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Katolicism och religionsirihet: Den svenska
religionsirihetslagen 50 ar

Av Yvonne Maria Werner

Det &r bara 50 ar sedan som Sveriges riksdag i lag slog fast att ingen skulle diskrimineras pa grund
av sin religion. Artikeln ger bakgrunden och redogdr for diskussionerna kring den nya lagen.

Sverige har, om man ser till gudstjanstfrekvens och annan organiserad religios aktivitet, lange
varit ett sekulariserat land. Men trots detta kom det att dréja till 1952 innan religionsfrihet
infordes i landet, vilket i ett vasterlandskt perspektiv var mycket sent. P& den europeiska
kontinenten hade franska revolutionen och napoleonkrigens omvalvningar bidragit till att
religionsfrihetens princip vunnit genomslag i stat och efter stat och sedan bekraftats i de nya
statsforfattningar som antogs under 1800-talets lopp. Vissa lander gjorde rent hus med det
traditionella konfessionssystemet genom att helt avskara bandet mellan kyrka och stat, medan
andra garanterade religionsfrinet inom ramen for det bestdende statskyrkosystemet.
Religionsfriheten, som proklamerats som en méansklig rattighet bade i 1776 ars amerikanska
och i 1789 ars franska rattighetsdeklaration, var en del av det moderna projektet och det nya
satt att se pa relationen mellan individ, samhélle och statsmakt som det representerade.
Tanken var att religion inte langre skulle vara samhallets angelagenhet utan ett uttryck for de
enskilda individernas fria val. Individens medborgerliga rattigheter skulle med andra ord inte
vara beroende av religionstillhérighet och ingen skulle diskrimineras pd grund av sin
religion.

| Sverige var det forst med 1951 ars religionsfrihetslag, vilken tradde i kraft foljande ar, som
dessa principer vann laga kraft. Fram till dess géllde 1873 ars lag om frammande
trosbekannare, den séa kallade dissenterlagen, vilken utgick fran principen att Svenska kyrkans
bekannelse var landets statsreligion och att samhallet vilade pa kristen grund. Det var darfor
inte tillatet att l1amna statskyrkan utan att ansluta sig till ett annat, av staten erkant kristet
samfund, och den som uttradde forlorade dessutom vissa medborgerliga rattigheter. Sa var de
“frimmande” religionshekannarna utestangda fran den statliga folkskollararbanan, och de
hade heller inte tilltrade till larar- och sjukskdterskeutbildningarna. Da majoriteten av
medlemmarna i de frikyrkliga samfunden valde att stanna kvar i Svenska kyrkan kom denna
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konfessionsbestamda diskriminering i forsta hand att drabba katolikerna. Manga av
dissenterlagens restriktiva bestimmelser som exempelvis regelverket rérande blandaktenskap
och forvarv av fast egendom samt férbudet att uppratta kloster hade dessutom en medvetet
antikatolsk udd. Denna negativa attityd till den katolska kyrkan hade djupa rotter i det svenska
folkmedvetandet, och pa manga hall uppfattades katolicismen som ett hot mot landets
sékerhet och politiska integritet. Att svenska medborgare sedan 1860 kunde bli katoliker utan
att som tidigare riskera landsforvisning spadde pa denna oro, och i massmedia var “den

katolska faran” ett stindigt dterkommande tema.’>

Enhetssamhallet byter skepnad

Dessa antikatolska stamningar gjorde sig starkt géllande ocksa i samband med de utredningar,
lagforslag och debatter i religionsfrihetsfragan som foregick 1951 ars lag. I riksdagen hade det
alltsedan 1880-talet framlagts en rad av motioner med krav pa en liberalisering av
dissenterlagen, inte minst da vad géllde villkoren for uttrade ur Svenska kyrkan, och 1909
enades kamrarna om en skrivelse till regeringen med en begdran om utredning. Men den
negativa remissbehandlingen av riksdagens skrivelse gjorde att saken lades pa is, och det var
forst efter det politiska systemskiftet 1918 som regeringen, som nu leddes av liberaler och
socialdemokrater, gjorde slag i saken. Tva pa varandra féljande statliga kommittéer tillsattes
for att utreda fragan och komma med ett forslag till en revision av den radande
lagstiftningen.” | det betankande som framlades 1927 foreslogs att det i fortsattningen skulle
sta varje vuxen medborgare fritt att Iamna Svenska kyrkan och att de inskrankningar i de
medborgerliga rattigheterna som dittills drabbat de uttradande i gorligaste man skulle
undanrgjas. Inga konfessionskrav skulle fa stallas vid statliga anstallningar, utom i de fall
handlaggning av kyrkliga arenden ingick i tjansten, och det framholls uttryckligen att dven
personer som inte tillnérde Svenska kyrkan skulle kunna anstéllas som larare vid landets
folkskolor. Men man gjorde har ett viktigt undantag. Katoliker och andra, som det hette,
?verkligt frammande religionsbek@nnare” skulle séledes inte omfattas av de nya
bestammelserna, vilket motiverades med att man hédr saknade garantier for att den statliga
laroplanens krav pa en tolerant och odogmatisk religionsundervisning skulle komma att foljas.
De kommitterade uttalade sig ocksa for att klosterforbudet och de géllande inskrankningarna i
dissentersamfundens ratt att forvarva fast egendom skulle kvarsta.

