KERK

“Alles voor Vlaanderen, Vlaanderen voor Kristus”
(avv-vVK). Dat was het motto van het Vlaamsge-
zinde scholierentijdschrift De Student waarmee de
Mechelse priesters Jan Bols en Jakob Muylder-
mans samen met de seminaristen Frans Drijvers,
Jan de Ruysscher, Alfons Verdoodt, Julius Bouten
en Gustaaf Janssens in 1881 van wal staken. De
leuze Avv-vvk werd sindsdien gemeengoed in de
katholieke V.B. Ze bracht onder woorden wat door
katholieke flaminganten als een vanzelfsprekend-
heid werd ervaren: de innige verstrengeling van
hun godsdienstige en Vlaamsgezinde overtuiging.
Die overtuiging bracht vele priesters en religieuzen
tot een levenslange inzet in de V.B. op diverse ter-
reinen. Ze bevorderden de Vlaamsgezindheid bin-
nen de specifieke kerkelijke structuren waarin zij
tewerkgesteld waren zoals katholieke onderwijsin-
stellingen, katholieke organisaties en het parochi-
aal verenigingsleven. Ook buiten de strikt kerke-
lijke kaders manifesteerden ze zich als dragers van
de V.B. door hun bijdrage tot de ontplooiing van
een Vlaamse cultuur, hun inzet in het Vlaamsge-
zinde verenigingsleven of hun engagement in éa—
mingantische strijdorganisaties. Zo maakten zij van
de Kerk een belangrijke steunpilaar voor de Vlaamse
emancipatiestrijd.

Toch werd die emancipatiestrijd getekend door
wrijvingen en spanningen tussen katholieke Vlaams-
gezinden en het kerkelijk beleid. Vanaf omstreeks
1875 tot diep in de 20ste eeuw doken geregeld
opnieuw conflicten op. Want voor kerkelijke lei-
ders — zeker voor Waalse prelaten — was een identi-
ficatie van het katholieke met het Vlaamse belang
niet altijd zo vanzelfsprekend en kon die in ieder
geval maar worden volgehouden in zover het eerste
niet in gevaar werd gebracht door het tweede. In dit
spanningsveld waren er drie conflictzones die tel-
kens opnieuw opdoken, met name de katholieke
Vlaamse studentenbeweging, de strijd rond het
taalregime van het katholiek onderwijs en de poli-
tieke dissidentie tegenover de katholieke partij.
Dit tweevoudige beeld, de Kerk als drager en be-
teugelaar, loopt als een rode draad door de geschie-
denis van de verhouding tussen Kerk en V.B. We
overlopen de evolutie ervan en sluiten af met en-
kele beschouwingen over de beweegredenen van

de bisschoppen.

DE KERK TEGENOVER DE JONGE BELGISCHE NATIE
EN DE OPKOMENDE V.B. (1830-1870)
Katholieken speelden een belangrijke rol in de Bel-
ische Revolutie van 1830, niettegenstaande het li-
berale karakter ervan. Sinds de scheiding van de
Nederlanden in de 16de eeuw vormde de katholieke
religie een kernelement in de geleidelijke groei naar
een gemeenschappelijke identiteit in de Zuidelijke
Nederlanden. Katholiek verzet sedert het einde van
de 18de eeuw tegen de godsdienstpolitiek van de



achtereenvolgende regimes var. Oostenrijk, Frank-
rijk en het Verenigd Koninkri k der Nederlanden
droeg ook in belangrijke mate 5ij tot de ontwaking
van een Belgisch nationaal bewustzijn. Op het
einde van de jaren 1820 vonden katholieken en libe-
ralen in de Zuidelijke Nederlanden elkaar in een
gezamenlijke oppositie tegen het bewind van de
Nederlandse koning Willem I die een liberaal par-
lementair regime wilde vesti%en. Na hun geslaagde
omwenteling in 1830 verwierf ce Kerk dankzij de in
de grondwet voorziene vrijheden van eredienst,
onderwijs en vereniging een sterke positie in de
Belgische samenleving en werd zij een steunpilaar
voor de jonge Belgische natie. Decennialang zagen
katholieken in de Belgische nat.e een katholieke na-
tie, de uitdrukking van het katholiek karakter van
het Belgische volk. Omstreeks het midden van de
19de eeuw groeide een polarisering tussen de ka-
tholieke en liberale opinie en vanaf het laatste
kwart van de eeuw raakte de Belgische samenle-
ving sterker verzuild.

Behalve door de katholiek-literale vete kwam er
ook verdeeldheid in de Belgiszhe politiek door de
taalstrijd en de groeiende tegenstelling tussen een
Vlaamse en Waalse subnatie. Al bijna onmiddellijk
na de omwenteling ontstond ce V.B. uit reactie te-
gen de snelle verfransing van het openbare leven in
Vlaanderen. Ze streefde er zo lang mogelijk naar -
om haar onafhankelijkheid tegenover de partijpoli-
tiek te bewaren en een samenwerking tussen libe-
rale en katholieke flaminganten in stand te houden.
Maar feitelijk leunde ze aan tij de katholieke opi-
nie. Al bij haar eerste politieke optreden in 1840
met het Vlaamse petitionnement bleek dat ze daar
het meeste aanhang en respons vond. Dat ver-
sterkte het wantrouwen bij de liberale opinie en zo
werd een vicieuze cirkel in gang gezet. Deze ver-
schillende houding van de liberalen en katholieken
tegenover de V.B. wortelde ten dele in het proces
van de Belgische natievorming voor 1830. De sym-
pathie van de katholieke opinie voor de V.B. lag in
het verlengde van het katholicke streven onder de
vorige regimes naar het behotd van de eigen volkse
tradities. Naast religie werd daarin nu ook taal als
een wezenlijk onderdeel naar voren gehaald en het
behoud van het ene werd gezien als een garantie
voor het behoud van het andere.

Bij de eerste steunbetuigers van de V.B., die haar
sociale basis vooral vond in de kringen van de intel-
lectueel gevormde middenklasse met onderwij-
zers, drukkers en schrijvers, waren ook vele gees-
telijken. Doorheen de regimewisselingen was de
clerus een belangrijke volksverbonden kracht ge-
bleven. De priesters die tot de rangen van de begin-
nende V.B. toetraden waren bezield met romanti-
sche en traditionalistische ideeén. Het vuur van de
Belgische omwenteling had niet alleen hun liefde
voor het nieuwe vaderland maar evenzeer deze
voor de volkstaal aangewakkerd. Zij verdedigden



het behoud van de Vlaamse taal met het argument
dat ze de meest authentieke uitdrukking was van de
Belgische volksziel, en dat de Vlaamse taal een dam
kon opwerpen tegen de invloed van de immorele en
goddeloze literatuur die uit Frankrijk kwam. Velen
van hen verbonden in het eerste decennium na de
omwenteling hun Vlaamsgezindheid met een eer-
der progressieve instelling, beinvloed als ze waren
door de liberaal-katholieke idee&n van Lamennais.
De clerus kon een belangrijke invloed uitoefenen
op de jeugd via het uitgebreid net van katholiek la-
ger en middelbaar onderwijs dat na de revolutie
door bisschoppen en religieuzen geleidelijk werd
uitgebouwd. Zoals in de officiéle scholen was de
voertaal in die katholieke middelbare scholen het
Frans. Zij moesten immers beantwoorden aan de
noden en behoeften van de verfranste maatschap-
pij. Toch werd het cultiveren van de moedertaal om
diverse redenen belangrijk geacht: als waarborg
voor het behoud van de christelijke volksaard, als
een element van een vaderlandslievende opvoeding
en als hulpmiddel voor efficiént pastoraal werk dat
toekomstige priesters immers bij de volksklasse
zouden moeten verrichten. Die positieve instelling
stimuleerde de letterkundige bedrijvigheid in lite-
ratuurlessen en ter gelegenheid van collegefeesten
en prijsuitdelingen. Ze bood ook een gunstig werk-
- klimaat voor priester-leraren die zich inschakelden
in de V.B. en de liefde voor de moedertaal over-
brachten op hun leerlingen. Door die beinvloeding,
generatie na generatie, groeide in de katholieke
colleges een atmosfeer die openstond voor V.B. en
Vlaamsgezindheid.
De meest bekende uit de eerste generatie van zulke
priesters na de omwenteling was Jan-Baptist Da-
vid, omwille van de centrale rol die hij speelde in de
beginperiode van de V.B. Zijn oud-leerling Emma-
nuel van Straelen richtte onder zijn Vlaamsge-
zinde invloed het Leuvense taal- en letterlievend
studentengenootschap Met Tijd en Vlijt op waar-
van David gedurende 25 jaar voorzitter zou zijn.
Het was een centrum- en oriéntatiepunt in de ka-
tholieke V.B. tot het Davidsfonds in 1875 die rol
overnam. Ongeveer een kwart van zijn leden waren
priesters, ook vele priester-leraren. Er bestond een
speciale band met het Klein Seminarie van Sint-
Truiden waar leraars in 1843 de Vlaamse lettergilde
Utile Dulci hadden opgericht.
In de jaren 1850 kwam de West-Vlaamse school tot
bloei. Het was een godsdienstig ge’l’nspireerde taal-
bewe ing, vooral geleid door priesters, met Guido
Gezelle als belangrijkste exponent. Hij verbond de
strijd voor het behoud van een authentieke Vlaam-
se volksaard en -taal aan een offensief katholicisme.
Tijdens zijn leraarschap in het Klein Seminarie
van Roeselare op het einde van de jaren 1850
oefende hij een diepgaande invloed uit op een aan-
tal van zijn leerlingen. In de jaren 1860 vond zijn
boodschap des temeer weerklank bij West-V]aam-



se priesters en seminaristen want die lazen gretig
het door hem geredigeerde politieke weekblad
t Jaer 30 evenals het taal- en volkskundig tijd-
schrift Rond den Heerd, waarmee hij in 1865 van
start ging. Tijdens dit laatste decennium overheer-
ste in de V.B. nog de stroming van de democrati-
sche onafhankelijke volkspartij, maar in de rand
van die beweging werden Gezelle en de West-
Vlaamse school het oriéntatiepunt voor een ka-
tholiek ultramontaanse Vlaamsgezindheid, als te-
genpool van een militant liberaal flamingantisme
waarvan Julius Vuylsteke de verpersoonlijking
werd.

Ook de hogere geestelijkheid en de bisschoppen
stonden open voor de bevordering van de moeder-
taal, al verschilde de situatie per bisdom enis er ook
een ander accent doorheen de tijd. De houding van
de kerkelijke overheid werd immers mee beinvloed
door de politieke machtsverhoudingen. Vanaf 1847
tot 1870 en opnieuw van 1878 tot 1884 waren de li-
beralen aan de macht. Zij verzetten zich tegen de
sterke impact van de Kerk op het maatschappelijk
leven. Tegen die achtergrond verwelkomden ker-
kelijke leiders alles wat het katholieke volksdeel
kon mobiliseren en de oppositie tegen de regering
kon versterken, ook de katholieke Vlaamsgezind—
heid. De V.B. kon dan worden benaderd als een
hulpmiddel voor een ander doel.

Tot in de jaren 1880 stonden de aartsbisschoppen
Engelbert Sterckx en V. Dechamps met sympathie
of neutrale welwillendheid tegenover de V.B.in hun
bisdom dat toen behalve Brabant ook de provincie
Antwerpen omvatte. Vooral Sterckx steunde met
sympathie Vlaamsgezinde priesters als David en
Petrus de Ram, de rector van de Leuvense univer-
siteit. In Luik — waartoe ook Limburg behoorde —
betuigden de bisschoppen Cornelius R. van Bom-
mel en Th. de Montpellier uitdrukkelijk hun steun
aan Vlaamse literaire bedrijvigheid van collegelera-
ren en leerlingen. Zij lieten zich bijstaan door uitge-
sproken Vlaamsgezinde priesters als vicaris-ge-
neraal Konstantijn Bogaerts en inspecteur Jan
B. Janné. Van de Gentse bisschoppen J.F. van de
Velde, L.J. Delebecque en H.F. Bracq zijn ons geen
dergelijke aanmoedigingen bekend. Tussen Dele-
becque en de Vlaamsgezinde priester Constant
Duvillers bleek een spanning te bestaan, die moge-
lijk voortvloeide uit de democratisch-lamennai-
siaanse ideeén van deze laatste. Onder Bracq kon
het Klein Seminarie van Sint-Niklaas onder lei-
ding van de Vlaamsgezinde superior Antoine Stil-
lemans evenwel uitgroeien tot een door flamingan-
ten vaak met veel lof geciteerd voorbeeld van hoe
het eigenlijk overal zou moeten zijn. De verweven-
heid van Vlaamsgezindheid en katholicisme kreeg
in het bisdom Brugge een bijzonder karakter omdat
daar de moedertaal werd ingeschakeld als instru-
ment van een kerkelijke politiek. De eerste bis-
schop van dit in 1834 opgerichte bisdom, Frans



R. Boussen, verdedigde de West-Vlaamse volks-
taal als drager van de oude geloofstraditie en ver-
wierp het streven van Vlaamsgezinde priesters als
Désiré de Haerne, F. Vandeputte en Dominicus
Cracco, die opkwamen voor algemeen Neder-
lands. Zijn opvolgers Jean-Baptiste Malou en Jo-
hannes Faict verbreedden hun waardering voor de
volkstaal tot een positieve instelling tegenover de
V.B. die zij beschouwden als een hefboom voor ka-
tholiek leven. Zij spoorden hun priesters, in het bij-
zonder de talentrijke Guido Gezelle, aan tot het
creéren van een moraliserende katholieke litera-
tuur en ook tot journalistieke bedrijvigheid ter be-
vordering van een katholiek-Vlaamse politiek. Zo-
wel 't Jaer 30 als Rond den Heerd werden opgericht
onder rechtstreekse impuls van Faict.

