DIE NORWEGISCHEN FREIKIRCHEN

Ingunn| Folkestad Breistein’

Die norwegischen Freikirchen und der Kampf
fiir die religiose Freiheit 1891-1969

1. Einleitung

Mit der Einfithrung der Reformation in Dinemark/Norwegen 1537/39
bekam Norwegen eine lutherische Staatskirche. Diese Ordnung wurde ab
Mitte des 17. Jahrhunderts durch den aufkommenden Absolutismus ver-
stirkt. Alle norwegischen Staatsbiirger gehorten automatisch der Staats-
kirche an, und niemand durfte sich in Norwegen niederlassen, der sich nicht
der Staatsreligion und ihrer Lehre anschloss. Im 18. Jahrhundert wurde
auslidndischen Hindlern, die in Norwegen wohnten, das Recht eingerdumt,
ihre Religion auszuiiben, aber jeder Versuch blieb streng verboten,
Norweger zu einer anderen Konfession als der lutherischen zu bekehren.
Einige religiose ,.Freistddte” wurden eingerichtet, in denen Auslidnder mit
anderem Glauben sich niederlassen konnten, z. B. Fredrikstad, Kristiansand
und Tromse.

Die Gruppe, die die norwegische Staatsreligion ernsthaft herausfordern
sollte, waren die Quiker. 1814 bekam Norwegen sein Grundgesetz, und in
§ 2 wurde die evangelisch-lutherische Konfession zur Staatsreligion erklart.
Die Einwohner wurden verpflichtet, ihre Kinder in dieser Religion zu
erzichen. Im Entwurf zum Grundgesetz gab es auch eine Formulierung, dass
allen Einwohnern das Recht auf freie Religionsaustibung eingerdumt werden
solle, doch aus unbekannter Ursache fiel dieser Satz bei der endgiiltigen
Fassung des Grundgesetzes weg. Drei Gruppen wurde es ausdriicklich
verwehrt, sich in Norwegen aufzuhalten: Juden, Monchsorden und Jesuiten.
Darum ist diskutiert worden, ob das Grundgesetz allen anderen als den
genannten Gruppen religiése Freiheit gewédhrte oder nur den Angehdrigen
der Staatsreligion.

Im Jahr der Abfassung des Grundgesetzes (Norwegen wurde frei von der
ddnischen Oberhoheit, fiel aber statt dessen an Schweden, weil Schweden
nach den napoleonischen Kriegen auf der Gewinnerseite stand, wihrend
Dénemark-Norwegen auf Napoleons Seite gewesen war) kam eine ganze
Anzahl Norweger aus englischer Kriegsgefangenschaft zuriick, die sich in
England dem Glauben der Quiker angeschlossen hatten und diesen Glauben
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nun in Norwegen auszuiiben begann. Es dauerte nicht lange, bis sie Proble-
me mit den Behorden bekamen. Die Quiker heirateten auBerhalb der
Staatskirche, sie begruben ihre Kinder in ungeweihter Erde, und nach und
nach gewannen sie weitere norwegische Anhidnger. Dafiir wurden sie mit
BuBgeldern, Pfindungen und Geféngnishaft bestraft.

