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Erziehung als Erlosunag:
religiése Dimensionen der
Reformpadagogik

(Red.) Die zentralen Impulse erhielt die neu-
zeitliche Pidagogik aus der Uberwindung ih-
rer religésen Grundlagen, insbesondere je-
ner des Glaubens an die Erbsiinde. Die
zahlreichen padagogischen Konzepte, die in
der Folge entwickelt werden konnten, wur-
den von der Geschichtsschreibung der
Padagogik oft vorschnell als sdakulare Ent-
wicklung gedeutet, wozu der Unterschied
von Religiositdt und Konfessionalitédt ausge-
blendet werden musste. Meike Sophia Baa-
der zeigt im folgenden Beitrag am Beispiel
der Reformpéddagogik, dass die Bertlicksichti-
gung dieses Unterschiedes religiose Dimen-
sionen der Pddagogik an den Tag bringt, die
lange Zeit unterschéatzt oder gar negiert

worden waren.

M Meike Sophia Baader

ie religisen Dimensionen von Reform-
D padagogik sind offensichtlich. Gleichwohl

sind sie bisher wenig untersucht und syste-
matisch rekonstruiert, auch wenn Jurgen Oelkers
bereits in seiner “Dogmengeschichte” der Reform-
padagogik eine “Religionskritik” gefordert und be-
tont hat, dass hinter fast allen reformpadagogi-
schen Entwurfen religiése Erwartungen standen
(Oelkers 1996, S. 191ff.). Um diese jedoch in den
Blick zu bekommen, bedarf es eines weiten Religi-
onsbegriffes, der Religion nicht mit Konfession
gleichsetzt. Gegenuber einer stark an den Konfes-
sionen orientierten Religiositat zeigten sich namlich
viele reformpadagogische Ansatze eher kritisch.
Auch aus diesem Grund wurde die ihnen eigene Re-
ligiositat gerne Ubersehen.

War die Religion fur die Geistes- und Sozialwis-
senschaften in Deutschland seit den spaten sechzi-
ger Jahren ein eher marginales Thema, so lasst sich
zur Zeit eine neue Aufmerksamkeit fur das Religio-
se sowohl in der Soziologie als auch in der Philoso-
phie und der Geschichtswissenschaft beobachten.
Diese geht einher mit Kritik einerseits an einem ver-
engten Sakularisierungsbegriff, andererseits an der
Gleichsetzung von Moderne und sédkularisierter Ge-
sellschaft. Gegen diese einfache Parallelisierung
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spricht bereits der Blick in die USA: eine moderne
Gesellschaft, in der Religion gleichwohl eine wichti-
ge Rolle spielt.

Auch wenn “die Genese der Pddagogik aus dem
Geist der Theologie” grundsatzlich unbestritten
scheint, wie Tenorth bemerkt, bedarf es genauer
Untersuchungen, um den Zusammenhang zwischen
Religion und Padagogik fur einzelne Epochen und
Ansatze zu konkretisieren und historisch zu kontex-
tualisieren (Tenorth 2000). Wird dabei allerdings a
priori von einer Perspektive der “Religionskritik”
ausgegangen, so kann diese normative Sicht eine
exakte historische Kontextualisierung geradezu er-
schweren. Diese ist jedoch eine wichtige Vorausset-
zung, um die Traditionen und Filiationen freizule-
gen, die in die Religiositat paddagogischer Konzepte
eingehen. Die Religiositat der Reformpéadagogik
um 1900 ist also im Zusammenhang mit den Debat-
ten um Religion und Religiositat zu sehen, wie sie
um die Jahrhundertwende gefihrt wurden.

1. Religiése Dimensionen von Reform-
padagogik 1880-1930

on der “schmalen Basis individueller religio-
Vser Erfahrung” im Vergleich zur Sicherheit,

die ein konfessionell gegrindeter Glaube
bietet, berichtet die Odenwaldschullehrerin Alwine
von Keller in ihrer etwa 1950 geschriebenen Auto-
biographie (Keller 1950, S. 141). Klaus Mann, der
Anfang der zwanziger Jahre an der Odenwaldschu-
le Schuler von Keller war, beschreibt seine Zeit dort
als Zeit "ununterbrochener religioser Verziickung”
und “mystischer Stimmung” (Mann 2000, S. 180). El-
len Key, die der Begriinder der Odenwaldschule,
Paul Geheeb, als Vordenkerin seiner Schule bezeich-
net, fordert in ihrer Schrift ‘Das Jahrhundert des
Kindes’ (dt. 1902) eine neue Religiositat. Den exis-
tierenden schulischen Religionsunterricht hingegen
bezeichnet sie als “das demoralisierendste Mo-
ment” der gesamten Schule ihrer Zeit. Religiositat,
so Key, sei jedoch die Voraussetzung fur die Ausbil-
dung von Idealen und von Moral. Eine neue Religi-
on, die nietzscheanisch inspirierte Schwedin be-
zeichnet sie in ihrer gleichnamigen Schrift von 1906
als “Lebensglaube”, misse vor allem anderen indi-
viduell sein (Key 1992, S. 202-210; Key 1906)." Auch
in der reformpadagogisch ausgerichteten Denk-
schrift der Bremer Lehrervereinigung aus dem Jahre
1905 geht es um die Abschaffung des konfessionell
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gebundenen schulischen Religionsunterrichtes. Be-
grindet wird dies jedoch mit der Rettung des Reli-
giosen, das durch den konfessionellen Religionsun-
terricht zerstort wirde. In diesem Zusammenhang
wird unter anderem die Meinung vertreten, dass al-
ler Unterricht religios sein musse (Koerrenz/Collmar

