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Inleiding

Ook 25 jaar na de val van de Berlijnse Muur, waarmee het lot van de DDR Korte tijd later
bezegeld bleek, roept de gang van zaken in deze communistische staat nog steeds veel vragen
op. Een voorbeeld hiervan is de vraag hoe en waarom er zoveel tegenstrijdigheden ontstonden
tussen ideologie, de gevoerde politiek en de maatschappelijke realiteit in de DDR. Het is niet
alleen interessant, maar ook belangrijk om onderzoek te doen naar het antwoord op dit soort
vragen. Hierdoor kan inzicht worden verkregen in het functioneren van deze staat, die voor
een fundamenteel van de Duitse bevolking een Heimat was. Zodoende is de geschiedenis van
de DDR van belangrijke invloed op het hedendaagse Duitsland.

Eén van de bedoelde tegenstrijdigheden tussen ideologie, politiek en realiteit ontwikkelde
zich op het terrein van religie en kerk. Er is al veel historisch onderzoek gedaan naar kerken
in de DDR. Al in de jaren negentig verschenen een aantal overzichtswerken over het
onderwerp. Daarin ligt de nadruk vaak op de kerkpolitiek van de SED-staat, maar ook de
organisatie en positie van de kerken en geloofsgemeenschappen in de DDR komen aan bod.
In deze geschiedschrijving wordt vaak hetzelfde uitgangspunt gehanteerd: de christelijke
kerken in de DDR waren de enige instituten die onder het totalitaire, communistische regime
hun autonomie mochten of wisten te behouden.?

Dit uitgangspunt is correct; de kerken in de DDR waren relatief autonoom. De kerken
waren de enige organisaties in de samenleving die niet ten prooi vielen aan de politiek van
Gleichschaltung van de SED, de onderschikking van alle maatschappelijke organisaties aan
de communistische staat. 2 Achter deze constatering gaat echter een belangrijke vraag schuil:
hoe was dat mogelijk geweest? Hoe konden uitgerekend religieuze instituten zoveel
autonomie behouden in een staat die zich baseerde op de marxistisch-leninistische ideologie?
Waarom werd de ‘legalen Oganisation des Gegners’, zoals Stasi-leider Erich Mielke de
kerken omschreef, niet illegaal verklaard of succesvol geliquideerd door het regime?® Met
andere woorden: hoe overleefden uitgerekend de kerken de DDR, terwijl zij door het regime
als vijandelijke organisaties werden beschouwd?

Het antwoord op deze vraag lijkt misschien eenvoudig. De politieke keuzes van het regime

L Willem Melching, Van het socialisme, de dingen die voorbijgaan. Een geschiedenis van de DDR 1945-2000
(Amsterdam 2005) 200; Clemens Vollnhals e.a., Die Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit. Eine
Zwischenbilanz (Berlijn 1997) 8; Carl Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, in: Andreas Herbst e.a., Die SED. Geschichte,
Organisation, Politik. Ein Handbuch (Berlin 1997) 432-442, 432; Klaus Schroeder, Der SED-Staat. Partei, Staat
und Gesellschaft 1949-1990 (Miinchen 1998) 104.

2 Melching, Van het socialisme, de dingen die voorbijgaan, 200; Vollnhals e.a., Die Kirchenpolitik von SED und
Staatssicherheit, 8.

3 Erich Mielke geciteerd bij Schroeder, Der SED-Staat, 474.



lieten toe dat de kerken bleven bestaan en redelijk autonoom konden blijven, want het regime
verbood de kerken immers niet. Er zijn echter meer factoren dan enkel de kerkpolitiek van het
SED-regime die mogelijk hebben bijgedragen aan het voortbestaan van de kerken in de DDR.
Wat schreef de marxistisch-leninistische ideologie bijvoorbeeld voor met betrekking tot de
omgang met kerken en religie en wat waren de gevolgen daarvan? Ook de kerken zelf zouden
een belangrijke bijdrage geleverd kunnen hebben aan hun voortbestaan, door zich op een
bepaalde manier op te stellen in de DDR. In dit onderzoek staat een analyse van deze drie
aspecten centraal: hoe hebben ideologie, politiek en de kerken zelf bijgedragen aan de

uitzonderlijke positie van de kerken in de DDR?

Historiografie

Hoewel er geen tekort is aan onderzoeken naar kerken in de DDR, zijn deze studies niet
allemaal even recent. Clemens Vollnhals schrijft in de door hem geredigeerde bundel Die
Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit. Eine Zwischenbilanz uit 1997, dat hij zijn boek
niet voor niets de ondertitel Eine Zwischenbilanz heeft gegeven.* Er is echter tot op heden
geen eindbalans opgemaakt, noch een gereviseerde tussenbalans. Bovendien beschrijft bijna
iedere studie weer andere details over kerken in de DDR en de DDR-kerkpolitiek. Dit alles
wijst op de grote hoeveelheid informatie die de Stasi — en DDR-archieven, maar ook Oost-
Duitse kerkarchieven waarschijnlijk nog verborgen houden over het onderwerp. In dit
onderzoek zullen verschillende bestaande onderzoeksresultaten worden samengevoegd om
een zo compleet mogelijk beeld te vormen. Een beeld dat naar verwachting dus nog uitgebreid
of zelfs gewijzigd kan worden door toekomstig onderzoek.

Er kan ook geconstateerd worden dat veel onderzoek naar kerken of religie in de DDR
over over de grote kerken en religies gaat. Het gaat dan om het christendom, in de vorm van
het katholicisme maar vooral in de vorm van het (Luthers) protestantisme, dat veruit de
grootste religie was in de DDR. Andere religies telden in de DDR veel minder gelovigen, wat
sommige historici doet veronderstellen dat deze kleine gemeenschappen vanwege hun geringe
omvang niet nadrukkelijk in de aandacht van het SED-regime stonden. Dat zou zelfs al gelden
voor de nog relatief grote katholieke gemeenschap.® Het bestaan van een uitgebreide bundel
over de katholieke kerk in de DDR toont aan dat er wel degelijk een interessante dynamiek
bestond tussen de katholieke kerk en de SED-staat.®

Voor andere, nog kleinere religieuze gemeenschappen in de DDR is er minder aandacht

4Vollnhals e.a., Die Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit, 7.
®> Melching, Van het socialisme, de dingen die voorbijgaan, 199; Carl Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, 434.
& Bernd Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR (Keulen 1999).



van historici, terwijl zij wel de aandacht van het SED-regime trokken. De kleine Joodse
gemeenschap bijvoorbeeld, genoot in zekere zin een vorm van bescherming, als slachtoffers
van het fascisme waartegen het communisme zo sterk gekant was.” Jehova’s getuigen
daarentegen werden streng vervolgd.® Bovendien worden Jehova’s Getuigen en andere kleine
geloofsgemeenschappen (‘illegale Sekten’) al in 1953 specifiek genoemd als doelwit voor de
activiteiten van Hauptabteilung V van het Ministerium fiir Staatssicherheit (Stasi).® Over
Jehova’s Getuigen in de DDR zijn recentelijk enkele publicaties verschenen.'® De aandacht

voor de kleine religies in DDR neemt onder historici (en theologen) dus enigszins toe.

Dit onderzoek

Hoewel er dus ook genoeg te onderzoeken valt over de kleinere religies in de DDR, staan in
dit onderzoek de christelijk kerken in de DDR en de daarop gerichte kerkpolitiek centraal.
Deze gevestigde instituten waren vanwege hun omvang schoolvoorbeelden van het soort
organisaties waartegen het communisme sterk gekant was; de kerk als hoedster en
verbreidster van de religie van de massa, resulterend in een zogenaamd vals
klassenbewustzijn van de bevolking. In de vroege jaren van de DDR was de grote
meerderheid van de inwoners, ruim 80 procent, protestant (evangelisch).!! Ongeveer 12
procent van de inwoners was katholiek.'? De grote meerderheid van de bevolking moest dus
van dit valse bewustzijn ‘gered’ worden. Daarin is het SED-regime in zoverre ‘geslaagd’, dat
toen de DDR ophield te bestaan zo’n 70 procent van de bevolking zich niet (meer) met het
christendom identificeerde.'® Toch was de evangelische kerk als organisatie in de DDR niet
onherstelbaar zwaar gehavend, want deze kon na de eenwording in 1990 redelijk snel weer op
één lijn komen met de West-Duitse evangelische kerk.* Ook de katholieke kerk werd niet
omvergeworpen door het regime. Bovendien is het maar zeer de vraag in welke zin de

verminderde identificatie met het christendom te maken had met het ‘slagen’ van de

" Mary Fullbrook, The People’s State. East German Society from Hitler to Honecker (New Haven/Londen 2005)
263.

8 Vollnhals e.a., Die Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit, 7.

% Roland Wiedmann, Die Diensteinheiten des MfS 1950-1989. Eine organisatorische Ubersicht (Berlin 2012),
273; zie hoofdstuk 2, §2.2.

10 Falko Schilling, Die Zeugen Jehovas in der SBZ/DDR 1945 bis 1951: Neuanfang, Behinderung und
Verfolgung (Halle 2014); Gerald Hacke, Die Zeugen Jehovas im Dritten Reich und in der DDR. Feindbild und
Verfolgungspraxis (Gottingen 2010).

1 Hermann Weber, Die DDR 1945-1990 (Miinchen 2012) 41.

2 Thomas Raabe, ‘SED-Staat und katholische Kirche 1949-1989°, in: Clemens Vollnhals e.a., Die
Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit. Eine Zwischenbilanz (Berlijn 1997), 353-370, 354.

13 Raabe, ‘SED-Staat und katholische Kirche 1949-1989°, 370.

14 Robert F. Goeckel, ‘Die offiziele Religionspolitik und die evangelischen Kirchen in der DDR’, in: Claudia
Lepp en Kurt Nowak (ed.), Evangelische Kirche im geteilten Deutschland (1945-1989/90) (Gdéttingen 2001)
161-176, 176.



ideologische koers van de SED. Hierop zal verderop in dit onderzoek nog worden ingegaan.

Hoe de christelijke kerk zo ‘in vorm” kon blijven is de kernvraag van dit onderzoek.
Waarom werden de kerken niet eenvoudigweg verboden of met harde hand onderdrukt, met
grote schade als resultaat? Juist het instituut dat met het totalitaire én communistische regime
om het monopolie op zingeving concurreerde, overleefde de DDR zonder al te grote
kleerscheuren.