In der Mitte des 19. Jahrhundert wehte ein Wind der Liberalisierung
durch Norwegen. Mehrere Juristen und Politiker engagierten sich fiir die
Sache der Quiker und versuchten die Erlaubnis zu erreichen, dass diese
thren Glauben in Norwegen austiben durften. 1845 wurde das ,,Gesetz iiber
Andersdenkende™ (Dissentergesetz) verabschiedet, ein Gesetz, das nichtlu-
therischen Christen die Erlaubnis gab, Gemeinden zu griinden und kirchliche
Arbeit zu tun. Ende des 19. Jahrhunderts etablierten sich viele christliche
Kirchen in Norwegen: die Katholiken ab 1842, Methodisten und Baptisten in
den 60er Jahren, Freie evangelische Gemeinden, Adventisten und mehrere
lutherische Freikirchen zwischen 1870 und 1890. Bevor das Dissentergesetz
verabschiedet war, hatte eine wichtige Gesetzesinderung staatskirchlichen
Lutheranern erlaubt, sich zur privaten Erbauung zu treffen sowie Versamm-
lungen ohne Pfarrer abzuhalten. Der Konventikelparagraph, der so etwas
bisher verhindert hatte, hatte dazu gefiihrt, dass Norwegens bekanntester
Erweckungsprediger, Hans Nielsen Hauge, zehn Jahre im Gefingnis
verbrachte, und deshalb war dieses Gesetz unter den Anhingern der
Erweckungsbewegung verhasst gewesen. Mit den beiden neuen Gesetzen
waren nun die Voraussetzungen geschaffen sowohl fiir innerkirchliche als
auch fiir auBerkirchliche Gemeindearbeit. In Norwegen fanden die meisten
Anhinger der Erweckungsbewegung ihren Platz in den vielen Vereinigun-
gen der inneren und &dufleren Mission, die innerhalb des Raumes der
Staatskirche blieben, wihrend eine kleinere Anzahl den Schritt zum
Freikirchentum machte. Die norwegischen Freikirchen umfassten ca. 3—5 %
der Bevolkerung, die schwedischen ca. 10 %.

2. Die freikirchlichen Andersdenkenden in Norwegen 1891-1940

Im folgenden geht es darum, unter welchen Umstinden die freikirchlichen
Andersdenkenden in Norwegen in der Zeit bis zum 2. Weltkrieg lebten.
Nachdem das Gesetz iiber Andersdenkende 1845 verabschiedet worden war,
begannen viele Freikirchen ihre Arbeit im Land, aber die norwegischen
Gesetze schrénkten ihre Wirksamkeit an einigen Stellen ein. Staatliche
Amter waren Mitgliedern der Staatskirche vorbehalten, so dass Andersden-
kende nicht Minister, Lehrer oder Postbeamte werden durften. Die Alters-
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grenze zum Austritt aus der Staatskirche lag bei 19 Jahren, und es war
verboten, Mitglieder der Staatskirche zu taufen oder ihnen das Abendmahl
zu geben. Das waren einige der Umstinde, mit denen die Freikirchen
unzufrieden waren und gegen die sie bei den staatlichen Stellen protestierten.

1891 wurde ein neues Dissentergesetz verabschiedet, aber zur Enttdu-
schung der Freikirchen brachte es kaum reelle Verbesserungen. Eine der
wichtigen neuen Bestimmungen gab den Andersdenkenden das Recht,
staatlich anerkannte Trauungen durchzufiihren, womit sich fiir sie die seit
1845 fiir Andersdenkende vorgesehene biirgerliche Trauung eriibrigte. Auch
wenn die Freikirchen mit diesem neuen Gesetz nicht zufrieden waren,
beinhaltete es noch einige weitere Verbesserungen: Die Altersgrenze zum
Austritt aus der Staatskirche wurde auf 15 Jahre herabgesetzt; das Verbot,
Mitgliedern der Staatskirche das Abendmahl zu geben, wurde aufgehoben;
und Juden, denen seit 1851 erlaubt war, sich im Land anzusiedeln, bekamen
die Rechte des Gesetzes iiber Andersdenkende ebenfalls zugesprochen.
Auflerdem wurden die Behorden nachsichtiger in der Bestrafung von
Ubertretungen des Gesetzes iiber Andersdenkende: Gegen Ende des 19.
Jahrhunderts drohte keine Gefingnisstrafe mehr, sondern Verstofie gegen
das Gesetz wurden nur noch mit Bufigeldern oder Verwarnungen bestraft.

