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Kirchenkampf
Begriff

Der Ausdruck ,Kirchenkampf“ kam 1933, dem Jahr der Machtiibernahme, fiir die Auseinandersetzung zwischen den
Deutschen Christen (DC) und jenen Kreisen auf, die sich 1934 in der Bekennenden Kirche (BK) zusammenschlossen. In
der kirchenhistorischen Forschung nach 1945 wurde damit die gesamte protestantische Epoche in Deutschland von
1933 bis 1945 bezeichnet. Heute ist dieser Epochenbegriff umstritten, da er den falschen Eindruck erweckt, die evan-
gelischen Kirchen hatten das NS-Regime insgesamt ,,bekampft”. Zwar gab es auf evangelischer wie katholischer Seite
einzelne Kirchenvertreter und Gruppen, die die Hitlerregierung 6ffentlich kritisierten und/oder sogar konspirativen
Widerstand leisteten. Doch eine geschlossene kirchliche Opposition gegen den Nationalsozialismus und seine Politik
gab es nicht. Im Zentrum des innerhalb der evangelischen Kirche ausgetragenen , Kirchenkampfes” stand ein Konflikt
zwischen den ,Deutschen Christen” und der ,,Bekennenden Kirche” um das Verstandnis und die Auslegung des Evan-
geliums. Dieser theologische Konflikt wurde auf Seiten der Bekennenden Kirche zu einer indirekten politischen Oppo-
sition gegen den Staat, insofern er eine Einmischung des Regimes in Glaubensinhalte und Kirchenverfassung abzuweh-
ren suchte. Damit widersprach er dem Totalitatsanspruch der nationalsozialistischen Ideologie. Ein politischer Wi-
derstand gegen den Nationalsozialismus war damit weder beabsichtigt noch folgte er daraus, von seltenen Ausnah-
men abgesehen. Viele Bekennende Christen waren gleichzeitig Antisemiten, Wahler und/oder Mitglieder der NSDAP
und begrenzten ihren Widerspruch ausdriicklich auf die Ubergriffe des Staates auf innerkirchliche Angelegenheiten.

Der Begriff ,, Kirchenkampf“ hat sich dennoch im Protestantismus eingebiirgert, weil der Kampf um das Selbstverstand-
nis der ganzen Kirche ging. Denn der kleinere, ,bekennende” Teil der evangelischen Christen berief sich auf die Grund-
lagen des christlichen Glaubens in Bibel und Glaubensbekenntnis. Er beanspruchte daher, die ganze evangelische
Christenheit rechtmaRig zu vertreten. Diesem Anspruch gibt die Evangelische Kirche in Deutschland (EKD) seit 1945
Recht, so dass die Bekennende Kirche als ,wahre Kirche” gewiirdigt und ihre Dokumente — vor allem die Barmer Theo-
logische Erklarung —von einigen Landeskirchen in die Bekenntnisschriften aufgenommen wurden.

Ausloser und Thema des Kirchenkampfes war der Versuch des NS-Regimes, mit Hilfe der ,,Deutschen Christen” Rasse-
standpunkte in den Kirchen durchzusetzen und deren Organisationsform zu bestimmen. Dies wurde von der Seite
des Staates als politischer, von Seiten der ,,Bekennenden” Christen aber als theologischer Konflikt gesehen. Der Kir-
chenkampf lasst sich daher nur bedingt als Konflikt zwischen Kirche und Staat auffassen; er war im Kern ein Kampf um
das Selbstverstandnis der evangelischen Kirche mit politischen Wirkungen. [...]

KIRCHENKAMPF IN DEUTSCHLAND
Haltung der evangelischen Kirchen zu Kaiserreich und Weimarer Republik

Die liberale Theologie des 19. Jahrhunderts hatte sich gerade in Deutschland mit Idealismus oder Romantik verbun-
den. Sie ging induktiv von der ,religidsen Erfahrung” aus, um diese in der kirchlichen Verkiindigung bewusst zu ma-
chen und zu bestéatigen (Friedrich Schleiermacher). Sie bejahte die Autonomie der Lebensgebiete als eigenstdandige
,Offenbarungsquelle” und glaubte an den standigen sittlichen und kulturellen Fortschritt des Menschen. Innerge-
schichtliche Ziele wurden zu verpflichtenden Bezugspunkten fiir kirchliches Reden und Handeln aufgewertet. Die lu-
therische Orthodoxie blieb indes eng mit Adel und Monarchie verbunden und bildete seit 1789 ein konservatives Boll-
werk gegen Rationalismus und Liberalismus. Dort begriiRten flihrende Theologen die Reichseinung von 1871 stir-
misch und erhoben Otto von Bismarck zum Vollender der Reformation.

Die meisten Landeskirchen erhielten zwar eine Synodalverfassung, die die Mitspracherechte der Gemeinden starkte,
behielten aber ihre konfessionellen Sonderbindungen und Verwaltungen. Die Bundesfiirsten waren in ihren Landern —
etwa der Kaiser als preufSischer Konig in Preuen —wie in anderen Monarchien zugleich oberster Bischof, die Kirchen-
gesetze erlassen oder aufheben konnten (Landesherrliches Kirchenregiment). Mit den Lutherjubilden von 1883 und
1917 kam es zu einer Lutherrenaissance: Der kulturelle Fortschritt wurde skeptisch betrachtet und unter den Vorbe-
halt der grundsatzlichen Stindhaftigkeit allen menschlichen Strebens gestellt. Ein Lutherbild mit konfessionellen und
nationalen Ziigen wurde gepflegt, das sich von Rom und Paris, also dem Katholizismus und der Menschenrechtstradi-
tion, abgrenzte. Der Erste Weltkrieg zerbrach den allgemeinen humanen Fortschrittsglauben nachhaltig. Zudem been-
dete die Novemberrevolution die preuBisch-lutherische Allianz von ,Thron und Altar”. Friedrich Ebert sicherte den
evangelischen Kirchen aber schon im Januar 1919 zu, dass die vorbereitete Verfassung ihre Privilegien — vor allem den
staatlichen Einzug der Kirchensteuer — nicht antasten werde.
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Dennoch wurde der Protestantismus in der Weimarer Republik erneut zum Hort eines demokratiefeindlichen Natio-
nalismus. Da Sozialdemokraten an Regierungen beteiligt waren, nahm fiir viele evangelische Christen die Nation die
Stelle des Obrigkeitsstaates ein. Sie sahen das Kriegsende 1918 weithin als Niederlage und Demokratie und Sozialis-
mus als Feinde des Christentums. Nach Verabschiedung der Weimarer Verfassung richtete der Prasident des altpreulSi-
schen Evangelischen Oberkirchenrats (EOK) Reinhard Moller ein ,tiefempfundenes Dankeswort an unseren fiirstlichen
Schirmherrn®, den abgesetzten Kaiser; Kirchenfiihrer wie Detlev von Arnim-Krochlendorff jubelten: ,,Der Umsturz hat
sich auf unsere Kirche nicht miterstreckt.” Die konservative Kontinuitat der Landeskirchen, die als Volkskirche fir alle
religiosen Bediirfnisse der getauften Deutschen zustandig waren, blieb erhalten.

Nur einige AuBenseiter sahen die soziale Frage schon vor 1914 als Problem, das auch das Christentum angeht. Als
Christ Mitglied der SPD zu sein, war damals nahezu undenkbar. Eine seltene Ausnahme war der schwabische Pietist
Christoph Blumhardt. Doch nach 1918 wuchs die religits-soziale Bewegung auch in Deutschland zeitweise auf einige
10.000 Anhanger. Der 1926 gegriindete Bund der religiosen Sozialisten Deutschlands um Georg Fritze und Georg
Wiinsch gehorte zu den ersten und entschiedenen Warnern vor dem aufkommenden Nationalsozialismus. Die Dialek-
tische Theologie veranderte seit 1919 die geistige und kirchliche Landschaft, indem sie energisch nach der Verantwor-
tung der Kirche vor dem Wort Gottes und so auch fiir die Welt fragte.

Der Schweizer Theologe Karl Barth stellte die ,Bindestrich-Theologien®, die ein zeitliches mit einem ewigen Anliegen
meinten verbinden zu kénnen, und das Selbstverstandnis des Kulturprotestantismus als ,,Erziehungsanstalt” der biir-
gerlichen Gesellschaft radikal in Frage. Doch solche Warner blieben praktisch ohne Wirkung auf die Kirchenpolitik.
MaRgebend waren hier Kirchendiplomaten wie der damalige Generalsuperintendent der Kurmark Otto Dibelius, der
in seinem Buch ,,Das Jahrhundert der Kirche” (1926) schrieb: ,,Die ev. Kirche steht am Anfang einer neuen Epoche. Un-
geheure Moglichkeiten stehen vor uns! Ungeheure Aufgaben!” Die Weltwirtschaftskrise traf die Kirchen dank der
staatlichen Absicherung ihrer Finanzgrundlagen kaum; sie wurde als Chance zur Steigerung ihrer Einflussmoglichkei-
ten begriffen. Das ,Kirchliche Jahrbuch” von 1930 triumphierte, die Kirche habe in der allgemeinen Inflation ,ihren
Wert gesteigert”.

