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Undoing gender?
[(Religiose Erziehung und Bildung
in Kaiserreich und Weimarer Republikf{

_Mit meinem Gott kann ich iiber Mdnner springen!“*

von Antje Roggenkamp

Als die frisch gewahlte Reichstagsabgeordnete Magdalene von Tiling mit
diesen Worten eine lingere Rede erdffnete, schien sie einmal mehr Angste
und Befiirchtungen zu bestatigen, die die iiberwiegende Mehrheit des
Parlaments in Bezug auf politisches Engagement von Frauen hegte. Es
handelte sich bei dieser AuBerung allerdings um einen Versprecher; denn
eigentlich hatte von Tiling ihre Rede mit den Worten des 18. Psalms ercffnen
wollen: ,mit meinem Gott kann ich {iber Mauern springen.”> Nun ist zwar
ganzlich unbekannt, ob und inwiefern sich in diesem Versprecher von Tiling
Unterbewusstsein artikulierte. Die Tatsache seiner Uberlieferung macht aber
auf ein Phinomen aufmerksam, das in der neueren Frauen- und Ge-
schlechterforschung als ,doing bzw. undoing gender’ bezeichnet wird.

Hatte sich die neuere Frauenforschung zunichst darauf beschrankt, der
Geschichte groRer Minner einzelne Frauengestalten additiv an die Seite zu
stellen” so setzte seit den spaten 1980er Jahren ein Umdenken ein. Man
begriff zunachst auf theoretischer Ebene, dass das, was ,weiblich’ genannt
wird, nur im Gegeniiber zu dem, was als ,mannlich’ erscheint, zu erheben ist.

! Bei den folgenden Austiihrungen handelt es sich um die leicht iiberarbeitete
Fassung meiner Antrittsvorlesung als Gastprofessorin fiir Theologische Frauenforschung
(Humboldt-Universitdt zu Berlin) vom 16. 1. 2002.

2 Zitiert nach Gury Schneider-Ludorff, Christliche Politik oder christliche Partei? Die
sozialkonservative Magdalene von Tiling in der Weimarer Republik, in Traugott
Jihnichen, Norbert Friedrich (Hg.), Protestantismus und soziale Frage. Profile in der
Zei: der Weimarer Republik, Miinster 2000, 203-216, 202.

Ebd.

4 Zum Ganzen vgl. etwa Karin Hausen, Die Nichi-Einheit der Geschichte als
historiographische Herausforderung. Zur historischen Relevanz und AnstoRigkeit der
Geschlechtergeschichte, in Hans Medick/Anne-Charlott Trepp (Hg.), Geschlechterge-
schichte und Allgemeine Geschichte, Gottingen 1998, 15-55, 51£.
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Die so genannte Gender-Forschung, die sich von der englischen Bezeichnung
fiir das grammatische Geschlecht herleitet, war entstanden’,

Was aber ist Gender-Forschung? Und was ist ,doing bzw. undoing gender‘?
Die Fragestellung verdankt sich poststrukturalistischem Denken und seiner
historischen Kritik. Man entdeckte namlich, dass die Frage nach der
Konstruktion von Geschlecht, die Joan W. Scott Ende der 1980er Jahre als
neues Paradigma historischer Frauenforschung ausgerufen hatte, ohne
Einbindung in real existicrende gesellschaftliche Systeme und Subsysteme
ins Leere lief®. Ein Ausweg aus diesem Dilemma bot sich amerikanischen
Forscherinnen in dem Konzept des,doing gender”. Dieses Paradigma fragt zum
einen danach, unter welchen individuellen und strukturellen Bedingungen
geschlechtsspezifische Rollenmuster innerhalb eines gesellschaftlichen Sys-
tems realisiert werden. Es untersucht zum anderen, welche individuellen und
strukturellen Verhaltensweisen zu einer Umbildung geschlechtsspezifischer
Rollenmodelle fithren?. Dieser zweite Aspekt, der den bewussten Verstol
gegen vorgegebene Verhaltensweisen thematisiert, lasst sich dann aber auch
als ,undoing gender bezeichnen®.

Im Folgenden soll der skizzierte Ansatz auf einen zentralen Ausschnitt der
evangelischen Religionspddagogik iibertragen werden. Im Zentrum meiner
Uberlegungen stehen die Diskussionen um das Mddchen- und Frauen-
bildungswesen in PreufRen, die auf Konzepte religioser Erziehung und Bildung
hin fokussiert werden sollen. Zwar erfolgte die Neuordnung des (preufSischen)
hoheren Midchen- und Frauenbildungswesens relativ spat, namlich 1908.
Erst von diesem Jahr an erhielten die Frauen einen geregelten Zugang zu
Abitur und Studium. Helene Lange und Anna Vorwerk richteten aber bereits
seit den 1890er Jahren in Berlin und Gottingen private Kurse ein, in deren
Folge sich Lehrerinnen zu Oberlehrerinnen weiterbilden konnten: Seit 1903
kamges vereinzelt zu Priifungen, die dem heutigen Staatsexamen vergleichbar
sind”.

> Am prignantesten wird dieses Problem m.E. bei Hanna Schissler zusammengefasst:
,Geschlecht als historische Kategorie ist mithin ein Erkenntnismittel, mit dessen Hilfe die
sozialen Zuweisungen und Chancen, die sich an die physiologischen Unterschiede
zwischen Mannern und Frauen gekniipft haben, verstanden und als soziale Konstrukte
begriffen werden kénnen.” Vgl. dies., Einleitung. Soziale Ungleichheit und historisches
Wissen. Der Beitrag der Geschlechtergeschichte, in dies., Geschlechterverhdltnisse im
historischen Wandel, Frankfurt/New York 1993, 9-36, 141.

 vgl. Ute Daniels, (Post-)Strukturalismus, in dies., Kompendium der Kulturge-
schichte. Theorie, Praxis, Schliisselworter, Frankfurt/Main 2001, 120-149, bes. 142.

7 Bea Lundt, Frauen- und Geschlechtergeschichte, in Hans-Jiirgen Goertz (Hg.),
Geschichte. Ein Grundkurs, Hamburg 1998, 579-597, 583f 589f 590. ,Es (das
Geschlecht, A.R.) wird nicht zugewiesen und erlitten, sondern getan: doing gender.
Dieses Tun, das Machen und Werden von Geschlecht bedarf der historischen
Entschliisselung in seinem Wandel und seiner Vielfaltigkeit.”

8 Dabei bezwecken meine Ausfithrungen einen Beitrag zu eben dieser Entschliisse-
lung (vgl. ebd. ) zu leisten.

Vgl. insgesamt Margret Kraul, Hohere Madchenschulen, in Christa Berg (Hg.),
Handbuch der deutschen Bildungsgeschichte IV 18701918. Von der Reichsgriindung bis
zum Ende des Ersten Weltkriegs, Miinchen 1991, 279313.
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Insofern die Neuordnung des hoheren Médchen- und Frauenbildungs-
wesens in einem engen Zusammenhang mit der sog. ersten Frauenbewegung
und den sich in ihrem Rahmen konstituierenden evangelischen Verbanden zu
stehen kam, sollen zunichst spezifische Zugénge des so genannten Verbands-
protestantismus zu Fragen weiblicher Erziehung und Bildung rekonstruiert
werden. Ein zweiter Abschnitt nimmt Vereine in den Blick, die sich im spaten
Kaiserreich professionell mit Problemen religidser Erzichung und Bildung
auseinander setzten. Ein dritter Teil untersucht die entsprechende Ent-
wicklung fiir die Zeit der Weimarer Republik. Vor diesem Hintergrund sind
abschlieRend Perspektiven zu benennen, die sich aus einem geschlechter-
sensibilisierten Ansatz insbesondere fiir die Geschichte der evangelischen
Religionspadagogik ergeben.