1902/03 griindeten einige Mitglieder von Freikirchen den Rat der Anders-
denkenden in Norwegen (Dissenterting) als Lobby fiir die freikirchlichen
Andersdenkenden mit der Zielsetzung, Gesetzesdnderungen im Sinne der
Freikirchen herbeizufiihren. Bereits 1904 sandte der Rat der Andersdenken-
den in Norwegen den ersten Vorschlag fiir eine Gesetzesdnderung an die
Reichsbehdrden, und zwar mit dem Wunsch, dass die Staatskirchenordnung
aufgehoben und das Dissentergesetz abgeschafft werden solle und dass die
Andersdenkenden die gleichen Rechte und Pflichten in der norwegischen
Gesellschaft bekommen sollten wie die anderen norwegischen Biirger.

Was stand hinter diesem Vorschlag? Die norwegische Staatskirchenord-
nung brachte es mit sich, dass die gesamte norwegische Gesellschaft
reguliert wurde durch Bestimmungen, die unterstrichen, dass Kirche und
Staat zwei Seiten derselben Medaille waren. Der Konig war der oberste
Leiter der Staatskirche, ernannte die Bischéfe und bestimmte die Gottes-
dienstordnung. Ich habe bereits erwiihnt, dass alle staatlichen Amter Staats-
kirchenmitgliedern vorbehalten waren — viele Berufsmoglichkeiten blieben
damit den Andersdenkenden verschlossen. Dadurch, dass die groe Mehrheit
der norwegischen Bevolkerung der Staatskirche angehorte, war es ein groBer
Schritt, ein Andersdenkender zu werden, der oft einen Verlust an biirgerli-
chem Ansehen und den Zom der Familie mit sich brachte. Die meisten
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Freikirchen, die in Norwegen entstanden, wurden von Menschen ins Leben
gerufen, die diesen Bewegungen entweder in England oder in den USA be-
gegnet waren. Amerikanische Kirchen unterstiitzten die norwegischen
Geschwisterkirchen, viele norwegische Prediger wurden in Predigerschulen
in den USA ausgebildet. Das amerikanische System der Trennung zwischen
Kirche und Staat, uneingeschridnkter Gleichberechtigung aller religidsen
Gemeinschaften sowie allgemeiner Religionsfreiheit, war ein Vorbild fiir
sehr viele Mitglieder der Freikirchen, nicht zuletzt fiir die, die den Rat der
Andersdenkenden in Norwegen bildeten. Auch an England orientierte man
sich, weil das Land trotz seiner Staatskirchenordnung kein Gesetz iiber
Andersdenkende hatte und den Freikirchen grofere Freiheit gewihrte als die
norwegische Gesetzgebung.

Darum lag hinter der Forderung der Freikirchen nach verdnderter
Gesetzgebung eine bestimmte Sicht des Verhéltnisses zwischen Kirche und
Staat: Es sollte eine klare Trennung zwischen Kirche und Staat geben, und
die biirgerlichen Rechte und Pflichten sollten unabhingig von der religiosen
Uberzeugung sein. Eine Vermischung zwischen Kirche und Staat niitzte
weder der Kirche noch dem Staat. Kirchen und Gemeinden funktionierten
am besten, wenn sie ihre Angelegenheiten selbst regelten, und der Staat
sollte mit weltlichen Gesetzen regiert werden, nicht mit kirchlichen. Die
Freikirchen waren die ersten, die sich fiir solche Prinzipien in der norwegi-
schen Gesellschaft einsetzten. 1904 und 1928 sandte der norwegische Rat
der Andersdenkenden Vorschlige zu Gesetzesédnderungen an Parlament und
Regierung mit der Forderung nach Abschaffung oder mindestens Verbesse-
rung des Dissentergesetzes. Dieses Ersuchen wurde abgewiesen, und es
sollten noch 78 Jahre vergehen, bis ein neues Gesetz erlassen wurde, das die
Bedingungen fiir religiose Wirksamkeit aullerhalb der Staatskirche im Sinne
der Freikirchen regulierte. Warum dauerte es so lange, bis sich die Freikir-
chen mit ihren Forderungen durchsetzten?