DE KERK TEGENOVER EEN VERSTERKTE EN
VERBREDE KATHOLIEKE V.B. (1870-1914)

Vanaf 1870 ging de levensbeschouwelijke polarise-
ring de hele V.B. domineren. De V.B. kreeg daar-
door nog een sterkere katholieke stempel. Zo be-
sloten katholieke Vlaamsgezinden in 1875 zich te
groeperen in een eigen sociaal-culturele vereniging
het Davidsfonds, omdat het al sinds de jaren 1850
functionerende Willemsfonds van algemeen naar
liberaal was geévolueerd. Het groeide snel uit tot de
machtigste Cultuurvereniging met aan de voor-
avond van de Eerste Wereldoorlog meer dan 100 af-
delingen en meer dan 10.000 leden. Historicus
Lode Wils die de geschiedenis ervan onderzocht,
berekende dat in de periode tot 1914 ruim 25% van
de leden en bestuursleden priesters waren, en dat in
1914 naar schatting ongeveer 3300 priesters, dit is
80% van de seculiere clerus in het Vlaamse land bjj
het Davidsfonds was aangesloten. Het ging hier niet
om louter petits vicaires, maar om pastoors, dekens,
collegedirecteurs, vicarissen en zelfs bisschoppen.
De vereniging speelde niet alleen een kapitale rol in
de Vlaamsgezinde bewustwording in katholieke
kring maar droeg ook krachtig bij tot de vooruit-
gang van de taalwetgeving. Een niet minder be-
langrijke invloed zou uitgaan van de katholieke
cultuur- en strijdvereniging Eigen Leven die in
1898 door Maria Belpaire en Emiel Vliebergh
werd opgericht. Ze gaf een vernieuwende impuls
zowel aan het Davidsfonds als aan het katholieke li-
teraire leven en de katholieke V.B. in het algemeen.
Het ledenbestand van de vereniging bestond hoofd-
zakelijk uit priesters, terwijl geestelijken ook meer
dan de helft uitmaakten van het abonneebestand
van Dietsche Warande en Belfort, het tijdschrift dat
door Eigen Leven werd opgericht en uitgegeven.
Jakob Muyldermans, oud-redacteur van het tijd-
schrift De Student en inspecteur van het aartsbis-
dom Mechelen, was tot 1906 voorzitter van de
kring en werd na diens ontslag opgevolgd door zijn
oudere leermeester Jan Bols. Hoewel, of eerder
juist omdat de V.B. haar sterkste steun vond bij de



katholieken, waren er terreinen waarop tussen ka-
tholieke flaminganten en kerkleiders conflicten
ontstonden. Na 1884 nam de kans op zulke conflic-
ten toe, niet alleen omdat de V.B. slagvaardiger
werd maar ook omdat het land vanaf dat jaar tot
aan de Eerste Wereldoorlog bestuurd zou worden
door homogeen katholieke regeringen waartegen
zich nu de Vlaamsgezinde agitatie ging richten.
Een eerste terrein waarop zich wrijvingen zouden
voordoen was dat van de katholieke Vlaamse stu-
dentenbeweging. Deze beweging kwam in 18;5,
ongeveer gelijktijdig met het Davidsfonds op gang
en zou tot de jaren 1930 blijven bestaan. Ze oefende
een sterke aantrekkingskracht uit op de studerende
jongeren. Seminaristen vormden een belangrijke
spil in de werking en hadden doorgaans ook meer
dan de universiteitsstudenten nauwe voeling met
de plaatselijke activiteit van de scholieren. De be-
weging mocht rekenen op de steun van talrijke
priester—leraren en parochiepriesters. Seminaris-
ten en priester-leraren speelden zo een centrale rol
in de oprichting en de redactie van de voornaamste
studententijdschriften die in de 19de eeuw van start
gingen: het West-Vlaamse studententijdschrift De
Vlaamsche Vlagge, dat vanaf 1875 verscheen onder
het motto “Met ’t kruis in top” en zijn Mechelse te-
genhanger De Student dat vanaf 1881 van de pers
kwam onder het hierboven in de inleiding vermelde
devies “Alles voor Vlaanderen, Vlaanderen voor
Kristus”.

In haar ideologische opstelling legde de beweging
immers doorgaans de klemtoon op de onverbreke-
lijke band tussen de Vlaamse en katholieke strijd.
Dat was zeker zo in haar eerste fase, de jaren 1870,
toen de blauwvoetersideologie overheerste. Deze
bouwde verder op het anti-liberale en restauratieve
concept van de West-Vlaamse school. In de jaren
1880 sloeg de beweging integendeel, onder stuwing
van Antwerpse jongeren die in de traditie van de
Meetingpartij stonden, een meer pragmatisch-po-
litieke richting in, waarbijj tijdelijk ook bereidheid
bestond tot samenwerking met andersdenkenden.
Vanaf de jaren 1890 schakelde de beweging zich in
in de volksgezinde christen-democratische stro-
ming en kwam de vormingsdoelstelling op de voor-
grond. De jongeren concentreerden zich op een
breed programma van ‘zelfopvoeding’ tot ‘hogere
Vlamingen, hogere Christenen en hogere mensen’.
In de eerste decennia van haar bestaan kwam de be-
weging enkele malen in ernstig conflict met de ker-
kelijke overheid. Vooral toen manifesteerde ze zich
immers als een radicale voorhoede en richtte ze
zich op de politieke strijd. Bovendien had de kerke-
lijke overheid in die beginperiode er ook moeite
mee dat de beweging haar monopoliepositie inzake
opvoeding van de Collegejeugd aantastte en de jon-
geren — niet enkel leerlingen maar ook seminaris-
ten — een kritische en opstandige geest bijbracht,
die gevoed werd zowel vanuit hun Vlaamsgezinde



overtuiging als vanuit een in de ogen van de over-
heid al even gevaarlijk ultramontaans zelotisme.
Dat was voor de Brugse bisschop Johannes Faict de
doorslaggevende reden om in 1877 op te treden te-
gen de West-Vlaamse studentenbeweging die hij
daardoor een tiental jaar kortwiekte. Voor de Me-
chelse kardinaal Petrus L. Goossens, die in 1892 de
scholierenbeweging in zijn diocees voor enkele ja-
ren aan banden legde, speelden naast het gezagsar-
gument ook politieke motieven een rol, in het licht
van de radicalisering van de katholieke Vlaamsge-
zinde opinie en de dreiging van een tweespalt in de
katholieke partij. In Luik en Gent bleven bisschop-
pelijke veroordelingen uit. Omstreeks 1895 was er
een heropleving in alle provincies en rond 1900
werd de katholieke Vlaamse studentenbeweging
steeds meer door een brede katholieke Vlaamse
publieke opinie beschouwd als een waardevolle
kweekplaats voor katholieke en Vlaamse idealis-
ten, waaruit ook vele priesterroepingen voortkwa-
men. De geisoleerde en zeer beperkte conflicten
die zich tot 1914 nog met de overheid voordeden
zetten geen rem meer op de verdere ontwikkeling
van de beweging.

Een tweede conflictzone tussen V.B. en kerkelijke
autoriteiten was het taalregime van het onderwijs.
In de katholieke colleges bleef - zoals in het rijksse-
cundair onderwijs — tot in het laatste kwart van de
19de eeuw het Frans zijn geprivilegieerde positie als
voertaal, omgangstaal en belangrijkste cultuurtaal
behouden. Maar vanaf de jaren 1870, parallel met
het begin van de studentenbeweging, werd de
druk vanuit de V.B. om te komen tot ten minste
tweetaligheid sterker. In het officieel middelbaar
onderwijs werd door de wet van 1883 voorzien in
een vernederlandsing van een beperkt aantal vak-
ken, al konden die tegelijkertijd daarnaast ook in
het Frans blijven §egeven worden in een zoge-
naamde ‘Waalse afdeling’. Hoewel de wet alleen
van toepassing was op het door de overheid gesub-
sidieerd onderwijs, miste zij haar effect niet op de
vrije katholieke instellingen. Onder druk van de
katholieke Vlaamsgezinde agitatie en uit angst voor
de uitbreiding van een wettelijke regeling tot het
vrij onderwijs — waartoe Edward Coremans in
1889 en opnieuw in 1894 telkens zonder succes een
wetsvoorstel indiende — vaardigden de bisschoppen
op hun beurt omstreeks 1890 in hun diocees maat-
regelen uit. De Vernederlandsingsgraad van hun
colleges bereikte daardoor haast hetzelfde niveau
als dat van de officiéle instellingen, zij het dat zij
meer aanstuurden op het gebruik van de twee talen
binnen dezelfde lessen. De katholieke flamingan-
ten namen evenwel geen vrede met deze vrijwillige
en naar hun aanvoelen onzekere toegevingen die
trouwens heel wat minder ver gingen in de colleges
van jozefieten en jezuieten. In 1901 ondernam Co-
remans een derde poging om de vrije instellingen
aan een taalwet te onderwerpen en meteen ook het



taalregime in de offici¢le instellingen te verbeteren.
Zijn nieuwe voorstel beoogde de toepassing van de
wet van 1883 in zijn zuivere vorm (met weglating
van het artikel waarin de mogelijkheid werd voor-
zien tot oprichting van ‘Waalse afdelingen’) in zo-
wel het vrij als het officieel onderwijs. Het zou twee
jaar later in overweging worden genomen, geamen-
deerd worden door verscheidene tegenvoorstellen
en uiteindelijk in 1907 worden verworpen. In 1910
ZOou een gewijzigd en aangepast voorstel worden
goedgekeurd met de wet-Louis Franck-Paul Se-
gers.

De lang aanslepende strijd betekende een kracht-
meting, niet alleen met Waalse en franskiljonse
krachten die zich beriepen op de grondwettelijke
vrijheid van taal, maar ook met het episcopaat en de
jezuieten die niet wilden laten raken aan de grond-
wettelijke vrijheid van hun onderwijs. Hij schiep
verdeeldheid en verbittering in de rangen van de
katholieke V.B. die de agitatie voerde. Vanaf einde
1903, toen het voorstel in overweging werd geno-
men, namen de jezuieten resoluut het voortouw in
de strijd tegen het wetsvoorstel maar zij slaagden er
daarbij niet in de bisschoppen tot een eensgezinde
actie te bewegen. Bisschop Ludovicus Heylen van
Namen zegde in het voorstel geen aantasting voor
de vrijheid van het onderwijs te zien en wilde er
zich niet tegen verzetten. De Gentse bisschop An-
toine Stillemans en zijn Brugse collega Gustave
Waffelaert reageerden aanvankelijk terughou-
dend en kaatsten de bal terug: vooral de jezuieten
waren de oorzaak van het probleem. In 1904 kwa-
men laatstgenoemde bisschoppen tot een meer uit-
gesproken stellingnarne tegen het voorstel. Stille-
mans legde het zwijgen op aan de campagne van
het Gentse Fondsenblad voor het voorstel. Tegelij-
kertijd versterkte hij de maatregelen in verband
met het gebruik van het Nederlands in zijn bis-
schoppelijke colleges. Waffelaert verbood dat jaar
aan de middelbare scholieren van zijn bisdom om
aanwezig te zijn op de landdag van het Algemeen
Katholiek Vlaamsch Studentenverbond omdat
daar zou gesproken worden over het voorstel-Co-
remans. Op een vergadering van collegedirecteurs
stelde hij dat er gezien de overladenheid van de
programma’s niet nog meer voor het Vlaams in de
middelbare scholen kon gedaan worden, temeer
omdat Brugge al meer deed dan elk ander bisdom.
De uitval die hij in deze kring van vertrouwelingen
deed tegenover de ongehoorde pretentie van men-
sen die meenden de les te mogen spellen aan de
kerkelijke verantwoordelijken werd in 1905 door
het Antwerpse blad Ons Recht aan het grote publiek
bekendgemaakt. Alleen bij de Vlaamsgezinde maar
zeer conservatieve bisschop van Luik Martinus-
Hubertus Rutten hadden de jezuieten onmiddel-
lijk steun gevonden in hun strijd tegen het voorstel.
De bisschop vreesde dat het een gevaarlijk prece-
dent kon vormen waarvan liberalen en socialisten



in de toekomst zouden kunnen misbruik maken. In
1905 werden in Luik tegelijkertijd nieuwe maatre-
elen genomen ter bevordering van het onderricht
en het gebruik van het Nederlands in het onderwijs.
Datzelfde jaar vaardigden de jezuieten eveneens
nieuwe richtlijnen uit voor de verbetering van het
moedertaalonderricht in hun colleges. Zij waren er
intussen al die tijd niet in geslaagd om de oude kar-
dinaal Goossens tot handelen te bewegen.
Dat veranderde drastisch nadat Désiré Mercier in
februari 1906 het roer in Mechelen overnam. Zijn
benoeming wekte in Vlaamsgezinde kringen grote
hoop en verwachting. Mercier wilde dat klimaat
versterken en bestendigen en liet zich in zijn eerste
openbare optreden positief uit over de verzuchtin-
gen van de Vlamingen. Hij was er nog meer dan de
jezuieten van overtuigd dat het beter was om zelf
maatregelen te nemen en het initiatief aan de wet-
gever te onttrekken: Nous devons ne pas nous aliéner
les sympathies des flamands: leur cause en elle-méme
aune grande portée catholique et nationale. Mais nous de-
vons diriger le mouvement: nous offrir a faire spontané-
ment ce a quoi I'on veut nous contraindre. Hij slaagde er
tijdelijk in een wig te drijven tussen katholieke fla-
minganten met betekking tot de vraag of ze al dan
niet van een wettelijke regeling zouden afzien en
hun vertrouwen stellen in spontane kerkelijke
maatregelen terzake. Na diverse consultatierondes
bij vooraanstaande katholieke Vlaamsgezinden, bij
zijn directeurs en inspecteurs, bij de andere bis-
schoppen en bij reguliere onderwijscongregaties
kwam hij tot de redactie van de Bisschoppelijke On-
derrichtingen (Instructions). Zij werden uitgevaardigd
in september 1906, voorzien van de handtekening
van alle bisschoppen, terwijl ook jezuieten en joze-
fieten zich ertoe verbonden hadden om ze toe te
passen. De tussenkomst van de reguliere onder-
wijscongregaties had overigens tot gevolg dat Mer-
cier nog een belangrijke afzwakking aanbracht in
de reglementering van het taalregime in het lager
onderwijs.
De Onderrichtingen begonnen met een aantal door
de Vlaamsgezinden algemeen gewaardeerde inlei-
dende beschouwingen waarin de minachtende hou-
ding tegenover het Nederlands werd afgewezen
als een anti-nationaal, antichristelijk en antisociaal
vooroordeel. De vernederlandsingsmaatregelen zelf
waren zeker niet onbetekenend. Zij legden een sys-
tematisch doorgevoerde tweetaligheid op aan de
bisschoppelijke en reguliere colleges in Vlaande-
ren, maar ze kwamen niet tegemoet aan de belang-
rijkste eis die in flamingantische kringen heerste:
de volledige vernederlandsing van ten minste twee
vakken zoals door Coremans was gevraagd. Mer-
cier kon of wilde de Vlaamsgezinde verzuchtingen
alleen maar begrijpen voor zover ze geen schade
toebrachten aan de belangen van Kerk en gods-
dienst. De volledige vernederlandsing van bepaalde
vakken bracht scholen met een aanzienlijk aantal



Franstalige leerlingen in grote moeilijkheden en
zette hun concurrentiepositie op het spel. Aange-
zien de katholieke scholen zich geen “Waalse afde-
ling’ konden permitteren zoals die in een aantal
rijksinstellingen bestonden, leek een doorgevoerde
tweetaligheid de enige oplossing. De Onderrichtin-
gen zetten bovendien bijzonder kwaad bloed door
de mededeling dat het Nederlands geen geschikte
taal was voor hoger onderwijs en dus niet aan de
Katholieke Universiteit Leuven als voertaal zou
worden ingevoerd. De logische consequentie van
dat principe was dat de Vlamingen hun droom van
een vernederlandsing van het voortgezet onderwijs
wel konden vergeten.

