Fritz 5enken

-
DDR-Quiker als Briickenbauer zwischen Ost und West,
im Sinne historischer Voraussetzungen ihres Staatsver-
stindnisses

Von dem Trost, den der junge George Fox in seiner seelischen Not erfuhr
durch jene Stimme, die ihm, wie er schreibt, Christus Jesus als Retter offen-
bartel, sind es nur einunddreiBig Jahre bis zu dem Schreiben, das der Qui-
ker Robert Barclay 1678 bei den Friedensverhandlungen in Nimwegen zur
Beendigung des Niederlindisch-Franzosischen Krieges an die Kontrahenten
richtete, teilweise folgenden Inhalts:

»Die Hauptursache all des die Christen befallenden Elends ist, daB} sie Christen

nur dem Namen nach und nicht in Wirklichkeit sind. Dies zeigt sich besonders

unter den Geistlichen, die meist die groBten Befurworter von Kriegen sind‘2.

Dies ist die Zeit der ersten Schritte dieser Glaubensgemeinschaft auf
einer Spur, die sie zwischen zwei Instanzen herkémmlicher Autoritit —
Amtskirche und Staat, dann auch Staat und Staat — verfolgt haben, dabei
bedacht, diesen Dritten Weg so zu markieren, da} er eben jenen Gewalten
als Herausforderung erschien, der sie sich glaubwiirdig wiirden stellen wol-
len.

Das Zitat, eigentlich gar nicht konziliant, ist histotisch einzuordnen. An-
hand relevanter Begriindungen soll versucht werden, an weiteren Beispielen
die Grundlagen quikerischen Staatsverstindnisses zu erarbeiten, bis hin zur
Darstellung seiner Anwendung in der DDR in Zusammenhang mit der
Funktion der Quiker als Briickenbauer.

Das 17. Jahrhundert, zwischen Reformation und Aufklirung, war reich
an programmatischen Denkanst6Ben, ohne Umschweife vorgebracht. Aus
vielen Quellen wurde die Suche nach dem rechten Weg gespeist. Dazu ge-
hérte auch die Mystik. Jakob Béhme starb 1624, dem Geburtsjahr von
George Fox, der seine Schriften kannte; im gleichen Jahr wurde Angelus
Silesius gebotren. Die vielen unterschiedlichen Strémungen trugen Merkmale
eines Umbherirrens, zumal religits-geistig-politisch verzahnt votrgegangen
wutde, wie der Biirgerkrieg in England zeigt. Angesichts der mit der Restau-
ration der Monarchie fortschreitenden staatlichen Reptession hielten die
Quiker 1661, ein Jahr vor der Uniformititsakte, die Zeit fiir gekommen,

1 Duncan Wood, Die Leute, die man Quiket nennt, London 1982, S. 3.
2 Sydney D. Bailey, Peace is a Process, London 1993, S. 65.
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ihrerseits eine programmatische Standortbestimmung zu publizieren. Zwar
war sie an die Adresse des Konigs gerichtet, jedoch ebenso an die der noch
immer Burgerkriegswilligen, Es handelt sich um das Friedenszeugnis:

,»Wir lehnen alle dulleren Kriege, Hader und Kimpfe mit duBeren Waffen fiir

jedes Ziel oder unter jeglichem Vorwand ab. Und dies ist unser Zeugnis fiir die

ganze Welt. Der Geist Christi, der uns fithrt, ist nicht verindetlich, so daB er uns
einmal von einer Sache als einem Ubel fortruft und uns ein andermal zu ihr hin-
fithrt; und wir wissen bestimmt und bekennen es der Welt, da3 der Geist Chri-
sti, der uns zur vollen Wahrheit fiihrt, uns niemals zu Kampf und Krieg gegen
irgendeinen Menschen mit duleren Waffen bewegen wird, weder fiir das ewige

Reich Christi noch fiir die Kénigreiche dieser Welt*3.

Diese Erklirung wird meist von religiéser oder humanitirer Warte be-
urteilt. Der Staat konnte sie freilich politisch deuten. Robert Barclay (1648-
1690) in seiner Schrift ,,Apology*“4 widmete sich mit einer systematischen
Betrachtung und Auslegung der neuen Glaubenstichtung als erster den
betreffenden Zusammenhingen, deren Relevanz von Verflechtungen
zwischen Kirche und Staat geliefert wurde. Die Anglikanische Kirche nahm
nach Cromwell 1660 ihren Platz als Staatskirche wieder ein und verfolgte
alle Dissenters, eben auch im Namen des Staates. Die Quiker wurden zu-
dem von den Freikirchen aus theologischen Griinden angegriffen und fan-
den sich so in einer Sonderposition.

Das Friedenszeugnis ist der erste Anhaltspunkt fir eine Analyse quikeri-
schen Staatsverstindnisses. Das Dokument mul} zunichst gesehen werden
vor dem Hintergrund des von konfliktbeladenen Fragen nach den letzten
Dingen bestimmten 17. Jahrhunderts und den daraus resultierenden reli-
gios-politischen Verwicklungen.

Fiir die Quaker ergibt sich der Zusammenhang zwischen ihrem Glauben
und ihrer Stellung zum Staat aus ihrer Erkenntnis, daB das Reich Gottes rein
geistig sei und weltliche Reiche nicht bekdmpft zu werden brauchten, um
seine Existenz in den Seelen der Menschen zu verwirklichen.

,Die frithen Quiker lebten in dem BewuBtsein, daB die Wahrheit, die sie be-

harrlich als ein wirksames, in Jesus personifiziertes Prinzip betrachteten, eine

tatsichliche Macht auf Erden sei. Sie teilten die Ansicht von der chrondogi-
schen Dualitit, welche die Eschatologie der ersten Christen beseelte: die Ge-
genwart ist schon Erfiillung, aber noch nicht Vollendung*S.

Jedoch waren die frithen Quiker keine Chiliasten, die eine Vollendung
von Gottes tausendjihrigem Reich der Gliickseligkeit auf Erden erwarteten.

3 Richenda C. Scott (Hg.), Die Quiker, Stuttgart 1974, S. 57.
4  Siehe hierzu: Howard H. Brinton, Friends for 300 Years, Philadelphia 1965, S. X.
5 Scott (wie Anm. 3), S 28,
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Das Streben nach Idealem schlof3 ein Wirken in Weltlichem nicht aus, setzte
es vielmehr voraus. Jesus war thnen gegenwirtig, wie et es frihen Christen
gewesen war, von denen Uberliefert ist, daB3 auch sie gegen Teilnahme an
Kriegen waren; Barclay erinnert an Martin von Tours, det dem Kaiser Julian
(dem Abtriinnigen) auf dessen diesbezligliche Frage antwortete: ,,Ich bin ein
Soldat Christi, so kann ich nicht kimpfen®®.

Das Bekenntnis zum Frieden 1661 richtete sich nicht gegen den Staat. Es
war ein Protestschreiben gegen die Gefangennahme von Quikern, denen
man die Zugehorigkeit zu einer Verschworerbande vorwarf, die sich ,Min-
ner der Finften Monarchie® nannten und London in Erwartung der Wie-
derkunft Christi gewaltsam besetzen wollten. Weiterhin war das Dokument
ein Bekenntnis zur Gewaltlosigkeit nicht nur vor der Regierung, sondern
auch vor dem einen oder anderen Glaubensbruder, der vielleicht in seiner
Ungeduld zu unbedachtem Aktionismus neigte.

Gleichwohl verheifit die Erklirung Aktion, und zwar aktiven gewaltlosen
Widerstand. Vom ,Licht Christi‘ her — eine frithe Quikerformulierung — ist
Pazifismus so zu verstehen’. Laut Barclay ist es von einem Staat, der die
christliche Botschaft nicht zu seiner Verhaltensweise gemacht hat, nur zu
erwarten, dal} er Konflikte letztlich bewaffnet, mithin nach nichtchristlichen
Prinzipien, austrdgt. Seine Bemerkung in seinem Nimweger Schreiben zur
Rolle der Geistlichen folgt seiner Definition der Sonderstellung der Quiker
und ist aus der Situation zu verstehen, wie sie seiner Ansicht nach von den
geistigen Stromungen des 17. Jahrhunderts geprigt wurde. Er konstruierte
daraus ein fir die Erfassung quikerischen Staatsverstindnisses ganz wichti-
ges Verhiltnis zu Autoritit iberhaupt, das, hergeleitet vom spitituellen Be-
reich, den sikularen prigte. Dazu ein Quikertheologe aus heutiger Sicht:

»Erithe Freunde unterschieden zwischen, einerseits, Spiritualitit, Leben, Ge-

genwart des Gottlichen als Sitz von Autoritiat und, andererseits, ,Tradition® bei

den Katholiken, ,Heiliger Schrift‘ bei den Protestanten und ,Rationalismus’ bei
den Sozinianern. Wihrend diese Begriffe den Freunden wichtig sind, sind sie
nicht primar, denn sie sind entweder die formgebenden Kapazititen expliziten

BewulBtseins oder die daraus resultierenden Formen institutioneller Strukturen,

Glaubenssysteme und Moralprinzipien. Im Unterschied zu anderen christlichen

Konfessionen erfahren Freunde unsere gestaltenden Werke und Aktivititen aus

einer Quelle, die vor allem Anfang kam und lokalisieren Autoritit auf dieser

einst noch nicht reflektierten und daher unformulierbaren Ebene als dem Punkt

(oder der Quelle) der Entstehung statt auf der Ebene von daraus entstandenen

Strukturen, wie z.B. kirchlichen Verkiindigungen oder inspirierter Schrift. Die
Freunde stellen sich diesem Utrsprung entstehender und integrativer Schépfung,

6 Brinton (wie Anm. 4), S. 160.
7Bk
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die sie [...] in Andacht und tdglichem Leben erfahren, nennen sie Gott und, in

Erwiderung, bauen Gemeinwesen wie auch Tradition auf*S,

Das 17. Jahrhundert war noch eine Zeit, in der Staatsverstindnis auch
Religionsverstindnis bedeutete. Spricht nun aus diesem Zitat auch die My-
stik, so ist sie Wegweiser in Sinn von Praxis ebenso wie von Theorie, wird
doch menschliches Zusammenleben angesprochen. Nach jener Offenba-
rung, die George Fox widerfahren war, hatten die Quiker schnell viel Tat-
kraft entwickelt und einen gewissen Bekanntheitsgrad erlangt.

