Kriegserfahrung als Forschungsproblem

Der Erste Weltkrieg in der religiosen Erfahrung von Katholiken

AnDRreAas Horzem — Christort HovLzAPFEL

Es gehért mittlerweile zu den relativen Gewissheiten der Katholizismusforschung,
dass der Ausbruch des Ersten Weltkriegs die Sonderstellung der deutschen Katholi-
ken in der Gesellschaft des Kaiserreichs fir die ersten Kriegsjahre tendenziell been-
dete, und zwar von beiden Seiten: Wiihrend Wilhelm II. jenseits von Klassen-,
Parteien- und Konfessionsgrenzen »nur noch Deutsche« kennen wollte,! hitten sich
die Katholiken — nach einer Phase zunchmender Anniherungsbereitschaft seit dem
Ende des Kulturkampfes — dem Wilhelminischen Nationalismus in einer Woge der
Kriegsbereitschaft gegen den Erbfeind Frankreich ergeben. Der katholische Kriegs-
enthusiasmus im Deutschland von 1914 ist vielfach damit erklirt worden, dass aus
einer intensiven Beteiligung am Krieg eine Befreiung aus der Inferioritit des Katho-
lizismus im Deutschen Reich erhofft wurde,? wihrend die Katholiken in Frankreich
den Krieg viel stirker als »Kreuzzug« und als »Religionskrieg« gegen den Laizismus
betrachtet hitten.?

Der vorliegende Beitrag zielt darauf ab, die Fragestellung zur Haltung der deutschen
Katholiken gegeniiber dem Ersten Weltkrieg erneut zu 6ffnen. Er versucht dies in vier
Schritten: Zuniichst skizzieren wir die Forschungsentwicklung und die sich daraus
ergebenden offenen Forschungsfragen. In einem zweiten Schritt erliutern wir das Kon-
zept »Religivse Kriegserfahrung« als méglichen Neuzugang zum Thema? und konkre-
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tisieren dieses Konzept im Blick auf den Ersten Weltkrieg; im dritten Schritt soll ein
konkretes Fallbeispiel Vorgehensweisen und Fragestellungen illustrieren. Diese Struk-
tur verdeutlicht, dass hier weniger fertige Ergebnisse als Konzepte und Forschungs-
strategien zur Darstellung kommen.

I. Forschungswege — Forschungsfragen

Die weitgehend einhellige Auffassung, dass fiir die Katholiken der Beginn des
Ersten Weltkriegs das Ende ihres Status von Biirgern zweiter Klasse im Kaiserreich ge-
wesen sei, ist an zahlreichen prominenten Studien belegbar. In den achtziger und neun-
ziger Jahren standen Publikationen im Zentrum, die Stellungnahmen, geistliches Ma-
terial, Predigten und Tagebiicher meist hoher geistlicher Wiirdentriger der Militir-
seelsorge oder der Dibzesanpastoral zu den Weltkriegen edierten und kommentierten®
oder monographisch analysierten.® Ahnliche Arbeiten liegen auch fiir die protestanti-
sche Kriegstheologie und Militirseelsorge vor.” Kritische Reflexionen setzen vor allem
auf der Ebene der kirchlichen Leitungspersonen und Institutionen und ihrer Verflech-
tung mit dem Staat, seiner Ideologie und seiner militirischen Maschinerie an. Ihr tiber-
wiegend »gesinnungsethisch-kritischer Ansatz« zielte auf die Instrumentalisierbarkeit
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Feldgeistlicher im Groflen Hauptquartier Kaiser Wilhelms 1., eingeleitet und hrsg. von Frank Betker u.
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1987.
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Die Mitglieder der Fuldaer Bischofkonferenz und ihre Ordinariate 1914-1918 (Bonner Beitriige zur Kirchen-
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des Glaubens und die machtideologische Verfiihrbarkeit der Geistlichen.® Denn die
Tagebiicher und Memoiren selbst bilden oft die »Perspektive eines unkritisch-bewun-
dernden Mitwirkenden im Kreise der Grofsen aus Politik und Militir« ab; sie gewihren
»tiefe Einblicke in deren Denk- und Sprechweisen, Vorstellungswelten und Informa-
tionshorizonte withrend des Krieges. «”

Zudem wurden zunehmend Daten und Erinnerungen von Priestern oder Pfarrern im
militirischen Einsatz gesammelt.' Sie spiegeln, wegen einer meist relativ groflen zeit-
lichen Distanz zu den Kriegsereignissen, vor allem den Prozess der Codierung von
Erfahrung vor dem Hintergrund des politischen und religiosen Wertekanons der bun-
desrepublikanischen Gesellschaft und der nachvatikanischen Kirche, ohne dass diese
Vorginge der kommunikativen Generierung von Erfahrung eigens zum Gegenstand
der Untersuchung werden. Es waren wesentlich diese Studien, welche das Bild eines
ganz in das nationalistisch-militaristische Fahrwasser einschwenkenden Katholizismus
stiitzten.

Wiihrend die Inhalte der Kriegspredigt und die Organisation und Administration
der Militirgeistlichkeit relativ gut untersucht sind, ist demgegeniiber jiingst fest-
gehalten worden, dass in der Forschung bislang nicht systematisch diskutiert worden
sei, welche Rolle die bislang in der Forschung fassbar gewordene konkrete Applizie-
rung von Religion auf die Kriegssituation fiir die Gldubigen — und zwar die Soldaten
wie die Zivilisten — gespielt habe.!! In diesem Zusammenhang geht es wesentlich
darum, die den Krieg direkt rechtfertigenden, ja vorantreibenden Versatzstiicke reli-
giosen Denkens von jenen zu trennen, die den Krieg zwar nicht als solchen pauschal
verurteilen, sich aber doch stirker der Bewiltigung von Leid und Trauer verpflichtet
fiihlen. Welchen »Stellenwert etwa der Kreuzzugsgedanke im Verhiiltnis zu dem stets
auch mitthematisierten Buflgedanken — der Krieg als Strafe Gottes und als Aufforde-
rung zur Umkehr — gehabt hat«,'? ist weitgehend offen. Ebenso stehen Untersuchun-
gen aus, wie ein (auch katholischer) Feind und sein Christentum kriegsapologetisch
thematisiert werden konnte und wie im gleichen Atemzug Identifikationsangebote mit
biblischen Zentralpersonen (Maria, die ihren Sohn hingibt — die Mutter, die ihren
Sohn verliert) oder mit Engeln und Heiligen wirkten. Wichtige Initiativen der fran-
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12. Ebd.
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zosischen Forschung, v.a. des Zentrums »Historial« in Péronne/Somme,? wirken bei-
spielgebend bei dem Versuch, »Probleme der Kriegsreligiositit in die Analyse von
Kriegsmentalititen und Kriegskultur mit einzubezichen«.'

Dariiber hinaus sind in lokalgeschichtlichen Studien an der These von der einhellig-
ungebrochenen Kriegsbegeisterung der Katholiken in den frithen Jahren des Ersten
Weltkrieges erhebliche Zweifel geiduBert worden. Christian Geinitz’ Untersuchung
zum katholischen » Augusterlebnis« von 1914 deutet darauf hin, dass die gesuchte Wir-
kung tristender Elemente einer popularisierten Kriegstheologie keinesfalls auch ein
Einstimmen in ihre legitimatorischen Aspekte herbeifithrte und die Glaubensbereit-
schaft gegeniiber religivsen Kriegsdeutungen bald umso rapider abnahm, je ferner die
vom Krieg Betroffenen den sozialen Kernen der katholischen Lebenswelt standen. !
Dabei ist die besondere Soziabilitit des »Katholischen Milieus«,'®
tung von »Wirklichkeit und Wissen« als organisiertem und gruppengetragenem Dis-

die enge Verflech-

kurs, fiir die Frage nach der Dichte der Deutungskultur von besonderer Bedeutung,

II. Das Konzept »Religiose Kriegserfahrung« — Theoretische Zuginge zum Thema

Bisherige Arbeiten zur katholischen Seelsorge im Krieg machen den Begriff der
»Kriegserfahrung« in seiner nicht individuell-biografischen, sondern kollektiv-
epocheniibergreifenden Struktur nicht zum Ausgangspunkt. Der Zusammenhang von
Religion und Krieg wird erfahrungsgeschichtlich nicht in jeder gewaltsamen Auseinan-
dersetzung neu konstituiert, sondern greift auf Deutungsmuster einer gruppengebun-
denen oder gesamtgesellschaftlichen »Konstruktion von Wirklichkeit«' zuriick, die

13. Vgl. http://www.historial.org/; an Publikationen vgl. 14-18 Aujourd’hui 1 (1998), Sonderheft: Pour une
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Katholiken zwischen Tradition und Moderne. Das Katholische Milieu als Forschungsaufgabe, in: Westfili-
sche Forschungen 43/1993, S. 588-654; AKKZG, Konfession und Cleavages im 19. Jahrhundert. Ein Er-
klirungsmodell zur regionalen Entstchung des Katholischen Milieus in Deutschland, in: Historisches Jahr-
buch 120 (2000), 385-395.

