im National sozialismus
nicht die dominante Rolle gespielt, die ihm manchmal zugewiesen wird. lan Kershaw
weist Uberzeugend nach, wie 1923 zum ersten Ma der Fihrergedanke Hitler beschaf-
tigte, was 1924 zur Text-Veroffentlichung eines Anhangers fihrte, in welcher der
charismatische Charakter der Fuhrerrolle bereits aufscheint:

"Die 6ffentliche Projektion des Attributs der ‘ Grofe auf Hitler durch seine
Getreuen und Bewunderer gipfelte in Georg Schotts ‘Das Volksbuch vom
Hitler' [...]. Schotts Lobesrede enthielt Kapite tiberschriften wie ‘Der pro-
phetische Mensch’, ‘ Das Geni€, ‘Der reigitse Mensch, [...]'Der Willens-
mensch’, ‘Der politische Fihrer’, ‘Der Erzieher’, ‘Der Erwecker’, ‘Der
Befreier™. ®!

%1 |an Kershaw: Hitler 1889-1936, Stuttgart 1998, S. 279/280
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Erst nach seiner Entlassung aus der Haft (ab 1925) vermochte sich Hitler diméhlich in
einer krisenhaften Situation seiner Partel als derartiger " Fuhrer" zu profilieren.
1927 kann der Prozess der Fuhrer-ldeologisierung innerhalb der NSDAP als abge-
schlossen gelten mit der offiziellen Einfiihrung des ParteigruBes " Heil Hitler" . Der
Faschistengru mit erhobener Hand war bereits ein Jahr friher aus Italien importiert
worden. Fir die nationalsozialistische Propagandalyrik stellen die Jahre 1933 und
1939 insofern Zasuren dar, ds der Fihrerkult Uber die Partei hinausin die "Volksge-
meinschaft" implantiert werden sollte, zum Zweck ihrer Totaliserung. Mit Kriegsbe-
ginn gewann die Rolle des charismatischen Fihrers neue Verbindlichkeit, eine Folge
seiner Hauptei genschaft als Krisen-Reaktions-Gewalt.

An drei NS-Jugendliederbiichern l&sst sich dies nachvollziehen: "Singkamerad"
(1935) enthdt nur ein einziges ‘Fuhrerlied >, ansonsten jedoch unter 400 Liedern
keine einzige direkte Anspielung auf den ‘ Charismatiker’ Hitler, denn die Liedpflege
befand sich damals noch weitgehend in der Hand der Jugendmusikbewegung, die
wiederum an alten Wandervogel-Idealen interessiert war (Volkslied, Vagantenlied).
Etwa zwei Jahre spéter erschien "Unser Lied". Nun tauchen unter ca. 300 Liedern
immerhin viermal Spuren einer Fihrerideologie auf, die jedoch mehr den militérisch-
instrumentalen a's den chari smati sch-emationalen Aspekt ausdriicken:

"Was die hundert Jahre harrten, zwang der Fihrer in die Zeit.">8
(Messi as-Effekt)

"Mit Hitler marschieren wir furchtlos und stark."®* (Trommler-Effekt)

"[...] siekampfen fir Hitler, fir Arbeit und Brot."*® (Trommler-Effekt)
"Himmlische Gnade uns den Filhrer gab, wir geloben Hitler Treue bis ins
Grab."

Obwohl das |etzte Liedbeispiel bereits 1933 von H. Spitta verfasst worden war, kam es
erst jetzt, vier Jahre spéter, zur weiteren Distribution. Erst frihestens ab 1940 findet
sich im Liederbuch fir Héhere Madchenschulen (und damit fiir den BDM) in einer Art
Anhang eine Liedgruppe " Geburtstag des Fuhrers'. Sebst in ihr sind nur wenige
Fihrer-Lieder im Sinne des 0.a.g. Fihrerkults vertreten. Zwei davon stammen von den
wichtigsten Propaganda-Lyrikern des Systems, Herbert Béhme und Gerhard

%52 "Dy bist der Held — Freiheitdied der Braunhemden®, S. 122
%83 . Schumann, in: "Unser Lied", S. 8

%M. Gugler, in: "Unser Lied", S. 27

55 A Pardun, in: "Unser Lied", S. 25
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Schumann, die be U.-K. Ketelsen stets gemeinsam genannt werden, weil se seit
1929/30 ds "junge Mannschaft" in Gesellschaft von Hans Baumann und Baldur v.
Schirach hervortreten. Ketelsen weist unter den von dieser Gruppe behandelten
Liederthemen auffélligerweise nicht auf deren Fihrerlieder hin, sei es, dass er deren
Bedeutung fir die national sozialistische Mentalitdt gering veranschlagte, sei es, dass er
die Damonisierungsstrategie der Nachkriegs-Historiographie vermeiden wollte, denn
die ‘Neue Linke, in deren Umfeld sich Ketelsen mit seinem generellen * Faschismus-
und Ideologieverdacht’ bewegt, musste die Beschéftigung mit der Fihrerideologie als
apol ogetische Malinahme verstehen, um eine breite Verantwortung der Gesamtbevol-
kerung fur die Untaten des National sozialismus auf die Person Hitlers abzuladen und
besonders die Jugend a's unschuldig ‘ Verfihrte' hinzustellen.

Das Lied "Der Fuhrer" (Text: H. Bohme) enthdt tatséchlich Elemente des
Weber™ schen Charismatikers

"Eine Trommel geht in Deutschland um, und der sie schlagt, der fuhrt.
Und die ihm folgen, folgen stumm, sie sind von ihm gekirt [ ...] ">

Die Funktion des "Trommlers', in Kershaws Hitlerbiographie (Bd. 1) eher as
Vorstufe des Charismatikers interpretiert, eréffnet den Liedtext, aber die "stumme",
d.h. widerspruchslose, vielleicht sogar geistig sumpfe Gefolgschaft, entspricht dem
neuen Fihrerbild. Am meisten wird dieses jedoch vergegenwértigt durch die Umkeh-
rung der demokratischen Machtlibertragung durch das Volk auf die Aus-Wahl (Elite!)
der Gefalgschaft durch den Fuhrer, ungeféhr so, wie sich die Sdldnerfihrer des 16./17.
Jahrhunderts ihre Truppen zusammenkauften (Wallenstein), die dafir den Gegenwert
ihres Lebensrisikos lieferten:

"[..] e wirbdt ihre Schicksalsspur (die der Gefiihrten) mit ehernem
Gesicht[...]"