Alle diese Gedankengebiude jedoch kontrastierten mit Realititen religio-
sen und politischen Lebens. Die Geschichte der Verfolgungen, Auswande-
rung, Sektengrindungen und Aufstinden ist zu facettenreich, um hier nach-
gezeichnet zu werden, zumal sie bekannt ist. Relevant fiir unser Thema ist
das sogenannte ,Heilige Experiment*: die Griindung der Kolonie Pennsylva-
nia 1682 nach quiketischen Prinzipien. William Penn (1644-1718) war in der
Lage, diese in ein Staatsverstindnis einzubringen, das ihm und seinen Mitar-
beitern ihre Umsetzung auf administrativer Basis erlaubte.

Penn ist als ,,Visionir der Praxis beschrieben worden’. Als bedeutender
politischer Theoretiker bemiihte er sich um die Umsetzung des quikeri-
schen Autorititsbegriffs in eine Gesellschaftsordnung, die sich von unten
nach oben aufbauen wiirde. Wie der einzelne ,etwas von Gott® — in der
Terminologie der Quiker — in sich trigt als sein Anteil an der géttlichen
Obrigkeit, der er zu gehorchen sich bemiiht, so solle sich der Staat aufbauen
durch Foderalismus als Ausdruck von Konsensdemokratie.

Da nun Autoritit sozusagen jedem einzelnen leuchtet, kann sich ein
Gemeinwesen auf der Grundlage einer dementsprechenden gegenseitigen
Erkenntnis, Tolerierung und Respektierung konstituieren. Es ergibt sich die
Formel: Demokratie + Disziplin = Konsens, dies nach der Methode der
Geschiftsversammlungen der Quiker, in denen es weder Abstimmungen
noch Mehrheitsentscheidungen gibt. Die Freunde tiben Selbstdisziplin; sie
steht im Verhiltnis zu lingeren, detaillierten und andachtsvollen (prayerful)
Beratungen zuvor .

Das anfangs angefiihrte Zitat reflektert dies insofern, als bei diplomati-
schen Interventionen seitens der Quiker den Kontrahenten jeglicher Ge-
sichtsverlust von vornherein erspart bleibt durch Anwendung jener Diszi-
plin auf die aktuelle Problemstellung. Es wird nicht gesagt, was zu tun oder
zu lassen sei — es werden lediglich Ratschlige angeboten. Dem Quiker ist es

8 R. Melvin Keiser, Answeting That of God, in: Quaker Theology Seminar, Authori ty and
Tradition: Proceedings 1996/97 (Birmingham 1997), S. 18/19.

9 Scott (wie Anm. 3), S. 37.
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als einem auf gewaltlose Friedenserhaltung hinarbeitenden Christen — hier-
her gehort die Bezeichnung , Friedenskirche® — bei Missionen in Sachen
Konfliktldsung verwehrt, sich fiir die eine oder andere Seite zu engagieren.

Visionar der Praxis zu sein bedeutet, derartige auf religiéser Uberzeu-
gung fulende Richtlinien in Verhaltensweisen umzusetzen. Davon war die
Administration der Kolonie Pennsylvania keine Ausnahme: Pragmatismus
ergab sich allein schon aus den Erfahrungen der noch nicht lange zurticklie-
genden Zeit des Friedenszeugnisses, als sich das Commonwealth aufléste
und ein Heer von unzufriedenen Soldaten und Politikern um Oliver Crom-
wells Etbe stritt. Es herrschte Orientierungslosigkeit, von der auch die Qua-
ker beriihrt wurden. Einer von ihnen zog daraus die Konsequenz, daf3
christliche Werte im o&ffentlichen Leben Parteienbiindnissen entgegenste-
hen: was zihlt, sind ,,Gerechtigkeit und Gnade und Wahrheit und Frieden
und wahte Freiheit, daBl diese in unserem Volk hochgehalten werden,
[nebst] Gute, Rechtschaffenheit, Milde, MiBigung, Friede und Einigkeit mit
Gott [...]“10.

Das wohl eigentlich Revolutiondre am Friedenszeugnis ist eine Interpre-
tationsmoglichkeit im Sinne von Patriotismus, mithin der Gedanke, aktiver
gewaltloser Widerstand diene ihm. Das hiermit verbundene Visionire, wei-
tergedacht, bedingt einen Idealstaat als Gemeinwesen, konzipiert auf zwei
Ebenen: erstens, der prophetischen Verheiung, zweitens, der politischen
Vernunft — eine Konstellation, die sich iibrigens dreihundert Jahre spiter
wiederfinden sollte in den Bestrebungen deter, die die DDR zu einer besse-
ten Republik machen wollten: Schwerter zu Pflugscharen — Politische Frie-
denssicherung!!.

In Penns Kolonie hatte sich quikerischer Pragmatismus einem konkreti-
sierten Konzept staatlicher Ordnung anzupassen, in der die erwihnte For-
mel zwar weiter existierte, sich jedoch die Definition der Komponente ,Dis-
ziplin® gewandelt hatte von schweigender Akzeptanz gemeinschaftlicher
Entscheidungsfindung ohne Abstimmung zu artikulierter Bestitigung
mehrheitsgetragener Entscheidungsfindung durch Abstimmung. So ergab
sich eine Kooperation zwischen William Penn und John Locke, die verfas-
sungsgeschichtliche Normen aufstellte. Wie die Freunde aus dem Geist
Gottes in ihrer Etrfahrung Kraft schépften zu gemeinsamer Aktion, so sah
der Philosoph in seiner Staatslehre nach seinem Ableiten des Entstehens der

10 Ebd. S. 35/36.

11 Siehe hierzu: Aktion Siithnezeichen/Friedensdienste, Pax Christi, Okumenische Ver-
sammlung fir Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schépfung: Dokumentation
Berlin 1990.
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Begriffe aus der Erfahrung den Grundsatz der Volkssouverinitit, die der
Staat zu bestitigen sowie deren Anspriiche er zu schiitzen habe. Beriefen
sich die Quiker auf einen vorreligiosen Gottesbegriff, so betief sich Locke
auf vorstaatlliches Naturrecht.

Sichetlich ist seine Staatsphilosophie viel verzweigter, als es hier relevant
wite, sie darzustellen. Gerade das jedoch unterstreicht seine Bedeutung als
derjenige, der es sich leisten konnte, aus der Fiille seiner Etkenntnisse den
Idealen Penns nicht nur eine Basis fiir ihre Realisierung zu liefern, sondern
auch dessen EinfluB bei ihrert Umsetzung anzuerkennen. Hiether geho-
ren die Prinzipien der Abhingigkeit der Regierung von der Zustimmung der
Regierten, der Gewaltenteilung sowie der vollstindigen Trennung von Kir-
che und Staat!2. Um diese Zeit schrieb Locke {brigens auch eine Abhand-
lung iber ,Die VernunftgemiBheit des Christentums®, hundert Jahre bevor
die aufgeklirten Griinderviter der Vereinigten Staaten sich dies zu eigen
machten (Deismus).

Zieht man Bilanz, so erscheint dieses Vernunftprinzip in einer Katalyse-
funktion, die der Evolution quikerischen Staatsverstindnisses die Entwick-
lung staatlicherseits des Wissens um die Traditionen der Quiker gegentiber-
stellte. Einerseits hatte sich die interne Otganisation der Quikergemeinden
nicht auf diejenige eines Staatswesens iibertragen lassen, andererseits wurde
dieses von deren Prinzipien beeinfluflt. Da ein Staat — ein Regime, eine Re-
gierung — letztlich durch Menschen reprisentiert wird, sehen die Quiker
dies in ihrem Glauben an die Gottverbundenheit eines jeden — Jakob
Bohme: ,Urgrund in Gott® — als den Ansatz zu ihrem Staatsverstindnis, das
thnen also auch Menschenverstindnis bedeutet. Die Evolution ihres
,Heiligen Experiments‘, das noch nach Religionsverstindnis konzipiert war,
wurde unerwartet zu einer fur sie fundierten Bestitigung des Primats des
Individuums iiber den Staat.

Das relativiert den Machtverlust der Quiker in ihrer Kolonie um die
Mitte des 18. Jahrhunderts, hatten sich doch Penn und Locke im Entwurf
des Regierungsprogramms fiir Pennsylvania (Frame of Government) 1682
hinsichtlich des Mehrheitsprinzips geeinigt in einer Vorwegnahme patla-
mentarischer Regeln, die mit der Glorreichen Revolution 1688 in England
etabliert wurden, ein Jahr vor der Toleranzakte und nach Lockes ,Treatises
of Government', einer Begriindung der Gewaltenteilung als Garantie zur
Sicherung der Freiheiten der Birger. Far Penn als Pragmatiker war diese
Entwicklung folgerichtig, hatte er ja schon wihrend des Studiums seinen
Marsilius von Padua gelesen mit dessen rein weltlicher Staatslehre: Volks-

12 Brinton (wie Anm. 4), S. 156/157.
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souverinitit, Trennung von Staat und Kirche, Uberordnung eines Konzils
uber den Papst.