Gegen diese Selbstzufriedenheit schrieb Karl Barth 1930 seine bisher scharfste Replik, den Aufsatz Quo usque tan-
dem?, in dem es hieR:,Wo diese Sprache geredet wird, da ist Catilina, da ist die eigentliche, gefdhrliche Verschwérung
gegen die Substanz der evangelischen Kirche. [...] Die Substanz der Kirche ist die ihr gegebene Verheifsung und der
Glaube an diese Verheiflung. Wann wdre die Verheifsung nicht gréfSer, deutlicher, leuchtender geworden unter wirkli-
cher Anfechtung von auflen? [...] Wenn sie ,Jesus Christus‘sagt, muf8 und wird man, und wenn sie es tausendmal sagte,
ihre eigene Sattheit und Sicherheit héren und sie soll sich nicht wundern, wenn sie mit allem ihrem ,Jesus Christus’in
den Wind, an der wirklichen Not der wirklichen Menschen vorbeiredet, wie sie am Worte Gottes vorbeigeholt, aus aller
Mahnung, Tréstung und Lehre der Bibel und der Reformatoren Wasser auf ihre eigenen kleinen Miihlen gemacht hat.”

1930 gaben sich die evangelischen Landeskirchen mit dem Deutschen Evangelischen Kirchenbund einen lockeren
Dachverband. Zudem schlossen sie am 11. Mai 1931 einen Kirchenvertrag mit dem Freistaat PreuRen ab, den viele Kir-
chenfihrer als Sieg Gber die ,,Entrechtung” durch die Weimarer Verfassung empfanden. Er sicherte ihnen Religions-
unterricht und 6ffentliche Finanzmittel zu. Zugleich wurden die Rechte der Synoden als innerkirchliche Parlamente ge-
starkt und damit Lagerbildung in den Kirchen geférdert.

Haltung der NSDAP zu den Kirchen

Der aufkommende Nationalsozialismus stellte den Kampf um die Vorherrschaft der ,arischen Herrenrasse”, die Erobe-
rung von ,,Lebensraum im Osten” als antibolschewistischen Kreuzzug und die Vernichtung des Judentums ins Zentrum
seines Programms. Diese Ziele waren nur mit einer im nationalsozialistischen Geist erzogenen Bevélkerung zu errei-
chen, die sich von der ,jidischen Mitleidsmoral“ des Christentums abkehren wiirde. Die NS-ldeologie erhob daher
Anspruch auf eine totale Weltanschauung, die keinen Raum fiir konkurrierende religiése oder politische Weltdeutun-
gen und Sinngebungen liel8. Eine Einheitspartei sollte sie machtpolitisch als Staatsdoktrin durchsetzen. Gegentiiber
den Kirchen verfolgte die NSDAP eine Doppelstrategie von Vereinnahmung und direkter Konfrontation. Bis 1930 lieR
sie sie aus ihren politischen Aktivitaten heraus. lhr Programm warb zunachst um die Christen, indem es ein ,,positives
Christentum” ohne konfessionelle Bindung propagierte; ein meist unbemerkter Zusatz schrankte dies ein: ,,... soweit
sie nicht [...] gegen das Sittlichkeits- und Moralgefiihl der germanischen Rasse verstofSen.” Religion sollte nur in den
Grenzen des Nationalgefiihls moglich sein; ein ,, deutscher Glaube” konnte ,,Gott” so nur in der deutschen Geschichte
finden. Die ,nationale Revolution” wurde als Erfullung aller religiésen Sehnsiichte ausgegeben. Hinzu kam ein mili-
tanter Antisemitismus, der anders als der dltere religiose Antijudaismus ausschlieBlich rassisch definiert war.

Schon 1880 erhob der Protestant Adolf Stoecker den Antisemitismus zum politischen Programm seiner Christlich-so-
zialen Partei, die jedoch nie mehr als drei Reichstagsabgeordnete erreichen konnte. In der NS-Ideologie wurde dann
ein diffuser ,metaphysischer Antisemitismus” zentral. Hitler hatte in Mein Kampf 1923 geschrieben: ,,Indem ich mich
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des Juden erwehre, erfiille ich das Werk des Herrn.“Seit dem neuen Kirchenvertrag von 1930 versuchte die NSDAP, die
evangelischen Christen offensiv in ihren Kampf gegen das ,Weimarer System* aus ,,Marxismus, Judentum und Zent-
rum® zu gewinnen: SA-Trupps besuchten geschlossen evangelische Gottesdienste und hielten ,Mahnwachen” vor Kir-
chen, um pazifistisch oder religits-sozial eingestellte Pastoren einzuschiichtern. So gelang es zum Beispiel durch ge-
schirte Empoérung zu verhindern, dass der Berliner Pfarrer Glinther Dehn seine Dozentur in Halle (Saale) antreten
konnte. Dehn hatte in einem Gemeindevortrag ,Der Christ und der Krieg” von 1928 die Kriegsdienstverweigerung als
christliche Méglichkeit biblisch begriindet.

1932 griindete sich zudem die ,,Glaubensbewegung Deutsche Christen” (DC) als Zusammenschluss von evangelisch
getauften Nationalsozialisten. Sie wollten der NS-ldeologie in ihrer Kirche erst Raum, dann Alleingeltung verschaffen,
nachdem die Deutschnationalen bzw. der ,Christlich-soziale Volksdienst” 1930 die Kirchenwahl in PreuRen gewonnen
hatte. Sie pflegten ein ,arteigenes Christentum® das durch Elemente einer ,neuheidnischen” Religiositdt aus dem
,NVolkstum“ erneuert werden sollte. Sie wollten das Fiihrerprinzip innerkirchlich verankern und strebten die Verein-
heitlichung der bisher nach Konfessionen gegliederten Landeskirchen in einer Reichskirche an. Geflihrt wurden sie
vom Pfarrer Joachim Hossenfelder; geférdert wurden sie von namhaften Theologen wie Emanuel Hirsch, der die DC-
Theologie schon 1920 mit seinem Buch ,,Deutschlands Schicksal” vorbereitet hatte. Auch Paul de Lagarde und Arthur
Dinter gelten als Vorlaufer, da sie wie die DC Paulus von Tarsus zum Verderber des Christentums erklarten, Jesus als
antijudischen ,Propheten” darstellten und eine national-deutsche Religion vertraten. Als innerkirchliche Erneue-
rungsbewegung nach 1933 entstanden, musste die ,,Bekennende Kirche” dann an mehreren Fronten zugleich kamp-
fen: gegen die von den Nationalsozialisten aufgedrangte Politisierung, Gleichschaltung und Instrumentalisierung der
Kirche, gegen die von innen kommenden Anpassungstendenzen, gegen die konfessionellen Sonderwege und nicht zu-
letzt gegen eigene Furcht, Feigheit und Inkonsequenz, die einen wirksamen Widerstand verhinderten.

DAS JAHR 1933

Evangelische Reaktionen nach Hitlers Machtantritt

Die Machtergreifung Adolf Hitlers am 30. Januar 1933 wurde auch von manchen Christen als ,,Rettung des Vaterlan-
des” begriRt. Mit der Verordnung des Reichsprasidenten zum Schutz von Volk und Staat (auch als Reichstagsbrandver-
ordnung bekannt) hob Hitler am 28. Februar —einen Tag nach dem Reichstagsbrand — alle persdnlichen Freiheitsrechte
der Weimarer Verfassung auf; dieses Gesetz legitimierte spater die Bespitzelung und Inhaftierung auch von Kirchen-
vertretern. Es wurde von den Kirchen kaum wahrgenommen.

Otto Dibelius hielt am 21. Marz in der Potsdamer Nikolaikirche einen Gottesdienst fiir die am 5. Méarz in den Reichstag
gewdhlten und zum ,,Tag von Potsdam“ in der Stadt erschienenen evangelischen Abgeordneten ab. Am 23. Marz —
einen Tag vor dem Beschluss des Ermachtigungsgesetzes — hatte Hitler die Kirchen mit einer Regierungserklarung be-
ruhigt, in der er versprach: ,Die nationale Regierung sieht in den beiden christlichen Konfessionen die wichtigsten Fak-
toren zur Erhaltung unseres Volkstums.” Er werde ihnen ,,den ihnen zukommenden Einfluss einréumen und sicherstel-
len“und sahe ,,im Christentum die unerschtitterlichen Fundamente des sittlichen und moralischen Lebens unseres Vol-
kes.” Am 30. Mirz befolgten viele hochrangige Okumeniker der Kirchen und Freikirchen die ,,Empfehlung” der NSDAP,
Briefe an ihre auslandischen Partner zu schreiben, in denen sie in aller Form darum baten, der ,Hetze” gegen Deutsch-
lands Neuordnung entgegenzutreten. Alles vollziehe sich in ,ruhiger Disziplin“ und diene dem ,,Frieden”. Dibelius schil-
derte in einer Radiolbertragung in die USA u.a., dass die Verhafteten in den Gefangnissen ,,ordentlich behandelt”
wirden. Den zwei Tage spater durchgefiihrten , Judenboykott” legitimierte Dibelius wiederum als staatliche ,Wieder-
herstellung der Ordnung” und ,,Notwehr*. Auch die Reaktionen in der Okumene auf die beginnende Judenverfolgung
sah er als ,Auslandshetze”, die er auf die ,internationalen Verbindungen des Judentums” zurickfiihrte. Am 3. und 4.
April fand in Berlin eine ,,Reichstagung” der DC statt: Dort nahmen neben NSDAP-Vertretern wie Hermann Goring
auch Universitatstheologen wie Karl Fezer teil; dieser wollte die Gunst der Stunde zu einer ,inneren Volksmission” nut-
zen. Die radikaleren Redner aber wollten ,, Fiihrerprinzip® und ,,ArtgemalRheit” direkt auf die ganze Kirche lbertragen,
forderten den Ausschluss der getauften Juden und drohten, auch in der Kirche ,,Staatskommissare” einzusetzen. Dies
geschah dann erstmals am 22. April in der mecklenburgischen Landeskirche.