Ich habe bereits erwahnt, dass die Freikirchen nie eine zahlenméfig grofie
Gruppe in der norwegischen Gesellschaft waren. Von den 3—5 % der Bevol-
kerung, die nicht Mitglieder der Staatskirche waren, gehorten nur zwei
Drittel einer organisierten Freikirche an, wihrend der Rest aus der Staatskir-
che ausgetreten war, weil sie z. B. ,,Freidenker* waren, also gar keine reli-
giose Uberzeugung hatten. Die vielen Missionsorganisationen, die innerhalb
der Staatskirche arbeiteten, z. B. die Innere Mission sowie viele Missionsge-
sellschaften fiir AuBlenmission, boten die gleichen ,,Erweckungserlebnisse®,
den gleichen Rahmen der Zugehorigkeit und die gleiche Moglichkeit fiir
christliches Engagement wie die Freikirchen — ohne dass dabei man aus der
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Staatskirche austreten musste. In dieser Zeit war es ungewdhnlich, Norweger
zu sein, ohne der Staatskirche anzugehoren, und man verlor an sozialem
Ansehen, wenn man ein ,,Andersdenkender* wurde.

AuBerdem gehorten die frithen Mitglieder der Freikirchen in Norwegen
der gesellschaftlichen Unterschicht an, auch wenn ihre Prediger und Leiter
oft besser gestellt waren. Frauen und Ménner der Arbeiterschaft wurden von
den Freikirchen mit ihrer einfachen Erweckungsverkiindigung und ihren mit-
reiBenden Liedern angezogen. Hier erhielten viele organisiertes Training,
und sie wurden durch ihre Gemeinden in die christliche Arbeit eingebunden.
Als Arbeiter hatten sie nicht viele Moglichkeiten, Kontakte zu politischen
Einflusstréigern zu kniipfen, die ihre Sprecher in der Offentlichkeit hétten
sein konnen. Die Anhénger der Freikirchen in Norwegen wihlten meistens
links, nicht zuletzt, weil die Konservativen die etablierte Ordnung vertraten.
Auch die Pfarrer der Staatskirche, die zugleich Staatsbeamte waren, waren
Sprecher der Konservativen in der norwegischen Politik. Die Linken vertra-
ten die Sache der niedriger Gestellten und erstrebten auch groflere religiose
Freiheit in der Gesellschaft, wobei allerdings Teile dieser Bewegung dem
Christentum feindlich gegeniiberstanden und den Einfluss des Christentums
im Gesellschaftsleben zu verringern versuchten. Die meisten Angehorigen
der Freikirchen waren nicht direkt in der politischen Arbeit engagiert, aber
es gab doch einige freikirchliche Politiker im Parlament, die die Sache der
Andersdenkenden vertraten. Das gesellschaftliche Engagement der Freikir-
chen bestand ansonsten eher in der Friedensarbeit und der Arbeit gegen Al-
koholismus. Fiir viele freikirchliche Prediger und Mitglieder war die direkt
christliche Arbeit so wichtig, dass sie nie Zeit iibrig hatten fiir das
»weltliche* gesellschaftliche Engagement.

3. Die Andersdenkenden in der norwegischen Gesellschaft 1940-1970

Vor dem 2. Weltkrieg hatte es wenig Kontakte zwischen den Pfarrern der
Staatskirche und den freikirchlichen Predigern gegeben, und die Kontakte,
die es gab, waren meist konfliktbeladen. Die Pfarrer empfanden die Prediger
der Freikirchen als Konkurrenten, und diese hatten ihrerseits nicht viel iibrig
fiir die Pfarrer, die ja nicht nur die staatliche Macht reprisentierten, sondern
auch fiir eine Kirchenordnung standen, die nach Meinung der Freikirchen zu
»Gewohnheitschristentum® und Heuchelei fithrten. Im Laufe der fiinf Jahre
der Okkupation fanden jedoch die Leiter der Staatskirche und die freikirchli-
chen Leiter zusammen im Widerstand gegen den Nationalsozialismus. Eine
zentrale Figur des Widerstands war Eivind Berggrav, Bischof in Oslo. Er
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legte unter anderem Romer 13 und die traditionelle lutherische Lehre vom
Gehorsam gegeniiber der Staatsgewalt neu aus durch eine Schrift mit dem
Titel ,,Wenn der Kutscher verriickt ist“. Er begriindete darin einen christli-
chen Ungehorsam gegeniiber staatlicher Gewalt, die das Vélkerrecht bricht.

