Judenchristen
Zur doppelten Ausgrenzung einer Minderheit im NS-Staat

Wolﬂgangé’enz

»In Anbetracht der Schwierigkeiten, welche fir die in Deutschland woh-
nenden Juden durch die Polizeiverordnung vom 1. September d.]. einge-
treten sind, werden im Auftrage unseres hochwiirdigsten Herrn Bischofs
die Katholiken ermahnt, besonders im Heiligtum der Kirchenrdume die
jedem Christen schuldige Riicksicht auch den Christen jiidischer Abstam-
mung zu erweisen gemafl den Grundsitzen, die der Volkerapostel St. Pau-
lus als Christenpflicht verkiindet hat. Der hl. Paulus erklart hinsichtlich
der Stellung der Judenchristen in der kirchlichen Gemeinde im Briefe an
die Rémer 10, 11, 12: Ein jeder, der an Jesum glaubt, wird nicht zu Schan-
den werden. Denn es gibt keinen Unterschied zwischen Juden und Grie-
chen; denn ein- und derselbe ist der Herr tiber alle, reich fir alle, die ihn
anrufen.«!

Die Mahnung zu christlicher Toleranz findet sich in einem Rundschrei-
ben Kardinal Bertrams vom 17. September 1941, in dem er als Vorsitzen-
der der Fuldaer Konferenz gegentiber den deutschen Bischofen zur un-
mittelbar bevorstehenden Kennzeichnung der Juden lt. Polizeiverordnung
vom 1. September 1941 Stellung nahm. Die Formulierungen waren fir den
Fall gedacht, daf} es im gottesdienstlichen Alltag zu Stérungen kommen
sollte. Aber nur als ultima ratio — um demonstrative judenfeindliche Akte
zu unterlaufen — sollten Sondergottesdienste fiir solche Gemeindemitglie-
der gehalten werden, die nach nationalsozialistischer Rassenideologie als
Juden galten, aber der katholischen Kirche angehérten. Diese »Judenchri-
sten« katholischer oder evangelischer Konfession waren seit den Niirn-
berger Gesetzen vom September 1935, ungeachtet ihrer durch die Taufe
dokumentierten Abkehr vom Judentum, der zu Biirgern minderen Rechts
diskriminierten jiidischen Minderheit zugeordnet, und zwar mit allen
Konsequenzen. Den mit der Polizeiverordnung vom 1. September 1941
eingefiithrten Judenstern — ab 19. September waren alle Juden vom vollen-
deten sechsten Lebensjahr an verpflichtet, das handtellergrofie Stigma auf
der Oberkleidung aufgeniht zu tragen — mufiten also auch die Judenchri-
sten fiihren; sie waren genotigt, die entwiirdigenden Embleme bei denje-
nigen judischen Gemeinden zu erwerben, die von den Behorden auserse-
hen waren, die Verteilung (und Bezahlung) zu organisieren.

Diese Kennzeichnung, eine der letzten Diskriminierungen auf dem Weg
zur Vernichtung der Juden, fithrte den Judenchristen ihre ungliickliche Si-
tuation dramatisch vor Augen, muflten sie doch jetzt auch im christlichen
Gottesdienst, der vielen von ithnen Trost und Zuflucht war, Zuriickwei-

! Rundschreiben Heydrichs vom 12.10.1941 an Dienststellen der Gestapo und Sicher-
heitspolizei, zitiert nach Konrad Kwiet, Nach dem Pogrom: Stufen der Ausgrenzung, in:
Wolfgang Benz (Hg.), Die Juden in Deutschland 1933-1945. Miinchen 1993, 623f.
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sung und Ghettoisierung befiirchten. Fiir die Kirchen erwuchs aus dem
Zwang zum Tragen des Judensterns die Herausforderung, Stellung zu be-
ziehen und Partei fiir die bedrangten Gemeindeglieder jiidischer Herkunft
zu ergreifen. Den konfliktmeidenden Ausweg, Sondergottesdienste fiir die
Sterntrager zu veranstalten, besondere Judenbinke in den Kirchen einzu-
richten oder den Judenchristen von der tibrigen Gemeinde getrennt die Sa-
kramente zu spenden, hatte Kardinal Bertram zurtickgewiesen, und einem
SD-Bericht vom November 1941 zufolge war auch der Wiener Erzbischof
gegen die Zusammenfassung jiidischer Katholiken in judenchristlichen
Gemeinden; tiberdies forderte er die Priester dazu auf, fiir die zur Depor-
tation bestimmten katholischen Juden beten zu lassen. Konzessionen an
die nationalsozialistische Rassenlehre, wie sie im besonderen Kirchen-
dienst fiir Judenchristen zum Ausdruck kimen, verweigerte Kardinal In-
nitzer; er wies deshalb auch die Priester seiner Erzdidzese an, etwaigen
Forderungen von Gliubigen nach Segregation der Judenchristen scharf
entgegenzutreten, denn die Kirche diirfe keine Rassenunterschiede ma-
chen.?