1. Erziehung und Bildung im Spiegel des (weiblichen)
Verbandsprotestantismus

Das Phinomen des (weiblichen) Verbandsprotestantismus ist erst in den
letzten anderthalb Jahrzehnten durch Arbeiten von Jochen Christoph
Kaiser'® Doris Kaufmann'! und Ursula Baumann'? beschrieben worden.
Unter ,Verbandsprotestantismus’ versteht man dabei (semi-) institutionelle
Foren, die sich seit dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts herausbilden, in
ihren Strukturen verfestigen und schlieRlich als gesellschaftlich einflussreiche
Faktoren — neben Staat und Kirche — etablieren. Der weibliche Verbands-
protestantismus bezieht sich vor diesem Hintergrund auf Organisationen, die
im Umield der ersten Frauenbewegung ins Leben treten, um fiir die Belange
evangelischer Frauen einzustehen.

Dabei ist nun zu beriicksichtigen, dass sich das protestantische Blirgertum
des spaten Kaiserreichs nicht — wie etwa das katholische oder das sozial-
demokratische Milieu — als ein monolithischer Block darstellen lasst. Es zerfiel
nimlich in zwei (kirchen-) politische Fraktionen'’. Idealtypisch gesprochen
existierten konservativ-positiver und liberaler Protestantismus nebeneinan-
der. Zwar diirfte Gangolf Hiibingers These von der innerprotestantischen
Versaulung’'* der wilhelminischen Gesellschaft ein wenig zu weit gehen: Es

10 pers., Frauen in der Kirche. Evangelische Frauenverbidnde im Spannungsfeld von
Kirche und Gesellschaft 1890-1945. Quellen und Materialien, Diisseldorf 1985; ders.,
Koniessionelle Verbinde im 19. Jahrhundert. Versuch einer Typologie, in Helmut Baier
(Hg.), Kirche in Staat und Gesellschaft im 19. Jahrhundert. Referate und Fachvortrage
des 6. Internationalen Kirchenarchivtags Rom 1991, Neustadt a.d. Aisch 1992, 187-209.

1 Dies., Frauen zwischen Aufbruch und Reaktion — Protestantische Frauenbewegung
in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts, Miinchen/Ziirich 1988.

12 pies., Protestantismus und Frauenemanzipation in Deutschland. 1850-1920,
Frankfurt/New York 1992. -

13 Rainer M. Lepsius, Parteiensystem und Sozialstruktur. Zum Problem der deutschen
Gesellschaft, in ders., Demokratie in Deutschland. Soziologisch-historische Konstella-
tionsanalysen. Ausgewahlte Aufsatze, Gottingen 1993, 25-50.

4 Gangolf Hiibinger, Kulturprotestantismus und Politik. Zum Verhdlinis von
Liberalismus und Protestantismus im wilhelminischen Deutschland, Ttbingen 1994.
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gibt m.E. gute Griinde dafiir, eine gewisse innerevangelische Diskursfihig-
und — willigkeit anzunehmen'”. Fiir eine geschlechterdifferente Ventilierung
des zur Diskussion anstehenden Problems ist die Existenz der zwei unter-
schiedlichen Fliigel aber von nicht unerheblicher Bedeutung.

Ich mochte im Folgenden an zwei ausgewahlten Positionen darstellen,
inwiefern die Zugehdorigkeit zu den unterschiedlichen Fliigeln die Diskussion
iiber Fragen weiblicher Erziehung und Bildung beeinflusst hat. Die dem
liberalen Protestantismus zuzurechnende Marie Martin (1856-1926)'¢ und
die einem konservativen Milieu entstammende Paula Mueller(-Otfried)
(1865-1946)'” gehorten beide dem bis 1918 paritétisch ausgerichteten

Deutsch-Evangelischen Frauenbund an'®. Thre Position lasst sich grundsatzlich
folgendermaRen charakterisieren: Der sittliche Verfall der Gesamtgesellschaft
und die ,innere Leere’ der von hauslichen Verpflichtungen weitgehend
entlasteten biirgerlichen Frau dringten zu einer Anderung bisheriger
Konzepte: Frauen sollten mehr Verantwortung im offentlichen Leben
erhalten'’.

Nun sahen sich Martin und Mueller(-Otfried) einem protestantischen
mainstream gegenitiber, der ein 6ffentliches Engagement von Frauen unter
Hinweis auf die biblischen Schopfungserzihlungen zu verhindern trachtete.
Man interpretierte insbesondere den zweiten Schépfungsbericht im Sinne
eines Unterordnungsverhiltnisses: ,Viele von uns horen das alteste Wort der
Frauenfrage ,Ich will ihm eine Gehilfin machen, die um ihn sei’, mit nervoser
Ungeduld.“*°

Marie Martin setzte sich mit dieser Position 6ffentlich auf dem von Friedrich
Naumann geleiteten Bvangelisch-Sozialen Kongress auseinander: Im Jahr 1902
referierte sie hier zum Thema: ,Die Frau als Gehilfin bei sozialen Zeit-
aufgaben®'. Wichtigste Aufgabe sei die Beseitigung der inneren Not der
(biirgerlichen) Frau. Diese innere Not sei mit dem horror vacui’ identisch, auf

' ygl. nur Frank-Michael Kuhlemann, Das protestantische Milieu auf dem
Priifstand, in Zeitschrift fir neuere Theologiegeschichte/Journal for the history of
modern theology, Berlin/New York 1996, 303-312.

16 Baumann, Frauenemanzipation (wie Anm. 12), 136f. Marie Martin ist —
offensichtlich durch Vermittlung Adolf von Harnacks — an der preufischen Neuordnung
des hoheren Schulwesens direkt beteiligt. Vgl. Staatsbibliothek zu Berlin-Preufischer
Kulturbesitz-Handschriftenabteilung Acc. ms. 1937.189: Nachlass Adolf von Harnack,
Kasten 22: Madchenschulreform.

17 paula Mueller (-Otiried), die vermégenden Verhéltnissen entstammte, war 1899
Mitbegriinderin des DEE von 1901 bis 1934 wurde sie dessen Vorsitzende. Sie
kandidierte 1919 als Mitglied der DNVP fiir den Reichstag. Nach ihrer Wahl benannte
sie sich nach ihrem GroRvater in Paula Mueller-Otfried um. Vgl. etwa Kaufmann,
Aufbruch (wie Anm. 11); Baumann, Frauenemanzipation (wie Anm. 12).

'8 Nach 1918 schied die liberale Fraktion aus dem DEF aus. Vgl. Kaufmann, Aufbruch
(wie Anm. 11), 43ff, 50f.

1 ygl. etwa Paula Mueller-(Otfried), Die Frauen im kirchlichen Gemeindeleben.
Beitrag zur Frage des kirchlichen Stimmrechts, Hannover 1904, 5.

20 Marie Martin, Die Frau als Gehilfin bei sozialen Zeitaufgaben, Vortrag auf dem 13.
Evi?gelisch-SOZialen Kongressam 23. Mai 1902 in Dortmund gehalten, Gottingen 1902, 5.