Betankandet resulterade inte i nagot lagforslag, men det visar pa en intressant tendens. Det
slutna enhetssamhéllet princip fortsatte att utgora ett riktméarke for svensk politik &ven efter
det demokratiska genombrottet. Men diskrimineringen av “frdmmande trosbekénnare”
motiverades inte langre av konfessionella utan av politiska och ideologiska skal.

-2-



Socialdemokraterna, vilka tidigare varit ivriga forkdmpar for religionsfrihetens princip, stallde
nu upp till forsvar for det lutherska statskyrkosystemet, vilket framstélldes bade som en garant
for en demokratisk utveckling och som ett varn mot katolska maktstravanden. Men det var
inte langre den religiosa enheten pa den augsburgska bekannelsens grund som skulle varnas
utan den liberal-demokratiska, lutherskt praglade ideologi som nu blivit det svenska
samhallets gemensamma vardegrund. | denna nya ideologiska gemenskap hade dven de
frikyrkliga en plats men katolikerna stod utanfor, eftersom de ansags foretrada en
trosuppfattning och ett samhéllsideal som pa viktiga punkter stod i strid med det svenska
normsystemet. Att den katolska kyrkan drev egna forsamlingsskolor betraktades som ett bevis
for katolikernas opalitlighet i ideologiskt avseende, och den svenska statmakten stéllde sig
fortsatt avvisande till de katolska systrakongregationernas stravanden att upprétta katolska
sjukhus och vardinrattningar.® Utvecklingen i Danmark, dar det sedan 1849 radde full
religionsfrihet och dar katolska ordenssamfund drev ett tjugotal privatsjukhus och en rad
valrenommerade flickskolor, framholls som ett varnande exempel pa vilka konsekvenser en
utvidgad svensk religionsfrihet skulle kunna fa.’