1994, S. 25-36)2. 1927 erklart Paul Geheeb, dass es

zu den vornehmsten und heiligsten Aufgaben der

Odenwaldschule gehére, jene ursprungliche und

Uberkonfessionelle Religiositdt zu entwickeln, an

die er glaube (Geheeb 1927, S. 40-45).3 Religiositat,

so Ellen Schwitalski in ihrer Studie zur Odenwald-
schule um 1900, habe dort eine wichtige Rolle ge-
spielt, auch wenn man sich von einem konfessionell
ausgerichteten Religionsverstéandnis distanziert hat

(Schwitalski 2002).

In den angefuihrten Ausserungen, die alle reform-
padagogischen Zusammenhangen entstammen, ist
von Religion und Religiositat die Rede, aber es geht
dabei immer um Formen von Religiositat, die sich
nicht an den Kirchen orientieren. In der Rezeption
wird diese Ablehnung institutionalisierter Formen
des Glaubens beziehungsweise die Ablehnung
christlicher Dogmen haufig mit Areligiositat, Religi-
ons- oder Christentumsferne gleichgesetzt. Ange-
messener dagegen ist ein Religionsverstéandnis, das
Religion nicht mit Konfession, Kirche und Theologie
identifiziert.

Will man die religiésen Dimensionen der Reform-
padagogik erforschen, so bieten sich vier Ebenen
der Analyse an:

1. Wie haben sich Reformpadagogen und -padago-
ginnen grundsatzlich zu Fragen der Religion
gedussert?

2. Welche Stellung haben Sie zum schulischen Reli-
gionsunterricht eingenommen?

3. Wie sahen die Praxisformen schulischen Religi-
onsunterrichtes an reformpadagogischen Schu-
len, etwa den Landerziehungsheimen, aus?

4. Inwiefern sind reformpéadagogische Konzepte
von religioser Terminologie, religiéser Metapho-
rik und Semantik gepragt? Hierzu gehért etwa
die Rede vom “heiligen Kind” (Key, Montessori),
von der “Heiligkeit der Jugend” (Wyneken), vom
“Kind als Offenbarung des Gottlichen” (Montes-
sori) oder “von der Erziehung als Erlésung” (Key,
Lietz, Wyneken, Montessori).

2. Transformationen des Religiosen in der
Moderne

lyse der Religiositat von Reformpadagogik an-

bietet, hat Thomas Luckmann in seiner Studie
‘Die unsichtbare Religion’ vorgelegt (Luckmann
1991). Nach Luckmann, der einen funktionalen,
phédnomenologischen und wissenssoziologischen
Religionsbegriff entwickelt, geht es in der Religion
um Transzendenz und deren Thematisierung. Dies
deckt sich mit der funktionalen Definition von Reli-
gion, wie Niklas Luhmann sie in seiner ‘Religion der

E inen weiten Religionsbegriff, der sich zur Ana-

Gesellschaft’ vorgelegt hat (Luhmann 2000). Im Sys-
tem der Religion, so Luhmann, gehe es um die Dif-
ferenz von Transzendenz und Immanenz. Luck-
mann allerdings fundiert seinen Religionsbegriff
anthropologisch, wenn er bemerkt, dass es bei Fra-
gen der Religion und des Religiésen um die Bewalti-
gung des anthropologischen Problems von “Trans-
zendenzerfahrungen” geht. Luhmann hingegen
interessiert sich bekanntermassen nicht fur anthro-
pologische Begriindungen, sondern fragt nach den
Strukturen des Kommunikationssystems, in dem die
Opposition Immanenz/Transzendenz bearbeitet
wird. Religion sei zunachst das, was sich selbst als
Religion beschreibe: “Von der katholischen Kirche
zum Voodoo-Kult, vom Inkarnationsglauben der
Spiritisten bis zum Zen-Buddhismus: es ist immer Re-
ligion” (ebd., S. 273).