In het eerste hoofdstuk zal een beknopt beeld worden geschetst van de visie op religie van
de DDR-ideologie, het marxisme-leninisme. Vervolgens zal in het tweede hoofdstuk een
overzicht van de SED-kerkpolitiek door de jaren heen worden gegeven, waarin de nadruk ligt
op de dubbelzinnigheid van het beleid. In het derde hoofdstuk wordt een licht geworpen op de
organisatie en opstelling van de protestante en katholieke kerk in de DDR. Hierna volgt een
resumerend en concluderend hoofdstuk waarin een antwoord zal worden geformuleerd op de

vraag waarom de christelijke kerken konden voortbestaan in de officieel seculiere DDR.



1
Religie volgens de DDR-ideologie

De DDR was een communistische staat die vormgegeven werd volgens de marxistisch-
leninistische ideologie. In dit hoofdstuk zal worden bekeken wat volgens deze ideologie het
juiste standpunt en beleid was met betrekking tot religie. Om een beeld te krijgen van de
ideologie waarmee DDR-ideologen en politici werkten, zal worden begonnen met een schets
van de ideeén over religie in de basis van het marxisme-leninisme; het marxisme. Vervolgens
zullen de ideeén van Lenin met betrekking tot religie worden besproken. Tot slot zal worden

bekeken hoe DDR-ideologen met de marxistisch-leninistische ideologie omgingen.

1.1

Marxisme en religie

Het marxistische gedachtegoed met betrekking tot religie is tweeledig. Enerzijds hebben
marxisten over het algemeen weinig aandacht (gehad) voor de praktische implicaties van
religie in de samenleving, omdat religie wordt gezien als iets wat vanzelf uit een marxistische
samenleving zal verdwijnen.!® Aan de andere kant schreef Marx in 1843-1844, in zijn
Bijdrage tot de kritiek op Hegels Rechtsfilosofie: “(...) kritiek op de godsdienst is de
voorwaarde voor alle kritiek’.'® Dit omdat religie volgens hem het beoordelingsvermogen van
de arbeider vertroebelt. Alvorens de arbeider in staat is om over andere (materiéle) zaken te
oordelen en hier kritiek op te leveren, om zo uiteindelijk een revolutie te starten, moet hij
eerst religie hebben afgezworen.

Religie is dus wel degelijk iets om de aandacht op te richten, in ieder geval voordat het
vanzelf kan verdwijnen. Religie is volgens Marx een constructie die door de mens zelf is
gemaakt en in stand wordt gehouden. De noodzaak deze constructie vol te houden komt voort
uit de slechte omstandigheden waarin de arbeider leeft. 1’ Om te kunnen omgaan met de
ellende van zijn dagelijks leven construeert de arbeider een religie die hem uitzicht biedt op
een beter leven na de dood, in de hemel. Dit uitzicht leidt de arbeider echter af van de
problemen in het hier en nu. Hierdoor blijven de arbeiders tam en volgzaam en zo blijft de
uitbuiting van de arbeidersklasse in stand. Door de materiéle omstandigheden van de arbeider

aan te pakken, kan deze situatie doorbroken worden. Als dit gebeurt, door middel van de

15 Warren S. Goldstein, ‘An Introduction to Religion and Marxism’, Critical Sociology 1-2 (2005) 9-13, 9.

16 Karl Marx, ‘Bijdrage tot de kritick op Hegels Rechtsfilosofie. Inleiding’, geschreven december 1843- januari
1844, gepubliceerd februari 1844 in Deutsch-Franzdsische Jahrbiicher, vertaling via Marxists Internet Archive,
http://www.marxists.org/nederlands/marx-engels/1843/1843-44inleiding.htm.

17 Karl Marx, ‘Bijdrage tot de kritiek op Hegels Rechtsfilosofie. Inleiding’.
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zogenaamde arbeidersrevolutie, verdwijnen de omstandigheden die het voor de arbeider
noodzakelijk maakten om religieus te zijn. Zodoende zal ook religie verdwijnen. Maar
alvorens het vanzelf kan verdwijnen, moet het dus bestreden worden. Religie zorgt er immers
in eerste instantie voor dat de arbeidersklasse niet in opstand komt.

Voorafgaand aan de arbeidersrevolutie vormt religie voor marxisten dus een complex
probleem, maar in de hierna gevormde marxistische staat zal religie vanzelf verdwijnen. In
theorie hoeft een marxistische regering dus geen rekening te houden met religie; een
religiepolitiek hoeft niet gevoerd te worden. Waar wordt getracht het marxisme als leidraad
voor een religiepolitiek te gebruiken, ontstaat dus bij voorbaat een probleem. De door het
marxisme beschreven bestrijding van religie, die voorafgaand aan de revolutie moet worden
toegepast, wordt bij gebrek aan beter gebruikt als richtlijn voor een kerkpolitiek van een
marxistische regering. Tegelijkertijd blijft de verwachting dat religie vanzelf verdwijnt. Een
dubbelzinnig beleid lijkt zodoende impliciet aan de marxistische ideologie, die hierdoor niet

bijzonder geschikt lijkt als richtlijn voor de politieke praktijk.

1.2
Lenin en religie
Met betrekking tot religie biedt het marxisme dus niet voldoende handvesten voor de politieke
praktijk. Lenin leek dat voor een deel op te merken, en met betrekking tot het onderwerp
religie vulde hij het marxisme aan.*® Hierbij verloor hij de kerngedachte van het marxisme
over religie niet uit het 0og. Religie was ook volgens Lenin een constructie die door de
onderdrukte arbeider was gevormd. Die constructie had de arbeider nodig, als een
alcoholische roes, om in zijn erbarmelijke toestand te overleven. Lenin gebruikte de letterlijke
woorden van Karl Marx toen hij schreef over religie als (...) opium van het volk’.1°

Wat betreft zijn oordeel over religie bleef Lenin dus dicht bij Marx, maar hij was wel
realistischer over het feit dat de communistische voorhoedepartij in de praktijk met religie te
maken zou krijgen. Lenin schonk er meer aandacht aan hoe communisten met religie om
moesten gaan. Hoewel hij stellig bleef over het feit dat religie nooit verenigbaar zou zijn met
het marxisme, was het volgens hem niet verstandig totaal geen aandacht aan religie te
schenken. In tegendeel zelfs; religie moest goed onderzocht worden en er moest goed over

religieuze kwesties worden nagedacht. Overigens was dit alles wel een ondergeschikte taak

18 Gong Xuezeng, ‘A Comprehensive Understanding and Scientific Appraisal of Leninist Perspectives on
Religion’, in: L0 Daji e.a., Marxism and Religion (Leiden 2014) 263-291, 269.

1V I. Lenin,‘Socialisme en godsdienst*, gepubliceerd in Novaya Zhizn 28, 3 december 1905, vertaling via
Marxists Internet Archive, http://www.marxists.org/nederlands/lenin/1905/1905socgodsdienst.htm; Marx,
‘Bijdrage tot de kritick op Hegels rechtsfilosofie. Inleiding’.
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van de partij. Het zou niet af moeten leiden van de strijd tegen de belangrijkste politieke en
economische problemen.?°

Lenin voegde enkele punten toe aan de marxistische ideologie die gezien kunnen worden
als richtlijnen voor een te voeren politiek met betrekking tot religie. In eerste instantie
benadrukte hij dat er een volledige scheiding tussen kerk en staat gecreéerd moest worden.
Voor de staat was religie een privéaangelegenheid. Om die reden moest de staat religieuze
vrijheid voor iedere burger garanderen. 2! Daarmee was het probleem religie in de
communistische samenleving echter niet zondermeer opgelost. Tegenover de staat was ieders
religieuze overtuiging inderdaad een privézaak, maar binnen de partij was het dat volgens
Lenin niet. Een goed, welingelicht partijlid zou zich ervan bewust moeten zijn dat religie
getuigd van onwetendheid en obscurantisme.??> Om de partijleden in de juiste denkrichting te
helpen moesten zij, maar ook de rest van de bevolking, continue onderwezen worden in de
leer van het atheisme. Dit kon onder andere bereikt worden door het verspreiden van de juiste
literatuur en propaganda. Dat was echter niet voldoende, want religie zou niet verdwijnen
door atheistische propaganda alleen. Daarvoor moesten allereerst ook de economische en
politieke situatie veranderen, dan zou religie vanzelf geheel verdwijnen.?

Ondanks zijn aanvullingen wist Lenin het probleem van het marxisme niet op te lossen.
Religie zou ook volgens Lenin vanzelf verdwijnen en was derhalve een ondergeschikte
kwestie, maar tegelijkertijd een kwestie die toch zeer prominent in de weg van de
bewustwording van de arbeider stond. En religie kon pas echt verdwijnen wanneer die
bewustwording grootschalig bereikt was. Lenins eigen religiepolitiek zou uiteindelijk een
repressieve en bloederige politiek worden.?* Religie verdween niet zomaar en kon blijkbaar
ook niet helemaal als privézaak worden afgedaan. Lenin worstelde duidelijk met de
insufficiéntie van het marxisme als leidraad voor een religiepolitiek en hij wist dat niet op te
lossen. Het met Lenins aanvulling ontstane marxisme-leninisme lijkt om die reden dus

evenmin een geschikte handleiding te vormen voor de politieke praktijk.

20 Gong Xuezeng, ‘A Comprehensive Understanding and Scientific Appraisal of Leninist Perspectives on
Religion’, 269-287.

2LV 1. Lenin, ‘Socialisme en godsdienst’.

22 |bidem.

2 |bidem.

24 Ehrhart Neubert, ‘ Atheismus’ in: Eppelmann, Méller e.a. (ed.), Lexicon des DDR-Sozialismus. Band 1
(Paderborn 1997) 86-88, 86.