17. Peter L. Berger/Thomas Luckmann, Die gesellschaftliche Konstruktion der Wirklichkeit, Frankfurt a. M.
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zur Erfahrungsgeschichte des Krieges. Forschung, Theorie, Fragestellung, in: Dies.n. (Hrsg.), Die Erfahrung
des Krieges. Erfahrungsgeschichtliche Perspektiven von der franzésischen Revolution bis zum Zweiten
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sich der Kategorien, Motive und Symbole vergangener Kriegserfahrung adaptierend
und umdeutend bedient. Dieses Verstindnis von Kriegserfahrung bedarf der niheren
Erlduterung,.

1. Religion und Krieg - Begriffe, Motive, Zusammenhinge

In den abendlindischen Gesellschaften der Neuzeit ist die Frage nach der Erfahrung
des Krieges von der Frage nach der Erfahrung von Transzendenz nicht zu trennen.
Kriegserfahrung wird iiber weite Strecken als religiose Erfahrung formuliert, und zwar
auch dann noch, wenn Soldaten des Ersten Weltkrieges Nietzsche im Tornister tragen
und »Gott tot ist«. Denn Semantik und Symbolsprache des Krieges bleiben bis in die
jingste Zeit hinein, trotz aller Sikularisierung, intensiv mit religiosen Metaphern
durchsetzt. Die Bandbreite der Symbole und Praktiken, Bilder und Texte, in denen
Erfahrungen religios kodiert werden, ist im Krieg als ciner Verdichtungszeit existen-
zieller Grenzsituationen ungleich grofer als im Frieden.

Religion meint in diesen Zusammenhingen mehr und anderes als Theologie: Im
Mittelpunkt stehen die mit historischen und soziologischen Methoden rekonstruier-
baren Sinnhorizonte und Praktiken, welche religitse Erfahrungen als Ergebnis kom-
munikativer Prozesse sichtbar machen.' Das innergesellschaftliche »Verhiltnis von
Religion und Sozialitit« bezieht sich in den westlichen Gesellschaften der Neuzeit auf
einen wesentlich jiidisch-christlich geprigten Denk- und Sprachhorizont.!? Dieser
Horizont beschreibt das funktionale Verhiiltnis von Religion und Krieg im Wesent-
lichen in den Kategorien Legitimation und Konsolation. Eine der entscheidenden
Forschungsfragen — auch im Hinblick auf die Bewertung aktueller kriegerischer Kon-
flikte — bezieht sich auf das Verhiltnis des kriegslegitimatorischen und des konsolato-
rischen Deutungsmodells bei der Bildung und Bindung gruppenspezifischer Wahr-
nehmung des Krieges.

Durch Verhaltensmuster, Sprache und Bilder werden die beiden Arten der Trans-
zendenzerfahrung gesellschaftlich vermittelt. »Damit ist nicht schon behauptet, Reli-
gion gehe im Sozialen auf oder sei nichts iiber Kommunikation hinaus.«** Aber im
Zusammenhang von religioser Erfahrung und Kriegserfahrung ist Religion metho-
disch zuniichst greifbar als »Symbolsystemy, das »starke, umfassende und dauerhafte

I18. Hartmann Tyrell, Religionssoziologie, in: Geschichte und Gesellschaft 23 (1996), S. 428-457, bes.
430-435; Detlev Pollack, Was ist Religion? Probleme der Definition, in: Zeitschrift fiir Religionswissenschaft
3 (1995), 163-190, bes. 182-190; Andreas Holzem, Bedingungen und Formen religioser Erfahrung im
Katholizismus zwischen Konfessionalisierung und Autklirung, in: Paul Miinch u. a. (Hrsg.), »Erfahrung« als
Kategorie der Frithneuzeitgeschichte (Historische Zeitschrift, Beih.), Miinchen 2001, 317-332.

19. Hubert Knoblauch, Religionssoziologie, Berlin — New York 1999,

20. Vgl. Hartmann Tyrell/Volkhard Krech/Hubert Knoblauch, Religidse Kommunikation. Einleitende Be-
merkungen zu einem religionssoziologischen Forschungsprogramm, in: Dies.n (Hrsg.), Religion als Kom-
munikation (Religion in der Gesellschaft, Bd. 4), Wiirzburg 1998, 7-29, Zitat: 9.
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Stimmungen und Motivationen« erzeugt, die den Rang von »Wirklichkeit« zuge-
sprochen erhalten.?! Religion ist in diesem Sinn der »Akt der Uberschreitung der
verfiigbaren Lebenswelt des Menschene, der aber »durch die gleichzeitige Bezug-
nahme auf eben diese Lebenswelt« an die Soziabilitit menschlicher Existenz riick-
gebunden bleibt.?

Krieg als politisch-gesellschaftliche Extremsituation bewirkt einen erhéhten Bedarf
an religivsen Deutungen, an »Umwandlungsform|[en] des Verstummens und der damit
einhergehenden kommunikativen Verstorung in einer Begegnung mit etwas Inkom-
mensurableme, das als »von auBen kommend« erfahren wird.>® Der Krieg setzt die in
Friedenszeiten eingeiibten Denk- und Verhaltensroutinen aufler Kraft und produziert
in gesteigertem Mafle »symbolische Sinnwelten«, die auf Transzendenzerfahrungen
ausgerichtet sind und das Wissen um eine »letztgiiltige Instanz« artikulieren. Diese
symbolischen Sinnwelten machen ein Verstehen des Krieges maglich, indem sie
»Angst, Grauen, Tod« erkliren und zu bewiltigen helfen, sodass der Mensch »an Gren-
zen seiner analytischen Fihigkeit, an Grenzen seiner Leidensfihigkeit und an Grenzen
seiner ethischen Sicherheit« wieder Interpretations- und Handlungsmoglichkeiten ge-
winnt.”!

Die religiése Verarbeitung des Krieges aufgrund eines ausdifferenzierten biblisch-
theologischen Wissensvorrats, wie er sich tief in die Semantik und Symbolik der euro-
piischen Kriegswahrnehmung eingeschrieben hat und in vielfiltiger Weise bis in die
Gegenwart wirksam ist, hat eine Bedeutung nicht nur fiir die Bewusstseinsorganisation
der am Krieg teilnehmenden Akteure, sondern auch fiir die den Krieg begleitende
Reflexion und die verstehende Eingliederung des Kriegs in den nachfolgenden Gang
der Geschichte und deren Deutung durch soziale Gruppen, Organisationen und Insti-
tutionen. Wenn auch in der neuzeitlichen Geschichte Europas die traditionelle konfes-
sionelle Religion mit Sikularreligionen wie Rasse, Nation, klassenloser Gesellschaft
etc. konkurriert, haben dennoch die Kirchen eine zentrale Stellung in der religiosen
Deutung des Krieges bis ins 20. Jahrhundert beibehalten.

Der Zusammenhang von Religion und Kriegserfahrung ist »von den gelebten und
geglaubten Religionen«? aus zu beschreiben. Religion ist daher als allgemein zugiing-
liches Bezugsfeld von symbolischen, metaphorischen, gleichnishaften und allegori-
schen Logiken und Praktiken* zu entfalten, in dem von traditionsgeprigtem »Mate-

21. Vgl. Clifford Geertz, Religion als kulturelles System, in: Ders., Dichte Beschreibung. Beitrige zum Ver-
stehen kultureller Systeme, Frankfurt a. M. 1987, S. 44-95, hier: 48

22. Vgl. Pollack, Was ist Religion? (wie Anm. 18), 185.

23. Konrad Ehlich, Religion als kommunikative Praxis, in: Gerhard Binder/Ders. (Hrsg.), Religiose Kom-
munikation - Formen und Praxis vor der Neuzeit, Trier 1997, 337-355, hier: 342.