Réadsla for sjalvmedvetna och exklusiva ansprak

En viktig anledning till att ledande krafter inom regering, riksdag och media stéllde sig
negativa till katolska privatskolor och sjukhus var att man uppfattade dem som redskap for
katolsk propaganda och mission. Misstanken var ingalunda obefogad, och saval de romerska
instruktionerna som de i Norden stationerade katolska prasternas och ordenssystrarnas
rapporter visar att det forholl sig sa. Organisatoriskt var de skandinaviska landerna sa kallade
apostoliska vikariat och darmed underordnade den romerska missionskongregationen,
Propaganda Fide, vilket var en klar markering av omradets missionsstatus. Missionsarbetet
agde alltsd hogsta prioritet, och sjukvarden och de hogre skolorna, vars elever till stor del
bestod av protestantiska barn, betraktades som viktiga instrument for att sprida kunskap om
och vécka intresse for den katolska tron.® Att verksamheten hade denna inriktning var en
konsekvens av den katolska ecklesiologin, vilken fram till andra vatikankonciliets teologiska
nyorientering hade en betonat exklusivistisk pragel. Den katolska kyrkan gjorde ansprak pa att
ensam vara Kristi kyrka, och ekumenisk samverkan med andra kristna kyrkor och samfund
avvisades kategoriskt. Protestantisk kristendom betecknades som en heresi, och verksamheten
i Norden var darfor inriktad pa att Gvertyga manniskor om den katolska trons sanning och fa
dem att konvertera. Detta synsatt kom Kklart till uttryck vid sjélva upptagningsceremonin.
Konvertiten skulle inte bara, som i dagens katolska kyrka, positivt bekdnna den katolska tron
utan ocksa genom en muntlig avsvarjelse och en skriftlig deklaration ta avstand fran det
kristna trossamfund som han eller hon dittills tillhort.”
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Men det var inte i forsta hand den katolska kyrkans antiekumeniska hallning som véckte
anst6t i Sverige utan de politiska ansprak och samhallsideal som den ansags foretrada. |
debatten framstalldes den katolska kyrkans dvernationella karaktar och krav pa oberoende i
forhallande till statsmakten samt forekomsten av katolska politiska partier som ett uttryck for
katolska maktstravanden. Inte heller denna kritik var helt tagen ur luften. Medan de reforma-
toriska samfunden i egenskap av nationalkyrkor i regel varit underordnade staten, har den
Overnationella katolska kyrkan alltid varnat om sin sjalvstandighet gentemot statsmakten.
Enligt den forkoncilidra katolska samhallsdoktrinen, sa som den utlades i pavliga encyklikor
fran Gregorius XIV till Pius XII, var stat och kyrka bada suverana pa sitt omrade och skulle
samverka till gagn for det allmanna bésta och sjalarnas fralsning. Idealet var den katolska
staten, men dven i forhallande till icke-katolska makter menade sig den katolska kyrkan kunna
havda vissa ansprak. Samhéllet tanktes organiserat uppifrdn och ner, och rattssékerheten
ansags garanterad genom statsmaktens bindning vid av Gud givna, evigt giltiga
ordningsprinciper, for vilken kyrkan var garant. Detta gick stick i stdv med den liberala
samhallsdoktrinen, som utgick fran de enskilda individerna och deras forfattningsmassigt
garanterade rattsansprak gentemot statsmakten och som betraktade religion som en
privatsak.'®

En gemenskap med antimoderna fOrtecken

Katolicismen framtradde vid denna tid inte bara som en religiés utan ocksa som en ideologisk
gemenskap med klart antimoderna fortecken. Detta var en frukt av den ultramontana
(romorienterade) vackelse- och reformrérelse som under 1800-talets forsta halft gjort sitt
segertdg genom den katolska varlden och som utgjorde basen for den katolska kyrkans
utveckling i centralistisk och antimodernistisk riktning. Ultramontanismens av nythomismen
praglade teologiska och filosofiska principer kom fran seklets mitt att fa karaktiren av
officiell kyrklig ideologi. Riktningsgivande blev har Pius IX:s encyklika Quanta Cura med
tillhorande Syllabus errorum fran 1864 som i skarpa ordalag fordomde liberalismens
politiska, ekonomiska, sociala och kulturella grundsatser och darmed ocksa stravan att
utveckla ett modernt, sekulariserat statssystem. Det skall har tilliggas att liberalismen i
anknytning till den radikala upplysningens och franska revolutionens principer vid denna tid
framtradde som en starkt antikyrklig kraft med samhallets totala sekularisering pa sitt
program. Bland de moderna villfarelser som fordomdes i Quanta Cura var ocksa idén om
religionsfrihet som en ménsklig rattighet, vilken stdimplades som ett uttryck for indifferentism
och religios likgiltighet. Utgangspunkten var att endast den katolska kyrkan objektivt sett
agde en réatt att existera, medan det for andra kristna samfund enbart kunde bli fraga om
tolerans, det vill sdga en negativt formulerad civil rattighet att inte stéras i1 sin kult.
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Forkastelsedom Over religionsfrineten upprepades darefter i en rad pavliga skrivelser och
bekréaftades &n en gang av Pius XII sa sent som 1953. | kampen mot tidens sekuldra och
totalitara samhallssystem var det darfor inte individens rattigheter som stod i fokus utan den
katolska kyrkans fri- och rattigheter, vilka i sin tur ansags vara en forutsattning for att dven
individen skulle f& det skydd som kravdes.**