Das "eherne Gesicht" metaphorisiert die unpersonliche und deshalb gefiihllose Aura
des unmenschlichen, weil Giber menschlichen M achttragers. Deshab auch "schreitet
e hart der Sonne zu".

Himmlers Posener Rede (vor SS-Fihrern, 1943) bringt sich da in Erinnerung.

%% in Liederb. "Kein schoner Land", 1940/44, S. 184

354



Schirachs "Lied vom Fihrer"®’ betont weniger die Uberhdhung der Filhrer-
gestalt als vielmehr eine Art von Unio mystica zwischen ihr und den Gefihrten:

"lhr seid ichund ich binihr.
I ch habe keinen Gedanken gelebt,
der nicht in euren Herzen gebebt”.

Die naturwiichsige Legitimation des Fihrers aus dem ‘Blut’ der ‘Volksgemeinschaft’
stellt den zweiten Pol des dualen Fihrersystems dar, die rassistische Komponente des
charismatischen ‘ geborenen’ Fuhrers.

Zwe weitere Fihrer-Lieder stammen von Konvertiten der bundischen bzw.
sozialistischen Jugendbewegung: Fritz Sotke ("Wilde Gesellen...") und Hermann
Claudius ("Wann wir schreiten..."). Dies verraten charisma-fremde Elemente ihres
Fuhrerbildes:

"Uber die StraRen Kolonnen ziehn, alle ein Herzschlag ein Schritt.
Keiner kann miiRig amWege stehn, miissen alle mit." *®

Sotke stelt die blndische "Kolonne" in den Mittelpunkt des Textkérpers. In ihr
verhalten sich ale gemeinschaftskonform (vgl. ‘Wesensgemeinschaft'). synchroner
‘Herzschlag'. Als solches bilden die Glieder ein Kollektiv der produktiven Téatigkeit:

"Schreitet ein graues (uniformes) Arbeiterheer, Manner des Werktags
(Arbeitstag) heran,
bilden sie alle dielebende Wehr: Alle, Mann fir Mann.

Erst in der dritten Strophe, wie beiléufig angefiigt,

"geht vor ihnen ein Fihrer her, bricht zur Freiheit die Bahn
Brausend ein Rufen Uberall: Hitler fihrt uns an!"

Nicht der charismatische Fuhrer, sondern der instrumentale An-Fihrer wird hier
besungen, der sich durch seine Fahigkeit (des "Bahnbrechens") legitimiert und damit
nicht der moderne faschistische, sondern der konventionelle Fiihrertyp ist, den es zu
allen Zeiten gegeben hat. Weil3 man, ob da nicht Sotkes Absicht mit im Spiel war?

%7 ie oben, S. 185
%8 £ Sotke, in: "Kein schoner Land”, wie oben, S. 185
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Ahnliches gilt vom Lied des ehemaligen * Arbeiter dichters Claudius:

"Herrgott steh demFiihrer bei,
dass sein Werk das deine sei, dass dein Werk das seines4i, [ ...]
dass sein Werk das unsre sei, unser Werk dasseine sei [...]."*

Das syntagmatisch gekiinstelte Wortspiel macht es nicht leicht, die Intention des
Verfassers zu entrétseln, fir die jugendlichen Singer wird dies kaum mdglich gewesen
sein, ihnen dirfte nur der Gebetsanruf der ersten Verszeile eingegangen sein, in dem
Hitler entgegen seiner eigenen ‘Vorsehungsreligion’ von der ‘Gnade’ (vgl.
‘Charisma) des christlich-judischen Jahwe abhangig gemacht wird. Mit einiger
interpretatorischer  Einbildungskraft lasst sich sogar eine systemkritische
Konnotation heraudesen und zwar aus dem Wunsch, Hitler moge sich bei seinem
politischen Wirken an christlich-humanitéren Vorgaben orientieren: dass ndmlich das
“Werk’ Hitlers dem gottlichen Heilsplan und nicht einer neuheidnischen ‘' Vorsehung'
entsprechen mége. Und noch etwas kdnnten sich die BDM-'Méadels' aus dem Liedtext
gemerkt haben: die sechsfache Nennung des Wortes "Werk".

Mit ihm waren positive Assoziationen verbunden: ‘Bauwerk’ — ‘Kunstwerk’ —
‘Handwerk’, nicht wertblinde Gefolgschaft eines ‘Rattenfangers. Vom Fuhrerkult
bleibt in diesem Lied alenfalls die Vorstellung eines absolutistischen ‘Herrschers
von Gottes Gnaden’, die wieder weit mehr ins Jahr 1644 als in dasvon 1944 passt.

5.3.2.3 DasFihrerbild im Liedgut der Jugendbewegung

Trotz ihrer Verwendung zur Indoktrination der "Hitlerjugend” bzw. des "Bundes
Deutscher Madel" stehen die 0.g. Liedtexte kaumin Verbindung mit der ‘ Jugendbewe-
gung'. Dennoch stellen sie ds Kontrastprogramm ein wichtiges Vergleichsmedium
dar. Diese Vergleichung erscheint immer noch notwendig zu sein, nachdem seit den
60er-Jahren die Jugendbewegung durch Analysten der ‘Neuen Linken’ generell ds
pra- und protofaschistisch eingestuft wurde, z.B. von U.-K . K etel sen®:

%9 \vie oben, S. 185
50 | -K . Ketelsen: Volk.-nationale u. nationalsoz. Lit. i. Dtld., Stuttg. 1976, S. 53
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"Gerade an der Jugendbewegung kann man die Doppeldeutigkeit der bir-
gerlichen Oppositionsbewegung mit ihrem antimodernistischen Welthild
studieren [...]. Der jugendbewegte Antimodernismus [...] wurde sogar einer
der Schrittmacher der Kriegsideol ogisierungs-Kampagnen [...]".

