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Die niederlandischen protestantischen
Kirchen auf der Suche nach einer

Offentlichen Rolle

James C. Kennedy

Gemessen an westeuropiischen Standards, sind die Niedetlande immer
noch ein Land, dessen 6ffentliches Leben in hohem Maf3e von christlichen
Institutionen bestimmt wird. Gegenwirtig wird das Land von zwei christ-
lich-demokratischen Parteien gefiihrt, wovon die liberalere, der Christen
Democratisch Appe! (CDA), immer bewusst christlicher agiert als die deut-
sche CDU, ganz zu schweigen von den britischen Tories.! Das niederlindi-
sche 6ffentlich-rechtliche Rundfunkwesen, das immer noch ein Drittel der
Zuschauer bedient, wird von mehreren religiésen Verbinden getragen, die
auf die eine oder andere Weise ihre religicse Identitit zum Ausdruck brin-
gen. So produziert der Evangelische Rundfunk (Erangelische Omroep) ein
ausgeprigt christliches Programm. Mehrere christliche Tageszeitungen mit
tuberschaubaren Auflagen (Tromw, Nederlands Dagblad, Reformatorisch Daghlad)
bilden ein hochgeschitztes Element der niederlindischen Medienland-
schaft. Der Staat unterstitzt weiterhin konfessionelle Schulen, die von ei-
ner deutlichen Mehrheit der niederlindischen Schiilerschaft besucht wer-
den. Die religidse Identitit vieler Schulen mag sich abgeschwicht haben;
aber die Regierung finanziert sie unabhingig von deren religidser Orientie-
rung. Dies gilt auch fiir die islamischer Erziehung, bei der die Niederlande,
auch historisch betrachtet, eine bessere Bilanz aufweisen kénnen als
Deutschland,? gleichwohl dies méglicherweise angesichts des 9. September
2001 und des Mordes an dem Filmemacher Theo van Gogh dusch einen
Islamisten in Frage gestellt werden konnte. Die langjihrige Praxis, ein
breites Spektrum als gemeinniitzig anerkannte religiose Institutionen zu
subventionieren, wird jedoch fortgesetzt.

Eine Eintichtung, die in diesem Arrangement noch fehlt, ist die Kirche
(und in der Fortfithrung die Moschee, die Synagoge oder der Tempel). Die
Niederlinder haben kein Kirchensteuersystem, keine »durch Gesetz er-

1 Van Hecke/Gerard, Christian Denrocratic Parties.
2 Monsma/Sopet, Challenge.
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richtete« Kirche wie in England; das Haus von Oranje ist nur durch die
Tradition mit der protestantischen Iirche verbunden. Anders als in Bel-
gien, das fiir den Klerus staatlich anerkannter Religionen zahlt, bekommen
rein religiose Organisationen seit 1983 auch keine staatlichen Gelder mehrt.
Schon vorher waten die Zuwendungen eine vernachldssigbare Grof3e. Hin
Extrembeispiel ist die jihrliche Zahlung eines seit dem Fnde des 17. Jahr-
hunderts nicht mehr erhéhten staatlichen Reisekostenzuschusses in Hohe
von sechs Gulden an eine kirchliche Organisation in der Provinz Drenthe.?

Die christliche Prasenz in den Niederlanden ist-keine kirchliche. Das
bedeutet aber keineswegs, dass die Kirchen gefihrdeter sind als anderswo.

So ist das organisierte Kirchenleben in den Niederlanden viel lebendiger als

in Skandinavien.* Zudem sind Religionsgemeinschaften freier als in den
meisten Lindern Kontinentaleuropas. Entscheidend ist, dass die Kirchen
nicht die dominierenden Institutionen religidsen Engagements in der Zivil-
gesellschaft sind. Wihrend man die romisch-katholische und die protes-
tantische Kirches bei einem Inventar christlicher Priasenz in der nieder-
lindischen Offentlichkeit vernachlassigen kann, stellt sich deren Situation
in Deutschland oder die Lage der lutherischen Kirchen in Skandinavien
anders dat. Stirker als die niederlindischen protestantischen Kirchen
positionieren sich ihre Pendants in der Schweiz, Deutschland, Grofi-
britannien und Skandinavien in 6ffentlichen Debatten als »Stimmen der
Vernunft« oder liefern einen moralischen und ethischen Orientierungs-
rahmen.®

Angesichts des staatlichen Desinteresses konnten die Kirchen in den

Niederlanden nicht darauf zihlen, in eine partnerschaftliche Zusammens- ’

beit mit der Regierung einbezogen zu werden, noch konnten sie auf eine
adiquate 6ffentliche Anerkennung ihrer beachtlichen Leistungen hotfen.’
Es ist tatsiachlich schwer, sich vorzustellen, dass eine niederlindische Kir-
chengemeinde sich als das Zentrum des Ortes bezeichnet, wie dies nut we-

nige Kilometer dstlich von Arnheim die katholische Pfarrgemeinde des

3 Den Ouden, Ontknaoping. }

4 Siche hierzu ausfiihrlich den Beitrag von Dekker/de Hart in diesem Band.

5 Die Protestantse Kerk in Nederland (PKN) bildete sich 2004 aus der Nederlands Hervormde
Kerk, NHIC (Niederlindisch Reformierte Kirche), den Gereformerde Kerken i Nederland,
GKN (Reformierte Kirchen in den Niederlanden) sowie der lutherischen Kirche (Ezan-
aelisch-Lutherse Kerk tn het Koninkrigk der Nederlanden) und bildet seitdem die grofite protes-
tantische Kirche im Lande.

6 Vgl. Fergusson, Church, S. 187; Lodberg/Ryman, Charch.

7 Jansen, Religie, WRR, Dekker/de Hart, Geloren, 2006, S. 161; u. deren Beitrag i.d. Band.
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deutschen Elten (Emmerich) getan hat; die Niederlinder wiirden keiner
Kirche zugestehen, sich so deutlich in den Mittelpunkt zu riicken.

Tatsichlich scheint der Umgang mit der Institution Kirche in den Nie-
derlanden eher lax zu sein: Etwa 40 Prozent der Bevéikerung sind zwar
Mitglied einer Kirche; aber was bedeutet das, wenn man keine Beitrige
zahlen muss? Auch das Interesse an (6ffentlichen) kirchlichen Ritualen ist
geringer als in den meisten anderen europiischen Gesellschaften: 1999 ga-
ben 78 Prozent der Schweden an, ein kirchliches Begribnis haben zu wol-
len, in den Niederlanden aber nur 56 Prozent. Unabhingig von der Moti-
vation, diese kirchlichen Dienstleistungen in Anspruch zu nehmen, sind
solche Rituale offentlich sichtbate Aufgaben der Kirchen.

Gleichzeitig sind die niederlindischen Kirchen nicht in der gleichen
Lage wie die entsprechenden Institutionen in den USA (oder auch, in ge-
ringerem MalBe, in anderen von England gegriindeten Staaten), wo es keine
etablierte Kirche gibt und das Kirchenleben sowoh! fragmentiert als auch
frei ist. In der anglo-amerikanischen Welt begann die Entwicklung hin zu
zivilgesellschaftlichen Kirchen relativ frih mit der Errichtung nonkonfor-
mistischer Kirchen, wie den Quikern, die rasch lernten, in dieser pluralen
Welt zu agieren.® In GrofBbritannien wurden anglikanische und nicht-kon-
formistische Kirchen integraler Bestandteil einer Vielfalt protestantischer
und sikularer lokaler Initiativen fiir das Allgemeinwohl?® »Thus sdisplace-
ment rather than deathc, ist daher Jeremy Morris‘ Bilanz.