Quikerisches Staatsverstindnis bedingt nicht die Anerkennung irgendei-
ner Staatsform. Das rithrt her von der Uberzeugung der Freunde von der
Wahrheit in Jesus als tatsdchlicher Macht auf Erden und von der Verwirkli-
chung des Reiches Gottes in den Seelen der Menschen, ohne daf3 weltliche
Reiche gestirzt zu werden brauchten. Ein Beispiel aus der Hitlerzeit ver-
deutlicht dies: im Namen der deutschen Jahtresversammlung — der Organi-
sationsform der Freunde — mufte ein Fragebogen der Gestapo beantwortet
werden, w.a. zur Stellung zum heutigen Staat’. Da heil3t es:

,»Die Quiker als eine religiose Gesellschaft haben in ihrer Gesamtheit in ihrer

300jihrigen Geschichte, in der sie unter den verschiedensten Staatsformen [...]

gelebt haben, niemals zu diesen irgendeine Stellung eingenommen und konnen
das auch nicht, da sie keine Satzung und Bindung auBer dem Geist Christi und
seinem Evangelium haben und ihre Mitglieder daher auch nicht auf eine be-
stimmte politische oder weltanschauliche Haltung verpflichten koénnen. Sie
richten daher, wie an sich selbst, auch an jeden Staat die religiose und sittliche

Forderung des Evangeliums. Sie suchen diese aber nicht in geheimer Propa-

ganda durchzusetzen, sondern sie bringen sie, wenn es ihnen nétig und richtig

erscheint, bei den entscheidenden staatlichen Stellen offen als Freunde vor<13,

Das sollte natiitlich auch spiter fir die Freunde in der DDR gelten. An-
gesichts dieser Einstellung ist es wichtig, etwas zu sagen iiber den Wider-
standsbegriff. Der Quiker wendet sich gegen MaBnahmen des Staates, nicht
gegen diesen selbst. Zudem tut er das offen und unter Betonung des Pet-
sonlichen, das heif3t, er richtet sein Anliegen — ein unter Freunden oft anzu-
treffender Begriff — an einen Ansprechpartner und betont zugleich seine
eigene tiefempfundene persénliche Uberzeugung aus den Glaubenssitzen
seiner religiosen Gemeinschaft. Fin Widerstand, wie er besonders im politi-
schen Sinn verstanden wird, ist also eher eine Form des Widetstehens, das
immer auch Raum laBt fiir eine als positiv und friedenschaffend anzuse-
hende Alternative. Kritik soll die Adressaten ansprechen auf deren Fihig-
keit, aus sich heraus, vielleicht sogar in deren Selbstinteresse, Fragen zu
stellen, einen Denkanstof} zu wagen, der ihnen nichts von ihrem Selbstver-
trauen nimmt, ja es unter Umstinden noch stirkt.

Zum Staatsverstindnis der Quiker gehort zudem die Offenheit mit sich
selbst in ihrer Rolle als Staatsbiirger. Wo findet ihre Loyalitit ihre Grenzen?
Hierzu heilt es in den ,,Ratschligen und Fragen®:

13 Anna Sabine Halle, Quiikerhaltung und -handeln im nationalsozialistischen Deutschland,
Bad Pyrmont 1993, S. 23.
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,/Achtet die Gesetze des Staates, aber laBt euer oberstes Gesetz Gottes Absicht

sein. Wenn ihr euch durch eure innere Uberzeugung gezwungen seht, das Ge-

setz zu brechen, prift zuvor ernsthaft euer Gewissen. Bittet eure Andachts-
gruppe um betende Unterstiitzung, die euch Kraft geben wird, den richtigen

Weg zu gehen, sobald dieser zu etkennen ist“14,

Typisch ist hier nicht nur die Formulierung, sondern die Tatsache, dal3
dies ein Ratschlag ist und kein Gebot. Wie der Quiker denen, deren Hand-
lungen er fir falsch hilt, deren eigenen Denkprozel zubilligt, so seine
Glaubensgemeinschaft auch ihm. Das ist die Fortsetzung einer Tradition,
begonnen mit der Frage William Penns an George Fox, wie lange er denn
als Admiralssohn standesgemil3 sein Schwert noch wiirde tragen dirfen,
worauf Fox antwortete: Trage es, solange du kannst.

Entscheidungen, die die Wirde der Beteiligten respektieren, ruhen auf
einer sichereren Basis als es der Fall wire, miilte sich die eine oder andete
Seite gedemutigt fithlen. Auch erfordert ein Kompromill mitunter mehr
Mut als ein uneinsichtiges Behartren auf einem Standpunkt es tite. Quiker
werden kein Gesetz in destruktiver Absicht brechen, sondern in konstrukti-
ver Hoffnung auf eine positive Alternative. Beispiele sind Proteste gegen
Kriegsdienst und gegen die Entrichtung von Kriegssteuern.

Viele Gesetzesreformen gehen zuriick auf die Quiker, so in England die
Unabhingigkeit des Schwurgerichts und das Recht, vor Gericht nur unter
Bekriftigung auszusagen, statt einen Eid zu leisten!5, Hierzu eine Quelle:

,»|Keine dieser Kampagnen| hitte die ihnen beschiedene StoBkraft gehabt, wi-

ren sie nicht im Zeichen der allgemeinen Achtung der Quiker vor dem Gesetz,

sowie ihrer Anerkennung der legitimen Autoritit der Obrigkeit gefiihtt worden.

Hier gab es eine erkennbare Diskrepanz, die den Regierungsbehorden sehr zu

denken gab. Wenn das Gesetz recht hatte, warum sollten dann gesetzestreue

Biirger ins Gefingnis gehen, um ihm zu trotzen? Die innere Disziplin und das

niichterne Verhalten der Freunde betonten allgemein diese Diskrepanz und 16-

sten sie in Reformen auf. Wenn die Freunde diesen Weg in Anarchie oder of-

fensichtlicher Aufsissigkeit gegangen wiren, ist es unvorstellbar, daB sie Gesetze
so wirksam reformiert haben konnten, indem sie ihnen widerstanden“16,

Hier sind drei Aspekte zu berticksichtigen. Erstens vertreten die Quiker
das Prinzip einer mit der Lehre Jesu begriindeten Gewaltfreiheit; zweitens
pflegen sie unbedingte Offenheit jedermann gegentiber, was ihnen illegale
Arbeit, wie Sabotage oder Verschworungen, verbietet; drittens sehen sie sich

14 Yearly Meeting of the Religious Society of Friends (Quakers) in Britain, A dvices and
Queries/Ratschlige und Fragen, Bad Pyrmont 1995, S. 15.

15 Mt 5, 34-37.
16 Scott (wie Anm. 3), S. 41.
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jener Gottlichen Gegenwart als eigentlicher Autoritit verpflichtet. Wie sie
ihre Aufgabe in der Hitlerzeit sahen, zeigt folgendes:

»Im tbrigen verwenden Quiker das Wort ,Widerstandskimpfer’ nur ungern,

vor allem auch deshalb, weil auf die Frage ,War es Widerstand?* unterschiedli-

che Antworten mdglich sind. In einem Brief an alle Mitglieder [...] beschreibt
der Arbeitsausschull der Quiker die grundsitzliche Einstellung zum

NS-Regime: ,Die Zeit privater Erbauung ist vorbei [...] wir miissen getragen

sein von der Offenbarung des Ewigen in unserem Leben, so daB zwischen unse-

rem Tun und unserer religiésen Uberzeugung kein Unterschied mehr ist [...]

Alle Menschen, gleichviel welcher Rasse, sind Gottes Kinder und unsere Briider.

Wir ermahnen alle Mitglieder, diesen Geist der Gewaltlosigkek, des Friedens

und der Hilfsbereitschaft iiberall dort kundzutun und zu bestatigen, wo sie seeli-

sche und andere Not sehen“17,

Zu dieser Zeit war die deutsche Jahresversammlung, gegrindet 1925,
acht Jahre alt. Zwar hatte es schon 1683 eine Vorgingerin gegeben, doch
bereits zu Beginn des 18. Jahrhunderts war es um die Quiker in Deutsch-
land wieder still .geworden. Nun ging es auch um den Fortbestand der 230
Mitglieder umfassenden Gemeinde.

Der Brief ist symptomatisch auch fiir die Haltung der Freunde in der
DDR zwolf Jahre spiter, deren es gar nur 51 gab. Ganz wichtig ist hier das
Aufzeigen einer Parallelitit zwischen, einerseits, dem einzelnen Freund, der
fur sein Handeln verantwortlich war, aber von der ganzen Gruppe mitgetra-
gen wurde, und, andererseits, seiner Verantwortlichkeit vor jener Autoritit
an der Quelle, die vor allem Anfang kam. In einer konkreten Situation des
aus diesem Glauben heraus erwachsenen Staatsverstindnisses als Hand-
lungsmotor zeigt und bestitigt sich eine quikerische Handlungsfreiheit in
doppelter Dimension: erstens, ein Gemeindeglied, beseelt von der Gegen-
wart Gottes, setzt sich vor Ort direkt in diesem Sinne ein; zweitens setzt es
sich auseinander mit einer nicht-spirituellen, auf sikularer Ebene angesie-
delten Dimension. Es geht hier nicht um den Wettstreit zweier institutiona-
lisierter Instanzen um EinfluBnahme auf den Menschen. Der Quiker agiert
- politisch, sozial, humanitir — aus seiner Glaubensgemeinschaft heraus, die
die Briicke ist zwischen ihm und jener Autoritit an der Quelle. Als Visio-
nir der Praxis steht er zudem in der Tradition William Penns, der sein
Staatswesen sich angesichts politischer Realititen zu einem Common-
wealth mutieren sah. Durch die Trennung von Kirche und Staat wurde
die spirituelle Dimension in ihrer Herausgehobenheit und Unvergleich-

17 Bundeszentrale fiir Politische Bildung, Studien zur Geschichte und Politik: Widerstand
und Exil, Die Religiése Gesellschaft der Freunde (Quiker), Bonn 1985, S. 1.
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barkeit nur bestitigt: Kirche als Tor zur Quelle, nicht als Triger von Po-
litik.

Zu dieser Problematik die Stimme eines Kirchenmannes, der uber die
DDR folgendes schrieb:

»Zwischen dem Anspruch Gottes auf den ganzen Menschen in der Nachfolge

des Jesus Christus und dem Anspruch der Ideologie auf den ganzen Menschen

in der Unterwerfung unter die Partei gibt es keine Briicke und keinen Kompro-
mif, nur ein Entweder — Oder*18.

Die spirituelle und die sikulare Dimension scheinen sich hier auf ver-
gleichbarer Ebene zu befinden, angesichts dessen die Schlul3folgerung lo-
gisch erscheint. Nur: diese Passage ist ein Vergleich zwischen Gott und
Marx — zwischen dem Unformulierbaren und dem Formulierbaren. Eine
Seite billigt der anderen einen Anspruch zu auf den ganzen Menschen, noch
dazu um ihr dieses Anrecht zu bestreiten und ihr den Krieg zu erkliren. Gilt
nicht eine Unvergleichbarkeit fir einen Christen, der seine Autoritit im
Sinne Jesu des Bergpredigers als spitituelle Dimension versteht? Hat der
Marxist eine solche Dimension? Wie vertrigt sich eine Politisierung Gottes
mit einer Religionisierung Marxens?