1.3

De DDR-ideologen

In de DDR zou duidelijk worden dat de handvesten van Marx en Lenin niet altijd
overeenstemden met de praktijk. Toch bleven de DDR-ideologen en politici het marxisme-
leninisme zeer letterlijk gebruiken. Ook zij zagen religie als veroorzaker van een verstoorde
interpretatie van de realiteit en als iets dat vanzelf uit de communistische samenleving zou
verdwijnen. Pas toen religie in de jaren tachtig nog steeds bleef voortbestaan begonnen de

DDR-ideologen toe te geven dat religie hardnekkiger bleek dan ze al die tijd hadden

gedacht.?® Religieuze gemeenschappen krompen sterk onder het DDR-regime, maar het leek

er niet langer op dat religie geheel zou verdwijnen. De bestaande religieuze gemeenschappen

bleken zelfs redelijk goed te gedijen in de communistische staat. Toch bleven de ideologen
ook in de jaren tachtig hameren op het feit dat religie uiteindelijk echt wel zou verdwijnen;
het communisme in de DDR was nog niet volledig ontwikkeld, dat had tijd nodig.?
Behalve het nog niet volledig ontwikkelde communisme voerden DDR-ideologen ook
andere argumenten aan voor het voortbestaan van religie in de communistische staat. Het
westen zou religie in stand houden om de stabiliteit van de DDR te ondermijnen. Ook de
internationale marktwerking en de invloed van de natuur (het weer, natuurrampen) zouden
ermee te maken kunnen hebben. Daarnaast legden DDR-ideologen de paradox van de nog

steeds aanwezige religie in de communistische samenleving uit in termen van een ‘non-

antagonistische tegenstelling’. Er was wel sprake van een tegenstelling maar die was niet per

definitie problematisch. Zo’n tegenstelling zou juist de dynamiek van het communisme ten
goede komen doordat het ontwikkelingen op andere gebieden mogelijk maakte.?” Hoe dat
precies in zijn werk zou gaan bleef (uiteraard) onduidelijk.

Wat sommige denkbeelden betreft hadden religies, bijvoorbeeld het christendom, zeker
raakvlakken met het marxisme-leninisme. In de ideologische kern zouden ze echter altijd
botsen omdat het marxisme-leninisme atheisme predikte. Toch ontstonden in sommige
communistische staten christelijk-socialistische dialogen. In de DDR bleef een dergelijke
samenwerking uit, maar DDR-ideologen hebben wel getracht het christendom in te zetten
voor het communisme, met name in de jaren tachtig toen zij zich realiseerden dat religie

voorlopig nog niet geheel zou verdwijnen.?® Er werd bijvoorbeeld geprobeerd het raakvlak

% John P. Burgess, The East German Church and the End of Communism (Oxford 1997) 3.

2 Burgess, The East German Church and the End of Communism, 6; Bernd Schafer, Staat und katholische
Kirche in der DDR, 40.

27 Burgess, The East German Church and the End of Communism, 7-9.

28 |bidem, 11-14.
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tussen het christendom als religie van de onderdrukten en het communisme als ideologie van
de onderdrukte arbeider uit te buiten. Daarnaast was de Lutherse-evangelische kerk opgericht
op Oost-Duits grondgebied en dat historische doch religieuze feit werd zonder schroom
gebruikt als belangrijke aanvulling voor de historische achtergrond van de DDR.?°

Los van het werk van de ideologen, die het voorbestaan van religie in een communistische
staat moesten goedpraten en religie zo mogelijk in wilden zetten in het belang van het
communisme, was er vanuit de politiek al sinds de Sovjet-bezettingstijd serieuze aandacht
voor religie in de communistische samenleving. In het volgende hoofdstuk zal worden bellicht
hoe deze politiek zich ontwikkelde. Er zou gesteld kunnen worden dat het voeren van een
religiepolitiek in de kern gelijkstaat aan het in twijfel trekken van de ideologie, waarin een
dergelijke politiek overbodig werd geacht. Het bleek hierdoor vaak moeilijk om op zuiver
ideologische basis te handelen. En wat gebeurde er met het standpunt van Lenin dat religie
privé is voor de staat maar niet voor de partij, wanneer staat en partij uiteindelijk zo sterk
samenvallen als in de DDR het geval was? VVoor wie was religieuze voorkeur dan werkelijk
een privéaangelegenheid?

Religiepolitiek voeren met een marxistisch-leninistisch handvest bleek een uitdaging. De
DDR-ideologie was op het gebied van religie klaarblijkelijk niet waterdicht; tussen theorie en
praktijk bestond een enorme kloof. Religie verdween niet en was iets waar rekening mee
gehouden moest worden, ook in een communistische staat. Op de vraag hoe dat zou moeten
gebeuren had de ideologie echter geen goed antwoord. De DDR-ideologen konden dat niet
oplossen en verklaarden de verschillen tussen ideologie en werkelijkheid als het gevolg van
externe factoren. Een kritische houding tegenover de ideologie of hervormingen hiervan
werden zoveel mogelijk uit de weg gegaan. Ondertussen moest de politiek wel met het
probleem religie aan de slag, maar ook in de politiek was ideologie vaak een belangrijker
leidraad dan de werkelijkheid.*® Juist dat was een groot probleem, want door stijf vast te
houden aan een insufficiénte ideologie creéerden de DDR-ideologen en politici een
belangrijke voorwaarde voor het voortbestaan van de kerken in de DDR. Die kerken
bestonden in de werkelijkheid; de DDR-politiek was steeds bestemd voor een ideologische
fantasiewereld waaruit religie vanzelf zou verdwijnen. Een kerkpolitiek voeren die dat proces

niet-bestaande proces moest bevorderen was in feite trekken aan een dood paard.

2 Peter Maser, ‘Kirchen und Kirchenpolitik’, in: Eppelmann, Méller e.a. (ed.), Lexicon des DDR-Sozialismus.
Band 1 (Paderborn 1997) 446-455, 453; Goeckel, ‘Die offiziele Religionspolitik und die evangelischen Kirchen
in der DDR’, 165.

30 Beatrice de Graaf, Over de Muur. De DDR, de Nederlandse kerken en de vredesheweging (Amsterdam 2004)
69.
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2
De kerkpolitiek van het DDR-regime

De door het DDR-regime gevoerde kerkpolitiek is een omvangrijk onderwerp waar al veel en
uitgebreid onderzoek naar is gedaan. Toch vertegenwoordigt dit onderzoek waarschijnlijk nog
niet eens alle details die de DDR-archieven nog prijs te geven hebben over het onderwerp.
Ondanks dat er mogelijk dus nog puzzelstukjes ontbreken, is de geschiedschrijving over de
kerkpolitiek van het SED-regime al zeer uitgebreid, met legio details, mitsen en maren. Op
basis van deze geschiedschrijving zal in dit hoofdstuk een globaal, chronologisch overzicht
van de SED-kerkpolitiek worden geschetst. Het is onoverkomelijk dat daarbij een selectie
gemaakt moet worden uit bepaalde zaken, die qua belang misschien niet veel voor elkaar
onder doen. Dit staat de hoofdzaak, het weergeven van de belangrijkste problemen en een

gebrek aan eenduidigheid van het beleid, niet in de weg.

2.1

De jaren 1945 tot 1949

Terwijl de Sovjets tussen 1945 en 1949 in de Oost-Duitse bezettingszone op politiek gebied
de dienst uitmaakten, bereidde de SED zich voor op het bestuur van de toekomstige DDR. In
1946 werden er binnen de SED al kwesties met betrekking tot religie en kerk besproken.
Uiteindelijk resulteerde de discussie hierover in zuiveringen binnen de partij, waarbij (te)
religieuze partijleden, hoe loyaal aan de partij zij ook waren, het veld moesten ruimen.3! Deze
zuiveringen betekenden allerminst dat de SED in 1949 klaar was voor een eenduidige en
strakke aanpak wat betreft kerkpolitiek in de DDR, in tegendeel zelfs. Met deze zuiveringen
gooide de partij waarschijnlijk broodnodige ervaring met religie en kerken over boord.

Het beleid tegenover de kerken was in de Sovjet-bezettingszone niet heel strak
georganiseerd. Het kerkenbeleid was één van de vele taken van de Sovjet Militaire
Administratie in Duitsland(SMAD) en waarschijnlijk had het niet de hoogste prioriteit. De
Sovjets waren in eerste instantie vrij sympathiek tegenover de christelijke kerken, omdat deze
(voor een groot deel) antifascistisch waren.®? Rond 1948 moesten de Sovjets echter
constateren dat de kerken zich minder eenvoudig in het communistische systeem lieten

inpassen dan verwacht.®® De kerken op hun beurt hadden door het sympathieke beleid veel

31 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 34.
32 Maser, ‘Kirchen und Kirchenpolitik’, 449.
33 Schroeder, Der SED-Staat, 475.
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zelfstandigheid weten te verwerven in deze jaren.>*

Met relatief zelfstandige kerken die zich niet zondermeer naar het communisme schikten,
zonder georganiseerde politieke traditie en zonder deskundigheid met betrekking tot kerken
en religie binnen de partij, moest de SED vanaf 1949 werken aan een kerkpolitiek voor de
nieuwe DDR. Kerkpolitiek was overigens een politiek gebied waarop in de DDR niet
zondermeer het Sovjet-voorbeeld gevolgd kon worden. Gesitueerd op de geboortegrond van
het Lutherse protestantisme, met een overweldigende christelijke meerderheid onder de
bevolking en met de herinnering aan het naziregime nog vers in het geheugen, was de context
voor de te voeren kerkpolitiek heel anders.® Dat nam echter niet weg dat de Sovjet-Unie
vooral in de eerste jaren instructies gaf voor de kerkpolitiek en dat sommige kerkpolitieke

doelen van de Sovjet-Unie werden overgenomen.*

2.2

De jaren vijftig

De SED kon met haar kerkpolitiek dus niet voortbouwen op een bestaand beleid of een goed
voorbeeld. Bovendien moest er in de beginfase van de DDR nog enigszins rekening worden
gehouden met geluiden uit andere politieke partijen.3” Ook controleerden en stuurden de
Sovjets de handelingen van de SED nog sterk in deze periode. De SED werd daardoor beperkt
in de keuzes voor haar kerkenbeleid, omdat de Sovjet-Unie nog een herenigd socialistisch
Duitsland voor ogen had. De sterk verbonden Duitse kerken konden eventueel bijdragen aan
de hereniging.® Een goede relatie met de kerken moest dus gewaarborgd worden en de
kerken verbieden was hierdoor geen optie.*

Vanaf 1952-1953 kon de SED steeds zelfstandiger regeren, omdat de Sovjets het idee van
een herenigd Duitsland loslieten.*® Toch werden de kerken niet alsnog verboden. Waarom dat
niet gebeurde is een complex vraagstuk. De overweldigende christelijke meerderheid van de
bevolking maakte het verbieden hoogstwaarschijnlijk een te grote uitdaging en de herinnering
aan het naziregime zal ook een rol hebben gespeeld bij de afwegingen van het regime.

De zelfstandige kerkpolitiek van de SED resulteerde dus niet in een verbod, maar wel in

34 Maser, ‘Kirchen und Kirchenpolitik’, 449.

% Schroeder, Der SED-Staat, 475.