Der Arierparagraph: Ausloser des Kirchenkampfes

Am 7. April folgte das Gesetz zur Wiederherstellung des Berufsbeamtentums. Der ,, Arierparagraph” darin bedrohte ji-
dische Beamte, Universitatsprofessoren und auch Pastoren mit Entlassung. Als einer der ersten reagierte Dietrich
Bonhoeffer darauf mit seinem Aufsatz , Die Kirche vor der Judenfrage” (abgeschlossen am 15. April, im Juni veroffent-
licht). Darin stellte er klar fest, dass mit dem Ausschluss der Juden die ,,Existenz” der Kirche als Glaubensgemeinschaft
auf dem Spiel stehe. Aber sie habe nicht nur die getauften, sondern alle Juden gegen Staatstibergriffe in Schutz zu neh-
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men: ,, Die Kirche ist den Opfern jeder Gesellschaftsordnung in unbedingter Weise verpflichtet, auch wenn sie nicht der
christlichen Gemeinde angehéren.”Sie habe den Staat zu fragen, womit er die Entrechtung einer Minderheit verant-
worten kdnne; wenn er darauf weiter mit Gewalt antworte, habe sie ,nicht nur die Opfer unter dem Rad zu verbinden,
sondern dem Rad selbst in die Speichen zu fallen.” Fiir Bonhoeffer war das Verhaltnis zu den Juden also der Zentral-
punkt des Kirchenkampfes. Er thematisierte das Widerstandsrecht schon, als die meisten Christen die Staatsgewalt
gegen Juden ignorierten oder gar ,Verstandnis“ dafiir zeigten. Dagegen hielt er pointiert fest: ,,Aufgabe christlicher
Verkiindigung [ist es] zu sagen: hier, wo Jude und Deutscher zusammen unter dem Wort Gottes stehen, ist Kirche, hier
bewdihrt es sich, ob Kirche noch Kirche ist oder nicht.”

Ebenso verwarfen im Mai elf westfilische Pfarrer, darunter Hans Ehrenberg und der spatere Martyrer Ludwig Steil,
den Ausschluss von Juden als haretische Kirchenspaltung. Auch die ,,Jungreformatorische Bewegung“ erklarte in ihren
,Grundsatzen zur neuen Gestaltung der Kirche” in Punkt 7: ,,Wir bekennen uns zum Glauben an den heiligen Geist und
lehnen deshalb grundsdtzlich die AusschliefSung von Nichtariern aus der Kirche ab; denn sie beruht auf einer Verwechs-
lung von Staat und Kirche. Der Staat hat zu richten, die Kirche hat zu retten.” Staatliche Gesetze wurden abgelehnt, so-
fern sie der Kirche den Ausschluss der Menschen jiidischer Herkunft aufzwangen. Dahinter stand das traditionelle lu-
therische Verstandnis der Zwei-Reiche-Lehre, wonach der Staat Inhalte und Durchsetzung von Recht , eigengesetzlich”
bestimmen kdnne, wahrend die Kirche sich auf Rettung des Seelenheils zu beschranken habe.

DemgemaR blieb ein kirchlicher Widerstand gegen die spateren Niirnberger Rassegesetze aus. Das Gutachten der
evangelisch-theologischen Fakultdt der Universitat Marburg kam im September 1933 zu dem uneingeschrankten Er-
gebnis: ,Darum ist der Arierparagraph eine Irrlehre von der Kirche und zerstért deren Substanz.” Das kennzeichnete ein
Staatsgesetz, das kirchliche Geltung beanspruchte, als von allen Christen unbedingt abzulehnende Haresie (Irrlehre).
Damit legte es nahe, dieses Gesetz als Unrecht auch sonst abzulehnen und dem Staat an diesem Punkt zu widerstehen.
Dennoch stellte kaum eine Stellungnahme der Bekenner unter den Christen die Legitimitat der StaatsmaRnahmen
gegen Judenin Frage.

Kampf um die Kirchenleitungen

Die evangelischen Kirchenleitungen waren vor allem um ihre Organisation besorgt: Sie griffen nun den Ruf nach einer
Kirchenreform selber auf. Man hoffte, so die Initiative wiederzugewinnen und die DC zurilickzudréngen. Der Verfas-
sungsentwurf von Wilhelm Zoellner vom 13. April — einer von vielen —sah eine ,,Evangelische Kirche deutscher Nation“
vor, in der eine lutherische und reformierte Reichskirche nebeneinander bestehen sollten. Bevor er ausgearbeitet
werden konnte, ernannte Hitler den Wehrkreispfarrer Ludwig Mdiller, einen Gberzeugten Nationalsozialisten, am 25.
April zu seinem ,Vertrauensmann und Bevollmachtigten fir die Fragen der evangelischen Kirche”. Sofort ernannten
die DC Muller zu ihrem ,,Schirmherrn® und forderten Kirchenwahlen, um ihn dort zum , Reichsbischof” zu machen. In
den folgenden Beratungen mit Miller sahen Hermann Kapler, August Friedrich Karl Marahrens und Hermann Albert
Hesse Reichskirche und Fiihrerprinzip bereits als diskussionswirdig an; nur die ,,ArtgemalRheit” klammerten sie noch
aus. Da der , Arierparagraph” nur wenige kirchliche Mitarbeiter — etwa 110 Pfarrer sowie eine unbekannte Zahl von
Theologiestudenten jiudischer Abstammung — getroffen hatte, nahm die Bereitschaft zu, auch an diesem Punkt dem
Druck von Partei und DC nachzugeben. Zugleich bildete sich aus mehreren schon vorher bestehenden Gruppen mit
unterschiedlichen Erneuerungsansprichen an die Kirche — u. a. Berneuchener Bewegung, Sydower Bruderschaft,
Neuwerkbewegung — eine , Jungreformatorische Bewegung®. Sie forderte ebenfalls eine einige, aber an die reformato-
rischen Bekenntnisschriften gebundene Gesamtkirche und favorisierte Friedrich von Bodelschwingh als deren Bischof.
Die Landeskirchenleitungen hatten schon begonnen, sich zu einer féderalen ,Deutschen Evangelischen Kirche” (DEK)
umzubilden, und wahlten am 27. Mai Bodelschwingh zum Reichsbischof, noch bevor dieses Amt in der Kirchenverfas-
sung vorgesehen war. Der preuRische Kultusminister behauptete daraufhin eine Verletzung des Staatsvertrags und be-
gann den kirchlichen Behordenapparat umzubilden. Am 24. Juni trat Bodelschwingh unter staatlichem Druck zuriick.
Reichsprasident Hindenburg_ intervenierte bei Hitler gegen die Kirchenpolitik durch einen offenen Brief, der in der Ta-
gespresse am 1. Juli 1933 veroffentlicht wurde. Der DEK wurde per Gesetz am 14. Juli eine neue Verfassung auferlegt
und neue Synodalwahlen fiir den 23. Juli ausgerufen. Nachdem Hitler am Abend vor der Wahl im Rundfunk fiir die DC
Partei ergriffen hatte, errangen diese mit der Parole ,,ein Volk, ein Reich, eine Kirche“ einen erdrutschartigen Wahlsieg
Uber die von den ,Jungreformatoren” gebildete Gruppe , Evangelium und Kirche“. Um eine vom Staat abhangige Kir-
che zu schaffen, besetzten die DC die Kirchenleitungen und gliederten die Landeskirchen neu nach dem ,,Fiihrerprin-
zip” und ,historischen Bistimern”. Am 27. September wahlten ihre Kirchenleitungen Miiller zum Reichsbischof.
Auch die bei der Wahl unterlegenen Kirchenvertreter stimmten nun fir Miiller. Die Opposition erreichte aber, dass der
Bezug auf die reformatorischen Bekenntnisse in die neue Kirchenverfassung kam.

Die radikaleren Krafte der DC forderten nach ihrem Wahlerfolg die ,Vollendung der Reformation” als Analogie zur
,nationalen Revolution” in der Kirche: die Entfernung alles ,,Undeutschen” aus Gottesdienst und Bekenntnis, die
»Entjudung” des Evangeliums und ein ,,artgemaBes” Christentum, das einen , heldischen” Jesus anbeten sollte. Die-
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ses Programm wurde am 13. November im Berliner Sportpalast verkiindet und bei nur einer Gegenstimme angenom-
men. Die Rede des DC-Vertreters Reinhold Krause, der ein unverblimt antisemitisches, neuheidnisches Christentum
beschwor, 16ste jedoch einen Skandal aus und bewegte viele gemaRigte DC-Mitglieder zur Abkehr von dieser Kirchen-
partei, einige auch zum Riicktritt von ihren Amtern. AnschlieBend zerfiel die DC in mehrere Splittergruppen. Reichsbi-
schof Miiller gliederte am 20. Dezember die evangelischen Jugendverbande, die sich zum Evangelischen Jugend-
werk Deutschlands zusammengeschlossen hatten, ohne Riicksprache mit ihren Fiihrern und gegen deren erklarten
Willen in die Hitler-Jugend ein. Miiller glaubte, Hitler damit sein ,,schonstes Weihnachtsgeschenk” gemacht zu haben,
verlor aber weithin das Vertrauen der evangelischen Jugend, die sich vielfach selbst zu organisieren begann. Auch Hit-
ler lief ihn ab 1934 fallen.