Die evangelische Vikarin Staritz in Breslau, Mitglied der Bekennenden
Kirche, wandte sich in einem Flugblatt, das auch iiberregional verbreitet
wurde, im Herbst 1941 gegen die Kennzeichnung der (christlichen) Juden:
»Es ist Christenpflicht, sie nicht etwa wegen der Kennzeichnung vom
Gottesdienst auszuschliefen. Sie haben das gleiche Heimatrecht in der
Kirche wie die anderen Gemeindemitglieder und bediirfen des Trostes aus
Gotteswort besonders. Fiir die Gemeinden besteht die Gefahr, daf sie sich
durch nicht wirklich christliche Elemente irrefithren lassen, dal sie die
christliche Kirche durch unchristliches Verhalten gefihrden. Es mufi thnen
hier seelsorgerisch etwa durch Hinweis auf Lk 10, 25-37 (»Wer ist dein
Nichster?«) und Mt 25,40 (»Was ihr einem von diesen meiner geringsten
Briider getan habt, das habt ihr mir getan!«) geholfen werden.«’

Die Breslauer Seelsorgerin wies auch Wege zur Realisierung der Chri-
stenpflicht, indem sie vorschlug, den Judenchristen durch vertrauenswiir-
dige Gemeindemitglieder Plitze anweisen zu lassen oder gar besondere
Plitze fir die Sterntriger vorzusehen, damit sie nicht von unchristlichen
Elementen verdringt wiirden. Um das Odium der Ghettoisierung zu ver-
meiden, sollten prominente Mitglieder wie z.B. Gemeindekirchenrite sich
zu den »nichtarischen Christen« setzen, und eventuell kénnten diese auch
zum Gottesdienst abgeholt werden. Soviel christliche Fiirsorge und Zu-
wendung ging der Schlesischen Landeskirche aber zu weit: sie distanzier-
te sich von dem Flugblatt. Ein Artikel der SS-Zeitung »Das schwarze
Korps« attackierte die Vikarin Staritz, die daraufhin voriibergehend in
KZ-Haft genommen wurde.*

2

Heinz Boberach (Hg.), Meldungen aus dem Reich. Auswahl aus den geheimen Lagebe-
richten des Sicherheitsdienstes der SS 1939-1944. Neuwied 1965, 197.

%“Ebd.,-195;

* Heinz Brunotte, Die Kirchenmitgliedschaft der nichtarischen Christen im Kirchen-
kampf, in: Zeitschrift fiir evangelisches Kirchenrecht 13 (1967/68), 140174, zit. 165. Der
Verfasser war Oberkonsistorialrat in der Kirchenkanzlei der Deutschen Evangelischen
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Als der Judenstern 1941 eingefiihrt wurde, hatte die Diffamierung der
»nichtarischen Christen« schon eine bis zum Beginn des NS-Regimes
zuriickreichende Tradition, was ihren existenzbedrohenden Charakter
klar und deutlich erkennen lafit. Der Begriff »Judenchristen« ist unscharf
und mehrdeutig. Im Gegensatz zu den Heidenchristen bezeichnete er in
der frithen Kirche die bewufit auf dem Boden des Judentums stehenden
Glieder der christlichen Gemeinde. Spiter waren konvertierte Juden ge-
meint, und seit Anfang des 19. Jahrhunderts bezog sich die Bezeichnung
»Judenchristen« vor allem auf diejenigen, welche Objekte erfolgreicher
christlicher Judenmission gewesen waren. Mit der nationalsozialistischen
Definition von Staat und Volk, die im Zeichen der NS-Rassenideologie ab
Friihjahr 1933 die Zugehorigkeit zur deutschen Nation ausschlieflich von
»rassischen« Kriterien abhingig machte, denen gegeniiber jahrhunderte-
lange Ansissigkeit sowie kulturelle und religiése Assimilation nichts gal-
ten, wurde zusammen mit der Minderheit, die sich in religiéser Hinsicht
zum Judentum bekannte, auch diejenige Bevolkerungsgruppe ehemaliger
Juden ausgegrenzt, deren Mitglieder (oder Vorfahren) sich meist schon vor
lingerer Zeit vom Judentum ab- und einer der christlichen Kirchen zuge-
wandt hatten. Die Grundsitze der vélkischen Segregation wurden in den
Niirnberger Gesetzen vom Herbst 1935 staatlicherseits auch formell ko-
difiziert.

Begonnen hatte die juristische Ausgrenzung im April 1933 mit dem Ge-
setz zur Wiederherstellung des Berufsbeamtentums; sie ging weit iiber den
staatlichen o6ffentlichen Dienst hinaus, weil der » Arierparagraph«, welcher
den Ausschluf jiidischer Beamter festlegte, auch von nichtstaatlichen Kor-
perschaften, Institutionen und Vereinen tibernommen wurde. Angesichts
der stillschweigenden Ubernahme nationalsozialistischer Sprachregelun-
gen, Bezeichnungen und Begriffe, die den diskriminierten Personenkreis
bald ganz allgemein zu »Nichtariern« machte, scheint das Plidoyer fiir
den Ausdruck »Judenchristen« notwendig. Immerhin weist er auf die spe-
zifischen Probleme der Gruppe hin und macht sich nicht die vélkisch-ras-
sistische Nomenklatur des Nationalsozialismus zu eigen.

Im Gegensatz zur groflen Mehrheit der »Arier« und der immer noch
verhiltnismiflig groffen Gruppe von Juden (im Jahre 1933 betrug ihre Zahl
im Deutschen Reich rund 500 000) hatte die kleine Minderheit der »Ju-
denchristen«, fiir die sich die Bezeichnung »Nicht-Arier« immer mehr
einbiirgerte, zunichst gar nicht das Bewufitsein einer besonderen Iden-
titat. Sie verstanden sich — ausschlieffilich — als Deutsche und Christen,
mafen ihrer jidischen Herkunft keine Bedeutung mehr bei, empfanden
mit Juden keinerlei Gemeinsamkeit, und die Juden standen ihnen ihrer-
seits mit grofler Distanz gegentiber.