24. Geertz, Religion als kulturelles System (wie Anm. 21), 61.

25. Pollack, Was ist Religion? (wie Anm. 18), 167; vgl. Andreas Holzem, Die Geschichte des »geglaubten
Gottes«. Kirchengeschichte zwischen »Historie« und »Memoria«, in: Magnus Striet/ Andreas Leinhdupl-
Wilke (Hrsg.), Katholische Theologie studieren — Themenfelder und Disziplinen, Miinster 2000, 73-103.
26. H. Tyrell/V. Krech/H. Knoblauch, Religiose Kommunikation (wie Anm. 20), 10.
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rial« ein gruppen- und situationsspezifisch differenzierter Gebrauch gemacht wird.”
»Religion« bezeichnet demnach zum einen jene institutionalisierten Formen jiidischen
und christlichen Glaubenslebens, die in Kirchen und Synagogen, in Amtern und Struk-
turen, in Liturgien und Predigten, Gebeten und symbolischen Personifikationen (Hei-
lige und Engel; Priester, Wundertiter und Wahrsager) und Riumen/Orten (Himmel,
Halle, Welt, Kirche) sowie kultischen Gegenstinden oder Inszenierungen (Geriite, Bil-
der, Figuren, Musik) und in der theologischen Reflexion an Schulen und Universititen
ihren Niederschlag finden. Fiir die gesellschaftliche Verfasstheit des Christentums in
der Neuzeit deckt sich dieser Aspekt des Religionsbegriffs weitgehend mit dem Begritf
der Konfession als einer durch ihre Lehre und Praxis bestimmten und fest umrissenen
GroBigruppe. Der Begriff der Religion bezeichnet weiterhin kollektive und individuelle
Haltungen und Handlungen, die aus diesem Gefiige von Institutionen und Strukturen
hervorgehen und darauf zuriickbezogen sind und denen die Funktion von Deutung,
Sinnzuschreibung, Bearbeitung und Bewiiltigung zukommu.

Dariiber hinaus beschreibt der Begriff der Religion zudem auch jene Neben- oder
Gegenwelten des Religiosen, die von Kirchen und Synagoge als Aberglaube und Magie
abgelehnt und ausgegrenzt wurden. Die Formen religioser Erfahrung im Krieg er-
schopfen sich nicht — weder an der Front noch in der Heimat — in kirchlich-liturgischen
Offerten. Deshalb muss neben der Kriegstheologie, der Militirseelsorge, den Kriegs-
predigten, der Kriegsliturgie als wichtigen erfahrungsmodellierenden Institutionen
auch den Glaubensartikulationen nachgegangen werden, die nur in lockerer Bindung
an die Kirche oder in Distanz und Opposition zu den von den Kirchen entwickelten For-
men stehen (»popular religion«®).

Kriegserfahrung als religiose Erfahrung entsteht also im Rahmen eines sozialen
Konstruktionsprozesses von Wirklichkeit.?” Denn die verschiedenen Typen der Religio-
sitit finden Ausdruck in zahlreichen Praktiken, Ritualen, Symbolen und Kultformen,
die z. T. auf kirchliche Handlungsofferten, z. T. auf ein tradiertes Kultrepertoire, z.T.
auf »moderne« Symbolpraktiken bezogen sind. Transzendente Deutungen der Reali-
tit gewinnen im Krieg eine besondere Relevanz, weil der Krieg Erfahrungen anhal-
tender Bedrohung emotional verdichtet und auf eine transzendente Erklirung und
Bewiiltigung von existenziellen Grenzsituationen driingt. Gerade in »Leiden und
Affektanspannung« bewihrt sich »Religion als kulturelles System«.*® Wo kulturelle
Normalitit keine Evidenz mehr beanspruchen kann, sind Riickgriffe auf transzendente
Interpretationen der Welt, auf religiose Verhaltensmuster, Rituale und Symbole unver-
zichtbar.

27. H. Tyrell/V. Krech/H. Knoblauch, Religiése Kommunikation (wie Anm. 20), 17.

28. Vgl. Michael N. Ebertz/Franz Schultheis (Hrsg.), Volksfrommigkeit in Europa. Beitriige zur Soziologie
popularer Religiositit aus 14 Lindern (Religion, Wissen, Kultur, Bd. 2) Miinchen 1986; Frangois-André
Isambert, Le sens du sacré. Féte et religion populaire, Paris 1982.

29. Vgl. Berger/Luckmann, Die gesellschaftliche Konstruktion der Wirklichkeit (wie Anm. 17).

30. Geertz, Religion als kulturelles System (wie Anm. 21), 65.
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Die Motivik dieses Zusammenhangs von Religion und Krieg ist keineswegs beliebig:
Aufgrund der zentralen Stellung der beiden traditionellen Religionen in der Geschichte
der abendlindischen Neuzeit ist das Verhiltnis von Religion und Krieg ohne seine
durch Christentum und Judentum gepriigte Begriindung, Deutung und Verarbeitung
nicht zu verstehen. Religiose Prigungen der Semantik und Symbolsprache des Krieges
wachsen zu groBen Teilen aus dem Fundus der kanonisierten jiidisch-christlichen
Tradition hervor. Zuallererst hier findet sich jenes Arsenal von Motiven und Erziihlun-
gen, das es ermdéglicht, Kriegserfahrung in der Neuzeit als »Geschichte Gottes mit sei-
nem Volk« zu codieren. Kriegserfahrung als kollektives Wissen um Sinn und Ziel des
Krieges wie als Verarbeitungsleistung des Einzelnen scheint von dieser Hintergrund-
folie kaum ablésbar, weil auch deren Umdeutung auf »diesscitige Transzendenzen« und
deren explizite Bestreitung wie implizite Verabschiedung an ihre Motivik riickgebun-
den bleibt.

Diese Motivik ist ihrerseits selbst als religivse Deutung von Kriegserfahrung zu
verstehen und war gerade deshalb in vielfiltigen Brechungen und Umcodierungen auf
neuzeitliche Kriegserfahrung anwendbar. Dem Juden und Christen gemeinsamen
ersten Testament/Hebriische Bibel (das »Alte Testament« der Christen) wurde bei
der Kommunikation von Kriegserfahrung als Transzendenzerfahrung insofern eine
Schliisselstellung zugewiesen, als es sowohl kriegslegitimierend Gott selbst als Krieger
darstellt als auch konsolatorisch und sinnstiftend den Zusammenhang von Krieg und
menschlicher Schuld thematisiert. Religionsgeschichtlich folgen die Erzihlungen vom
sog. »JHWH-Krieg« einem Schema, demzufolge Gott den Krieg auslost, fiihrt und
gewinnt, weil der Krieg als ecin entscheidendes Agens der Geschichte und somit
Geschichte selbst als Gottesgeschichte verstanden wird. Sieghelferschaft Gottes bedeu-
tete religionsgeschichtlich stets die Depotenzierung der fremden Gotter und den
Machterweis des »eigenen« Gottes. Daher — eine zentrale religiose Erfahrungskatego-
rie des verlorenen Krieges — konnte sich der JHWH-Krieg auch gegen Israel selbst wen-
den: Krieg erhielt den Charakter eines gottlichen Strafgerichts zugewiesen, wodurch
die gottliche Ordnung wiederhergestellt wurde.