Beide Soziologen gehen davon aus, dass die The-
se vom Verschwinden der Religion in der Moderne
und ihrem Funktionsverlust unangemessen ist. Al-
lerdings werde die Religion, so Luhmann, zu einem
System neben anderen und ist nicht mehr die allen
anderen Bereichen Ubergeordnete Lebensmacht.
Die grossten Herausforderungen fur die Religion in
der Moderne sind der Individualismus und der Ver-
gleich der Kulturen, durch den Religion zunehmend
dem Bereich der “Kultur” zugeschlagen wird, sowie
die Wissenschaft.

Luckmann vertritt, dass die Religion in der Mo-
derne sich gerade durch ihre Unsichtbarkeit aus-
zeichne. Diese hange unter anderem mit ihrer Insti-
tutionenferne zusammen und sei deshalb fur einen
soziologischen Religionsbegriff, der Religion in ers-
ter Linie mit Institutionen gleichsetze, nicht zu iden-
tifizieren. Die Moderne, so Luckmann, hat neue For-
men des Religiésen hervorgebracht, die markt-
orientiert, individuell, privatistisch, synkretistisch,
pluralisiert und diesseitsorientiert sind. Das Ver-
schwinden institutionalisierter Formen religiéser
Praktiken sei durch die wachsende Bedeutung von
“Kulten” und kultischen Handlungen ersetzt. Reli-
giose Strukturen wirden zunehmend von nicht-reli-
gidsen Strukturen getragen, die um das Subjekt,
seine Identitdt oder seine Selbstverwirklichung
kreisten. In den Industriegesellschaften bestehe der
“Heilige Kosmos”, verstanden als “System letzter
Bedeutungen”, nicht mehr aus einem in sich ge-
schlossenen Universum und einer verpflichtenden
Hierarchie von Normen, sondern sei ein “Warenla-
ger” letzter Bedeutungen. Damit verfluchtigt sich
die Religion ins Religiése. Dies geht mit einer
“Schrumpfung von Transzendenzen” einher (Luck-
mann 1991, S. 144-163).

Jene neuen synkretistischen Formen des Religio-
sen, auf die Luckmann aufmerksam macht, bilden
sich jedoch bereits um 1900 heraus und greifen da-
bei wiederum auf altere Traditionen zuruck, die in
der Mystik, im deutschen Pietismus, in der Romantik
und in den freireligiésen Bewegungen um 1848 ihre
Wurzeln haben. Wenn Ellen Key im ‘Jahrhundert
des Kindes’ dazu auffordert, sich aus den Weltreli-
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gionen das herauszusuchen, was am besten zur Ar-
chitektur der eigenen Personlichkeit passt, dann
manifestiert sich darin genau jenes Verhaltnis zur
Religion, das Luckmann als synkretistisch und indivi-
dualistisch beschrieben hat (Key 1992, S. 207). Das,
was heute gerne als postmoderne Bricolage-Religi-
on bezeichnet wird, existierte also bereits um 1900.

Eine jener neuen Formen des Religidsen, die sich
um die Jahrhundertwende herausbildete, ist etwa
die Theosophie, die sowohl! fur die Lebensreform-
bewegungen als auch fur die Reformpéadagogik
pragend war, beispielsweise in der Person Maria
Montessoris und Rudolf Steiners, aber auch Ellen
Key rasonierte Gber die Theosophie. Diese ist gera-
dezu exemplarisch fur den Synkretismus neuer For-
men des Religiésen, denn sie zielte auf das, was im
Kern allen Weltreligionen gemeinsam ist. Die Theo-
sophie wird auch in der bahnbrechenden Studie
‘Die Vielfalt religiéser Erfahrung’ (1902, dt. 1907)
des amerikanischen Religionspsychologen und
Pragmatisten William James diskutiert. James fragt
namlich gleichfalls danach, was allen Religionen ge-
meinsam ist, und interessiert sich dabei fur die sub-
jektive Seite der religiésen Erfahrung. Auch er ent-
faltet einen weiten, individuellen und pluralen
Religionsbegriff jenseits von Lehren, Dogmen,
Glaubenssystemen und Institutionalisierungsfor-
men. Fur James handelt es sich immer dann um Reli-
gion, wenn es um die Gefuhle von Menschen geht,
“die von sich selbst glauben, dass sie in Beziehung
zum Gottlichen stehen” (James 1997, S. 63f.). James
geht davon aus, dass die religidse Erfahrung die In-
dividuen stabilisiere und ihr Leben erleichtere. Da-
rin sieht der Pragmatist und Darwinanhénger Ja-
mes, der von der Darwinistin und Reformpéadagogin
Key rezipiert wurde, die Funktion der Religion fur
die menschliche Evolution.

3. Die religiosen Dimensionen der Lebensre-
formbewegung

gen und der konfessionellen Differenzen ha-

ben um die Wende vom 19. zum 20. Jahrhun-
dert in Deutschland eine eminente Bedeutung
gespielt. Peter Gay etwa spricht von der “quasireli-
gidsen Atmosphéare der Jahrhundertwende” (Gay
1997, S. 386). Konfessionelle und religidse Differen-
zen scheinen nach der Reichsgriindung von 1871 so-
gar eine gréssere Bedeutung zu erhalten als vor
1871, denn zur Zeit der nationalen Einigung wurde
das Uberkonfessionelle starker betont.