Harry Pross® unternimmt den Versuch, der biindischen Jugend eine typische
Verknipfung von Fihrer- und Gefolgschaftsideologie nachzuweisen, wie einige
Uberschriften zeigen: "Masse und Auserwihlte' — "Glaube an den Fiihrer" — "Fiihrer
als der eigtl. Mund des lebendigen Geistes' — "Bliihers Theorie vom verfiihrerischen
Menschen" u.am. Er filhrt dazu als Beleg einige AuRerungen in Publikationen der
Jugendbewegung an, Liedertexte befinden sich jedoch nicht darunter. Allerdings
schrankt Pross selbst die Giltigkeit solcher Zitate ein:

"Worte rannen (1922) den Fihrern der Biinde leicht von den Lippen [...].
Sie haben [...] eher das Flief}ende, das Viddeutige an der sprachlichen
Substanz geschatzt [...]."**

Aber selbst dieses Bediirfnis nach Fiihrung entspringt nach Pross der "inneren Not
der Zeitsituation", wie se im Lied Hensd/Leibls thematisiert wird. Mit fortschrei-
tender Konsolidierung von Gesellschaft und Jugendbewegung nahm dieses Bedirfnis
rasch ab und damit auch das Interesse an ‘Heilsbringern’ und ‘ Propheten’ (von denen
Max Weber seinen Fihrerbegriff herleitet). Der dter gewordene Hans Bliiher, der sich
1919 dem links-revolutionéren Fliigel der Jugendbewegung zugewendet hatte, findet
um diese Zeit entsprechende "flie3ende, vieldeutige Worte":

"Fihrer und Volk sind in dem einen und wichtigen unterschieden: dass der
Fuhrer des Volkes nicht bedarf, um Fihrer zu sein, dass aber das Volk nur
durch den Fiihrer Volk wird." >

NS-Poet Béhme ("wir sind von ihm, Hitler, gekirt") hat diesen Gedanken ins Lied
umgesetzt, die Jugendbewegung jedoch nicht. Bliiher folgt bei seinen Uberlegungen
der Massenpsychologie Le Bons und seiner Lehre von der unstrukturierten, chaoti-
schen, zerstérerischen Masse (‘la foule'); nur durch ordnende Kraft kénne deren
Dynamik zielgerichtet kanalisiert werden — ein substantieller Gedanke des Italo-

%L ygl. H. Pross: Jugd. - Eros — Politik, 1965, S. 268 ff.
%2 1 Pross, wie oben
%3 2it. n.: H. Pross, wie oben, S. 289
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Faschismus just zur gleichen Zeit (1922: ‘Marcia su Roma’). Ebenfalls in jener Zeit
haben "Neupfadfinder" wie Voelkel und vor alem Habbel aus dem britischen
Scoutismus das ‘Wolflings-System’ (ibernommen, also die Struktur eines Wildtier-
Rudels. Das Modéell hierfir lieferte Rudyard Kiplings "Dschungelbuch”, in dem ein
menschlicher Findling unter Wélfen aufwéchst und dabei das ‘natiirliche’ (!) Gemein-
schaftsverhalten der Wildtierelernt, um es firr sein spéteres Leben in der Menschenge-
sellschaft zu nutzen. Hauptrolle als Sozialisator spielt dabei fiir den Kindmenschen der
Leitwolf " Akela". Nach ihm nennen Pfadfinder bis heute ihren Wolflings-"Fuhrer"
bzw. ihre "Fuhrerin”, vor allem: "Fihrerin", die fir die 10-12-Jéhrigen zustandig ist
(dem entsprechen die "Jungpioniere” in der Arbeiterjugend und das "Jungvolk” in der
Hitlerjugend). Der weibliche Fihrer der Wolflinge féllt aus dem Rahmen der Fihrer-
ideologie. Nicht die Erwachsenen ds Gefolgschaft stellen die Gruppe der Gefiihrten,
sondern prépubertére Kinder, die sich von vorneherein in ener asymmetrischen
Kommunikationssituation verhalten miissen und daher des Padagogen (= ‘Kinder-
fuhrer’) bedirfen. Auf die heranwachsenden ‘ Jugendlichen’ wurde bei den Pfadfindern
das Wolflingsprinzip nicht mehr angewendet, vielmehr erfolgte nach einer Art
Initiationsprifung mit 12 Jahren der Ubergang in eine neue Gemeinschaftsform
(Sippe, Stamm, Bund), in der die Fremder ziehung (durch "Akela") durch Sdbster-
ziehung abgel6st wurde. Solche Selbsterziehung durch Selbstkontrolle spidte in der
Pfadfinderei eine bedeutende emanzipatorische Rolle; sie widerspricht damit
diametral der Fuhrerideologie und bildete in der Zeit bundischer Anpassungsver-
weigerung an das NS-System ein wichtiges Widerstandspotential .