Das zweite Testament (das »Neue Testament« der Christen) ist religionsgeschichtlich
insofern weniger tauglich fiir die Legitimation des Krieges, als es Gott als Sieghelfer
nicht in Anspruch nimmt und den Krieg zuniichst als hinzunehmende Realitit behan-
delt. Es liefert aber zwei entscheidend neue Elemente: Zum einen hat Jesus selbst die
Unterwerfung der weltlichen Reiche unter seine Herrschaft als satanische Versuchung
abgewiesen. Gewalt aus religioser Motivation gilt als Sieg des Bosen tiber das Gute, und
fiir die Christen gilt eine unbedingte Friedenspflicht, welche die Bereitschaft zum be-
dingungslosen Verzeihen und zum Verzicht auf Vergeltung einschlieBt. Damit steht die
Ethik des zweiten Testaments in einer grundsitzlichen Spannung zu aller Teilnahme
von Christen an jedwedem Kriegsgeschehen. Kriegfithrung und Kriegsteilnahme muss
— wie im Judentum — so auch im Christentum religiés legitimiert werden, und diese
Legitimationen beginnen ihrerseits die kollektive Kriegserfahrung zu prigen. Hier



Kriegserfahrung als Forschungsproblem 287

kniipfte die Lehre vom gerechten Krieg an, die von der mittelalterlichen Scholastik
entwickelt wurde und in ihrer sikularisierten vélkerrechtlichen Form das Denken der
Gegenwart iiber Krieg und Frieden bestimmt.

Zum anderen ist im »Neuen Testament« vom Krieg vor allem als eschatologischem
Ereignis die Rede. Im Endkampf der Offenbarung riisten sich gute und bose, himm-
lische und héllische Michte zum Kampf »fiir den grofSen Tag des allmichtigen Gottes«.
Im Zusammenhang dieser Kriege erwartet man den herannahenden Weltuntergang,
der Kampf wird verstanden als Ausdruck des endgeschichtlichen Zornes Gottes. Die
Offenbarung des Johannes riickte in der neuzeitlichen Geschichtsspekulation zu einem
Zentraltext, der als einer der vier apokalyptischen Reiter personifizierte Krieg zum
ikonographischen Standardzitat auf. Die Verbindung von Krieg und Apokalyptik sollte
seit dem Mittelalter zu einem wichtigen Faktor von Kriegserfahrung werden: Sie
erlaubte eine Dualisierung des Geschichtsbildes, eine Stilisierung des Gegners zur hol-
lischen Macht und eine Totalisierung des Kriegsgeschehens zur letzten Entscheidungs-
schlacht.

Es war gerade die Motivstruktur der Verbindung Gottes mit seinem Volk, der gott-
lichen Sieghelferschaft, des Zusammenhangs von Krieg und moralischer Zurechenbar-
keit von Schuld und letztlich des im Krieg vollzogenen apokalyptischen Ubergangs zu
einer neuen Welt, welche der Kriegserfahrung ihre duale Struktur eines grundlegenden
Streits um das Gute gegen das Bose verlieh und auf diese Weise den Feind als solchen
»vereindeutigte«.

2. Konkretionen: Religiose Erfahrung des Ersten Weltkriegs

Der Militirseelsorger und spiitere Kardinal Michael Faulhaber schrieb Deutschland
den »entscheidenden Part im ,Weltgericht Gottes’ zu«.*! Offentliche Verlautbarungen
der deutschen und sterreichischen Bischife sind gepriigt von den Topoi eines jahr-
hundertealten Diskurses. Seine zentralen Motive: der Krieg als Gottesstrafe, die
Deutung des Menschenschicksals in einem Tun-Ergehen-Zusammenhang, die Inter-
pretation des Leidens als Gelegenheit der Priifung, die Bereitschaft Gottes zu Barm-
herzigkeit und Rettung am Ende, die Interpretation des Davongekommenseins als Sieg
und Bewithrung, nicht zuletzt die Darstellung Gottes als Sieghelfer der eigenen
Sache.

31. Vgl. Johann Klier, Von der Kriegspredigt zum Friedensappell. Erzbischof Michael von Faulhaber und der
Erste Weltkrieg. Ein Beitrag zur Geschichte der deutschen katholischen Militirseelsorge (MBM, Bd. 154/
Neue Schriftenreihe des Stadtarchivs Miinchen), Miinchen 1991; Leugers, Einstellungen zu Krieg und Frie-
den im deutschen Katholizismus vor 1914 (wie Anm. 2), 66 ff.

32, Vgl. Krumeich, »Gott mit uns«? (wie Anm. 3), 276-283; zahlreiche Beispiele bei Achleitner, Gott im
Krieg (wie Anm. 6), 17 £, 143, 147 und passim, Hiirten, Patriotismus und Friedenswille (wie Anm. 6), 35f.,
Kurt Nowak, Geschichte des Christentums in Deutschland. Religion, Politik und Gesellschaft vom Ende der
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Die Einhelligkeit der Forschung im Bezug auf das enthusiastische » August-Erlebnis«
1914 und im Blick auf die vermeintlich eindeutige Nationalisierung der katholischen
Kirche ist allerdings in der Dissertation von Christian Geinitz zum August-Erlebnis in
Freiburg korrigiert worden. Gegen das allzu positive August-Erlebnis weist er auf die
»Bandbreite der Empfindungen zu Kriegsbeginn« zwischen »Kriegsfurcht und Kampf-
bereitschaft« hin. Er will die »echte, tiefe Kriegsbegeisterunge, den patriotischen Uber-
schwang, nicht zuletzt die Ergebnisse der patriotisch-militaristischen Erziechung im
Kaiserreich und das allen tief in Fleisch und Blut tibergegangene Feindbild Frankreich
nicht leugnen. Dennoch war die uneingeschrinkte Kriegsbegeisterung nur ein Teil der
Wirklichkeit. Der Krieg, so Christian Geinitz, lebte aus der »Gleichzeitigkeit positiver
wie negativer Empfindungen«; er war nétig, faszinierend und begeisternd, aber er war
»zugleich grauenhaft, unheilverkiindend, kaum zu ertragen und riihrte die Frauen wie
Minner zu Trinen.«* Von patriotischer Hurra-Stimmung kann unter den Katholiken
offenbar nicht flichendeckend die Rede sein: »Deutlich positive Sinngebungen des
Krieges sucht man [...] vergebens. Im Gegenteil: viel stirker prisent war auch hier das
beschwerliche Erleben des Krieges durch die betroffenen Menschen.« Und: »Durch-
gehend ist in der Freiburger Sammlung theologischer Kriegsdeutungen vom August
1914 das Motiv des personlichen Leids und seines Erduldens vorherrschend.«*
Der Versuch, tiber eine besonders patriotische Kriegsinterpretation Vaterlandstreue
zu demonstrieren, stand in der Breitenreligiositit offenbar gerade nicht im Vor-
dergrund. Nur der Glaube rette vor der Verzweiflung und so fiihre der Krieg durch
Lauterung und Bufse zur Kirche zuriick. Auch das immer wieder zitierte beispiellose
religiose Revival des Herbstes 1914 (Generalbeichten, Kommunionen, Betandachten,
sakramentaler Segen) wird in der jiingeren Forschung nicht geleugnet, aber in seiner
dauerhaften Bindungswirkung in Frage gestellt. Nicht nur die Soldaten, sondern auch
die Zivilisten gingen rasch zu einem religiosen Routineverhalten iiber, das dem der
Vorkriegsmonate und -jahre entsprach. Die religiose Kriegsdeutung war nur fiir die-
jenigen ein Sinnangebot, denen es die Religion immer schon war; bei anderen haben die
Schrecken des Krieges die Distanz und die Unfihigkeit zu glauben eher verstirkt. Nicht
zuletzt ist die Veralltiglichung der Kriegserfahrung nach der Interpretation von
Geinitz auch ein Argument dafiir, dass sich religioses Verhalten seinerseits veralltig-
lichte und in einen vergleichsweise riidden Pragmatismus eingebaut wurde. Die Kriegs-
niederlagen und die Not an der »Heimatfront« spalteten Kriegserfahrung als religiose
Erfahrung in jene Lager auf, die auch vor 1914 schon existiert hatten. Die Frommen
blieben fromm; ihnen bot der Glaube Zuflucht, Dauerhaftigkeit und Friedlichkeit mit-

Aufklirung bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts, Miinchen 1995, 200. Fiir den Protestantismus: Patrice Veit,
Musik und Frommigkeit im Zeichen des Dreiigjihrigen Krieges, in: Benigna von Krusenstjern/Hans
Medick (Hrsg.), Zwischen Alltag und Katastrophe. Der DreiBigjihrige Krieg aus der Nihe (Veroffentlichun-
gen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte, Bd. 148), Géttingen 1999, 507-528, bes. 514-518.