Thren klarsten” Ausdruck fand die »zivilgesellschaftliche Kirche« viel-
leicht in den Vereinigten Staaten, wo ein dominanter »relativistischer,
evangelikaler, voluntaristischer Protestantismus«!? half, eine Basis fiir eine
pluriforme Zivilgesellschaft zu legen. Dies nihrte eine relativ pragmatische
Sicht auf die Kirche, in der sie sich als eine Institution unter vielen dar-
stellte, die ebenfalls Gottes Werk auf Erden verrichteten. Protestantische
Bekenntnisse waren sehr engagiert bei der Esrichtung kirchlicher Bildungs-
einrichtungen. Gemeinden tberall in den USA hatten eine relativ weitge-
hende Vorstellung davon, wie sie in lokalen Zivilgesellschaften wirken
konnten. Diese Konzepte reichten von der Durchsetzung politischer Re-
formen bis zur Griindung einer Baseball-Liga. Diese Vorstellung von Kir-
che setzte sich auch bei den amerikanischen Rémisch-Katholischen

8 IKocka, Civil Society, S. 45.
9 Morris, Strange Death, S. 974-976, Zitat S. 975.
10 Noll, Old Religion, S. 129.
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durch.!! Die Kirchen bildeten das »Protestantische Amerikag, das bis in die
1970er-]Jahre eine bedeutsame kulturelle Kraft blieb!? und in verdndetter
und abgeschwichter Form noch wirksam ist. ‘
Zusammenfassend kénnte man sagen, dass niederlindische Kirchen ir-
gendwo zwischen zwei Varianten angesiedelt sind: Auf der einen Seite ein
;>Hochl<irchen«—ModeH, wie es in vielen kontinentalen, protestantisch do-
minierten Lindern noch existiert oder noch bis vor Kurzem wirksam war,
wo Kirchen eine wahrnehmbare Rolle im 6ffentlichen Leben als ein »Juni-
otpartner des Staates«!3 gespielt haben. Auf der anderen Seite stebt ‘e%ne
Art wlow churche anglo-amerikanischer Pragung, wo Kirchen als freiwillige
Assoziationen funktionieren. Kirchen sind auch nicht Teil eines »nationa-’
len Besitzstandes« wie im Falle der groBen skandinavischen Kirchen, noch
bilden sie, wie in den USA, eine unentbehrliche Institution, in der Religion
und Patriotismus Hand in Hand gehen.!4 Das heiBt nicht, dass niederlindi-
sche protestantische Kirchen keine offentliche Rolle gespielt haben, .Wohl
aber, dass es fiir sie gelegentlich schwierig war, ihren Platz im offentlichen
Leben zu finden: Die Auffassungen bewegten sich zwischen Kirche als
eine Att »privates Vereinsheim«!'s und als 6ffentlich agierende Institution
im Kosmos der (christlichen) Organisationen. Dieser Beitrag versucht
historisch zu umreilen, warum die protestantischen Kirchen eine so wenig
eindeutige Rolle im 6ffentlichen Leben der Niederlande gespielt haben.

1. Eine schwache etablierte Kirche 4

Die Niederlande hatten nie eine Staatskirche im eigentlichen Sinn. Die
Nederduits(chle Gereformeerde Kerk war formal eine »Offentlichkeitskirchex,
die in allen sieben souverinen Staaten der Vereinigten Niederlande beson-
dere Privilegien genoss. Organisatotisch gab es aber bis 1816 keine natio-
nale Kirche, und wesentliche Teile der Bevolkerung gehérten nicht dieser

Kirche an — nach dem ersten Zensus von 1809 etwa 45 Prozent.

11 McGreevy, Cathokies.

12 Botrtum, Death.

13 Judt, Postwar.

14 Jansen, Refigse.

15 Harinck, Zestig jaar, S. 463.
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Das Fehlen eines starken Hochadels in dieser fragmentierten Stidtere-
publik und bis 1813 die Abwesenheit einer monarchischen Herrschafts-
form erschwerten den Aufbau einer 6ffentlichen Ordnung, die von einer
Allianz von Thron und Altar bestimmt war. In vielen Stidten praktizierte
der Magistrat — wenn auch in unterschiedlichem Ausmal} — eine Form der
Toleranz, die es Protestanten wie Katholiken erméglichte, thren Glauben
zu praktizieren.!® Im spiten 18. Jahrhundert begannen auch hier die
Konfessionsgrenzen zu verwischen, was in dem Ruf nach einem Ende der
»Offentlichkeitskirche« miindete. Ein Jahr nach der franzésischen Invasion
von 1795 wurde die Trennung von Kirche und Staat, verbunden mit der
Religionsfreiheit fir alle Birger — einschlieflich der Katholiken und Ju-
den — verktindet.!”

Das Ende der Offentlichkeitskirche bedeutete nicht, dass der Staat auf
alle Anspriiche gegentiber der Kirche verzichtete. Die Reformierten leiste-
ten erheblichen Widerstand gegen die Trennung von Kirche und Staat, und
Katholiken wurden im frihen 19. Jahrhundert wieder weitestgehend von
wichtigen Funktionen ausgeschlossen. AuBerdem erwies es sich als schwie-
rig, wenn nicht gar unmoglich, die finanziellen Verflechtungen zwischen
den verschiedenen Regietungsebenen und der alten Offentlichkeitskirche
zu kappen. Beeinflusst durch die Napoleonischen Reformen, versuchte der
niederlindische Staat im 19. Jahrhundert, das religiose Leben besser zu re-
geln und auf eine rationale Basis zu stellen. Die Existenz des Ministerie roor
de Eredienst (1808-1870)'® zeugt von diesem Wunsch. Die reformierten,
luthetischen und jidischen Gemeinden stimmten einer Verordnung aus
den frithen Jahren der Regentschaft Willems I. zu, welche die Administra-
tion dieser Korperschaften regelte.!” Diese Kirchen waren Verwaltungs-
kérperschaften, die das moralische und spirituelle Leben ihrer Gemeinden
beautsichtigten, indem sie die notwendigen Ressourcen bereitstellten.

Auf Dauer erwiesen sich die Bemithungen um eine Regulierung des re-
ligiésen Lebens jedoch als unméglich. Versuche, ein Konkordat mit Rom
uber die katholische Kirche auszuhandeln, scheiterten nach der Abspaltung
Belgiens im Jahre 1830. Die Ttennung von der Nederlandse Hervormde Kerk

16 Vgl. Aalders, Mantel, van de Sande, [ aterland.

17 Text des Dekretes u.a. in Bannier, Grondwetten, S. 36.
18 Kultus- bzw. Religionsministerium.

19 Vel. Wallet, Nienne Nederlanders.
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(NHIO? im Jahre 1834 war der Anfang einer breiteren Bewegung? die in
den 1880er-Jahren thren Hohepunkt erreichte, als 15 Prozent der Mitglied-
schaft die NHK verlieBen und konkurrierende Denominationen griinde-
ten. Der neue Konig Willem 1I. verlor das Interesse, sich in kirchliche An-
gelegenheiten einzumischen. Auch die Liberalen standen einem Engage-
ment zunehmend kritisch gegentiber. Die Verfassungsinderung von 1848,
ein »Ergebnis liberaler Politik und Mazimen, baute die reformierten Pri-
vilegien weiter zugunsten der katholischen Kirche ab. Das Recht staatlicher
Einsichtnahme in kirchliche Verordnungen und Beschlisse vor deren In-
krafttreten (wrecht van placeis), wurde aus der Verfassung gestrichen. Dafiir
erhielten die Kirchen durch die Verfassungsreform das Recht, ihre Organi-
sationsstruktur nach eigenem Frmessen zu gestalten.?!

2. Die Kirchen miissen ihre Angelegenheiten selber regeln

Nach 1848 wurde die staatliche Aufsicht teilweise abgebaut und deren Fi-
nanzierung Wenn nicht véllig beendet, so doch nicht mehr aufgestockt. Die
Kultusministerien (immer noch aufgeteilt in eines fiir die Katholiken und
eines fiir die protestantischen Religionsgemeinschaften) sollten, in unter-
schiedlicher organisatorischer Ausprigung, bis Ende 1870 weiterarbeiten.
Im Lichte dieser Verinderungen entband die Regierung die Religionsge-
meinschaften, mit denen sie »reglementen (Vereinbarungen) getroffen ha&fe,
von allen Restriktionen; fir die Lutheraner erfolgte dies 1857, fir die Judien
1870. Die Reformierte Kirche war nach 1852 ebenfalls weitgehend frei von
staatlicher Kontrolle, abgesehen von Regulierungen auf elf Gebieten (Ei-
gentum, Bestitigung von Vertrigen und — bemerkenswert — die Ablehnung
des Rechtes der Kirche, die Politik der reformierten Kirchen in den Kolo-
nien zu bestimmen), auf denen die Regierung dauerhafte Kompetenzbe-
grenzungen in Kraft gesetzt hatte. Aber diese Einschrinkungen endeten
ebenfalls 1870.22 In den 1850ct-Jahren hatte die Krone formell thr Recht

20 Niederlindisch-Reformieste Kirche, seit 1816 die Bezeichnung fir die Nederduire(ch)e
Gereformeerde Kerk.

21 Lademachet, Niederlande, S. 445.

22 Diepenhorst, Verbonding, S. 82; de Visser, Kerk en staal, S. 379-383.
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auf die Leitung der NHK aufgegeben; im darauf folgenden Jahrzehnt ver-
zichtete sie auch auf ihren Anspruach, das Kircheneigentum zu verwalten.23

Fiir europaische Verhiltnisse kam diese Entstaatlichung frih. Gefér-
dert wurde dies dadurch, dass sich in den Niederlanden, anders als in den
Nachbartertitotrien, nie eine Staatskirche herausgebildet hatte. Fiir den
Staat bedeutéte der weitere Riickzug aus dem kirchlichen Leben den Ver-
lust der (protestantischen) Kirche als Instrument staatlicher Politik und vor
allem als Legitimationsbasis. Fir die Fihrung der NHK war der Riickzug
des Staates besonders verbunden mit dem Ausbleiben staatlicher Subventi-
onen, einem gesellschaftlichen Statusverlust und einer reduzierten Steuer-
barkeit einer Kirche. Sie war nun als Verein der Kontrolle der Mitglieder
unterworfen, unter denen keine Einigkeit iiber den kiinftigen Weg der In-
stitution bestand. Theoretisch erdffnete sich jetzt fiir alle niederlindischen
Kirchen ein ausgedehntes Aktionsfeld mit groflen Entfaltungsmoglichkei-
ten.