De Onderrichtingen waren zo ontgoochelend dat een
eensgezinde en nog krachtdadiger actie van katho-
lieke Vlaamsgezinden voor een wet snel hernam in
de stelliger overtuiging dat de Vlaamse kwestie een
vrije kwestie was waarin de katholieken geen di-
rectieven van hun bisschoppen hadden te ontvan-
gen. Naast het meetingistische blad Ons Recht werd
daartoe door mensen van Eigen Leven, in het bij-
zonder Vliebergh, een nieuw strijdblad Hooger
Leven opgericht. Uiteindelijk ging Mercier door
de knieén nadat katholieke Vlaamsgezinden een
‘Vlaams incident’ hadden uitgelokt op het katho-
liek congres van Mechelen in september 1909. Het
volgende jaar was de wet een feit.

Ook inzake de vernederlandsing van het hoger on-
derwijs zouden de bisschoppen toegevingen doen.
In 1907 was de Leuvense universiteit onder impuls
van de Vlaamsgezinde professoren Vliebergh en
Lodewijk Scharpé gestart met de inrichting van
Vlaamse Vacantieleergangen voor leraren van het
middelbaar onderwijs die ten gevolge van de Bis-
schoppelijke Onderrichtingen voortaan meer het Ne-
derlands zouden moeten gebruiken in hun lessen.
Mercier had de toelating gegeven onder voor-
waarde dat deze leergangen geen aanloop zouden
vormen voor de inrichting van Nederlandstalige
colleges aan de universiteit. Hij zou zijn weigerach—
tige houding terzake wijzigen zowel onder interne
als externe druk. Bij de viering van de 75-jarige ju-
belfeesten van de Leuvense universiteit in mei 1909
werd hij op de eretribune geconfronteerd met
Vlaamsgezinde studenten die hem vanuit de feest-
stoet op luidruchtige en uitdagende wijze de eis van
een gedeeltelijke vernederlandsing van de universi-
teit kenbaar maakten. In april 1910 nam Luikse bis-
schop Rutten uitdrukkelijk afstand van de afwij-
zende toon in de Bisschoppelijke Onderrichtingen toen
hij voor een vergadering van de priesters van zijn
bisdom de rechtmatigheid van de Vlaamsgezinde
verzuchtingen verdedigde, ook het streven naar de
vernederlandsing van het onderwijs. Op de vol-
gende bisschoppenvergadering in juli 1910 pleitte hij
ervoor dat de kardinaal het initiatief zou nemen tot
de splitsing van een aantal leergangen in Leuven.
Dat voorstel zou een jaar later gerealiseerd worden.



De Vlaamsgezinde druk was intussen nog toegeno-
men door de indiening in maart 1911 van het wets-
voorstel ten voordele van de vernederlandsing van
Gent. In oktober 1911 werden op verzoek van de
Leuvense rector Paulin Ladeuze een tiental colleges
aan de katholieke universiteit op Nederlandstalige
voet ingericht. De Brugse bisschop Waffelaert van
zijn kant veroordeelde in de schoolstrijd-atmosfeer
van dat ogenblik de steun van gelovige Vlaamsge-
zinden aan de campagne voor de vernederlandsing
van Gent als strijdig met het katholieke belang.

Een derde conflictveld tussen bisschoppen en ka-
tholieke Vlaamsgezinden hing samen met het ont-
staan van de tegenover de katholieke partij dissi-
dente beweging van het daensisme, in het kielzog
van de doorbraak van de christen-democratie. Tij-
dens de schoolstrijd om het lager onderwijs (1879)
hadden de bisschoppen de hele katholieke gemeen-
schap op een politieke lijn gekregen, en ze wensten
de eenheid, die ze zagen als levensnoodzakelijk
voor de verdediging van de katholieke belangen in
Belgié, niet in gevaar te zien komen. Toen in de ja-
ren 1890 de christen-democratie, waarin sociale
bewogenheid en Vlaamsgezindheid hand in hand
gingen, zich ook politiek ging organiseren, waar-
deerde het episcopaat deze beweging als een dam
tegen het opkomende socialisme. Die verbonden-
heid tussen katholieke Vlaamse en christelijke so-
ciale beweging bezorgde de V.B. een brede sociale
basis voor de toekomst en transformeerde haar
op termijn tot een volksbeweging. Vele ﬂamingan—
tische priesters, zoals Floris Prims, die secreta-
ris werd van het Algemeen Christelijk Werk-
(nem)ersverbond (aAcw) en Edward Luytgaerens
die proost en algemeen secretaris werd van de Bel-
gische Boerenbond speelden een stuwende rol in
dit proces zonder daarbij hinder te ondervinden
vanwege hun kerkelijke oversten. Deze laatsten
kantten zich anderzijds wel tegen elke partijvor-
ming buiten de bestaande katholieke partij. Op de
meeste plaatsen slaagden de christen-democraten
erin met de conservatieve leiders tot afspraken te
komen over een verkiesbare plaats op één katho-
lieke lijst, maar in Aalst en Brugge waar dat niet
lukte en de priesters Adolf Daens en Florimond-
Alphonse Fonteyne als boegbeelden van een
aparte Vlaamsgezinde Christene Volkspartij gin-
gen fungeren, werd die ontwikkeling en de pries-
ters die ze steunden door de kerkelijke overheid
veroordeeld.

De bisschoppen die rond 1900 in het Vlaamse land
de leiding van de Kerk in handen hadden waren
meestal mensen op leeftijd die hun receptieve jaren
hadden beleefd omstreeks 1850-1860 toen de V.B.
nog sterk gekleurd was door haar Belgisch-natio-
nale oorsprong. De snelle evolutie naar een bewust-
zijn van een eigen Vlaamse natie binnen de Belgi-
sche en de radicalisering van het eisenpakket tot
het creéren van een eentalig Vlaanderen had zich



pas in de volgende generaties voltrokken en dat ge-
neratieverschil was moeilijk te overbruggen. De
Brugse bisschop Waffelaert hield vast aan de tradi-
tionele visie op de V.B. waarmee hij had kennisge-
maakt tijdens zijn vormingsjaren in het Grootsemi-
narie te Brugge: de V.B. was een belangrijk hulpmid-
del tot het bewaren van het geloof in Vlaanderen en
daarbij moest het blijven. Deze visie hadden ook
zijn voorgangers erop na gehouden en ze werd ove-
rigens gedeeld door Gezelle. Waffelaert taxeerde
de V.B. niet als een nationale beweging met een ei-
gen finaliteit. Hij veroordeelde politieke dissidentie
en viel uit tegen Vlaamsgezinde priesters omwille
van hun kritische houding tegenover de kerkelijke
overheid. De Mechelse aartsbisschop Goossens en
zijn Luikse collega Victor-Joseph Doutreloux
dachten daar niet anders over, al waren zij, zoals
trouwens ook Waffelaert, wel erevoorzitter van de
plaatselijke Davidsfondsafdeling van hun bisschops-
stad, een organisatie die toch een belangrijke lei-
dende rol speelde in de taalstrijd. De Gentse bis-
schop Stillemans had tijdens zijn vormingsjaren aan
het Klein Seminarie van Sint-Niklaas zijn liefde
voor de moedertaal beleden en als superior van de-
zelfde onderwijsinstelling het gebruik ervan sterk
bevorderd. In 1875 had hij ook mee aan de wieg van
het Davidsfonds gestaan. Maar toen de Gentse Da-
vidsfondsers in 1910 aan de 78-jarige prelaat hun
traditionele nieuwjaarswens gingen brengen, kre-
gen ze de waarschuwing dat ze eerst katholiek
en dan Vlaming moesten zijn. “Mijn indruk is,”
schreef een van hen, “dat Mgr. van de V.B., zoals
ze in de laatste jaren gaat, niets afweet.”

Dat veranderde met het aantreden van een Volgende
generatie bisschoppen: Heylen in Namen en Rutten
in Luik stonden beiden positief tegenover de eigen-
tijdse V.B. Rutten was zelfs uitgesproken Vlaamsge-
zind en werd op dat vlak de grote tegenspeler van
een derde figuur die behoorde tot de jongere garde
bisschoppen rond de eeuwwende: aartsbisschop
Mercier. Mercier stond afwijzend tegenover het
streven naar een eentalig Vlaanderen en achtte, zo-
als hoger aangetoond, het Nederlands als taal onge-
schikt voor het universitair onderwijs. Zijn houding
wordt mee verklaard door zijn Waalse afkomst en
Latijns temperament, zijn eenzijdige bewondering
voor de Franse cultuur, zijn opvatting van de univer-
siteit als een academisch centrum voor een elite, zijn
ecclesiologie van een hiérarchisch autoritaire Kerk
waarin de bisschop enerzijds en clerus en gelovigen
anderzijds hun welbepaalde plaats hebben, en zijn
haast mystiek Belgisch patriottisme dat zich tijdens
de Eerste Wereldoorlog zou manifesteren. Voor de
tijdgenoten-ﬂaminganten versterkte hij het nega-
tieve beeld van een kerkelijke overheid die de V.B.
niet begreep of tegenwerkte.

DE EERSTE WERELDOORLOG
Tijdens de Eerste Wereldoorlog ontpopte Désiré



Mercier zich tot een vurig propagandist van de
Belgische vaderlandsliefde. Hij stelde zich, net zo-
als de regering in Le Havre en ook vele loyale fla-
minganten, scherp teweer tegen de Flamenpolitik
vanaf het ogenblik dat ze brak met de Belgische
wettelijkheid, met de opening van de verneder-
landste universiteit te Gent in oktober 1916 (von
Bissing Universiteit). Hij reageerde vooral heftig
op de installatie van een Raad van Vlaanderen en
de afkondiging van de bestuurlijke scheiding in
1917, zich beroepend, zoals een groep vooraan-
staande Vlamingen het al in 1916 had gedaan in ver-
weer tegen de vernederlandsing van Gent, op arti-
kel 43 van de conventie van Den Haag waarin
gesteld werd dat de bezetter de wetten van het land
moest eerbiedigen. Op dwingende wijze hield hij
zijn clerus voor zich van enige medewerking aan de
administratieve scheiding te onthouden: wie dat
wel deed maakte zich schuldig aan verraad en aan
een groot kwaad. Die boodschap stond te lezen in
een schrijven van maart 1917 aan de dekens van zijn
bisdom en Mercier herhaalde ze mondeling in een
toespraak tot zijn collegedirecteurs op 8 juni 1917.
Vier dagen eerder had hij op een bijeenkomst van
directeurs en directrices van de katholieke dioce-
sane normaalscholen verboden om zich te onder-
werpen aan de inspectie van de nieuwe activistische
overheid. Op een wijdingsplechtigheid van 26 mei
had hij van de seminaristen bovendien volstrekte
gehoorzaamheid - te verstaan ook in politieke za-
ken — gegist.

Dat alles wekte de woede van de bezetter en niet
minder van de activisten (activisme) en maakte
hem meer en meer tot een mikpunt in de Flamen-
politik. De Duitsers poogden Mercier vooral te
treffen langs het Vaticaan, waar zij op enige invloed
konden rekenen. Tot 1916 spanden zij zich niette-
min vruchteloos in om Rome tot een openlijke re-
primande tegenover de Mechelse prelaat te bewe-
gen met het argument dat hij als kerkelijke leider
zijn boekje te buiten ging omdat hij zich al te zeer
met de politiek bemoeide en bovendien het volk
tegen de bezetter opruide. Na Merciers heftige re-
actie op de administratieve scheiding werden nog
bijkomende argumenten tegen hem in stelling ge-
bracht. De Duitse bezetter spande zich nu in om in
Vaticaanse kringen Mercier voor te stellen als de
verdrukker van de natuurlijke rechten van zijn
volk, die meer energie stak in het bestrijden van de
V.B. dan in het beteugelen van goddeloze propa-
ganda, die door zijn politiek optreden zijn gelovi-
gen in gewetensnood bracht, die de zielzorg stelsel-
matig verfranst hield en dat terwijl andere
bisschoppen, zoals de Luikse bisschop Martinus-
Hubertus Rutten en de Naamse bisschop Ludovi-
cus Heylen, zich welwillender en gereserveerder
opstelden in deze kwestie. Deze beschuldigingen
werden onder meer geuit in een brief van 24 juni
1917 van de Duitse gezant von Miihlberg aan staats-



secretaris Gasparri evenals in een zogenaamd be-
zwaarschrift van een groep Vlamingen dat in okto-
ber van hetzelfde jaar Rome bereikte. Dat laatste
was een uitvoerig rapport van circa 15 bladzijden
dat eigenlijk door de Duitse ambtenaar voor Fla-
menpropaganda Konrad Beyerle was opgesteld en
waaronder hij met moeite 94 handtekeningen van
Vlaamsgezinden had kunnen verzamelen. Een-
zelfde negatief beeld over Mercier werd opgehan-
gen in de activistische pers.

Het miste zijn uitwerking niet. Een Romeinse kar-
dinalencommissie die naar aanleiding van de brief
van von Miihlberg werd samengesteld om zich over
Merciers zaak te buigen, liet zich, in haar eerste
bijeenkomst in augustus 1917, beinvloed door de
Duitsgezinde voorstelling van zaken, zeer kritisch
uit over de houding van de Mechelse prelaat en
oordeelde dat hij zijn bevoegdteden van kerkvorst
te buiten ging. Mercier werd gevraagd om zich te-
genover die beschuldigingen schriftelijk te verant-
woorden, wat hij ook deed. Het rapport van Bey-
erle en een brief van Vlaamsgezinde frontsoldaten
vormde tezamen met het voor de curie onbevredi-
gende antwoord van de kardiraal aanleiding voor
een tweede bijeenkomst van de commissie in janu-
ari 1918. Het eens temeer negatief oordeel van de
kardinalen werd ditmaal waarschijnlijk niet aan
Mercier overgebracht. De kaarzen lagen nu anders.
In het licht van het nakende einde van de oorlog
kon Mercier aan de Heilige Stoel goede diensten
bewijzen om bij de overwinnaa-s een oplossing van
de Romeinse kwestie te bepleiten. Toch bleek Mer-
cier niet ongevoelig voor de kritiek in Romeinse
kringen. In een brief aan zijn c_erus omstreeks Pa-
sen 1918 deed hij een uitdrukkelijke toenaderings-
poging tot de Vlaamsgezinde priesters: hij drukte
zijn begrip uit voor hun probleem met de gehoor-
zaamheid evenals voor hun Vlaamsgezinde ver-
zuchtingen. Niettemin werd deze brief door von
Miihlberg aangegrepen om ncgmaals Mercier bij
het Staatssecretariaat te beklacden, omdat de Me-
chelse prelaat daarin zijn veroordeling van het acti-
visme had bevestigd.