Ebd.
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den bereits 1895 Elisabeth Gnauck vor demselben Forum hingewiesen habe:
Er treibe ,viele Frauen so zur Verzweiflung ( ... ), dass sie in Selbstmord, im
Uibertritt zur katholischen Kirche oder gar in sittlichen Abwegen schlimmster
Art vor sich selbst zu fliichten suchten“??. Fiir Marie Martin war diese
Situation Folge einer bestimmten Interpretation von Genesis 2, 18. Man habe
namlich den ,Ehrentitel“ der Frau, Gehilfin des Mannes zu sein, in einem
Unterordnungsverhdltnis interpretiert. Den Frauen sei damit aber die Chance
auf Entfaltung der eigenen Anlagen genommen. Der traditionellen Inter-
pretation des zweiten Schopfungsberichtes stellte sie daher den ersten
Schopfungsbericht entgegen: ,,Gott schuf den Menschen izm zum Bilde,
zum Bilde Gottes schuf er ihn.* Seines Geistes miissen wir einen Hauch gespiirt
haben, wollen wir auf wahre Bildung Anspruch machen.“*> Von hier aus
legitimierte sie ihre Forderungen nach gleicher Bildung fiir beide
Geschlechter: ,Da (in der ersten Schopfungserzihlung, A.R.) haben wir fiir
beide Geschlechter einen gemeinsamen Bildungskern , und hier gilt nicht
Mann noch Weib, wir sind allzumal einer in Christo. Gleichwertig und gleichartig
1424 Nun steht ihre Interpretation des ersten Schopfungsberichts zwar unter
einem eschatologischen Vorbehalt. Erstam Ende aller Zeiten sei das Verhaltnis
von Mann und Frau als ein vollkommenes wieder hergestellt. Der Riickgriff
auf die einschligigen biblischen Textstellen — Gen. 1, 27 und Gal. 3, 28 —verhalf
ihr aber dazu, das Geschlechterverhilinis neu zu bedenken: ,nur als wahre
Frau und als ganzer Mann kénnen beide Geschlechter zur Ewigkeitsvoll-
endung gelangen. Den Ménnern gleich im Werden, gleich in den Lebens-
bedingungen und gleich im ewigen Ziel, sind wir Frauen umso vollere
Menschen, je mehr wir Ergénzungen und nicht Nachahmungen der Manner sind.
Mann und Weib stehen ihrer innersten Natur nach im Polaritdtenverhdltnis ,
nur dieses lost gegenseitig die vollen Krifte aus.“*’

Nun spekulierte Martin zwar iiber den Ursprung der Verschiedenheit der
Geschlechter nicht, dieser liege als Geheimnis am Anfang der Entwicklung?®.
Es sollte sich aber zeigen, dass sie die Geschlechterdifferenz auf spezifische
Weise bestimmte. Insistierte sie doch schlieRlich auf der natiirlichen Uber-
legenheit der Frau?’. Wihrend die Frauen namlich aus biologischen Griinden

2 Ehd., 4.

£ Bbd. 10

24 phd., 10. Martin wandte sich an dieser Stelle implizit gegen Helene Langes Konzept
der geistigen bzw. organisierten Miitterlichkeit, das die Spezifika weiblicher Bildungsar-
beit folgendermafien konturierte: Weibliche Bildung sei ménnlicher Bildung zwar
gleichwertig, aber nicht gleichartig. Vgl. Helene Lange, Kampfzeiten, Bd. I-1L, Berlin
1928: Gertrud Biumer, Helene Lange, Liibeck 1933.

22 Hhd, 115

%6 Ebd., 12.

27 Liirchien Sie niemals ménnliche Stiirken, sondern immer nur weibliche Schwdchen bei
unsrer Erzichung. Das Experiment, damit sie ja nicht Mann oder ménnlich werde, bei der
Frau das Gefiihlsvermogen — entschuldigen Sie den veralteten Ausdruck! — auf Kosten des
Denkvermégens zu entwickeln durch die beriihmte aesthetisch-litterarisch-religitse
Bildung, ist der Gesellschaft ebenso schlecht bekommen als der Versuch: ,dem Volk muss
die Religion erhalten werden’, als die oberen zehntausend iiber den Bibelgott lachten.”
Vgl. ebd., 13.
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an die Grenzen ihrer Natur stieRen und dadurch genétigt werden, Kultur zu
entwickeln, lebten viele Manner ihre Triebe — wie in der freien Natur —
ungeziigelt aus. Insofern nun die (biirgerlichen) Frauen ein entsprechendes
Verhaltnis duldeten, seien sie den Mannern ,Gehilfinnen zur Siinde*“?®. Die
wahre gebildete Frau miisse dem Mann zu einer wirklichen Gehilfin werden,
ihm den Unterschied zwischen Unnatur und Kultur — also: Die wahre hoher
entwickelte Natur — ins Bewusstsein riicken®”: Nur als seine Gehilfin zur
wahren Erkenntnis von Gut und Bése sei die Frau wirkliche Ergdnzung des
Mannes*. Die Forderung mach hoherer Madchen- und Frauenbildung ergab
sich von hier aus gewissermaRen zwangsldufig: ,Ist diese Sache von den
Menschen, so wird sie untergehen, ist sie aber aus Gott, so konnt ikr sie nicht
dampfen“?'.

Die 1902 auf dem Evangelisch-Sozialen Kongress versammelten Manner
zeigten sich unbeeindruckt von Martins Argumentation. Sie nahmen den von
ihr angeschnittenen Zusammenhang von Bildung und Sittlichkeit zwar zur
Kenntnis, wiesen im Ubrigen aber darauf hin, dass ihre Forderung nach voller
Gleichberechtigung allein durch Verbesserung der wirtschaftlichen Ver-
haltnisse zu realisieren sei’”.

Paula Mueller(-Otfried) trug demgegeniiber verschiedentlich auf der
positiv gerichteten (Freien) Kirchlich Sozialen Konferenz zum Problem des
kirchlichen Stimmrechts vor>>. Sie argumentierte dabei zundchst pragma-
tisch: Insofern eine (ehrenamtliche) Mitarbeit der (biirgerlichen) Frau auch
von den anwesenden Minnern gefordert werde, miisse man sich Gedanken
iiber ihre Beteiligung an der Mitgestaltung 6ffentlicher Raume machen. Nur
durch ein Mitspracherecht in den kommunalen und kirchlichen Gemeinden
wiire eine grokere Anzahl von Frauen zur Ubernahme sozialer Aufgaben zu
bewegen. Im Unterschied zu Martin nahm Mueller(-Otfried) die ;mannliche’
Sicht der Dinge zunichst auf: ,Wenn wir darauf hingewiesen werden, dass
nach gottlichem Willen das Weib die Gehiilfin des Mannes sein solle, so
konnen wir nur erkliren, dass es diese Stellung grade ist, die wir erstreben.” A
Von hier aus konnte sie zwar den ausdriicklichen Verzicht auf offentliche
Lehrtitigkeit der Frau in der Gemeinde erkldren. Dies hinderte sie aber nicht
daran, die Forderung nach offentlicher und amtlicher Anerkennung der
Hilfeleistung von Frauen zu erheben®’. Mueller(-Otfried) sicherte ihre

2B 4Ebds

29 (. )ist es Unnatur oder ist es Kultur, hoher entwickelte Natur, die wir fordern vom
Mann, wenn er sich der Moral unterwerfen soll, die zur Frauenreinheit gehort und
immer gehoren wird.” Vgl. ebd., 20.

30 Erst volle Gleichberechtigung kann uns die volle Moglichkeit verschaffen, freie
starke Menschen zu werden”. Vgl. ebd., 23.

! Ebd.

*2 Martin, Nachwort, in ebd., 23f.