Nun wird auch verstandlich, warum sich das Anfiihrertum kaum und das charisma-
tische Fihrertum Uberhaupt nicht in Liedertexten der Jugendbewegung wieder -
findet, denn Lieder driicken nur das aus, was gesichertes mentales Kollektivgut einer
Bewegung ist und nicht das, was einige Exponenten der Bewegung in Abhangigkeit
vom aktuellen Zeitgeist in jugendbewegten Zeitschriften von sich gegeben haben.
Mihsam versucht U.-K. Ketelsen von der Vaganten-Liberalitét der Wandervogel auf
deren ‘birgerlich-konservative', préfaschistische Mentalitét zu schlieRen. Die ersten
Wandervogel-Fihrer nannten sich "Oberbachanten”, und nur im "Wandervogel e.V."
gab es die Bezeichnung "Fuhrer"; der aber stellte mitnichten eine charismatische
Gestalt dar, vielmehr war er ein ‘Wanderfuhrer’ (vergleichbar dem ‘Bergfiihrer’ oder
Exkursiondleiter), der obendrein nur temporar (fiir maximal 5 Wochen) als solcher
fungierte, der fir ein ganz bestimmtes Wanderprogramm zustandig war und nur Uber
eine stark fluktuierende ‘Gefolgschaft’ verfligen konnte. Wanderungen und Grof3-
fahrten wurden in den Verbandszeitschriften unter Angabe des jeweiligen Fuhrers
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angeboten, und die jugendlichen Teilnehmer konnten sich nach Belieben fir eine
dieser Wandergruppen melden; in den néchsten Ferien konnten sie mit einem anderen
Fuhrer und anderen Kameraden zu einem anderen Ziel wandern. Die Autoritat dieser
Wanderfihrer beruhte vor allem auf ihrer Kompetenz (Ortskenntnis, Organi-
sationstalent, Orientierungssinn) und ein wenig vielleicht auf ihrer personlichen
Ausstrahlung. Es bestand nicht der geringste Anlass, solche ‘Fihrer' in Liedern zu
besingen.

Dazu kommt noch, dass die jugendbewegten Gemeinschaften eo ipso stark fluktu-
ierten (was ihre statistische Erfassung so schwierig macht) und fir den Einzelnen
einen voriibergehenden sozialen Zustand darstellten, so dass sich enge Bindungen an
einen Fihrer nur selten ergaben. Natirlich spielten im sogenannten ‘Bandenalter’ (14
bis 18) ‘Alpha-Mitglieder’ als Anfiihrer eine gewisse Ralle, die jedoch nur sehr
kurzzeitig ausgelibt wurde und kaum nachhaltige Strukturen begriinden konnte. So
ergeben sich alein aus genetischer, phanomenologischer und funktionaler Sicht
kaum Belege fir die Prasenz der Fihreridee (im charismatischen Sinn) in der
Jugendbewegung und in ihren Liedern.

Dennoch werden Autoritaten unterschiedlicher Provenienz in den Liedertexten
thematisiert, wenn auch nicht allzu haufig. "Fihrer" muf3 daher in diesem Zusam-
menhang als Rolle in einem hierarchischen System generalisiert werden. E. Spranger
hat die Dichotomie des mannlichen Jugendalters auf die Formel gebracht: "Autoritéts-
glaube und umstirzlerischer Radikalismus'®®. Dabel ergibt sich das erstgenannte
Verhalten aus der "unendlichen Sehnsucht [...] nach Verstandenwerden", was auch
bedeutet: Ernstgenommen-werden. Nietzsche-Zarathustras Erziehungsangebot, seine
Schiller den "Stolz zu lehren”, kénnte in diesem Sinne verstanden werden. Dies aber
ist das genaue Gegenteil von Kadavergehorsam. Allerdings "erzeugen Minderwertig-
keitsgefiihle" im heranwachsenden Menschen "einen Sicherungstrieb”, der ihn an
Vorbildern und Idolen Halt suchen l&sst: an "jugendlichen Fihrernaturen, Klassen-
kampfern, Befreiern, Weltreisenden und Entdeckern"®®. Fiir Jugendliche gilt beson-
ders, dass Extremsituationen (Gefahr, Kampf) nicht nur ‘Bindigung verlangen,
sondern auch hierarchische Strukturen, in denen sie sich keineswegs ganz unten
einzuordnen brauchen — d.h.: jeder hat die ‘Kornett-Schnur’ (Pfadfinderfiihrer-Abzei-
chen) in der Hosentasche. Was in manchen Liedern der Jugendbewegung deshalb
aufscheint, ist keine Fllhrermentalitét im Sinne Max Webers, sondern das Bedurfnis

%4 vgl. E. Spranger: Psychologie d. Jugendalters, S. 48
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nach einer vorbildlichen verantwortungsbereiten Autoritdt im pubertéren
L osldsungs-K onflikt.

Fir die christliche Fraktion der Freideutschen Jugend erklérte der evangelische
Theologe, Wilhelm Stahlin, 1918, welches Fihrerbild die MeRnerformel von 1913
ergibt:

"Eine hingebende Treue gegen selbstgewéhite Fihrer, ganz und gar ge-
grindet auf Freiheit und Liebe [...]. Verantwortung war der dritte Ton in
dem Dreiklang der MeiRner-Formel [...].">®

Freilich bedeutet die Ubernahme von Verantwortung durch den Fihrer auch den
Verlust von Verantwortungsgefiihl bei den Gefiihrten. Kompensiert wird dieses Defizit
allerdings durch die jederzeit reversible Legitimation durch die Gemeinschaft.

Im kath. 6sterreichischen "Bund Neuland" (1921 — 1938) hat sich in den 30er-
Jahren dagegen ein eher faschistoides Fihrerbild nach dem Modell der Hitlerjugend
bemerkbar gemacht, wie es ein Gedichttext von 1936 verdeutlicht:

"Kameraden! wollt ihr die Zucht, Bannt eure glihendste Sucht

so werft eure Schlaffheit fort! in des Fuhrers forderndesWort!" %

Dieser Text ist zu einer Zeit entstanden, a's der Bund Neuland im osterr. Standestaat
sich im wesentlichen systemkonform verhielt, also sich der Notstandsdiktatur
anpasste, wenn auch festzuhalten ist, dass die ‘Neulander’ in drei konkurrierende
politische Fraktionen zerfallen waren: Anhénger Schuschniggs und seiner Diktatur —
Nationalsozialisten (nicht unbedingt ‘Hitleristen’) — Oppositionelle. Wegen dieser
heterogenen Strukturierung ware es zum Zeitpunkt der Gedichtentstehung beinahe
zum Ausschluss des Bundes aus der Kirchengemeinschaft gekommen.