Daf es aus nationalsozialistischer Perspektive keinen Unterschied zwi-
schen der groflen Minderheit der Juden und der kleinen Minderheit der
Judenchristen gab, wurde der letzteren erst allmahlich und unter Schmer-

Kirche und beschreibt die Ausgrenzung der Judenchristen auf amtliche Akten gestiitzt,
jedoch mit einer leichten Tendenz zur Rechtfertigung.
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zen bewuflt. Die Identititskrise des Berliner Gymnasiasten Wolf Zuelzer,
der von seinem Vater beiliufig tiber seine jidische Herkunft aufgeklart
wurde, war kein Einzelfall. Zuelzer verlief Deutschland im Herbst 1933
als 23jihriger Student und machte in den Vereinigten Staaten eine grofie
Karriere als Mediziner. Er beschreibt die Situation als Fallstudie: »Ich
selbst erfuhr erst im Alter von 14 oder 15 Jahren, dafl meine Ahnen nicht
unter Hermann dem Cherusker im Teutoburger Wald gefochten hatten.
Der Anlal war einer jener damals in Berlin beliebten jiidischen Witze, die
von Juden selbst erfunden und in Umlauf gesetzt wurden, also eine Form
der Selbstironisierung, von Uneingeweihten oft als antisemitisch mifiver-
standen. Ich lachte, woraufhin mein Vater mich beiseite nahm und mir
meine Herkunft erklirte. Mein 1834 in Breslau geborener Grofvater Wil-
helm ... war Jude. Wie ich viele Jahrzehnte spiter erfuhr, war der Familien-
name ein geographischer; die jiidische Gemeinde von Zuelz galt als be-
sonders fromm und schriftgelehrt. Wilhelm, ein bedeutender Arzt und
Forscher, Privatdozent an der Universitit Berlin, Titularprofessor, Her-
ausgeber einer internationalen Fachzeitschrift und Begriinder der deut-
schen Medizinalstatistik, lehnte Bismarcks Angebot, die Leitung des
Reichsgesundheitsamtes zu iibernehmen, einzig und allein deshalb ab,
weil er sich nicht taufen lassen wollte. Mein Vater, Georg Ludwig, 1870 in
Berlin geboren und in dem beriihmten Franzésischen Gymnasium erzo-
gen, hatte keine derartigen Skrupel; sein Gott war Aesculapius, nicht Ja-
weh, sein Ziel war ein Lehramt und die Leitung eines Forschungsinstituts
- und dazu mufite man »Christ« sein. Er und sein spiter als Orthopade in
Potsdam titiger Bruder traten nach dem Tode ihres Vaters (1893) zum
Protestantismus iiber, und damit endete die jiidische Tradition der Fami-
lie. Meine zwei Geschwister und ich wurden in der Kaiser-Wilhelm-Ge-
dichtniskirche von dem Oberhofprediger Kessler getauft, und ich wurde
ebenda als Vierzehnjihriger von Pastor Conrad (einem Deutschnationalen
mit Schmissen) konfirmiert. ... Mein Grofivater miitterlicherseits, Her-
mann Wolff (1845-1902), war ebenfalls jidischer Abkunft, wurde aber
frith Agnostiker und heiratete eine dsterreichische Katholikin, die einzige
»Arierin« in meinem Stammbaum. lhre Kinder wuchsen als Lutheraner
auf, eine seltsame Kompromifilosung. ... Das Gesprach mit meinem Vater
iiber meine jiidischen Vorfahren loste eine Identititskrise bei mir aus. Zu-
erst wollte ich es nicht wahrhaben, dann sagte ich mir: Wenn ich nun ein-
mal Jude bin, dann will ich es auch sein. Aber das erwies sich als unmég-
lich; es fehlten so gut wie alle Voraussetzungen. Ich war in ein junges
Midchen orthodox jiidischer Herkunft verliebt und fastete ihr zuliebe am
Yom Kippur — aber das war eine naive romantische Geste, die zu nichts
fihrte.«®

Die theologische Debatte tiber den Status der Judenchristen® begann
unmittelbar nach der Etablierung des nationalsozialistischen Regimes,

5 Wolf Zuelzer, Keine Zukunft als »Nicht-Arier« im Dritten Reich, Erinnerungen eines
Ausgewanderten, in: Walter H. Pehle (Hg.), Der Judenpogrom 1938, Von der Reichskri-
stallnacht zum Volkermord. Frankfurt a. M. 1988, 148 f.

Erstaunlicherweise wird die Bedeutung des Begriffs im hier relevanten Sinn im Artikel
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teils aus der von christlicher Sorge getragenen Erkenntnis, daf} »erstmalig
der Judenchrist mit dem jiidischen Volk mitgetroffen« war’, vor allem aber
aus rassistisch begriindetem Ausgrenzungsdrang, der den » Arierparagra-
phen« auch im kirchlichen Dienst und in der Gemeinde anwenden woll-
te. Dies war in erster Linie ein Problem innerhalb der evangelischen Kir-
che, deren Spaltung sich wegen des Postulats einer staatskonformen
»Reichskirche« auf der einen und der Betonung des Primats von Be-
kenntnis und Verkiindigung auflerhalb staatlichen Reglements auf der an-
deren Seite abzeichnete.

Verfochten die »Deutschen Christen« als Anhinger einer gleichgeschal-
teten nationalen Reichskirche die Ausgrenzung auch der christlichen Ju-
den in Sondergemeinden, so reduzierte sich das Problem in der Beken-
nenden Kirche auf die Frage des Arierparagraphen fiir Geistliche. Gerhard
Jasper, Pastor in Bethel und entschiedener Gegner eines antisemitischen,
staatsfrommen Christentums, stritt frithzeitig energisch fiir die véllige
Gleichberechtigung der Judenchristen und gegen ihre Segregation: nicht
um Volkstumsfragen kénne es der Kirche gehen, sondern ausschliefflich
relighse Kriterien seien mafigeblich, und deshalb lag der Schluff nahe: »Die
Bejahung des heilsgeschichtlichen Verstindnisses des jiidischen Volkes
schlieffit damit die vollige Anerkennung des Judenchristen im Raum der
Kirche ein und verbietet die Bildung besonderer judenchristlicher Ge-
meinden aus voélkischen Gesichtspunkten heraus, die fir die Kirche im
Blick auf den Judenchristen nicht mafigebend sein dtrfen. Dafl der Juden-
christ im Raum der Kirche nicht besonders gestellt wird, sondern dafl im
Gegensatz dazu in der hoheren Ebene der Kirche die Unterschiede zwi-
schen Judenchristen und Heidenchristen aufgehoben erscheinen, ist dar-
um letztlich Anerkennung der Heilsgeschichte Gottes mit der Menschheit
uberhaupt.«®