Nach dem Krieg war darum zwischen einigen Fiihrern der Staatskirche
und Leitern der Freikirchenbewegung durchaus ein Vertrauensverhéltnis ent-
standen. Das fiihrte zu einem gewissen Grad an 6kumenischer Zusammenar-
beit, auch wenn sie noch ganz am Anfang stand. Viele Entwicklungen in der
Nachkriegszeit in Norwegen und weltweit fithrten dazu, dass die Forderung
der Freikirchen nach besseren Gesetzen endlich Erfolg hatte. Ich will zuerst
die internationale Menschenrechtsarbeit im Rahmen von UN und Europarat
nennen, bei der es unter anderem auch um die Religionsfreiheit ging.
Norwegische Politiker nahmen an diesen Beratungen teil und setzten sich
international fiir die Umsetzung dieser Gedanken ein. Dadurch wurde die
Frage laut, inwieweit die norwegische Gesetzgebung mit der Verpflichtung
auf die Menschenrechte und die Religionsfreiheit iibereinstimmte. In Norwe-
gen war die Religionsfreiheit nach wie vor nicht im Grundgesetz verankert,
und Jesuiten durften immer noch nicht ins Land kommen. In Schweden
wurde 1951 ein Gesetz zur Religionsfreiheit verabschiedet, und dieses
Gesetz nahmen sich norwegische Politiker und die Freikirchen zum Vorbild.
Ein anderes Moment, das in Richtung groferen Verstindnisses fiir die
Forderungen der Freikirchen wirkte, war die internationale &kumenische
Arbeit, bei der auf mehreren Treffen auch die Frage der Religionsfreiheit
behandelt wurde. Die norwegischen Lutheraner, die im eigenen Lande eine
absolute Mehrheit waren, erlebten, dass sie weltweit gesehen einer Minder-
heit angehorten. So forderte die 6kumenische Arbeit das staatskirchliche
Verstindnis fiir die norwegischen Freikirchen.

Der Rat der Andersdenkenden in Norwegen hatte sich 1966 umbenannt in
»~Norwegischer Freikirchenrat®. In der Nachkriegszeit ging es in der Arbeit
zentral um das Anliegen, die Gesetzgebung so zu dndern, dass Mitglieder
von Freikirchen in der Schule Religionsunterricht erteilen durften. Bis
1915/17 durften Andersdenkende iiberhaupt nicht als Lehrer an norwegi-
schen Schulen unterrichten. Danach konnten sie zwar Lehrer werden, aber
sie durften keinen Religionsunterricht erteilen, und Religion (,,Christentum®)
war ein zentrales Fach in der Schule, und so blieben die vielen einziigigen
Schulen mit nur einer Planstelle freikirchlichen Pddagogen verschlossen. Die
Reprisentanten der Staatskirche wollten in dieser Frage keine Handbreit
nachgeben. Das Schulfach Religion wurde von ihnen als kirchlicher Taufun-
terricht angesehen und war streng konfessionell lutherisch ausgerichtet.
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Der Norwegische Rat der Andersdenkenden wandte sich an die staatli-
chen Stellen mit einer Voranfrage, ob eine &ffentliche Kommission zur
Anderung des Gesetzes iiber die Andersdenkenden eingesetzt werden konne.
1957 wurde diesem Ansinnen nachgegeben, und zum erstenmal in der
norwegischen Geschichte durften zwei Andersdenkende in der Kommission,
die ein Gesetz iiber ihre eigene Stellung in der norwegischen Gesellschaft
konzipieren sollte, mitarbeiten.. Ragnar Horn, Anwalt beim obersten Appel-
lationsgericht und Methodist, wurde der eine Vertreter der Freikirchen, der
andere war der pfingstkirchliche Prediger Martin Ski, der als Politiker die
Christliche Volkspartei reprisentierte (Die Pfingstbewegung war 1906 nach
Norwegen gekommen durch den Methodistenpastor T. B. Barratt, der in den
USA zu ihr gestoBen war. Sie wurde mit ca. 30.000 Mitgliedern die groBte
Freikirche in Norwegen).