Prototypisch fir das Fihrer-Denken in der gesamten Jugendbewegung diirfte diese
Gedicht-AuRerung allerdings nicht sein; zur gleichen Zeit befanden sich bereits die
kirchlichen Biinde im ‘Reich’ (Dritten Reich) in Kirchenkampf und Widersetzlichkeit
und waren auf die Fiihrergestalt Christus-K6nig ausgerichtet.

%5 E. Spranger, wie oben, S. 304

566 /. Stahlin: Der neue Lebensstil, in: Grundschriften (--.), Hg.: W. Kindt, 1963, S. 314
%7 H. Hinterleithner, Jungenschaftsfiihrer d. "Bund Neuld." ,1935/36, in: Seewann: Osterr.
Jugdbew. S. 522
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Das entwicklungspsychol ogische Durchgangsstadium der Pubertét insgesamt aufdert
sich u.a in Starkult und Helden-Idalisierung. Schon in den frithen Wandervogel-
liederbiuichern, aso in vorblndischer Zeit, tauchen historische bzw. historisierende
Balladen auf, d.h. narrative-lyrische Texte, in deren Mittelpunkt eine autoritétsbe-
stimmte Personlichkeit steht; oft werden sie mit hymnischer Feierlichkeit intoniert:
" Prinz Eugen, der edle Ritter" **® wird Assoziationen an Kreuzzug und Kreuzritter-
tum wachgerufen haben, dessen schlimme ‘Taten’ den Jugendlichen beim damaligen
Stand der historischen Forschung bzw. des Geschichtsunterrichts nicht bekannt
gewesen sein durften; Voelkel und seine "Neupfadfinder” ("Weil3e Ritter") machten so
die mittelalterlichen Ritterideale zur Grundlage ihrer Erziehungs-Ethik.

"Fridericus Rex, unser Koénig und Herr", ist bekanntlich kein anderer als
Friedrich 11. von Preu3en in den Schlesischen Kriegen, dem Willibald Alexis 1840
dieses beliebte Liederdenkmal gesetzt hatte — Musik von Carl Loewe, dessen Balladen
in bildungsbirgerlichen Salons gepflegt wurden und den wandernden Gymnasiasten
wohlvertraut waren. Was sie nicht kennen konnten, waren die dunklen Seiten des
friderizianischen Charakters, z.B. seine Worte an einen auf dem Schlachtfeld verblu-
tenden jungen Leutnant, der nach seiner Mutter schrie: er solle gefélligst ‘anstandig
sterben’, wie es sich fir einen preullischen Soldaten gehdre. Derlei ‘zersetzende'
Geschichtskenntnis hielt das wilhelminische Deutschland von seiner Jugend fern,
storte sie doch die Erziehung zum opferbereiten Patrioten. Ansonsten erteilt diese
Ballade durchaus Geschichtsunterricht... in Kriegsgeschichte freilich:

"die Kugeln seind alle von Eisen und Blei, und manche Kugel geht man-
chemvorbei.">%

Fir die Mentalitét bedeutsam ist alerdings, dass bei den Preuf3en "keiner zum Feind
geht Uber" und zwar deshalb nicht, weil sie "bei Heller und Pfennig [...] so prompt ihr
Tractament (Vertragdohn) kriegen". Was lernte der junge Mensch hieraus? Dass
Fahnentreue auf der Einhaltung gegenseitiger Vertréage beruht und nicht auf einer
Treueverpflichtung einem charismatischen Fiihrer gegeniiber.

568 7 B. in "Wandervogels Singebuch”, 1915/18, S. 251
% \vie oben, S. 258
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" Herzog Oels, der tapfre Held" >, findet seinen Heldentod in den napoleonischen
Befreiungskriegen, wo er fur liberale und nationale Ideen (also fur Freiheit und
Einheit) gegen seine eigenen Standesinteressen gefochten hat. Auch daraus ergeben
sich keine préfaschistischen Implikationen, alerdings nur dann, wenn man den
Liedtext genauer betrachtet.

Dass "der treue Hofer", der "zu Mantua in Banden lag", eher fiir ein reaktio-
néres und klerikales Ideal in den Tod ging und damit gegen die politischen Interessen
seines kaiserlichen Gebieters handelte, war den Jugendbewegten ziemlich gleichgilltig.
Freilich gibt es auch ein Hofer-Lied aus tirolischem zeitgentssischem Umfeld, das von
Osterreichischen und bayerischen Volksliedpflegern (Walter Schmidkunz) in die
Jugendbewegung eingebracht wurde; es teilt durchaus historisch-politische Kompli-
Ziertheit mit, wenn es singt:

"Ach Himmel esist verspielt, ich kann nicht [anger leben [ ...]

Ich bin verlassen (verraten) ganz vom rémischen Kaiser Franz."5™

Mit solch diplomatischem Rankespiel, das jugendbewegten ‘Idealisten’ sehr missfallen
haben dirfte, hatte es " der alte Blucher" nicht zu tun. Er wird as frohlicher Haude-
gen besungen, der dem franzdsischen Feind den Marsch blést und trommelt — sicher
kein Zeichen von pazifistischer Sensibilitét, wohl aber fur ein agonales, spielerisches
Versténdnis von Kampf, der durchaus symbolisch gemeint war und auch so verstanden
wurde.

Alle die genannten Balladen stammen aus einem Liederbuch von 1915/18, als auch
die Wandervogel, darunter Hans Breuer, sich von patriotischer Begeisterung
mitreilen lielfen und die Bewegung voribergehend (bis zur Revolution) militarisie-
rende Mentalitét pflegte.