Indem er Argumente der »Deutschen Christen« aufgriff, untersuchte
Jasper neben der grundsitzlichen theologischen Klirung der Frage auch
das kirchenrechtliche Problem der Anwendung des Arierparagraphen (in
Analogie zu Bestimmungen des Gesetzes zur Wiederherstellung des Be-
rufsbeamtentums vom 7. April 1933) auf Amtstriger der evangelischen
Kirche. Eine gewisse Rechtfertigung auflerer Art fiir den Ausschlufl lige
vor, wenn man von einer »Verjudung der Kirche« sprechen kénnte (aus-
gelost etwa durch Massentaufen von Juden oder dadurch, daff »jiidischer
Geist« in die Leitung der Kirchen eingezogen sei). Davon konnte jedoch
keine Rede sein; nach einer Umfrage waren namlich von 18 Q00 amtieren-
den deutschen Pfarrern lediglich 29 jidischer Abstammung. Von diesen
gehorten 17 der preuflischen Landeskirche an; 11 von thnen waren entwe-
der Frontkimpfer, oder sie waren vor dem 1. August 1914 ordiniert wor-
den, gehorten also zu demjenigen Personenkreis, fiir den die antijiidische
Gesetzgebung vorerst nicht gelten sollte. Lediglich 6 Pfarrer waren vom

Judenchristentum der Theologischen Realenzyklopidie (Bd. XVIIL. Berlin / New York
1988, 310-325) gar nicht erwahnt.

7 Gerhard Jasper, Die evangelische Kirche und die Judenchristen. Géttingen 1934, 18,
® Ebd, 24.
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Arierparagraphen bedroht, den die Generalsynode am 6. September 1933
fiir die preufiische Landeskirche einfithrte.’

Frith und unmifiverstindlich hatten auch der junge Privatdozent Die-
trich Bonhoeffer und Pfarrer Martin Niemoller offentlich erklirt, dafl sie
die Ausgrenzung der Judenchristen fiir bekenntniswidrig hielten.’® Aber
die kirchliche Praxis entsprach weithin nicht der theologisch korrekten
Beweisfithrung des Bekenntnispfarrers Jasper und seiner gleichgesinnten
Amtskollegen. Bald nach der Machtiibernahme Hitlers sympathisierte die
Mehrheit der evangelischen Christen mit den »Deutschen Christen« (bei
den Kirchenwahlen am 23. Juli 1933 errangen diese 70% der Stimmen und
{ibernahmen dann in den meisten Landeskirchen die Fihrung). Zu den
Folgen der Einfithrung des Arierparagraphen in der preuflischen Landes-
kirche gehorte die Griindung des Pfarrernotbundes durch Martin Niemél-
ler und dessen Protest gegen die Diskriminierung der Amtstriger jiidi-
scher Herkunft auf der Wittenberger Nationalsynode im September 1933.
Zur allgemeinen Uberraschung wurde der Arierparagraph, dessen Ein-
filhrung man von der Nationalsynode erwartet hatte, dann doch nicht
reichsweites Kirchengesetz.

Im Vorfeld der Nationalsynode hatten Abgeordnete des Kurhessischen
Kirchentags bei den theologischen Fakultiten von Marburg und Erlangen
Gutachten iiber die Rechtmifigkeit der Einfithrung des Arierparagraphen
erbeten. Marburg reagierte umgehend, sprach sich am 19. September 1933
ohne Wenn und Aber fiir die Gleichberechtigung der Judenchristen aus
und erklirte den Ausschluff von Vertretern dieses Personenkreises vom
kirchlichen Leben fiir rechtswidrig. Erlangen reagierte am 25. September
im Sinne der Anpassung an die staatlichen Vorgaben pragmatischer: Die
»volle Gliedschaft in der Deutschen Evangelischen Kirche« sei unbestrit-
ten, aber man miisse von den Judenchristen Zuriickhaltung von kirchli-
chen Amtern fordern.!!

Uber das Schicksal von Paul Mendelson, des Pfarrers der Dankeskir-
chengemeinde in Berlin-Wedding seit 1927, war zu diesem Zeitpunkt al-
lerdings bereits entschieden. Mendelsons Vater war auch schon evangeli-
scher Geistlicher gewesen, und dessen Vater hatte sich 1839 taufen lassen;
nach der NS-Terminologie war Paul Mendelson wegen des Grofivaters
»Vierteljude« oder »Mischling zweiten Grades«. Ein Dienstkollege an
derselben Gemeinde und Anhinger der »Deutschen Christen« forderte

9 Ebd., 22. Zur Zahl der evangelischen Theologen »nichtarischer Herkunft« vgl. auch
Eberhard Réhm / Jorg Thierfelder, Juden — Christen — Deutsche, Bd. 1: 1933-1935.
Stuttgart 1990, 199. Dort sind dieselben damals bekannten Zahlen und deren Quelle ge-
nannt; es wird aber auch festgestellt, dal nach neueren Forschungen etwa 100 Personen
betroffen waren.

10 Dietrich Bonhoeffer, Die Kirche vor der Judenfrage (April 1933), in: Gesammelte Schrif-
ten, Bd. 2 (1959), 44-53; Martin Nieméller, Sitze zur Arierfrage in der Kirche (Novem-
ber 1933), in: Eberhard R6hm / Jérg Thierfelder, Juden — Christen — Deutsche, Bd. 1:
1933-1935. Stuttgart 1990, 388-390.