Diese Entwicklung machte aber aus den Kirchen keine freien Assozia-
tionen der Zivilgesellschaft. Besonders die Liberalen waren nach 1848 von
der Aussicht eines allgemeinen religiosen Wettbewerbs, in dem die Kirchen
ungeziigelt miteinander konkurrierten, nicht begeistert, sei es inner- oder
aullerhalb der NHK.24 Das Religionsgesetz von 1853, erlassen kurz nach
der Riickkehr der katholischen Hierarchie in die Niederlande und die dage-
gen gerichteten protestantischen Unruhen,? verlieh den Kommunen das
Recht, religiose Aktivititen aus Riicksicht auf die Gefithle Andersdenken-
der und aus Grinden der Verkehrssicherheit zu verbieten. Dabei ging es
hauptsdchlich darum, katholische Prozessionen zu verhindern.26 Nach die-
sem bis 1983 giiltigen Gesetz konnte auch das Glockenliuten untersagt
wetrden, wenn es eine Gefahr fiir die &ffentliche Ordnung darstellte, und
bei der Errichtung neuer Kirchengebiude musste ein Mindestabstand (200
Ellen) zu bereits bestehenden Gebiuden eingehalten werden, um mogliche
Provokationen oder Ubergriffe nach den Gottesdiensten zu vermeiden.
Die Glaubigen konnten nach ihrer Fasson Gottesdienst halten, aber die
Regierung blieb hinsichtlich méglicher explosiver Effekte cines deregu-
lierteq religisen Lebens wachsam.,

23 De Jong, Uitkeringen, S. 235-240; Den Ouden, De ontknoping, S. 103-107.

24 De Bruijn, Geen Heersende Kerk.

25 Vgl. zum »Aprilsturm« von 1853 van de Sande, 1 aterland, S. 558¢.

26 Wet tot regeling van het toezigt op de onderscheidene kerkengenottschappen, vastgesteld den 10den en
aitgegeven den 15den September 1853, Stb. no. 102; vgl. Anema/Diepenhorst, Opstelien.
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Das Regierungsintetesse an den Kirchen ging jedoch {iber die Siche-
rung des religiésen Friedens auf den Straflen hinaus. Das Riickgrat der 6f-
fentlichen Rolle der Kirchen bildete deren dauerhaft zentrale Rolle im nie-
derlindischen System der Armenfiirsorge. Vor der Franzdsischen Revolu-
tion hatten sich die unterschiedlichen kitchlichen Organisationen — mit
oder ohne Unterstitzung der Magistrate — um das Wohlergehen ihrer Mit-
glieder gekiimmert. Diese Praxis wurde mit den Gesetzen von 1818, 1854
und 1912 fortgeschrieben.?” Der liberale Politiker Johan Rudolph Thotbe-
cke (1798 — 1872) hatte Anfang der 1850er-Jahre gehofft, dass der Staat die
fiihrende Rolle in der Armenfiitsorge Gbernehmen und der bislang domi-
nanten Rolle kirchlicher und privater Einrichtungen ein Ende setzen’
wiirde. Ganz im Gegenteil entschied sich das Parlament 1854 aber fiir eine
Fortfuhrung und rechtliche Festschreibung der traditionellen kirchlichen
Fiirsorge filr ihre Mitglieder. Die Kommunen sollten lediglich assistieren.
Auf diese Entwicklung reagierte die katholische Kirche mit der Grindung
eigenet, nominal unabhingiger lokaler Strukturen zur Unterstlitzung der
Armen in ihren Reihen, die sich an den bereits existierenden Regelungen
der protestantischen Gemeinden ortientierten. Noch zu Beginn des 20.
Jahrhunderts stutzten konfessionell geprigte Regierungen die Position der
Kirchen in der Atmenfirsorge, die sich weiterhin um ihre bedarftigen Mit-
glieder kimmerten. Diese Praxis endete erst 1965 als der Wohlfahrtsstaat
fir jeden Staatsbirger ein Existenzminimum garantierte.

Diese Neutegelung schuf fiir die IKirchen weder einen finanziellen noch
einen moralischen Anreiz, neue Mitglieder aus den unteren Einkommens:

schichten aufzunehmen. Sie machte die Kirchen sicher nicht zu extrovir-

terten Organisationen, die auf Mitgliederzuwachs ausgerichtet waren. Lo-
kale Kirchengemeinden errichteten zwar gelegentlich neue Missionskirchen
oder boten Sonntagsschulen fiir Konfessionslose an. Eine weitergehende
Ausweitung kirchlicher Aufgabenstellungen kam jedoch nicht zustande.
Aber auch in den 1950er-Jahren, als sie stitker auf den Dienst an der Ge-
sellschaft ausgerichtet waten, blieben die Kirchen im Hinblick auf ihre
Rolle in der Offentlichkeit oft erstaunlich passiv. Als sich den Kirchen
nach dem Zweiten Weltkrieg im gerade dem Meer abgerungenen Noord-
vostpolder ein beispielloser Akdonsraum zur Verwirklichung threr Visionen
einer christlichen Gesellschaft eréffnete, setzten sie vorrangig auf eine si-

chere Losung und taten wenig mehr als ihre Mitglieder in neuen Kirchen-

27 van Leeuwen, Armenzorg.
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gemeinden zu organisieren.?® Nicht nur, dass sich die Kirchen immer weni-
ger fir ihre Mitgliedschaft engagierten, sie versagten auch bei der Ent-
wicklung eines breiteren, tber ihren traditionellen Missionsauftrag hinaus-
gehenden Aktonsraumes, obgleich sich in den 1940er-Jahren in der NHK
erste Anzeichen einer neuen, auf eine weitergefasste, nationale Aufgaben-
stellung zielende diakonische Vision zeigten.?

3. Mehr dynamische Laieninitiativen

Die protestantischen Kirchen wurden beim gesellschafttichen Engagement
auf zwel Seiten {iberholt: von einem zusehends ambitionierten Staat und
von einer zunehmend aktiven und vielfiltigen Zivilgesellschaft, in der sich
auch aktive Christen engagierten, die lieber eigene Organisationen griinde-
ten als auf kirchliche Strukturen zurlickzugreifen. Die Armenfirsorge
(Armenzorg) ist hierfiir ein gutes ein Beispiel: Die Kommunen, die langjah-
rigen Partner der Kirchen in der Armenfiirsorge, wurden selbst immer ak-
tiver, wenn es darum ging, den Beditftigen in der Gemeinde unter die
Arme zu greifen. Die Kommunalverwaltungen lieBen die Kirchen sowohl
bei der Qualitit der angebotenen Leistungen als auch beim finanziellen
Umfang ihres Engagements weit hinter sich, als sie 1920 einige der Kosten
bei der Soziathilfe Gbernahmen.??

Zur gleichen Zeit entwickelten sich zunerhalb der Zivilgesellschaft, aber
anflerhalb der Kirchen, neue Initiativen und Formen der Diakonie, die unter
anderem Hilfe zur Selbsthilfe leisten wollten. Die NHK war in jeder Hin-
sicht eine viel zu sehr mit sich selber beschiftigte administrative Organisa-
tion und zudem theologisch zu zerstritten, um ihr eine Fithrungsrolle bei
den neuen Initiativen zu ermdglichen. 1888 notierte der Reformer Willem
van den Bergh, ein Schwiegersohn von Hendrik Pierson, dass es unabhin-
gige Organisationen der Inneren Mission (Inwendige Zending) waren —und
nicht die Kirche — welche die Initiative in der Armenfiirsorge etgriffen
hatten. Die Kirche sei ein »krinklicher Vater«: sie werde sogar von den
glihendsten Christen verlassen, die auflethalb der Kirche bessere Méglich-

28 van der Wal, Veerkracht, S. 55-62.
29 Ctijns, Barmbartigheid.
30 De Haan, Beginsel.
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keiten finden, Gottes Werk zu verrichten3! Der beachtliche Erfolg der
iberkonfessionellen Heilsarmee ist hierfiir ein beredtes Beispiel. Dyna-
misch und flexibel, arbeitete dieser Import aus GroBbritannien oft effizi-
enter als die protestantischen Kirchen, wenn es darum ging, die geistlichen
und materiellen Bediirfnisse der stadtischen Armen zu bedienen.