Begrip of op zijn minst welwillende aandacht
bracht Mercier wel op voor de situatie van de
Vlaamse soldaten aan het frort. Sedert het begin
van de oorlog hadden ze moeten meemaken dat de
legerleiding systematisch weigzrde de taalwet toe
te passen. Met de groei van het activisme werden
Vlaamse studenten en intellectuelen aan het front
steeds meer gediscrimineerd bij bevorderingen en
werden ook legeraalmoezeniers en brancardiers,
die de soldaten enige vormirg wilden geven in
Vlaams-godsdienstige studiekringen, meer en
meer het slachtoffer van verdachtmakingen en las-
ter. Jan Marinis bracht begrip op voor de frustra-
ties van de Vlamingen aan het front en legde in zijn
brieven aan Mercier de vinger op de zere wonden:
het hautaine onbegrip waarmee Franstalige over-



sten de Vlaamsgezinde betrachtingen benaderden
en iedere uiting van Vlaamsgezindheid als activis-
tisch bestempelden, de logementaliteit die heerste
bij de hogere legerleiding en die in de anti-Vlaamse
campagne ook de religieuze werking en gevoelens
onder de soldaten wilden treffen. De systematische
lastercampagne tegen Vlaamse aalmoezeniers en
brancardiers moest volgens Marinis ook in dat licht
gezien worden. Verder was er de anti-Vlaamse
houding van de regering in Le Havre en van het
hof, dat zijn antipathie voor de clerus en de Vlamin-
gen met de hogere legerleiding deelde. Marinis had
ook bijzonder verwijtende woorden over voor de
patriottische Le XXe Siécle van Fernand Neuray. In
haar ophemelen van l'union sacrée negeerde deze
publicatie de realiteit van Vlaming en Waal en de
ideologische tegenstellingen. Het misprijzen en het
onbegrip waarmee de grieven van de Vlamingen
werden benaderd hitste de gevoelens alleen maar
op. Marinis meende dat zonder de lastercampagne
van de krant de V.B. aan het Front nooit die omvang
zou hebben aangenomen. Hij zag daarbij ongaarne
de radicaliserende invloed die er op de Frontbewe-
ging uitging van de Alveringemse kapelaan Cyriel
Verschaeve. Marinis werd overigens, wegens zijn
begrijpende houding tegenover de Vlaamse frus-
traties aan het front, zelf een mikpunt van kritiek in
Le XXe Siecle. Neuray probeerde ook rechtstreeks
Marinis bij Mercier in diskrediet te brengen en de
aartsbisschop ertoe te bewegen om zich van zijn
hoofdaalmoezenier te distantiéren. Dat lukte niet.
Marinis bleef het volle vertrouwen genieten van
Mercier.

DE BISSCHOPPEN EN HET STREVEN NAAR
VLAAMSE EENTALIGHEID TIJDENS HET
INTERBELLUM

Waar de V.B. al stevig wortel had geschoten — zoals
in katholieke kringen, op het platteland en in pro-
vinciesteden — werd dit door de Eerste Wereldoor-
log geconsolideerd. Waar ze zwak stond — zoals in
de liberale en de socialistische partij, in Brussel en
Gent en in het officierencorps — werd ze van de
kaart geveegd. In de katholieke opinie zette de ver-
strengeling tussen democratische en Vlaamsge-
zinde krachten, die beide door de oorlog waren ge-
radicaliseerd, zich nu volledig door. Christelijke
sociale beweging en V.B. vormden, onder impuls
van Frans van Cauwelaert, één front tegen de con-
servatieve krachten in de partij voor de realisering
van wat zij als een minimumprogramma naar vo-
ren schoven: een radicale eentaligheid in Vlaande-
ren van bestuur, gerecht, onderwijs en leger. De
verwezenlijking ervan zou pas na jarenlange strijd
in het begin van de jaren 1930 worden afgedwongen.
Ook de bisschoppen schaarden zich achter dit pro-
gramma. De Luikse bisschop Martinus-Hubertus
Rutten en de Gentse bisschop Emile Seghers, die
nog tijdens het laatste oorlogsjaar aan het Vaticaan
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hun overtuiging te kennen gegeven hadden dat de
Vlamingen na de oorlog gelijkberechtiging moes-
ten krijgen, gaven onmiddellijk krachtige steun aan
de agitatie voor eentaligheid in Vlaanderen die na
de oorlog door het Algemeen Vlaamsch Verbond
op gang werd gebracht en vanaf september 1919
werd voortgezet in de Katholieke Vlaamsche
Landsbond. Ze spoorden hun priesters aan om zich
in die strijd te engageren. Vooral Rutten was een
enthousiaste supporter. Bestrijders van de eentalig-
heid noemde hij verraders van het vaderland. Zo-
wel aan zijn Waalse als Vlaamse priesters hield hij
voor om voor de rechtmatige Vlaamsgezinde eisen
op te komen. Hij nam tegelijkertijd maatregelen
voor een vergaande vernederlandsing van zijn bis-
schoppelijke colleges. In het bisdom Gent, waar
evenzeer sprake was van vernederlandsingsmaat-
regelen voor het onderwijs, vond de V.B. behalve in
de bisschop ook een overtuigde pleitbezorger in vi-
caris-generaal Maurice de Baets. In 1920, op het
ogenblik dat de wet op de overheidsadministraties
in behandeling was, de eerste belangrijke taalwet
die na de oorlog zou worden goedgekeurd, stelde
de Brugse bisschop Gustave Waffelaert zich op
dezelfde lijn als zijn Luikse en Gentse collega’s en
riep hij zijn priesters op tot het oprichten van Ka-
tholieke Vlaamse bonden in West-Vlaanderen.
Vanuit het Waalse bisdom Namen kwamen boven-



dien publieke sympathiebetuigingen van de Vlaam-
se bisschop Ludovicus Heylen. Het bleek dat de
geestelijkheid niet enkel steun verleende aan de
strijd voor Vlaamse gelijkberechtiging maar daarin
een belangrijke stuwende kracht was. Zij vormde
overigens de ruggengraat van het abonneebestand
van het na de oorlog door Van Cauwelaert opge-
richte Vlaamsgezinde dagblad De Standaard. De
katholieke colleges en de priesterseminaries waren
bovendien broeinesten van Vlaamsgezindheid.

Alleen het aartsbisdom Mechelen, dat de provin-
cies Antwerpen en Brabant bestreek, vormde een
uitzondering op deze situatie. Désiré Mercier
steunde koning Albert I, de liberalen en de conser-
vatieve Franstalige katholieken in hun verzet tegen
het minimumprogramma dat zij als een ondermij-
ning van de vaderlandse eenheid afschilderden. De
Mechelse kardinaal ergerde zich aan de uitgespro-
ken Vlaamsgezindheid van zijn Luikse en Gentse
collega’s en de invloed die ervan uitging op zijn cle-
rus. Hijj trad scherp op tegen een petitionnements-
actie die enkele priester-leraren van het aartsbis-
dom in het voorjaar 1919 op gang brachten ten
voordele van de vernederlandsing van het onder-
wijs. In juli van hetzelfde jaar waarschuwde hij de
seminaristen voor het lezen van het Frontersdag-
blad Het Vaderland en het bijwonen van Vlaamsge-
zinde (studenten)vergaderingen tijdens de vakan-
tie, een verbod dat hij het volgende jaar uitbreidde
tot zijn priesters. Op 30 augustus 1919 had hij overi-



gens al een circulaire gericht aan de Mechelse
priesters waarin zij werden aangespoord tot ge-
hoorzaamheid en ervoor werden gewaarschuwd
zich niet te laten verdelen door taalkwesties. Het
‘ras” mocht niet gesteld worden boven de eenheid
van het vaderland en de gewettigde liefde voor de
taal mocht de vrijheid van de anderen niet in de we

staan. Rutten had hierop gereageerd met de publi-
catie van twee toespraken in brochurevorm waarin
hij het rechtmatige van de Vlaamsgezinde eisen
verdedigde. Bij een audiéntie in december 1920
slaagde Mercier er vervolgens in, profiterend van
zijn groot prestige in de naoorlogse tijd, om het Va-
ticaan te bewegen tot een meer restrictieve hou-
ding tegenover de Vlaamsgezinde activiteit van de
clerus in alle bisdommen. In een brief van 10 februa-
ri 1921 maande paus Benedictus XV de Belgische
priesters aan om het land niet te verdelen, zich tot
hun religieuze taak te beperken en volgzaam te zijn
tegenover hun geestelijke oversten. Seghers en
Waffelaert deelden de brief mee aan hun clerus,
Rutten weigerde dat te doen. De Luikse bisschop
kwam nu wel meer dan vroeger onder druk te staan
om zijn Vlaamsgezindheid minder in het publiek te
manifesteren, zodat hij zelfs, door toedoen van
Mercier, afwezig moest blijven op een huldiging die
de Katholieke Vlaamsche Landsbond hem met
Pinksteren 1921 wou brengen. Ongeveer terzelfder
tijd zwakte de nuntius evenwel tegenover de
Vlaamsgezinde minister Alois van de Vyvere de
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draagwijdte van het pauselijk schrijven af, wat aan
katholieke Vlaamsgezinden het geruststellende ge-
voel gaf dat zij hun politieke werking konden
voortzetten. Rutten van zijn kant bleef op de bis-
schoppenconferentie van 11 september 1921 voet bij
stuk houden bij het verdedigen van de Vlaamse ei-
sen. Hij wist een gezamenlijke bisschoppelijke brief
te kelderen die alle Vlaamsgezinden, niet enkel hen
die in het vaarwater van het radicaliserende
Vlaams-nationalisme terechtkwamen, maar ook de
voorstanders van het minimumprogramma, voor
jaren de pas zou hebben afgesneden.

In 1925 raakten alle bisschoppen — blijkbaar ook
Mercier — evenwel op één lijn in hun bedekte steun
aan het minimumprogramma. In een gezamenlijk
schrijven van 2 februari van dat jaar wezen zij op de
nog niet ingewilligde Vlaamse grieven inzake leger,
onderwijs en gerecht en vroegen zij bij de Franstali-
gen om begrip voor en erkenning van de rechtma-
tige Vlaamsgezinde eisen. Tijdens de langdurige
regeringscrisis dat jaar gaf Mercier zijn steun aan
Van Cauwelaert voor de vorming van een katho-
liek-socialistische regering tegen de wil van de Fe-
deratie van Conservatieve Verenigingen in. In au-
gustus kwam er bovendien naar aanleiding van de
verscheurdheid die de crisis veroorzaakte in de ka-
tholieke partij een nieuwe collectieve bisschoppe-
lijke brief waarin het episcopaat zijn ‘voorzichti%’
vertrouwen uitsprak in de regering-Prosper Poul-
let en zich dus publiek schaarde achter de demo-
cratische en Vlaamsgezinde meerderheid van de
partij (die het minimumprogramma in haar vaandel
voerde). In oktober 1925 volgde nog een derde col-
lectieve brief waarin enerzijds het Waals- en het
Vlaams-nationalisme werden veroordeeld en an-
derzijds “de rechten en rechtmatige wensen van de
Vlamingen volledig in overeenstemming met het
hoogste goed van de godsdienst en de onverdeelde
eenheid van het vaderland” werden genoemd. Dit
bisschoppelijk offensief en het bijdraaien van Mer-
cier was, zoals uit het bovenstaande blijkt, te begrij-
pen vanuit de dreiging die in de ogen van het epis-
copaat uitging van het zich krachtig ontwikkelend
anti-Belgisch Vlaams-nationalisme, een ontwikke-
ling waarvoor Mercier overigens zelf, door zijn
langdurig verzet tegen het minimumprogramma,
medeverantwoordelijk was.

Onder Merciers opvolger Ernest-Joseph van Roey
stemden de bisschoppen toe in de volledige verne-
derlandsing van hun middelbare scholen zoals die
werd voorzien in de taalwet van 1932. Na de verne-
derlandsing van de Gentse universiteit gingen zij
ook over tot een systematische verdubbeling naar
taalregime van de cursussen aan de Leuvense uni-
versiteit. Zo kwam er grotendeels een pacifatie op
een van de drie spanningsvelden, het taalregime
van het onderwijs, dat voor 1914 had bestaan. Op de
twee andere terreinen, die van de studentenbewe-
ging en de politieke dissidentie, liepen de spannin-



gen integendeel hoog op, wat samenhing met de
specifieke evolutie van de V.B. in die jaren.

DE KERK TEGENOVER HET VLAAMS-
NATIONALISME EN DE NIEUWE ORDE

Tijdens het interbellum raakte de V.B. immers ver-
deeld in twee vleugels: een die zich loyaal en demo-
cratisch bleef opstellen tegenover Belgi¢ met een
strategie van taalwetgeving zoals voor 1914 en een
anti-Belgische die de omverwerping van Belgi¢ en
zijn liberaal-democratische instellingen nastreefde.
Vooral in de katholieke Vlaamse studentenbewe-
ging voltrok zich onder leiding van de Leuvense
studenten een snelle radicalisering in anti-Belgi-
sche zin. Het was een ontwikkeling die ook door
Vlaamsgezinde bisschoppen als Martinus-Huber-
tus Rutten en Emile Seghers met bezorgdheid
werd gadegeslagen en die, na de revolte van de Leu-
vense studenten tegen rector Paulin Ladeuze, in
oktober 1925 leidde tot een gezamenlijke bisschop-
pelijke veroordeling van het Vlaams-nationalisme.
De bisschoppen zegden daarin een gevaar te zien
voor de eenheid van het vaderland, het kerkelijk
gezag en de katholieke eenheid. De superiors van
seminaries en colleges moesten erover waken dat
de leerlingen niet op sleeptouw werden genomen
door ‘buitenstaanders’.

De meeste bisschoppen, afgezien van Ernest-
Joseph van Roey, streefden er op korte of langere
termijn naar de Vlaamsgezinde werking van de
scholieren onder eigen supervisie te brengen en
ze te combineren met of te integreren in de Ka-
tholieke Studentenactie die ze vanaf1928 lanceer-
den. In West-Vlaanderen, waar de Vlaams-natio-
nalistische invloed van het Algemeen Katholiek
Vlaamsch Studentenverbond (Axvs) sterk bleef
tot het einde van de jaren 1920 ging dat door toe-
doen van hulpbisschop Henri Lamiroy met een
golf van repressie tegen Vlaams-nationalistische
priesters en leerlingen gepaard. Het optreden van
de bisschoppen tegen het AKvs was succesvol in-
zake het beperken van het politieke Vlaams-natio-
nalisme. De generatie die in de tweede helft van de
jaren 1930 het stempel van de Katholieke Actie
meekreeg kwam veel minder terecht in dissidente
Vlaams-nationalistische politieke formaties, maar
zou zich opnieuw meer in de katholieke partij en
na de oorlog in de Christelijke Volkspartij engage-
ren. De bisschoppen konden evenwel niet verhin-
deren dat de Belgische bezieling in de volgende ja-
ren verder wegebde, zelfs in de door kerkelijke
overheid gecontroleerde jeugdorganisaties.