11 Vgl. Rohm / Thierfelder, Bd. 1, 210f.; Wortlaut des Marburger Gutachtens in: Georg
Denzler / Volker Fabricius, Die Kirchen im Dritten Reich. Christen und Nazis Hand in
Hand? Frankfurt a.M. 1984, Bd. 2, 77-83.
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die Entlassung Mendelsons, der wegen seiner jidischen Herkunft poli-
tisch seit langem angefeindet wurde, als Seelsorger aber beliebt und ange-
sehen war. Die preuflische Kirchenleitung entschied im Juli, daf} Pfarrer
Mendelson, allerdings auch sein Kontrahent, den Dienst einstellen mufite
und zum 1. Oktober 1933 pensioniert wurde. Mendelson war 60 Jahre alt
und wire auch vom »Arierparagraphen« (der zum Zeitpunkt der Ent-
scheidung {iber seine Pensionierung noch gar nicht eingefithrt war) nicht
betroffen gewesen, denn er gehorte zu demjenigen Personenkreis, der
schon vor dem 1. August 1914 im Amt und damit ausdriicklich privilegiert
war — wenigstens auf seiten des Staates. Auch Paul Mendelsons jiingerer
Bruder Ernst wurde 1936 als Pfarrer zwangspensioniert. Er suchte den
Ausweg aus der Stigmatisierung im Freitod; seine Angehorigen nahmen
neue Namen an.'

Im Jahre 1933 gab es im Deutschen Reich etwa 20 000 evangelische und
rund 6 000 katholische Christen jiidischer Herkunft (die drei oder vier jii-
dische Grofleltern hatten und damit nach NS-Jurisdiktion »Volljuden«
waren). Unter den »Mischlingen ersten Grades« (zwei jiidische Grofi-
eltern: »Halbjuden«) bekannten sich 45 000 zum evangelischen und 13 000
zum katholischen Glauben, bei den »Mischlingen zweiten Grades« (»Vier-
teljuden«) schitzte man die Zahl der Protestanten auf 25 000 und die der
Katholiken auf 7 000. Rechnet man die Zahlen der mit Abstufungen Dis-
kriminierten zusammen, so waren es mindestens 90 000 evangelische
Christen und 26 000 Katholiken, die von der Rassengesetzgebung des NS-
Staats mitbetroffen waren, obwohl sie sich keineswegs zum Judentum
zdhlten. Zeitgenossische Schitzungen, aber auch spitere Berechnungen
gehen von hoheren Zahlen aus." Beriicksichtigen mufl man auch die »jii-
disch Versippten«, vor allem die »arischen« Partner in »Mischehenx, die
nicht nur in sozialer Ausgrenzung, sondern auch in steter Angst um das
Schicksal von Familienmitgliedern lebten, wenn sie nicht dem Druck
nachgaben und sich von ihrem judischen Ehegatten trennten.

In Grenzfillen definierten die Nationalsozialisten die Zugehorigkeit
zum Judentum mit religiésen Kriterien, indem sie die Pseudorationalitit
ihrer Rassentheorie einfach ignorierten. In der »privilegierten Mischehe«
war der jiidische Partner dann geschiitzt (und sogar von der Kennzeich-
nungspflicht befreit), wenn die Kinder einer christlichen Konfession an-
gehorten. Mit der Scheidung oder dem Tod des nicht-jidischen Partners
erloschen die Privilegien fiir die jiidischen Partner, und die Betroffenen
waren wieder Juden. »Mischehen«, deren Abkémmlinge zur jidischen
Religionsgemeinschaft gehérten, waren nicht privilegiert; der jiidische

'2 R6hm / Thierfelder, Juden — Christen — Deutsche, 234-239.

" Ebd.,, 262. In der Jiidischen Rundschau vom 25.7.1933 war von insgesamt 160 710
»Nichtariern« (unter Einbeziehung der » Achteljuden«) die Rede. In einem weiteren Ar-
tikel vom 8.8.1933 wurde die Zahl 217 000 genannt, Nationalsozialistische Quellen ge-
ben — auf Vermutungsbasis — héhere Zahlen an; auf eine halbe Million geschitzt wird die
Zahl aber auch bei Werner Cohn, Bearers of a Common Fate? The »Non-Aryan« Chri-
stian »Fate-Comrades« of the Paulus-Bund, 1933-1939, in: Yearbook Leo Baeck Institu-
te 33 (1988), 327-366, zit. 330.
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Partner unterlag allen Diskriminierungen, und die Abkémmlinge waren in
nationalsozialistischer Terminologie »Geltungsjuden« — mit allen juristi-
schen Konsequenzen.

Aufler den Juden war also ein gar nicht kleiner Personenkreis von der
judenfeindlichen Politik des NS-Staats betroffen, und es ist von Interesse,
wie sich die christlichen Kirchen gegeniiber diesen Menschen, ihren be-
dringten und verfolgten Mitgliedern, verhielten. Dieses Problem erwuchs
erstens aus dem politischen und theologischen Gegensatz zwischen
»Deutschen Christen« und der Bekennenden Kirche in den einzelnen
Landeskirchen und Gemeinden, zweitens aus dem staatlichen Druck und
drittens aus der Tatsache, dafl der Widerstand gegen den NS-Staat insge-
samt allmahlich nachlief}; gelost wurde es durch die offizielle Preisgabe der
Christen, die vom Staat als Juden definiert und damit diskriminiert waren.
Diese Preisgabe ging schrittweise vor sich, die Stationen entsprachen den
fortschreitenden Pressionen durch staatliches Handeln: Berufsbeamtenge-
setz 1933, Nirnberger Gesetze 1935, Novemberpogrom 1938, Juden-
sternverordnung 1941, um nur die Wichtigsten Wegmarken zu nennen.
Fiirsorge, die in einzelnen Fillen, durch einzelne Gemeinden oder in or-
ganisierter Form unter dem Dach der Kirche denjenigen Christen ge-
gentiber getibt wurde, die zu Juden gestempelt worden waren, indert das
Bild ebensowenig wie der Protest, der aus einzelnen Gemeinden von ein-
zelnen Geistlichen gegen die amtskirchliche Haltung und das staatliche
Vorgehen erhoben wurde. Ein Beispiel fiir die Betreuung der Ausge-
grenzten bot die Hamburger Jerusalem-Kirche (sie gehorte zur judenmis-
sionierenden Presbyterianischen Kirche von Irland); dort wurden unter
Leitung zweler judenchristlicher Pastoren regelmifige Teenachmittage
fir die »nicht-arischen Christen« veranstaltet, »um sie in threr Verlassen-
heit zu trosten«. '