Religitse Suchbewegungen haben auch die Le-
bensreformbewegungen um 1900 ausgezeichnet,
mit denen die reformpadagogischen Bewegungen
sowohl personell als auch ideell und konzeptionell
aufs engste verbunden waren. Religion, so der His-
toriker Thomas Nipperdey, sei ein Thema aller “Le-
bens- und Reformreflektierer” um 1900 in Deutsch-
land gewesen. In diesem Zusammenhang spricht
Nipperdey von der “vagierenden Religiositat” der

Fragen der Religion, der religiésen Orientierun-
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Abb. 1: Eine Ikone der Lebensreformbewegung: Das
“Lichtgebet” (1913) von Hugo Héppner, genannt Fidus.

In: Jonas Frecot/ Johann Friedrich Geist/Diethart Krebs:
Fidus 1868-1948. Zur &sthetischen Praxis burgerlicher
Fluchtbewegungen. Hamburg 1997

Lebensreformbewegungen, die sich vor allem durch
eine “Welt- und Lebensfrémmigkeit” und durch
“latenten Pantheismus” auszeichne. Diese “vagie-
rende Religiositat”, ausser- und randkirchlicher Na-
tur, die sich besonders seit der Jahrhundertwende
im burgerlichen Milieu beobachten lasst — Nipper-
dey nennt sie auch “religiése Gestimmtheit” -, sei
auf ein Bedurfnis nach Religiositat zurlickzufthren,
das personell zwei Wurzeln habe: Einmal seien es
Theologen, Intellektuelle und das randkirchliche
Publikum, Noch-Christen, die die Kirchen kritisie-
ren, aber zugleich religiése Uberzeugungen propa-
gierten. Dann habe es die sdakularen Nicht-(mehr)-
Christen gegeben, die jedoch, anders als die alteren
aufgeklarten Rationalisten, zugleich eigene religio-
se Uberzeugungen propagierten und eine “post-
szientifistische, postrationalistische Position im Zei-
chen Nietzsches oder des Asthetizismus” einnéh-
men, “christentumsfern, aber doch vom Stachel der
christlichen Erinnerung angetrieben”. Charakteris-
tisch sei, dass diese Aufbriiche um 1900, die sich so-
wohl gegen die etablierte Religion als auch gegen
die Nicht-Religion richteten, von rechts nach links
reichten und teilweise auch merkwirdig gemischt
seien (Nipperdey 1990, S. 121, S. 521).4

Von der latenten Religiositat der Lebensreform-
bewegung zeugt auch ihre lkone, das “Lichtgebet”
des Jugendstilklinstlers Hugo Héppener, genannt
Fidus (siehe Abb. 1). Fidus war lllustrator der Le-
bensreformbewegung und selbst Mitglied zahlrei-
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cher lebensreformerischer Vereine und dort zu-
gleich auf der Suche nach neuen Formen des Reli-
giésen. Seit 1908 etwa war er Mitglied einer
organisierten Glaubensgemeinschaft, den soge-
nannten Germanengldubigen oder Deutschchris-
ten, zugleich war er Anhéanger der Theosophie,
praktizierte Formen einer zoroastrischen Religio-
sitét und wollte schliesslich auch mit seiner Kunst ei-
ne neue Religion verkiinden. Sein ‘Lichtgebet’ hing
vor und nach dem ersten Weltkrieg angeblich in je-
dem zehnten deutschen Burgerhaushalt. Die Rezep-
tionsgeschichte des Bildes verweist auf ein breites
Spektrum, unabhéangig von politischen Orientierun-
gen. Die auf dem Bild thematisierte Naturreligion
und die Sakralisierung des Koérpers waren fiur ein
breites Publikum anschlussféahig. Dabei wurde die
“religiose Gestimmtheit” des Bildes in der Rezep-
tion durchaus zur Kenntnis genommen (Baader
2001).