Katholische Haltung zum NS-Regime

Seit den Erfahrungen des Kulturkampfs der Bismarckara gegen die Kirche blieb die katholische Bevolkerung politischen
Neuerungen gegeniber Uberwiegend distanziert. Dies traf auch auf den Nationalsozialismus zu. Die deutschen katho-
lischen Bischofe hatten wiederholt vor der NS-Ideologie gewarnt. Dies flihrte dazu, dass sich der katholische Bevolke-
rungsteil bis zur letzten halbwegs freien Wahl der Weimarer Republik als erheblich resistenter gegeniiber dem Natio-
nalsozialismus erwies als der Rest der Bevélkerung. [...]

Altere Katholiken, die noch aus der Zeit des kirchlichen Antimodernismus, der auch haufig antijudaistische Ziige trug,
beeinflusst waren, erkannten bzw. begriiRten im NS-Staat antimodernistische Tendenzen. Auch darum blieb eine ge-
samtchristliche Opposition gegen die NS-ldeologie und Politik aus. Am 20. Juli 1933 schloss die Kurie iberraschend
das Reichskonkordat ab, das bereits seit 1919 erfolglos verhandelt worden war. Dies verbuchte Hitler als diplomati-
schen Erfolg: Sein Regime erhielt moralische Riickendeckung und konnte sich damit international als vertrauenswiir-
dig darstellen. Andererseits behielten die katholischen Bischofen so einen gewissen Einfluss auf die Gesellschaft, den
sie auch gegen Unrecht und Ubergriffe nutzen konnten.

Gleichwohl waren auch die Katholiken von der Gleichschaltungspolitik der Nationalsozialisten betroffen. Die Zent-
rumspartei wurde im Herbst 1933 mit allen Ubrigen demokratischen Parteien verboten, christliche Gewerkschaften
wurden aufgel6st, katholische Schulen und Orden konnten nur mit Mihe ihre Eigenstandigkeit wahren. Die SA griff in
StraRenkdampfen Angehorige katholischer Verbande wie die Kolpingjugend an. Obwohl diese Konflikte das Verhéltnis
zum NS-Regime belasteten, wurden sie seit dem Konkordat meist unauffillig gelost und fihrten nur zu nicht6ffentli-
chen Protesten. Im Jahr 1937 protestierte Papst Pius XI. mit der in deutscher Sprache verfassten Enzyklika ,,Mit bren-
nender Sorge” gegen die Ubergriffe und stellte die Unvereinbarkeit von Rassismus und Christentum fest, wobei er den
rassischen Antisemitismus vom religiosen Antijudaismus unterschied. [...]

Vor allem Bischof Clemens August Graf von Galen und Kardinal Michael von Faulhaber widersprachen in Predigten
offentlich dem Gesetz zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses. Von Galen konnte sogar die zeitweise Aussetzung des
,Euthanasie“-Programmes, der Aktion T4, erreichen. Mit Pius XIl. wurde im Marz 1939 ein Hauptinitiator des Konkor-
dats Papst. Nach heutiger Quellenlage setzte er seine Hoffnung auf Diplomatie, um gréBeren Schaden zu verhindern
und durch verborgenes Handeln Menschen zu retten. Dies schrankte den Handlungsspielraum der Katholiken in
Deutschland ein. Nichtéffentliche Proteste blieben Sache des Vatikan; eine erklarte Opposition gegen den Holocaust
gab es nicht. Einzelne setzten ihr Leben fir die Juden ein und wurden zu Martyrern, darunter die Priester Alfred Delp,
Maximilian Kolbe, Rupert Mayer und Bernhard Lichtenberg. Vor allem die Priesterschaft Polens hatte nach dem deut-
schen Uberfall auf Polen (September 1939) viele Opfer zu beklagen. [...]

Der Widerstand der Kirche gegen das NS-Regime war haufig verborgen: Seit 1935 ermdglichte die deutsche Kirche mit
Wissen des Vatikans Juden die geheime Emigration. Der Begriff ,Kirchenkampf” wird fiir den Kampf des NS-Regimes
gegen die romisch-katholische Kirche im ,,Dritten Reich” verwendet. Hitler hatte das Reichskonkordat seit Beginn igno-
riert und einen ricksichtslosen Kirchenkampf stetig steigender Intensitat eréffnet. Der Ausdruck ,, Kirchenkampf“ be-
sitzt auch eine gewisse Nahe zum Begriff ,Kulturkampf”, da die Katholiken im Dritten Reich auch vielfach von einem
,neuen Kulturkampf“ sprachen, den sie zu bestehen hatten. [...]

ENTSTEHUNG DER BEKENNENDEN KIRCHE

Der Pfarrernotbund

Am 21. September 1933 hatte sich in Wittenberg ein ,,Pfarrernotbund” unter Martin Niemdller gebildet; von den Kir-
chenfiihrern der DEK gehorten nur der westfalische Prases Jakob Emil Karl Koch und Otto Dibelius dazu. Er verpflichte-
te seine Mitglieder per Satzung, der Anwendung des Arierparagraphen in der Kirche zu widerstehen, weil dadurch
eine ,Verletzung des Bekenntnisstandes” (lateinisch: status confessionis) gegeben sei, und wollte den vom Kirchenaus-
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schluss bedrohten jidischen Pfarrern auch finanziell helfen. Damit gaben die Autoren (Bonhoeffer und Niemoller) der
,Judenfrage” denselben theologischen Rang wie den Themen, die fiir die Reformatoren im 16. Jahrhundert als unauf-
gebbare Substanz des evangelischen Glaubens galten. Der Aufruf zum 6ffentlichen Bekennen gegen die erdriickende
kirchliche und gesellschaftliche Mehrheit beinhaltete eine implizite Selbstverpflichtung, diesen Glauben notfalls bis
zum Tod zu verteidigen. ,Nur mit den Juden” war fir diese Bekenner gleichbedeutend mit dem vierfachen ,sola scrip-
tura, sola fide, sola gratia, solus Christus“ Martin Luthers, der dafiir ebenfalls auf sich allein gestellt sein Leben gewagt
hatte. Damit begann der Widerstand gegen die Verquickung der christlichen Lehre mit nationalsozialistischem Ge-
dankengut in der DEK. Uberall im Reich verstreut entstanden nun ,bekennende Gemeinden”. Anfang 1934 traf sich
der Notbund mit deren Vertretern, um fiir ,das Evangelium” einzutreten.

Bekenntnisgemeinschaft und Barmer Theologische Erkldrung

Miller versuchte, die aufflammende Diskussion in der DEK mit einem ,Maulkorberlass” und vielen Disziplinarmal-
nahmen zu ersticken. Doch die Beschwerden tber ihn wuchsen, so dass es am 25. Januar 1934 zu einem Treffen der
Kirchenfiihrer mit Hitler kam. Sie erklarten ihm ihre Loyalitat; der Sturz Miillers blieb aus. Danach begann dieser, auch
die ibrigen Landeskirchen neu zu gliedern. Daraufhin sammelten sich die innerkirchlichen Oppositionskrafte reichs-
weit. Im Marz schlossen sie sich zur ,,Bekenntnisgemeinschaft der DEK” zusammen und beauftragten einen ,Reichs-
bruderrat” mit ihrer Leitung. Dieser erhob bei einem Treffen in Ulm am 22. April gegen die von der DC , besetzte” DEK
den Anspruch, ,rechtmaRige Evangelische Kirche Deutschlands” zu sein. Vom 29. bis 31. Mai fand dann in Barmen die
1. Bekenntnissynode statt, zu der Lutheraner, Reformierte und Unierte ihre Gemeindevertreter entsandten. Sie bilde-
ten die ,Bekennende Kirche” In ihrer von Karl Barth verfassten Griindungserklarung heift es:

,Jesus Christus, wie er uns in der heiligen Schrift bezeugt wird, ist das eine Wort Gottes, das wir zu héren, dem wir im Leben und im
Sterben zu vertrauen haben.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als kénne und miisse die Kirche als Quelle ihrer Verkiindigung aufSer und neben diesem einen
Wort Gottes auch noch andere Ereignisse und Mdchte, Gestalten und Wahrheiten als Gottes Offenbarung anerkennen.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als diirfe die Kirche die Gestalt ihrer Botschaft und ihrer Ordnung ihrem Belieben oder dem
Wechsel der jeweils herrschenden weltanschaulichen und politischen Uberzeugung iiberlassen.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als kénne und diirfe sich die Kirche abseits von ihrem Dienst besondere, mit Herrschaftsbefugnis-
sen ausgestattete Fiihrer geben oder geben lassen.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als solle und kénne der Staat (iber seinen besonderen Auftrag hinaus die einzige und totale Ord-
nung menschlichen Lebens werden und also auch die Bestimmung der Kirche erfiillen.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als solle und kénne sich die Kirche (iber ihren besonderen Auftrag hinaus staatliche Art, staatli-
che Aufgaben und staatliche Wiirde aneignen und damit selbst zu einem Organ des Staates werden.