Die Evangelische Kirche kapitulierte im Dezember 1941 endgiiltig. Die
von »Deutschen Christen« gefithrten Landeskirchen von Thiiringen,
Sachsen, Hessen-Nassau, Schleswig-Holstein, Anhalt und Liibeck hatten
durch eine gemeinsame »Bekanntmachung tiber die kirchliche Stellung der
Evangelischen Juden« am 17. Dezember 1941 erklart, dafl »jegliche Ge-
meinschaft mit Judenchristen aufgehoben« sei. Und die Kirchenkanzlei
der Deutschen Evangelischen Kirche schloff die Debatte in einem Rund-
schreiben an die Landeskirchen vom 22. Dezember 1941 kirchenbiirokra-
tisch ab. Darin hieff es, der »Durchbruch des rassischen Bewufitseins in
unserem Volk« habe die Ausscheidung der Juden »aus der Gemeinschaft
mit uns Deutschen« bewirkt. An dieser unbestreitbaren Tatsache konne
die Kirche nicht vorbeigehen, und daher seien die Kirchenbehérden gebe-
ten, »geeignete Vorkehrungen zu treffen, dafl die getauften Nicht-Arier
dem kirchlichen Leben der Deutschen Gemeinde fernbleiben. Die getauf-
ten Nicht-Arier werden selbst Mittel und Wege suchen miissen, sich Ein-

" Werner Steinberg, Das zugewandte Antlitz, in: Arnulf H. Baumann (Hg.), Ausgegrenzt.
Schicksalswege »nichtarischer« Christen in der Hitlerzeit. Hannover 1992, 87-155,
zit.111.
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richtungen zu schaffen, die ihrer gesonderten gottesdienstlichen und seel-
sorgerlichen Betreuung dienen koénnen«.'

Auf katholischer Seite hatte sich seit April 1934 das Caritas-Notwerk
engagiert, und zwar zunichst fiir ehemalige Politiker und Funktionire der
Zentrumspartei, zunehmend und dann fast ausschliefllich auch fiir »nicht-
arische Katholiken«. Die Bemiihungen unter der Geschaftsfiihrung von
Heinrich Krone (dem ehemaligen Vorsitzenden der deutschen Windt-
horstbiinde und spiteren CDU-Politiker in der Bundesrepublik) dienten
vor allem dazu, die Auswanderung zu fordern. Im Mai 1938 wurde die
Betreuung der »Nicht-Arier« aus vereinsrechtlichen und steuerlichen
Griinden eingestellt. Parallel zum Caritas-Notwerk war bis zu seiner Auf-
I6sung im Juni 1941 der St. Raphaels-Verein (der seit 1871 katholische
Auswanderer beriet und betreute) als Hilfsorganisation z.B. bei der Be-
schaffung von Ausreisedokumenten titig.

Im Herbst 1938 wurde das »Hilfswerk beim Bischoflichen Ordinariat
Berlin« gegriindet, das die Arbeit des Caritas-Notwerkes fortfiihrte. Das
Hilfswerk stand unter der Leitung von Domprobst Bernhard Lichtenberg
bis zu dessen Verhaftung; er engagierte sich lingst fiir Juden — nicht nur
fiir die »katholischen Nichtarier«; anschlieflend war das Hilfswerk dann
dem Bischof personlich unterstellt und kiimmerte sich um die etwa 4000
»katholischen Nichtarier« und deren Angehéorige in Berlin. Ahnliche Ein-
richtungen gab es in Breslau und Oppeln, Koln, Frankfurt a.M. und Miin-
chen. Das Berliner Hilfswerk unterstiitzte vor allem Auswanderer; dazu
gehorten auch die Organisation von Kindertransporten und die geschei-
terte Brasilienaktion, welche durch eine vom Vatikan erwirkte Sonder-
Einwanderungsquote fiir 3000 Katholiken aus Deutschland ermégliche
werden sollte. Die im Sommer 1941 bewilligten Visa konnten jedoch im
Herbst 1941 wegen des deutschen Auswanderungsverbots nicht mehr ge-
nutzt werden.