33 Dies., Die Frauen im kirchlichen Gemeindeleben. Beitrag zur Frage des kirchlichen
Stimmrechts, Hannover 1904, 7f.

** Ebd., 14.

35 Ebd.: ,Wir treten nicht ein fiir die Lehrtitigkeit der Frau in der Gemeinde, fiir die
ErschlieBung des geistlichen Amtes, wir mochten aber die Hiilfeleistung der Frau als
anerkannte, berechtigte Tatigkeit organisiert und nicht nur als gelegentliche Aushiilfe
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Darlegungen dabei biblisch-theologisch ab: Sie machte namlich auf die
Bedeutung des ,Wertes der christlich-sittlichen Personlichkeit” aufmerksam,
der eine ,Wertschidtzung der Frau” nach sich ziehe und rekurrierte jetzt
ihrerseits auf Gal. 3, 28: ,Hier ist kein Jude noch Grieche, hier ist kein Knecht
noch Ereier, hier ist kein Mann noch Weib; denn ihr seid allzumal Einer in
Christo Jesu.”>® Von hier aus konnte sie ihre Forderung nach Zutritt des
weiblichen Geschlechts zu offentlichen Rdumen — sie verlangte namentlich
das aktive und passive Wahlrecht fiir die Gemeindevertretung und den
Kirchenvorstand®’ — bekriftigen. Die Inangriffnahme der ,Frauenfrage*®
wurde ihr schlieRlich zum Schibboleth fiir die Modernitét von Kirche und
Christentum: ,Die Feinde unserer Kirche, unseres Glauben sind heute
miichtig am Werk. Sollten da nicht alle diejenigen viel mehr zusammenstehen,
sich weit enger verkniipfen, die doch durch ein geeinigtes Band zusammen-
gehalten werden?“>° Und es will sie scheinen, als hatte sie mit dieser Strategie
,Erfolg’ gehabt: Machten sich doch in der Folgezeit nicht wenige (médnnliche)
Mitglieder der Kirchlich-Sozialen Konferenz Mueller(-Otfrieds) Anliegen 6ffent-
lich zu Eigen®’.

In ihren Bemiithungen um Verdnderung der gesellschaftlichen Rahmen-
bedingungen weiblichen Handelns wihlten Martin und Mueller(-Otfried)
unterschiedliche Strategien: Wiahrend Martin das Problem der weiblichen
Bildung offensiv in Angriff nahm und somit eine Form des ,undoing gender’ zu
wihlen schien, passte sich Mueller(-Otfried) zundchst an entsprechende
Erwartungshaltungen an. Sie praktizierte damit vordergriindig eine Form von
,doing gender’, die sie alsbald durch ihren Hinweis auf die Gleichwertigkeit
beider Geschlechter in Christus geschickt unterlief. Auf diese Weise scheint sie
_im Unterschied zu Martin — zu erreicht zu haben, dass ihr Anliegen in die
offentliche Diskussion hinein getragen wurde: Nicht wenige Ménner der

willkommen geheillen sehen.” Vgl. auch ebd., 17: ,Es ist selbstverstandlich, dass — wir
Frauen auf diesem Gebiet nicht die Resultate eigenen Studiums bringen konnen, haben
wir uns hier lediglich auf die Forschungen der Méanner der Wissenschaft zu berufen, und
wir konnen das sicherlich da ganz unbesorgt tun, wo wir Ubereinstimmung in den
Schlussfolgerungen bei den Vertretern der verschiedensten Richtungen sehen.”

* Bhd., 5. Dem paulinischen Schweigegebot setzt sie die zeitgenossische Exegese
entgegen: ,Nach Seeberg, Zscharnack und anderen bezieht sich 1. Korinther 14, 34: ,Wie
in allen Gemeinen der Heiligen, lasset eure Weiber schweigen unter der Gemeinde; denn
es soll ihnen nicht zugelassen werden, dass sie reden, sondern sollen unterthan sein, wie
auch das Gesetzt saget’, auf die bei den Korinthern zur Sitte gewordene besondere Art
der Unterweisung. Es wurden in Korinth im &ffentlichen Gottesdienst Fragen gestellt
und Antworten gegeben, um die Gemeinde zu belehren. In diesem Lehrgottesdienst
verbot der Apostel Paulus den Prauen das Wort zu ergreifen, indem er sie darauf
hinwies, dass sie zu Hause ihre Minner um Belehrung angehen kdnnten.” Vgl. Miiller,
Frauen (wie Anm. 19), 17L.

*7 Ebd., 12ff.

38 Nein, die Religion der Liebe, die uns die gemeinsame Gotteskindschaft vermittelt, verlangt
diese Zuriickhaltung der Frau nicht.” Vgl. Ebd., 21.

> Ebd., 23 {.

40 Namentlich nannte Paula Mueller-(Otfried) die Pastoren Ludwig Weber, Fritsch,
Mitzold und Sardemann. Vgl. dies, 25 Jahre Deutsch-Evangelischer Frauenbund,
Hannover 1924, 6 I.
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Kirchlich-Sozialen Konferenz unterstiitzten ihre Forderung nach Beteiligung der
Frauen an der Gestaltung 6ffentlicher Raume.

2. Religitse Erziehung und Bildung im spadten Kaiserreich

Im engeren Bereich von religioser Erziehung und Bildung lassen sich weitere
Positionen nachweisen, die der Fraktionierung des Protestantismus auf
spezifische Weise Rechnung trugen.

So griindeten (Gast-)Studentinnen der Theologie 1905 in Gottingen die
Konferenz von Religionslehrerinnen. Die verschiedenen Frauen, die an diesem
Zusammenschluss beteiligt waren — es handelte sich u.a. um Magdalene von
Tiling, Elisabeth Neuse und Catharina Glei*' -, besuchten nicht nur die Kurse
von Anna Vorwerk. Sie verfiigten auch tiber Erfahrungen im Volksschul-
dienst*?. Sinn und Zweck ihrer Vereinigung bestimmten sie folgendermaRen:
.Die Konferenz von Religionslehrerinnen ist ein Zusammenschluss von
evangelischen Lehrerinnen, die der lutherischen, unierten und reformierten
Kirche angehoren und fest auf dem Grunde des Wortes Gottes und der
kirchlichen Bekenntnisse stehen. Sie betrachtet es als ihr Ziel, den Religions-
unterricht auf diesem Grunde zu erhalten und an der lebensvollen Gestaltung
desselben zu arbeiten.“*?

Womit aber beschéftigte sich die Konferenz nun inhaltlich? Zundchst trat das
Studium selbst ins Zentrum der Diskussionen. Magdalene von Tiling fiihrte
diesbeziiglich etwa im Jahre 1908 aus: ,Ich denke, es muss dem Verstandnis
des Christentums in unserem Berulskreise dienen, wenn zwischen der
wissenschalftlichen Theologie als solcher und uns Lehrerinnen nicht durch
,Volksbiicher’, sei es ,biblische’, sei es ,religionsgeschichtliche’, eine Ver-
mittlung hergestellt ist, sondern durch lebendige Menschen ( ... ).“** Sie lieR
also zundchst eine Frontstellung zur madnnlichen, {iberwiegend liberal
eingestellten Lehrerschaft an Volks- und Méadchenschulen erkennen. Vor
diesem Hintergrund ging sie auf das kiinftige Berufsprofil ein: ,Es wird uns
vielfach als Mangel vorgeworfen, dass wir nicht rein um der Wissenschaft
willen studieren: Mir scheint, das darf tiir uns gar nicht anders sein, wenn wir
nicht die besten Anlagen der Frau aufgeben wollen.“*® Thre Position, die im

* vgl. dazu etwa Ada Weinel, Die Konferenz evangelischer Religionslehrerinnen, in
ChW 1910, 330-332.

#2 Vgl. dazu Antje Roggenkamp, Zum verbandspolitischen Engagement der ,Reli-
gionspidagogin‘ Elisabeth Neuse (1874-1956): Uberlegungen zur (Vor-) Geschichte der
Religionspadagogik als akademisch-theologischer Disziplin, in Gerhard Besier/Giinter R.
Schmidt, Widerstehen und Erziehen im christlichen Glauben, Festgabe fiir Gerhard
Ringshausen zum 60. Geburtstag, Holzgerlingen 1999, 77-97, 319-328.

*3 vgl. etwa Auszug aus den Statuten der Konferenz, in Denkschrift iiber die IIL
Konferenz von Religionslehrerinnen zu Hildesheim vom 20.-22.Mai 1907, Bielefeld
1907, 79-80, 79.

