Religioser Autbruch in die Nazi-Zeit

Kirche im NS: 1933 war nicht nur eine politische Ziasur. Auch Glaube, Konfession und Bekenntnis waren wieder angesagt

VoN MANFRED GAILUS

Woran glaubten die Deutschen der Hitler-
zeit? 1933 bedeutete nicht allein eine po-
litische Zisur, sondern fiir viele Zeitge-
nossen zugleich ein religioses Erlebnis:
endlich Abkehr von der Weimarer Repu-
blik, die als ,,Gottlosenrepublik“ wahrge-
nommen wurde; endlich Beginn einer ver-
heiflungsvollen Zeitenkehre mit mehr
Glauben, Religion und ,Volksgemein-
schaft“. Anzeichen eines religious revival
gab es viele: Kirchenaustritte horten
plotzlich auf; atheistische Parteien und
Vereine wurden sofort verboten; national-
sozialistische ,,Deutsche Christen“ (DC)
organisierten spektakulire Massentrau-
ungen und -taufen.

Religiose Glaubensbekenntnisse, Zeit-
schriften und Biicher schossen wie Pilze
aus dem Boden. Eine der wirkungsvolls-
ten Manifestationen
auf dem Weg ins
,Dritte Reich®, der

»Tag von Potsdam®, Der ,, Tag von

fand mit Segen der Potsdam*
Kirchen in der alten

preuflischen Garni- far'd
sonkirche statt. Mit dem
Kurz: Glaube, Be-

kenntnis, Konfes- segen der

sion waren wieder Kirchen statt

angesagt. Dass dabei

zwischen konkurrie-

rendenreligiésen Akteuren viel gestritten
wurde, spricht nicht gegen diese These,
sondern im Gegenteil eher fiir sie.

Protestanten umfassten zwei Drittel al-
ler Deutschen und waren deshalb von be-
sonderem Gewicht. Hauptereignis in der
christlichen Mehrheitskonfession um
1933 war der Angriff der volkischen DC
auf die Bastionen der ,alten Kirche“.
Diese evangelische Parallelbewegung zur
NSDAP verfolgte das Projekt einer Verei-
nigung der 28 Landeskirchen zu einer
zentralisierten Reichskirche, gefiihrt
durch einen nach ,Fiihrerprinzip“ regie-
renden Reichsbischof.

Der umstiirzlerische Impuls schiittelte
die Strukturen der alten Kirche durch,
auch wenn das DC-Reichskirchenprojekt
nach knapp zwei Jahren scheiterte. Es
war diese hiretische Massenbewegung,
die innerkirchliche Opposition hervor-
rief, die sich 1934 als Bekennende Kirche
(BK) konstituierte. , Kirchenkampf“, wie
der Richtungsstreit auch hiefd, war bei
den Evangelischen vorwiegend ein Bru-
derkampf im eigenen Haus um die Neu-
ausrichtung von Theologie und Kult.

Der Streit offenbarte ein gravierendes
Identititsproblem, das den vom National-
sozialismus tief beeindruckten Protestan-
tismus zerriss. DCund BK stritten um Vor-
herrschaft und Definitionsmacht dessen,
was richtige, angemessene evangelische
Kircheim,,Dritte Reich“sei. Insgesamt er-
wies sich der deutsche Protestantismus
der Hitlerzeit als vielstimmiger und disso-
nanter Chor ohne Dirigenten, der einen
Grofteil seiner Krifte im selbstzerstoreri-
scheninternen Kampfverbrauchte. Alsre-
ligioser Akteur verfiigte er {iber keine re-
préasentativen, handlungsfihigen Fiih-
rungsorgane und konnte sein hohes Poten-
zial als Mehrheitskonfession nicht wirk-
sam in die Waagschale der religionspoliti-
schen Kédmpfe der Epoche werfen.