Margarete Sommer, die Geschaftsfithrerin des Hilfswerks, berichtete im
Februar 1942 zu Hinden des Kardinals Bertram iiber die Deportationen
aus Deutschland, die seit Ende 1941 stattfanden; im August 1943 tbergab
sie ihm, dem Vorsitzenden der Deutschen Bischofskonferenz, zwei Ent-
wiirfe zu Protesten des Episkopats gegen die Judenpolitik der Reichsre-
gierung. Die Memoranden waren in engem Einvernehmen mit dem Berli-
ner Bischof Konrad Graf Preysing entstanden. Das erste machte die Un-
auflaslichkeit der Ehe zum Thema, um Verhaftungen und Deportationen
von Partnern aus »Mischehen« zu verurteilen. Der zweite Entwurf for-
derte Auskunft tiber den Verbleib der aus Deutschland Deportierten, die
Méglichkeit zur Seelsorge fiir die »katholischen Nichtarier«, die Bekannt-
gabe der Lager und Ghettos und deren Besuch durch eine Kommission.
Das Schriftstiick liefl an Entschiedenheit nichts zu wiinschen tibrig: »Mit
tiefstem Schmerz — ja mit heiliger Entristung — haben wir deutschen
Bischéfe Kenntnis erhalten von den in ihrer Form allen Menschenrechten
Hohn sprechenden Evakuierungen der Nichtarier. Es ist unsere heilige

' Heinz Brunotte, Die Kirchenmitgliedschaft, 166 f.
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Pflicht, fiir die schon durch Naturrecht verliehenen unveriufierlichen
Rechte aller Menschen einzutreten.«'¢

Der greise und unentschlossene Breslauer Kardinal Bertram'” konnte
sich freilich nicht dazu durchringen, die beiden Entwiirfe in einen 6ffent-
lichen Protest der deutschen Bischéfe umzusetzen, obwohl es im Sommer
und Herbst 1943 an Informationen tiber das Schicksal der Juden im Osten
nicht mangelte und der Osnabriicker Bischof Berning im November noch
einmal intervenierte. Der Protest der deutschen Bischéfe unterblieb: aus
Skrupeln tiber Kompetenz und Legitimation zu einem solchen Schritt, aus
Zweifeln iiber die Stichhaltigkeit der angefiihrten Argumente, aus Skepsis
gegeniiber den vorliegenden Informationen oder aus politischen Erwa-
gungen? Im April 1944 verbat sich der Breslauer Kardinal jedenfalls wei-
tere Besuche der Geschiftsfithrerin des Berliner Hilfswerks mit Berichten
und Petitionen tiber das Unrecht an »Mischlingen und Nicht-Arier-Fami-
lien«.!®

Selbsthilfeeinrichtungen, wie sie sich die Christen jiidischer Herkunft
nach der evangelisch-amtskirchlichen Bekanntmachung vom Dezember
1941 zu ihrer gottesdienstlichen und seelsorgerlichen Betreuung schaffen
sollten, existierten lingst, aber sie konnten die Liicke nicht schlieflen, wel-
che durch den Riickzug der Kirchen entstand. Im Sommer 1933 war auf
Initiative des Berliner Schauspielers Gustav Friedrich der »Reichsverband
christlich-deutscher Staatsbirger nichtarischer oder nicht rein arischer
Abstammung« gegriindet worden. Die Interessenvertretung gab sich be-
tont national-konservativ, was durchaus der mehrheitlichen Gesinnung
des angesprochenen Personenkreises entsprach, und sie geriet von Anfang
an sowohl unter die Kontrolle der Geheimen Staatspolizei als auch unter
die Aufsicht des Propagandaministeriums. Das wurde ebenso hingenom-
men wie die Verpflichtung, verbandsintern statt demokratischer Selbstbe-
stimmung das »Fiihrerprinzip« zu etablieren, bestand der Zweck des Ver-
bandes doch in hohem Mafle darin, Staatsloyalitit zu demonstrieren und
sich dadurch als vollgiiltige Biirger zu bewihren. Die Abwehr alles »Un-
deutschen« — und damit propagierte man zugleich Distanz zum Judentum
— wurde wie das Bekenntnis zur deutschen Nation eine Manie; die Hoff-

6 Wolfgang Knauft, Unter Einsatz des Lebens. Das Hilfswerk beim Bischoflichen Ordi-
nariat Berlin fiir Katholische »Nichtarier« 1938-1945. Berlin (W) 1988, 47.

7 Vgl. Manfred Wittwer, Adolf Kardinal Bertrams Hilfestellung fiir verfolgte Nichtarier
im Erzbistum Breslau 1938- 1945, in: Bernhard Stasiewski (Hg.), Adolf Kardinal Ber-
tram. Sein Leben und Wirken auf dem Hintergrund der Geschichte seiner Zeit. Kéln,
Weimar, Wien 1992, 199-211. Bemiiht, vom personlichen Engagement des Kirchenfiir-
sten fiir Hilfsbediirftige ein positives Bild zu zeichnen, hinsichtlich der Begrifflichkeit
und Terminologie erstaunlich unreflektiert und weit hinter dem Stand der historischen
Forschung bietet der Verfasser im wesentlichen eine Beschreibung der caritativen Titig-
keit der ehemaligen Polizeifiirsorgerin Gabriele Grifin Magnis in Schlesien.

18 Ebd., 51. Kirchenrechtlich war die Ablehnung der Besuche durchaus begriindet, weil
Frau Sommer sich auf das Einvernehmen mit dem Berliner Bischof Graf Preysing berief.
Bertram klagte: »Soll ich alle heiflen Kohlen aus dem Feuer holen, dann darf ich bitten,
die beteiligten Oberhirten wollen mit voller Unterschrift den Bericht als gepriift und
richtig bezeichnen, so dafl ich mich nétigenfalls auf den berichtenden Oberhirten amt-
lich berufen kann.«
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nung auf Anerkennung als gleichberechtigt und auf Eingliederung in den
»nationalen Aufbruch« war fiir die Mitgliedschaft das wichtigste Motiv.
Ab Februar 1934 stand der Historiker Richard Wolff an der Spitze der Or-
ganisation, die sich seit Herbst 1934 als »Reichsverband der nichtarischen
Christen« betitigte. Finanziert wurde die Interessenvertretung weniger
durch die Beitrige der Mitte 1935 etwa 3700 Mitglieder als durch Spenden,
und ihre Aktivititen reichten von kulturellen Veranstaltungen iiber Stel-
lenvermittlung bis hin zur Rechtsberatung und schliefllich — was der Ver-
einsidee im Grunde widersprach — zur Auswanderungsberatung.