33. Geinitz, Kriegsfurcht und Kampfbereitschaft (wie Anm. 15), 182.

34. Ebd., 190f.
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ten im Krieg. Daneben jedoch sprechen die Pfarrerberichte von einer Glaubwiirdig-
keitskrise des Religiosen in eher distanzierten oder sich distanzierenden Gruppen und
von einer zunehmenden Verrohung in Teilen des Militirs und der Zivilbevolkerung.
Was die Prediger als »grobe sittliche Verfehlungen« brandmarken, die Verhaltensiinde-
rungen beim Tanzen, beim Alkoholmissbrauch, bei der Frauenmode oder im Kern-
bereich der Sexualitit und ehelichen Treue, zeigt einen Wandel hin zu einer sikulari-
sierenden Diesseitsorientierung des Lebens, welche durch die Kriegserfahrung offenbar
enorm befordert wurde. Die elende Brutalitit des Stellungskrieges, die anschwellende
Zahl der Kriegstoten und die Leiderfahrungen im Alltag wandelten zwar die anfing-
liche Kriegserwartung in resignierte Hinnahme, nihrten aber auch einen grenzenlosen
Volkerhass. Je linger der Krieg dauerte, umso ungeduldiger und gereizter wurde die
Stimmung, und umso weniger Katholiken fanden den Weg in die Kirchen. So stand am
Ende des Krieges vielfach eine deutlich gelockerte Kirchenbindung.* Daher folgten
dem Enthusiasmus rasch Erniichterung und Friedensappell, ja ging beides oft mit
einander einher, was die Frage nach der wechselseitigen Abhiingigkeit von religioser
Kriegsverarbeitung mit sozialen und politischen Stimmungslagen und Propaganda-
kampagnen aufwirft.

Diese divergierenden Befunde nétigen zu einer erweiterten Erfahrungsgeschichte
der Religion im Ersten Weltkrieg. Erst epocheniibergreifend angelegte Untersuchun-
gen zur religiosen Semantik im Zusammenhang des Krieges, wie sie unter deutschen
Katholiken seit etwa 1600 entwickelt und bis ins 20. Jahrhundert hinein forttradiert
worden sind, konnen Konstanz und Wandel sichtbar machen, mit denen wesentliche
Muster eines religiosen Kriegsverstindnisses — entstanden im Zusammenhang des
DreiBigjihrigen Krieges unter Riickgriff auf den katholischen Thomismus - fort-
geschrieben worden sind.*® Entstehung und Wandel dieser religitsen Semantik im
Zusammenhang ihrer jeweiligen sozialen Umgebung: das ist der wesentliche Gegen-
stand eines erweiterten Untersuchungskonzeptes zu Grundlagen und Entwicklungen
eines katholischen religiésen Kriegsverstindnisses der Neuzeit.

Das Grundproblem besteht darin, die religiose Dimension des Ersten Weltkriegs
in ihrer Widerspriichlichkeit interpretierbar zu machen. Auf der einen Seite stand
der Versuch, breitenwirksam die iiberkommenen religiosen Gewissheiten im Zu-
sammenhang des Krieges erneut zur Geltung zu bringen. Auf der anderen Seite
aber stellte der Erste Weltkrieg offenbar ein bedeutendes Movens der Sikularisierung

35. Vgl. Wilhelm Damberg, Moderne und Milieu 1802-1998 (Geschichte des Bistums Miinster, Bd. 5),
Miinster 1998, 200.

36. Vgl. dazu Matthias Asche/Matthias Ilg/ Anton Schindling (Hrsg.), Das Strafgericht Gottes. Kriegserfah-
rungen und Religion im Heiligen Romischen Reich Deutscher Nation im Zeitalter des DreiSigjihrigen Krie-
ges. Beitriige aus dem Tiibinger Sonderforschungsbereich »Kriegserfahrungen - Krieg und Gesellschaft in
der Neuzeite, Miinster 2001, sowie demniichst eine im SFB 437 in Vorbereitung befindliche Projektstudie
mit dem Arbeitstitel »Religiose Semantik und Symbolsprache des Krieges im 17. Jahrhundert« (Bearbeiter:
Andreas Holzem).
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dar. Moglicherweise bis weit in die Kreise derer, die sich dem konfessionellen Milieu
des Katholizismus zugehorig fiihlten, wurden zentrale religiose Argumente unplau-
sibel. Die Depotenzierung tiberkommener Gottesbilder im Kriegsgeschehen konnte
offenbar nicht mehr vollstindig durch eine kirchen- und institutionengebundene
religiose Semantik aufgefangen werden. So ging aus beiden Weltkriegen letztlich cine
breite Welle mentaler Sikularisierung, aber auch ein Umbau der religiosen Bezugs-
systeme hin zum Eklektizismus, zum Aberglauben oder zu ersatzreligiosen Formen
hervor.

Das folgende Fallbeispiel macht diese Spannung paradigmatisch deutlich. Es zeigt
einerseits, dass in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts zwar zahlreiche Elemente des
traditionellen katholischen Leid- und Trostdiskurses als religioses Sinnangebot in den
Kriegsdiskurs forttradiert wurden, dass sich dieses jedoch mit der realen Erfahrung des
Krieges, wie sie einzeln und in Gruppen gemacht wurde, zunchmend weniger verein-
baren lie8.*” Es stammt aus einem groferen Untersuchungszusammenhang, der in drei
verschiedenen, aber eng miteinander verflochtenen Aspektbereiche eine religiose
Erfahrungsgeschichte des Ersten Weltkrieges anzielt. In einem ersten Schritt wird nach
dem den unmittelbaren Kriegsteilnehmern angebotenen Gottesbild gefragt, das ein
religioses Verstehen von Kriegserfahrungen und Kriegshandlungen erméglichen sollte
und das sich zusammenfiigte aus biblischen und pastoralen Leitbildern und ihren reli-
gionspolitischen Attribuierungen. Ein besonderes Augenmerk gilt der Rezeption und
Anverwandlung solcher Sinnangebote in der Lektiire, der homiletischen und liturgi-
schen Praxis und in Soldatenbriefen. Ein zweiter Teilbereich der Untersuchung ist der
religiosen Erfahrung derer gewidmet, die nicht unmittelbar an Kriegshandlungen teil-
nahmen, sondern die den Krieg als Zivilisten erfuhren und erlitten. Es geht um eine
»dichte Beschreibung« religiosen Lebens vor, in und nach den Kriegen. Ein dritter
Aspekt widmet sich dem Versuch der Kirchen und kirchlichen Gruppen, unter Riick-
griff auf die jeweilige Kriegserfahrung und Kriegsdeutung Pastoralkonzepte fiir die
durch den Krieg geprigten Laien zu entwerfen. Die Reaktion auf die neue politische
und gesellschaftliche Gesamtlage in der Zwischenkriegsgesellschaft und die Flexibilitit
und Anpassungsfahigkeit der sozialen Grofgruppe »Katholizismus«, seine Gespriichs-
und Aufarbeitungskompetenz in traumatisch erfahrenen historischen Umbruch-
situationen gehort zum Kerngeschift einer Geschichte religioser Kriegserfahrung. Im
Mittelpunkt steht die Frage nach der Konsensfihigkeit bzw. dem Spaltungs- und Ent-
fremdungspotential von Kriegserfahrung und deren Auswirkung fiir die Entwicklung
kollektiver religioser Identitit.

37. Vgl. Peter Knoch, Erleben und Nacherleben: Das Kriegserlebnis im Augenzeugenbericht und im
Geschichtsunterricht, in: Gerhard Hirschfeld/Gerd Krumeich (Hrsg.), Keiner fiihlt sich hier mehr als
Mensch ... Erlebnis und Wirkung des Ersten Weltkriegs (Schriften der Bibliothek fiir Zeitgeschichte, NF
Bd. 1), Essen 1993, 199-219, bes. 200.
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11, Ein Fallbeispiel: Kommunikation von Kriegserfahrungen in Kondolenzbriefen
aus dem Ersten Weltkrieg

1. Vorhaben und Quellen

Die Beobachtungen dieses Fallbeispiels gehoren in den zweiten Teil des Gesamtpro-
jekes, also in den Bereich der »dichten Beschreibung« religiosen Lebens in Kriegszeiten.