*4 Magdalene von Tiling, Das theologische Studium der Lehrerin, in Denkschrift iiber
die IV Konferenz von Religionslehrerinnen zu Cassel vom 8.10.Juni 1908, Leipzig 1908,
5570, 70.

4% Ebd., 56.
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Grundsatz derjenigen von Mueller(-Otfried) dhnelt, begriindete von Tiling
folgendermafen: ,Ich glaube — natiirlich abgesehen von Ausnahmen — nicht
Recht an die Befdhigung und an das Recht der Frau zu studieren rein um der
Wissenschaft willen oder rein um ihrer selbst willen, d.h. so lange eine Frau
Frauist ( ... ), wird sie wohl immer als Ziel des Studiums das lebendige, tagliche
Geben und Dienen“*® vor Augen haben.

Vor diesem Hintergrund erschien es daher fast nahe liegend, dass die
Lehrerinnen Universitatsprofessoren iiber theologische Fragestellungen
referieren lieBen.*” Religionspadagogische Themen waren demgegeniiber
weiblichen Referentinnen vorbehalten. So entwickelte etwa die Breslauer
Oberlehrerin Aust fiir den Unterricht im Neuen Testament ein moderat-
heilsgeschichtliches Konzept*®, wihrend es der Hamburger Oberlehrerin
Catharina Glei um eine Verbesserung des Religionsunterrichts insgesamt
ging: Man habe sich nicht nur ,jede Vervollkommnung auf technischem,
methodischem und psychologischem Gebiete zunutze“* zu machen, auch der
apologetische Aspekt sei zu bedenken, der sich u.a. in der Pflege des
seelsorgerischen Elementes dufere’.

Indem die Frauen ihr Studium von vornherein in den Dienst des spateren
Berufslebens stellten, riickten sie gewissermaflen von sich aus in eine
untergeordnete Position ein: Ein professionelles Konkurrenzverhalinis zu
den ménnlichen Kollegen erstrebten sie nicht. Und gleichwohl: Die eigen-
stindige Erorterung religionspddagogischer Belange schien ihnen
selbstverstandlich.

Am 7. April 1908 griindeten Gertrud Bdumer, Ada (Thoenes-) Weinel,
Carola Barth u.a. in Marburg den Verein fiir religidse Erzichung °'. Die
Lehrerinnen entstammten alle dem liberalen Protestantismus und gaben sich
ein entsprechendes Programm. So plddierten sie etwa dafiir, ,religiose
Erziehung in Schule und Haus frei von dogmatischer Gebundenheit, tiefer
und wirksamer zu gestalten“>2. Im Einzelnen bedeutete dies, dass ,(e)wiger
Inhalt und vergdngliche Form, wertvoller Kern und duRere Schale aus-
einander”>’? zu halten seien. SchlieRlich sollte der Religionsunterricht , (n)icht
isoliert oder gar im Gegensatz zu aller andern Erkenntnis und Weltan-

46 Ebd.

47 S0 dulern sich auf den ersten Konferenzen u.a. die Professoren HauRleiter, Hoppe,
Bornhduser, Stange. Vgl. dazu etwa Denkschrift iiber die II. Konferenz von
Religionslehrerinnen zu Stettin vom 5. -7.Juni 1906, Leipzig 1906; Denkschrift iiber
die II. Konferenz von Religionslehrerinnen zu Hildesheim vom 20.-22.Mai 1907,
Bielefeld 1907; Denkschrift iiber die IV. Konferenz von Religionslehrerinnen zu Cassel
vom 8. -10. Juni 1908, Leipzig 1908; ZEVRU 21/1910, 322-323. Ahnlich auch Weinel,
Konferenz (wie Anm. 41), 330.

48 Zur 5. Tagung der Konferenz von Religionslehrerinnen in Dresden vom 16.-18.
Mai 1910 vgl. auch ZEvRU 21/1910, 321-323.

42 ygl. ebd., 323.

% Ebd.

> Antje Roggenkamp, Verein fiir religiose Erziehung, in Norbert Mette/Folkert
Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 2168.

>> MERU 1/1908, 228-230, 229.

>> Ebd.
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schauung” stehen, sondern den Kindern sei Religion als ,die grofse Kraft, die in
der Geschichte der Menschheit in innigster Wechselbeziehung zu allen
anderen Gebieten wirkt”, nahe zu bringen*.

In professioneller Hinsicht forderten die Lehrerinnen, dass der Religions-
unterricht an Maidchenschulen von Frauen erteilt und der Frau eine
besondere Verantwortung fiir religibse Madchenbildung zugesprochen
werde>®. Damit nahm der Verein nun allerdings nicht nur religionsdidaktische
Richtlinienkompetenzen fiir sich in Anspruch. Die hier versammelten Frauen
lieRen auch deutlich werden, dass sie in ein Konkurrenzverhdltnis zu ihren
mannlichen Kollegen eintreten wollten.

Dieses Vorgehen rief allerdings den massiven Widerstand der liberalen
Lehrerschaft hervor, die die Griindung des Vereins fiir religidse Erziehung
zunichst begriiRt hatte: ,Die neue Vereinigung ist Fleisch von unserem
Fleisch.“>® Man sah jetzt aber das ureigene Anliegen in Gefahr. Nicht zuletzt
der Herausgeber der seit 1908 erscheinenden Monatsbldtter fiir den evan-
gelischen Religionsunterricht, Heinrich Spanuth, brachte seinen Protest zum
Ausdruck: Bs handele sich bei dem Verein fiir religivse Erziehung im
Wesentlichen ,um eine Vereinigung von Religionslehrerinnen und Miittern.
Und diese Beschrankung muss in der Tat nach unserer Meinung gewahrt
bleiben.“>” Spanuth nahm die Forderungen der Frauen aber auch zum Anlass,
fortan nachdriicklich die Griindung einer eigenen (madnnlichen) Organisation
zubetreiben: ,die frei gerichteten Religionsieirer (...) miissen zu selbstandiger,
starker Organisation Raum behalten. Je mehr sich der ,Verein fiir religiose
Erziehung’ auf die Arbeit mit den religivsen Erzieherinnen bewusst
konzentriert, umso groRer wird seine Kraft sein.”>® Ein wesentlicher Teil
der Forderungen des Vereins wurde also bei Seite geschoben.

Und es will scheinen, als resignierten die Frauen zunehmend. Die
schulischen Belange wurden jetzt fast ausnahmslos von Ménnern behandelt:
Ernst Troeltsch referierte im Jahr 1911 iiber das Verhéltnis von Religion und
Moral®®, 1912 behandelte der Ziircher Theologieprofessor Arnold Meyer die
Konfirmationsfrage®®, 1913 beschaftigte sich Friedrich Niebergall mit dem
Verhaltnis von Religion und Padagogik®', August Reukauf mit der geistlichen
Schulaufsicht®® und 1914 referierte Ulrich Peters zum Verhdltnis von Erlebnis
und Reflexion®?, Else Zurhellen-Pfleiderer®® und Helene Glaue®’, die einzigen

>4 Ebd.

55 Ada Weinel, Der Religionsunterricht und die Frauen, in Die Religion und die Frau.
Sieben Vortrige, gehalten beim 5. Weltkongress fiir Freies Christentum und religidsen
Fortschritt, Berlin 1910, Berlin 1911, 25-33, 31, 32.

*¢ MERU 1/1908, 229.

7 Ebd., 230.

58 Ebd.

% ZEVRU 22/1911, 328f.

0 7EVRU 23/1912, 3281,

6l 7ZEVRU 24/1913, 2651,

2 Ebd., 266f.

63 ZEVRU 25/1914, 338.

64 ZEVRU 22/1911, 3291

63 ZEVRU 24/1913, 266.
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Frauen, die mit lingeren Redebeitridgen in Erscheinung traten, beschrankten
sich 1911 bzw. 1913 auf den Bereich hiuslicher religioser Erziehung®®.