... Wir verwerfen die falsche Lehre, als kbénne die Kirche in menschlicher Selbstherrlichkeit das Wort und das Werk des Herrn in den
Dienst irgendwelcher eigenmdichtig gewdhlter Wiinsche, Zwecke und Pldne stellen.”

Die Position — das alleinige Christusbekenntnis —war die Basis fiir alle Negationen; diese stellten mit der ,Verwerfung”
eine Irrlehre fest, die aus dem Raum der Kirche auszuschlieRen sei. Sie vollzogen die Abgrenzung:

- zur Theologie der Deutschen Christen, aber auch zur liberalen Theologie, die ,andere Gestalten”, zum Beispiel
,NVolkstum®, , Staat”, , Blut”, ,,Rasse”, ,Flihrer” als Gotter neben Jesus Christus stellten,

- zur Politisierung der Kirche, wie sie die NS-ldeologie vorhatte,

- zum ,Fuhrerprinzip“ das der Kirche von innen — durch vorauseilenden Gehorsam — oder auRen — durch Gleichschal-
tung —aufgedrangt wurde,

- zum totalen Staat, der eine Weltanschauung vorgibt,
- zur Reichskirche als verlangertem Staatsorgan,
- zur Unterordnung der christlichen Verkiindigung unter irgendwelche gesellschaftlichen Interessen und Anspriiche.

Hier kam erstmals die dialektische Wort-Gottes-Theologie, die Barth seit 1918 entwickelt hatte, kirchenpolitisch und
so indirekt auch politisch zum Tragen. Um die situationsgerechte Deutung der Barmer Thesen kam es freilich danach
zu Uneinigkeit auch in der BK. Das groRte Manko der Erklarung war das fehlende Bekenntnis zur unverbriichlichen ge-
samtchristlichen Solidaritdt mit dem verfolgten Judentum. Dies wirkte sich verhangnisvoll aus: Direkten Widerstand
gegen die StaatsmaBnahmen gegen Juden, der spatestens nach den Novemberpogromen 1938 geboten war, libten
nur ganz wenige Christen. Diese wurden auch von der Bekennenden Kirche kaum unterstiitzt. Nur Einzelne begriffen
Widerstand gegen das NS-Regime als solches als unvermeidbare und notwendige Konsequenz des Glaubens aller
Christen.
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VON BARMEN 1934 BIS ZUR VERHAFTUNG NIEMOLLERS 1937

Kirchenspaltung

Die Barmer Erklarung fiihrte zunachst vor allem in den Gemeinden Wiirttembergs und Bayerns zu verstarktem Wider-
stand gegen Miillers Eingliederungspolitik. In zahlreichen Einzelprozessen trat die Rechtswidrigkeit seines Vorgehens
hervor. Als er sich am 23. September als ,,Reichsbischof” im Berliner Dom einfiihren lieB, hatte er sein Ziel einer staat-
lich gelenkten Einheitskirche verfehlt. Die zweite Bekenntnissynode in Berlin-Dahlem verkiindete am 20. Oktober das
fr PreulRen schon praktizierte , kirchliche Notrecht” fiir die ganze DEK und bildete einen ,,Reichsbruderrat” als Gegen-
pol zu den DC-Kirchenfiihrern. Dies bedeutete praktisch eine eigene Verwaltung und damit eine Kirchenspaltung. Miil-
lers ,,Rechtsverwalter” August Jager trat am 26. Oktober zurtick. Die Riicktrittsforderungen an Miiller hduften sich.

Daraufhin hob der Staat die gesamte Kirchengesetzgebung des Jahres 1934 auf. Hitler empfing erneut einige Bischofe
(Theophil Wurm, Hans Meiser, Marahrens) und signalisierte, dass er kein Interesse mehr an einer ,Reichskirche” habe.
Die DEK war nun in mehrere Gruppen zerfallen, die mit ungeklarter Rechtslage nebeneinander bestanden:

die bereits umstrukturierten, von , Deutschen Christen” geflihrten ,,Bistiimer”, die sich als Teil der Einheitskirche sahen,

die ,intakten” Landeskirchen (Hannover u. a.), die in der Einheitskirche blieben, aber Miiller als Fiihrer ablehnten,

die ,zerstorten” Landeskirchen, deren ,bekennende Gemeinden“ sich der Einheitskirche verweigerten,

die BK, die sich als ,wahre” evangelische Kirche verstand und in der lutherische und reformierte Gemeinden vereint
gegen die Gleichschaltung kampften. Sie bildete zusammen mit den Fiihrern der intakten Landeskirchen seit dem
20. November eine ,Vorlaufige Kirchenleitung” (VKL), die Anspruch auf die Gesamtleitung der DEK erhob.

In der VKL traten rasch Gegensatze im Verhalten zu den staatlichen Kirchenbehérden auf. Wahrend die Flhrer der in-
takten Landeskirchen die Kontinuitdt zu den noch giltigen preulRischen Staatsvertragen wahren wollten und sich um
staatliche Anerkennung mihten, wollten die ,radikalen Dahlemiten” (darunter Dietrich Bonhoeffer) den Bruch mit
der staatlichen Bevormundung als Konsequenz aus der Barmer Erkldrung. Die Gegensatze flihrten zum Austritt von
Barth, Niemdller, Karl Immer und Hermann Albert Hesse aus dem Reichsbruderrat. Damit war die BK geschwacht und
verlor trotz Anwachsens ihrer Gemeinden ihre Orientierung.

Spaltung der BK

1935 setzte eine erneute staatlich geforderte Propaganda in der DEK ein: Die ,, deutsche Glaubensbewegung” vertrat
,neuheidnische” Ideen dhnlich denen der DC. Zugleich verbot Miiller erneut die 6ffentliche Erérterung kirchenpoliti-
scher Vorgange. Pfarrer der BK, die dieses Verbot in Sonntagspredigten ignorierten, wurden voriibergehend verhaftet.
Die preufischen ,,Finanzabteilungen” ibernahmen die Kontrolle tber die Kirchenverwaltung, und eine ,,Beschlussstel-
le” zensierte den Rechtsweg fiir BK-Anhanger. Die Bekenntnissynode der Kirche der AltpreuRischen Union — der groik-
ten in sich geschlossene evangelischen Teilkirche — die sich der BK angeschlossen hatte, gab daraufhin im Marz ein
Wort an ihre Gemeinden heraus, in dem es hiel3: ,Wir sehen unser Volk von einer tédlichen Gefahr bedroht. Die Gefahr
besteht in einer neuen Religion. [...] In ihr wird die rassisch-vélkische Weltanschauung zum Mythos. In ihr werden Blut
und Rasse, Volkstum, Ehre und Freiheit zum Abgott.”

Der Rassismus als totalitdre Weltanschauung wurde abgelehnt, aber zu seinen konkreten Folgen fiir die Juden schwieg
man weiterhin. Am 4. bis 6. Juni 1935 tagte die dritte Bekenntnissynode der BK in Augsburg: Sie vermied den Bruch
mit den Kirchenbehdérden und folgte der konservativen Linie der lutherischen Landeskirchen. Aber sie beauftragte den
Reichsbruderrat mit der Durchfiihrung ihrer Beschliisse, so dass Nieméller, Hesse und Immer wieder in die VKL eintra-
ten. Am 16. Juli setzte Hitler Hanns Kerrl als Minister fiir kirchliche Angelegenheiten ein. Ein Gesetz vom 24. Septem-
ber sollte die Einheit der DEK ,,sichern” und diente in den nachsten Jahren zur Legitimation zahlreicher Verordnungen.
Ein neu eingerichteter ,Reichskirchenausschuss” (RKA) unter Wilhelm Zoellner (ibernahm die Leitung der DEK anstelle
Miuillers und erhielt daher im Folgejahr zunehmend Unterstiitzung seitens der intakten Landeskirchen sowie einiger
BK-Bruderrate. Folglich spaltete sich die BK auf der vierten Bekenntnissynode der DEK in Bad Oeynhausen vom 17.
bis 22. Februar 1936. Die erste VKL trat geschlossen zurlick; eine neue, so genannte ,,Zweite VKL wurde am 12. Marz
vom Reichsbruderrat berufen.

Es kam zu einer konfessionellen Lagerbildung: Die noch intakten lutherischen Landeskirchen Bayerns und Wirttem-
bergs bildeten am 18. Marz mit den lutherischen Bruderraten der BK zusammen einen ,,Rat der Evangelisch-Lutheri-
schen Kirche Deutschlands” (Lutherrat). Der Widerstand gegen staatliche Ubergriffe wurde nun von der neuen VKL
und der altpreulSischen BK getragen. Diese gab am 4. Juni eine ,Denkschrift” an Hitler heraus, die in bis 1945 nie wie-
der erreichter Klarheit und Einfachheit das Handeln des totalitdren Staates anprangerte und diese Kritik theologisch
begriindete: ,,Wenn hier Blut, Rasse, Volkstum und Ehre den Rang von Ewigkeitswerten erhalten, so wird der evangeli-
sche Christ durch das 1. Gebot gezwungen, diese Bewertung abzulehnen. [...] Wenn den Christen im Rahmen der natio-
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nalsozialistischen Weltanschauung ein Antisemitismus aufgedréngt wird, der zum Judenhafs verpflichtet, so steht fiir
ihn dagegen das christliche Gebot der Ndichstenliebe.” Der kirchliche Auftrag setze dem christlichen Gehorsam gegen
die Obrigkeit Grenzen: Wo diese versuche, die Verkiindigung des Evangeliums zu verhindern, da drohe sie, die Arbeit
der Kirche, ja diese selbst zu zerstéren. — Die Konsequenz, ndmlich der dann noétige direkte Widerstand der Christen
gegen den Staat, war deutlich, blieb aber unausgesprochen.