Buiten de scholierenwereld had de bisschoppelijke
veroordeling nog minder effect, ondanks de bijna
uitsluitend katholieke aanhang van het Vlaams-na-
tionalisme. Ook de bisschoppelijke tussenkomsten
tegen dissidente Vlaams-nationalistische lijsten,
zoals tegen de Turnhoutse Kempische Katholieke
Vlaamsche Volkspartij van Thomas Debacker in



1929 maakten weinig indruk. De essentie van de po-
litieke dissidentie tegenover de katholieke partij
werd overigens niet langer, zoals bij het daensisme
voor 1914, gevormd door enkel een radicaler pro-
gramma op godsdienstig, sociaal en Vlaamsgezind
gebied, maar door het naar voren schuiven van een
heel ander programma: dat van een Groot-Neder-
lands gekleurd anti-belgicisme en een Nieuwe
Orde. Het anti-belgicisme evolueerde immers snel
naar een rechtse maatschappijvisie en een algehele
kritiek op de democratie. De veralgemening van
het stelsel van de evenredige vertegenwoordiging
in de loop van de jaren 1920 en 1930 bevorderde de
vorming van nieuwe politieke formaties op basis
van dit anti-Belgische en ultrarechtse programma.
De antidemocratische evolutie van het katholieke
Vlaams-nationalisme kaderde in de opkomende
fascistische stromingen in Europa, maar kan ten
dele ook verklaard worden uit een heropleving van
de ultramontaans-anti-liberale traditie in de katho-
lieke V.B. Met name in West-Vlaanderen was de di-
recte invloed aanwijsbaar van het integraal-katho-
lieke Gezelliaanse (Guido Gezelle) gedachtegoed.
Het Katholiek Vlaamsch Nationaal Verbond dat
er in maart 1925 door Joris van Severen werd opge-
richt streefde niet alleen naar een nieuw politiek
statuut voor Vlaanderen, maar ook naar een
nieuwe culturele, sociale en economische orde die
de Verwezenlijking moest zijn van de katholieke
solidariteitsleer. Het vond in 1931 zijn logische
voortzetting in het Verbond van Dietsche Natio-
naal Solidaristen (Verdinaso).

Niet minder belangrijk was de beweging van jonge
West-Vlaamse priesters — onder meer Cyriel Ver-
schaeve, Karel van der Espt, Maurits Geerardyn,
Leo Dumoulin en Odiel Spruytte — die al van kort
na de oorlog in het studententijdschrift De Vlaam-
sche Vlagge een pleidooi hielden voor een zoge-
noemd “christelijk katholiek” anti-Belgisch Vlaams-
nationalisme dat niets met de partijpolitiek van
doen wilde hebben, ook niet met de onzijdige
Frontpartij en evenmin met de - in hun ogen alleen
in naam — katholieke christen-democratie die door
haar loyauteit tegenover Belgi¢ eigenlijk half libe-
raal was. Het nieuwe, door jonge generaties op te
bouwen Rooms-katholieke Vlaams-nationalisme
zou een “katholiek vrij Vlaanderen” tot stand bren-
gen waarin “alle sectoren van het sociale leven”
zouden functioneren “vanuit de centrale beweeg-
kracht van het geloofsleven”. De verwerping van
Belgié leidde tot de verwerping van het “heidens li-
beralistisch stelsel van leven besturen”, dit is het
parlementaire systeem, om het te vervangen door
een nieuwe orde “waar boven alles en boven allen
God zal tronen als koning”. Eind 1926 ging van deze
priesters en van Victor Leemans het initiatief uit
tot oprichting van het weekblad Jong Dietschland
waarin verder de contouren werden uitgetekend
van een rooms-katholiek Vlaams-nationalisme dat



ook een nieuwe sociale orde zou realiseren. Zij
slaagden er ook in vanaf het einde van de jaren 1920
stelselmatig, in de ene provincie na de andere, de
tot dan toe levensbeschouwelijk en qua sociale doc-
trine neutrale frontpartij te vervangen door rooms-
katholieke Vlaams-nationale volkspartijen van
Nieuwe Orde-signatuur. De bekroning kwam in
1933 met de stichting van het Vlaamsch Nationaal
Verbond (vNvV) dat van meet af aan fascistisch
geinspireerd was.

Het was evenzeer tegen deze evolutie dat de bis-
schoppen met hun veroordeling van het Vlaams-
nationalisme wilden reageren. Vanuit Vlaams-na-
tionalistische hoek ontwikkelde zich evenwel een
ultrakatholiek antiklerikalisme dat immuun was
voor bisschoppelijke banbliksems. Het bouwde
gedeeltelijk voort op de argumentatie die zich al
sedert het einde van de 19de eeuw in de V.B. had
ontwikkeld om zich tegen bisschoppelijke tussen-
komsten te wapenen. Vanaf toen werd door onder
meer de priester Frans Drijvers het standpunt ver-
dedigd dat de Kerk enkel onrechtstreeks gezag had
over tijdelijke zaken zoals de V.B. zodat voor de ge-
lovigen vrijheid bleef van handelen. Dat discours
werd vanaf het begin van de jaren 1920 aange-
scherpt en aangevuld met rieuwe argumenten
waarvoor een beroep werd gedaan op de filosofie
van Thomas van Aquino en die werden verbonden
met een integralistisch anti-liberaal ideeéngoed.
Liefde voor Vlaanderen heette in deze optiek een
religieuze plicht omdat God ons als Vlamingen ge-
schapen had en het een zonde was om zijn eigen na-
tuur te verloochenen. De bisschoppen hadden een
louter religieuze taak en moesten zich buiten de
politiek houden. Als de Kerk meende te moeten
waarschuwen tegen iets was ze niet opportuun
achtte, moesten de gelovigen it Voorzichtigheid,
maar niet uit gehoorzaamheid, die waarschuwin-
gen in overweging nemen, mazr zij bleven vrij hun
standpunt te bepalen. De bisschoppen waren bo-
vendien zodanig aan de tegennatuurlijke liberale
staat Belgi€é en aan de liberaal-katholieke partij
vastgeklonken dat zij niet meer in staat waren om
de natuurwet om te zetten in een katholieke poli-
tiek. De enige katholieke politick moest zijn: verzet
tegen Belgié en tegen zijn vazallen, de bisschoppen.
Zulke argumentatie werd telkens opnieuw her-
haald in Akvs-tijdschriften als De Vlaamsche Vlagge
en De Blauwvoet (1920-1941) en in Vlaams-nationa-
listische bladen als Vlaanderen ex Jong Dietschland.
De constante kritiek van dit laatste blad op de bis-
schoppelijke veroordeling van het Vlaams-nationa-
lisme ontlokte in 1927 aan bisschop Gustave Waf-
felaert een nieuwe veroordeling tegen geschriften
van sommige mannen “die zich aanstellen als ka-
tholieken, ja zelfs als katholieker dan de bisschop-
pen”. Van Roey bestreed datzelfde jaar voor een
vergadering van collegedirecteurs “de holle slag-
woorden die deel uitmaken van hun gedachtenstel-



sel” en die de geesten van de jongeren vergiftigde
omdat ze in naam van de godsdienst werden opge-
roepen tot insubordinatie tegenover de wettelijke
burgerlijke en kerkelijke autoriteiten. Op een ver-
weerschrift dat Debacker in 1929 met de hulp van
de jezuieten Desiderius A. Stracke en Jozef van
Mierlo opstelde en aan de kardinaal voorlegde ant-
woordde Van Roey met een lange brief waarin hij
het goed recht van de bisschoppen verdedigde om
op te treden tegen het Vlaams-nationalisme. De
bisschoppen voelden zich niet enkel verantwoorde-
lijk voor het geestelijk welzijn van hun gelovigen,
maar achtten zich ook gerechtigd om tussen te ko-
men in alle zaken die onrechtstreeks met het spiri-
tuele te maken hadden. Bovendien wilden ze zelf
hun grenzen terzake bepalen. In het belang van de
Kerk wilden zij niet laten raken aan de eenheid van
het land en de katholieke partij. Zij erkenden dat de
liefde voor eigen taal en volk een moreel goed was
maar stelden dat deze geen concurrentie mocht
aandoen aan de deugd van de Belgische vaderlands-
liefde, zeker niet als die Vlaamsgezindheid verbon-
den werd met een ultrakatholiek verweer tegen de

Het Vlaams-nationalistisch blad Reinaert in oktober 1936
voorspelde een opstand van de gelovigen tegen het episcopaat dat
immers waarschuwde tegen het antibelgicisme en tegen het rechts-
radicalisme in bepaalde katholieke middens. (AMv<C)



Belgische ‘demo-liberale’ instellingen waarmee de
Kerk zo nauw verbonden was. Dat maakten de bis-
schoppen nogmaals duidelijk bij hun nieuwe ver-
oordeling van het Vlaams-nationalisme op 27 juni
1930 bij de eeuwfeestviering van de Belgische onaf-
hankelijkheid: “Voorzeker moogt gij de stad of het
dorp, de gouw of de streek liefhebben, waar gij ge-
boren zijt, waar gij de taal van spreekt en waar gij
uw leven doorbrengt. Maar (...) Belgié alleen heeft
recht op de verplichtingen van de vaderlandsliefde
welke de wet Gods oplegt. Belgié alleen oefent ten
opzichte zijner kinderen dit vaderschap uit dat de
natuurlijke grondslag uitmaakt dier verplichtingen.
Belgié alleen is voor hen hetgeen de ouders zijn in
de %amilie, namelijk ‘het wezens- en regeringsbe-
ginsel’ (..). Alleen verzekert het de orde en de
vrede.”

Nadat de parlementsverkiezingen van 1936 een
doorbraak van de extreem-rechtse partijen, naast
een grote zetelwinst voor de communisten, te zien
hadden gegeven kwam het in oktober van dat jaar
tot een akkoord tussen Rex en vNv met het oogop
een rechtse concentratievorming waarvan gehoopt
werd dat ze zich zou kunnen uitbreiden tot conser-
vatieve katholieken en liberalen. Overeenkomstig
de visie die door de Vlaams-nationalisten werd
aangehangen en die ook door Léon Degrelle werd
bijgetreden werd in dit akkoord voorzien dat de
Kerk zich buiten de politieck moest houden en dat
de katholieke partij en de katholieke sociale orga-
nisaties moesten worden afgeschaft. De betrekkin-
gen tussen Kerk en Staat konden zoals in Italié en
Duitsland voortaan worden geregeld in een con-
cordaat dat de bisschoppen tegemoet kon treden
door de verzekering van de wedden van de clerus,
de schoolgelijkheid en de rechten van Katholieke
Actie. Vanuit de katholieke partij werd dit akkoord
door de Leuvense professorengroep rond het
weekblad Nieuw Vlaanderen gezien als basis voor
de door haar gewilde Vlaamsche Concentratie die
kon worden gerealiseerd door een fusie tot één
grote regeringspartij. Middelpunt was het pro-
gramma van Rex waarnaar Verdinaso, VNV en de
Vlaamse katholieken moesten convergeren. Sedert
1935 werkte Frans van Cauwelaert met zijn blad
Elckerlyc aan een andere vorm van Vlaams-katho-
lieke concentratie, niet rondom het akkoord Rex-
VNV maar rondom een vernieuwde katholieke
partij. Er zou uiteindelijk op 8 december 1936 een
vaag Beginselakkoord worden afgesloten tussen
VNV-KVV (Katholiecke Vlaamsche Volkspartij,
de Vlaamse vleugel van de intussen in twee taal-
groepen gereorganiseerde katholieke partij).

Met Kerstmis 1936 grepen de bisschoppen in om
een einde te maken aan de verscheurdheid binnen
de katholieke partij en aan de dubbelzinnige con-
centratiepogingen. Zij publiceerden een gezamen-
lijke herderlijke brief waarin zij zowel het com-
munisme als elk autoritair of totalitair rechts



dictatoriaal regime veroordeelden en de bestaande
parlementaire democratie als het beste regime voor
de godsdienst en de Kerk in Belgié naar voren scho-
ven. De brief hield, hoewel vNv, Rex en andere
sympathisanten niet met name waren genoemd,
een duidelijke veroordeling in van, zoals historicus
Lode Wils het stelt, “een rechtse concentratie die
het confessioneel en kerkelijk karakter van de ka-
tholieke zuil zou aantasten en vervangen door een
min of meer fascistisch karakter”. Hij betekende
integendeel een steun voor “het Algemeen Chris-
telijk Werk(nem)ersverbond (acw), de Boeren-
bond, en de groep Van Cauwelaert die een Vlaamse
concentratie nastreefden binnen de Vlaamse zelf-
standige katholieke partij en een behoud van de co-
alitie met de socialisten onder Paul van Zeeland in
een nationale Unie”. In 1937 sprak Van Roey, uitge-
daagd door Degrelle, bovendien een uitdrukkelijke
veroordeling uit tegen de Rex-beweging waardoor
deze in een crisis terechtkwam. Ook in het vNv
was er ten gevolge van het bisschoppelijk optreden
een zekere malaise, maar de partij kon wegens het
klimaat van Vlaams-katholieke radicalisering zijn
aanhang beter handhaven. Van Roey zou in het
spoor van Mit brennender Sorge op een priesterre-
traite te Mechelen in augustus-september 1938 de
onverzoenlijkheid onderstrepen tussen het chris-
tendom en het racistisch nazisme. Toch bleef de ka-
tholieke campagne tegen het nationaal-socialisme
veel zwakker dan die tegen het bolsjewisme. In de
afwijzing van het nazisme door de kerkelijke lei-
ders woog de verdediging van de kerkelijke rech-
ten en belangen bovendien zwaarder door dan een
principiéle keuze voor de democratie.

Bij de studerende jeugd had zich intussen onder in-
vloed van de Katholieke Actie (KA) niettemin een
kentering voltrokken. Uit een onderzoek van de
houding van katholieke jeugdorganisaties tegen-
over de Nieuwe Orde in de jaren 1930 blijkt dat die
bisschoppelijke brief van Kerstmis 1936 aan de basis
lag van een verminderde kritiek op de bestaande
structuren met haar laicisme, liberalisme, materia-
lisme en geloofsafval. Na 1936 werd er minder ge-
pleit voor een ‘christelijke nieuwe orde’ en bleven
de uitingen van sympathie voor een autoritair re-
gime als oplossing voor de maatschappelijke crisis
achterwege. Samen met de jarenlange met gods-
dienstige argumenten gevoede indoctrinatie tegen
het ‘heidense nationaal-socialisme’ maakte dat de
KA-jeugd meer immuun was voor Nieuwe Orde-
propaganda en voor collaboratie tijdens de Twee-
de Wereldoorlog.