Die politische Entwicklung lief§ fir die Illusion der Integration immer
weniger Raum, und mit den »Niirnberger Gesetzen« war auch fiir die
christlichen »Nichtarier« der Weg ins Ghetto vorherbestimmt. Zur glei-
chen Zeit, im September 1935, erfolgte wieder ein Wechsel an der Spitze.
Neuer Vorsitzender wurde der Schriftsteller Heinrich Spiero, ein national-
konservativer Ostpreufie, der 1894 vom Judentum zur evangelischen Kon-
fession konvertiert war. Ein Jahr spater wurde auf Druck des Propagan-
daministeriums der Verband in »Paulusbund — Vereinigung nichrarischer
Christen e.V.« umbenannt, aber trotz aller Aktivititen verlor er weiter an
Boden. Der unterschiedliche Status von »Volljuden« und »Mischlingen«
drohte den Verein von innen her zu sprengen; die Behérden verfolgten mit
ihren Pressionen andere Ziele als die Vereinigung, bei aller Anpassungs-
bereitschaft. Ende 1936 zeichnete sich die erzwungene Segregation von
»Staatsbiirgern« im Sinne der Nirnberger Gesetze (»Juden«) und Inha-
bern eines »vorlaufigen Reichsbiirgerrechts« (den »Mischlingen«) ab, und
im Februar 1937 wurde der Ausschlufl der »Vollnichtarier« aus dem Pau-
lusbund befohlen. Reichskulturwalter Hinkel, der Zustindige im Propa-
gandaministerium, dringte auch auf einen neuen Namen. Der Verband
verlor durch diese Anordnung die Hilfte seiner Mitglieder und wurde un-
ter der farblosen Bezeichnung »Vereinigung 1937« eine Organisation von
»Mischlingen«, die ihrem Selbstverstindnis nach immer noch den Status
vollwertiger deutscher Reichsbiirger anstrebten, wihrend die Behérden
sie zum Judentum abzudringen versuchten. Ab Herbst 1938 verstirkte
sich diese Tendenz, und wenig spiter waren nach Pressionen (Verbot von
Veranstaltungen, erzwungene Satzungsinderung) nur noch kulturelle Ak-
tivititen moglich. Am 10. August 1939 loste eine Anordnung der Gestapo
die Vereinigung mit sofortiger Wirkung auf.!

Die 1937 ausgeschlosssenen »Volljuden« wurden bis Juli 1939 vom
fritheren Vorsitzenden des Paulusbundes durch das »Biiro Heinrich Spie-
ro« betreut; dann kiimmerte sich der Berliner Pastor Heinrich Griiber im
Auftrag der Evangelischen Kirche um die rasseverfolgten Christen, bis
auch diese zentrale Hilfsstelle, die seit Dezember 1938 unter dem Namen
»Biiro Pfarrer Gritber« bekannt war, nach dessen Verhaftung Ende 1940
verboten wurde.

" Vgl. die griindliche Darstellung von Aleksandar-Saga Vuleti¢, »Plotzlich waren wir kei-
ne Deutschen und keine Christen mehr...« Der »Reichsverband der nichtarischen Chri-
sten« und die »Vereinigung 1937«. Organisierte Selbsthilfe von »nichtarischen« Christen
und »Mischlingen« im »Dritten Reich«. Phil. Diss. Darmstadt 1994.
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In der Kritik am Verhalten der Kirche gegentiber dem Schicksal der Ju-
den® bildet die im Stich gelassene Minderheit der Judenchristen, also ei-
gener Mitglieder der Kirche, nur eine kaum beachtete Marginalie. Die
zweifach ausgegrenzte Minderheit, deren Angehorige vor allem im zwei-
felhaften Schutz der »Mischehen« oder wegen des noch ungeklirten Sta-
tus als »Mischlinge« den Volkermord {iberlebten, stellte christliche Soli-
daritit der Amtskirchen beider Konfessionen auf eine ernste Probe. Und
beim christlichen Versagen angesichts der jiidischen Katastrophe ist nicht
zu ermessen, welchen Anteil daran tradierte antijudaistische (religiose)
Vorbehalte, welchen (rassistische) antisemitische Ressentiments, welchen
der Kleinmut der Kirchenfiihrer, welchen die Abneigung vor politischer
Verstrickung hatten. Im Herbst 1938 schrieb der »jlidisch versippte«
Schriftsteller Jochen Klepper, gliubiger Christ, frommer Protestant und
Dichter von Kirchenliedern, in sein Tagebuch »Was an den Juden ge-
schieht, ist eine schwere, schwere Glaubenspriifung — fiir die Christen.«?
Vier Jahre spiter schied er mit seiner inzwischen zum Christentum tber-
getretenen Frau und seiner judischen Stieftochter freiwillig aus dem Le-

ben.2

2 Bernd Nellessen, Die schweigende Kirche. Katholiken und Judenverfolgung, in: Ursula
Biittner (Hg.), Die Deutschen und die Judenverfolgung im Dritten Reich. Hamburg
1992, 259-271; Martin Greschat, Die Haltung der deutschen evangelischen Kirchen zur
Verfolgung der Juden im Dritten Reich, ebd., 273-292.

2t Jochen Klepper, Unter dem Schatten deiner Fliigel. Aus den Tagebiichern 1932-1942.
Miinchen 1976, 660 (4.0kt.1938).

2 Vgl. Ursula Biittner, »Wohl dem, der auf die Seite der Leidenden gehért«. Der Unter-
gang des Dichters Jochen Klepper mit seinen Angehorigen als Beispiel fiir die Verfolgung
judisch-christlicher Familien im »Dritten Reich, in: Joachim Mehlhausen (Hg.), ... und
tiber Barmen hinaus. Studien zur kirchlichen Zeitgeschichte. Gottingen 1995, 342-364.