Die Denkschrift sollte geheim bleiben, wurde im Ausland bekannt und dort veroffentlicht. Sie wurde dann allen beken-
nenden Gemeinden fir den 23. August als Kanzelabklindigung empfohlen, wobei die obigen besonders kritischen Sat-
ze fehlten. Am 30. August wurde sie tatsachlich von vielen Pfarrern von den Kanzeln verlesen. Eine Welle von Verhaf-
tungen wegen Landesverrats war die Folge. Allein 1937 wurden fast 800 Pfarrer und Kirchenjuristen der Bekennenden
Kirche vor Gericht gestellt. Dennoch distanzierte sich der konservative Flligel der BK sofort von diesem ,,Hochverrat”.
Am 20. November 1936 erklarte er: ,Wir stehen mit dem RKA hinter dem Fiihrer im Lebenskampf des deutschen Vol-
kes gegen den Bolschewismus.” Dieser Antikommunismus war das entscheidende ideologische Bindeglied zwischen
lutherisch-deutschnational gepragten Christen aller Lager und dem NS-Regime, der zusammen mit der traditionellen
lutherischen Obrigkeitsbindung einen weitergehenden gesamtkirchlichen Widerstand verhinderte. Nur eine Minder-
heit auch in der BK selbst lehnte die Zusammenarbeit mit dem Regime ab.

Doch auch die DC spaltete sich in einen gemaRigten Fliigel, der mit dem RKA zu kooperieren bereit war, und die radika-
le Gruppe ,,Nationalkirchliche Einung”, deren Zentrum die Landeskirche Thiiringen war. Diese propagierte eine kir-
chenfeindliche , Entkonfessionalisierung”, um den Bezug auf das christliche Glaubensbekenntnis als Verfassungs-
grundlage der evangelischen Kirchen und ihren 6ffentlichen Einfluss auszuhebeln. Sowohl der RKA als auch Reichskir-
chenminister Kerrl versuchten erfolglos dagegen vorzugehen. Dies starkte in der BK den Verdacht, dem Staat ginge es
tatsachlich nicht um Erhaltung, sondern , organisatorische Verkimmerung” (Alfred Rosenberg) und kiinftige Beseiti-
gung der Kirchen. Unter Berufung auf die erste These der Barmer Erkldrung verweigerte die VKL daher weiterhin jede
Zusammenarbeit mit dem RKA.

Verhiltnis der Okumene zur BK

In die innenpolitische Auseinandersetzung um Organisation und Rechte der Kirchen spielten die Beziehungen der DEK
zur Okumene hinein: Diese hatte die BK schon 1934 als ,.eine” Vertretung der DEK anerkannt und mit ihr Kontakt her-
gestellt, indem sie Prases Koch zum Mitglied des Okumenischen Rates fiir praktisches Christentum berief. Die 6kume-
nische Bewegung war jedoch nach ihrem Selbstverstandnis nicht in der Lage, eine Entscheidung zugunsten der BK und
gegen die ,,amtliche” Kirche zu treffen. Das ermdoglichte es dem Kirchlichen AuRenamt unter Theodor Heckel, Einfluss
auf die 6kumenische Entwicklung zu behalten. Es gelang der BK trotz persdnlicher Kontakte nicht, eine eigene Aus-
landsarbeit aufzubauen. [...]

Verscharfte StaatsmafBnahmen und Gegenmafinahmen der BK

[...] Sein Nachfolger Hermann Muhs, ein NSDAP-Mitglied, trat ad hoc wieder in die Kirche ein, um diese anhand von
Verordnungen zu lenken. Ein Erlass Hitlers vom 15. Februar zu Neuwahlen zur Generalsynode der DEK blieb unausge-
fahrt. Eine Konferenz der Landeskirchenfiihrer konnte sich nicht auf eine gemeinsame neue Leitung der DEK einigen.
Muhs begann nun, die noch bestehenden Kirchenverwaltungen aufzulésen, wahrend BK und Lutherrat ihre je eigene
Verwaltung aufbauten. Zugleich verbot Heinrich Himmler die Ausbildung von Pastoren durch die BK; diese wurde je-
doch illegal fortgesetzt. Dazu war schon 1935 in Elberfeld (heute zu Wuppertal) die geheime ,,Kirchliche Hochschule*
gegriindet worden. Von Fall zu Fall gab die VKL illegal gedruckte Stellungnahmen zu Tagesthemen heraus: darunter
auch zur Verfolgung von politischen Systemgegnern und Juden, Rassenideologie und Kriegsgefahr. Dies fiihrte am 1.
Juli 1937 zur Verhaftung Martin Nieméllers, des , inoffiziellen” Leiters der BK. Im Marz 1938 fand sein Prozess statt;
obwohl ihm keine Staatsgegnerschaft nachgewiesen werden konnte, wurde er danach als Hitlers ,,persénlicher Gefan-
gener” ins Konzentrationslager Sachsenhausen gebracht, wo er bis zum Kriegsende (iberlebte. Dazu halfen auch Pro-
teste aus dem Ausland, die vor allem der anglikanische Lordbischof George Bell in GroRRbritannien veranlasste. Er hatte
damals den Vorsitz des 6kumenischen Rates Life and Work inne und war eng mit Bonhoeffer befreundet, von dem er
standig mit aktuellen Nachrichten aus dem Deutschen Reich versorgt wurde. Diese internationalen Beziehungen zwi-
schen BK und Okumene konnten in Einzelfillen Leben retten.

Von Juli 1937 bis Kriegsbeginn

Im Oktober wurde ein anderer BK-Aktivist der ersten Stunden verhaftet: Paul Schneider, der im KZ als ,,Prediger von
Buchenwald” bekannt wurde. Er hatte die NS-Weltanschauung von Anfang an kompromisslos abgelehnt und sich mit
den verfolgten Juden solidarisiert. Noch aus der Einzelzelle widersprach er mit Zurufen und Ermutigungen an die Haft-
linge dem NS-Terror mit dem Verweis auf das Evangelium. Er wurde am 18. Juli 1939 im KZ Buchenwald ermordet.
Dietrich Bonhoeffer bezeichnete ihn als ersten christlichen Martyrer im Kampf gegen den Nationalsozialismus. [...]
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Nach dem Anschluss Osterreichs kam es zu neuen Spannungen in der DEK. Darauf verlangte das Kirchenministerium
Kerrls von samtlichen Pfarrern am 20. April 1938 einen ,, Treueid” auf ,den Fiihrer”. Diesen abzulegen wurde von den
meisten Landeskirchen, auch der preuBischen BK, unterstiitzt. Spater stellte sich heraus, dass die Anordnung dazu
nicht von Hitler selbst kam. — Ab Juli versuchte Kerrl auRerdem, die von Miiller und Zoellner eingeleitete Verwaltungs-
reform durchzusetzen. Als die VKL aus Anlass der Tschecheikrise am 30. September eine ,Gebetsliturgie” herausgab,
in der sich eine Furbitte fur die Tschechen versteckte, veranlasste Kerrl die Bischofe der intakten Landeskirchen zum
Bruch mit der BK ,,aus religiosen und vaterlandischen Griinden.” Dahinter stand vor allem Karl Barths Brief an Josef
Hromadka, den tschechischen Leiter der Theologischen Fakultat an der Karls-Universitat Prags: Darin forderte Barth
alle Tschechen zu bewaffnetem Widerstand gegen den Einmarsch der Nationalsozialisten auf und begriindete dies
ausdricklich als auch fir die Kirche notwendigen Widerstand, der aus dem 1. Gebot folge. Dies lehnte sogar die VKL
nun als ,,politisch ab. Damit hatte die BK die Verbindung zu den Landeskirchen verloren und geriet in ihre schwerste
Krise. [...] Werner stellte die Arbeit der Kirchenbehérden auf das Grundsatzprogramm der ,Nationalkirche” um und
besetzte Stellen, verhangte Disziplinarstrafen, bestimmte Kirchensteuervergabe und Kollektenzwecke nach diesem
Ziel. Dagegen protestierte die 8. PreuSische Bekenntnissynode in Steglitz am 21. und 22. Mai. Kerrl versuchte zu ver-
mitteln, indem er diese MaBnahmen teilweise wieder einschrankte. Am 29. August bildete er flr die DEK einen ,,Geist-
lichen Vertrauensrat”, der die theologische Leitung erhalten und dessen Vertreter die Kirchen selbst bestimmen soll-
ten, wahrend die Finanzverwaltung komplett von Staats- und DC-Vertretern ausgelibt wurde. Aber der Zerfallsprozess
der DEK war nun nicht mehr aufzuhalten.