Von dieser Ausnahmesituation abgesehen, waren es nicht so sehr etablierte Herr-
scher- und Heerfihrerfiguren, die vor allem die bindische Jugend begeisterten, als
vielmehr Renegaten, Abenteurer und Landsknechtsfiihrer. Mit ihrer Rolle konnte
sich der pubertierende Jugendliche im gesellschaftlichen LoslGsungskonflikt leichter
identifizieren, als temporérer Auflenseiter (“ehrlos bis unter den Boden"). Die

57 \vie oben, S. 236
5 in: Leibhaftiges Liederbuch, 1938, S. 210
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Seerduber Stortebeker und Goedeke Michael, urspringlich as "Vitalienbrider"
ehrliche Seekriegshelden, genossen biindische Verehrung im Lied, wie es auch
anderen ‘edlen Raubern’ (seit dem 18. Jahrhundert) gewidmet wurde: Schillers
"Rauber Karl Moor", Goethes Raubritter "Goetz von Berlichingen”, dem italienischen
Freibeuter "Rinaldo Rinddini" (Romanfigur der Goethezeit) oder dem "Bayerischen
Hiad"; sie ale nahmen den Reichen weg, um es den Armen zu geben, betrieben aso
eine Art soziale Ausgleichspalitik. Im 19. Jahrhundert war es dann der Banke sang,
der solchen Volkshelden Denkméler setzte, etwa dem "Wildschiitzen Jennerwein”, der
das traditionell freie Jagdrecht der Bergbauern forderte und auslibte. Mit solchen
Gestalten konnte sich lebensideologische Jugendmentalitat durchaus identifizie-
ren. Allerdings gehorten diese ‘Helden' in den Augen der Arbeiterjugend einer ihr
fremden Welt an, vermutlich deshab, weil jene keine ernsthaften gesellschaftveran-
dernden ‘Taten’ zuwege brachten, statt dessen eher als ‘Téter’ (wenn auch z.T. ds
“Wohl-Téter’) in Frage kamen.

Bleibt noch das einzige Lied der bindischen Jugend, das tatsachlich einen
Fuhrer besingt: Mérikes Gedicht " Jung-Volker", das von der Jugendbewegung
vertont und damit in gréRerem Umfang publiziert wurde

"Jung Volker, dasist unser Rauber hauptmann mit Fieddl und mit Flinte,
damit er geigen und schief3en kann just nach dem Wetter und Winde.
Fiedel und die Flint, Fiedel und die Flint, Volker spid auf!

Ich sah ihn einst im Sonnenschein auf einem Hiigel sitzen,
da spidt er die Geige und schlirft roten Wein, und seine Augen blitzen.

Auf einmal, da wirft er die Geig' in die Luft, auf einmal, er wirft sich zu
Pferde.

Der Feind kommt, da stofd er ins Pfeifchen und ruft: "Brecht ein wie der
Wolf in die Herde! "™

Wegen seiner durchaus anar chischen Mentalitéat war dieses Lied nicht in der gesam-
ten Jugendbewegung verbreitet. Es fehlt etwa im Liederbuch der Arbeiterjugend
(vielleicht auch deshalb, weil es erst um 1930 vertont wurde), es fehlt in sdmtlichen
Jugendliederbiichern des ‘ Dritten Reichs’ und auch in W. Hensdls " Singendem Quell”,
weil es nicht ins padagogische Konzept passte. Aber auch keines der rechts-palitisch

572 7 B. in "Mundorgel", um 1955, Nr. 136
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tendierenden Liederbiicher der 20er-Jahre hat es abgedruckt. Zwar war der kédmpferi-
sche Rauber-Anarchismus eine mdgliche Folge des Freikorps-Geistes, hatte aber eben
deshalb mit ordnungspolitisch-faschistoider Gesinnung nichts zu tun. Dies kénnte der
Grund dafir sein, dass er in den illegalen und halblegalen kirchlichen Jugendbiinden
der 30er-Jahre Uberliefert wurde und nach 1945 in deren Liederbiichern auftauchte.
Dabei ergaben sich aufschlussreiche Zersingungs-Effekte: Wéhrend "Buben singt”
(1950) und "Mundorgel” (1950er) nach Mérikes Original von "Jung-Volker" singen,
nennt "Lieder der Jugend" (1947) auf Grund miindlicher Uberlieferung den Titel-
helden "Jungvolker" (Betonung auf dem Bestimmungswort "Jung" mit metrischer
Brechung), eine deutliche Assoziation an die Hitlerjugend ("Deutsches Jungvolk" =
"Pimpfe"), in deren ideologisches Umfeld das Lied jedoch in keiner Weise passt, in
der esjedoch subversiv verbreitet gewesen sein konnte.

Eine weitere durchaus signifikante Abweichung ergibt sich hinsichtlich einer
wesentlichen Eigenschaft des Fihrer-Habitus: Die kath. Liederbiicher vor 1950
belassen Volker seine "blauen Augen", "Mundorgel" dagegen (evang. — CVJIM — nach
1950) tilgt diese mogliche Anspielung auf rassistisches Herrenmenschentum. Offen-
sichtlich hatte sich eine zunehmende Sensibilisierung gegen eine derartige Werte-
Hierarchisierung herausgebildet, wogegen man sich vor 1950 (noch) ‘nichts dabei
gedacht hatte’ (entspricht auch meiner eigenen Erfahrung als 15-Jahrigem). Der Name
"Volker", im "Dritten Reich" ein beliebter Vorname, enthalt eine deutliche Reminis-
zenz an das Nibelungenlied: Volker, der adelige Sanger und Kéampfer. Emanuel
Geibel hat ihn in einem spétromantischen Gedicht verewigt, das, von der Jugendbe-
wegung vertont, Generationen von jungen Menschen beiderlel Geschlechts be- und
gertihrt hat, weil dieser Spielmann, den sicheren Tod vor Augen, Wache halt fir seine
schlafenden Kameraden und sich selbst durch Musizieren wach und damit am Leben
halt. Das Lied "Jung Volker" macht aus dem Burgunden-Helden einen "Réauberhaupt-
mann", einen halbmilitérischen An-Fihrer, der " geigen und schie3en kann", also
Kultur mit Kampf verbindet. Er spielt sich sein "Lichtgebet" (vgl. Geméde von
Fidus/S. 299) auf der Geige, und "roter Wein", Lebenssymbol des Gottes Bacchus, ist
seine Labe. Volker ist kein gewdhnlicher Wegelagerer, der friedliche Kaufleute
Uberféllt (dazu waren die Biindischen ‘Rebellen” denn doch zu birgerlich), sondern er
verteidigt sich (!) gegen "Feinde'; erst dann wird er zum "Wolf". Volker, ein
‘Fuhrer’? Kaum! Schon eher ein ‘An-Fuhrer’ und ‘Heran-Fihrer'. Das Bild vom
charismatischen Fihrer, der immer auch Gefahr lauft, ‘Ver-Fihrer' zu werden, wird
gerade in diesem Lied konterkariert. Im Ubrigen wurden charismatische Jugend-Fihrer
in der Jugendbewegung gelegentlich als ‘Rattenfanger’ tituliert, mit entsprechend
negativem Konnotat. Der "Rattenféanger von Hameln", so will es die Sage, fuhrt die
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Kinder der Stadt mit Hilfe seines F étenspiels ins Verderben, alerdings aus Rache fir
seine schndde Behandlung durch deren Biirger.