Das groBte Problem, mit dem sich die Kommission zur Anderung des
»Dissentergesetzes™ konfrontiert sah, war die Staatskirchenordnung. Die
Bestimmungen und Rechte, die man den Andersdenkenden einrdumte,
mussten so gestaltet sein, dass sie die in der Staatskirchenordnung vorgese-
henen Beziehungen zwischen Kirche und Staat nicht schwicht. Es war Uibri-
gens einige Male versucht worden, die Staatskirchenordnung in Norwegen
abzuschaffen, sowohl von Politikern als auch von Mitgliedern der Staats-
kirche selbst, aber jedesmal erwies sich, dass diese Ordnung eine solide
Verankerung im Volk und bei der Mehrzahl der Politiker hatte. Die Staats-
kirchenordnung regulierte das Leben der Menschen in Norwegen von der
Wiege bis zum Grab dadurch, dass die Dienste der Kirche fiir alle da waren,
ohne dass das ein kirchliches Engagement erforderte. Die Politiker sahen die
Staatskirchenordnung als ein stabilisierendes Element fiir die Gesellschaft
an. Eine einzige Konfession umfasste die groBe Mehrzahl der Bevolkerung
und wirkte so als Klammer der Gesellschaft. AuBlerdem sahen viele Politiker
die Staatskirchenordnung als die beste Mdoglichkeit an, die Kirche so unter
Kontrolle zu behalten, dass in ihr nicht konservative Christen die Oberhand
nahmen. Forderungen von Seiten der Freikirchen, die die Staatskirchenord-
nung geschwicht hitten, hatten darum wenig Chancen, sich durchzusetzen.

Die Kommission zur Anderung des Dissentergesetzes nahm die Reli-
gionsfreiheit zum Ausgangspunkt ihrer Arbeit. Als religitse Freiheit ver-
stand sie nicht nur die Freiheit fiir Einzelpersonen oder Gruppen, ihre Reli-
gion oOffentlich auszuiiben, sondern auch die groftmogliche Gleichstellung
aller religiosen Gruppen in der Gesellschaft. Auf dieser Grundlage unter-
breitete die Kommission ihre Vorschlige. Die Arbeit der Kommission wurde
1962 abgeschlossen und fiihrte unter anderem dazu, dass die Religions-
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freiheit 1964, zur 150-Jahr-Feier des Grundgesetzes, im Norwegischen
Grundgesetz verankert wurde. Auch im Gesetz iiber Glaubensgemeinschaf-
ten von 1969 folgte man im grofen und ganzen den Vorschligen der Kom-
mission. Wichtige Bestimmungen waren, dass die Bezeichnung ,,Andersden-
kende* (Dissenter) abgeschafft wurde und man statt dessen die Bezeichnung
,,Glaubensgemeinschaft” benutzte. Der Geltungsbereich des Gesetzes iiber
die Glaubensgemeinschaften wurde nun auf alle religiosen Gruppen aufler-
halb der Staatskirche ausgeweitet, wihrend das frithere Gesetz nur fiir christ-
liche Gruppen gegolten hatte. Das fiihrte dazu, dass Mormonen und Zeugen
Jehovas, die seit Ende des 19. Jahrhunderts im Land gearbeitet hatten, end-
lich eine gesicherte Rechtsstellung erhielten.. In den spiten 70er Jahren kam
die erste groffe Einwanderungswelle nach Norwegen, und nun konnten An-
hénger von Religionen wie Islam, Buddhismus und Hinduismus Glaubensge-
meinschaften bilden auf der gleichen gesetzlichen Grundlage wie die Freikir-
chen. Das neue Gesetz legte fest, dass Glaubensgemeinschaften das Recht
auf Erstattung der Kirchensteuer hatten, die ihre Mitglieder an den Staat
bezahlten. Diese Erstattungsordnung stirkte die finanzielle Grundlage der
Glaubensgemeinschaften und trat an die Stelle der alten Regelung, die so
ausgesehen hatte, dass Mitglieder der Freikirchen einen Teil der Kirchen-
steuer von ihrer sonstigen Steuerschuld abziehen konnten. Der Betrag, den
die Glaubensgemeinschaften nunmehr bekamen, sollte demjenigen entspre-
chen, den der Staat pro Mitglied an die Kirche weitergab.