Erste Kriegshalfte

Ab Kriegsbeginn gab der Vertrauensrat, dem Marahrens angehérte, fast nur noch patriotische Aufrufe heraus. Ein Am-
nestie-Erlass fir laufende Kirchenrechtsprozesse und Verfahren gegen kirchliche Mitarbeiter sollte die DEK-Mitglieder
wahrend des Krieges beruhigen. Die antichristliche Propaganda der NSDAP, die schon auf dem Reichsparteitag in
Nirnberg offenkundig war, hielt indes an. Seit 1937, vor allem zwischen 1939 und 1945 wurden die VKL, die Bruderrate
und zahlreiche, zum Teil auch nicht zur BK gehdrige Pfarrer von den Landeskirchen und der Gestapo haufiger gemalregelt.
Schirfere Ubergriffe des Staates suchte die BK mittels Fiirbittelisten in den Gemeinden bekannt zu machen. Seit
Kriegsbeginn wurde der Teil der evangelischen Kirche, der nicht den Deutschen Christen angehorte, durch die gezielte
Einberufung systemkritischer Christen zum Kriegsdienst geschwécht. In dieser Situation Gbernahmen vielerorts Frauen,
insbesondere Pfarrfrauen, erstmals in der evangelischen Kirchengeschichte Aufgaben in Verkiindigung und Gemein-
deleitung. 1940 begann die als , kriegsbedingt“ angeordnete ,,Euthanasie”, die Aktion T4, von , lebensunwertem Le-
ben” in zu Totungsanstalten umfunktionierten Anstalten, darunter auch beschlagnahmte Einrichtungen der Diakonie.
Hier protestierten auf evangelischer Seite die Bisch6fe Theophil Wurm, Friedrich von Bodelschwingh und Pfarrer Paul
Braune in Lobetal, auf katholischer Seite Bischof Clemens August Graf von Galen, die damit teilweise Erfolg hatten.

Am 6. Juni 1941 erging ein Geheimerlass von Martin Bormann an alle Gauleiter, der die restlose Beseitigung aller
kirchlichen Einflussmoglichkeiten forderte, betitelt: Das Verhaltnis von Nationalsozialismus zum Christentum: ,, Natio-
nalsozialistische und christliche Auffassungen sind unvereinbar. [...] Unser nationalsozialistisches Weltbild steht weit
héher als die Auffassungen des Christentums, die in ihren wesentlichen Punkten vom Judentum libernommen worden
sind. Auch aus diesem Grunde bediirfen wir des Christentums nicht. [...] Wenn also unsere Jugend kiinftig einmal von
diesem Christentum, dessen Lehren weit unter den unseren stehen, nichts mehr erfdhrt, wird das Christentum von
selbst verschwinden. [...] Aus der Unvereinbarkeit nationalsozialistischer und christlicher Auffassungen folgt, daf3 eine
Stdrkung bestehender und jede Férderung entstehender christlicher Konfessionen von uns abzulehnen ist. Ein Unter-
schied zwischen den verschiedenen christlichen Konfessionen ist hier nicht zu machen. [...] Alle Einfliisse, die die durch
den Fiihrer mit Hilfe der NSDAP ausgelibte Volksfiihrung beeintrdchtigen oder gar schddigen konnten, miissen ausge-
schaltet werden. Immer mehr muf8 das Volk den Kirchen und ihren Organen, den Pfarrern, entwunden werden. Selbst-
verstdndlich werden und miissen die Kirchen, von ihrem Standpunkt betrachtet, sich gegen diese Machteinbuf3e weh-
ren. Niemals aber darf den Kirchen wieder ein Einfluf$ auf die Volksfiihrung eingeréiumt werden. Dieser mufs restlos und
endgiiltig gebrochen werden. Nur die Reichsfiihrung und in ihrem Auftrag die Partei, ihre Gliederungen und ange-
schlossenen Verbénde haben ein Recht zur Volksfiihrung. Ebenso wie die schddlichen Einfliisse der Astrologen, Wahr-
sager und sonstigen Schwindler ausgeschaltet und durch den Staat unterdriickt werden, mufS auch die Einflufméglich-
keit der Kirche restlos beseitigt werden. Erst, wenn dieses geschehen ist, hat die Staatsfiihrung den vollen Einfluf8 auf
die einzelnen Volksgenossen. Erst dann sind Volk und Reich fiir alle Zukunft in ihrem Bestande gesichert.”

Der innerkirchliche Schriftverkehr wurde wegen angeblichen kriegsbedingten ,Papiermangels” fast eingestellt. Die
Amtshandlungen Taufe, Trauung, Konfirmation, Beerdigung_sollten durch Parteifeiern ersetzt werden, was sich aber
nur bedingt durchsetzen lieR. Verpflichtende Veranstaltungen der Hitler-Jugend (HJ) und des Deutschen Jungvolks
wurden daher gezielt auf den Sonntagvormittag gelegt, um Kinder und Jugendliche vom Kirchgang abzuhalten. Wah-
rend der Gottesdienste fanden Ubungen der HJ direkt neben Kirchen statt.
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KIRCHE UND JUDEN

Zur Reichspogromnacht am 9. November 1938 fanden weder die DEK-Leitung noch die VKL ein Wort des Protestes.
Nur einzelne Pastoren wie Helmut Gollwitzer, der Nachfolger Niemollers in Berlin-Dahlem, und Julius von Jan in Wiirt-
temberg bezogen in ihren Predigten dagegen Stellung. Sie wurden wegen ,volksfeindlicher Hetze” angeklagt. Nicht die
Juden, aber ihre vom Staat drangsalierten Flrsprecher nahm die BK dann in ihre Firbitte auf. Bischof Wurm schrieb
dem Reichsjustizminister, er bestreite keinesfalls das Recht des Staates, die Juden als ,,gefdhrliches Element” zu be-
kdmpfen; aber dass ,unter den Augen der Behorden Handlungen wie Brandstiftung und kérperliche Misshandlung,
teilweise auch Diebstahl geschehen durften”, bedriicke die Bevolkerung schwer. Von den zahlreichen Morden in der
Pogromnacht schwieg er ebenso wie von der Inhaftierung von 30.000 Juden in Konzentrationslager ab dem 10. No-
vember 1938. Ab Dezember 1938 begann das Biiro Griiber im Auftrag der BK, verfolgten evangelischen ,Nichtariern®,
sogenannten Judenchristen, bei Rechts- und Schulfragen und der Ausreise zu helfen. Dazu bildete sich ein Netz von 22
Hilfestellen in 20 groReren Stadten. Diese arbeiteten eng mit dhnlichen Hilfsstellen der katholischen Kirche, den Qua-
kern und der Reichsvereinigung der Juden in Deutschland zusammen.

Um den ,judischen Einfluss“ aus der Theologie und der Bibel ,,auszumerzen”, wurde im Mai 1939 in Eisenach ein Insti-
tut zur Erforschung und Beseitigung des judischen Einflusses auf das deutsche kirchliche Leben gegriindet. Daneben
bestanden seit 1934 ein Institut zur Erforschung der Judenfrage sowie ein Institut zum Studium der Judenfrage.

Das Jahr 1941 brachte fiir die BK hartere Herausforderungen und Verfolgungen. Die , Nationalkirche”, der die Leiter
von sieben ,intakten Landeskirchen” angehorten — Sachsen, Hessen-Nassau, Mecklenburg, Schleswig-Holstein, An-
halt, Thiringen und Libeck — entfernte am 17. Dezember 1941 alle getauften Juden, ob Mitarbeiter oder einfache Ge-
meindeglieder, aus ihren Kirchen und wandte damit den Arierparagraphen im kirchlichen Bereich umfassend an: [...]
Diese Menschen standen damit, wie alle Gbrigen Juden auch, zur Deportation zur Verfligung.

Ein Widerspruch dagegen kam von 27 Pastoren der BK in Sachsen-Anhalt und von 131 aus Mecklenburg, denn der Aus-
schluss von Judenchristen setze das Ordinationsgeliibde und die Einheit der Kirche auRer Kraft. Der ORK protestierte
ebenfalls und betonte mit Hinweis auf Joh 4,22 LUT, dass das Heil von den Juden kommt, da Jesus Christus der Messias
Israels sei. Das Kirchliche AuRenamt der DEK wies dies zurlick und forderte dariiber hinaus die sofortige Riicknahme
dieser Erklarung. Damit lagen die ,,gemaRigten” Lutheraner in den sog. ,intakten” Landeskirchen beztglich der Men-
schen jldischer Herkunft mit den DC auf einer gemeinsamen, rassistischen Linie. Auch die VKL, der wiirttembergische
Landesbischof Wurm und der wiirttembergische Oberkirchenrat protestierten gegen den Ausschluss der Judenchris-
ten. Die Entlassung sei ,,mit dem Bekenntnis der Kirche unvereinbar”. Der Taufbefehl Jesu Christi kenne keine Schran-
ken der Rasse; nach diesem Gesetz hatten auch alle Apostel und Jesus selber aus der Kirche ausgeschlossen werden
missen. Die Starke des Protests war jedoch, jetzt im Krieg und nach der Kirchenspaltung, bei weitem nicht mit den
Protesten von 1933 vergleichbar. 18 Pfarrer der BK fanden in KZs den Tod oder wurden zum Beispiel bei Verhéren er-
mordet. [...] Ab 1942 wurden auch die in ,,Mischehen” lebenden Judenchristen verfolgt; die Hilfsbliros intensivierten
daher ihre Beratungstatigkeit. 1944 stellte sich jedoch heraus, dass einer ihrer leitenden Mitarbeiter, Erwin Goldmann,
ein Spitzel der SS war; daraufhin wurden die Biiros geschlossen.