3% Goeckel, ‘Die offiziele Religionspolitik und die evangelischen Kirchen in der DDR’, 167; Schifer, Staat und
katholische Kirche in der DDR, 48.

37 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 35.

38 |bidem, 45.

39 Raabe, ‘SED-Staat und katholische Kirche 1949-1989°, 358.

40 Martin Georg Goerner, ‘Die Arbeitsgruppe Kirchenfragen im ZK-Apparat der SED’, in: Vollnhals e.a., Die
Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit, 59-78, 63.
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een escalatie van de omgang met de kerken en hun aanhangers in de vroege jaren vijftig.*!
Vooral kerkelijke jongerenorganisaties moesten het ontgelden, omdat dit zogenaamd
spionageorganisaties van de kapitalisten waren.*? Leden van deze organisaties werden
gediscrimineerd, bijvoorbeeld door hen de toelating tot hogescholen en universiteiten te
weigeren of hen van school te sturen.*® Van januari tot april 1953 werden zo’n 50 geestelijken
en een aantal andere kerkelijke medewerkers en jeugdleiders opgepakt op verdenking van
Boykotthetze.** De grondwet werd daarbij op creatieve wijze ingezet. Ook het slopen of
opblazen van kerkgebouwen behoorde tot het kerkpolitieke instrumentarium.* Opvallend is
dat dit in de literatuur over SED-kerkpolitiek niet altijd concreet wordt beschreven, terwijl er
toch circa 60 kerken zijn gesneuveld onder het SED-regime en deze lijst nog voortdurend
bewerkt wordt.*°

De Sovjetcontrolecommissie, die in deze jaren nog wel supervisie had over de DDR,
ontving een klacht over de omgang met gelovigen door het SED-regime.*” Als gevolg hiervan
en in combinatie met het overlijden van Stalin in 1953, spoorden de Sovjets het SED-regime
aan om, zoals ook in eigen land het geval was, een ‘nieuwe koers’ te gaan varen.*® Hierbij
ging het vooral om het hervormen van de eigen politiek en partij. Voor de kerkpolitiek van de
SED betekende dit dat deze zich minder direct zou moeten richten op de kerken en gelovigen,
maar dat propaganda en voorlichting de belangrijkste bestrijdingsmiddelen van religie
moesten worden. Als gevolg van deze Sovjet-instructies trok de SED enkele maatregelen
terug, waaronder het weigeren van studenten op hogescholen en universiteiten.*® Echter
werden gelovigen ook in afwezigheid van dit soort maatregelen vaak behandeld als
tweederangsburgers.*

Na 1953 begon de SED met het opstellen van een officieel werkplan voor de kerkpolitiek
en het inrichten van bestuursorganen voor het uitvoeren ervan. In de voorafgaande jaren

waren kerkenkwesties meestal door ad-hoc opgerichte commissies of algemene

41 Schroeder, Der SED-Staat, 475.

42 Burgess, The East German Church and the End of Communism, 46.

“3 Schafer, Staat und katholische Kirche, 48; Schroeder, Der SED-Staat, 105.

44 Weber, Die DDR 1945-1990, 41 vgl. Schroeder, Der SED-Staat, 105; ‘Die Verfassung der Deutschen
Demokratischen Republik’, Artikel 6, 7 oktober 1949, via DocumentArchiv.de,
http://www.documentarchiv.de/ddr/verfddr1949.html.

45 Melching, Van het socialisme, de dingen die voorbijgaan, 82.

46 Kirchensprengung und — abriss in der Deutschen Demokratischen Republik, ‘Chronologie’,
http://www.kirchensprengung.de/cms/kirchensprengung_chronologie.html (geraadpleegd op 19 december 2014).
47 Schroeder, Der SED-Staat, 475.

*8Goerner,‘Die Arbeitsgruppe Kirchenfragen im ZK-Apparat der SED’, 61.

49 Schafer, Staat und Katholische Kirche in der DDR, 48.

0 Melching, Van het socialisme, de dingen die voorbijgaan, 82.
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partijafdelingen opgepakt, zoals de afdeling Staatliche Verwaltung (‘staatsbeheer’).> In het
werkplan werd concreet vastgelegd dat de kerkpolitiek zich zou gaan concentreren op interne
differentiatie en infiltratie van de kerken.? De kerken werden behandeld als een vijand, die
zich tot overmaat van ramp binnen de eigen staatsgrenzen bevond, terwijl allerlei andere
binnenlandse, potentieel vijandelijke organisaties aan het bewind onderworpen waren
(Gleichschaltung). Zoals ook voor andere vijandelijkheden gold, wilde het SED-regime deze
in ieder geval kunnen controleren en zo mogelijk van binnenuit ontwrichten. Daarnaast moest
via propaganda en onderwijs de interesse van de bevolking in religie verdreven worden, wat
resulteerde in de meest agressieve atheistische propagandacampagne in de DDR, die duurde
tot begin 1960.°

Naast een propagandacampagne en de differentiatie en infiltratie van de kerken, probeerde
de SED in de jaren vijftig nog op een andere wijze om religie uit het leven van de burgers te
verdrijven, namelijk door voor religieuze gebruiken en overgangsrites een volledig
socialistisch alternatief te bieden. Een belangrijk voorbeeld hiervan was de invoering van de
Jugendweihe in 1954, die onder andere de evangelische Konfirmation moest vervangen; een
overgangsrite van kind naar volwassenheid. Met dit besluit haalde het SED-regime zich de
woede van zowel de katholieke als de evangelische kerk op de hals, die de Jugendweihe
aanvankelijk onverenigbaar verklaarden met het geloof.>* De evangelische kerk stelde dit
standpunt later bij omdat veel kerkleden toch voor de Jugendweihe kozen in plaats van de
Konfirmation, omdat jongeren die niet deel hadden genomen aan de Jugendweihe vaak
werden gediscrimineerd.

Voor de praktische aansturing en uitvoering van de kerkpolitiek werden in 1954 twee
nieuwe organen opgericht: de Arbeitsgruppe Kirchenfragen van het Zentralkomitee van de
SED en een afdeling binnen de Stasi (Abteilung 4: Kirchen und Sekten binnen Hauptabteilung
V: Kultur, Opposition. In 1964 werd deze afdeling omgevormd in Hauptabteilung XX:
Staatsapparat, Kultur, Kirchen, Untergrund, Abteilung 4: Kirchenfragen).>® De
Arbeitsgruppe Kirchenfragen zou tot het einde van de DDR het belangrijkste sturende orgaan
zijn voor de kerkpolitiek. Overigens zorgde Walter Ulbricht er na de oprichting voor dat het

personeel van deze afdeling geselecteerd werd op basis van een gebrek aan ervaring met, of

51 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 35.

52 Schroeder, Der SED-Staat, 475-476.

53 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 141.

54 1bidem, 101.

%5 Detlef Pollack, ‘Kirchliche Eigenstindigkeit in Staat und Gesellschaft der DDR’, in: Lepp en Nowak (ed.)
Evangelische Kirche im geteilten Deutschland (1945-1989/90), 178-205, 197.

% Wiedmann, Die Diensteinheiten des MfS 1950-1989, 273 en 320.
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sympathie voor het christendom en religie in het algemeen.>” Op deze manier was het
eenvoudiger om strenge koers tegenover de kerken vol te houden, maar wederom ontstond er
z0 ook een gebrek aan relevante kennis en ervaring.

Voor de infiltratie van de kerken was een Stasi-afdeling een noodzakelijkheid. Overigens
was de kerkpolitieke afdeling niet de grootste of belangrijkste afdeling van de geheime
dienst.>® Onder andere met de hulp van loyale geestelijken en de inzet van Inoffiziéle
Mitarbeiter werd getracht zoveel mogelijk informatie te verkrijgen over de
besluitvormingsprocessen van de kerkleiding en deze zo mogelijk te beinvloeden.

Het doel van de differentiatiestrategie was het tegen elkaar uitspelen van verschillende
stromingen en meningen binnen de kerkleiding. Door onderlinge verschillen te
problematiseren en loyaliteiten te verstoren kon mogelijk de loyaliteit aan de staat worden
vergroot.®® Onder andere door het voeren van (inofficiéle) gesprekken met geestelijken en
door al tijdens de theologische opleiding te proberen om studenten voor het socialisme te
winnen, werd geprobeerd de zogenaamde differentiatie te bereiken.®® Om de gesprekspolitiek
ten behoeve van de differentiatie te vereenvoudigen, werd in 1957 het Staatssekretariat fur
Kirchenfragen opgericht. Dit orgaan moest gaan dienen als het openbare contactorgaan tussen
kerk en staat. Dat ‘openbare’ was vooral een dekmantel voor de werkelijke intenties.®! Op
deze afdeling werd veel Stasi-personeel ingezet en het orgaan moest de doelstellingen van de
Arbeitsgruppe Kirchenfragen dienen.®? De kerken konden niet werkelijk met hun vragen en
opmerkingen bij dit orgaan terecht; de gesprekken waren vooral een eenrichtingsverkeer,
waarin het secretariaat duidelijk maakte wat van de kerken werd verwacht.5® Het secretariaat
was soms ook bereid om daar een beloning in de vorm van een geldbedrag tegenover te

zetten.5

5" Goerner, ‘Die Arbeitsgruppe Kirchenfragen im ZK-Apparat der SED’, 67.

%8 Clemens Vollnhals, ‘Die Kirchenpolitische Abteilung des Ministeriums fiir Staatssicherheit’, in: Vollnhals
e.a., Die Kirchenpolitik von SED und Staatssicherheit, 79-119, 119.

% Schroeder, Der SED-Staat, 478.

% 1hidem, 479; Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 184.

61 Armin Boyens, ‘Das Staatssekretariat fiir Kirchenfragen’, in: Vollnhals e.a., Die Kirchenpolitik von SED und
Staatssicherheit, 120-138, 121.

52 Boyens, ‘Das Staatssekretariat fiir Kirchenfragen’, 127.

63 De Graaf, Over de muur, 63.

8 Boyens, ‘Das Staatssekretariat fiir Kirchenfragen’, 131.
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2.3

De jaren zestig

Dat er nu een vaste organisatie en werkplan voor de kerkpolitiek was, betekende niet dat die
politiek een statisch geheel was geworden. De kerkpolitiek, zo zou blijken, was vooral erg
pragmatisch en afhankelijk van binnenlandse en internationale ontwikkelingen. Met
betrekking tot de kerken was dit in het bijzonder het geval, omdat zowel de protestante als de
katholieke kerk veel grensoverschrijdende contacten hadden. Hoewel de SED in de jaren
vijftig trachtte deze contacten, vooral van de protestanten, zoveel mogelijk te controleren en te
verstoren, bleven deze grotendeels intact.®® Katholieke contacten, bijvoorbeeld met het
Vaticaan, wilde de SED wel controleren, maar voor het verbreken ervan was het Vaticaan
wellicht een maatje te groot. Bovendien had het Vaticaan begin jaren zestig een vrij
sympathieke houding tegenover het Oostblok (dat veranderde enigszins na het Tweede
Vaticaanse Concilie).®® Ook zou het machtige Vaticaan wel eens een nuttige bondgenoot
kunnen vormen voor de DDR.