Es ist hinlanglich bekannt, dass der Staat sukzessive die Rolle der Kir-
chen im offentlichen Leben tibernahm, nicht nur hinsichtlich der Armen-
fiirsorge, sondern ab dem 19. Jahrhundert auch bei Bildung und Erzie-
hung. Allerdings muss an dieser Stelle darauf hingewiesen werden, dass das
Wachsen einer christlichen Zivilgesellschaft mit ihrer Vereinsvielfalt eben-
falls die Bedeutung der protestantischen Kirchen schmilerte. In den Nie-
derlanden entwickelte sich vielmehr ein Netzwetk protestantischer Organi-
sationen und Eliten, die nicht auf die Kirche oder den Klerus angewiesen
waren, um ihre selbstformulierten christlichen Ziele zu erreichen. Die Kir-
chen wurden nicht bedeutungslos, aber sie waren nicht linger die zentralen
Trager christichen Engagements in der Welt. Ein frommer protestanti-
scher Laic konnte seinen Weg selbststindig finden. Méglicherweise waren
neben den sehr orthodoxen Gruppen gerade liberale Protestanten am
stirksten auf Irche und Klerus angewiesen, um ihren ansonsten sikularen
Aktivtiten eine geistliche Prigung zu verleihen. Hingegen blieben sich viele
orthodoxe Protestanten der christlichen Prigung ihrer Organisationen so
sicher, dass sie keiner starken Bindung an die institutionalisierte Kirche be-
durften.

Wichtig in dieser Hinsicht war das Wirken Abraham Kuypers (1837 bis
1920), des wohl einflussreichsten niederlandischen Politikers des spaten.d9.
Jahrhunderts. Kuyper hatte in Leiden Theologie studiert und danach seine
ersten Erfahrungen als — zunichst noch moderner, freisinniger — Pradikant
gesammelt. Rasch entwickelte er sich aber zum Wegbereiter und Wortfiih-
rer des orthodoxen Fligels des niederlindischen Protestantismus. Zwar
war er auch verantwortlich fir die Abspaltung der Gergformerde Kerk von
der NHK (1892); jedoch lag sein Hauptaugenmerk zunichst auf dem poli-
tischen und gesellschaftlichen Engagement: Kuyper griindete 1872 die
christliche Tageszeitung De Standaard, stiftete 1880 die Frje Universiteit
Amsterdam als christliche Universitit und baute die erste modetne Partei
des Landes, die .Ans-Revolutionaire Partiy (ARP; Anti-revolutionire Partei)

31 Hendrik, [Willens van den Bergh, S. 161-164. Zur deutschen Entwicklung siehe den Bei-
trag von Bettina Hitzer in diesem Buch.
32 Ringelberg, Mez de viag.
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auf, die ihren Riickhalt bei den »kleinen Leuten« (&lgyne luyden) hatte: ortho-
dox-reformierte Mittelstindler, Bauern, Arbeiter und untere Beamter{rénge.
Durch seine Erfahrungen in der NHK frustriert, stand Kuyper der Vor-
stellung eines von der Kirche gesteuerten christlichen Engagements in der
Welt duBerst kritisch gegeniiber. Seiner Auffassung nach sollten vielmehr
von Kirche und Staat unabhingige Vereinigungen die Instrumente sein, in
denen sich die Christen der Welt prisentierten. Kuyper, der neben all sei-
nen anderen Funktionen auch als Theologe wirkte, unterschied zwischen
der Kirche als Institution (die Versammlung der Rechtgliubigen) und der
Kirche als Organismus. Mit letzterem Verstindnis war das weltliche Enga-
gement der Christen gemeint, die typischerweise in christlichen Organisati-
onen, seien es Gewerkschaften, Schulen oder Bauernorganisationen, zu-
sammengeschlossen waren, um die Konformitit mit dem Gesetz Gottes zu
gewihrleisten. Die institutionelle Kirche solite lediglich indirekten Einfluss
auf Staat und Gesellschaft haben, mittels der Anleitung und Inspiration der
einzelnen Glaubigen, die dann threrseits in der Welt wirken sollten.33

Die Prigekraft dieses orthodoxen Impulses, sich entlang der Konfessi-
onsgrenzen zu organisieren, ging deutlich tber den Bevélkerungsanteil je-
ner orthodoxen Protestanten hinaus, die sich selbst als an Kuyper orien-
tierte Neo-Calvinisten sahen (10 bis 15 Prozent). Daraus ist zu schliefen,
dass die Otrganisationskraft der Kuyperianer ein tberproportionales Ge-
wicht-beim Aufbau einer sehr breiten orthodox-protestantischen Zivilge-
sellschaft hatte. Das starke Wachstum von Vereinigungen in der zweiten
Hilfte des 19. Jahrhunderts, das iiberall in Europa und auch unter den nie-
derlindischen Liberalen, Katholiken und Sozialdemokraten evident war
bekam so eine starke orthodox-reformierte Prigung. ’

Daneben entwickelte sich aber ein relativ ausgedehntes liberal-protes-
tantisches Netzwerk. Die meisten Organisationen in diesen Netzwerken
agierten unabhingig von der institutionellen Kirche. Auch wenn zunichst
Kirchenpolitik bei der Mobilisietung der Gliubigen und beim Aufbau der
Organisationen eine Rolle gespielt hatte34 und gelegentlich Klerus und Kir-
chengemeinden wichtige Funktionen in den entstehenden Organisationen
und Netzwerken der protestantischen Zivilgesellschaft inne hatten, konn-
ten sie doch keine nachhaltige Dominanz erreichen.

Allerdings ldsst sich die streng religise, nicht jedoch kirchliche Aus-
richtung der protestantischen zivilgesellschaftlichen Organisationen kei-

33 Koch, Kuyper.
34 Blom, VVerguiling.
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neswegs allein auf Kuypers Wirken zuriickfahren. Méglicherweise war der
Calvinismus weniger »kirchlich« als Lutheraner und Katholiken und be-
trachtete christliche Werke weniger als genuin kirchliche Aufgaben.® Calvi-
nistische Gruppierungen in GroBbritannien und in den USA waren ja
ebenfalls sehr produktiv bei der Griindung von Organisationen mit einem
deutlich protestantischen, aber nichtkirchlichen Charakter. Dies mag den
Unterschied zwischen den Niedeflanden und einigen lutherisch gepragten
Staaten erkliren, wo die Zivilgesellschaft auflerhalb des kirchlichen Berei-
ches oft weniger statk protestantisch gepragt waf. Aber es erklirt noch
nicht vollig, weshalb die niederlindischen protestantischen Kirchen sich
nicht selbst als Bestandteil der Zivilgesellschaft positioniett sondetn vor
einem allzu aktiven Engagement in der Gesellschaft zuriickgeschreckt ha-

ben.

4. Gegensétzhche Auffassungen von Kirche

Zu den bereits genannten Ursachen flir die Zuriickhaltung der Kirche ge-
geniiber einer aktiven Rolle im Sffentlichen Leben gesellt sich ein langwie-
riger, polarisierender und temporar nicht losbarer Konflikt uber die Auf-
gaben und die spirituellen Grundlagen der Kirche. Das »Allgemeine Reg-
lement« (Algemeen Reglement) fiir die Reformierte Kirche von 1816 schuf
eine Kirchenordnung, die eine bis dahin ungekannte, ausgekliigelte Organi-
sationsstruktur etablierte, aber nicht die innerkirchlichen theologisghien
Gegensitze auflésen konnte. Die dutch die neue Kitchenordnung errich-
tete Synodalversammlung, die sich aus Provinzvertretern zusammensetzte,
war mehtheitlich durch progressive theologische Tendenzen gepragt, die
aber im Gegensatz zut Glaubensauffassung der orthodoxen Mehrheit der
Kirchenmitglieder standen. So wurde die reformierte Kirche ab den
1840et-Jahten bis zur Neuformulierung der Kirchenordnung im Jahte 1851
von Machtkimpfen und fehlgeschlagenen administrativen und theologi-
schen Reformversuchen erschiittert. Schon dies erschweste der NHIC, die
von vielen ihrer Mitglieder durchaus gewiinschte Fithrungsrolle in der Ge-
sellschaft zu ibernehmen.