Fuhrertum in der christlichen Jugendbewegung: Die einzigen Liederappelle der
Jugendbewegung an einen wirklich charismatischen ‘Fihrer ssammen aus beiden
christlichen Konfessionen, vor allem wéahrend der 30er-Jahre und bilden eine Art
Kontrast- und Protestprogramm gegen den nationalsozialistischen Fihrerkult.
Vom christlichen Standpunkt aus war Christus Jesus der einzige (Gott-)Mensch, dem
charismatische Begabung und géttliche Sendung zu eigen war. Deshab reagierten
auch beide Kirchen empfindlich und ziemlich frith (1934) gegen den Personenkult des
Hitlerismus und seiner Neigung zur Apotheose Hitlers. Die Widerstandslieder der
christlichen Jugendbewegung scheuen deshab keinen kdmpferischen Totaleinsatz und
kein bedingungsl oses Gef ol gschaftsbekenntnis zu Jesus Christus (noch 1947 gibt esin
"Lieder der Jugend" einen Abschnitt "Junges Bekenntnis®). Schon 1925, im "Anno
Santo", war angesichts der aufkommenden neuen Fihreridee das Christkonigsfest
von Rom (Pius XI.) eingeftihrt worden, und ale jugendbewegten Christus-Lieder
(Christus = Gesalbter) beschworen die Kreuzrittertreue im Kampf gegen den chilias-
tisch interpretierten * Antichristen’, Hitler. Die christlich Jugendbewegten verbiindeten
sich Uber die christliche Pfadfinderbewegung (Biinde: CP und DPSG) zwanglos mit
dem System Voelkels, den "WeilRen Rittern"; Voelkel war nicht zuféllig evang.
Theologe und Seelsorger von Beruf. Patron bzw. Idol aller Pfadfinder, auch der
nichtkirchlichen, war daher der hl. Georg, der al's oberster Gefolgsmann Christi an der
Spitze der Lehenspyramide den jugendlichen Heerbann anfiihrte. Dabel konnte man
sich auf Eph. 6, 10-17 berufen, wo von "Harnisch Gottes", "Panzer der Gerechtigkeit”,
"Schild des Glaubens', Helm des Heils" und "Schwert des Geistes' die Redeist. Auch
wenn es sich dabel vor allem um Schutz- und Trutz-Waffen handelte und die ritterli-
che Ausristung als symbolische Spiritualitét gemeint war, lieffen sich die jugendbe-
wegten Textdichter durch diese Bibelstdle doch zu kriegerischer Fuhrer-Poesie
inspirieren. Ein Lied aus der Jugendbewegung von 1933 (Verfasser: W. Schéfer) stellt
diesen biblischen Bezug fir die evang. Jugend her:

"Das Schwert des Geistes nehmt zur Hand, des Feindes Trug zerschlagt!
Die falschen Gotzen sind nur Tand und miissen fallen rings im Land.
Im Namen Gottes sei* s gewagt! ™"

3 in Liederbuch "DasjungeLied", 1949, S. 64
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Anfihrer, Jesus Christus, moge seine Scharen "zum Sieg fuhren" — Uber den
aktuellen Antichristen. Die von Pius XI. verkiindete Christkdnigstheologie wird von
jungen Protestanten der "Bekennenden Kirche" bernommen und stellt ene Art
O6kumenisches Widerstandspotential dar. Dem "Dritten Reich" Hitlers wird das
christliche "Reich des Lichtes™™ gegeniibergestellt, dem falschen Charismatiker der
einzig wahre, Christus:

"Du Kriegsmann Christi riste dich [...], dass Uberall en Féhnlein (=Truppe) sa"
(vgl. "Wenn alle untreu werden" S. 28). Wie ale charismatischen Fihrer, auch und
besonders die toten unter ihnen, verfiigt dieser Christus Uber die Fahigkeit, zu bannen
und einen Gegenbann zu aktivieren:

"Keiner bannt den Seger mehr (Uber den Antichrist), Christus mit dem
lichten Heer
erscheint schon vor den Toren."”

Wie die ritterlichen Heeerfiihrer des Mittelaters so sollte sich auch dieser Fihrer fur
seine Gefol gschaft verantwortlich wissen, anstatt deren Lebens-Opfer zu fordern:

"Herr Christus bringe heim, die treu den Kampf gestritten, im Elend hart
gelitten!">"

Ebenfalls am mitteldterlichen Gefol gsherrn richteten sich die kath. Fihrer-Christus-
Lieder aus. Besonders die kath. St.-Georgspfadfinder ("Deutsche Pfadfinderschaft St.
Georg") pflegten diese Tradition. Textdichter, Georg Thurmair, und Komponist,
Adolf Lohmann, schufen in den 30er-Jahren zahlreiche subversive Wider sandslieder
(als"Kirchenlieder" getarnt) wie das folgende:

"Lasst uns Christi Heerbann sein! Hohe Zeit ist angeschlagen,
und wir schreiten ohne Zagen mitten in die Zeit hinein.
Christusrief uns, und wir kamen wie ein junges Sturmgericht,
auf den Bannern seinen Namen, in der Hand sein Feuerlicht.” 5*

Barbarossa hatte vor seinem Kreuzzug einen "Reichstag Jesu Christi" einberufen, bei
dem der Thron des ‘vorsitzenden’ Bannerherrn, Jesus Christus, freigehalten wurde.