Und die deutschen Katholiken? Eine
christlich-volkische  Massenbewegung

wie die DC gab es in der strikt hierar-
chischen romischen Weltkirche nicht.
Hauptereignis im deutschen Katholizis-
mus war 1933 nicht eine vom braunen
Zeitgeist befliigelte christlich-volkische
Bewegung, sondern das Konkordat, ein
Staatsvertrag zwischen der Hitlerregie-
rungund dem Vatikan zur Regelung der ka-
tholischen  Staat-Kirche-Beziehungen.
»Kirchenkampf“ war hier vorrangig ein
dauerhafter Kleinkrieg mit dem politisch
und  weltanschaulich  iibergriffigen
NS-Staat um Einhaltung des Konkordats.
Diese permanente Abwehrhaltung kulmi-
nierteinder 1937 vonallen Kanzeln verle-
senen Enzyklika ,,Mit brennender Sorge“.

Vergleicht man die politische Orientie-
rung der Geistlichen beider Konfessio-
nen, so ergibt sich ein zweiter markanter
Unterschied: Wihrend bei den Protestan-
ten durchschnittlich etwa zwanzig Pro-
zent der Pfarrer der NSDAP angehdrten,
lag der Anteil der ,braunen Priester bei
unter einem Prozent. GrofRere Empfing-
lichkeit fiir den braunen Zeitgeist in der
Mehrheitskonfession, hingegen grofiere
Distanz und mehr Abschottung im katho-
lischen Milieu - damit sind wesentliche
Unterschiede benannt.

Von einem geschlossenen Block
»christlichen Widerstands“ oder auch
nur Resistenz der Katholiken gegeniiber

dem Nationalsozialismus kann jedoch
keine Rede sein. Auch fiir die meisten
deutschen Katholiken war ihr christli-
cher Glaube durchaus mit dem National-
sozialismus vereinbar, wie die funktionie-
rende NS-Herrschaft in rein katholischen
Regionen erweist. Es miissen {iberwie-
gend Katholiken gewesen sein im Regie-
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oder Trier, in den Di-
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Gruppen zum Aus-
druck, die sich zur Deutschen Glaubensbe-
wegung zusammenschlossen. Deren Fiih-
rer erhofften sich Anerkennung als,,dritte
Konfession“. Ihr Angebot an die NSDAP,
dasReligitse des,,Dritten Reiches“ selbst-
stindigund aufRerhalb der NSDAP zu orga-
nisieren, traf in der Parteifithrung auf we-
nig Anerkennung. Bis 1935 vermochten
die ,Deutschgliubigen“ die Zahl von
30000 Mitgliedern kaum zu iiberschrei-
ten, danach war ihr Einfluss riicklaufig.

Zu unterscheiden sind ,Deutschgliu-
bige“ und ,,Gottgldubige*: Wihrend ers-
tere Netzwerke mit eigenen Gruppen bil-
deten, identifizierten die ,Gottglaubi-
gen“ als fanatische Nationalsozialisten
NSDAP und SS als ihre neue Kirche. Sie
verstanden sich als ,religios“ aufderhalb
der christlichen Konfessionen. SS-Fiihrer
Heydrich sprach vom Bekenntnis zur ,kir-
chenfreien deutschen Religiositit“. IThr
Credo war die NS-Weltanschauung, per-
sonifiziert in der Fiihrerfigur. Vorwie-
gend SS-Mitglieder, Parteifunktionire
und Beamte bekannten sich als ,,gottgldu-
big“. 1939 bekannten sich etwa 2,75 Mil-
lionen Personen (3,5 Prozent der Bevdl-
kerung) zu dieser ,,Konfession“. In Berlin
erreichten ,,Gottgliaubige® zehn Prozent,
in der Unistadt Jena knapp 16 Prozent.

Auch die Hitlerbewegung mit ihren
braunen Kulten und Liturgien besaf} reli-
giose Dimensionen. Im Unterschied zur
KPdSU und KPD war die NSDAP keine
atheistische Partei, die eine
Gott-ist-tot-Politik verkiindete. Ohne ih-
ren religids iiberhéhten Glauben an
»Volk“, ,Rasse“und , Fithrer“ ist die Dyna-
mik der NS-Bewegung nicht zu erkliren.
Konzepte wie ,,politische Religion“ tra-
gen dem in der Forschung Rechnung.