Seit der Wannseekonferenz vom Januar 1942 sprach sich das Geriicht von Vernichtungslagern im Osten allmé&hlich im
Reich herum. Bischof Wurm schwieg dazu in der Offentlichkeit und sprach der staatlichen Judenverfolgung als solcher
weiterhin nicht die Legitimitat ab. Aber er stellte nun in zahlreichen Briefen und Eingaben an NS-Behorden das Un-
recht fest: ,Das Téten ohne Kriegsnotwendigkeit und ohne Urteilsspruch widerspricht auch dann dem Gebot Gottes,
wenn es von der Obrigkeit angeordnet wird.“Im Juli 1943 schrieb er an Hitler personlich, er mége der ,Verfolgung und
Vernichtung” der ,Nichtarier” wehren: ,Diese Absichten stehen, ebenso wie die gegen die anderen Nichtarier ergriffe-
nen VernichtungsmafSnahmen, im schdérfsten Widerspruch zu dem Gebot Gottes.” Es sei sonst zu beflirchten, dass auch
die ,privilegierten Arier” in gleicher Weise behandelt wiirden. [...]

Die altpreuBische Bekenntnissynode betonte bei ihrer Breslauer Jahrestagung am 17. Oktober 1943 hingegen grund-
satzlich, Gottes Gebot ,,Du sollst nicht morden” gelte auch im Krieg. Das betreffe auch , die indirekte Art des Totens, die
dem Nachsten den Raum zum Leben nimmt“, zum Beispiel durch ,Hinterziehung von Lebensmitteln und Kleidung”.
Gottes Rechtsordnung kenne keine Begriffe wie ,,Ausmerzen”, , Liquidieren” und ,, unwertes Leben”: ,Vernichtung von
Menschen, lediglich weil sie Angehérige eines Verbrechers, alt oder geisteskrank sind oder einer anderen Rasse ange-
héren, ist keine Fiihrung des Schwertes, das der Obrigkeit von Gott gegeben ist.“Zum Buf3- und Bettag schrieb diese Sy-
node ihren Gemeinden: ,Wehe uns und unserem Volk, ... wenn es fiir berechtigt gilt, Menschen zu téten, weil sie fiir le-

bensunwert gelten oder einer anderen Rasse angehdren, wenn Hass und Unbarmherzigkeit sich breit machen.”

Diese beiden Worte waren bis zum Kriegsende die einzigen 6ffentlichen Stellungnahmen aus der BK zum Holocaust.
Auch sie nannten die Juden nicht direkt und stellten den Rasse-Begriff als solchen nicht in Frage, waren aber deutlich
in Bezug auf das Unrecht der rassisch begriindeten Vernichtung.
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Zweite Kriegshalfte

[...] Als Kerrl am 14. Dezember 1941 starb, erhielt Muhs mehr Macht lber die Finanzverwaltung der DEK. Er lieR viele
Pfarrergehélter einfrieren, so dass vor allem BK-Mitarbeiter ihre Stellen verloren und nur mithsam durch freiwillige
Spenden weiterarbeiten konnten. In dieser Phase entstanden in den bekennenden Gemeinden neue Formen einer
eigenstandigen Verkindigungsarbeit mit illegalen Predigthilfen, Unterweisungspapieren fiir den Konfirmandenunter-
richt, die Jugendarbeit usw. Ein Teil der illegal arbeitenden BK-Pastoren erhielt durch Versetzung legale neue Stellen in
der DEK. Ab 1943 liel? sich die gesamte Arbeit nur noch mit Laien aufrechterhalten, die nun erstaunliche Aktivitat ent-
falteten. Vikare wurden mit vollen Amtsrechten ausgestattet. Im Herbst 1944 kam es zu einer organisatorischen Anna-
herung zwischen den noch existierenden Resten der BK und der Kirchenflihrerkonferenz, die den Keim zur Neuord-
nung der evangelischen Kirche nach Kriegsende legte.

Eine besondere Rolle spielte Dietrich Bonhoeffer im Kirchenkampf: Er vertrat in der illegalen Ausbildung des Pfarrer-
nachwuchses der BK im Predigerseminar Finkenwalde eine strenge Christusnachfolge, nahm aber zugleich schon seit
1937 an der konspirativen Vorbereitung des Tyrannenmordes an Hitler teil. Sein Motiv war — anders als bei den meis-
ten im Kreisauer Kreis vertretenen Widerstandlern um Hans Oster und Hans von Dohnanyi — der Holocaust. Daher be-
flrwortete er auch den Einsatz von Gewalt gegen die staatliche Obrigkeit. Die Leitung der BK schloss ihn nach seiner
Inhaftierung nicht in die Gebete fiir die im Gefangnis sitzenden Mitglieder der BK ein und distanzierte sich nach Be-
kanntwerden von Bonhoeffers Beteiligung am Attentat vom 20. Juli 1944 strikt von ihm. [...]

FOLGEN IN DEUTSCHLAND

Bereits am 17. Juli 1945 verfasste die Leitung der Evangelischen Kirche der Rheinprovinz ein Schreiben an die bisheri-
gen , illegalen” Pastoren und Vikare der Bekennenden Kirche, die sich zum Teil noch in Kriegsgefangenschaft befanden,
an deren letzte Dienstanschrift Giber die Superintendenten, in dem deren bisheriger ,Dienst in der Rheinischen Kirche”
in einer Bescheinigung flir rechtmaRig erklart und ,,der Akt, durch den sie im Jahre 1934 seitens des damaligen Konsis-
toriums aufler Verwendung gesetzt wurden, [...] fir unrechtmaRig erklart” wird. [...]

Mit dem Stuttgarter Schuldbekenntnis vom Oktober 1945 versuchten die evangelischen Landeskirchen eine Grundla-
ge fur einen gemeinsamen Neuanfang zu finden. Dabei tiberlieRen die Besatzungsbehérden den Kirchen die interne
Entnazifizierung selber, so dass es in den ersten Nachkriegsjahren zu einer verbreiteten Rehabilitationswelle fir Mit-
laufer und ehemalige Nationalsozialisten unter den Christen kam. Das Darmstadter Wort von 1947 wurde rasch ver-
gessen und fand in der EKD keine Breitenwirkung. [...]

In ekklesiologischer Hinsicht bedeutet der Kirchenkampf einen Wendepunkt des evangelischen Kirchen- und Rechts-
verstandnis. Hatte man in grofRen Teilen der evangelischen Theologie bisher streng zwischen der Kirche als ,,Gemein-
schaft der Heiligen” (Dritter Glaubensartikel), als ,,Leib Christi auf Erden” (1 Kor 12,12f EU) einerseits und der verfass-
ten Kirche andererseits unterschieden und letzterer sogar wegen ihrer Verrechtlichung die Kirchenqualitat abgespro-
chen, so gewann mit dem Kampf gegen die Gleichschaltung und die Deutschen Christen die Uberzeugung an Bedeu-
tung, dass es fiir die Kirche sehr wohl von groRer Wichtigkeit ist, wer in welchem Geist die Landeskirchen fihrt.

Das Kirchenverstandnis der evangelischen Kirchen geht seitdem einen Mittelweg zwischen dem katholischen Ver-
stdndnis, nach dem das Recht fiir die Kirche konstitutiv ist, und einem ganzlich vergeistigten Kirchenbegriff. 1955 be-
rief der Rat der EKD eine ,,Kommission fiir die Geschichte des Kirchenkampfes in der nationalsozialistischen Zeit”. Sie
hatte zunachst zwei Aufgaben: Gesamtkirchlich eine Briicke zwischen Mitgliedern der ,radikalen“ und ,,gemaRigten”
Bekennenden Kirche bilden und gleichzeitig durch die Sammlung von Aktenbestanden, den Aufbau einer Bibliothek
und die Herausgabe der ,Arbeiten zur Geschichte des Kirchenkampfes” eine erste, wissenschaftliche Basis fiir die Er-
forschung der Kirchenkampfzeit legen. — Bald erweiterte sich der zeitliche Forschungshorizont der Kommission auf die
Zeit der Weimarer Republik und die Rolle des Protestantismus in der Nachkriegszeit. Das manifestierte sich in der 1971
erfolgten Umbenennung in , Evangelische Arbeitsgemeinschaft fiir Kirchliche Zeitgeschichte”. [...]

Martin Niemoller fasste das Geschehen in der Zeit des Kirchenkampfes der Bekennenden Kirche 1976 so zusammen:
»Als die Nazis die Kommunisten holten, habe ich geschwiegen; ich war ja kein Kommunist.

Als sie die Sozialdemokraten einsperrten, habe ich geschwiegen; ich war ja kein Sozialdemokrat.

Als sie die Gewerkschafter holten, habe ich geschwiegen; ich war ja kein Gewerkschafter.

Als sie mich holten, gab es keinen mehr, der protestieren konnte.”

Seine und die Schuld der Kirche beschreibt er mit den Worten: ,Wir haben uns noch nicht verpflichtet gefiihlt, fiir Leute
auflerhalb der Kirche irgendetwas zu sagen... so weit waren wir noch nicht, dass wir uns fiir unser Volk verantwortlich
wussten.”[...]
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