35 Haspels, Binding.
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Ungeachtet der theologischen Orientierung stief3 das Konzept, die Kir-
che zu einer freiwilligen Assoziation der Zivilgesellschaft zu machen, auf
erheblichen Widerstand. Viele fiihrende orthodoxe Kleriker verabscheuten
das Vermichtnis der Franzosischen Revolution. Sie bestanden darauf, dass
die Kirche ihre Sendung von ihrem Stifter Christus empfangen habe und
daher eine gottgebundene Organisation und keine freie Assoziation sei, in
der ein permanenter freier Willensbildungsprozess stattfinde, wie dies den
Vertretern einer liberalen Gesellschaft vorschwebe. Der frihe politische
und geistige antirevolutionire Fihrer des niederlandischen Protestantis-
mus, Guillaume Groen van Prinsterer (1801-1876), schrieb 1848:

»Die Kirche ist keine Versammlung von Individuen, deren schwankende Gefiihle
ihren Glauben, beeinflusst von der Pluralitit einer aktuellen 6ffentlichen Meinung,
formen und verbiegen. Sie ist eine persona moralis, durch den Glauben, von dem sie
Zeugnis ablegt, geformt und beseelt [...] Auch die Kirche kann thre Persinlichkeir
nicht abschiitteln, ohne einen Selbstmord zu begehen [...] Die Niedetlindische
Reformierte Kirche ist kein Produkt der Menschen, sie ist esne Kirche CHRISTT, die

Fortsetzung und Ausbreitung der allgemeinen christlichen Kirche auf niederlindi-
schem Boden.«36

Viele Reformierte sahen, unabhingig von der Denomination, die Kirche
als eine von Gott gegebene spirituelle Institution, die deshalb auBer- oder
oberhalb der Zivilgesellschaft steht. Diese Auffassung basierte auf einem

traditionellen reformierten Verstindnis von den Aufgaben det Kirche, ar-
gumentiert Stefan Paas:

»[...] die Gemeinde ist ein nach innen gerichteter Versammlungsort fiir die Gliu-
bigen, wo sie aufgerichtet und geheiligt werden, und nicht so sebr eine Aktionsba-
sis fiir das Zeugnis und den Dienst in der Welt. Der Lehrer ersetzt den Propheten,

der Pastor den Evangelisten in einer Gesellschaft, wo doch jeder ohnehin Christ
ist.«??

36»De Kerk is niet eene verzameling van individuén wier veranderbaar gevoelen haar
geloof naar de velerlei bogten eener publieke opinie van jaar en dag wijzigt en verbuigt.
Zij is een persona morals, door het geloof waarvan zijn belijdenis aflegt, gevormd en
bezielt [...] Ook de Kerk kan haar persoonijkheid niet afschudden, zonder een zelfmoord
te begaan {...] De Nederlandsche Hervormde Ketk is geen instelling der menschen, zij
is eene Kerk van CHRISTUS; de voortzetting en uitbreiding op Nederlandschen
bodem van de Algemeene Chiristelijke Kerk« (Groen van Prinsterer, Herormde gesindheid,
IX-XV; S. 42-45). Ubersetzung: J.N.

37 Stefan Paas, Is de gereformeerde ambiskeer anno 2007 nog hondbaar?, toespraak op CG-
predikantenconferentie 29 mei 2007, S. 9: »[...] de gemeente is een naar binnen gerichre
vergaderplaats voor de gelovigen, om daar opgebouwd en geheiligd te worden, en niet
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Die Traditionalisten insistierten weiterhin, dass die Kirche kein Verein wie
jeder andere war, sondern eine besondere Institution mit einer singularen
spirituellen Autoritit. Das war sicher auch die Auffassung des einflussrei-
chen Publizisten in der NHK, Philippus Jacobus Hoedemaker (1839 —
1910), der in der Kirche immer noch den geistlichen Beistand des Staates
sehen wollte.3® Viele seiner Glaubensbruder begriffen ihre Kirche weiter-
hin als eine Schépfung Gottes und behatrten auf der Wiederinkraftsetzung
von Artikel 36 des Niederlindische Glaubensbekenntnisses (Confessio
Belgica) von 1561, der den Staat als Beschiitzer der Kirche und als Kimpfer
gegen Irrglauben definierte.? Kuyper lehnte solche Auffassungen als
unvereinbar mit dem modernen demokratischen Leben ab. Aber auch er
und seine Sezessionskirche® hatten eine sehr hohe Meinung von der Kir-
che. Dabei lehnte Kuyper selber eine zu einer reinen weltlichen Organisa-
tion (wwereldsche vereeniging¢) mutierte Kirche ab und verneinte deren spiritu-
ellen Charakter (wgeestelik karakterd).!

Aus diesen Griinden neigten die reformierten Kirchen zu einer gewis-
sen Distanz gegeniiber der Zivilgesellschaft; fir sie war die Kirche eben
eine besondere Institution. Einige traditionell ausgerichtete Reformiette
wie Hoedemaker hofften auch weiterhin, dass die reformierte Kirche eines
Tages wieder Bestandteil des Staates und so erneut zu einer hetrschenden
Kirche wiirde. Akteure wie Kuyper lehnten solche Ambitionen freilich ab.
Sie hielten es fiir falsch, die Kirche blof als weltliches Instrument zu sehen,
das entsprechenden Regeln unterworfen ist. Gemeinsam war beiden Denk-
richtungen, dass sie eine zu enge Verbindung von Kirche und Zivilgesell-

schaft verhindern wollten. 3

zozeer een uitvalsbasis voor getuigenis en dienst in de wereld. De leraar vervangt de
profeet, de pastor vervangt de evangelist [ijn een samenleving waarin iedereen toch al
christen is.«. Ubersetzung: JN.

38 van der Zwaag, Ouperkort.

39 Deutsche Uberserzung auf: http:/ /www.lebensquellen.de/wp-content/uploads/ 2007/
01/ Confessio%20Belgica.pdf (04.08.2009).

40 Kuyper war mafBgeblich an der zweiten groflen Kirchenspaltung des 19. Jh. beteiligt:
1886 l6sten sich rund 300.000 Glaubige von der NHR und nannten sich Nederduits
Gereformecrde Kerk (Dolerende). Die erste Abspaltung von 1834 hatte zur Errichtung der
Christelijke Gereformeerde Kerk in Nederland gefithrt.

41 Kuyper, Gemeene Gratie, S. 127.
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5. Nachkriegsbemﬁhungen um ein 6ffentliches Engagement

Die reformierten Kirchen begannen in den 1920er- und besonders in den
1930er-Jahren mit einer Neubewertung der Beziehungen zwischen Kirche,
Staat und Zivilgesellschaft. Weltkrieg, Wirtschaftsktise, sozialer Wandel
und ungekannte totalitite Herausforderungen hatten zu einer Erodierung
der traditionellen Gesellschaft und der iberkommenen Stellung der Kir-
chen gefiihrt. Nachdem sich die Kirchen wihrend dieser Krisen als passive
Sdulen der Gesellschaft oder unkritische Helfer der weltlichen Michte ver-
halten hatten, kam nun das Gefthl auf, dass sie zu wirtschaftlichen, sozia-
len und politischen Fragen Stellung beziehen miissten, und zwar national
wie international 42

Mehr noch: Einige Kritiker waren der Auffassung, dass es nicht mehr
ausreichte, soziale und politische Aufgaben auf nichtkirchliche christliche
Organisationen abzuwilzen: Durch ihre sektiererische Mentalitit hitten die
christlichen Organisationen zu den Spaltungen in den westlichen Gesell-
schaften beigetragen, die sich diese angesichts der krisenhaften Entwick-
lungen nicht leisten konnten.*3 Die Kirche selbst miisse das Wort ergreifen
und agieren. Diese Entschlossenheit zum &ffentlichen Engagement wurde
bei der NHK bereits in den spiten Dreifligerjahren deutlich, als die kon-
kurrierenden Reformbewegungen ein Leitbild zur Kirche in der Gesell-
schaft entwarfen.* Die Kirche miisse jetzt auch »durch die Mitarbeit an
der Gestaltung des Lebens Zeugnis ablegen von den Anforderungen Got-
tes an den Einzelnen, die Gesellschaft und den Staat«, wie es im »Ak&oord«
von 1936 heif3t.45 '

Wihtend und nach dem Zweiten Weltkrieg entwickelten viele protes-
tantische Kirchen Sozialprogramme. Sie richteten sich vor allem an be-
durftige Kirchen tberall in der Welt und an notleidende Menschen richte-
ten, die aulethalb dieser Institution Kirche standen.®s Sie entwickelten so
in thren Aktivititen eine neue Haltung gegeniiber der Offentlichkeit. Diese
Prozesse wurden vom Okumenischen Rat der Kirchen unterstiitzt, der
1948 in Amsterdam gegriindet und von dem unerschrockenen Willem
Adolf Visser ‘t Hooft, einem Verfechter einer aktiven Rolle der Kirche,

42 Vgl. Keller/Wissing, Socale programs.

43 Vgl. Scholten, Er staat geschreven, S. 50.

44 Rasker, Nederlandse Hervormde Kerk.

45 Zit n.. van den Broeke, Geschiedenis, S. 315.
46 Crijns, Barmbartigherd.
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geleitet wurde.*’ Bereits 1943 hatte er prophezeit, dass »die IKirche weniger
den Platz eines Beobachters einnehmen, und dass die Kirchengeschichte
nicht ein Appendix zur, sondern ein zentraler Bestandteil der Weltge-
schichte sein wird.«*®