DE TWEEDE WERELDOORLOG

Na de Duitse inval in Polen in augustus 1939 riep
kardinaal Ernest-Joseph van Roey op tot gebed
voor het onder de voet gelopen katholieke volk
maar anderzijds stelde hij zich in de volgende
maanden van de mobilisatie op één lijn met de ko-



ning en de minister van buitenlandse zaken Paul-
Henri Spaak in het bepleiten van een strikte Belgi-
sche neutraliteit. Na de Belgische capitulatie en de
breuk tussen regering en koning Leopold III
richtte de kardinaal op 31 mei 1940 een pastorale
brief tot het verslagen land, waarin hij de houding
van de koning verdedigde en de bevolking opriep
om zich eensgezind rondom hem te scharen. De de-
faitistische toon ervan stak niet alleen sterk af te-
gen de oproep tot verzet in Désiré Merciers Kerst-
brief van 1914 maar evenzeer tegenover de brief die
de Luikse bisschop Louis-Joseph Kerkhofs van
zijn kant op 6 juni 1940 uitvaardigde. Kerkhofs
spoorde daarin de mensen aan zich niet bij de feiten
neer te leggen maar ondanks alles te blijven hopen.
Zijn lof ing niet alleen naar de koning, aan wie hij
integendeel op een bedekte manier liet verstaan dat
het onverstandig zou zijn om in die omstandighe-
den te willen regeren, maar ook naar de regering.
Tot 1942 heeft Van Roey, in het voetspoor van de
koning, rekening gehouden met de mogelijkheid
van een vrede door compromis, waarbij Duitsland
mee de vredesvoorwaarden zou bepalen. Met dat
perspectief voor ogen was hij eventueel bereid om
noodgedwongen een meer autoritair regime te aan-
vaarden, maar dan onder strikte voorwaarden: dat
regime mocht geen nazi-karakter hebben, moest
de monarchie en de Belgische grondwettelijke tra-
dities in ere houden en de vrijheden en de rechten
van de Kerk inzake het behoud van haar instellin-
gen, zeker met betrekking tot het onderwijs en
de jeugdorganisaties, eerbiedigen. In geen geval
mochten de katholieken de vestiging van zo’n re-
gime bespoedigen, al dienden zij wel een aanwezig-
heidspolitiek te voeren. Zij mochten zich ander-
zijds niet overgeven aan gewelddadig verzet.
Vanaf einde 1940 kwam het tot een open oorlog tus-
sen de Kerk en de collaborerende Rex-beweging.
Van het collaborerende anti-Belgische Vlaamsci
Nationaal Verbond (vNv) had Van Roey al eerder
expliciet afstand genomen. In augustus 1940 vaar-
digde hij richtlijnen uit waarbij het katholieke
jeugdbewegingen en vakverenigingen verboden
werd samen te werken met de onvaderlandse partij.
Op 11 september verklaarde hij aan verantwoorde-
lijken van werkgevers en werknemers die hem een
ontwerp van corporatief manifest voorlegden dat
zij niet met het VNv mochten onderhandelen:
“Hun algemeen programma is niet zo geruststel—
lend en onder meer concentratie van de culturele
werken die zij nu willen doorzetten is voor ons ka-
tholieken zeer gevaarlijk. En wat de tactiek betreft,
is het uitgesloten in de huidige omstandigheden
openlijk met hen samen te gaan, want het zou de af-
keer van ons volk opwekken.” Op 7 oktober 1940
volgde een herderlijke brief van het gezamenlijk
episcopaat die op 20 oktober van de preekstoelen
werd voorgelezen:"Het Belgische vaderland blijft
voortbestaan (..). De vaderlandsliefde is immers



een heilige plicht, en het is niet omdat het vaderland
tijdelijk in moeilijkheden verkeert dat deze plicht
minder gebiedend is, wel integendeel.” De brief was
een oproep tot nationale solidariteit rond de koning
en sprak zijn afkeuring uit over degenen die van de
omstandigheden gebruikmaakten om tweedracht
en haat te zaaien tussen de burgers. Daarmee werd
uitdrukkelijk het vNV geviseerd.
Terwijl de Vlaams-nationalististen nog in augustus
1940 hadden gehoopt op een tegemoetkomende
houding vanwege het episcopaat, voelden ze zich
nu verplicht tot openlijke aanvallen tegen de gees-
telijkheid en de Kerk waardoor de kloof alleen
maar kon verbreden. Enkele weken na het voorle-
zen van de bisschoppelijke brief, op 10 november,
hield Staf de Clercq bij een eerste openbaar optre-
den in Brussel, een redevoering die hij in de loop
van december nog in andere steden zou herhalen:
“Vanuit de bisschoppelijke paleizen heeft men zich
niet kunnen onthouden te wijzen op de verplich-
tende liefde die Vlamingen en Walen moeten koes-
teren voor Belgi€, het Vaderland (...). Hunne Hoog-
weerdigheden spelen met vuur! (...) Belgié is het
Vaderland der Vlamingen niet (...) Belgi€ was onze
vijand. Duitsland is onze vijand niet. Wij hebben
vertrouwen in de Fiihrer.” De bisschop van Brugge
zou daarop, volgens de leider van het vNVv verbo-
den hebben lid van het verbond te zijn, zijn verga-
deringen bij te wonen en zijn bladen te lezen. Half
maart 1941 onderstreepte De Clercq voor een ver-
gadering van Leuvense studenten dat het viNv op
christelijke grondslag gebaseerd moest zijn maar
dat het het “politiek katholicisme” wilde bestrijden.
“Wanneer geestelijken zich op politiek terrein be-
Eeven zullen zij ook met politieke middelen be-
ampt worden.” Dat gebeurde onder meer in bla-
den als Volk en Staat en De Nationaal-Socialist
waarin de geestelijkheid en de bisschoppen voort-
durend werden bestookt. Op de studiedagen van
de Vrouwelijke Katholieke Studerende Jeugd in
Onze-Lieve-Vrouw-Waver op 19 juli 1941 stelde
Van Roey in antwoord op de aanvallen op het ‘poli-
tiek katholicisme’ dat indien de Kerk zich zou moe-
ten aanpassen aan een nieuw regime zonder katho-
lieke partij ze in ieder geval niet zou tolereren dat
het nieuwe regime haar zou vervolgen en beknot-
ten in haar rechten. Het was dus aan katholieken
streng verboden om hun medewerking te verlenen
aan de vestiging van het nazi-regime in Belgie.
De vNV’ers kwamen zo tussen twee stoelen te-
recht. In hun opbod tegen ss-Vlaanderen werden
zij voortdurend verder gedreven in de verlooche-
ning van hun Vlaams en christelijk karakter. Vrome
gelovigen, ook uit hun achterban, hadden er ander-
zijds problemen mee dat het vNv nu openlijk het
nationaal-socialisme steunde dat door de Kerk ver-
oordeeld werd. Terwijl zij voor zichzelf hun colla-
boratiepolitiek rechtvaardigden met het argument
dat zij door het overwegend katholiek karakter van



het Verbond een christelijk tegenwicht konden bie-
den voor de heidense strekking in het nazisme kre-
gen zij bij de bevolking de schuld voor het anti-na-
tionaal en antichristelijk optreden van de Duitsers.
Dit probleem was des te prangender voor de
Vlaams-nationale priesters die zich in de collabora-
tie engageerden. Sommigen maakten ergens hal-
verwege rechtsomkeer, zoals de dominicaan Jules
Callewaert in 1943. Andere geestelijken zoals de
jezuieten Desiderius A. Stracke en Jozef van Op-
denbosch of de benedictijnerabt van Steenbrugge
Modest (Alfons) van Assche bleven het vV steu-
nen. Nog verder ging het frontsymbool Cyriel
Verschaeve die voor ss en de Duitsch-Vlaamsche
Arbeidsgemeenschap (DeVlag) koos. Daardoor
werd in de ogen van de anti-Duitse publieke opinie,
die zelf geen deel uitmaakte van de katholieke zuil,
de identificatie tussen fascistisch en katholiek nog
bevorderd. De katholieke V.B. was inderdaad erg
oververtegenwoordigd in de collaboratie terwijl ze
anderzijds erg ondervertegenwoordigd was in het
verzet.

Vele andere Vlaamse priesters stelden zich niette-
min patriottisch op en weigerden de communie uit
te reiken aan Nieuwe-Ordemannen in uniform, zo-
als hen door de bisschoppelijke richtlijnen werd
voorgehouden. Terwijl de kerken ook voor ongelo-
vigen een toevluchtsoord werden voor patriottisch
getinte liturgische plechtigheden op 21 juli of 15 no-
vember weigerde de kerkelijke overheid hard-
nekkig gebouwen ter beschikking te stellen voor
publieke manifestaties van de bezetter of de colla-
boratiebewegingen. In 1940 had Van Roey gewei-
gerd om de katholieke kerken te laten gebruiken
voor protestantse diensten ten gerieve van de
Duitse soldaten. In 1941 werden de bisschoppelijke
paleizen van Mechelen en Brugge met teer beklad
wegens de weigering van de bisschoppen om in al-
lerlei kerken jaargetijden voor Joris van Severen te
laten houden. Bij de dood van De Clercq in oktober
1942 wilde de kardinaal de Sint-Goedelekerk van
Brussel niet laten gebruiken voor de rouwplechtig-
heid waardoor ‘de leider’ geen kerkelijke begrafe-
nis kreeg. In 1943 kwam het tot een openlijk con-
flict tussen bezetter en episcopaat. De bisschoppen
weigerden in te gaan op de Duitse eis om toestem-
ming te vragen voor de opening van nieuwe scholen
en klassen. Op 21 maart werd in alle kerken een
gezamenlijke bisschoppelijke brief voorgelezen
waarin het weghalen van de kerkklokken en de de-
portatie van arbeiders werd aangeklaagd. In juni
werd de Leuvense rector Honoré van Waeyen-
bergh aangehouden wegens zijn verzet tegen de
opeising van de studenten voor verplichte tewerk-
stelling. Anderzijds had Van Roey in januari van
datzel%de jaar vanaf de kansel een oproep laten
voorlezen om de represailles van het verzet tegen-
over collaborateurs te staken. Tot ergernis van de
bezetter motiveerde hij zijn oproep met een verwij-



zing naar de bloedige gevolgen van de aanslagen
zonder van intrinsieke misdadigheid te spreken.

DE KERK EN DE REPRESSIE

Na de bevrijding in september 1944 en in de eerste
naoorlogse jaren raakte het land verdeeld rond de
aanpak van de repressie. Kardinaal Ernest-Joseph
van Roey ontving in november 1944 een kopie van
het rapport dat Maria Baers, senator voor de Chris-
telijke Volkspartij (CvPp) in opdracht van de minis-
ter van justitie opmaakte over de interneringskam-
pen waar al dan niet vermeende collaborateurs
werden gevangen gehouden en de toestanden vaak
mensonwaardig waren. Vanaf de eerste weken na
de bevrijding liepen in het aartsbisdom tientallen
brieven binnen van gedetineerden of hun familiele-
den waarin bij de kardinaal werd aangedrongen om
zijn invloed aan te wenden voor Vrijlating of een
milde en spoedige athandeling van de zaak. De
brievenstroom richtte zich ook tot andere bis-
schoppen en zou blijven aanhouden in de eerste na-
oorlogse jaren. Op 25 januari 1945, op het ogenblik
dat Belgié onder schot lag van de Duitse V-bom-
men en het Ardennenoffensief nog volop bezig
was, protesteerde Van Roey uitvoerig tegen de uit-
wassen van de repressie die zich tijdens dat laatste
oorlogsjaar voordeden: “Zij ook zijn medeplichtig
die na de bevrijding een menigte burgers zonder

Zowel tijdens als na de oorlog bleven de bisschoppen voor de
katholieke actie-jeugd in Vlaanderen de onbetwiste leiders.
Dat werd pas anders halfweg de jaren 1960. (ADOC)



mandaat aangehouden hebben, zonder ernstige re-
den aangeklaagd, soms mishandeld — medeburgers
waaronder een zeker aantal onschuldigen zijn en
velen die zich slechts aan kleinigheden bezondig-
den, en die niettemin sinds maanden in de gevange-
nis opgesloten zijn, samen met de grootste misda-
digers en zulks maar al te dikwijls in volstrekt
onmenselijke omstandigheden. Wij betreuren deze
toestand en wij smeken met aandrang de verant-
woordelijke overheden hierin onverwijld orde te
brengen. Het mag niet gezegd worden dat de
Duitse methoden die wij tijdens de bezetting veraf-
schuwden, onder een democratisch regime in
voege zouden blijven... Wij zouden willen dat de
wraakneming de plaats ruile voor de waarachtige
rechtvaardigheid, dat de haat wijke voor de naas-
tenliefde.” De Luikse bisschop Louis-Joseph Kerk-
hofs publiceerde een week later, op 2 februari, een
gelijkaardige pastorale brief waarin hij de repressie
vergeleek met de nazi-praktijken. “Dat de plichti-
gen gestraft worden is rechtvaardig, dat ligt in de
lijn der orde. Doch zulks moet gebeuren na een
rechtmatige en wettelijke veroordeling, maar niet
op voorhand, door eene opgezweepte menigte of
door niet wettig aangesteld personen. Onschuldi-
gen mogen niet blijven kwijnen in het gevang!” Re-
pressie en epuratie werden uitvoerig besproken op
de eerste bisschoppenconferentie na de wapenstil-
stand in juli 1945. In zijn vastenbrief van 8 februari
1946 hernam Van Roey de hoofdgedachten van zijn
brief van 1945 en stelde hij, met het oog op de gena-
deloze repressiepolitiek die gevoerd werd door de
antiklerikale regering, dat ook de wettige overheid
zich niet mocht laten leiden door drift of wraakge-
voelens. Kerkhofs kloeg drie dagen later de partij-
enstrijd en de triomf van de onrechtvaardigheid
aan die ten koste ging van het vaderland en de na-
tionale solidariteit.

De bisschoppen staken ook hun nek uit voor indivi-
duele getroffenen van de repressie en epuratie. Na
de internering en arrestatie van de van verklikking
beschuldigde abt van Steenbrugge, Alfons van
Assche, bepleitte en bekwam de Brugse bisschop
Henri Lamiroy een voorkeursbehandeling, al zou
dat niet kunnen verhinderen dat de abt wegens zijn
zwakke gezondheidstoestand in gevangenschap
zou bezwijken. Zijn Gentse collega Camiel Calle-
waert nam de verdediging op zich van mensen die
wegens beschuldiging van incivisme door de rege-
ring uit een officiéle functie dreigden ontslagen te
worden. Uit tientallen brieven en nota’s die be-
waard zijn in het archief van het aartsbisdom blijkt
dat ook Van Roey zich informeerde over en tussen-
kwam ten voordele van mensen voor wie hij iets
meende te kunnen doen, soms met een gunstig ge-
volg.