Nachdem es Heinrich Spanuth und Wilhelm Rein dann endlich gelungen
war, die liberalen Lehrer im Bund fiir Reform des Religionsunterrichis <
zusammenzuschlieRen, dringten diese auf eine entsprechende Aufgaben-
verteilung. Eine gemeinsame Resolution der zwei liberalen Organisationen
hielt im Jahr 1913 diesbeziiglich fest: ,Wahrend der Verein fiir religiose
Erziehung neben der Reform des Religionsunterrichts besonders auch Fragen
der hiuslichen Erziehung und der religivsen Jugendpflege vertritt, sich also an
Eltern ebenso wie an Lehrer wendet, stiitzt sich der Bund fiir Reform in erster
Linien auf die Lehrer und hat neben den Problemen des Religionsunterrichts
vor allem auch die schulpolitischen Fragen in sein Arbeitsprogramm aufge-
nommen.“®®

In der Folgezeit verblieb den liberalen Lehrerinnen im Wesentlichen das
internationale Engagement: ,Gelegentlich der in Verbindung mit dem
Weltkongress fiir freies Christentum und religiosen Fortschritt in Paris
tagenden Versammlung der Union of Liberal Christian Women haben sich die
Rauen unseres Vereins diesem Verband angeschlossen, ( ... ). Durch Austausch
unitarischer Literatur zum Religionsunterricht und der Arbeiten der von der
Union unterstiitzten Guild of friendship“®® erhoffte man sich 1914 reiche
Anregungen.

Wihrend die in der Konferenz zusammengeschlossenen Frauen durch eine
vordergriindige, zumindest aber partielle Erfiillung gesellschaftlicher Erwar-
tungshaltungen, also durch die Praxis des ,doing gender”, offensichtlich
Freiraume gewannen, in denen sie tiber religionsdidaktische Belange disku-
tieren konnten, gelang dies den liberalen Frauen nicht. Thr Anspruch,
professionelle und didaktische MaRstabe zu setzen, wurde von den mann-
lichen Kollegen nicht nur éffentlich in Frage gestellt. Der 1911 gegriindete Bund
fiir Reform des Religionsunterrichts ibernahm am Ende des Kaiserreichs die
alleinige Vertretung der schulpolitischen Belange. Damit erwies sich aber das
internationale ,undoing gender” jetzt deutlich als eine gedankliche Konstruk-
tion.

3. Religitse Erziehung und Bildung in der Weimarer Republik

Zu Beginn der Weimarer Republik fusionierten die liberalen Organisationen,
niamlich der Verein fiir religidse Erziehung und der Bund fiir Reform des
Religionsunterrichts ~ zum Reichsbund fiir Religionsunterricht und religidse

% 7um Ganzen vgl. die Sitzungsberichte in ZEVRU 22/1911, 328-330; ZEVRU 23/
1912, 328-330; ZEVRU 24/1913, 264-267; ZEvVRU 25/1914, 336-339.

7 ygl. Antje Roggenkamp, Bund fiir Reform des Religionsunterrichts, in Norbert
Mette/Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik Bde 1-2, Neukirchen 2001,
Bd. 1, 234.

8 ZEVRU 24/1913, 267.

6% ZEvRU 25/1914, 339.
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Erziehung °. Dieser nahm zwar die internationalen Beziehungen Carola
Barths, der letzten Vorsitzenden des Vereins fiir religiose Erziechung, gerne in
Anspruch. Verfiigte sie doch tiber finanzielle Mittel, die ein Erscheinen des
neuen Reichsbundorgans, der Monatsblatter fiir den evangelischen Religions-
unterricht sicherstellten”'. Offentlich aber trat Carola Barth hier nicht mehrin
Erscheinung’?, zu politischen Belangen des Religionsunterrichts duferten
sich andere””.

Diese Entwicklung blieb nicht ohne Folgen: Der Reichsbund selbst verlor
namlich die Madchenschulen aus dem Blick. Sein Interesse galt fortan dem
Religionsunterricht an Volksschulen, dessen Belange er als einzige Organisa-
tion zu vertreten beanspruchte. Es erstaunt insofern nicht, dass die ver-
schiedenen, im Zusammenhang der Reichsschulgesetzentwiirfe’® aufge-
stellten Resolutionen ausnahmslos von Ménnern, von Hans Schlemmer,
Heinrich Spanuth und Gustav Plath unterzeichnet wurden””. Das genuine
Anliegen des ehemaligen Vereins fiir religidse Erziehung, die Gestaltung des
Maidchenschulreligionsunterrichts nach liberalen Grundsdtzen, kam offent-
lich nicht mehr zur Sprache’®.

Anders verhielt es sich mit der Konferenz von Religionslehrerinnen , die sich
1916/17 auf Grund interner Differenzen umbenannte: Die jetzt im Verband
evangelischer Religionslehrerinnen organisierten Frauen erhielten einen nicht
unerheblichen 6ffentlichen Einfluss. Dieser zeigte sich insbesondere in den
Mitte der 1920er Jahre einsetzenden Diskussionen um die deutsche Bildungs-
einheit””: So dnderte etwa das preuRische Ministerium etliche Passagen der
1925 erscheinenden Richtlinien auf Druck des Verbandes hin ab.

79 ygl. Antje Roggenkamp, Reichsbund fiir Religionsunterricht und religidse
Erziehung, in Norbert Mette/ Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik
Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 1604.

71 ygl. etwa die im Archiv Vandenhoeck und Ruprecht befindlichen Briefe von Heinrich
Spanuth an die Gebriider Ruprecht vom 20. 1. 1923 (Frau Barth sendet 100 Gulden zur
Unterstiitzung der Monatsblétter), 19.2. 1923, 4.4. 1923, 7.11. 1923, 9. 11. 1923, 24.11.
1923 (Barth sendet 25 Gulden), 7.3. 1924, u.0.

72 gie referierte allerdings im Jahr 1919 auf der paritédtisch besetzien Verbandstagung
des deutschen Religionslehrerverbands. Vgl. dies., Der Inhalt des Religionsunterrichts,
ZEvRU 30/1919, 195-196, ZEvRU 31/1920, 4-17

73 80 etwa Heinrich Spanuth. Vgl. ZEVRU 32/1921, 184ff. Zur Religionsdidaktik von
Carola Barth vgl. Dagmar Henze, Carola Barth (1879-1959). Karriere zwischen
Engagement und Anpassung, in Annebelle Pithan, Religionspadagoginnen im 20.
Jahrhundert, Gottingen 1997, 40-52, 48f.

74 1m Hintergrund stand dabei die verbindliche Auslegung des § 149 der WRV. Zum
letzten Reichsschulgesetzentwurf vgl. Gerhardt Giese (Hg.), Quellen zur deutschen
Schulgeschichte seit 1800, Gottingen 1961, 244ff. Vgl. auch ZEVRU 34/1923, 254ff.

75 Dies gilt etwa fiir die Diskussionen um die Religionsunterrichtsbeiratsfragen. Vgl.
nur ZEVRU 37/1926, 3051.

76 Dies gilt zumindest fiir die einschligigen Organe MERU, ZEvRU, aber auch fir die
Deutsche Midchenbildung 1/1925-6/1930.

77 Vgl Hans Richert, Denkschrift {iber die grundstandige deutsche Oberschule, in
ders., Die Ober- und Aufbauschule, Leipzig 1923, 118-125; ders., Denkschrift tiber die
Aufbauschule, in ebd., 126-131.
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Aus der ,Gegeniiberstellung von weiblicher Frommigkeit, deren Grund-
form die alles tragende Liebe und ménnlicher Frommigkeit, deren Grundform
der alles tragende Glaube ist“’® wurde in der Version von 1926/27 die
,Eigenart des mannlichen und weiblichen Glaubenslebens””® Gleichzeitig
erreichte der Verband, dass fortan auch im Religionsunterricht an Knaben-
schulen sozialer Fragen behandelt wurden.*

Zwar schlossen sich die positiven Religionslehrerinnen im Jahr 1926 mit
Einzelnen an hdheren Knabenschulen unterrichtenden Kollegen zusammen
_ fortan tagte man als Verband fiir evangelischen Religionsunterricht und
Pidagogik 5. Dies geschah aber aus einer Position offensichtlicher Starke
heraus.