Det liberala kravet pa en principiell ratt till religionsfrinet ansags alltsa sta i strid med de
katolska principerna. Men detta gallde givetvis bara i férhallande till den katolska religionen,
och i samband med de ovan namnda svenska religionsfrihetsutredningarna restes fran katolskt
hall krav pa dkade fri- och rattigheter for den katolska kyrkan i Sverige just med hanvisning
till religionsfrihetens princip. Detta, som det kunde tyckas, tvetydiga forhallningssatt till
religionsfrihetens idé var sédkert en bidragande orsak till den negativa behandling som de
katolska onskemalen ronte i 1927 ars religionsfrihetsbetdnkande. Vissa av de foreslagna
bestammelserna skulle rent av komma medfora att den katolska kyrkan mojligheter att utéva
sjalavard forsamrades. Sa foreslog kommittén ett forbud mot forhandséverenskommelser vid
blandaktenskap. Forslaget riktades direkt mot den praxis som man pa katolskt hall anvéande
vid blandaktenskap, eftersom barnen i annat fall enligt svensk lag automatiskt skulle komma
att tillhora Svenska kyrkan. Enligt 1917 ars kanoniska lag var en sadan
forhandsoverenskommelse dessutom ett villkor for att den katolska parten skulle fa dispens att
ingd blandaktenskap. Misstanksamheten mot det katolska prasterskapets beredvillighet att
folja den svenska lagens bestammelser hade pa 1910-talet lett till att den katolska kyrkan
frantagits sin ratt att fora kyrkobok med offentligt vitsord och att utfarda hindersloshetsintyg.
Som motiv angavs bland annat att man ville beréva den katolska kyrkan mojligheten att utéva
tvang gentemot katoliker som redan pé férhand bestamt sig for att inte gifta sig katolskt.*?

Frihet pa “svenska” villkor

Denna stravan att hamma den katolska kyrkans verksamhet framkom tydligt &ven i samband
med debatterna kring 1951 ars religionsfrihetslag. En ny dissenterlagskommitté hade tillsatts
1943, och det betdankande som framlades 1949 préaglades av en 6nskan att inom ramen for det
radande statskyrkosystemet garantera den enskilda individens frihet fran religiost tvang och
undanrdja den diskriminering som dittills varit forbunden med ett uttrade ur statskyrkan. Det
var alltsd individens religiésa fri- och rattigheter som stod fokus, inte de religiosa
samfundens. I betidnkandet foreslogs att beteckningen “frimmande trosbekdnnare” skulle tas
bort liksom ocksa konfessionstvanget vid innehav av statliga tjanster som inte direkt var
knutna till Svenska kyrkan. Aven klosterfragan togs upp, och kommittén ansdg det vara
oférenligt med religionsfrihetens princip att behalla ett generellt forbud mot kloster. Man
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foreslog darfor att den gamla klosterparagrafen skulle upphévas och ersattas med en
bestammelse som gjorde det mojligt att pa vissa villkor och med sarskilt tillstand fran
regeringen grunda kloster pa svensk mark. Forutsattningen for att ett sadant tillstand skulle
kunna ges var att de svenska katolikerna kunde anses ha behov av ett kloster, att majoriteten
klostermedlemmar var svenska medborgare och att de forpliktigade sig att folja svensk lag.
For att skydda, som man uttryckte det, klostermedlemmarnas samvetsfrihet borde det stadgas
att villkoren for att lamna ett kloster inte fick vara strdngare an de regler som géllde for
uttrade ur Svenska kyrkan. Klosterfragan kom att bli en av de hetast debatterade fragorna i
hela forslaget, och i kommitténs betdnkande reserverade sig ordféranden mot att de foreslagna
restriktionerna inte utstrackts till att galla alla former av katolska ordnar och kongregationer.*?
Detta skulle alltsa ha inneburit att dven socialkaritativa ordenssamfund som exempelvis
Elisabeth- och Josefsystrarna, vilka varit verksamma i Sverige sedan 1860-talet, skulle ha
behovt inhamta tillstand varje gang en ny kommunitet skulle uppréttas.