In een brief van 30 december 1949, waarvan zijn
biograaf Kempeneers de bestemmeling niet kent,
gaf de kardinaal uitvoerig zijn standpunt tegenover



het probleem van de repressie te kennen. Enerzijds
betreurde hij de nefaste gevolgen ervan voor de tal-
loze getroffen families. Hoewel intussen sommige
categorieén van veroordeelden waren vrijgelaten
bleeg er volgens de kardinaal nog veel te doen. Hijj
hoopte dat het Heilig jaar in 1950 een uitnodiging
kon vormen voor de verantwoordelijken van het
land tot grootmoedige clementiemaatregelen. An-
derzijds betekende clementie voor Van Roey niet
het vrijpleiten van schuld. Hij stond volstrekt wei-
gerachtig tegenover een rechtvaardiging van de
collaboratie vanuit religieuze motieven. De voor-
stelling dat oostfrontstrijders door hun bestrijding
van het bolsjewisme de zaak van Christus hadden
gediend (oostfronters), ook al hadden ze dat dan
gedaan met hulp van de Duitsers, wees hij van de
hand als een drogreden die enkel naievelingen of
mensen die opzettelijk de ogen sloten had kunnen
misleiden. Alsof het tijdens de oorlog niet overdui-
delijk was geweest dat het nationaal-socialisme een
even groot gevaar voor de godsdienst inhield. Ver-
wijzend naar een volksgezegde dat al tijdens de
oorlog de ronde deed, stelde de kardinaal dat zij de
cholera in Rusland gingen bestrijden terwijl de pest
woedde in eigen land. Bovendien had de kerkelijke
overheid volgens hem terzake duidelijke richtlijnen
gegeven. Al op 11 september 1944, onmiddellijk na
de bevrijding, had de kardinaal datzelfde stand-
punt verdedigd in een antwoord op een clementie-
verzoek voor een oostfrontstrijder: On peut espérer
que la justice tiendra compte des circonstances atténuantes
que vous signalez. Mais il n’en est pas moins vrai que
l'idéalisme de votre protégé fut un idéalisme criminel puis-
quen réalité il prit les armes contre sa patrie. L'attitude a
observer vis-a-vis de I'injuste et cruel envahisseur de notre
pays était clairement indiquée, surtout par les directives de
Uautorité religieuse; il n’y avait pas moyen de s’y tromper.
Van Roey die met veel aandacht de binnengekomen
brieven van repressieslachtoffers las, plaatste veel-
betekenende uitroepingstekens bij passages als “dat
het enkel en uitsluitend uit katholieke overtuiging
is geweest dat wij als vNV-lid ten strijde trokken
tegen het allesvernielend goddeloos communisme”
en “de beste uwer zonen... die door hunne geeste-
lijke leiders en door U, Eminentie, tegen het com-
munisme in 't harnas gejaagd werden”.

Vele geestelijken, onder wie ook vele regulieren,
hebben zich voor de slachtoffers van de repressie
ingezet. Onder de jezuieten waren bekende namen
als Leonce Reypens, Desiderius A. Stracke, Ka-
rel van Isacker, Jozef van Opdenbosch, J. van
Malderen en vooral Maurice Claeys Bouuaert. Tot
kort voor zijn dood stuurde hij uitgebreide rappor-
ten aan de kardinaal waarin hij de verdediging op-
nam van de repressieslachtoffers en hartstochtelijk
pleitte voor een krachtdadiger verdediging van hun
lot door de katholieke gemeenschap en de bis-
schoppen. In een laatste brief van december 1951
beschreef hij de verbittering die er in kringen van



repressieslachtoffers heerste tegenover geestelij-
ken en vooral tegenover de kardinaal, omdat hij
niet openlijk hun verdediging opnam “als zovele
elementaire christelijke principes niet toegepast
werden en men blijk gaf van zoveel onbegrip ten
overstaan van idealisten”. Onder de dominicanen
die de verdediging van de getroffenen door de re-
pressie op zich namen kunnen Pieter Nuyens, Al-
brecht Boucquillon en Dries Vervinckt genoemd
worden, evenals J.H. Walgrave, hoofdredacteur
van Kultuurleven die onder het pseudoniem van Hu-
manus de repressie een politieke knoeierij en een
onrechtvaardige aangelegenheid noemde. De ka-
pucijn Max Wildiers was aalmoezenier van de Zil-
vermeeuwtjes die zich vanaf'1944 inzetten voor de
door repressie getroffen families. We vernoemen
nog de benedictijnen Jozef Dumon, Berten Pil en
Albert F. van Hecke. Het tijdschrift Toren dat in
1944 in de norbertijnenabdij van Tongerlo opge-
richt werd kwam uitdrukkelijk op voor gerechtig-
heid en stelde dat niet geraakt mocht worden aan
hen die uit noodzaak met de Duitsers samenge-
werkt hadden.

Aan de Leuvense universiteit was Honoré van
Waeyenbergh mild tegenover studenten die tij-
dens de oorlog een scheve schaats gereden hadden.
In 1950 werd het katholieke Comité voor Recht en
Naastenliefde opgericht. Onder de prominente le-
den was een aantal Leuvense priester-hoogleraren
als Albert Dondeyne, Albert Westerlinck, Ar-
thur Janssen, de voorzitter van het Davidsfonds,
en zijn collega-moraaltheoloog magister L. Jans-
sens, die ondervoorzitter van het comité was. De
Oost-Vlaamse priester Jozef de Brouwer was se-
cretaris van de vereniging. Doel van het comité was
het herstel van het onrecht voor degenen die op on-
rechtmatige manier slachtoffer waren geworden
van repressie en epuratie. In West-Vlaanderen was
priester Elias Dupon voorzitter van Broederband,
een vereniging die getroffenen met raad en daad
wilde bijstaan. De priesters Lucien Anné en Con-
stant de Vos leverden gelijkaardige inspanningen
in respectievelijk Gent en Aalst. In Tongeren werd
van 1945 tot 1948 het weekblad Nieuwe Tijden uitge-
geven voor de bestrijding van de repressie. Het was
opgericht door de latere bisschop Jozef Heuschen,
priester Leo Kortleven en de latere gouverneur
Louis Roppe.

Ondanks de negatieve indruk die bij een aantal
slachtoffers zelf bestond was het duidelijk dat de
Kerk en de geestelijkheid een belangrijke rol speel-
den in het indijken van de repressie en zijn gevol-
gen. De hele katholieke gemeenschap stond overi-
gens het meest open voor het opnieuw in haar
schoot aanvaarden van voormalige collaborateurs,
die in Vlaanderen meestal katholieke Vlaams-na-
tionalisten waren geweest. Ondanks de ergernis
van Van Roey raakte, zoals de nationalistische se-
nator Lode Claes het zou stellen, “de ophemelende



versie over de collaboratie” — dat ze alleen Vlaande-
ren gediend had of het goddeloze communisme had
bestreden — “diep in de rangen van de katholieke
familie verspreid”. De roep naar amnestie die al
snel na de oorlog vanuit nationalistische en katho-
lieke hoek oprees werd ook ondersteund door de
bisschoppen. Op 11 november 1958 wijdde de
Brugse bisschop Emiel de Smedt de crypte van de
nieuwe IJzertoren te Diksmuide in en hield daarbij
een rede voor vrede en verdraagzaamheid, ook
voor de slachtoffers van de repressie. In een pasto-
rale brief van 15 januari 1959 pleitte Van Roey er-
voor om het probleem van de repressie definitief te
regelen. Vanaf het einde van de jaren 1960 werden
de oproepen van kerkelijke gezagsdragers voor
amnestie frequenter: in 1969 werd zulke oproep ge-
daan door Heuschen (Hasselt) hierin bijgetreden
door de hele bissschoppenconferentie, in 1974 door
Daem (Antwerpen) en in 1975 door De Smedt
(Brugge). Er kwamen nog meerdere oproepen van
de bisschoppenconferentie, het Interdiocesaan Pas-
toraal Beraad, de diocesane pastorale raden van de
Vlaamse bisdommen en van Pax Christi.

DE HERLEVING VAN HET VLAAMS-NATIONALISME
NA 1945

Na de oorlog tekende zich een sterke polarisering
af tussen een overwegend socialistisch Walloni& en
een overwegend katholiek Vlaanderen. Niet alleen
de repressie, ook de Koningskwestie in 1950 en de
schoolstrijd tussen 1954 en 1958 werden zowel door
bisschoppen als de meerderheid van de Vlaamse
bevolking ervaren als een Waals-antiklerikale aan-
val tegen katholiek Vlaanderen. De sfeer van haat
die na de oorlog in brede bevolkingslagen losbrak
tegen al wat Vlaams was, de golf van verfransing
met het overtreden van de taalwetten en provoce-
rende incidenten als de dynamitering van de IJzer-
toren lokten reacties uit van Vlaamsgezinden die
tijdens de oorlog afzijdig waren gebleven van de
collaboratie en die de V.B. na 1945 terug aan het
rollen brachten. Al werden daarbij ook liberale en
socialistische ﬂaminganten actief, wat in de jaren
1940 leidde tot enige samenwerking tussen Wil-
lemsfonds, Vermeylenfonds en Davidsfonds, de
herlevende V.B., die net als voor 1914 de klemtoon
legde op taalgrieven en culturele ontplooiing, bleef
in hoofdzaak gedragen door de katholieke zuil.
Vooral jongeren, studenten en scholieren in katho-
lieke colleges en in Leuven en leden van katholieke
jeugdbewegingen, maakten opnieuw ruimte voor
Vlaamsgezindheid. In de jaren 1940 en in het begin
van de jaren 1950 kende het Vlaamse cultuurnatio-
nalisme — verwijzend naar een zelfstandige Vlaam-
se identiteit los van Belgié — een heropleving. De-
zelfde symbolen, strijdliederen en romantische
parolen die het vooroorlogse katholieke Vlaams-
nationalisme hadden gekenmerkt, doken opnieuw
op. Een jonge Vlaamse generatie, getekend door de



Koningskwestie en het katholieke verzet in de
schoolstrijd, vormde een vruchtbare voedings—
bodem voor het herleven van een nieuw politiek
Vlaams-nationalisme, waarvoor de katholieke
jeugdbewegingen de massa-aanhang zouden leve-
ren, niet de uiterst radicale anti-Belgische Vlaams-
nationalistische jeugdverenigingen die immers
nauwelijks leden telden.

Na de Tweede Wereldoorlog kwam er niettemin
geleidelijk een ingrijpende wijziging in de verhou-
ding tussen V.B. en Kerk. De levensbeschouwelijke
pacificatie na het schoolpact van 1958 evenals de nu
meer aanzienlijke aanhang van de V.B. bij de libera-
len en socialististische opinie maakte dat de bewe-
ging een minder uitgesproken katholiek karakter
kreeg. In 1954 hadden de Vlaams-nationalisten, na-
dat zij voldoende van de slag van de oorlog waren
hersteld, opnieuw een eigen partij, de Volksunie
(vu) opgericht. Vanaf 1959 noemde ze zich niet lan-
ger christelijk maar werd ze uitdrukkelijk op plura-
listische basis ingericht. Aan de andere kant stapten
de bisschoppen met de vernieuwende tendensen in
de Kerk sedert Vaticanum II en de algemene door-
braak van de secularisering af van hun traditionele
confessionele politiek en lieten voortaan het terrein
van politiek meer over aan de politici.

Toch waren er nog stuiptrekkingen die herinner-
den aan de oude vetes. Er deden zich nog enkele
conflicten voor die zich eens temeer afspeelden in
de drie traditionele spanningsvelden. Zo deed zich
inzake katholieke jeugdbeweging nog in 1957 een
incident voor met het Jong-Davidsfonds, de in 1951
opgerichte jongerenafdeling van de al sinds 1875
bestaande invloedrijke katholieke cultuurvereni-
ging het Davidsfonds. Het conflict draaide rond de
in de ogen van de bisschoppen al te autonome op-
stelling van de vereniging tegenover het Jeugd-
verbond voor Katholieke Actie, evenals de ge-
mengde werking tussen jongens en meisjes die
door de vereniging werd gepropageerd. In 1958,
hetzelfde jaar waarin hij de crypte van de IJzerto-
ren inwijdde, poogde de Brugse bisschop De Smedt
van zijn kant eens temeer politieke dissidentie te-
gen te gaan door zijn gelovigen bij de verkiezingen
voor te houden om te stemmen voor de Christe-
lijke Volkspartij en dus niet voor de Vlaams-natio-
nalistische vu. De bisschop wilde in die tijd van
schoolstrijd alle katholieke krachten bundelen
maar zijn optreden werd uitgelegd als gericht tegen
de V.B.

Het laatste belangrijk conflict tussen katholieke
Vlaamsgezinden en bisschoppen deed zich voor
tussen 1963 in 1968 en draaide opnieuw rond de
taalproblematiek in het onderwijs. Het was de
kwestie ‘Leuven Vlaams’, de strijd voor een volle-
dige splitsing van de katholieke universiteit van
Leuven. In 1966 deelden de bisschoppen plechtig en
dwingend hun beslissing mee dat de Franstalige af-
deling van de universiteit in Leuven zou blijven.



over het wetsvoorstel verroken

Hoewel het episcopaat o.L.v. Kardinaal Suenens in 1966 plechtig
proclameerde dat de Leuvense universiteit voor immer ook een
franstalige afdeling zou behouden, moest het kort nadien onder
druk van de Vlaamse publieke opinie en parlementsleden “Leuven
Vlaams” de facto aanvaarden. (L. VANDEWEYER)

Deze verklaring ging inhoudelijk zo sterk in tegen
het Vlaamse rechtvaardigheidsgevoel en was qua
toon zo autoritair klerikaal in een conciliaire Kerk,
dat ze enkel heftige tegenreactie kon uitlokken. De
Nederlandstalige afdeling moest in Leuven blijven
en worden omgevormd tot een volledig autonome
Nederlandstalige katholieke universiteit, de Frans-
talige afdeling moest verhuizen naar Wallonié en er
eveneens een zelfstandige katholieke universiteit
worden. De kwestie bracht verdeeldheid tussen de
bisschoppen onderling. Op de vergadering van de
inrichtende macht van de universiteit van 28 januari
1968 namen de Vlaamse bisschoppen gezamenlijk
stelling tegen het mandement van 1966 en pleitten
zij voor de overheveling. Op 2 februari 1968 bracht
De Smedt het meningsverschil naar buiten toen hij
in het openbaar verklaarde dat hij op 13 mei 1966
“een schromelijke vergissing” had begaan. Die bis-
schoppenconferentie van de volgende dag beves-
tigde dat er rond de kwestie Leuven een menings-
verschil bleef bestaan binnen de inrichtende macht.
Op 4 en 5 februari distantieerden ook de andere
Vlaamse bisschoppen, Heuschen, Daem en Van Pe-
teghem (Gent) zich openlijk van het mandement
van 1966. De Waalse bisschoppen gaven anderzijds
verklaringen uit voor het behoud van Leuven-Frans
in Leuven. Kardinaal Léon Suenens verklaarde dat
het Leuvense vraagstuk op het politieke vlak moest
worden opgelost omdat de bisschoppen de stand-
punten van hun volksgemeenschappen innamen.
De weg voor de overheveling lag daardoor open.
Nadien hebben de bisschoppen nooit meer dwin-
gende directieven gegeven inzake de V.B.