Zu den umstrittensten Vorschligen der Kommission gehorte die Forde-
rung, dass Lehrer einiger Freikirchen wie der Baptisten, der Methodisten, der
Freien evangelischen Gemeinden (in Norwegen ,,Missionsbund®) und der
Pfingstbewegung die Erlaubnis erhalten sollten, Religionsunterricht zu
erteilen. Sémtliche staatskirchlichen Stellungnahmen wandten sich gegen
diesen Vorschlag, wihrend alle Freikirchen die grofle Hoffnung und den
starken Wunsch hatten, dass dieser Vorschlag angenommen wiirde. In der
ersten Zeit hatten sich die Freikirchen fiir einen konfessionsfreien Religions-
unterricht eingesetzt, mit der Bibel als einzigem Lehrbuch, und sie hatten die
Forderung nach Abschaffung der Staatskirche unterstiitzt. In der Nachkriegs-
zeit wichen viele Sprecher der Freikirchen von dieser Linie ab und sagten
nunmehr, dass sie einen weiterhin konfessionell lutherischen Religionsunter-
richt unterstiitzten und nicht darauf aus seien, die Staatskirche abzuschaffen.
So gesehen waren die norwegischen Freikirchen weniger radikal geworden.
Nach langem Streit, als die Sache der Freikirchen schon verloren schien,
nahm Kirchenminister Kjell Bondevik die Sache in die eigenen Hinde und
legte einen Vorschlag vor, der allen Lehrern erlaubte, Religionsunterricht zu
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erteilen, unabhingig von ihrer religitsen Zugehorigkeit, wenn sie sich den
herkémmlichen Inhalten des Religionsunterrichts und seiner konfessionellen
Prigung gegentiber loyal verhielten.

Dieser Vorschlag wurde im Grundschulgesetz von 1969 verwirklicht.
AuBerdem enthielt das Gesetz iiber die Glaubensgemeinschaften Bestim-
mungen (iber staatliche finanzielle Unterstiitzung fiir konfessionelle bzw.
religiose Schulen. Auch dieser Vorschlag war umstritten gewesen, weil Nor-
wegen eine lange Tradition der Einheitsschule hatte.