Zu den prigenden Kriegserfahrungen des Ersten Weltkrieges in der Heimat gehorte
der Soldatentod. Verwandte und Bekannte des Toten driickten durch Kondolenzbriefe
seiner Familie ihr Beileid aus. Die Darstellung bezicht sich auf eine Sammlung von
Kondolenzbriefen ciner Familie Weber aus Heilbronn. In der brieflichen Kommuni-
kation zwischen den Verfasserinnen und Verfassern der Kondolenzschreiben und der
Familic wird der erfahrungsbildende Prozess von Wahrnehmen, Deuten und Handeln
im gesellschaftlichen Umfeld des katholischen Milieus greifbar.® Eine Bekannte der
Familie schreibt:

»Da Sie nach Gottes unerforschlichem Ratschlul8 ein sehr groBes, schweres Opfer
Gott dem Herrn bringen muften; so moge er lhnen in diesem Schmerze, in reichem
Mafe seine trostende Liebe und Gnade schenken. Der Herr iiber Leben und Tod wird
am besten Ihr Leid verstehen, wenn es auch unermeBlich grof, so werden Sie doch in
hlg. Ergebung und Vertrauen auf Gott sprechen konnen: Herr Dein Wille geschehe,
tut’s auch noch so wehe! In allem sei gepriesen der hl. Wille Gottes! «*

Mit den Begriffen »Ratschluss«, »Opfer«, »Ergebung«, »Vertrauen« und »Wille
Gottes« werden in dem Zitat zentrale Elemente der katholischen Wirklichkeitsdeutung
verwendet. Es gilt, im Folgenden die Wirklichkeitsdeutung in den Kondolenzbriefen
niher zu beschreiben und sie mit anderen Quellengruppen zu vernetzen.

Im Nachlass der Familie Weber befinden sich 170 dieser Briefe, welche die Familie
zum Tod der beiden iltesten Sohne lgnaz (+1915) und Alois (t 1917) erhalten hat. In
etwas mehr als fiinfzig Prozent von ihnen wird explizit religiose Semantik verwendet.
Die andere Hilfte der Briefe besteht aus Beileidsbekundungen, die »innige Teilnahme«
am » Verlust« des Sohnes ausdriicken. Oft sind es nur kleine Kirtchen, auf denen Name
und Anschrift des Kondolierenden aufgedruckt sind und die handschriftlich durch
einen kurzen Gruf erginzt wurden.

Die ausgewerteten Briefe stammen von ca. siebzig Autorinnen und Autoren unter-
schiedlicher Herkunft und Bildung. Vertreten sind Lehrer, Landtagsabgeordnete,
Rechtsanwiilte, Geistliche und Hausfrauen. Daneben gibt es Verfasserinnen und Ver-
fasser, die keiner bestimmten Berufsgruppe zuzuordnen sind. Der einfache Stil ihrer
Briefe deutet aber darauf hin, dass sie tiber nur wenig Schreibpraxis verfiigen — viel-
leicht ein Hinweis auf ihre geringe Schulbildung.

38. Zum Milieubegrifl vgl. AKKZG, Katholiken zwischen Tradition und Moderne (wie Anm. 16).
39, Familicnarchiv Weber/Bauer, Nachlass [gnaz Weber, Ida Aicheler an Fam. Weber, 08. Juli 1915.



292 Andreas Holzem — Christoph Holzapfel
2. Das System der Wirklichkeitsdeutung in den Kondolenzbriefen

Die Verfasserin der Zeilen, die eingangs zitiert wurden, bezicht sich auf den »un-
erforschlichen Ratschluss« Gottes, um Ignaz Webers Tod zu deuten. Auch wenn der
Sinn dieses Todes den Menschen verborgen bleibt, so der Tenor der Aussage, geschah er
nach Gottes Willen und steht daher in Einklang mit seinem Heilsplan. Im Hintergrund
steht die Vorstellung, Gott verfolge in dieser Welt mit jedem einzelnen Menschen
einen Plan, um ihn zum Guten, zu seinem Heil zu fithren. An Gottes Giite lassen die
Verfasserinnen und Verfasser der Kondolenzschreiben daher auch keinen Zweifel. »Gut
ist ja alles, was er tut, so unbegreiflich es uns scheint.«*” Bitterkeit, Schmerz und Trauer
tiber den Tod der jungen Minner resultieren aus der begrenzten Einsicht der Menschen
in die Pline Gottes, sie sind nicht Folge seines Handelns. Gottes Handeln zu verstehen,
ist dem Menschen nach christlicher Auffassung nicht maglich; es verstehen zu wollen,
wiire AnmafSung und schwere Siinde, weil der Mensch dann selber sein wollte wie Gott.
Diese Einsicht biindeln Sinnspriiche wie:

»Eure Gedanken sind nicht unsere Gedanken und: wie hoch der Himmel ist tiber der
Erde, so hoch sind unsere Gedanken iiber den Eurigen.«*!

Daher bleibt nur die bereitwillige »Ergebung« in Gottes Willen im Vertrauen auf
seine Giite. Der Topos von der Ergebung zielt auf eine Anderung der eigenen Haltung
gegeniiber dem Leid, das als von Gott zugemessen oder doch zugelassen verstanden
wird.

»|W]ir sind gottlob glaubige katholische Christen u. trauern nicht wie die Heiden —
wir ergeben uns in den hl. Willen Gottes, wir sind iiberzeugt, dass Er auch hier das
fiir uns Gute getroffen; der Herr hat’s gegeben, der Herr hat’s genommen, gebene-
deit sei der Name des Herrn [...].«*

[m ersten Satz des Zitates klingt ein Abschnitt aus dem ersten Thessalonicher-Brief
an (1 Thess 4,13-18), in dem es um die Auferstehung der Toten geht. Nicht zu trauern
wie die Heiden bedeutet demnach, in der Hoffnung zu leben, dass Tod nicht Abschied
fiir immer heiBt, sondern christlich mit der Hoffnung auf die Auferstechung und damit
auf ein Wiedersehen in der Ewigkeit verbunden ist. In dieser Hoffnung tiberlisst sich
die Verfasserin dieser Zeilen ganz dem Willen Gottes.

Seinen religiosen Sinn erhilt der Topos von der Ergebung durch den Verdienst-
gedanken. Verdienste erwerben kann ein Christ nach katholischem Verstindnis durch
gute Werke, Fasten und Beten und — das gilt fiir den Zusammenhang der Kondolenz-
briefe — durch bereitwillige Annahme von Leid. Die Ergebung in den Willen Gottes

40. Ebd., Anton Hauk an Fam. Weber, 17. Juli 1915.
41. Ebd., Pfarrer Kucczy an Johannes Weber, 11. Juli 1915.
42. Ebd., Fam. Diebold an Fam. Weber, 7. Juli 1915.
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driicke sich in dem Sinnspruch am Ende des Zitates aus. Er enthilt den Uberstieg von
der religitsen Sprache in die Frommigkeitspraxis. In der richtigen Intention, d. h. mit
gliubiger Uberzeugung ausgesprochen (oder auch gedacht), geschieht in diesem Sinn-
spruch die Uberlassung des eigenen Willens an den Willen Gottes. Die religiose Logik
dieser Sinnspriiche und Gebetsformeln setzt voraus, dass diese nicht nur dahingesagt,
sondern als religiose Wirklichkeit vollzogen werden.™ Vor Gott, so die theologische
Vorstellung im Hintergrund, kommt es auf den inneren Willen und die Haltung an, mit
der jemand den Ereignissen, die Gott ihm zuschickt, begegnet. Uberstiege vom Text zur
Frommigkeitspraxis finden sich hiufiger in den Briefen:

»Denkt: Gott zu Licbe + Ignaz zum Troste! So sind Eure Opfer vollwertig + ange-
nehm + verdienstlich fiir Euch selbst und fiir Ignaz. «*!

In diesem Zitat ist die beschriebene religiose Logik in Form einer Handlungsanlei-
tung prisent: Wenn der Angesprochene so tiber den Tod von Ignaz Weber denkt, dann
wird der geduldig ertragene Verlust bei Gott verdienstlich.