FEDERALISERING VAN DE KERKSTRUCTUREN
In ‘eigen huis’ werden in de jaren 1960 belangrijke
beslissingen genomen voor de aanpassing van de
kerkelijke omschrijvingen aan de Vlaams-Waalse
tweeledigheid. De kerkelijke verantwoordelijken
liepen hiermee vooruit op de Belgische staatsher-
vorming. De Belgische kerkprovincie telde in 1960
zes bisdommen, waarvan er vijf bestonden sedert
het concordaat met Napoleon in 1802, namelijk
Luik (provincies Luik en Limburg), Doornik, Na-
men (provincies Namen en Luxemburg), Mechelen
(de provincies Brabant en Antwerpen) en Gent. In
1834 was van laatstgenoemd bisdom nog het bis-
dom Brugge afgesplitst. Twee bisdommen, Luik en
Mechelen, bestreken dus een deel van zowel het
Vlaamse als het Waalse landsgedeelte. Voor het
aartsbisdom Mechelen stelde zich bovendien het
probleem van de grote omvang en de bevolkings-
dichtheid. Raken aan de kerkelijke grenzen zou
niet alleen volgens sommige kerkelijke maar ook
volgens politieke verantwoordelijken, die zulke
wijziging moesten goedkeuren, “een nationaal even-
wicht kunnen doen wankelen en een politiek proces
op gang kunnen brengen”. Niettemin werd de dood
van kardinaal Ernest-Joseph van Roey in 1961 aan-
egrepen als een gelegenheid om de knoop door te
hakken. Het bisdom Antwerpen werd van het oude
aartsbisdom afgesplitst. Het nieuwe aartsbisdom
bleef tweetalig en heette voortaan Mechelen-Brus-
sel met behoud van de aartsbisschoppelijke zetel in
Mechelen. De Brusselaar Léon Suenens die in
maart 1962 Van Roey als kardinaal opvolgde ging
onmiddellijk over tot een decentralisatie binnen het
nieuwe aartsbisdom door de benoeming van drie
vicarissen—generaal: één voor Vlaams-Brabant, één
voor Waals-Brabant en één voor Brussel, die werd
bijgestaan door een adjunct voor Nederlandstalige
zaken en een adjunct voor Franstalige zaken. In
1982 werd de federalisering van het aartsbisdom
verder doorgevoerd door de vervanging van het
triumviraat in Brussel door één Nederlandstalige
en één Franstalige vicaris-generaal die beiden de ti-
tel van hulpbisschop hadden. Verder was in 1967 het
bisdom Hasselt, dat samenviel met de provincie
Limburg, afgesplitst van het oude bisdom Luik.
De invoering van de volkstaal in de liturgie (1966)
werkte bevorderlijk voor het gebruik van het Ne-
derlands in de pastoraal in bepaalde probleemge-
bieden als Brussel en de kuststreek. Van hogerhand
werd de lijn toen scherp getrokken. In alle pa-
rochiekerken van het Nederlandstalig gebied zou
de eucharistieviering in het Nederlands plaatsheb-
ben en de homilie zou in diezelfde taal gehouden
worden. Tijdens de zomerperiode werd toegestaan
aan de kust, na de Nederlandse homilie, een korte
resumé in het Frans te geven. In niet-parochieker-
ken kon bij gelegenheid voor buitenlanders de li-
turgie in hun eigen taal gevoerd worden. Toen die
regeling op kritiek van de Franstaligen stootte,



schreef bisschop Emiel de Smedt: “In de geschie-
denis van ons land heeft men zeer dikwijls beroep
gedaan op de inschikkelijkheid en het geduld van
de Vlaamse gelovigen. Bij herhaling heeft men hen
gevraagd hun aanspraken te matigen of te verdagen
omwille van de eenheid van het land en de belangen
van de godsdienst... Ik veroorloof mij ditmaal om
een gelijkaardige oproep te richten tot de Frans-
sprekende gelovigen...”

Voor Brussel stelde zich het probleem wat als
‘volkstaal’ moest worden aangezien. Sedert de 19de
eeuw was de pastoraal er tezamen met de evolutie
in de overige sectoren sterk, hoewel nooit hele-
maal, verfranst geraakt. In de meeste parochies
werd enkel nog een vroegmis met Nederlandstalige
preek voor het mindere volk voorzien. Er werd
trouwens een verband vastgesteld tussen de ver-
fransing van de Brusselse Kerk en de sterke ontker-
kelijking bij de Brusselse volksmensen. Sedert de
jaren 1950 werden vanuit de V.B. minimale taaleisen
gesteld voor het verkrijgen van een behoorlijk aan-
tal Nederlandstalige missen en een behoorlijke
kennis van het Nederlands bij de parochiegeeste-
lijkheid. In 1952 decreteerde kardinaal Van Roey
met het oog op de Brusselse situatie: “in de taal
waarmee de christen tot God spreekt, in die taal
moet hij aanhoord en onderwezen worden door
Gods priester”. In de jaren 1960 werd de Vlaamsge-
zinde eis opgedreven naar een vraag voor een auto-
nome Nederlandstalige pastoraal in Brussel, waar-
bij niet alleen de preek in het Nederlands zou
gehouden worden maar de Nederlandstalige pasto-
raal ook structureel zou worden uitgebouwd. Het
tweede Vaticaans concilie zette het Vlaamsgezinde
pleidooi voor een volkseigen Kerk kracht bij. Het
werd ten volle ondersteund door kardinaal Sue-
nens, die als een van de prominente figuren van het
concilie, zelf een groot voorstander was van de li-
turgie in de volkstaal. De Berlaymont-studiedagen
van de Brusselse clerus in 1967 betekenden een
doorbraak. In 1969 werd door de bisschoppencon-
ferentie “de pastorale benadering van de twee taal-
gemeenschappen te Brussel”, kortweg ‘de autono-
mie’ afgekondigd. Deze werd gerealiseerd door de
uitbouw van een dubbele structuur op een aantal
niveaus terwijl anderzijds Nederlands- en Frans-
sprekenden in dezelfde parochie bleven wonen. In
sommige parochies werden expliciet Nederlands-
talige pastoors benoemd, er kwam een Neder-
landstalige priesterraad, een pastorale raad, een
parochiecentrum en een Nederlandstalig kerkblad
Kerk in de Stad. Aan Franstalige kant werd een ge-
lijkaardige structuur uitgebouwd. De benoeming
van twee hulpbisschoppen voor Brussel in 1982
zette de kroon op het werk.

Sinds de jaren 1970 domineren de communautaire
tegenstellingen en de daaruit voortvloeiende staats-
hervormingen het Belgische openbare leven. De
katholieke gemeenschap is in dat debat niet meer



als zodanig herkenbaar aanwezig omdat ze haar
structuren en beleid aan de nieuwe realiteit heeft
aangepast. De jarenlange identificatie van Vlaams
en katholiek is verdwenen voor een doorbreken
van een volwaardige Vlaams-nationale identiteit
die mensen omvat van alle partijen. Het gevaar van
discriminatie van levensbeschouwelijke minder-
heden lijkt bezworen. Een krachtig sprekende
Vlaamse regering maakt met enige omhaal een
tienjarenplan bekend gericht op een oplossing van
problemen in de Vlaamse samenleving tegen 2002.
Met dit officiele Vlaams-nationalisme heeft de
Kerk zich blijkbaar verzoend. Het lijkt erop alsof
een Vlaams-nationalistische opstelling niet meer
leidt tot spanningen met de Kerk.

En toch is dit niet helemaal waar. Er is immers een
herleving te zien van het rechts-radicale Vlaams-
nationalisme in het succes van het Vlaams Blok.
Die herleving wordt ideologisch vanuit twee bron-
nen gevoed. Er is enerzijds de rechts-radicale tradi-
tie van het vooroorlogse anti-Belgische nationa-
lisme. Er is anderzijds het maatschappijbeeld van de
Franse nouvelle droite, dat vooral voor de intellectu-
ele kaders van de partij als een zogenaamd “meta-
politiek” referentiepunt dient, en dat in een Nietz-
scheaans “nieuw heidendom” absoluut afkerig is
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van de hele joods-christelijke traditie.
Van die twee bronnen interesseert ons hier de eer-
ste het meest. Al in 1976 onderstreepte Karel Dob-
belaere dat er banden bestonden tussen de (toenma-
lige) groeperingen van ultra-katholieke strekking,
die als gemeenschappelijke noemer hebben dat ze
de vernieuwingsbeweging in de katholieke Kerk
sinds het tweede Vaticaans concilie afwijzen, en
rechts-radicale Vlaams-nationalistische groeperin-
gen. Het ging dan enerzijds om initiatieven als
Christelijk en Vlaams, Stadion, Alternatief, Veront-
ruste Ouders, Pro Vita en het Thomas More-ge-
nootschap — verenigingen waarvan er een aantal
nog steeds bestaat — en anderzijds om de kring rond
Were Di, dat voor de oudere rechts-radicale
Vlaams-nationalisten het vormingstijdschrift bij
uitstek was. Vandaar kan het niet verwonderen dat
het Vlaams Blok zich naar buiten ook als verdediger
opstelt van een traditioneel katholicisme a la
Mgr. Lefebvre, en tijdens het pausbezoek van 1985
voortdurend zijn frontale aanvallen richtte op de
katholiek geinspireerde anti-racistische standpun-
ten inzake de migranten zoals die door de bisschop-
pen en de Vlaamse clerus al herhaaldelijk waren
gepropageerd. Net zoals de anti-Belgische inte-
raal-katholieke Vlaams-nationalisten van tijdens
het interbellum stellen zij zich katholieker op dan de
bisschoppen, aan wie zowel lauw katholicisme als
belgicisme wordt verweten. Door een combinatie
van een traditionalistisch katholiek standpunt — bij-
voorbeeld het radicaal afwijzen van legalisering van
abortus of het contesteren van de aanpak van sek-
suele voorlichting in godsdiensthandboeken voor
het onderwijs — met anti-belgicisme kon en kan het
Vlaams Blok op heel wat sympathie rekenen bij tra-
ditionele Vlaamse katholieken.

BESLUIT: DE BEWEEGREDENEN VAN DE
BISSCHOPPEN

De verhouding tussen de katholieke Kerk en de
Vlaamse identiteit in Belgi€ houdt een merkwaar-
dige contradictie in. Enerzijds vormden de Kerk en
het katholicisme een zeer belangrijke natievor-
mende kracht in de V.B. Katholieke Vlaamsgezin-
den deden in de loop van de 19de eeuw een sterk
beroep op hun kerkelijke oversten opdat zij zich
aan het hoofd zouden stellen van hun nationale be-
weging. In hun ideolo%(ie legden zij sterk de nadruk
op de onverbrekelijke band tussen religie en
Vlaamse identiteit en sloten zij aan bij het algemeen
katholiek ideeéngoed van traditionalisme, anti-li-
beralisme en antisocialisme. Anderzijds speelden
zich tussen de beweging en de kerkelijke hiérarchie
zo’'n sterke conflicten af dat het antiklerikalisme
tot een wezenlijk ingrediént van de Vlaams-natio-
nale ideologie ging behoren en blijft voortleven tot
vandaag. We kunnen ons daarom tot slot afvragen
welke beweegredenen de bisschoppen brachten tot
hun optreden tegenover de beweging.



De beweegredenen van de bisschoppen vonden
hun grond in enerzijds de opstelling van de paus en
het Vaticaan tegenover het nationalisme, die pas se-
dert het pontificaat van Johannes XXIII geken-
merkt werd door een echte aanvaarding van de et-
nisch-culturele identiteit, los van de bestaande
staten, en anderzijds het concrete institutionele ka-
der van Belgié waarbinnen zij hun ambt moesten
uitoefenen. In die Belgische context beinvloedden
drie overwegingen hun optreden tegenover het
Vlaams-nationalisme. Er waren vooreerst overwe-
gingen van pragmatische machtspolitiek, die ge-
richt waren op het verdedigen van de kerkelijke be-
langen. Die belangen speelden met name bij hun
optreden inzake het taalregime in hun onderwijs
evenals inzake politieke dissidentie. Inzake het on-
derwijs kwam het erop aan om de instellingen —
waarvan de kosten lange tijd geheel of gedeeltelijk
door de kerkelijke instanties zelf moesten bekos-
tigd worden — financieel leefbaar te houden en
evenzeer om ze voor een breed publiek aantrekke-
lijk te houden zodat zij hun invloed zouden kunnen
uitoefenen in de maatschappij. De bisschoppen be-
hielden daarom lange tijd tweetaligheid in hun
middelbare scholen. Pas toen ook het officieel mid-
delbaar onderwijs eentalig Nederlands werd kon-
den zij zich permitteren om dezelfde stap te zetten.
Financiéle en organisatorische argumenten pleitten
ook voor het langdurige behoud van een tweetalige
universiteit in Leuven, terwijl het rijk sedert 1930
een Nederlandstalige universiteit had in Gent en
een Franstalige in Luik. Kerkelijke belangen vorm-
den ook het voornaamste motief voor het optreden
van de bisschoppen tegen politieke dissidentie. Zij
zagen er een aantasting in van de katholieke een-
heid, omdat die andere partijen kiezers aftrokken
van de katholieke partij. Hun optreden tegen de
politiek dissidente bewegingen in de jaren 1930 was
bovendien ook ingegeven door hun zorg voor het
behoud van de Belgische instellingen, omdat die
ook een voordelige positie waarborgden voor de
Kerk.

Het optreden van de bisschoppen was ten tweede
ook ingegeven door loyale vaderlandsliefde. Vanaf
1830 stelde de Kerk in Belgié zich coéperatief op te-
genover het vaderland en de staat die ze zelf mee
tot stand had gebracht. Meer in het algemeen
schreef ze de vaderlandsliefde als een morele en
godsdienstige plicht voor en ze werd in alle katho-
lieke scholen als zodanig gepropageerd. De Eerste
Wereldoorlog versterkte die vaderlandsliefde in de
publieke opinie en Désiré Mercier ging de plicht
van de gelovigen om Belgié lief te hebben nog ster-
ker beklemtonen. Zijn opvolger volgde hetzelfde
spoor, onder meer in zijn verdediging van de Belgi-
sche instellingen en van koning Leopold III tijdens
de Tweede Wereldoorlog.

Ten slotte was het optreden van de Belgische bis-
schoppen ook beinvloed door een bepaalde eccle-



siologie, die als autoritair-klerikaal kan worden be-
stempeld. Ze eisten gehoorzaamheid van hun cle-
rus en ontzegden de leken het recht om richtingge-
vend — laat staan imperatief — op te treden op elk
domein dat beschouwd werd als behorende tot de
eigen verantwoordelijkheid van de bisschop. Daar-
bij hoorde alles wat te maken had met opvoeding en
onderwijs. Pogingen om via politieke druk het ka-
tholiek onderwijs te vernederlandsen werden daar-
om door de kerkelijke overheid beschouwd als een
ongeoorloofde aantastin%( van haar prerogatieven.
Haar optreden tegen de katholieke Vlaamse stu-
dentenbeweging was altijd ook ingegeven door
zorg voor de gehoorzaamheid en ergernis over de
opstandigheid van katholieke jongeren. De bis-
schoppen eigenden zich ook het recht toe om di-
rectief op te treden inzake de te voeren katholieke
politiek. Ten gevolge van het tweede Vaticaans
concilie, de radicale democratiseringsgolf van het
einde van de jaren 1960 en de doorgedreven secula-
risering zijn de bisschoppen geleidelijk van deze
houding afgestapt
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