Es war vor dem Hintergrund der Vereinnahmung von Kirchen durch die
Politik gleich nach 1945, daB sich die Quiker als Briickenbauer — eine von
einem ostdeutschen Freund statt ,Vermittler vorgeschlagene Metapher —
mit dem beiderseits geschiirten Ost-West Gegensatz konfrontiert sahen. So
hatte sich bereits im Mai 1946 der politische Berater fiir deutsche Angele-
genheiten im amerikanischen State Department dahingehend geduflert, daf3
Protestanten und Katholiken hofften, eine Hauptrolle zu spielen bei der
,,Rehabilitierung der deutschen Nation und der Errichtung eines Bollwerks
gegen die weitere Ausbreitung des Kommunismus®, dies Teil des ,,Alliierten
Programms fiir die Entwicklung demokratischer Prinzipien in Deutsch-
land“19.

Das sagt einiges aus uber die Tendenz in den westlichen Besatzungszo-
nen. Es ist eine Kriegserklirung, eine Praxis ohne Visionir, eine Instru-
mentalisierung der spirituellen Dimension gegen die sikulare. Erstere soll
dadurch menschlicher Utteilsfihigkeit unterworfen werden; eben das mein-
ten sich ja auch die Marxisten anmaflen zu kénnen.

18 Hans-Adolf Ritter, Wie der Bund Freier evangelischer Gemeinden in Deutschland die
Kirchenpolitik der SED-Diktatur etlebt hat, in: Freikirchen -Forschung 4 (1994), S. 62-84,
hier S. 64.

19 US Policy Adviser for Germany, Communication to Secretary of State, Berlin, 3.5.1946.
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Zur Lage aller Kirchen in Deutschland nach 1945 bemerkt Andrea Strii-
bind, alle kirchenpolitischen Bestrebungen hitten der eigenen Positionsfin-
dung gegolten gegentiber den Besatzungsmichten und der Okumene20, Karl
Zehrer sagt, die Freikirchen hitten nach dem 8. Mai 1945 einfach weiterge-
arbeitet2l. Dazu gehorten allerdings auch interkonfessionelle Querelen, in
den Zeiten der Not sogar das Praktische tangierend. Dagegen konnten die
Quiker gar nichts unternehmen, denn sie waren 6kumenisch gesehen durch
ihre Tradition wie auch in der verschwindend kleinen Anzahl ihrer Mitglie-
der kaum ein Faktor, auf humanitirem Gebiet allerdings um so bekannter,
und es traf sich, daB3 ihre Hilfs- und Wiederaufbauorganisation ,American
Ftiends Service Committee® und das ,Friends Service Council® den Frie-
dens-Nobel-Preis 1947 erhielten.

Im Zuge ihrer eigenen Positionsfindung sahen die Quiker, daB sie einer-
seits kaum wahrgenommen wurden, sich andererseits jedoch in einem Um-
feld wiederfanden, das erzeugt wurde von theologisch und politisch moti-
vierten und einander geradezu dhnelnden Berichten iiber Freikirchen, ver-
fait von Landeskirchenimtern Ost und West, in der DDR auch von der
Volkspolizei — hier: Betr.: Religionsgemeinschaften und Sekten’, dort: ,Betr.:
Sektenwesen‘ —, durch die der Religiésen Gesellschaft der Freunde eine von
gewissen Verdachtsmomenten nicht freie Nachbarschaft zugewiesen
wurde22, Bis 1955 hatten sie zudem in eigener Regie in det DDR so viel
Aufmerksamkeit auf sich gezogen, dal die Volkspolizei Berlin, Abteilung
Erlaubniswesen, eine ,Gesamtiibersicht’ iiber sie erstellte, in der sich einige
rithrende Formulierungen finden:

,»Bel den durchgefithrten Veranstaltungen wurde festgestellt, dal3 eine negative
Einstellung von den dort Anwesenden zu unserem Arbeiter- und Bauernstaat zu
verzeichnen ist, sei es in der Form des religiosen Empfindens oder in der weltli-
chen Art. [... Hier] wird die Arbeit des Amerikaners besonders hervorgehoben.
Dabei kommt es vor, dall Amerikaner selbst sprechen und ihre Fortschritte lo-
ben, die sie jedem Land zukommen lassen. Besonders wichtig ist, darauf hinzu-
weisen, dal} eines der Vorstandsmitglieder [...] erklirte, fiir die Arbeit der Qui-
ker gibe es keine Grenzen in Ost und West. [Darauf hingewiesen wurde], dafl
die Quiker in der DDR weit verbreitet sind. Es besteht somit der begriindete

20 Andrea Striibind, Freikirchen und Okumene in der Nachkriegszeit, in: Kirchliche Zeitge-
schichte 6 (1993), S. 188.

21 Karl Zehret, Evangelische Freikirchen und das Dritte Reich. Berlin-Ost 1986, S. 76.

22 BEvangelisch-Luthetische Landeskirche Mecklenburgs, Brief des Oberkirchenrats an die
Kanzlei der Evangelischen Kirche in Deutschland in Schwibisch -Gmiind, Schwerin
6.7.1948. Ev.-luth. Landeskirche Hannovers: Das Landeskirchenamt, Brief an die Kanzlei
der Evangelischen Kirche in Deutschland in Schwibisch-Gmiind, Hannover 14.4.1948;
Volkspolizeikreisamt Ludwigslust, Bericht an die Landesbehorde der Volkspolizei Lud-
wigslust 17.1.1950.
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Verdacht, daB auch die DDR in Bezirke aufgeteilt ist und daB durch Vertrau-

ensleute ebensolche Gespriche gefiihrt werden wie in Westdeutschland 23,

Es heiBit dann noch, eine Gesetzesverletzung lige nicht vor. Der Be-
richterstatter hatte unerwihnt gelassen, da3 seine Behorde drei Jahre zuvor
gemill den ,Richtlinien fir die Bearbeitung der Religionsgemeinschaften
vom 29.11.1951¢ eine ,Analyse‘ der Betliner Monatsversammlung der Qua-
ker erstellt hatte24, und er hitte um deren kleine Anzahl in der DDR wissen
mussen.

Hier sei hingewiesen auf das Zitat, in dem es hief3, Freunde hitten nichts
bewirkt, wiren sie in Aufsissigkeit gegen geltendes Gesetz vorgegangen. In
einer Parteidiktatur ist das die Frage nach der Art der Angriffsfliche, die
man dem Regime bietet, das heiBt, fiir die Quiker, nach der Art und Weise
der Anwendung ihres Staatsverstindnisses. Wie sie ihren Glauben in An-
dacht und tiglichem Leben bestitigend erfahren, missen sie auch Riicksicht
nehmen auf die Erfahrungen, die andere mit ihnen machen. Das ist unvet-
zichtbar fiir ihre Glaubwiirdigkeit, um deren Umsetzung es geht, wie auch
immer. — Das zeigte sich beispielsweise einmal so: Ein DDR-Quiker, der
sich nebenberuflich als Bewihrungshelfer fir junge Menschen betitigte,
wurde einmal gefragt, wie er denn mit den Behdrden umginge, die ja der
Maxime huldigten, was nicht sein diirfe, kénne auch nicht sein. Et antwor-
tete, ,,man mul sie mit Liebe drgern®. Eine Art Visiondr der Praxis vor Ort,
gab er ein Beispiel fiir die Bestitigung seines Glaubens aus der Etfahrung in
einem Aspekt tiglichen Lebens, das sich in einer nach rigider Lehre ausge-
richteten Gesellschaftsordnung als besondere Herausforderung darstellte,
die wiederum ja auch in umgekehrter Richtung stattfand. Diese Geschichte
ist auch ein Beispiel fur quikerische Handlungsfreiheit, die einer Ideologie
eben das Menschliche entgegensetzt — Staatsverstindnis als Menschenver-
standnis — und damit der Versuchung widersteht, sich in diesem Duell die
Wahl der Waffe als simpler Anti-Ideologie von der Ideologie vorschreiben
zu lassen. :

Wohin das fithren konnte, 1it sich zeigen im Zusammenhang mit Emil
Fuchs, Quiker und Theologieprofessor an der Karl-Marx-Universitit in
Leipzig. Er bemiihte sich um einen Dialog mit Vertretern des Staates. Ul-
bricht hatte am 4. Oktober 1960 erklirt, das Chtistentum und die humani-

23 Prisidium der Volkspolizei Berlin, Abt. Erlaubniswesen, Gesamtibersicht uber die
Struktur der Religiosen Gesellschaft der Freunde in Deutschland (Quiker), Berlin
31.10.1955.

24 Volkspolizei-Inspektion Mitte, Abt. PM — 2 —, Schreiben an das Prisidium der Volkspo-
lizei Betrlin, Betlin, 18.4.1952.
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stischen Ziele des Sozialismus seien keine Gegensitze25. Auf Initiative der
CDU entwarf Emil Fuchs ein Antwortschreiben, das von Theologen, Geist-
lichen und aktiven Laien aus dem kitchlichen Bereich unterschrieben wet-
den sollte. Am 9. Februar 1961 tberreichte der Professor dem Staatsratsvor-
sitzenden den Brief, in dem u.a. testaurative Tendenzen in Westdeutschland
angesprochen wurden. Auf herbe Kritik seitens eines Bischofs antwortete
Fuchs, er sei Ulbricht ins Wort gefallen, als der vom philosophischen Idea-
lismus gesprochen und behauptet hitte, wie jede Religion wurzele auch das
Chtistentum darin26.

Die Volkspolizei wulite schon um diese Einstellung des alten Quikers,
wie es in einem Bericht iber die Jahresversammlung der Freunde 1959
heilt:

»In der BegriilBungsansprache sagte er: Jesus ist eine fiir die Welt entscheidende,

auch heute lebendige Erziehung [gemeint ist wohl ,Erscheinung® — FR]. Jesus ist

nicht tot, er bewegt die Welt und die Welt wird von ihm bewegt, selbst wenn
unsere Marxisten das nicht einsehen wollen®. — Er begrifite die einzelnen Ver-
treter dieser Organisation aus allen Teilen der Welt, besonders aber die aus der

,Ostzone’. Er brachte weiter zum Ausdruck, dal} zu den Zielen der Quiker die

Verbriiderung aller Menschen gehért. Er meinte, dall jeder Krieg mit dem gott-

lichen Gebot der Liebe unvereinbar ist. Sie wiirden den Kriegsdienst aus Gewis-

sensgriinden verweigern‘27

Nun wird Emil Fuchs in einer kurzlich erschienenen ,Geschichte der
Opposition in der DDR 1949-1989° eingestuft — wie es scheint, mit der
Waffe der Anti-Ideologie — als ein ,,der SED zugeneigter und auf Ausgleich
bedachter religiéser Sozialist“28. So findet man ihn auf einer Stufe mit dem
Landesbischof Moritz Mitzenheim, det auch auf Ausgleich bedacht war:

»Mitzenheims Haltung in den Auseinandersetzungen 1953 resultierte aus einer

konservativen lutherischen Prigung, die die Autoritit des Staates iiber eigen-

stindige soziale Interessen stellte. AuBerdem spielte die Mentalitit des unpoliti-
schen Thiitingers eine Rolle, die — getreu der kleinstaatlichen Traditionen die

Harmonie von Rathaus und Kirche verinnerlicht hatte und darum bereit war, in

eigentimlicher Interpretation der lutherischen Zweireichelehre zwischen weltli-

chen und kirchlichen, zwischen politischen und religiosen Bereichen zu diffe-
renzieren, ohne zu erkennen, daBl der Staat seinerseits in die religibsen und

25 Joachim Heise, DDR und Kirche an der Schwelle zu den sechziger Jahren, in: Gesell-
schaft zur Férderung des christlich-marxistischen Dialogs e.V., Betliner Dialog -Hefte,
Sonderheft 1993, S. 20/21.