Den strukturellen Entwicklungen lassen sich nun allerdings auch materiale
Positionen an die Seite stellen. Dies sei im Folgenden exemplarisch an den
Midchenbildungskonzepten von Carola Barth und Magdalene von Tiling
erldutert.

Nach Auskunft ihrer Biografin Dagmar Henze duBerte sich die letzte
Vorsitzende des Vereins fiir religidse Erziehung , Carola Barth, nach 1925 zu
entsprechenden Fragen nicht mehr in literarischer Form. Thre unverdifent-
lichten Vortrige lieRen aber Riickschliisse auf ihr spezifisches Bild der
Geschlechterverhiltnisse zu. Setzte doch Carola Barth ,ahnlich wie Helene
Lange, Gertrud Bdumer oder andere Frauen der biirgerlichen Frauen-
bewegung“®? auf die besondere Eigenart der Frau: Sie vertrat namlich ,ein
Erziehungskonzept, das die Frauen selbstbewusst und qualifiziert zur ,Mit-

78 ygl. dazu Hans Richert (Hg.), Richtlinien fiir die Lehrpline der héheren Schulen
PreuRens. Mit Anmerkungen und Literaturnachweisen , 1.Teil Grundsitzliches und
Methodisches, Berlin 1925.

79 Die Richtlinien vom 1. Méarz 1927 fithrten dazu spéter Folgendes aus: »Der
Unterricht darf auch nicht die Verschiedenheit der Geschlechter Gibersehen. Er wird an
die Eigenart des méannlichen und weiblichen Gla ubenslebens ankniipfen und sie pflegen
miissen, aber auch falscher Einseitigkeit entgegentreten. « Hans Richert (Hg.) Richtlinien
fiir die Lehrpline der hoheren Schulen PreuBens — Neue Ausgabe Bd. 1., Berlin 1927,
1575

80 yigl. Geheimes Preufisches Staatsarchiv Berlin, HA I, Rep. 76 VI, Sekt. 1, Gen z., Nr.
305, Bd. 2, 158 /159 r: ,Jmmer wieder wird betont, dass die Madchen fiir die Aufgaben
der Erau vorbereitet werden sollen. Es wire dringend zu wiinschen, dass fiir die U 11 und
die O I auch ein Hinweis in die Richtlinien kime, dass der Religionslehrer die Knaben auf
ihre Aufgaben in Staat, im Volk, in der Kirche, den sozialen Noten gegeniiber hinweise.
Der Wille der Frauen allein kann zum Beispiel die Wohnungsnot nicht beheben, kann
auch nicht eine Versshnung der sozialen Gegensdtze schaffen. Es wire durchaus im
Sinne der Stockholmer Weltkonferenz, wenn das Gewissen der mdnnlichen Jugend im
Religionsunterricht den sozialen Noten gegeniiber und ihren Pflichten Volk und Kirche
gegeniiber gescharft wiirde.”

81 Gury Schneider-Ludorff, Verband fir evangelischen Religionsunterricht und
Padagogik, in Norbert Mette/Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik
Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 2166. :

82 Hengze, Karriere (wie Anm. 73), 51; vgl. auch Dagmar Henze, Zwei Schritte vor und
einer zuriick. Carola Barth-eine Theologin auf dem Weg zwischen Christentum und
Frauenbewegung, Neukirchen Viuyn 1996, 149.
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arbeit an der Weiterentwicklung der Kultur’ befahigen“®* sollte. So erwartete
sie etwa ,von dem beruflichen und gesellschaftlichen Engagement von Frauen
qualitative Veranderungen“®*. Worin diese Veranderungen allerdings be-
stehen, bleibt Dagmar Henze zufolge unklar®.

Sieht man sich die Aukerungen Carola Barths nun im Einzelnen an, so lasst
sich die von Henze aufgewiesene Leerstelle flillen: Insofern Carola Barth
namlich sowohl eine Angleichung an mannliches Rollenverhalten als auch
eine Zurlicknahme der eigenen Person der Frau als Fehlentwicklungen
auffasste, wird man postulieren miissen, dass auch sie von einer natiirlichen
Uberlegenheit der Frau ausging. Zwar bewertete sie die hausliche Madchen-
erziechung iiberwiegend negativ: Viele Mddchen lieRen ,sich noch immer
durch starke Minderwertigkeitsgefiihle hemmen, durch das friih eingeprégte
Bewusstsein, doch nur ein Mddchen zu sein, das naturgemaf zuriickstehen
miisse. ( ... ) mangelndes Selbstvertrauen ( ... ) hindert sie, das Eigenste, das
auch sie nach ihrer Begabung und Vorbildung zu geben hétten, zu verwirk-
lichen.“®¢ Ins Positive gewendet kann dies aber nur bedeuten, dass Minder-
wertigkeitsgefiihlen und mangelndem Selbstvertrauen durch Aufweis der
natiirlichen Uberlegenheit der Frau in Begabung und Vorbildung zu begegnen
sei®”. Damit diirfte aber auch Carola Barth ein Konzept von Miadchenbildung
vertreten haben, das am Ende reine Konstruktion bleiben musste.

Und Magdalene von Tiling? Als Vorsitzende des Verbandes evangelischer
Religionslehrerinnen entwickelte sie zu Beginn der Weimarer Republik ein
Modell, das faktisch die urspriinglichen Forderungen liberaler Religions-
lehrerinnen aufnahm. Insofern die heranwachsenden Madchen in bestandi-
ger Gefahr stiinden, sich dem Uberschwang eigener Gefiihle hin- und damit
als eigenstindige Persénlichkeit preiszugeben®®, sei in Madchenschulen
besonderes Lehrpersonal einzusetzen: Nur starke miitterliche Erscheinungen
sollten hier (Religions-) Unterricht erteilen®®. Abgesehen davon, dass diese
Argumentation zumindest strukturell an das aktuell diskutierte Konzept des
affidamento, das Sich-Anvertrauen erinnert’’, erlebte von Tilings Ansatz
offentliche Anerkennung. Nicht wenige der an hoheren Knabenschulen
unterrichtenden Religionslehrer machten sich ihre Forderungen zu Eigen®’.

Anders sah es aus, als sich Magdalene von Tiling anheischig machte, ihre
Uberlegungen auf den weiteren Bereich der evangelischen Frauenschaft zu

# Ebd., 149,
Henze, Karriere (wie Anm. 73), 51.
% Ebd.
Carola Barth, Gegenwartsaufgaben, 1930 (unverdéffentlichtes Manuskript, zitiert
nach Henze, Carola Barth (wie Anm. 82), 149).

57 Ebd.
Dies., Psyche und Erziehung der weiblichen Jugend, Langensalza 1921, 9-30.
Ebd., 31-35.
Vgl. dazu Diotima, Mettere il mondo al mondo, Mailand 1990; Annebelle Pithan,
Einleitung, in dies., Religionspadagoginnen im 20. Jahrhundert, Géttingen 1997, 919,
13.