An den Aufbrichen und Suchbewegungen nach
neuen Formen des Religiésen um 1900 partizipier-
ten auch Reformpédagoginnen und -padagogen:
Ellen Key etwa wollte mit ihrem “Lebensglauben”
eine neue Religion begrinden, Maria Montessori
war seit 1899 Mitglied der Theosophischen Vereini-
gung, Paul Geheeb war Anhanger der sogenannten
Egidy-Bewegung, die auf Moritz von Egidy zurtck-
ging und ein Christentum der Tat proklamierte. Gus-
tav Wyneken orientierte sich eher an einer nietz-
scheanisch inspirierten Kunstreligion der Zukunft,
ein wichtiger Bezugspunkt fur ihn war Carl Spitte-
lers ‘Olympischer Fruhling’, und Hermann Lietz
schliesslich vertrat einen voélkisch gefarbten Protes-
tantismus.> Eine fur die Padagogik wichtige Stro-
mung war auch der Monismus, der in Deutschland
durch Haeckels Darwin-Rezeption und sein Ver-
standnis des Monismus als Band zwischen “Wissen-
schaft und Religion” gepragt war (Haeckel 1893).
Daruber hinaus spielte die Orientierung an asiati-
schen Formen von Religion eine Rolle, sowohl bei
Key und Geheeb als auch bei Wyneken oder bei
dem psychoanalytisch orientierten Lehrer Werner
Zimmermann, der 1921 ein Buch mit dem Titel
‘Lichtwarts. Erlosende Erziehung’ schrieb, dessen
Erstausgabe Fidus’ ‘Lichtgebet’ zierte (Zimmermann
1921). Asiatische Religionen waren fur die Lebens-
reformbewegungen attraktiv. An ihnen wurde die
Idee der Selbsterlésung hervorgehoben, dass sie oh-
ne Vermittler und Institutionen auskdmen und dass
Buddha ein erleuchteter Mensch und kein Gott sei.
Betont wurde auch die Lehre von der Alleinheit.
Der Buddhismus kam der Sehnsucht nach einer dies-
seitigen und institutionenfernen Religiositat ohne
Gott entgegen. DarUber hinaus interessierten an
asiatischen Religionen deren Kérpertechniken, die
in den Korperkult der Lebensreformbewegung und
ihre “koérperreligiose Praxis” eingingen, die Fidus’
‘Lichtgebet’ exemplarisch thematisiert.® Luckmann
sieht die Sakralisierung des Korpers in der Moderne
in einem engen Zusammenhang mit der Privatisie-
rung des Religiésen (Luckmann 1991). Dies wiede-

rum ist fur die Geschichte der Reformpadagogik
durchaus von Belang, da die Kérperkultur der Le-
bensreformbewegung in die Reformpadagogik ein-
floss, etwa wenn in Geheebs Odenwaldschule die
morgendliche Nacktgymnastik, “Luftbad” genannt,
zur Strukturierung des Tagesablaufes beitrug. Fur
Gustav Wyneken war “das neue Kérpergefuhl” we-
sentliches Charakteristikum der ‘Freien Schulge-
meinschaft’ Wickersdorf. Es soll bei Bewegung,
Sport, Spiel und Tanz praktiziert werden.” Die Kor-
perkultur der Lebensreform und Reformpadagogik
kann als Teil einer “performativen Wende"” der Kul-
tur bezeichnet werden, die die Zeit um 1900 aus-
zeichnete. Mit der “performativen Wende” wird ei-
ne Verschiebung innerhalb der Kultur von der
Orientierung am Text zur Orientierung an der Auf-
fuhrung beziehungsweise zur Performanz beschrie-
ben.®

4. Reformpadagogische Kritik am konfessio-
nellen Religionsunterricht: Alle Stunden
sollen Religionsstunden werden

ie gross der Einfluss der Kirche und der
beiden grossen Konfessionen um die
Jahrhundertwende in Deutschland noch

war, zeigt sich beim Blick auf das Schulwesen. Die
konfessionelle Ausrichtung vor allem des niedrigen
Schulwesens war im Kaiserreich immer wieder An-
lass zu schulpolitischen Auseinandersetzungen.® Ei-
ner der Héhepunkte der 6ffentlichen Auseinander-
setzungen um den konfessionell gebundenen
Religionsunterricht waren Kontroversen um eine
Denkschrift der Bremer Lehrervereinigung zum
schulischen Religionsunterricht aus dem Jahre 1905.
Anlasslich dieser Denkschrift wurden 80 Gutachten
von Personen aus dem 6ffentlichen Leben zur Frage
des schulischen Religionsunterrichtes eingeholt, un-
ter anderem von Hanns Heinz Ewers, Hans Fischer,
Carl Gotze, Ludwig Gurlitt, Ellen Key, Hermann
Lietz, Paul Natorp, Johannes Langermann und Hein-
rich und Wilhelm Scharrelmann, Rainer Maria Rilke,
Ernst Haeckel (Koerrenz/Collmar 1994, Gansberg
1906).

Die Kritik der 1905 gegriindeten Bremer ‘Vereini-
gung fur Schulreform’ am schulischen Religionsun-
terricht ging als “Bremer Schulstreit” in die Ge-
schichte der Padagogik ein.’® Ausloser fur die
Kontroversen um und Initiativen gegen den schuli-
schen Religionsunterricht war unter anderem der
Protest Bremer Lehrer gegen das Verhalten eines
Schulinspektors. Dabei ging es um die Gewissens-
freiheit der Lehrer, um den Religionsunterricht und
um die geistliche Schulaufsicht (Bloth 1961, S. 49ff.).