Terwijl de jaren vijftig vooral in het teken stonden van de confrontatie tussen kerk en staat,
kondigde Ulbricht in 1960 een ogenschijnlijk vriendelijkere koers af met de verklaring ‘Das
Christentum und die humanistischen Ziele des Sozialismus sind keine Gegensiitze’.%” Ook
werd de antireligieuze propaganda in deze jaren wat milder. Ulbricht bedoelde met deze
uitspraak echter vooral te zeggen dat de kerken zich prima voor het socialisme in zouden
kunnen zetten. Wanneer de kerken daar niet toe bereid waren, wilde Ulbricht ze het liefst
reduceren tot een religieuze cultus in plaats van een instituut met maatschappelijke relevantie.
Dit was ook in de Sovjet-Unie de doelstelling van het kerkenbeleid.®® Omdat dat niet
eenvoudig zou zijn hamerde Ulbricht sterk op een loyaliteitsverklaring van de kerken aan de
DDR-staat. Om deze af te dwingen, werd onder andere de gesprekspolitiek ingezet. Walter
Ulbricht maakte dit zijn persoonlijke zaak.%® Dat hij dat deed had waarschijnlijk te maken met
het algemene wantrouwen dat de partijtop had in voor de meeste gesprekken
verantwoordelijke Staatsekretar fur Kirchenfragen, die er voortdurend van verdacht werd te
vriendschappelijk met de kerkleiding om te gaan.”

De jaren zestig waren de jaren van de afscherming (Abgrenzung) van de DDR van het

8 Goeckel, ‘Die offizielle Religionspolitik und die Evangelischen Kirchen in der DDR’, 175.

66 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 246-256, 457.

87 Walter Ulbricht geciteerd bij Carl Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, 436.

88 Goeckel, , ‘Die offiziele Religionspolitik und die evangelischen Kirchen in der DDR’, 176; Schifer, Staat und
katholische Kirche in der DDR, 148.

8 Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, 436.

0 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 128; Boyens, ‘Das Staatssekretariat fiir Kirchenfragen’,
126.
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westen, zeer letterlijk in de vorm van de Berlijnse Muur, die in 1961 werd gebouwd. De
politiek van Abgrenzung had ook implicaties voor de kerkpolitiek; de Oost-Duitse kerken
moesten ook abgegrenzt worden. De kerken (op één evangelische landskerk na) erkenden de
grenzen van de DDR echter niet.”* De evangelische kerken waren ook nog steeds aangesloten
bij de gezamenlijke Duitse kerkenbond, Evangelische Kirchen in Deutschland (EKD), hoewel
het regime dat al sinds 1958 niet meer erkende. Het Vaticaan zag de katholieke kerk ook als
een geheel en niet verdeeld langs staatsgrenzen, hoewel er al wel een Oost-Duitse katholieke
organisatie was (zie hoofdstuk 3).”2 De SED-regering liet de druk op de evangelische kerken
om zich af te scheiden van de West-Duitse kerken in de jaren zestig stijgen. In 1968 gaven de
evangelische kerken hier min of meer gehoor aan, door zich te verenigen in een DDR-
kerkenbond: de Bund der Evangelische Kirchen in der DDR (BEK). Hoewel dit de
afscheiding van het westen benadrukte, was de SED er niet blij mee dat de evangelische
kerken nu alsnog een eigen organisatie hadden opgericht. Voorheen waren de evangelische
landskerken redelijk onafhankelijk georganiseerd en een centrale organisatie stond de
differentiatiepolitiek in de weg.”® Het regime zou de BEK daarom pas in 1971 officieel
erkennen.’

De kerkpolitieke situatie in de jaren zestig was niet zo roerig als in de jaren vijftig, maar de
moeizame relatie tussen kerk en staat bleef evident. Richting het einde van de jaren zestig
werd de greep op de samenleving en ook op de kerken weer strakker, onder andere door het
Tweede Vaticaanse Concilie, waarin een Kkritischere houding tegenover het marxisme werd
afgekondigd, en door de onrust in Tsjecho-Slowakije in 1968.” Vanuit de maatschappij
klonken steeds meer kritische geluiden. Dergelijke geluiden kwamen overigens niet vaak
vanuit de kerken, waar velen geloofden dat het DDR-socialisme slechts hervormd zou moeten

worden. In de ogen van de SED was echter ook dat een vijandige houding.”

2.4

De jaren zeventig

De jaren zestig eindigden dus onrustig en Ulbricht werd er steeds vaker van beschuldigd daar
een belangrijk aandeel in te hebben. Om die (inofficiéle) reden werd hij in 1971 opgevolgd

(vervangen) door Erich Honecker. In 1969 was tevens de nieuwe West-Duitse bondskanselier

"1 Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, 436.

2 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 310.

8 Ordnung, ‘Kirchenpolitik’, 437; Goerner, ‘Die Arbeitsgruppe Kirchenfragen im ZK-Apparat der SED’, 76.
% Goerner, ‘Die Arbeitsgruppe Kirchenfragen im ZK-Apparat der SED’, 76.

5 Schafer, Staat und katholische Kirche in der DDR, 457.

76 Ibidem, 176-179.
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Willi Brandt aangetreden, die met zijn Ostpolitik het één en ander teweeg bracht in de DDR.
Ondertussen werd het SED-regime gedurende de jaren zeventig langzaam maar zeker
afhankelijk van de voordelen die de kerken in de DDR te bieden hadden.

Al in de jaren zestig kwam het SED-regime erachter dat de kerken in de DDR
economische voordelen te bieden hadden. Via door het westen gefinancierde kerkelijke
(bouw)projecten kwam buitenlandse valuta het land binnen. Deze zogenaamde
Kirchengeschafte waren voor de valuta-arme DDR een mooie bijkomstigheid, totdat de
kerken zouden verdwijnen.”” Uiteindelijk werden de Kirchengeschéfte voor de DDR echter zo
belangrijk, dat het regime de kerken soms zelfs tot het opzetten van door het westen
gefinancierde projecten dwong.’® Het SED-regime zag de kerken op een gegeven moment
waarschijnlijk liever niet meer verdwijnen. Dat resulteerde uiteindelijk in een nieuwe retoriek
in de jaren tachtig en een zekere speelruimte voor de kerken, die de Kirchengeschéfte
overigens niet als pressiemiddel gebruikten.”® Waarschijnlijk om hun relatief autonome
positie niet in gevaar te brengen.

Niet alleen financieel maar ook internationaal bleken de kerken voordelen met zich mee te
brengen, met hun vele grensoverschrijdende contacten. Diezelfde contacten wilde het regime
in de voorgaande decennia juist verbreken, maar de SED-regering probeerde nu om de
internationale kerkelijke contacten voor diplomatieke doeleinden in te zetten, vooral toen
begin jaren zeventig de internationale erkenning van de DDR hoog op de politieke agenda
stond.®

Met of zonder de succesvolle inzet van de kerken, geraakte de internationale erkenning van
de DDR vooral door Willi Brandts Ostpolitik in een stroomversnelling. In 1972 tekenden
beide Duitse staten het Grundlagenvertrag waarin de Bondsrepubliek de grenzen van de DDR
erkende. Hierna volgde tot 1978 de erkenning van de DDR door 123 andere staten.®! Nu de
internationale erkenning geen prioriteit meer was, konden de kerken ook wat meer vrij
worden gelaten. Honecker probeerde een confrontatie met de kerken uit de weg te gaan in de
jaren zeventig, door op sommige gebieden concessies te doen.®? Ook de kerken waren in deze
jaren niet uit op een confrontatie met de staat. Het Helsinkislotakkoord van 1975 had hier

aanleiding toe kunnen geven, maar zowel de staat als de kerken lieten het er uiteindelijk bij
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dat ze het akkoord nu eenmaal anders interpreteerden.®® Overigens was het bestaan van de
kerken in de DDR het regime ook goed van pas gekomen tijdens de OVSE-conferenties, als
bewijs voor haar zogenaamde tolerante beleid.®*

Door de internationale erkenning van de DDR en na de officiéle erkenning van de BEK
door het regime, werd de atheistische propagandacampagne in de jaren zeventig steeds
subtieler.®® Echter was door het Helsinkislotakkoord de kans op externe invloeden
toegenomen, ook in de kerken. De differentiatie — en infiltratiepolitiek werd nu dus
belangrijker dan ooit om enerzijds de voordelen van de buitenlandse contacten te kunnen
benutten, maar om anderzijds negatieve invloeden te weren.® Het conformeren van
kerkmedewerkers tot loyale socialisten en het onderdrukken van ‘reactionaire’ krachten
binnen de kerken werden eveneens tot belangrijke doelen van de aangescherpte infiltratie — en
differentiatiepolitiek in de jaren zeventig.®’

In 1978 vond er een officieel gesprek plaats (Spitzengespréach) tussen Honecker en de
evangelische kerkleiding. Daarin werd overeengekomen dat de kerk meer vrijheden zou
krijgen wanneer deze zich minder kritisch op zou stellen. Hoewel de kerkleiding flinke
concessies wist af te dwingen, zoals kerkenbouw in nieuwbouwgebieden en zendtijd op
televisie, gaf Honecker de kerken niet alle vrijheden die hij beloofd had. 8 De doelstelling om
de kerk te reduceren tot een cultus en de ideologische theorie dat de kerk zou moeten
verdwijnen bleven onveranderd, dus meer vrijheden voor de kerken was eigenlijk helemaal
geen optie. De evangelische kerkleiding daarentegen kwamen haar beloftes wel na en stelde
zich minder kritisch op. Dat zou in de jaren tachtig tot interne discussie leiden, maar het sloot
goed aan de houding de evangelische kerk in de DDR aannam (zie hoofdstuk 3).2° Het
Spitzengesprach wordt wel gezien als het hoogtepunt van de ontspanning tussen kerk en staat

in de DDR. In de jaren erna zouden de verhoudingen weer meer onder druk komen te staan.
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2.5

De jaren tachtig

De internationale ontwikkelingen in de jaren zeventig en de overeenkomst tussen Honecker
en de evangelische kerk verschaften de kerken wat meer bewegingsvrijheid. Zoals hierboven
beschreven had dit tot gevolg dat de differentiatie — en infiltratiepolitiek aangescherpt moest
worden om de kerken geen ongewenste invloed te laten krijgen in de samenleving.
Buitenlandse ontwikkelingen zoals de onrust in Polen in 1980 maakten het regime nog
argwanender. Onder Honecker werden de kerken steeds meer een zaak voor de Stasi.®*
Daarmee geraakte de ontspanning tussen kerk en staat steeds meer uit het zicht. De kerken
werden ondertussen steeds vaker verzamelplaatsen van kritische en zelfs oppositionele
groeperingen die gebruik maakten van autonomie van de kerken. Dat was niet direct de
intentie van de kerkleiding zelf geweest, maar dat maakte voor het SED-regime niet uit.®? De
greep van het regime op de kerken verstevigde zich, waarbij teruggegrepen werd op de
agressievere methodes van de vroege jaren vijftig.%® Daarmee kon echter niet meer
voorkomen worden dat onder het dak van de kerken ontwikkelingen plaatshadden die van
belang zouden zijn voor de val van de DDR enkele jaren later. De directe invloed hierop van
de kerken en geestelijkheid moet volgens verschillende historici overigens niet overschat
worden.* Het SED-regime deed dat wel.