4. Abschluss

In diesem Vortrag habe ich versucht, einen Uberblick iiber den Platz der
Freikirchen in der norwegischen Gesellschaft von 1891 bis 1970 zu geben.
Die Freikirchen machten nur 3—5 % der Gesellschaft aus, auch wenn sie
wohl mehr Einfluss hatten, als die zahlenmifBige Grée vermuten ldsst. In
der Nachkriegszeit stiegen die Angehorigen der Freikirchen auf,, so dass
viele von ihnen der Mittelklasse angehérten. Nur die Pfingstbewegung
erreichte immer noch viele einfache Arbeiter. Die Angehorigen der Freikir-
chen begannen in grofierem Ausmal eine Partei zu unterstiitzen, die in der
politischen Mitte positioniert war, die Christliche Volkspartei, und das
Gesetz iiber die Glaubensgemeinschaften wurde in der Zeit angenommen,
als diese Partei das Kirchen- und das Bildungsministerium innehatte. Sowohl
in ihrer sozialen Stellung als auch in ihrer Haltung gegeniiber dem Verhilt-
nis von Kirche und Staat waren die norwegischen Freikirchen weniger radi-
kal geworden. Mit Ausnahme der Baptisten waren viele der freikirchlichen
Sprecher nun bereit, die Staatskirchenordnung und den konfessionellen Reli-
gionsunterricht in der Schule beizubehalten. Grund dafiir war hauptsachlich,
dass antichristliche Tendenzen von vielen Freikirchlern als eine gréBere
Gefahr fiir echtes Christentum angesehen wurden als die Staatskirche. Auch
wenn eines der Grundprinzipien der Freikirchen die Freiheit der Kirche vom
Staat war, wiinschten sie doch, dass das Christentum seinen Einfluss in der
Gesellschaft behielte. Sie fiirchteten, dass der Religionsunterricht in der
Schule komplett verschwiinde und die norwegische Gesellschaft weltlicher
wiirde, wenn man die Staatskirche abschaffte. Gleichzeitig hatten die beiden
freikirchlichen Reprisentanten in der Kommission zur Anderung des Dissen-
tergesetzes genug Einblick in die Politik bekommen, um einzusehen, dass
die norwegische Staatskirchenordnung in absehbarer Zeit nicht abgeschafft
werden wiirde. Darum schlossen sie sich dem Gedanken an, dass eine
Trennung zwischen Kirche und Staat zwar ein endgiiltiges, aber kurz- und
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mittelfristig nicht erreichbares Ziel sei. In Schweden dagegen standen die
Freikirchen zu ihrer urspriinglichen Forderung nach Trennung von Kirche
und Staat.

In einem der Vorschlidge zur Abschaffung des Dissentergesetzes, mit dem
sich der Rat der Andersdenkenden 1928 an die Behorden wandte, heift es in
der Begriindung: ,,Hat der Staat bessere Biirger?* Fiir die norwegischen Frei-
kirchler war es sehr wichtig, sich als gesetzestreue Biirger zu zeigen, gerade
weil die norwegische Identitdt und die Staatskirchlichkeit so eng verwoben
waren. Die Hauptforderung des Rates bestand darin, dass die religiése Zuge-
horigkeit zu keinem Unterschied in Rechten und Pflichten in der norwegi-
schen Gesellschaft fithren diirfe. Viele der Forderungen der norwegischen
Freikirchen wurden 1969 erfiillt. Allerdings besteht entgegen freikirchlichen
Wiinschen die Staatskirchenordnung in Norwegen immer noch. Als Folge
davon miissen immer noch die Hilfte der Regierungsmitglieder und der
Konig der Staatskirche angehoren. Die norwegischen Freikirchen setzen sich
nach wie vor fiir die Abschaffung der Staatskirchenordnung ein. Wahr-
scheinlich wird sich das Verhiltnis zwischen Kirche und Staat in néherer
Zeit auch in Norwegen dndern, so wie es in Schweden bereits geschehen ist.
Aber die Staatskirchenordnung hat viele Anhénger in Norwegen und hat sich
als sehr verdnderungsresistent erwiesen Die norwegische Gesellschaft ist
immer noch relativ homogen, auch wenn sie eine gréBere religiose Vielfalt
bekommen hat, unter anderem durch die Einwanderung.

2003 wurde eine Kommission zur Uberarbeitung der norwegischen
Staatskirchenordnung eingesetzt, deren Vorschlige 2005 vorgelegt werden
sollen. Auf der Seite der norwegischen Freikirchen meint man die religidse
Freiheit fiir alle am besten dadurch wahren zu kénnen, wenn keine religitse
Gemeinschaft einen Vorrang in der Gesellschaft bekommt. Und man ist der
Ansicht, es werde Staat und Kirche gut tun, auf eigenen FiiBen zu stehen.
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