Die spiten 1930et- und die 1940er-Jahre miindeten so in eine Periode,
in der die protestantischen Kirchen in den Niederlanden, wie {iberall in
Westeuropa und Nordamerika, ein eher weitgefasstes Verstindnis des 6f-
fentlichen Auftrags der Kirche als einer gesellschaftlich und politisch enga-
gierten Institution entwickelten. So griindeten die niederlindischen Men-
noniten (Algemene Doopsgesinde Sociéteis) kurz nach dem Krieg ein Friedens-
biiro zur Unterstiitzung von Kriegsdienstverweigerern.®” Aber das neue
kirchliche Engagement beschrinkte sich nicht auf Formen sozialen Han-

_delns; tatsichlich bedeutete es vor allem, 6ffentlich Position zu beziehen.
In erster Linie sollte die Kirche deutlich Zeugnis von ihrem Glauben able-
gen: So lieferten die Remonstranten (Remonstrantse Broederschap) als Reaktion
auf die deutsche Invasion 1940 ein entschlossenes Bekenntnis zum christli-
chen Glauben. Die NHK prigte schon wihrend des Krieges fiir sich die
Bezeichnung einer sich zu »Chtistus bekennenden Volkskirche« (»Christus-
beljjdende volkskerk«). Weiterhin sollte die Kirche auch konkretet, zu einer
Reihe sozialer Fragen und anderer Themen von Offentlichem Interesse ge-
geniber den Mitgliedern und der Gesamtgesellschaft Stellung nehmen.
Obgleich ihre Proteste erfolglos blieben, hatten die Kirchen wihrend des
Zweiten Weltkriegs doch im Umgang mit den Besatzungsbehorden gelemt
gegeniiber der Obrigkeit kritisch Position zu beziehen.??

Mit der Zeit betonten die protestantischen Kirchen immet starkay die
Verbindung zwischen »Kirche und Gesellschaft«, wie ein friher Bericht
der NHK hieB, oder »Kirche und Welts, wie ein neues kirchliches Institut
am 20. November 1945 benannt wurde.S! Gemeinsam war all diesen
Bemiihungen das Ziel, die Kirche zum Zentrum christlichen Engagements
in der Welt zu erheben: Sie sollte, ausgestattet mit einem gewissen Mali an
Autoritit, den Dialog mit ihren Mitgliedern und mit der Gesamtgesell-
schaft suchen und so zur Bewiltigung dringender gesellschaftlicher Auf-

47 Sie die jingsten Uberlegungen hierzu bei Bouwen, Ecrmerical Movement.

48 Rasker, Nederlandse Hervormde Kerk, S. 333f; Visser ‘t Hooft, Ten formative years, S. 135

ders., Mémoires, S. 159.
49 Augustijn, Kerk, S. 24-26.
50 Meijering, Christendom, S. 258-261.

51 Ewout van Walsum, Kerk en samenleving.
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gaben beitragen. Es ist daher kaum verwundetlich, dass viele fihrende Re-
formierte in dieser Zeit den konkursierenden christlichen zivilgesellschaft-
lichen Organisationen ablehnend gegeniiberstanden.

Trotz all des frischen Elans war es fir die protestantischen Kirchen
nicht leicht, jene 6ffentliche Rolle in den Niedetlanden zu spielen, die sich
deren eifrigste Befiirworter so wiinschten. Sie besalen nicht die Autoritit
der katholischen Bischéfe, die 1954 ihren Gliubigen noch vorschreiben
konnten, wie diese sich im »Stfentlichen Leben dieser Zeit« engagieren
durften.5? Aber auch im Vergleich mit der Situation protestantischer Kir-
chen in anderen Staaten hatten sie ein hartes Leben. In Deutschland, wo
sich die evangelischen Kirchen enge Verbindungen zu den einzelnen Lin-
dern erhalten hatten, bot die Nachkriegsentwicklung neue Chancen fir
eine einflussreiche 6ffentliche Rolle. Hier gelang es den evangelischen Kit-
chen und ihren Vorfeldorganisationen, sich zu den wichtigsten protestanti-
schen Institutionen der west- wie der ostdeutschen Zivilgesellschaft zu
entwickeln. Die deutschen evangelischen Kirchen konnten sich in dieser
Weise entwickeln, weil sie —auch historisch betrachtet — die dominieren-
den Reprisentanten protestantischen Glaubens in der Offentlichkeit blie-
ben.

Im Gegensatz dazu waren die protestantischen Kirchen in den Nieder-
landen nach 1945 mit der gleichen Vielzahl von protestantischen Organi-
sationen konfrontiert, die bereits die institutionelle Kirche im spiten 19.
Jahthundert in den Schatten gestellt und grofienteils den Krieg unbescha-
det Uberstanden hatten.>® Die Hervormde Kerk diirfte nach 1945 darauf ge-
hofft haben, zu einer beachteten Kraft in der niedetlindischen Gesellschaft
zu werden, wie dies bei anderen protestantischen Kirchen in protestantisch
gepragten Staaten der Fall war. Aber in den Niederlanden waren die Még-
lichkeiten, in diese Position aufzusteigen, weit begrenzter als anderswo.
Zudem blieb der andere grof3e protestantische Kirchenverband, die GKN,
weitgehend Kuypers Interpretation der Rolle der Kirche verhaftet, die der
institutionellen Kirche keine Aufgabe in der Offentlichkeit zuerkannte.
Bemithungen der NHK in den 1940er- und 1950er-]Jahten, eine kitchliche
Rolle im offentlichen Leben aufzubauen, wurden daher durch starken Wi-

52 Der Hirtenbrief »De katholiek in het openbare leven van deze tijd« vorn 1. Mai 1954 rief die
Katholiken dazu auf, sich innerhalb ihres eigenen Milieus zu organisieren und bei Wah-
len fiir die katholische und nicht fiir die sozialdemokratische Partei zu votieren. Vgl. de
Jong, De kathokiek.

53 Van Dam, Religidse Traditionen.
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derstand existierender protestantischer Finrichtungen und traditionelle

Sichtweisen behindert.

6. Die Sechzigerjahre und danach: Eine fliichtige 6ffentliche
Prisenz der protestantischen Kitchen

Mit der »Vergesellschaftung« der Kirche nach 1960 wuchs derén sozia.les
Engagement.>* Mittlerweile hatten sich auch die GIKN vorsichtig alif eine
aktivere Rolle der institutionellen Kirche eingelassen. In vielen Kirchen
empfanden zunehmend meht Kleriker und Laien die Vetlagerung christli-
chen Engagements an auBerhalb der Kirchen stehende Agentgren a.]s un-
passend. Das verstirkte Nachdenken tber die Fehler der Kl?che m. dér
Vergangenheit (besonders wihrend des letzten Krieges) und die Sensibili-
sierung tir die Dringlichkeit verstirkten weltlichen Engagemeflts aller
Christen und christlichen Institutionen lésten diese Neubestimmung
ebenso aus wie die — vor allem tber das Fernsehen vermittelte — Sicht-
weise, dass alles, auch die Kirche, Teil des grofien »Weltgeschehens«
(wmereldgebenrend) war, das die Rolle der Kirchen als Zaungast r1ic4ht linger
vertrug. Das wachsende Skumenische Bewusstsein, dass die Christen aller
Denominationen (und spiter die Glaubigen aller Religionen) tiber die ge-
meinsame Sache Religion miteinander verbunden sind, war ebenfalls Teil
dieser Trendwende.

Dies bedeutete cine deutliche ekklesiologische Neuausrichtung: Die al-
ten Vorstellungen tiber das Verhaltnis der Kirche zur Gesellschaft aus der
Vorkriegszeit, wie die Vorstellung der Hervormden von einem »a])o«.rto/aaz‘<<,55
hatten einiges gemeinsam mit dem friheren Verstindnis von Kirche jals
singuldre Institution mit einer eigenen raison d’étre, ganz unabhingig von ih-
rer Umwelt. Diese Denkrichtung wurde nun zunehmend aufgegeben zu-
gunsten der missio Der, was nach Auffassung des Theologen ]ohanne§ C.
Hoekendijk (1912-1975) bedeutete, dass die Kirche nzr fiir das weltliche
Heil (rshalom) existiere und bereit sein musse, sich selbst fiir die Welt auf-