°! Zum Ganzen vgl. etwa Liesel-Lotte Herkenrath, Politik, Theologie und Erziechung —
Untersuchungen zu Magdalene von Tilings Padagogik, Heidelberg 1972, 250, 275 u.6.
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iibertragen. Ihr Konzept, das Gury Schneider-Ludorff als ,Theologie der
Geschlechterbeziehungen‘®® rekonstruiert, scheiterte Doris Kaufmann zu-
folge an ihrer 6ffentlichen Stellung: Als Vorsitzende der Vereinigung Evan-
gelischer Frauenverbdnde Deutschlands und als Landtagsabgeordnete ver-
korperte sie ndmlich einen Frauentypus, den die von ihr reprasentierten mehr
als zweieinhalb Millionen Frauen als unweiblich ablehnten®?.

Vielleicht folgte die (iberwiegende Mehrheit evangelischer Frauen Magda-
lene von Tiling aber auch deshalb nicht, weil sie deren faktische Situation allzu
klarsichtig ansprach: ,Es hat ja gar keinen Zweck sich iiber sich selbst zu
tiuschen. Die evangelische christliche Frau war weithin gewdhnt, nicht
selbstandig zu denken und zu handeln, und sie liebte diese Gewohnheit, die sie
vor Kampfen des selbstindigen Menschen bewahrte. Sie war noch nicht zur
Freiheit des evangelischen Christengewissens erwacht.“** Den Karriere-
sprung, den Magdalene von Tiling 1930 mit ihrem Einzug in den Deutschen
Reichstag erlebte, scheint sie jedenfalls nicht oder nicht priméar ihren
Geschlechtsgenossinnen verdankt zu haben.

4. Undoing gender? Oder: Was trigt ein geschlechterdifferenter
Ansatz fir die evangelische Religionspadagogik aus?

Die Analyse der vorstehend skizzierten Positionen legt nahe, dass Ansatze, die
auf Grund biologisch-natiirlicher Gegebenheiten von einer Uberlegenheit der
Frau ausgehen, nicht rezipiert oder sogar energisch zuriickgewiesen werden:
Der bewusste intentionale VerstoR gegen gesellschaftlich vorgegebene
Rollenmodelle, das ,Undoing gender’, erwies sich auf der Handlungsebene
als wirkungslos. ,Undoing gender’ blieb gedankliche Konstruktion bzw.
programmatische Forderung.

Verinderungen vorgegebener geschlechtsspezifischer Muster scheinen
demgegeniiber dort moglich gewesen zu sein, wo man gesellschaftlichen
Erwartungshaltungen zunachst entsprach, in diesem Rahmen dann aber auf
der Gleichwertigkeit von Mann und Frau insistierte. Auf diese Weise schien es
moglich, langfristige Veranderungen vorgegebener Rollenmuster zu erzielen.
Insofern erreichte also offensichtlich nicht ein ,undoing’, sondern nur ein
modifiziertes ,doing gender’ die Verdnderung gesellschaftlicher Rollenvor-
gaben bzw. -konzepte. Diese Beobachtungen seien im Folgenden noch einmal
kurz auf das Problemfeld weiblicher religioser Erziechung und Bildung hin
gespiegelt:

1. Das weitere Spektrum des weiblichen Verbandsprotestantismus erdffnet

Einblicke in Modelle und Vorgehensweisen, mit denen liberale und positive

Protestantinnen das Problem weiblicher Erziehung und Bildung in den

?2 Die Geschlechterbeziehungen treten als eine weitere Schipfungsordnung neben
diejenige der Ehe. Vgl. Gury Schneider-Ludortf, Magdalene von Tiling. Ordnungstheo-
logie und Geschlechterbeziehungen, Gottingen 2001, 146ff.

2% Kaufmann, Aufbruch (wie Anm. 11), 73-78.

25 Magdalene von Tiling, Evangelische Frauenbewegung, Berlin 1924, 9.
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Blick nahmen. Wahrend fiir Marie Martin die grundsétzliche Gleich-
wertigkeit der Geschlechter in der Gottebenbildlichkeit des Menschen
begriindet war, stellte sie in moralischer Hinsicht die Uberlegenheit
weiblicher Eigenart heraus: Nur die gebildete Frau konne dem Manne
wahre Gehilfin sein. Paula Mueller(-Otfried) machte sich demgegentber
zunichst die offentliche Meinung zu Eigen: Frauen seien fiir bestimmte
Leitungsfunktionen ungeeignet. Insofern die anstehenden sozialen Pro-
bleme aber nur von Mann und Frau gemeinsam gelost werden konnten, sei
es nicht linger hinzunehmen, dass der offentliche Raum fir Frauen
verschlossen sei. Wahrend Martin mit ihrem Anliegen nicht durchdringen
konnte, fand Mueller(-Otfried) offentlich Gehor.

2. Ahnliches gilt fiir die professionellen Vereinigungen, die im Zuge der
Neuordnung des htheren Madchen- und Frauenbildungswesens ins Leben
traten. Wiahrend sich die positiven Religionslehrerinnen durch ihre
anfingliche Unterordnung offentliche Raume fiir entsprechende Diskus-
sionen schafften, wurde den Lehrerinnen die offensive Inangriffnahme
religionspadagogischer Fragen sowie ihre Forderung nach ausschlie3-
lichem Einsatz weiblicher Religionslehrkréfte in Madchenschulen bereits
im Kaiserreich zum Verhdngnis.

3. Wihrend die positiven Lehrerinnen in den 1920er Jahren einen nicht
unerheblichen schulpolitischen Einfluss auf den Religionsunterricht an
Maidchenschulen erhielten, sind entsprechende liberale Belange nach 1921
selbst im Ansatz nicht mehr vertreten. Das Interesse des liberalen
Reichsbundes fiir Religionsunterricht und religiose Erziehung Konzentrierte
sich ganz auf den Bereich der Volksschule.

4. Die Beobachtungen lassen sich auch durch eine Analyse ausgewdhlter
Midchenbildungsmodelle bestdtigen. So favorisierte Carola Barth in ihren
unverdifentlichten Vortriagen ein asymmetrisches Geschlechtermodell. Sie
erwartete von der Eigenart der Frau die Fortentwicklung der Kultur, setzte
damit aber faktisch auf die natiirliche Uberlegenheit des weiblichen
Geschlechts. Magdalene von Tiling orientierte sich demgegeniiber an der
besonderen Befindlichkeit heranwachsender Madchen, die nach starken
miitterlichen Erscheinungen verlange. Dieser Ansatz, den sie spdter im
Rahmen einer ,Theologie der Geschlechterbeziehungen’ reformulieren
sollte, fand zumindest den Zuspruch von Oberlehrern, die an hoheren
Knabenschulen Religion unterrichteten.

5. Insgesamt hilft ein geschlechtersensibilisierter Ansatz, bestimmte Liicken in
der Geschichte der Religionspddagogik zu schlieffen bzw. ihre Existenz zu
erkliren. So ist ein nachhaltiger Einfluss der Religionslehrerschaft an Volks-
und hoéheren Madchenschulen auf die entstehende Disziplin Religions-
padagogik bis heute nicht nachweisbar. Dieser Sachverhalt ldsst sich nun
allerdings dadurch erklaren, dass liberale Lehrer und positive Lehrerinnen
die schulpolitischen Einsatzfelder untereinander ,aufteilten’. Wihrend die
positiven Lehrerinnen auf den Religionsunterricht an htheren Méddchen-
schulen Einfluss nahmen, setzten sich die liberalen Manner, nachdem sie
den Verein fiir religiose Erziehung faktisch ausgeschaltet hatten, nahezu
ausschlielich fiir die Belange des Religionsunterrichts an Volksschulen ein.
Zur Ausbildung offentlicher Raume, die eine religionsdidaktische Ver-
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stindigung ermoglicht hétten, kam es nicht. Der religionspddagogische
Diskurs, der liberale und positive Stimmen zum kritischen Dialog vereinte,
fand andernorts statt, ndmlich im (preuBischen) Verband akademisch
gebildeter Religionslehrer und -innen *°.

5 Antje Roggenkamp, Religionspadagogik als ,Praktische Theologie’, Leipzig 2001.