Een strijdpunt dat al jaren speelde tussen kerk en staat was het militair onderwijs en de
militarisering van de samenleving. Het conflict hierover laaide in de jaren tachtig weer op,
daar militarisering weer ter sprake kwam na het eindigen van de Detente. Het SED-regime
toonde zich echter niet gevoelig voor een dialoog met de kerken over deze kwestie.*® De
spanning tussen kerk en staat zwol door kwesties als deze alleen maar aan. Ondertussen waren
de jaren tachtig wel de jaren waarin de staat officieel leek te gaan erkennen dat de kerken niet
meer op korte termijn uit de samenleving zouden verdwijnen. Zoals hierboven beschreven
wilde de staat dat misschien ook niet meer vanwege de financiéle belangen, maar de DDR-
ideologen probeerden deze ‘fout’ in de ideologie op allerlei manieren recht te praten. De
officiéle, zogenaamd wetenschappelijk onderbouwde retoriek over de religie veranderde in de

jaren tachtig van het ‘sterven’ van religie in de DDR naar ‘een geleidelijke terugloop’ van
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religie. %

De wijziging in de officiéle retoriek resulteerde niet in een vriendelijker beleid tegenover
de kerken. De jaren tachtig waren hoopgevend begonnen na het Spitzengesprach van 1978 en
met de toestemming van de SED-regering voor de bouw van een nieuwe evangelische kerk in
Eisenhiittenstadt in 1981.%" De kerkpolitieke afdeling van de Stasi kreeg in de jaren tachtig
echter steeds meer personeel, terwijl dat in de jaren ervoor amper het geval was.®® Naast
aangescherpte infiltratie van de kerken en arrestaties van kerkpersoneel, trachtte de Stasi op
theologische opleidingen een aangepaste theologie te verspreiden.®® Door de extra inzet in de
jaren tachtig raakte de Stasi vooral goed geinformeerd over kerkelijke activiteiten, maar de
werkelijke infiltratie en sturing van de kerkleiding slaagde niet.1® De SED overschatte de
reéle invloed van de kerkleiding op de oppositionele groepen die zich verzamelden onder het
dak van de kerk. Daarnaast moest de Stasi zich soms terughoudender opstellen om te
voorkomen dat de kerkelijke doelwitten een soort martelaarsrol zouden kunnen gaan
spelen.'®! Bovendien wilde het regime tegelijkertijd de voordelen van de kerken voor de
binnen — en buitenlandse politiek blijven uitbuiten.

De altijd al pragmatische en reactionaire kerkpolitiek van de SED eindigde eind jaren
tachtig in een paniekerige reactie op de ontwikkelingen onder de daken van de kerken,
waarbij het regime zich vergiste in de reéle invloed die de kerkleiding daarop had. Zo
stagneerde aan het einde van de jaren tachtig de kerkpolitiek van het DDR-regime!®?, Een
interessante vraag is of de groeiende oppositie onder het dak van de kerken daarvan de
oorzaak was, of dat die opposities zich juist daar konden verzamelen als gevolg van een al
veel langer falende kerkpolitiek. Een blik op het hierboven geschetste beeld van de SED-
kerkpolitiek pleit voor dat laatste.

Aan het einde van de jaren tachtig was duidelijk geworden dat de primaire doelstellingen
van de kerkpolitiek — de kerk intern ontwrichten, reduceren tot een cultus — niet waren
behaald. Ook de ideologische theorie van verdwijnende kerken was geen realiteit geworden.
Weliswaar hadden de kerken onmiskenbaar te maken gekregen met een leegloop, maar dit

moet niet verklaard worden door een seculariserings — of moderniseringsthese, noch door de
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marxistisch-leninistische theorie.' Veel gelovigen hadden uit angst voor vervolging of
discriminatie noodgedwongen afscheid genomen van hun geloof, maar de kerken bleven
onmiskenbaar overeind. In het volgende hoofdstuk zal bekeken worden of en hoe de kerken

daar zelf aan bijdroegen.
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3
De kerken in de DDR

Het overleven van de kerken in de DDR kan behalve door de DDR-ideologie en de vorm en
uitvoering van de SED-kerkpolitiek mogelijk ook voor een deel verklaard worden door de
positie, organisatie en opstelling van de kerken zelf. Hiermee konden de kerken weerbaarheid
tegen de kerkpolitieke methoden van de SED opbouwen, maar mogelijk ook voorwaarden
creéren voor het uitblijven van een nog agressievere kerkpolitiek. In dit hoofdstuk zal de

positie van zowel de evangelische als de katholieke kerk worden bellicht.

3.1

De evangelische kerk

Na de val van het nationaalsocialisme in Duitsland, besloot de Duitse evangelische kerk dat
de staat nooit meer een wig zou mogen drijven tussen de kerk en de bevolking, zoals onder
het naziregime was gebeurd. De eigen organisatie moest weer op orde worden gebracht,
gezuiverd van externe, niet-religieuze invloeden.’** Het bewaren van de autonomie van de
kerk moest voorop staan, samen met de daarmee samenhangende uitvoering van de openbare
taken en verantwoordelijkheden van de kerk in de samenleving. Met die taken leverde de
christelijke gemeenschap, ook de katholieke kerk, een belangrijke bijdrage aan de sociale
voorzieningen, ook in de latere DDR.1%

In de Sovjet-bezettingstijd wisten de kerken redelijk veel autonomie te verwerven, maar
onder het repressieve SED-regime werd het lastiger om die autonomie te verdedigen.'% De
kerken moesten al snel veel gelijkenissen vaststellen tussen het vroegere naziregime en de
nieuwe socialistische dictatuur. Hoewel een deel van de evangelische kerk evenals de SED
antifascistisch was, bleek een gelijkwaardige samenwerking tussen kerk en staat al snel
uitgesloten. Dat was voor de evangelische kerk een extra drijfveer om de besluiten die na de
val van het naziregime waren genomen na te streven.

Het bewaren van de eigen autonomie werd zodoende de belangrijkste doelstelling van de
Oost-Duitse evangelische kerk.*%” Dat andere religieuze waarden hierdoor in het geding
raakten werd voor lief genomen. Zo achtte de evangelische kerkleiding het een noodzakelijk
kwaad om de regering af en toe naar de mond te praten en daarbij eventueel te liegen, om op

die manier iets gedaan te krijgen. De laatste leider van de BEK verklaarde dat hij hierdoor in
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zijn gesprekken met de regering waarschijnlijk wel eens over gekomen was als een fanatieke
marxist.1%8

Hoewel een confrontatie uit de weg moest worden gegaan, hield de evangelische kerk zich
niet totaal afzijdig van de politiek. Hoewel de Lutherse leer dat enerzijds voorschreef, stond
een deel van de Oost-Duitse evangelische landskerken tevens in de traditie van een
Volkskirche; een kerk die op basis van een ‘kritische solidariteit’ de discussie met de staat niet
uit de weg moest gaan.'® De evangelische kerk in de DDR vond een soort middenweg tussen
kritiekloze aanpassing en werkelijke oppositie. Niet zo zeer de discussie maar in ieder geval
het gesprek met de staat moest op gang blijven, zodat de politiek in ieder geval ten behoeve
van het eigenbelang beinvloed kon worden. Dit probeerde de evangelische kerkleiding
bijvoorbeeld tijdens de besprekingen van de grondwetshervorming in 1968.1°

In 1971 formuleerde de evangelische kerkenbond een officiéle stelling tegenover het
socialistische regime met de verklaring ‘Wir wollen nicht Kirche gegen, nicht Kirche neben,
sondern Kirche im Sozialismus sein’.}!! Deze stellingname was multi-interpretabel. Was het
een loyaliteitsverklaring of toch niet? Ontbreekt ‘fir den Sozialismus’ bewust en is het
daardoor juist geen erkenning van het regime?*'? De kerkenbond en het regime
interpreteerden de verklaring in ieder geval anders. De BEK had hiermee de
verantwoordelijke positie van de kerk midden in de samenleving willen bekrachtigen, waar
ook een kritische houding bij hoorde. De staat wilde de loyaliteit van de kerken, geen kritiek
en geen invloed op de samenleving.!®® De stellingname van de evangelische kerk veranderde
hierdoor uiteindelijk weinig aan de moeizame relatie tussen evangelische kerk en staat. De
relatief oppervlakkige verklaring geeft aan hoe ver de kerken werkelijk durfden te gaan; een
echte loyaliteitsverklaring moest vermeden worden zonder dat dit op een hevige confrontatie
zou uitlopen. De autonomie van de kerk stond centraal.

In het licht van het autonomiestreven van de evangelische kerken zouden verschillende
zaken overigens kunnen worden uitgelegd worden als een bijbehorende strategie. Zo kan de
oprichting van de BEK gezien worden als zo’n strategie. Onder een regering die
verschillenden opvattingen binnen de evangelische kerk tegen elkaar probeerde op te zetten,

verenigden de verschillende, onafhankelijk georganiseerde Oost-Duitse evangelische
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landskerken zich in één kerkenbond. Hoewel het niet duidelijk is of het een bewuste strategie
IS geweest, was het waarschijnlijk wel een nuttige verdedigingsmanoeuvre tegen de
ondermijning van de autonomie van binnenuit.