zugeben 56

54 Dekker, Wat is er wet de kerk, S. 67.
55 Verbreitung des Glaubens.
56 Hoekendijk, Kerk; Van Gelder, Missional church, S. 20-22.
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Es entstand eine durch »eine stark ethisch und gesellschaftlich orien-
tierte Theologie« gepriagte protestantische Kirchenlandschaft.5’ Bestirkt
durch ein Zutrauen in jhre neu gefundene 6ffentliche Rolle und die Waht-
nehmung eines groBeren Spielraums in einer Welt, in der die alten konfes-
sionellen Organisationen ihre Wirkungskraft zu verlieren schienen, ver-
suchten viele Kirchen, sich in Wort und Tat gesellschaftskritisch zu enga-
gieren. So  war das Interkirchliche Friedensforam  (Interkerkelijk
Viedesberaad, IVB) 1966 zunichst mit der Aufgabenstellung gegriindet
worden, kritische Beitrige zu umstrittenen Themen wie dem Vietnamkrieg
zu liefern. Spiter wurde es als Kommunikationskanal zu den ostdeutschen
Kirchen genutzt. Ende der Siebziger- und Anfang der Achtzigerjahre ko-
otdinierte das Forum mafigeblich die Kampagne gegen den NATO-Dop-
pelbeschluss.® Der Rat der niedetlindischen Kirchen (Raad van Kerken in
Nederland) hatte dhnliche gesellschaftliche Interessen und Besorgnisse wie
der Weltkirchenrat auf globaler Ebene, wenn er Themen wie »Armut« oder
»Asylbewerber« aufgriff.? Wihrend der Sechziger- und Siebzigetjahren
bezogen die protestantischen Kirchen Stellung gegeniiber der Apartheid,
wobei verschiedene reformierte Kirchen bereit waren, ihre traditionell en-
gen Beziehungen zu den die Diskriminierung der Farbigen befurwortenden
Afrikaaner-Kirchen zu riskierten, um sich am Anti—Rassismus—Programm
des Weltkirchenrats zu beteiligen, mit dem die politischen Befreiungsbe-
wegungen unterstitzt wurde.0

Auf diese Weise wurde die 6ffentliche Rolle der Kirchen in den Nie-
derlanden als Form gesellschaftskritischen Engagements zum Wohle der
Gemeinschaft definiert. Diese 6ffentliche Rolle bestimmte das protestanti-
sche Kirchenleben von den Sechziger- bis in die Achtzigerjahre. Aber auch
hier kdnnte man einwenden, dass die Kirchen nie wirklich erfolgreich bei
threm Bemiihen waren, sich als Akteur in der niedeglindischen Offentlich-
keit in dem MaBe durchzusetzen, wie sich das die Befiirworter eines gesell-
schaftskritischen Engagements erhofft hatten. Das alte Netzwerk christli-
cher Organisationen mag seine christliche Identitit etwas weichgezeichnet
haben, aber es konnte seine Position als maBgeblicher Partner des Staates
gegen die Anspriche der Kirchen weitgehend behaupten. Uberdies blieben
christliche Laien die wichtigsten religiosen Stimmen in der Offentlichkeit.

57 Metjering, Nederlands christendom, S. 401

58 Van den Berg, IKI"; De Graaf, Over de muur; van Diepen, Hollanditis.

59 Van den Broek, Kerk.

60 World Council of Churches’ Programme to Combat Racism; vgl.: Meijers, Blanke broeders.
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Trotz Kontakten zur Regierung konnten sich die protestantischen Kirchen
nicht als vertrauenswiirdige Ratgeber in moralischen Angelegenheiten
durchzusetzen, wie es ihnen in Deutschland, GroBbritannien und den
skandinavischen Staaten gelungen ist. Dass sie keinen direkten Finfluss auf
die Gestaltung der moralischen und spirituellen Konturen der niederlindi-
schen Gesellschaft gewannen, stand weitgehend in Einklang mit der
jiingsten Geschichte. Die Van-Walsum-Kommission, 6! die von einem
prominenten Vertreter der Doorbraak-Bewegung®® aus der Laienschaft der
NHK geleitet wurde, sollte erortern, welche Rolle der Staat bei det Finan-
zierung der Kirchen einnehmen sollte. Sie empfahl 1967, dass die Regie-
rung fiir alle Kirchen 50 Millionen Gulden pro fahr zut Wahrung ihrer ge-
sellschaftlichen Aufgaben bereitstellen sollte, was etwa 15 Prozent des
Volumens aller Kirchenbudgets ausmachte. Dieser Vorschlag wurde je-
doch vom liberal-konfessionellen Iabinett De Jong 1969 als staatliche
Einmischung in kirchliche Angelegenheiten zuriickgewiesen.t?

Wie viel Respekt vor dem besonderen Charakter der Kitchen bei dieser
Entscheidung auch immer eine Rolle gespielt haben mag; auf jeden Fall
wurde deutlich, dass die Regierung nicht an einer intensiven partnerschaft-
lichen Zusammenatbeit mit den Kirchen interessiert war. 1983 zog das
Gesetz zur Beendigung der finanziellen Beziehungen zwischen Sraat und
Kirche$* nicht nur einen Schlussstrich unter alle staatlichen Subventionen
fiir die Kirchen; es hob auch das Gesetz von 1853 iiber Glaubensgemein-
schaften (Wet op de Kerkgenootschappen) auf, womit die letzte Rechtsgrundlage
fiir finanzielle Anspriiche der Kirchen an den Staat beseitigt war. Die
wachsende Distanz zwischen Staat und Kitche wurde auch von einemiRe-
gierungsbericht bestitigt, der bemerkenswerterweise von einem Christde-
mokraten verfasst worden war.6

Es half den Kirchen sicher auch nicht, dass sie nach 1970 an jihem
Mitgliederschwund litten. In einer Zeit, in der der Niedergang der Religion
als unabinderlich galt, wurde es fir die Kirchen immer schwieriger, ihren

61 Commissie-Van Walsum, 1946-1967.

62 Durchbruch. Die Bewegung formierte sich kurz nach Ende des I1. Weltkriegs und war
Menschen jeden Glaubens zuginglich. Ziel war die Uberwindung der weltanschaulichen
Fragmentierung der niederlindischen Gesellschaft mittels iberkonfessioneller, weltan-
schauungsunabhingiger Zusammenschliisse.

63 Den Quden, Ontknaping, Commissie Hirsch-Ballin, Querberd.

64 et van 7 decomber 1983, tot bekindiging van de financiéle verbouding tussen Staat en Kerk:
h ttp://lexius.nl/\vet—beeindiging—ﬂnancielc—verhoudjng—mssemsmnt-en-kerk.

65 Commissie Hirsch-Ballin, Overheid, godsdienst en levensovertuiging (1988).
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Positionen Geltung zu verschaffen. Das galt vor allem in Fragen, die mit
Abtreibung, Futhanasie und Homosexualitit zu tun hatten; Praktikren, die
von der katholischen Kirche und kleineren orthodox-protestantischen
Gruppen weiterhin bekdmpft wurden. Mittlerweile waren die meisten Nie-
derlinder de‘r Auffassung, dass dies zu den »privaten« Angelegenheiten ge-
horte, die Kirchen und andere religiése Organisationen nichts angingen.
Anders formuliert: Sie scheinen fiir sich eine 6ffentliche Rolle reklamiert
zu haben, als sie dafiir im Lande schon keinen Riickhalt meht besaBen. Die
Kirchen mussten sich nun gegen eine Vielfalt von Stimmen durchsetzen,
wenn sie erreichen wollten, dass ihnen besondere Aufmerksamkeit zuteil-
wurde. 1988 musste die Generalsynode der NHK feststellen, dass die Kir-
che in der niederlindischen Gesellschaft auf eine »Versammlung der Gliu-
bigen« reduziert worden sei.%

7. Eine bescheidene Rolle: Die protestantischen Kirchen als
Akteure der lokalen Zivilgesellschaft

Letztlich haben die Bemithungen der protestantischen Kirchen um eine
gewichtige Rolle im offentlichen Leben der Niedetlande keine Friichte ge-
tragen. Paradoxerweise eréffnete der dramatische Niedergang der Kirchen
im ausgehenden 20. Jahrhundett jedoch Wege einen neuen, bescheideneren
Platz in der Gesellschaft als értliche Kirchengemeinden oder als Organisa-
tionen, die in ihrem unmittelbaren Umfeld wirken. In verschiedenen Stid-
ten und Metropolen sind Kirchen und andere religiése Zentren in den
letzten Jahren schlagartig als wichtige 6ffentliche Plitze wahrgenommen
worden, sei es wegen des geschitzten asthetischen, zivilen oder spirituellen
Charakters des Gebéudes, des Sozialkapitals der Mitglieder oder der »In-
tegration« neuer Biirger, um nur einige 6ffentliche Zwecke zu nennen, die
den Kirchen zugeschtieben werden.