Von der Wirkung dieses Verdienstes bei Gott haben die Schreiber der Briefe klare
Vorstellungen. Ignaz und Alois werden fiir ihren Kriegseinsatz »die ewige Seligkeit
erlangen«®, sie haben sich »den Himmel erstritten«*®, »ein unverwelklicher Lorbeer ist
ihm driiben geworden«*. Das Bild vom Lorbeerkranz, dem Siegeskranz, wird auf vielen
Totenzetteln aus dieser Zeit gebraucht. Der Siegeskranz wurde bei antiken Wettkamp-
fen iiberreicht, im Neuen Testament ist er das Bild fiir den Sieg des Lebens iiber den
Tod. In den Formeln klingt der Gedanke an, der Soldatentod sei Mirtyrertod und ein
Verfasser spricht diesen Gedanken auch aus:

Familie Weber moge »Trost finden in dem Gedanken, dass der Tod fiir die gerechte
Sache unseres Vaterlandes ein heiliger Tod ist, wie hervorragende Theologen sagen:
dem Mirtyrertod gleichstehend. «*

Der Mirtyrertod gilt als die vollkommenste Form des christlichen Todes. Der Solda-
tentod, als Mirtyrertod gedeutet, wird als Einsatz fiir die Gemeinschaft, als Form der
Nichstenliebe gedeutet und mit dem Kreuzestod Christi parallelisiert.*” So wie Chris-
tus am Kreuz sein Leben fiir die Gemeinschaft der Menschen geopfert hat und dadurch

43. Vgl. Andreas Holzem, Das Buch als Gegenstand und Quelle der Andacht. Beispiele literaler Religiositit
in Westfalen 1600-1800, in: Ders. (Hrsg.), Normieren — Tradieren — Inszenieren. Das Christentum als Buch-
religion, Darmstadt 2002 (im Druck).

44. Familienarchiv Weber/Bauer, Nachlass Ignaz Weber, Anton Hauk an Fam. Weber, 17. Juli 1915.

45, Ebd., Schwiigerin Creszentia an Fam. Weber, 09. Juli 1915.

46. Ebd., Weinmann an Johannes Weber, 08. Juli 1915.

47. Ebd., Anton Hauk an Fam. Weber, 17. Juli 1915.

48. Ebd., Grober an Johannes Weber, 17. Juli 1915.

49, Ebd., Fam. Diebold an Fam. Weber, 07. Juli 1915: »|G]ibt es eine groBere Liebe, als sein Leben hinzuge-
ben fiir seine Briider? u. solcher Liebe ist der Himmel verbiirgt.« — vgl. Joh 15,13: »Es gibt keine groBere
Liebe, als wenn einer sein Leben fiir seine Freunde hingibt.«
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unendlich gro8e Verdienste erworben hat, so erwirbt auch der katholische Soldat im
Einsatz fiir die Gemeinschaft — natiirlich in kleinerem Mal3stab — Verdienste. Diese
bewirken den Aussagen der Kondolenzbriefe nach nicht nur den rascheren Eingang in
den Himmel, méglicherweise unter Umgehung des Fegefeuers (das bleibt in den Brie-
fen offen). Diese besonderen Verdienste haben in den Augen der Briefschreiber zudem
qualitative Wirkung, im Sinne eines besonderen Anschens bei Gott. Alois und Ignaz
werden »als Fiirsprecher an Gottes Thron« fiir die ganze Familie bezeichnet, d. h. ihnen
wird eine Art Heiligenstatus zugeschrieben.”

Die religiose Semantik der Kondolenzbriefe bot den Verfasserinnen und Verfassern
auch die Maglichkeit, diese Semantik durch nationale Deutungen zu ergiinzen. Im vor-
hergehenden Zitat ist es die eindeutige Identifikation mit der »gerechten Sache unseres
Vaterlandes«, in einem anderen Brief wird Ignaz’ Fiirsprache bei Gott auf das ganze Va-
terland ausgedehnt: »Er [Ignaz] wird im Himmel dem Vaterlande noch mehr niitzen,
als er es auf dem Schlachtfeld tun konnte.«*!

Die Ergebung in Gottes Willen und der Verdienstgedanke biindeln sich im Begriff
Opfer. Mit diesem Begriff wird die verdienstliche Handlung bezeichnet. Sie wird
entweder passiv erlitten oder aktiv begangen. Wenn vom Opfer in Bezug auf die
Familie Weber die Rede ist, handelt es sich in den Briefen meistens um das passive
Opfer, das Gott von der Familie »gefordert« hat oder das sie bringen musste, wie es im
Eingangszitat heilt.”* Dahinter steht die Vorstellung, Gott priife den Glauben eines
Christen durch Krankheit, Leid oder gar Tod eines nahen Angehérigen.”® Ist dagegen
von Ignaz und Alois die Rede, wird ihr Opfer meist aktiv beschrieben. Sie haben »sich«
geopfert.

Beide Opfergaben werden — so ist zumindest die Erwartung — von Gott belohnt. Von
den Verdiensten bei Gott war oben schon die Rede, ein Verfasser deutet als moglichen
Verdienst der Priifung, die Gott der Familie durch den Tod von Ignaz auferlegt hat, das
Wohlergehen seines Bruders Alois an:

»[W]enn Thr die wahre Opferprobe gut besteht, so wird es der |. Gott um so eher bei
diesem einen bewenden lassen.«™

In der religitsen Logik der Kondolenzbriefe schickt Gott nicht nur das Leid, um die
Menschen zu priifen. Er verleiht ihnen auch die Gnade, »das Kreuz zu tragen [,] das er

50. Ebd., Grober an Johannes Weber, 17. Juli 1915 und ebd., Nachlass Alois Weber, Anton Hauk an die
Familie, 12. Juni 1917.

51. Familienarchiv Weber/Bauer, Nachlass [gnaz Weber, Dekan Mosthats an Fam. Weber, 09. August 1915.
52. Ebd., Schwiigerin Creszentia an Fam. Weber, 09, Juli 1915.

53. Vgl. ebd., Fam. Diebold an Fam. Weber, 07. Juli 1915.

54. Ebd., Landgerichtsdirektor Miller an Fam. Weber, 21. 07. 1915: »Moge Sie der Gedanke tristen, dass Thr
Sohn in schwerer Zeit sich fiir das Vaterland geopfert hat! Moge der . Gott dieses groBie Opfer reichlich
belohnen und Thren Sohn alsbald in das Reich der Seligen aufnehmen. «

55. Ebd., Anton Hauk an die Familie, 17. Juli 1915.
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[ihnen| auferlegt hat, es heildt, der Allmichtige ladet keinem mehr auf als er tragen
kann.«®

Auf den ersten Blick mag die vorgestellte Semantik eher formelhaft als subjektiv
gepriigt erscheinen. Bei niherem Hinsehen jedoch stellt sich heraus, dass die Verfasse-
rinnen und Verfasser mit den ihnen zur Verfiigung stechenden Formeln sehr individuell
umgehen. Unter den gut achtzig Briefen, die religiose Semantik enthalten, findet sich
kaum eine Formulierung zweimal. Durch den individuellen Gebrauch einer vorgeprig-
ten religitsen Semantik und Symbolsprache ist es den Schreibern der Kondolenzbriefe
moglich, den Empfingern ihre Anteilnahme in gesellschaftlich akzeptierten Formeln
auszudriicken.”” Zudem cignet der vorgeprigten Semantik eine gewisse Entlastungs-
funktion, angesichts von Schmerz und Trauer iiber den Tod die passenden Worte zu fin-
den. In den Kondolenzbriefen findet sich ein Beispiel dafiir, dass die Verfasserinnen und

Verfasser den Gebrauch der religiosen Sprache durchaus auch reflektieren:

»Was Gott tut, das ist wohl getanc—ach es ist so bald gesprochen + gesungen aber —
es braucht viel, sich wirklich voll und ganz zu dieser Wahrheit in solch schmerzlicher
Stunde durchzuringen.«™

Das in diesem Fallbeispiel prisentierte System der katholischen Wirklichkeitsdeu-
tung ist weder grundlegend neu noch kriegsspezifisch. Ein Blick in die religiose Lite-
ratur aus der Vorkriegszeit oder auch aus dem 19. Jahrhundert und in einschligige
Lexika, wie Wetzer und Weltes Kirchenlexikon von 1899, belegt das. So heifSt es im
Josephi-Buch, einem weit verbreiteten Hausbuch aus dem Umkreis des Kultes der
Heiligen Familie, Gott schicke allen, die ihn lieben, Leiden,