574 \vie oben, S. 74
575 \wie oben, S. 60
576 \vie oben, S. 54
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Diese mittelalterliche Vorstellung einer " Militia Christi" als Truppe zwischen zwei
Welten (Welt und Uberwelt) passte gut zum Mythos der "Weien Ritter” eines
Voelkel oder Habbel; auch mag der Glaube an ein "regnum tuum", ein neues
(Jugend-) Reich, eine Rolle gespielt haben. Diese chiliastische Denkfigur erhielt
durch das erneuerte Bewusstsein eines "Lebens in der Krise" (vgl. M. Lindner) neue
Aktualitét: "Hohe Zeit" war "angeschlagen" (Glockenschlag). In Zeile 2 wird das H.
Claudius-Lied "Wann wir schreiten” mit seinem Zukunftsoptimismus zitiert ("es mui
gelingen”): "wir schreiten ohne Zagen", also voller Zuversicht. Hegels Satz: "Die
Weltgeschichte ist das Weltgericht" mag assoziativ in der eigenartigen Metapher
"Sturmgericht” préasent sein. Die kath. Jugendbewegung as Vollstrecker des christli-
chen Weltgeists — eine eschatologische Perspektive! Mit der "Sturmlaterne” in der
Hand wird Christi "Feuerlicht" in die antichristliche Diisternis getragen: |ebensideol o-
gische Licht- und Flammen-Rhetorik. Zum Unterfiihrer dieser Recht schaffenden
Heerschar konnte man den hl. Georg ernennen, Patron aller Pfadfinder und sonstigen
ritterlichen Kémpfer oder derer, die sich so fuhlten. Als Drachent6ter war er neben St.
Michael (Anflhrer der himmlischen Heerschar) fur die irdische Heerschar, die Militia
Christi, im Kampf gegen das jeweilis als Antichrist figurierende ‘Bose’ zusténdig:

"Sankt Jirg, du bist allzeit gerecht, schaff Urteil Uber Gut und Schlecht!
Du kannst den Drachen t6ten.

Sankt Jirg, du bist der Heldenmut, der Ritter stolz, der Adel gut,

du kannst den Trug verjagen.">™®

"Add"? Geistesadel? Kulturadel? Seelenadel? Stefan George wirkte Uber die
Jugendbewegung sogar bis in kath. Widerstandskreise hinein. Der junge Katholik
sollte und konnte sich als Elite von heute sog. ‘ Gutmenschen’ fihlen. Dabei figuriert
der hl. Ritter Georg weniger as Fihrer eines elitdren Ordens, denn als Beschiitzer, als
Schutzpatron.

Auch im &sterreichischen Liederbuch der kath. Jugend (1948) finden sich noch
einige wenige derartige Schutz- und Trutz-Lieder, mehr von ihnen jedoch im Minch-
ner KJLiederbuch "Lieder der Jugend" (1947). Der Grund dafur: Wéhrend des
Sténdestaats (bis 1938) bestand in Osterreich keine Veranlassung, sich an Filhrer
gegen das nationalsozialistische ‘Bdse’ zu halten, obwohl auch Dollfuf3 Fiihrergefolg-
schaft einforderte und auch erhielt, wéhrend in Deutschland subversive Liedertexte

5 in"Lieder d. Jugd.", 1947, S. 10
58 in Liederb. "Singende Jugend", 1948, S. 100
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gefragt waren. Erst ab Kriegsbeginn entstand fur fiinf Jahre eine eigene ésterreichische
Widerstandsszene®”, die das entsprechende Liedgut aus dem "Reich” (ibernahm,
darunter das aufferordentlich vielgesungene Pfadfinderlied "Lasst die Banner
wehen" *®, das unter die Rubrik "Das Banner ist dem Herrn geweiht" eingeordnet ist.
Es enthélt ale wichtigen Motive der Christkénigs-Gefol gschaft:

Christliches Banner — zukinftiges Reich
Heilige ds Mitstreiter / Siegeszuversicht —  Kampf gegen "Lige und List",

dariiber hinaus aber den typisch scoutistischen Fahneneid in christlicher Form:

"Alle Welt soll sehen, dass wir neu uns weihen"

Welche "neue Weihe" kann gemeint sein, welche "alte" it impliziert? Uber das
Taufgeldbnis hinaus (das in Firmung und Konfirmation erneuert wurde und wird)
findet eine besondere zusétzliche Weiheverpflichtung statt, die ds Reaktion auf den
faschistisch geprégten Zeitgeist verstanden werden kann.

Max Weber hat es festgestellt: modernes Fithrertum hat zu tun mit Religion und
Pseudoreligion (Unterscheidung je nach weltanschaulichem Standort). In letzter
Konsequenz wiirde dies bedeuten, dass die christlich-jugendbewegte Widersetzlichkeit
gegen den Nationalsozialismus nicht trotz ihrer eigenen Fihrerorientierung zustande-
gekommen ist, sondern wegen ihr.

Wieder scheint das Problem auf, dass Widerstand gegen totalitdre Systeme nicht nur
aus liberaldemokratischer Mentaitét erwachsen muR, sondern auch Uber autoritéts-
relevante Strukturen funktionieren kann: Christkdnig gegen Hitler — Fihrer gegen
Fuhrer.

57 ygl. Moldens "Geschichte einer unruhigen Jugend"
%07 B. in "Singende Jugend", 1948, S. 92
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