Analysiert man ein in diesem Zusammenhang
verfasstes Rundschreiben der Bremer Lehrervereini-
gung, ihre Denkschrift und die Gutachten, so
kommt man zu folgenden Ergebnissen:

Mit Darwin, Haeckel und Nietzsche wird begrin-
det, dass ein konfessionell gebundener Religionsun-
terricht nicht mehr zeitgemass sei. Wahrend Nietz-
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sche als Kronzeuge fur die Idee der Selbstbehaup-
tung angefihrt wird, erscheint Haeckel als Kron-
zeuge fur eine naturwissenschaftliche und moder-
ne, monistische Weltsicht. Die Forderung nach
Abschaffung eines konfessionell gebundenen schu-
lischen Religionsunterrichtes erfolgt fast ausnahms-
los im Namen der Rettung des Religitsen.

Umstritten hingegen ist die Frage nach dem Er-
satz, die Frage also, was an die Stelle des Religions-
unterrichtes treten soll. Hier variieren die Vorschla-
ge von Religionsgeschichte Uber Kunst- und
Literaturunterricht bis zu Weltanschauungsunter-
richt oder Sozial- und Lebenskunde. In einigen Gut-
achten bringt die Forderung nach Abschaffung des
Religionsunterrichtes die Sakralisierung des gesam-
ten Schulunterrichtes und des gesamten Facher-
spektrums mit sich. Exemplarisch dafur stehen die
Satze aus einem der Gutachten: “Religioses Leben
und Empfinden aber soll die Frucht allen Unter-
richts sein. Alle Stunden sollen in diesem Sinne zu
Religionsstunden werden.”'" Dieses Argumentati-
onsmuster, wonach die Abschaffung der konfessio-
nellen Ausrichtung von Schule zur Folge haben soll,
dass der gesamte Schulunterricht zu einer religiésen
Veranstaltung, Schule grundséatzlich zur “religiésen
Schule” werden soll, ist keineswegs singulér. Ein ex-
tremes Beispiel fur dieses Konzept findet sich bei
Adolf Grimme, bis 1925 Mitglied des ‘Bundes ent-
schiedener Schulreformer’, von 1930-32 preussi-
scher Kultusminister und Mitglied der SPD. Grimmes
‘religiése Schule’, so der Titel eines Vortrages von
1923, ist eine durch und durch religiés gepragte
Schule, wobei die dort in allen Unterrichtsstunden
praktizierte Religiositat Ausdruck einer neuen Kon-
fession sein soll. Grimme ermutigt zur neuen Kon-
fession unter Verweis auf den Mann aus Nazareth
und auf Luther, beide Begrunder einer neuen Reli-
gion. Die Zeit sei reif fir neue Formen. Trager dieser
neuen Religion sei die Jugend, die neue Religion sei
monistisch und wirke sich sozialistisch aus. Sie sei
die reine Christusschau. Die neue Schule solle Chris-
tusschule heissen, und das Wunschbild, auf das sich
der Blick der Kinder lenken solle, sei der “schlacken-
freie reine Christus”. Grimme mochte zu einer neu-
en “Christusidee” vordringen. Bei deren Beschrei-
bung bedient er sich einer nietzscheanisch geprag-
ten Terminologie: “Fur den, der Christus schaut, ist,
was er auch erreicht, nur eine Brucke, Gber die seine
Seele wandert in das Land des Lichts.” Christusschau
erscheint hier als Briicke auf dem Weg zum Uber-
menschen. Auch das Motto der Jugendbewegung
“Rein bleiben und reif werden” deutet Grimme im
Sinne seiner Christologie: Reinheit verweise auf die
Reinheit Christi, reif werden beinhalte die Forde-
rung, sich Christus anzunahern. Als preussischer
Kultusminister forderte Grimme die Landerzie-
hungsheime.1?

Schule als religiéser Ort, Unterricht und Erzie-
hung als religidse Liturgie, diese Vorstellung findet
sich auch bei Hermann Lietz. Die ideale Schule ‘Em-
lohstobba’ beschreibt er als Schule, in der die Religi-
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on nicht vom Leben getrennt sei, in der jede Schul-
stunde zugleich “Gottesdienst” sei. Dabei wird der
Lehrer zum “Priester”, zum “Prophetenjiinger”.
Das Vorbild ist Jesus, und die Schuler sollen diesen
in ihrem Lehrer sehen: “Jeden der Lehrer sollen sie
das tun sehen, was Jesus seinen Jingern und allen
Menschen tat: vergeben, helfen, bessern, heilen,
trosten, ermutigen, lieben.” Religionsstunden war-
den nicht erteilt, sondern ausgetibt. “Der Unter-
schied von Schiler und Lehrer ist in ihr Gberhaupt
geschwunden. Hier sollen sich gegenuberstehen
hochstens Propheten oder Apostel und Jinger, Per-
fecti und Novizen” (Lietz 1897, S. 50-60).13