26 Ebd. 8. 21,

27 Etlaubniswesen, Schreiben (intern) an die Hauptverwaltung Deutsche Volkspolizei, Abt.
Etlaubniswesen, Berlin 20.11.1959.

28 Ehrhart Neubert, Geschichte der Opposition in der DDR 1949 -1989 (Bundeszentrale fiir
Politische Bildung), Bonn 1997, S. 178.
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kirchlichen Belange eingriff und selbst die kirchlichen Handlungsbereiche defi-

nierte*29,

In manchen Kreisen galt et als unsicherer Kantonist®0. In dem zitierten
Werk wird versdumt, hinzuweisen auf die unterschiedlichen Primissen, von
denen aus diese beiden Reptisentanten christlicher Glaubensrichtungen
agierten,

In diesem Umfeld fand sich die von unten nach oben organisierte, hier-
archielose Religiose Gesellschaft der Freunde in einer Sonderstellung in
Ostdeutschland, die ihren histotischen und theologischen Traditionen un-
versehens entgegenkam.

Im ersteren Bereich traf es sich, daBl jedem der 51 Mitglieder der Ge-
meinde einfach der Status der Geistlichkeit verpalit worden war, gemil3 der
frithen sowjetischen Besatzungspolitik gegeniiber den Kirchen, die sie mit
ihren hierarchischen Organisationsstruktuten als Kollektiv vollig gleichran-
giger Einheiten einstufte — eine Gemeinde, aufgebaut wie die der Quiker,
war in den Bestimmungen nicht vorgesehen und fand sich nun in einer
Sondertolle, die der Tradition individueller Glaubenserfahrung entsprach,
zumal sie sowieso keine Position vertrat, die als kirchenpolitisch anzusehen
gewesen Ware.

So konnten sie auch ganz unbefangen an Bischof Mitzenheim herantre-
ten, als 1957 fiir ihre Jahresversammiung in Eisenach keine Genehmigung
kam und ihn bitten, fiir sie beim Ministerium des Innern in Berlin zu intet-
venieren, das daraufhin auch grines Licht gab. Ironischerweise sollte et es
sein, der elf Jahre spiter bereit war — konsequent auf dem ,Thiiringer Weg* —
, die Verfassung so zu interpretieren, daf sie als ,,rechtliches Instrument zur
Auflésung der grenziibergreifenden Kircheneinheit dienen konnte®31, wor-
unter dann auch die Quiker zu leiden hatten; wie es lapidar in einem in der
DDR erschienenen Buch tiber die dortigen Freikirchen heifit, lieB3 sich ab
1969 eine organisatorische Einheit tiber die Grenzen hinweg nicht meht
aufrechterhalten, und es entstanden zwei Jahresversammlungen, eine Ost,
eine West32, '

29 Ebd.S. 77/78.
30 Ebd.

31 Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker) in Deutschland, Brief an den La ndesbischof
Mitzenheim, Landeskirchenamt Eisenach, Beslin 21.2.1957. — Reinhard Henkys, Bewe-
gung mit der Bundesgriindung — Anmerkungen zur Kirchenpolitik in der DDR 1968 bis
1978, in: Berliner Dialog-Hefte (wie Anm. 25), S. 47.

32 Elisabeth Hering, Die Religiése Gesellschaft der Freunde, in: Hubert Kirchner, Freikir-
chen und konfessionelle Minderheitskirchen, Berlin-Ost 1987, S. 65.
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Im theologisch bestimmten Bereich zeichnete sich ein Kommentar zur
Sondetrolle der Quiker ab, der mit der lutherischen Zweireichelehre zu tun
hat. Auch das ergab sich unversehens aus dem obrigkeitsstaatlichen Denken
in einer Tradition der neueren deutschen Geschichte, worauf Bischof Mit-
zenheim reagiert hatte (siehe Zitat) und wonach er sich beispielsweise auch
im Oktober 1945 bei der als Obrigkeit fungierenden Sowjetischen Mili-
tiradministration fir Religionsunterricht in 6ffentlichen Schulen eingesetzt
batte (detr auch zunichst genehmigt wurde)33. Freilich brachte ihm, wie
angedeutet, sein von ihm als ,dritter Weg* angesehener Umgang mit den
Michtigen spiter den Ruf eines ,selbstgewihlten Kooperationspartners
Ulbrichts* ein34.

Insofern als nun die quikerische Tradition von Autoritit zuriickgeht auf
»jene noch nicht reflektierte und daher unformulierbare Ebene® — , liegt
darin eine Relativierung obrigkeitsstaatlichen Denkens, wie das die Quiker
ja bereits in der Hitlerzeit klargestellt hatten in ihrer Ablehnung der Stel-
lungnahme zu irgendeiner Staatsform. Je stirker sich ein Staat ideologisch
aufdringt, um so klarer orientiert sich das quikerische Staatsverstindnis an
der Unvergleichbarkeit der beiden Dimensionen von Autoritit. Die Relati-
vierung obrigkeitsstaatlichen Denkens ist auch eine Relativierung der Zwei-
reichelehre.

Eben diese Lehrthese mit ihrer implizierten Vergleichbarkeit der zwei
Dimensionen — indem eben beide fiir formulierbar gehalten werden — war
von Emil Fuchs als Theologiestudent iibrigens in seiner Examensarbeit
herausgefordert worden durch seine Auslegung des XV. Kapitels des 1.
Korinthetbriefes als einer Schilderung von Visionen und nicht von ge-
schichtlichen Tatsachen, auf die sich der Glaube nicht wiirde stiitzen kon-
nen, ja, solche ,Fakten® seien Pseudowissenschaft35. Er belieB also einen
Aspekt der den Quikern unverzichtbaren Mystik im Bereich des ,,Selig sind,
die nicht sehen und doch glauben® (Jo 20, 29). Damit betonte er die Unvet-
gleichbarkeit der beiden Dimensionen, und seine studentische Unkonven-
tionalitit trug bei zu seiner spiteren Identifizierung mit dem Quikertum.

Hatte er aus seinem Religionsverstindnis des Unergriindlichen die Kon-
sequenz gezogen, daBl Mystik keinen geschichtlichen Tatsachen entspricht,
so kamen die Quiker in der DDR in jhrem Staatsverstindnis des Unideolo-

33 Der Chef der Verwaltung des foderalen Gebietes Thiiringen, Schreiben an den Leiter der
Abteilung Volksbildung des foderalen Gebietes Thiiringen, (chne Ortsangabe)
12.10.1945.

34 Henkys (wie Anm. 31), S. 47.
35 Emil Fuchs, Mein Leben, Leipzig 1957, Bd. 1, S. 84.
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gischen zu dem SchluB, daB der Staat mit seinen Rechtfertigungsthesen und
-praktiken, die an religiose Glaubensbekenntnisse erinnerten, um so weniger
Anspruch auf den inneren Menschen hatte.

Die These von der Unvergleichbarkeit der spirituellen mit der sikularen
Dimension ist inzwischen auch von dem Religionswissenschaftler Pinchas
Lapide angesprochen worden, die Zweireichelehre in Frage stellend: es geht
um die Fangfrage an Jesus (Mt 22, 17), der zwischen ,,Brandmarkung als
Gesetzesbrecher oder Kollaborateur® zu wihlen hatte:

»[Jesus erwiderte] klar und eindeutig: ,Gebt doch dem Kaiser zurick, was des

Kaisers ist; und Gott, was Gottes ist!* Hier liegt einer der gravierendsten, folgen-

schwersten Ubersetzungsfehler des Evangeliums vor. Nicht ,Gebt!* sagte Jesus

nimlich, sondern ,Gebt zuriick® (auf griechisch: apodote), womit im Grunde ein
gewaltloser Bruch mit der politischen Ordnung empfohlen wird*36.

Anhand der Denkanstosse von Fuchs und Lapide it sich die Sonder-
stellung der Quiker in der DDR definieren als Summe gliubigen individu-
ellen Suchens, angesichts ideologischer Herausforderungen, nach Maglich-
keiten des Briickenschlags uiber die Politik hinweg und hinaus, staatspoli-
tisch unabhingig in Unbefangenheit, kirchenpolitisch unabhingig in Unge-
bundenheit auBler an ihre Tradition von Autoritit. Das unterschied sie von
anderen Kirchen, die dem Staat natiitlich ebenfalls einen Anspruch auf den
inneren Menschen streitig machten, das jedoch als Teil einer kirchenpoliti-
schen Position, innere Uberzeugung nicht minder reflektierend, doch dann
eher im Sinne der Zweireichelehre.