»aber er versiilst sie; er priift sie, aber er gibt ihnen reichlich Gnaden, damit sie die

Priifung bestehen und sich eine herrliche Krone im Himmel verdienen kinnen.«

3. In der Spannung zwischen der Rede von einer religiosen Krise und der
Fortgeltung traditioneller katholischer Wirklichkeitsdeutung

In den Kondolenzbriefen begegnet ein sehr dichtes System religioser Wirklichkeits-
deutung, das die Verfasserinnen und Verfasser ungebrochen aus der Vorkriegszeit und
dem 19. Jahrhundert zur Kommunikation von Kriegserfahrung iibernommen haben.
Diese Wirklichkeitsdeutung scheint sich auch durch die ersten Kriegsjahre nicht ver-

56. Familienarchiv Weber/Bauer, Nachlass Alois Weber, Lina an die Familie, 15. Juni 1917.

57. Zum Zusammenhang zwischen »objektiver« und »subjektiver« Wirklichkeit vgl. Andreas Holzem,
Bedingungen und Formen religioser Erfahrung im Katholizismus zwischen Konfessionalisierung und Auf-
klirung, in: Paul Miinch (Hrsg.), »Erfahrung« als Kategorie der Frithneuzeitgeschichte (HZ, Beiheft 31),
Miinchen 2001, 317-332, bes. 312-324.

58. Familienarchiv Weber/Bauer, Nachlass Alois Weber, Anton Hauk an Fam. Weber, 12. Juni 1917.

59. Josephi-Buch oder: Die Macht der Fiirbitte des heiligen Patriarchen Joseph, des Nihrvaters Jesu und
Briutigams der allerseligsten Jungfrau Maria, in sehr vielen und schénen Geschichten aus alter und neuer



296 Andreas Holzem — Christoph Holzapfel

dndert zu haben. Die Briefe zum Tod von Ignaz 1915 klingen nicht anders als die zum
Tod von Alois 1917. Dieser Befund steht in einer gewissen Spannung zur Krisenstim-
mung, von der seit 1915 in anderen Quellenarten aus dem Ersten Weltkrieg zunch-
mend die Rede ist und die auch in der Sekundirliteratur diskutiert wird. In Berichten
von Feld- wie von Zivilgeistlichen wird iiber einen deutlichen Riickgang der Anzahl der
Kommunionen und der Beichten, die klassischen Indikatoren fiir die Teilnahme am
kirchlichen Leben, geklagt.® In einer Predigtsammlung fiir Militirgeistliche, die 1917
vom Miinchener Erzbischof von Faulhaber herausgegeben wurde, ist in den Predigten
im Kapitel »Riistung des Glaubens« von Zweifeln und Unglauben unter den Soldaten
die Rede.?! Sie befassen sich mit Themen wie »Wie a3t sich das grausige und grausig
lange Weltereignis mit dem Glauben an Gott und seine Vorsehung zusammenreimen?«
oder »Der Vorsehungsglaube und der leidvolle Krieg«.*?

Selbst wenn man die vollig unterschiedlichen Situationen in Rechnung stellt, in
denen die Kondolenzbriefe auf der einen und die Berichte der Feld- und Zivilgeistlichen
sowie die Feldpredigten auf der anderen Scite entstanden sind, bleibt die Spannung
zwischen der Rede von einer religiosen Krise und der scheinbar ungebrochenen Fort-
geltung von traditionellen Deutungsmustern bestehen. Offenbar standen wihrend und
nach den Weltkriegen alternierende Muster der religiosen oder quasireligiosen Kriegs-
deutung zur Verfiigung, die mit dem iiberkommenden Deutungskanon konkurrierten.
Auf diese Weise haben, bis in Kernbereiche des katholischen Milieus hinein, langfristig
gelebte Gewissheiten ihre Plausibilitit schlagartig verloren oder wurden schleichend
umgebaut. Das hatte weitreichende Konsequenzen fiir die gesellschaftliche Geltung des
Religiésen iiberhaupt, so sehr man sich auch nach 1918 und nach 1945 erneut bemiihte,
ein religios gepriigtes Gesellschaftsmodell zu repristinieren.

Im Zentrum einer durch das Fallbeispiel konturierten Untersuchung werden also
Fragen der folgenden Art zu stehen haben: Welche Auswirkungen hatte diese religiose
Krise? Zeichnen sich bestimmte Anhaltspunkte fiir Krisenanfilligkeit oder Krisen-
resistenz ab? Wie lange trugen die vorgestellten Deutungsmuster? Wo sind die Briiche
und wann zeichnen sich Verinderungen ab?

In diesem Zusammenhang wird wesentlich auch die Frage virulent, ob und wodurch

Zeit. Ein Hausbuch fiir jede christliche Familie, gesammelt und herausgegeben von Georg Ott, Dechant und
Stadtpfarrer in Abensberg. Mit vielen schonen Bildern geziert. Mit bischoflicher Approbation. 6. unver-
inderte Auflage, Regensburg 1887, 104. Die Liste religioser Literatur, die ausfiihrlich den Zusammenhang
von Gottes Willen, Ergebung und Opfer darstellt, vor allem unter dem Gesichtspunkt von Schuld und Siihne,
lisst sich beliebig erweitern. Einen ersten Einblick verschafft Andreas Holzem, »Kriminalisierung« der
Klage? Bittgebet und Klageverweigerung in der Frommigkeitsliteratur des 19. Jahrhunderts, in: JBTh 16
(2001), 153-181.

60. Vgl.Christian Geinitz, Kriegsfurcht und Kampfbereitschaft (wie Anm. 15), 215-216; 224-228, und Benja-
min Ziemann, Front und Heimat. Lindliche Kriegserfahrungen im siidlichen Bayern 1914-1923 (Veroffent-
lichungen des Instituts zur Erforschung der europiischen Arbeiterbewegung A, 8), Essen 1997, 250-251.
61. Michael von Faulhaber, Paul Wilhelm von Keppler, Adolf Donders (Hrsg.), Das Schwert des Geistes.
Feldpredigten im Weltkrieg, Freiburg **#1918 (erste Auflage 1917), 200-244.

62. Ebd., 204-209, Zitate: 204 und 209.
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diese bisher offenbar weitgehend unhinterfragten Gewissheiten im Verlauf der Welt-
kriege forttradiert wurden oder ins Wanken gerieten und welche religions- und men-
talitatsgeschichtlichen Folgen sich daraus ergeben haben. Eine solche Kombination aus
institutionen-, begriffs-, mentalitits- und sozialgeschichtlichen Fragestellungen muss
versuchen, das Geflecht von Krieg und Religion »als einen von Menschen gemachten,
erfahrenen und erlittenen gewaltgeprigten Zusammenhang von Handlungen, Ereig-
nissen und Strukturen« zu beschreiben und dabei mikro- und makro-historische Per-
spektiven miteinander zu verschriinken.® Der »Krieg selbst als konfliktgeladen-eigen-
dynamisches Moment sozial-dkonomischer, politischer und auch kulturell-religioser
Entwicklungen und Verinderungeng, begriffen als »Erfahrungszusammenhangg, ist
bislang nur unzureichend in den Blick genommen worden.*!

Es geht bei einer solchen Fragestellung nicht um Apologetik, die den Katholizismus
von Kriegsbegeisterung und Kriegslegitimation frei spricht. Aber es geht um inhalt-
liche Differenzierung, die innerhalb des Spektrums katholischer Kriegserfahrung
legitimatorische von konsolatorischen Anteilen trennt, die soziale Praxis und die Dis-
kurs- und Praxisgemeinschaften konsequent einbezieht und die einzelnen Elemente
dieses Wahrnehmungs-, Deutungs- und Handlungszusammenhangs auf ihre jeweilige
Tradition und bleibende Tragfihigkeit hin befragt.

63. Hans Medick/Benigna von Krusenstjern, Einleitung, in: Dies.n (Hrsg.), Zwischen Alltag und Katastro-
phe (wie Anm. 32), 13-36, 27; vgl. auch: Gerd Krumeich, Kriegsgeschichte im Wandel, in: Ders./Gerhard
Hirschfeld (Hrsg.), Keiner fihlt sich hier mehr als Mensch (wie Anm. 36), Knoch, Erleben und Nacherleben
(wie Anm. 37), 199-219.
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