Den proposition som regeringen forelade 1951 ars riksdag kom till stora delar att anknyta till
kommitténs forslag. Mottagandet var pa det hela taget positivt, och det enda forslag som pa
allvar ifrdgasattes var just klosterforbudets upphavande. Aven négra av remissinstanserna, sa
bland annat Gverstathallarambetet i Stockholm, hade avstyrkt detta | riksdagen vécktes tva
motioner, varav den ena undertecknats av 36 socialdemokrater, med krav pa att
klosterforbudet skulle upprétthallas, och i det sarskilda riksdagsutskott som tillsattes for att
behandla propositionen reserverade sig tvd medlemmarna for ett sadant beslut. Detta
motiverades med att Kklostertanken stod i strid med svensk rattsuppfattning och
frihetstradition. Under behandlingen i riksdagens bada kamrar blev klosterfragan foremal for
en hetsig debatt och en sarskild omrostning. | dessa debatter, dar asiktsmotsattningarna inte
foljde gangse partilinjer, framkom en stark misstro mot den katolska kyrkan i allménhet och
klostervasendet i synnerhet. Flera debatt6rer pekade pa katolicismens politiska dimension och
klostrens centrala stallning i det katolska systemet, medan andra gjorde géllande att
Klosterinstitutionen utgjorde ett hot mot den enskildes fri- och réttigheter och darfor inte borde
tillatas i Sverige. Att en majoritet av riksdagsledamaéterna till slut anda uttalade sig for
regeringens forslag berodde till en del pa att forbudets uppratthallande stod i strid med
Europaradets konvention om de manskliga rattigheterna, vilken Sverige bitratt kort
dessférinnan.** Det &r i detta sammanhang intressant att konstatera att klosterfragan faktiskt
var en av orsakerna till att man fran den svenska regeringens sida lange stallde sig tveksam till
en svensk anslutningen till Europadomstolen, eftersom man befarade att detta skulle
framtvinga ett villkorslést upphdvande av de géllande restriktionerna for upprattande av
kloster.'®



Klosterfragan — en belysande konflikt

Klosterforbudet hade alltsa upphévts genom 1951 ars religionsfrihetslag, men for att uppratta
ett kloster kravdes ett sarskilt tillstand av regeringen. Det skulle emellertid drdja till 1959
innan det blev aktuellt att prova en ansdkan om ett sadant tillstdnd. Da anhdll namligen en
grupp belgiska karmelitnunnor som etablerat sig i Glumslév i Skane om tillstand att fa
uppratta ett kloster. Flera remissinstanser avslog begdran med hénvisning till att
religionsfrihetslagens krav pa att majoriteten klostermedlemmar maste vara svenska
medborgare inte uppfyllts, men regeringen framlade &dnda en proposition med forslag om
bifall for 1961 ars riksdag. Forslaget utloste en livlig debatt bade i riksdagen och i media. Inte
heller denna gang féljde meningsyttringarna nagra bestamda partilinjer, och liksom i samband
med 1951 ars klosterdebatt handlade det mer om synen pa den katolska kyrkan an om sjélva
sakfragan. Motstandarna pekade pa den katolska kyrkans maktpolitiska stravanden och
klostervasendets oforenlighet sdvdal med svenska réttstraditioner som med moderna
forestallningar om individens fri- och rattigheter, medan foresprakarna forsokte tona ner dessa
farhagor. Man pekade har bland annat pa att det inte fanns mer an knappt 28 000 katoliker i
Sverige och att de villkor som uppstallts var tillrackliga for att varna de svenska
rattsprinciperna. Kamrarna stannade infor olika beslut, men regeringen beslét med hanvisning
till konventionen om de manskliga réttigheterna att trots detta bevilja tillstand.*® Men debatten
om klosterfragan fortsatte i media och tog ny fart i samband med karmelitsklostrets invigning
i augusti 1963.

En viktig orsak till det svenska motstandet mot katolska kloster var att de uppfattades som det
mest renodlade uttrycket for katolicismens vasen och for den katolska tanken. Man pekade
har framfor allt pa auktoritetsprincipen, vilken ju framtrader klarast just inom klostervéasendet
med dess krav pa lydnad och hierarkisk underordning. Har skymtar an en gang det protes-
tantiska arvet i bakgrunden. Medan det enligt traditionell luthersk askadning ar éktenskapet
som utgor den normativa utgangspunkten for ett kristet liv har man i katolsk larotradition i
stallet framhallit ordenslivet som riktmarke. Detta var sarskilt markerat fore andra
vatikankonciliets reformer, da ordensfolket betecknades som ett ”fullkomlighetens stdnd” och
den monastiska livsformen med dess strikt reglementerade andaktsliv géllde som en forebild
aven for lekmannen. Ordenslivets sags som det mest renodlade uttrycker for den katolska
livsformen, vilket forklarar varfor den “’kulturkamp” mellan statsmakten och den katolska
kyrkan som alltsedan slutet av 1800-talet rasade i manga katolska lander framfor allt drabbat
ordensfolket, inte minst d& medlemmarna i socialkaritativa och aktiva ordenssamfunden.*’ De
svenska restriktionerna gallde daremot endast de kontemplativa ordnarna med vota solemnia
och pavliga klausur och syftade framst till att tillforsakra statsmakten kontroll Over
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verksamheten och forhindra att den kanoniska lagens stranga bestammelser gjordes gallande
pa ett satt som stred mot svensk rattsaskadning.