Es stellte sich heraus, dass die 6rtlichen Kirchengemeinden und -grup-
pen etwas bewegen konnten und lokale Gruppen eine besondere Ver-
ptlichtung gegeniiber der Stadt entwickelten. Kirchengemeinden wie das
Rotterdamer Lanrenspastoraat, sind Ausdruck dieser neuen Beziehung zur

66 Generale synode, Gemeente-siin, S. 19.



280 JAMES C. KENNEDY

Stadt.t” Bis zu den 1970er-Jahren konzentrierten sich diese Gruppen auf
die Migrationsproblematik; anschlieBend waren es die Herausforderungen
der multikulturellen Gesellschaft. Aber auch sehr grundsitzliche Probleme
blieben weiterhin ein Anliegen der Kirchen. Das Inkrafttreten des Sozial-
hilfegesetzes (Algemeen Bijstandswed) hatte 1967 der traditionellen Wohl-
fahrtsptlege ein Ende bereitet und zwang die protestantischen diakoni-
schen Werke, ihre Arbeit weitgehend als weltweites Handeln zu sehen. Die
lokale diakonische Arbeit konnte aber Anfang der Achtzigerjahre wiedet-
belebt werden, als die Regierung begann, ihre Sozialausgaben zuriickzufah-
ren und damit die Reichweite des Wohlfahrtsstaates einzuschrinken. 1983
verteilten niederldndische Kirchen Weihnachtspakete an Bedurftige. Kir-
chen waren um 1987 auch wichtige Partner beim Aufbau der »Amze Kant
van Nederlands, einer Arbeitsgruppe zur Koordinierung der Aktivititen zu-
gunsten der Armen. 1997 fusionierte die Amwe Kant mit der Initiative
»Economie, 1Vrompen en Armoede (EVA), die 1984 entstandenen war, um
Kirchenfrauen mit Frauen in der Sozialarbeit an einen Tisch zu bringen.%®

Wie bereits gesagt, engagierten sich Kirchen aller Denominationen
Uberdies bei der Betreuung und Unterbringung von Asylbewerbern, in ei-
nigen Fillen auch bei der Interessenvertretung fiir diesen Personenkreis,
Nicht zuletzt sahen sie sich zunehmend selber als Institutionen mit einem
Aulftrag tir thre Nachbarn. Sie bildeten Netzwerke mit anderen christli-
chen Institutionen, um eine aktive Prisenz in ihrer Kommune aufzubauen,
wie beispielsweise das Fretwilligennetzwerk »Presenz«.

Bis zu den 1990ez-Jahgen hatten sich auch Moscheen, Tempel und Mig-
rantenkirchen in einigen Stidten zu wichtigen Eintichtungen der niré%iﬂe'r—
lindischen religisen Landschaft entwickelt. Mehr als hundert dieser religi-
Osen Zentren waren allein in Amsterdams Siidosten konzentriert, wo sich
viele Immigranten niedergelassen hatten. In den letzten Jahren wurde
deutlich, dass die Migrantenkirchen eine »kostenlose und wertvolle« Hilfe
fiir ihre Mitglieder leisteten, sich mit ithrer neuen Heimat zu arrangieren
indem sie ihrer Nachbarschaft die gesellschaftlichen Vorstellungen tber
Kriminalitit, Jugendkriminalitit und Hilfe fir Neuankémmlinge vermit-
telten.””

67 Van Lieburg, De Lanrens.

68 Robbers-Van Berkel, Hongerigen voeden, S. 23-25.
69 Van der Sar/Visser, Gratis.

70 Christenen in Contact, vom 7. Dezember 2007.
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Im Allgemeinen wurden die Kirchen zu wichtigen Akteuren der nie-
derlindischen Gesellschaft. So konnte bei fleiigen Kirchgingern eine er-
heblich héhere Spendenbeteitschaft festgestellt werden als bei AuBerkirch-
lichen.™ Angefiihrt werden diese Aktiven von theologisch moderaten Pro-
testanten. Im weiteren Sinne entlasten die Kirchen (vor allem durch ihre
aktiven Mitglieder) die niederlindische Gesellschaft finanziell um gut drei
Billionen Euro pro Jahr, so die jingsten Zahlen. Die Kirchen haben Frei-
willige hervorgebracht, die alle Arbeiten ibernehmen, seien es Krankenbe-
suche, der Betrieb von Kleiderkammern, Nachbarschaftshilfe, Sprachkurse,
Paar- und Familientherapie, Obdachlosenhilfe, Betreuung von Prostituier-
ten, finanzielle Nothilfe oder Fetienlager fiir Kinder und Jugendliche.”

In den ersten Jahren unseres Jahrhunderts entwickelte sich in der nie-
derldndischen Politik, im Einklang mit der internationalen Entwicklung,
ein etneuertes Interesse an den Kirchen und anderen religiésen Institutio-
nen als wichtige »mehrwertproduzierende« Akteure. Stiadte wie Den Haag
verstirkten ihre Bemihungen, mit den Migrantenkirchen ins Gesprich zu
kommen. 2002 Jud der Amsterdamer Birgermeister Job Cohen in seiner
vielbeachteten Neujahrsansprache Moscheen und Kirchen sogar ein, an
der Gestaltung des stidtischen Lebens mitzuwirken.”? Religion war nicht
linger eine Kraft, die an den Rand des Offentlichen Lebens gedringt
wurde, sondern als positives Element in der Gesellschaft genutzt werden
sollte — nicht zuletzt angesichts des immer dringender werdenden Bedurf-
nisses nach »Integration« der Neuankémmlinge. Diese neue Allianz zwi-
schen Kommunen und religidsen Zentren hat sich in den letzten finf Jah-
ren entwickelt, wie der prominente Rotterdamer Kirchenaktivist Willem
van der Meent kiirzlich festgestellt hat.7* Aber diese Dialogstruktur scheint
sich gefestigt zu haben. So haben liberale Politiker wie Sozialdemokratin
Femke Halsema und Alexander Pechtold von den Demokraren 66 (DG66)™

71 Vereniging van Fondsen in Nederland, Geven in Nederland: ausfihrlich Dekker/de Hart,
zum Spendenverhalten in den USA Adloff, beide in diesem Band.

72 Castillo Guerra/Glashouwer/Kregting, Tel je zegeninger; »Tel je zegeningen. Kerk
ontzorgt Nederlandse samenlevings, Tromw, 19. Juli 2008.

73 Job Cohen, Nienjaarspraak, januari 2002, hitp:/ /wrwrw.amsterdam.nl/gemeente/college/
burgemeester_cohen/toespraken/overig/toespraak_2.

74 Van de Meent; Aficheidstoespraak Laurenskerk gathering, 11. Februar 2009.

75 D066 ist eine linksliberale Pattei, benannt w.a. nach ihrem Grindungsjahr 1966. Sie tritt
fir strukturelle Reformen des niederlandischen Staates ein. Die Partei ist seit 1967 im
Parlament und war sowohl an christdemokratisch als auch an sozialdemokratsch ge-
tithrten Kabinetten beteiligt. ’
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der Religion in ihrer neuen biirgerschaftlichen Form eine positive Rolle zu-
gestanden. Alexander Pechtold, Fraktionsvorsitzender von D66 in der
Zweiten Kammer, erklirte, dass er fur »die Trennung von Kirche und
Staat« eintrete, nicht jedoch fir »die Trennung von Kirche und Strafie«.’6
Threr fritheren Anspriiche auf eine besondere Rolle als geistliche Auto-
ritit und eine herausgehobene Position in Staat und Gesellschaft entledigt,
wurden die Kirchen zu einem integralen Bestandteil der niederlindischen
Zivilgesellschaft: Nicht langer Kirche des Staates, entwickelten sie sich zu
Kirchen der Strafle. Sie waren — wenn auch eines unter vielen — zu einem
»Bindemittel« der liberal-demoksatischen Ordnung geworden.’” Das neue

Wohlfahrtsgesetz (Wer Maatschappelijke Onderstenning) von 2007 schuf auf’

lokaler Ebene ausdriicklich Raum fiir kirchliche Aktivitaten. Als sollte diese
Entwicklung unterstrichen werden, gab es zum 1. Januar 2008 eine neue
gesetzliche Regelung tiber Andachtsstitten (Anbi), welche »kirchliche,
weltanschauliche, karitative, kulturelle, wissenschaftliche oder allgemein-
wohlotientierte« Einrichtungen zur Offenlegung ihrer Finanzen verpflich-
tete. Dafur wurden thnen dann im Gegenzug steuetliche Priferenzen ein-
geraumt.”® Die Kirchen verloren endgiiltig ihren Sonderstatus. Mit dieser
Kategorisierung der Kirchen als »Anbi« und der finanziellen Berichtspflicht
gegentiber der Offentlichkeit scheint ihre die Transformation zum ge-
wohnlichen zivilgesellschaftlichen Akteur, zumindest aus juristischer Sicht,
abgeschlossen. Vielleicht haben damit auch die niederlindischen Kirchen
einen Weg gefunden, sich derart in die Zivilgesellschaft einzupassen, dass
sie langfristig verldssliche und beachtete zivilgesellschaftliche Akteure bléi-
ben. ¥l

(Ubersetzung ans dem Englischen von Jiirgen Nantg)
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