Achteraf zorgde het autonomiestreven van de evangelische kerk voor verschillende
verwijten. Zo zou de kerk niet kritisch genoeg zijn geweest tegenover het DDR-regime en het
daardoor zelfs ondersteund hebben.!** Met de conflictvermijdende houding vormde de
evangelische kerk eigenlijk geen directe bedreiging voor de DDR, misschien zelfs in
tegendeel; de kerken zouden, evenals de West-Duitse Ostpolitik, hebben bijgedragen aan het
stabiliseren van de DDR, door zich (deels) te schikken naar het regime.*® Er bestaat ook
discussie over hoeveel autonomie de evangelische kerk eigenlijk werkelijk nog had wanneer
de kerkleiding bereid was het regime naar de mond te praten om op die manier iets gedaan te
krijgen.® Er is uitgebreider onderzoek nodig om daadwerkelijk uitsluitsel te geven over dit
soort beschuldigingen en/of veronderstellingen. VVoor dit onderzoek is het niet zo zeer relevant
of de evangelische kerk ‘schuldig’ is of niet; de hoofdzaak is dat het mogelijk hun

voorbestaan garandeerde.

3.2
De katholieke kerk
Hoewel de katholieke kerk in de DDR, evenals de evangelische kerk, een conflictvermijdende
houding aannam, moest de katholieke kerk dit iets anders aanpakken. De evangelische kerk
kon zich vanwege haar omvang waarschijnlijk meer permitteren; de katholieken waren veel
afhankelijker van hun opstelling om niet negatief op te vallen bij het regime, dat de
minderheidskerk mogelijk veel eenvoudiger dan de evangelische kerk schade had kunnen
toebrengen. Hier kan tegenin worden gebracht dat de katholieke kerk beschikte over de sterke
Vaticaanse ruggengraat, waartegen het SED-regime het waarschijnlijk niet zou durven
opnemen en waarin het regime soms ook een potentiéle bondgenoot zag.

Waar de evangelische landskerken in de DDR zich pas in 1968 gezamenlijk organiseerden,
deden de katholieke DDR-kerken dat al in 1950, onder leiding van het Vaticaan. Het Vaticaan
ondersteunde de oprichting van de Berliner Ordinariénkonferenz (BOK) omdat dit een

overzichtelijker kerkbestuur in Oost-Duitsland mogelijk moest maken.'” Met de oprichting
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van de BOK richtte de katholieke kerk in de DDR zich al vroeg op de belangen van de kerk in
eigen land. De door het regime gewenste afscheiding van het westen was hiermee min of
meer tot stand gekomen, hoewel de nauwe contacten met het westen en het Vaticaan bleven
bestaan. De oprichting van de BOK betekende bovendien geen officiéle breuk met de West-
Duitse bisschoppen. Ook ging de oprichting niet met een erkenning van de staatsgrenzen van
de DDR gepaard.*® Toch gaf de katholieke kerk hiermee waarschijnlijk een positief signaal
af tegenover het regime.

Na de confrontaties tussen kerk en staat aan het begin van de jaren vijftig en de invoering
van de Jugendweihe in 1954, stuurde de BOK aanvankelijk aan op een volledige afzijdigheid
van staat en politiek. Deze houding werd niet getolereerd door het regime, dat uit was op
loyaliteit aan de staat.!'® Onder een nieuwe voorzitter ging de BOK vanaf 1961 een iets
mildere koers varen, maar politieke uitspraken moesten wel steeds vermeden worden. De
focus van de kerk moest op de zorgtaken in de samenleving komen te liggen en niet op
politiek, maar er moest wel contact met de regering worden gezocht om een modus vivendi
tussen kerk en staat te bespreken.!?

Ondertussen zorgde het Tweede Vaticaanse Concilie voor veel opschudding binnen de
Oost-Duitse katholieke kerk. De kritische houding die het concilie innam tegenover het
marxisme viel bij het DDR-regime niet in goede aarde, maar de discussie over de verhouding
tussen christendom en marxisme zorgde ook voor interne verdeeldheid onder de
katholieken.*?! De katholieke kerk moest zich nu wapenen tegen interne versplintering en
tegelijkertijd tegen de differentiatiepolitiek van het SED-regime. De centrale, hiérarchische
organisatie van de katholieke kerk was hierbij een voordeel. Een centraal georganiseerde
kerkleiding had kunnen betekenen dat het voor het SED-regime eenvoudiger was geweest de
juiste spil in het systeem te vinden, die de organisatie van hogerhand had kunnen
manipuleren.*?? De katholieke kerk wist zich echter te wapenen tegen de
differentiatiestrategie van de regering, doordat de compactere kerkleiding de gesprekken met
de regering gezamenlijk kon voorbereiden.'?® Zo kon voorkomen worden dat er gevoelige
uitspraken werden gedaan door katholieke kerkleiders. Het werd voor het regime bovendien
steeds minder eenvoudig om dissidenten binnen de katholieke kerk te instrumentaliseren ten

behoeve van de differentiatiestrategie, daar de katholieke kerkleiding deze zelf al weerde in
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de strijd tegen pluralisme binnen de kerk.?

Ondanks de politieke afzijdigheid trachtte ook de katholieke kerk zich in 1968 ook
enigszins met de grondwetshervormingen te bemoeien.'® In de jaren zeventig bleef de
katholieke kerk zich vervolgens weer grotendeels afzijdig houden van politieke bemoeienis en
werd de nadruk gelegd op de vraag wat een probleemloos christen-zijn in de DDR inhield.?®
In de jaren tachtig trad de katholieke kerk steeds vaker in de openbaarheid met politieke
standpunten. Door een toenadering tussen Vaticaan en DDR in diezelfde jaren bleven
repressieve maatregelen gericht tegen de katholieke kerk waarschijnlijk uit.*?’

Hoewel dit destijds niet openlijk werd uitgesproken, is er achteraf beredeneerd dat de
katholieke kerk waarschijnlijk ook een zekere heil zag in de afgezonderde, dictatoriale DDR.
In het afgesloten land was het misschien mogelijk om de eigen hiérarchie te versterken en
bovendien waren er voor de gelovigen minder mogelijkheden tot zondigen.?® Waar de DDR-
ideologen probeerden theologie voor het communisme in te zetten, theologiseerden de
katholieken het communisme. Op die manier waren de katholieken steeds op zoek naar een
plek voor hun geloof in de DDR-maatschappij.

Regelmatig wordt over de katholieke kerk in de DDR geschreven alsof deze zich heeft
laten terugdringen in een Nischenexistenz, onzichtbaar en omringd door stilzwijgen.'?® Echter
heeft de katholieke kerk zich niet zozeer in die positie laten dwingen maar hier bewust voor
gekozen, zoals uit het hierboven geschetste beeld blijkt. De verkozen politieke afzijdigheid
deed de aandacht van het regime voor de katholieke kerk enigszins verzwakken, maar dit is
veel meer een ontwikkeling geweest dan slechts een gevolg van de geringe omvang en de
Vaticaanse invloed, ook al is dit laatste uiteraard van belang is geweest.'*® Echter gold net als
voor de evangelische kerk dat de katholieke kerk door een bepaalde houding aan te nemen op
den duur geen directe bedreiging meer vormde voor het regime, waardoor sterkere repressie
uitbleef. De katholieke kerk wist dat te bereiken door de aandacht op de eigen
geloofsgemeenschap in de DDR te richten; de evangelische kerk vond een middenweg tussen
aanpassing en oppositie. In combinatie met bepaalde taken die de kerken al hadden in de
samenleving en door de manier waarop zij zich organiseerden, wisten beide christelijke

kerken hun eigen voortbestaan voor een belangrijk deel te garanderen.
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4

Het voortbestaan van de christelijke kerken in de DDR

Het voortbestaan van de kerken in de communistische DDR was ideologisch gezien een
problematische paradox en het strookte bovendien niet met het monopolie op zingeving en
meningsvorming van zowel de marxistisch-leninistische ideologie als het totalitaire systeem.
Kerken zouden niet langer noodzakelijk zijn in een communistische staat en zouden zodoende
moeten verdwijnen. Dat gebeurde niet. De kerken waren zelfs zo stabiel gebleven dat ze na de
val van de DDR in het herenigde Duitsland de draad weer redelijk eenvoudig op konden
pakken. Deze onregelmatigheid in de ideologie moest zo dringend worden goedgepraat dat
zelfs de eigen staat onvolmaakt werd verklaard. Ook met andere dubieuze argumenten werd
getracht de kloof tussen ideologie en realiteit te dichten. De realiteit zou de ideologen en het
regime uiteindelijk inhalen. De DDR viel, de kerken waren overeind gebleven.

In de vorm van een gekrompen omvang van de christelijke geloofsgemeenschap had de
DDR-tijd weliswaar duidelijke sporen nagelaten in de kerken, maar dat had weinig te maken
met de marxistisch-leninistische theorie en evenmin met een seculariseringsthese. De angst
voor repressieve maatregelen en discriminatie tegenover gelovigen lag hoofdzakelijk ten
grondslag aan een terugloop van het aantal DDR-burgers dat zich openlijk met het
christendom identificeerde. Er was zodoende hooguit sprake van ‘gedwongen
secularisering’.!3! Hoewel dat het regime uiteraard goed uitkwam, was het op zichzelf geen
doel geweest van de SED-kerkpolitiek, omdat de verwachting was dat de secularisering
volgens de ideologische theorie zou verlopen en dat mensen vanzelf hun interesse voor religie
zouden verliezen. Het beleid was er dan ook steeds op gericht om dat proces te bevorderen.
Maar hoe hard het regime dat zogenaamde natuurlijke proces ook probeerde te versnellen, de
kerken verdwenen niet en konden ook niet zomaar worden uitgeschakeld. Daarvoor zijn in dit

onderzoek verschillende verklaringen aan bod gekomen.