Andra Vatikankonciliets 6ppnade fonster

Med andra vatikankonciliets reformer forlorade manga av dessa invandningar mot klosterlivet
sin grund. Den teologiska nyorientering som konciliet initierade 6éppnade inte bara végen for
ekumenisk samverkan med andra kristna kyrkor och samfund utan ledde ocksa till radikala
forandringar inom ordenslivet. | dekretet om ordenslivets fornyelse anges behovet av
anpassning till tidens krav och andrade levnadsforhallanden som ett viktigt riktmarke, vilket
bland annat ledde till att de asketiska kraven tonades ner, att de enskilda ordensmedlemmarna
gavs ett storre matt av sjalvbestimmande och att reglerna for uttrade liberaliserades.™® Detta
var bakgrunden till att den svenska regeringen 1977 upphavde kravet pa ett sarskilt tillstand
for att upprétta kloster. Men andra vatikankonciliet ledde inte bara till en fornyelse av
ecklesiologin och synen pa klosterlivet utan ocksa till en omprévning av kyrkans forhallande
till det moderna samhallet och dess grundprinciper. | pastoralkonstitutionen Gaudium et Spes,
vilken triffande har betecknats som en “anti-Syllabus”, erkidnns salunda det civila samhillets
relativa autonomi, och med deklarationen Dignitatis humanae accepterades ocksa
religionsfrineten som en grundldggande mansklig rattighet. Darmed har den katolska kyrkan
de facto uppgivit tanken pa en katolsk stat och agerar i stéllet utifran principen om manskliga
rattigheter. 1 centrum star inte ldngre Guds och kyrkans objektiva rattigheter utan den
manskliga personens frihet och vardighet. Evangeliseringsuppdraget har givetvis fortfarande
primat men det kompletteras med samarbete Over alla religiosa och ideologiska gréanser till
varn for sociala och moraliska vérden.™

Fran frihet fran till frihet till

Denna nyorientering pa teologins och sociallarans omrade &r en av de faktorer som lett till att
den katolska kyrkan numera ar en accepterad och integrerad faktor i det svenska samhallet.
Antikatolska utfall forekommer visserligen fortfarande, men kritiken dr inte lika massiv och
principiellt negativ som den var &nnu pa 1960-talet. Under den period som forflutit sedan dess
har det svenska samhallet genomgatt stora forandringar i riktning mot storre Gppenhet,
pluralism och kulturell méngfald. Ar 1982 upprattades diplomatiska forbindelser mellan
Sverige och den Heliga stolen. Darmed inleddes en ny fas i den katolska kyrkans relationer
till den svenska statsmakten, vilket aven kommit till uttryck pa bistandsarbetets omrade dar
den katolska bistandsorganisationen Caritas nara samverkar med statliga myndigheter.
Langsamt dndrades ocksa statsmaktens tidigare negativa syn pa katolska skolor, och 1983
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fattades beslut om att katolska friskolor skulle kunna fa statliga bidrag. Ett viktigt steg i
riktning mot att rattsligt jamstélla alla religiosa samfund i landet var 6verféringen av
folkbokforingen fran Svenska kyrkan till en statlig myndighet. Annu ett steg togs 1995 med
beslutet om att skilja Svenska kyrkan fran staten, vilket genomférdes ar 2000. De samfund
som sa onskade erbjods mdjlighet att med statens hjalp indriva kyrkoavgift, vilket den
katolska kyrkan tackat ja till.?°

Sa har den svenska religionsfrineten vidgats fran att framst ha géllt dess negativa sida,
friheten fran religion, till att dven ta fasta pa dess positiva sida, friheten till religion — och med
detta har ocksa foljt en storre hansyn till de enskilda trossamfundens intressen och en stravan
att skapa mer likvardiga villkor for deras verksamhet. Men samtidigt har den senaste tidens
utveckling, inte minst da den nya diskrimineringslagstiftningen till skydd for homosexuella,
visat att religionsfriheten inte utgér nagon garanti for trossamfundens rattigheter.
Religionsfriheten ar ju aldrig absolut utan begransas av de lagar och allmanna riktlinjer som
for ovrigt géller i samhallet. Nagon patentlosning ar religionsfrihetsprincipen alltsa inte — men
for den katolska kyrkan i Sverige har &nda inneburit ett stort steg framat.
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