Es ist oben von det Positionsfindung der Quiker gesprochen worden.
Teilweise war das schon durch das Friedenszeugnis geschehen, dann auch
durch ihr Engagement in Konfliktiosung und humanitirem Wirken. Sie
waren mehr oder weniger bekannt. Die Sicherheitsorgane der DDR hatten
dazu ihre eigenen Ansichten, doch es gab gelegentliche Fille von Juxtaposi-
tion seitens anderer Behérden. So tichtete der Staatssekretir fiir Kirchenfra-
gen zum fiinfzigjihrigen Bestehen der gesamtdeutschen Quikergemeinde
ein GruBschreiben an die Jahresversammlung der Quiker in der DDR
197537, Man whurde es sich zu einfach machen, wolle man darin nichts als
einen Versuch sehen zur Instrumentalisierung im Namen von Friedens-
politik: er wuBte, woran er bei den Freunden war. Ihre Krittk am Marxismus
war eher individuell bestimmt. Wenn jemand unter ihnen Vorbehalte gel-
tend machen wollte, geschah das mit Behutsamkeit und in einer Art und

36 Pinchas Lapide, Ist die Bibel richtig iibersetzt? Gutersloh, 1994, Bd. 2, S. 58.

37 Regierung der Deutschen Demokratischen Republik — Der Staatssekretar fiir Kirchenfra-
gen, GruBschreiben an die Jahresversammlung 1975, Berlin August 1975.
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Weise, die zuriickging auf die Antwort von Geotge Fox auf die Frage Wil-
liam Penns: ,Trage es, solange du kannst’ — was die Folgerung impliziert,
tbertragen auf die aktuelle Situation, daf3 die Quiker die herrschende Ideo-
logie als Frage an sich selbst empfanden und sich sagten: ,Ertrage es, so-
lange du kannst’.

Die Entwicklungsgeschichte der ostdeutschen Quikergemeinde bewegte
sich nicht nur zwischen der spirituellen und der sikularen Dimension, son-
dern auch zwischen gegensitzlichen ideologischen Strukturen. Dies hatten
sie zwar mit den anderen Kirchen gemein, doch muften sie darauf reagieren
in einer Weise, die ihre Existenz zwischen den Nachteilen einer Randposi-
tion und den Vorteilen internationalen Ansehens sicherstellen sollte. Die
allen Religionsgemeinschaften gemeinsame Problematik lief zwar an schon
mit Ende des Krieges 1945, brauchte dann aber Zeit, um in ihrer Viel-
schichtigkeit erkannt, definiert und artikuliert zu werden, wie beispielsweise
in einer vielbeachteten Rede, die der Rektor des Gnadauer Priesterseminars,
Heino Falcke, auf Vorschlag des Sekretirs des Bundes der Evangelischen
Kirchen, Manfred Stolpe, auf der Bundessynode am 30.6.1972 in Dresden
hielt. Es ging um die Formel von Kirche in der sozialistisch geprigten Ge-
sellschaft:

»Weder von Sozialisten noch von Antikommunisten kénnen wir es uns nehmen

lassen, unsere Gesellschaft im Lichte der ChristusverheiBung zu verstehen. So

werden wir frei von der Fixierung auf ein Selbstverstindnis des Sozialismus, das
nur noch ein pauschales Ja oder ein ebenso pauschales Nein zuldBt. Christus be-
freit uns aus der lihmenden Alternative zwischen prinzipieller Antistellung und

En#ﬁgtéschem Sich-Vereinnahmen-Lassen zu konkret unterscheidender Mitar-

eit*38,

Das war eine von Quikern in etwa antizipierte Position. So hatten sie
schon im Februar 1946 ein Schreiben an den Magistrat in Berlin gerichtet —
mit Kopie an Propst Griiber, nachmaligem Bevollmichtigten der EKD bei
der DDR-Regierung —, worin Geschichte und Aktivititen der Religiésen
Gesellschaft der Freunde zusammengefalit waren?. Ein Zitat aus diesem
Papier zeigt die spezifisch quikerische Handhabung anstehender problema-
tischer Situationen, nidmlich durch klare Darstellung eines Sachverhalts, die
nicht nur eine Frage an den Adressaten impliziert, sondern auch das, was er
sich selbst zu seiner Stellungnahme wiirde fragen miissen:

»Die Deutsche Jahresversammlung ist von den Nationalsozialisten nicht verbo-
ten worden. Das ist, wie von hochgestellten Beamten des Auswirtigen Amtes

38 Neubert (wie Anm. 28), S. 251, ~Henkys (wie Anm. 31), S. 49/50.

39 Hans Albrecht (Schreiber der Deutschen Jahresversammlung), Schreiben an den Magi-
strat der Stadt Berlin, Berlin 11.2.1946.
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dem Unterzeichneten mehrere Male selbst gesagt worden ist, darauf zuriickzu-
fithren, daB dieses an das Reichssicherheitsamt [gemeint ist das Reichssicher-
heitshauptamt — FR] das Ersuchen gerichtet hat, die Quéker in Deutschland
nicht zu verbieten, einerseits wegen des Eindrucks im Auslande, andererseits,
weil die Quiker ,nach dem Kiriege vielleicht die einzige Briicke zum Ausland
sein wiirden‘. Dem hat die Gestapo entsprochen und niemals die Gottesdienste
und Zusammenkunfte und die innere Arbeit der Gesellschaft gestort oder ver-

boten, abgesehen von dem Verbot der jihtlichen Versammlungen seit 1940,

Dagegen hat sie immer wieder versucht, das Leben der Gesellschaft von unten

her abzugtraben, indem sie gegen einzelne Mitglieder vorging*40,

Hier klingt schon der Gedanke von der Briickenfunktion an. Fir die sich
im Osten Deutschlands konstituierende politische Fithrung ergab sich die
Frage nach det Einordnung der Quiker in das Schema der Gleichstellung
aller Religionsgemeinschaften und Kirchen. Die muliten sich hiiten, gegen-
einander ausgespielt zu werden.

Im Frihjahr 1946 waren die Behorden in der SBZ hellhérig geworden,
als vom Okumenischen Rat in Genf die Anregung an alle deutschen Kir-
chen zur Grindung eines 6kumenischen Gremiums erging, dessen Vorbil-
der in England und den USA existierten. Das wurde im Osten interpretiert
als Teil einer westlichen politischen Instrumentalisierung der Kirchen,
wullte man doch um entsprechende amerikanische Denkmodelle — wie er-
wihnt — und verband damit auch AuBerungen wie den Vorschlag des Bi-
schofs Dibelius vom 27.12.47, angesichts der politischen Krisensituation
eine Erklirung zur Einheit Deutschlands zu verabschieden, unter Beteili-
gung aller Kirchen, auch der Freikirchen. Im Mirz 1948 wurde dann die
Atbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen gegriindet, ,,[...] ein ungeliebtes
Kind, keineswegs Ausdruck eines gewachsenen BewuBtseins fiir die Not-
wendigkeit der innerdeutschen Okumene. — Die Griindung der AcK erweist
sich somit als [...] eher taktisches Mandver [...] denn als ein reales 6kume-
nisches Anliegen, das auf theologischer Einsicht beruhte®41,

Je mehr eine kirchliche Institution eingebunden ist in Politik, sei es als
Staatskirche oder sonst als Instrument politischer Zielsetzungen, desto mehr
ist das eine Herausforderung an quikerische Unabhingigkeit von Strukturen
politisierter Religion, wenn sikulare Gewalten diese instrumentalisieren,
sowie von Strukturen kirchenbestimmter Politik, wenn religiose Instanzen
sich politisch engagieren. Daher auch die Randposition der Quiker: ihr Wi-
derstehen gegeniiber sidkularer Gewalt kann nicht von politischen Motiven
bestimmt sein, und ihr Verhiltnis zu anderen religiosen Gemeinschaften

40 Ebd.
41 Strabind (wie Anm. 208. 199-207.
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darf ihren Glauben an die Autoritit der Obrigkeit, ,die vor allem Anfang
kam’, nicht relativieren.

So hitten die Quiker Schwierigkeiten mit der Formulierung in einem
Schreiben  des  mecklenburgischen  Landesbischofs an  einen
SED-Funktionir, kurz nach der Errichtung der Mauer: die Kirche tite ,,ih-
ren Dienst in Achtung vor der staatlichen Obrigkeit, aber nicht in Bindung
an irgendeine staatliche Politik“42 — eher hitten sie sich angesiedelt in der
Nachbarschaft von Heino Falcke, der in seiner Rede die herrschende Ideo-
logie nicht als Achtung erheischend, sondern als gegebene Herausforderung
sah — freilich hitten sie dartiberhinaus als Briickenbauer die in der Proble-
matik des Geselischaftsverstindnisses agierenden Kontrahenten einander zu
positiven Fragestellungen zu ermutigen versucht.

Ein quikerischer Sonderweg bedingt eine gewisse Zuriickhaltung. Die
Beteiligung der Freunde an der AcK war strittig gewesen, und sie hatten bei
der 1970 gegrindeten Vereinigun gleichen Namens in der DDR Gaststa-
tus*3, In den Jahren vor der Griindung der beiden deutschen Staaten hatte
es in der Ostzone Ansitze gegeben zu Formen der Zusammenarbeit zwi-
schen Christen und Sozialisten. Um ihre Einstellung dazu zu erarbeiten,
erstellten die Quiker eine Auflistung von Gemeinsamkeiten und Unverein-
barkeiten zwischen Quikern und Kommunisten#, Das vermeintliche ,Ideal
des neuen sozialistischen Menschen® und der neuen ,sozialistischen Moral
war damals Diskussionsstoff, der ja aber nicht von Politik zu trennen war,
weshalb die Quiker als Gruppe nicht Stellung dazu nahmen. Individuelle
Positionen wurden gleichwohl respektiert: in einem Bericht tber einen
,Generalkonvent sozialistischer Theologen der Ostzone‘ in Berlin vom
9.-11.11.46 taucht Prof. Dr. Emil Fuchs, damals noch in Frankfurt am Main,
als Kontaktperson auf fiir ,,die sozialistischen Theologen der Westzone®.
Auf dieser Veranstaltung waren ,,Theologen aus allen wichtigen Landeskit-
chen der Ostzone* vertreten4s.

Um diese Zeit ging es den Quikern vorrangig um Linderung von Not.
Von ihrem Betliner Biiro aus gingen Schreiben an die Militirregierungen
sowie auch die Landesbehorden, wobei den ostzonalen gegeniiber besonde-
ter Wert auf MaBnahmen zur Durchlissigkeit der Zonengrenzen gelegt

42 Neubert (wie Anm. 28), S. 139.

43 Stritbind (wie Anm. 20), S. 200 — Elisabeth Hering (wie Anm. 32), S. 70.

44 Quiker-Arbeitsausschuss, Protokoll, (chne Ortsangabe), vermutlich Ende der vierziger
Jahre.

45 Arbeitskreis religiéser Sozialisten, Bericht vom Generalkonvent sozialistischer Theologen
der Ostzone in Betlin, 9.-11.11.46, (ohne Ortsangabe), vermutlich kurz nach der Veran-
staltung.
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wurde. Die Formulierung, im Hungerwinter 1946/47 ist typisch fiir die
Quikerart implizierten, Antworten provozierenden Fragens:

,,Jm BewuBtsein der Verpflichtung zur Friedenshaltung, die unserem Glauben
an das Licht von Gott in jed em Menschen entspringt, erleben wir mit tiefer
Sorge das MiBtrauen, die Angst, den Hochmut und den HaB, die die Menschheit
einer neuen Katastrophe der Vemichtung entgegenzutreiben drohen. Innere
und duBere Not um uns herum zeigt uns, daB unter den Spannungen der Sie-
germichte und der Deutschen untereinander vor allem die Armsten und Wehr-
losen der Zivilbevolkerung Berlins, aber auch weite Kreise der Bevélkerung in
allen Zonen zu leiden haben‘46.