Die von Lietz vertretene Aufhebung der Tren-
nung von Religion und Leben, die Sichtweise, wo-
nach das gesamte Leben Religion und Religion Le-
ben sei, findet sich in mehreren Gutachten.’®
Religion, so wird wiederholt vertreten, konne nicht
gelehrt, sondern nur vorgelebt werden. Deshalb
komme der religiésen Personlichkeit die entschei-
dende Funktion bei der Vermittlung von Religion
zu. Die Personlichkeit spielt in der Debatte um Schu-
le und Religion eine wichtige Rolle. Dabei geht es
sowohl um die Persdnlichkeit des Lehrers als auch
um die des Schulers und um die der Eltern. Und
schliesslich geht es um die Konfrontation mit Per-
sonlichkeiten der Geschichte und in diesem Zusam-
menhang besonders um die Personlichkeit Jesu.
“Die Personlichkeit Jesu hat in anderen Persénlich-
keiten das Feuer der Religion entziindet. So muss es
auch heute gemacht werden, wenn das Feuer tber-
haupt entziindet werden soll. Also nicht ‘religiéser
Stoff’, sondern religiése Persénlichkeiten” (Koer-
renz/Collmar 1994, S. 43). Diese Satze aus dem Gut-
achten Langermanns sind exemplarisch. Die ldee
von der Wichtigkeit der Persénlichkeit des Lehrers,
die fur die Reformpadagogik zentral ist, wird be-
sonders im Zusammenhang mit der Debatte um den
schulischen Religionsunterricht entwickelt, da es bei
Religion um das Gefuhl gehe und dies nur Gber die
Personlichkeit vermittelt werden kénne.

Religion und Religiositat werden in erster Linie in
einer romantischen Tradition gesehen und als An-
gelegenheit des Gefuhls, der Empfindungen und
der Erlebnisse behandelt. Deshalb ist die Vermitt-
lung von Religion in besonderer Weise mit der Per-
sonlichkeit des Lehrenden verbunden. Diese Argu-
mentationsfigur, wonach die Personlichkeit des
Lehrers das entscheidende ist, verbunden mit der
Kritik an einem erstarrten, zum blossen Kanon ge-
ronnenen Stoff, wird auf andere Facher Ubertra-
gen. Zentral ist in diesem Zusammenhang die Kate-
gorie “Leben”. Die Schule solle sich am Leben
orientieren. “Leben” ist ein wichtiges Argument in
den meisten Gutachten, dieses wird sakralisiert, in-
dem das Leben selbst zur Religion erhoben wird. Ex-
emplarisch ist dies an Heinrich Scharrelmanns Satz
abzulesen: Die Kinder sollten durch “Lebenskunde”
den denkbar besten Religionsunterricht erhalten.
Zugleich treten Kunst und Literatur an die Stelle der
Religion, die Asthetik 16st die Religion ab. Dieser
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Prozess, der charakteristisch fur die Zeit um 1900 ist,
spiegelt sich auch in der Debatte um den schuli-
schen Religionsunterricht. Bei der Forderung, die
Religion durch Literatur oder Kunst zu ersetzen,
spielt nicht zuletzt die Formel von der grosseren
“Kindgemassheit” eine wichtige Rolle. In diesem
Zusammenhang wird auch die Formel “vom Kinde
aus” verwendet, die 1908 bei der Grindung des
‘Bundes fur Schulreform’ als Schlagwort verkindet
wurde. In einem Aufruf des 1912 in Jena gegriinde-
ten ‘Bund der Reform des Religionsunterrichtes’
heisst es: “Ist Religion lehrbar? - Ist ‘Religion’ tber-
haupt etwas fur ‘Kinder’? — Muss unsere Losung
sein: ‘Fort mit dem Religionsunterricht’! oder: ‘Neu-
gestaltung des Religionsunterrichts’? — Was heisst
‘Religionsunterricht vom Kinde aus'?”13

Daruber hinaus er6ffnet die Forderung nach Re-
formierung und Ersetzung des Religionsunterrich-
tes auch Spielrdume fur vélkische und antijudaische
Argumentationsfiguren. In diesem Zusammenhang
wird ebenfalls die “Kindgemassheit” argumentativ
ins Feld gefuhrt: Um die Religion “kindertimlicher”
zu gestalten, musse die Schulbibel “volkstimlicher”
werden, dafur aber bedurfe es der “Ausmerzung al-
les Perversen und sinnlich Ungeheuerlichen dieses
orientalischen Buches”, schreibt Fritz Gansberg, der
in der padagogischen Historiographie als “Demo-
krat” bezeichnet wird (Koerrenz/Collmar 1994, S.
65, S. 53). Insgesamt fallt auf, dass in den Gutach-
ten, im Gegensatz zur Denkschrift, nicht mit politi-
schen oder rechtlichen Kategorien, etwa der Tren-
nung von Kirche und Staat oder der Religions- und
Gewissensfreiheit, argumentiert wird.