Nach mehreren Jahren erfolgreicher
Festigung als Regime radikalisierte sich

die Religionspolitik der Machthaber: Die
NS-Weltanschauung und der ihr einge-
schriebene Gott-oder Deutschglaube soll-
ten den ,,alten Glauben“ der Kirchen ver-
dringen. Unter Parolen wie ,,Entkonfes-
sionalisierung des 6ffentlichen Lebens*
schrinkte das Regime den Wirkungsbe-
reich der christlichen Konfessionen ein,
vor allemin Schule und Jugendorganisatio-
nen. NS-Lebensfeiern zu Geburt, Ehe-
schliefung und Totengedenken sollten
die christlich geprigten Riten ersetzen.

Gleichwohl gab es in der Religionspoli-
tik keine klare Strategie, stattdessen viel
Trial and Error. Die ,,religiose Frage“ war
parteiinternungeklirt. Nach der Konfessi-
onszugehdorigkeit ihrer Mitglieder war die
NSDAP eine ,.christliche Partei“: Uber
zwei Drittel gehoérten zugleich einer
christlichen Kirche an. In der Parteifiih-
rung dominierten die weltanschaulichen
Rigoristen (Himmler, Heydrich, Rosen-
berg) mit religionspolitischen Utopienim
Sinne einer ,Endlésung der religiosen
Frage“. Sietrieben einenreligiosen Menta-
litatsbruch mit kulturrevolutioniren Kon-
sequenzen voran. Ihnen gegeniiber stan-
den ,,christliche Nationalsozialisten®, die
germanisiertes Christentum und National-
sozialismus fiir vereinbar hielten. Sie wa-
ren auf mittlerer und unterer Parteiebene
stark vertreten und fiir die Loyalitétsbin-
dung grofRer christlicher Bevolkerungs-
teile von hoher Bedeutung.

Juden und Judentum konnten unter den
Zwangsbedingungen des ,Dritten Rei-
ches“ kein Player auf dem breit ausgefi-
chertenreligiGsen Feld sein. Sie waren aus-
geschlossen, verfemt, vertrieben und
schlieRlich der Vernichtung preisgege-
ben. Rasse und Religion waren im Prozess
dieses neuzeitlichen kollektiven Exorzis-
mus nicht voneinander zu trennen, son-
dern verhielten sich komplementir. Es
war nicht eine atheistische Partei, die Ver-
folgung und Vernichtung ins Werk setzte,
sondern eine sakral hochgradig aufgela-
dene, religios buntscheckige Partei, deren
Mitglieder zu zwei Dritteln einer christli-
chen Kirche angehorten. Fiir die rassisti-
sche Bestimmung von ,deutschbliitig”
oder ,fremdbliitig* fanden die Verfolger
keine harten anthropologisch-biologi-
schen Kriterien. Stattdessen griffen sie als
Ersatz auf die Religionszugehorigkeit zu-
riick. Schlieflich stellten die christlichen
Kirchen fiir den Ariernachweis die Eintra-
gungen ihrer Kirchenbiicher im Sinne
kirchlicher Amtshilfe zur Verfiigung.

Glaube, Bekenntnis und Religion waren
seit 1933 heftig debattierte Themen, und
sie beschiftigten die meisten Deutschen
wihrend der NS-Epoche mehr als zuvor
oder danachim 20. Jahrhundert. Sakulari-
sierungsgeschichtlich handelt es sich um
Zeitenkehre und Gegenzeit. Diese Trend-
umkehr geschah jedoch nicht, wie von
den Kirchen erhofft, im Sinne einer Re-
christianisierung. Die politische Religion
des Nationalsozialismus belebte das reli-
giose Geschift zwar einerseits, erwies
sichaber zugleich als existenziell gefdhrli-
cher Rivale der christlichen Konfessionen
im Streit um die Seelen der Deutschen.

— Der Autor ist apl. Professor fiir Neuere
Geschichte am Zentrum fiir Antisemitis-
musforschung der TU Berlin. Zu dem
Thema spricht er am 19. November in der
Topographie des Terrors, 19 Uhr, Nieder-
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