4.1

Resumé

Een eerste verklaring kan gevonden worden in de tekortkomingen van DDR-ideologie en de
gevolgen daarvan. De SED gaf haar kerkpolitiek vorm volgens de marxistisch-leninistische
ideologie. Zoals in hoofdstuk 1 beschreven is, was deze ideologie niet geschikt als

handleiding voor de politieke praktijk. Het marxisme bood geen handvesten voor een

131 \/gl. Wohlrab-Sahr, <’Forced Secularity?” On the Appropriation of Repressive Secularization’, Religion and
Society in Central and Eastern Europe 1 (2011) 63-77.
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religiepolitiek van een marxistische regering omdat een dergelijke politiek overbodig werd
geacht. Ook Lenin wist dat met zijn op — en aanvullingen niet op te lossen. Zijn eigen
bloederige religiepolitiek dient als toonbeeld voor dat probleem. Bovendien was Lenins
stelling dat religie privé is tegenover de staat maar niet tegenover de partij in de DDR
bijzonder problematisch, omdat staat en partij vrijwel geheel samenvielen. In de DDR werd
religie hierdoor in zoverre een privézaak, dat burgers er niet direct om werden vervolgd, maar
religieuze burgers werden wel als minderwaardig behandeld. DDR-ideologen en politici
bleven krampachtig vasthouden aan het marxisme-leninisme, ook al liepen ideologie en
realiteit soms ver uiteen. In dat geval werd niet de ideologie, maar de realiteit bekritiseerd.
Met die gewoonte schiep het DDR-regime een belangrijke voorwaarde voor voortbestaan van
de kerken.

Omdat een insufficiénte ideologie als handleiding werd gebruikt, waren problemen in de
politieke praktijk onvermijdelijk. In hoofdstuk 2 zijn verschillende problemen naar voren
gekomen. In een poging om overeenstemming over de te voeren kerkpolitiek te bereiken,
werden religieuze partijleden al vroeg uit de partij gezuiverd. Daarmee werd noodzakelijke
ervaring met religie en kerkelijke organisaties overboord gegooid. Ondertussen hadden de
kerken onder de Sovjet-bezetters redelijk veel autonomie weten te verwerven. Toen de SED
aan haar eigen kerkpolitiek moest beginnen hadden de kerken dus relatief stevige wortels in
de samenleving, maar er waren weinig of geen partijleden die daar inzicht in hadden. De
invloed van de Sovjet-Unie voorkwam in eerste instantie dat kerken verboden werden, maar
ook toen de invloed van de Sovjets afnam kon en wilde het SED-regime de kerken niet
zomaar verbieden. In plaats daarvan moest er een manier worden gevonden om met de kerken
om te gaan.

Hoewel de kerkpolitiek gedurende de jaren vijftig steeds duidelijker georganiseerd werd,
zijn er diverse problemen aan te wijzen die een succesvolle uitvoering van die politiek in de
weg stonden. Ten eerste was er binnen de kerkpolitieke organen sprake van personeelsselectie
waarbij personeel zonder enige affectie met religie de voorkeur kreeg. Dat betekende opnieuw
een gebrek aan relevante kennis en ervaring. Ten tweede bestond er onderling wantrouwen
tussen verschillende kerkpolitieke organen. De Staatssekretar fur Kirchenfragen werd niet
vertrouwd door de medewerkers van de Arbeitsgruppe Kirchenfragen en de partijtop, hoewel
zij moesten samenwerken. Dit leverde ongetwijfeld problemen op bij de uitvoering van een
gezamenlijk beleid. Tot slot waren de kerkpolitieke organen, in dit geval het Staatssekretariat,
simpelweg corrupt. Medewerking van de kerken vragen in ruil voor een geldbedrag was niet

ongewoon. De kerken op hun beurt speelden daar bewust op in door het regime naar de mond
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te praten, zoals in hoofdstuk 3 is beschreven.

Ondertussen sneed het SED-regime zichzelf bijzonder in de vingers door wat betreft de
instroom van buitenlandse valuta deels afhankelijk te raken van de kerken. Uiteindelijk
zouden de zogenaamde Kirchengeschafte zo belangrijk worden voor de DDR, dat het regime
de kerken waarschijnlijk liever niet meer zag verdwijnen. De kerken maakten tactisch gebruik
van de onderhandelingspositie die zij hierdoor hadden, maar zetten het regime niet onder
druk. Hierdoor bleef een confrontatie uit.

Niet alleen financieel maar ook internationaal droegen de kerken in de DDR bij aan de
stabiliteit van het land. De internationale contacten van de kerken moesten zoveel mogelijk
voor de belangen van de DDR worden ingezet. De kerken konden in het buitenland een
positief beeld uitdragen. De vraag in hoeverre dat beleid succesvol was kan hier niet
beantwoord worden. Het is opvallend dat de uitbuiting van de voordelen van de kerken voor
de DDR soms parallel liep met een aangescherpt beleid tegenover de kerken, zoals in de jaren
tachtig. Dat werkte ongetwijfeld tegen elkaar in, met de kerken als lachende derde.

De kerken in de DDR lieten de grillen van het DDR-regime niet zomaar over zich heen
komen. Hun positie en bewuste opstelling in de communistische maatschappij hebben ook
bijgedragen aan hun succesvolle voortbestaan. Beide kerken hadden bijvoorbeeld in hun
voordeel dat zij een belangrijke bijdrage leverden aan de sociale voorzieningen in de DDR.
Die voorzieningen zomaar laten verdwijnen met het uitschakelen van de kerken, zou het
regime waarschijnlijk duur komen te staan. Ook hun internationale (westerse) contacten en de
manier waarop zij zich organiseerden bleken uiteindelijk in het voordeel van de kerken.

Met de herinnering aan het naziregime nog vers in het geheugen, waren de evangelische
kerken vastberaden om hun autonome positie te verdedigen. Daarbij schuwden zij het niet om
in de openbaarheid te treden en soms religieuze waarden te verloochenen. Hoewel een
kritische houding voor een deel van de evangelische kerk traditie was, werd wel getracht een
hevige confrontatie met de staat uit de weg gegaan. Politieke bemoeienis werd ingezet voor
het eigenbelang van de kerk. Zo werd er een middenweg gevonden tussen aanpassing en
oppositie. Achteraf kwam dit de Oost-Duitse evangelische kerken op kritieken te staan, maar
feit blijft dat het een belangrijke bijdrage heeft geleverd aan hun relatief ongehavende
voortbestaan.

De kleinere katholieke kerk kon zich mogelijk minder permitteren dan de grote
evangelische kerk en stelde zich daardoor terughoudender op. De katholieken richtten zich al
vroeg op de belangen van de geloofsgemeenschap in de DDR en hoewel de grenzen niet
officieel werden erkend, zag het regime dit waarschijnlijk als een positieve ontwikkeling.
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Daarnaast was de hiérarchisch en centraal georganiseerde katholieke kerk goed gewapend
tegen de differentiatie — en infiltratiepolitiek. Hoewel over de katholieke kerk vaak wordt
geschreven dat deze zich heeft laten intimideren door het regime en zich daardoor sterk uit de
openbaarheid heeft teruggetrokken, is in dit onderzoek beredeneerd dat dat niet zondermeer
het geval was. De katholieke kerk koos daar voor een belangrijk deel zelf voor, misschien
zelfs vanwege het feit dat de katholieke kerk in de DDR een systeem zag dat positief zou
kunnen uitpakken voor de kerkelijke hiérarchie. Ook de katholieke kerk heeft dus zelf een

aandeel in het voortbestaan van de kerken in de DDR.

4.2

Conclusie

Uit dit relatief beknopte onderzoek kan worden geconcludeerd dat een combinatie van de
behandelde factoren — ideologie, politiek en opstelling van de kerken zelf — een verklaring kan
vormen voor het overleven van de kerken in de DDR, waarbij zij ook nog eens in relatief
goede conditie bleven. De ideologie verschafte geen duidelijkheid over hoe er moest worden
omgegaan met religie en kerken in een marxistisch-leninistische staat, waardoor DDR-
ideologen en politici in een lastig spagaat geraakten en de realiteit uit het oog verloren. De
kerkpolitiek van het SED-regime was niet eenduidig, onder andere vanwege de ideologische
basis, maar vooral de tegenstrijdige belangen wat betreft de kerken. Verder zijn er
verschillende praktische problemen aan te wijzen waardoor het beleid de kerken uiteindelijk
weinig schade kon berokkenen. Tot slot waren het de kerken zelf die met hun
conflictvermijdende houding geen directe bedreiging vormden voor de stabiliteit van de DDR.
Het tegendeel wordt zelfs beargumenteerd. Ook de maatschappelijke taken en organisatie van
de kerken wapenden hen tegen repressieve methodes van het regime.

Hoewel deze conclusie op het oog een redelijk duidelijke verklaring vormt voor het
voortbestaan van de kerken in de DDR, dient wel te worden vastgesteld dat er wel
ongetwijfeld meer details en factoren zijn die hierop van invlioed kunnen zijn geweest. Een
voorbeeld hiervan is de relatie van het DDR-regime met het Vaticaan. Ook het onderzoek
naar de kerkpolitiek van het regime kan verder worden uitgediept dan hier is gedaan. Alleen
al het samenbrengen van de verschillende details uit de diverse literatuur over het onderwerp,
zoals in dit onderzoek op kleinschalige wijze is gedaan, kan nieuwe inzichten opleveren; laat
staan wat uit archiefonderzoek voort zou kunnen komen. Ook over de positie en opstelling
van de kerken in de DDR kan uitgebreider onderzoek worden gedaan. In dat geval kunnen er

misschien nog opmerkelijke aanvullingen worden gedaan, die de kerken in een positiever of
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juist negatiever daglicht zetten dan nu het geval is. De vraag is of deze op — en aanvullingen
uiteindelijk zullen leiden tot een compleet andere conclusie. Vooral de insufficiéntie van de
ideologie en de mislukte kerkpolitiek lijken overduidelijk. Nader onderzoek levert mogelijk
alleen maar meer bewijs op voor die constateringen. Toch zou het interessant zijn om de

conclusie te reviseren op basis van een uitgebreider onderzoek.

Met sterke bewoordingen als ‘Legalen Organisation des Gegners’ en ‘Starksten legalen

Position der imperlialistischen Krifte’. beschreef het DDR-regime de kerken.'3? De noodzaak

tot uitschakeling lijkt uit dit soort uitspraken niet meer dan logisch voort te vloeien. Toch
hadden de kerken de langste adem. De geschiedenis van de DDR is ten einde; die van Oost-
Duitse christelijke kerken niet. In dit onderzoek is duidelijk geworden hoe dat verklaard kan

worden.

132 Brich Mielke geciteerd bij Schroeder, 474; Citaat uit ‘Konzeptionspapier 14. Mirz 1954° geciteerd bij
Pollack, ‘Kirchliche Eigensténdigkeit in Staat und Gesellschaft der DDR’, 196.
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