Es folgte eine lange Liste erforderlicher MaBnahmen. Wie seinerzeit
beim Friedenszeugnis hofften die Freunde, Schuldzuweisungen vermeidend,
die Adressaten wiirden selbst die richtigen Fragen stellen und ,im Licht® han-
deln.

Zu jenen Spannungen auflert sich im November 1948 eine Quikerin be-
sorgt iiber die Ostzone betreffende Meldungen und Berichte in den West-
medien, ,,die ausschlieBlich Negatives brachten, ohne dal positive, verséhn-
liche, menschliche Einzelziige auch nur angedeutet wurden*4’. Gerade not-
wendige Kritik diitfe keine Angriffsflichen bieten. Dieses Thema greift
dann ein langer Brief dieser engagierten Freundin aus Berlin vom Juni 1949
wieder auf — es ist diejenige, die zwolf Jahre spiter nach dem Mauerbau den
Vorschlag machen sollte zur Entsendung eines Quiker ,International Affairs
Representatives‘ dorthin. Thr Schreiben ist eine eingehende Betrachtung der
Lage in ihrem Teil Deutschlands. Sie beklagt die seelische Not, die dadurch
entsteht, daf} die Menschen, kétpetlich geschwicht, politischer und ideolo-
gischer Dauerpropaganda ausgeliefert sind und ihnen die Kraft fehlt, Stel-
lung zu nehmen, zumal die Berieselung aus westlichen wie Ostlichen Scha-
blonen besteht, die den gleich nach Krieg proklamierten Friedensidealen
nicht mehr entsprechen4s.

Die Position der Quiker im Spannungsfeld Staat — Kirche — dies in zwei-
facher Hinsicht: angesichts des kirchenpolitischen Wirkens der Landeskir-
chen und selbst als religidse Gemeinschaft gegeniiber dem Staat — zeigt sich
dann auch zunehmend in ihrem traditionellen Eingehen auf Auswirkungen
des Spannungsfeldes Staat — Staat, ebenfalls zweifach: angesichts Militarisie-
rung, Aufriistung und Wehrpflicht, und selbst, als Briickenbauer, hier dann

46 Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiiker), Deutsche Jahresversammlung, Schreiben an
die Militdrregierungen in Deutschland, die Militirbefehlshaber der vier Sektoren Berlins,
die Ministerprisidenten der Linder, Betlin Februar 1947.

47 Margarete Lachmund, Schreiben, Berlin November 1948.
48 Margarete Lachmund, Schreiben, (ohne Ortsangabe) Juni 1949.
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zwischen Ost und West. Das entsprechende Engagement der Quiker fiihrte
tiber die Problematik des Wehrdienstes im Staat zu der der gewaltlosen
Friedenserhaltung zwischen Staaten.

Ist religios begriindete Wehrdienstverweigerung auch ein Aspekt der Be-
ziehung zwischen Kirche und Staat, so berufen sich die Quiker dabei wieder
auf ihr Friedenszeugnis, eben ohne Stellungnahme zur Staatsform und in
der weiterfithrenden Absicht, interstaatliche Konflikte gewaltlos anzugehen.
Das sollte die ostdeutsche Quikergemeinde unmittelbar berithren. Zunichst
aber gingen sie daran, die Landesverfassungen der Ostzone auf Grundrechte
und Grundpflichten der Biirger zu durchforsten — etinnert sei an die quike-
rische Auffassung von Gesetzestreue vorbehaltlich konstruktiven reformeri-
schen Widerstehens —, um gesetzliche Grundlagen fiir Opposition zu
JKimpfen mit duleren Waffen® zu finden, Nur in der Brandenburgischen
Verfassung stand 1948: ,,Gegen Gesetze, die gegen Moral und Menschlich-
keit verstoflen, besteht ein Widerstandsrecht“49. In allen Verfassungen war
Bestrafung vorgesehen fiir Unterstiitzung oder Verbreitung militaristischer
oder nationalsozialistischer Anschauungen.

Es gab noch keine ostdeutschen Streitkrifte, doch im Juli dieses Jahres
erfolgte die Bildung der kasernierten Volkspolizei als erste militdrische Or-
ganisation. Erst im September 1955 beschloB die Volkskammer ein Gesetz
zur Brginzung der Verfassung tiber den ,Dienst zum Schutze des Vaterlan-
des‘, worauf zum 18.1.56 — auf den Tag genau 85 Jahre nach der Grindung
des ,Zweiten Deutschen Reiches‘ — ein Ministerium fiir Nationale Verteidi-
gung und die Nationale Volksarmee geschaffen wutrden, gefolgt vom Gesetz
tiber die allgemeine Wehtpflicht im Januar 1962 sowie der Aufstellung von
Baueinheiten im September 196450,

Bei diesen Entwicklungen fanden sich die Quiker involviert als Zu-
schauer und als Beteiligte, war es doch die noch fiir ganz Deutschland zu-
stindige evangelische Amtskirche, die mit der Obrigkeit im Westen des
Landes in Fragen der Landesverteidigung zusammenarbeitete, wobei die
Obrigkeit im Osten den mit den Stimmen von Synodalen aus der DDR
1957 abgeschlossenen Milititseelsorgevertrag zwischen EKD und Bonn
zum Anla nahm, nur noch die im eigenen Land amtierenden Bischéfe
anzuerkennen. Nach Einfithrung der Wehrpflicht nahmen diese ihrerseits
den Fahneneid zum Anla} einer Demarche bei staatlichen Stellen in Form
cines Memorandums — abgefal3t und tiberreicht auch vom Bischof Mitzen-

49 Margarete Lachmund, Brief an eine Freundin, Berlin 6.4.1948.

50 Horst Dihn, DDR-Protestantismus und Kriegsdienstverweigerung, in: Betliner Dia-
log-Hefte (wie Anm. 25), S. 29.
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heim —, in dem es hiel3, ein Christ sei, wenn er aus Gehorsam gegen die
irdische Obrigkeit einen Eid leistet, nur soweit gebunden, wie er es als
Christ vor Gott verantworten kann5l. Der Grundtenor war natirlich der
kirchlicherseits empfundene Widerspruch zwischen christlich vertretbarer
Landesverteidigung und der Verteidigung einer atheistisch konzipierten
Gesellschaftsordnung,

Inzwischen war die Anzahl von Wehrdienstverweigerern in der DDR
angewachsen; erfolgreich bemiihte sich die Kirche um die Einfithrung der
Bausoldaten-Regelung52, Fir die Quiker in ihrer traditionellen, von Formen
von Gesellschaftsordnung unabhingigen Einstellung zum Kriegsdienst et-
gaben sich folgende Ubetlegungen: erstens bewies ihnen der Hergang der
geschilderten Entwicklungen in Ost und West eine Einbindung von Reli-
gion in Politik; zweitens zeigte sich die Kirche als hierarchische Organisa-
tion von Menschen — Bischofen — unterschiedlicher politischer Ansichten
reprisentiert; drittens empfanden die Quiker die amtskirchlich unterschei-
dende Bewertung des Wehrdienstes je nach politischem System zumindest
diskriminierend, grundsitzlich aber ihrer Tradition als Friedenskirche zuwi-
derlaufend: so hitten sie sich in Staaten ohne marxistische Gesellschafts-
ordnung, aber auch ohne Alternative, auller Gefingnis, zum Dienst mit der
Waffe, um so mehr fir eine Gesetzesreform eingesetzt, sich auch gegen
Wehrkundeunterricht ausgesprochen, wie sie das in der DDR dutch ihre
Unterstiitzung eines von den Kirchen getragenen Protests 1978 taten.

Als diese Problematik sich zu einer Bekenntnisfrage der DDR-Kirchen
gegen das Prinzip militirischer Abschreckung entwickelte, gab es einmal
eine Begegnung der kleinen Kirchen und Religionsgemeinschaften’ mit dem
Staatssekretir fiir Kirchenfragen, Klaus Gysi, im April 1982; zugegen war
ein Vertreter der Quiker53, denen gegeniiber er ziemlich aufgeschlossen
war. — Sie verstanden ihr Verhdltnis zu dem Staat, in dem sie lebten, eben
zusitzlich als Aspekt ihres Weges zwischen Staaten. Das, in Deutschland, an
einer Nahtstelle zwischen Ost und West, konnte im Grunde nur Mission in
Sachen Friedensbewahrung bedeuten. Schon beizeiten hatten sie der Ver-
hirtung der Fronten entgegenzuwitken versucht. Im September 1951 ging
vom Quikerbiiro Betlin, damals noch zustindig fiir die gesamtdeutsche

51 Ebd.,S. 27/28.
52 Ebd. S. 28.

53 Reinhard Assmann, ,Schicket euch in die Zeit! — Zum Stand der Aufarbeitung der
Geschichte des Bundes Evangelisch -Freikirchlicher Gemeinden (BEFG) in der DDR, in:
Freikirchen-Forschung 4 (1994), 8. 15-35, hier S. 29/30.
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Jahresversammlung, an alle Landesregierungen und an alle Besatzungs-
michte ein Brief mit einem Protest gegen Militarisierung in Deutschland:

»Wir wenden uns voll Vertrauen an die Besatzungsmichte und erinnern daran,
daB sie selbst unsere Befreiung vom Nationalsozialismus und Militarismus als
ihre gemeinsame Aufgabe nach Beendigung des Krieges festgelegt haben. Es
muf zu einer Erschitterung des Vertrauens zu 6ffentlich proklamierten Grund-
sitzen fihren, wenn jetzt nach nur 5 Jahren durch MaBnahmen zur Militarisie-
rung irgendwelcher Art ins Gegenteil verkehrt wiirde, was damals der Weit ver-
kiindet wurde“>4.

Kopien gingen an die beiden deutschen Regierungen. Das war ein Be-
weis fur die Glaubwiirdigkeit der Quiker gewesen, zumal sie die Legitimitit
von Landesverteidigung allein dem gottgegebenen Wert menschlichen Le-
bens unterwerfen, abhingig nicht von der Art einer Gesellschaftsordnung,
sondern von dem Grad der Gewaltlosigkeit: ,,Schwerter zu Pflugscharen®
galt und gilt fiir sie Gberall.

Das steht auch in der quikerischen Tradition der Etforschung von
Kriegsursachen und der Beratung bei Friedensschliissen. Nimwegen 1678
signalisierte die Bedeutung, uber Konfliktiésung hinaus, von Konfliktver-
meidung durch rechtzeitige Kontaktnahme und gegebenenfalls Vermittlung,
also, rechtzeitiges Briickenschlagen. Diese Entwicklung umfaft die Schriften
von William Penn und John Bellers mit ihren Uberlegungen hinsichtlich
einer Europdischen Foderation, zeigt sich zudem bei der Mitwirkung von
Quikern beim Frieden zu Aachen 1748, bei der Verhinderung eines bewaff-
neten Konflikts zwischen Frankreich und den USA 1798, dem — durch Hy-
sterie in England zunichtegemachten — Interventionsversuch beim Zaren
1854 zur Abwendung des Krimkrieges und vielen weiteren Missionen bis
hin zu der heutigen intensiven Zusammenarbeit mit den Vereinten Natio-
nen. Die Quiker sind durch ihre Biiros in New Yotk und Genf mit Bera-
ter-Status bei der UNO akkreditiert55. Sie sind als religiés motivierte
Nicht-Regierungs-Organisation (NGO) anerkannt.

In dieser Tradition stehend und mit dem Mauerbau konfrontiert,
schreibt die schon erwihnte engagierte Betliner Quikerin im Dezember
1961 einen Brief an das American Friends Service Committee in Philadel-
phia und schligt die Entsendung eines Quikervertreters fiir internationale
Angelegenheiten nach Berlin vor56. Sie begrindet das so: die Lage habe sich
in den zuriickliegenden Wochen verschirft, die Quikergemeinde sei ge-

54 Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker), Deutsche Jahresversammlung, Schreiben,
Betlin September 1951.

55 Brinton (wie Anm. 4), S. 169. — Bailey (wie Anm. 2), S. 66/67.
56 Margarete Lachmund, Brief an das AFSC Philadelphia, Berlin 30.12.1961.
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trennt, und Hoffnungen auch der Bevélkerung auf Verbindungsméglich-
keiten durch das Rote Kreuz hitten sich zerschlagen. Man mache sich auch
Sotgen um Spannungen zwischen USA und DDR, deren noch ausstehende
diplomatische Anerkennung ebenfalls ein Stoérfaktor war.

Es witkten dann drei dieser Abgesandten 1962-1973 von West-Betlin
aus. Eigentlich ging es um Herausforderungen an das Denken in Feindbil-
dern, nach 11. Kor 5, 20, der Ermahnung des Paulus zur Vers6hnung mit
Gott durch Botschafter an Christi statt. Es sollten ausbaufihige Verbindun-
gen und Beziehungen gekniipft werden mit einflulireichen Personlichkeiten
des offentlichen und nicht-6ffentlichen Lebens sowie der Kirchen in Ost
und West mit dem Ziel von Gesprichen miteinander anstatt gegeneinander.
Beide Seiten hatten rigide Denkmodelle gemeinsam, nach denen simtliche
Probleme automatisch von einer Seite der anderen angelastet wurden. So
sollte durch Versachlichung der Rhetorik die sogenannte harte Linie in ihrer
Unvernunft erkannt und entlarvt werden, leistete sie doch lediglich der sich
selbst erfiillenden Voraussage Vorschub.

Quiikerisches Staatsverstindnis als Menschenverstindnis in Verbindung
mit ihrer Sonderstellung — definiert als Suchen nach Moglichkeiten des
Briickenschlagens — setzte tatsichlich einiges in Bewegung. Unbedingte
Offenheit und die Faustregel, einer Seite nichts zu sagen oder mit ihr ir-
gendeine Stellung einzunehmen, wenn das nicht auch in gleicher Weise auf
die andere Seite angewendet werden konnte, resultierte z.B. mit Hilfe zweier
vom Quilkerabgesandten geschriebener Briefe, an Ulbricht und an das State
Department — als Entscheidungshilfe fiir beide Seiten — in der Aufhebung
der Allied Travel Office 1970, was auch zu Reiseerleichterungen fiir
DDR-Biirger fiihrte57. Ubrigens sind die ostdeutschen Freunde von Reisen
in den Westen immer wieder zurtickgekehrt, um andere nicht in Gefahr zu
bringen, was einem Rentner-Ehepaar einmal den Vorwurf eines Westbur-
gers einbrachte, sie seien wohl Mitldufer. Hierher gehort auch Heino Falckes
Deutung von 1 Kor 7, 20 f, Rémer 13, 1 ff und Gal 5, 13 f als Empfehlung
an die Christen, im Blick auf die politischen Ordnungen — Realititen — ,,in
den untergeordneten Verhiltnissen zu bleiben*8: nicht fortzugehen.

Nach der Regel der Gleichbehandlung beider Seiten in einem Konflikt,
der Offenheit, der Ablehnung von Parteinahme darf der Briickenbauer tib-

57 C.H. Mike Yarrow, Quaker Experiences in International Conciliation, New Haven 1978,
Silo

58 Heino Falcke, Brief an die Pfarrer und Mitarbeiter im Verkiindigungsdienst der Propstei
Erfurt, in: Akton Sithnezeichen/Friedensdienste (Hg.), Leben und Bleiben in der DDR
— Ein Text der theologischen Studienabteilung beim Bund der Evangelischen Kitchen in
der DDR, Berlin 1985, S. 18/19.
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rigens keine Angst haben vor verkiirzten Interpretationen, seitens Dritter,
von scheinbaren Gemeinsamkeiten der Kontrahenten, mit der Intention
einer Demontage oft miithsam errichteter Verstindigungsstrukturen, miissen
doch solche Ahnlichkeiten keine Grundpositionen prijudizieren. Es geht
vielmehr um gemeinsame Konzentration auf gegenseitigen Gewaltverzicht.
Beispielsweise konnten Quiker und Marxisten sich unter Beibehaltung ihrer
weitanschaulichen Differenzen gemeinsam wundern iiber jene amtskirchli-
chen Differenzierungen zwischen Giiltigkeitskriterien fiir den Eid zum
Wehrdienst. Die Marxisten sahen das als Unaufrichtigkeit: den Kirchen sei
Friedenserhalt doch nicht zuzutrauen; die Quiker, als Unvereinbarkeit mit
ihrem Friedenszeugnis: den Kirchen sei Gewaltanwendung von Christen
legitim.

So mufiten sich Quaker als Kontrahenten zu Marxisten sowie als Briik-
kenbauer in ihrer Doppelrolle ihrer Position stets bewuf3t sein, zumal es in
der DDR jedenfalls einen real existierenden Burokratismus gab und die
Representatives‘ aus den USA bespitzelt wurden, unbeschadet — vielleicht
auch wegen — ihres Zugangs zu einflulreichen Personlichkeiten und Regie-
rungsstellen:

»Man wird beobachtet, man wird verdichtigt, doch ist das nur zu erwarten.

Nichtsdestoweniger ist [diese Arbeit] das Herzstiick unserer Quiker-Anliegen

und etwas, das geleistet werden kann nur von jemandem, dessen Anliegen und

Orientierung so sind wie die der Quiker. Ein solches Herangehen impliziert

eine duBerst vorsichtige Loslosung von Parteinahme, ein Einbehalten von Be-

urteilungen, eine Enthaltsamkeit bei Kritik — bis die Beziehungen zumindest
statk und freundlich genug sind, um konstruktive Kritik und Vorschliage auszu-
halten*59,

Das Staatsverstindnis der Quiket kommt aus ihrer Tradition, die um so
mehr an Profil gewinnt, je restriktiver eine Gesellschaftsordnung ist, in der
sie leben. Sie stellen sich ihr im gliubigen Suchen nach Weg und Art des
Widerstehens. IThre kleine Anzahl und die Einfachheit ihrer hierarchielosen
Organisation etlaubt es ihnen, dem Staat so gegeniberzutreten, da} er in
ihnen nicht eine potentiell staatsabtrigliche Veteinigung vermuten kann.
Angesichts eines Anspruchs wie in diesem Zitat

,»Die Kirchen in der DDR sind die einzigen Organisationen des Landes, die ihre

Autonomie gegeniiber dem Alleinvertretungsanspruch der politischen Fiihrung

bewahrt haben. Sie sind die ,Liicke* in dem Totalititsanspruch des Staates. Aus
diesem Grund haben sie notwendig eine andere politische Funktion als die Kit-

59 Roland L. Warren, Bericht an das AFSC Philadelphia, Betlin 24.10.1962.
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che in der Bundesrepublik, die eine unabhingige gesellschaftliche Institution

unter mehreren anderen darstellt*60,
sehen sich die Quiker bestitigt auf ihrer Spur zwischen zwei Instanzen her-
kémmlicher Autoritdt, Amtskirche und Staat, um so pointierter, als diese
Kirchen sich auch als politischer Faktor verstehen, was ihnen einen Hauch
Weltlichkeit vetleiht.

In Zukunft wird sich quikerisches Staatsverstindnis voraussichtlich eher
sozialpolitisch definieren und orientieren. So sehen sich die ostdeutschen
Freunde wieder als Brickenbauer, nun zwischen auseinanderstrebenden
Polen der Konsumgesellschaft6!.

60 Klaus Ehring u. Martin Dallwitz, Schwerter zu Pflugscharen: Die Friedensbeweg ung in
der DDR, Reinbek bei Hamburg 1982, S. 34.

61 Fritz Renken, Beticht von der Bezirksversammlung des Bezirks Ost vom 3. -5, April 1998
(Thema: ,,Unsere Welt am Ende des zweiten Jahrtausends — Sieg des Goldenen Kalbes
tiber Gott?*), in: Der Quiker (Betlin, Mai/Juni 1998), S. 128,/129.
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