Far Bremen, so lasst sich festhalten, bilden die
skizzierten Auseinandersetzungen um den schuli-
schen Religionsunterricht den Auftakt reform-
padagogischer Initiativen.

5. Kult um die Personlichkeit um 1900 und
Erziehung zu Persdnlichkeit

seine Seele, seine Moral und seine Personlich-

keit bilden. Der Unterrichtsschule wird die Er-
ziehungsschule entgegengesetzt. Die Erziehung zu
starken Personlichkeiten ist etwa das Ziel bei Key,
aber auch in den Uberlegungen von Gurlitt, Gans-
berg und Scharrelmann spielt sie eine Rolle. 1896
erschien in Deutschland die Schrift von Ernst Linde
‘Die Personlichkeits-Padagogik’, wonach die Per-
sonlichkeitsbildung der hoéchste Auftrag der Schule
sein soll. Deshalb sollte auch bei Linde jede Unter-
richtsstunde zur “Weihestunde” werden. Lindes
Schrift wurde stark rezipiert, sie erschien bis 1920 in
fuanf Auflagen. Wegweisend war das Schlagwort
von der "Persdnlichkeitsbildung” auch fur die Re-
formpéadagogik.

Die péddagogischen Debatten um die Erziehung
zur Personlichkeit waren jedoch in den Kontext ei-
ner grosseren Debatte um die Personlichkeit und
die “Personlichkeitskultur” eingebettet. Hierbei

Reformpédagogik will den ganzen Menschen,

handelt es sich um eine kulturkritische Diskussion,
in der die Moderne fur die Zerstérung der freien
Personlichkeit oder die “Entpersénlichung” verant-
wortlich gemacht wurde. Nur durch starke Person-
lichkeiten kénne die Krise der Kultur Gberwunden
werden. Diese Debatte wurde unter anderem im
Umfeld der liberalen protestantischen Theologie
geflihrt, reichte aber weit in die Kulturwissenschaf-
ten hinein. Zentral war dabei die Vorstellung von
der Erlésung der Kultur durch die (religiose) Persén-
lichkeit (Graf 1989). Wie diese religiose Personlich-
keit aussehen sollte, ob sie eher neureligios oder an
der christlichen Lehre orientiert sein sollte, variier-
te. Jedenfalls ist es erstaunlich, wie sehr auch aus
den Reihen der liberalen protestantischen Theolo-
gie auf die Erneuerung der Kultur durch eine neure-
ligidse Personlichkeit, etwa im Geiste Nietzsches,
gesetzt wurde.

Der Glaube an die Erneuerung der Kultur durch
die Personlichkeit, wie er sich in Wynekens Konzept
von “Jugendkultur” findet, und die Bedeutung, die
Reformpé&dagogen der Erziehung zur sittlichen und
religiésen Persénlichkeit beimassen, sind durchaus
im Zusammenhang mit jenen protestantisch ge-
prégten Debatten Uber die Persoénlichkeit zu sehen.
Schliesslich haben alle drei Begriinder von Lander-
ziehungsheimen, Lietz, Wyneken und Geheeb, pro-
testantische Theologie studiert. Lietz und Geheeb
haben sich in Jena im Seminar des liberalen Theolo-
gen Lipsius kennen gelernt.

6. Religiositdt an der Odenwaldschule und in
anderen Landerziehungsheimen

ie Distanzierung vom konfessionellen schuli-
Dschen Religionsunterricht gehoérte, wie bei

anderen Landerziehungsheimen auch, zum
Schulprofil der Odenwaldschule. Sowohl in der
1906 von Wyneken und Geheeb gegriindeten ‘Frei-
en Schulgemeinde Wickersdorf’ als auch in der
Odenwaldschule Geheebs wurde Unterricht in Reli-
gionsgeschichte erteilt. In beiden Schulen Gbernah-
men die Schulleiter selbst diesen Unterricht. Wyne-
ken schrieb Gber Wickersdorf, “der Grundzug der
ganzen Schule” sei, “an der Verwirklichung eines
gottlichen Reiches mitzuarbeiten” (Wyneken 1922,
S. 139). Fur Hermann Lietz zielte die ideale Schule
‘Emblohstobba’ auf die “Rettung und Erlésung der
Menschheit” (Lietz 1897, S. 73). Wie eingangs er-
wahnt, bezeichnete Geheeb die Erziehung zu einer
urspringlichen und Uberkonfessionellen Religio-
sitat als héchstes Ziel der Odenwaldschule. In der Er-
lauterung dessen, was damit gemeint sei, zeigte
sich Geheeb allerdings eher zurtickhaltend und dis-
tanzierte sich von “religidser Belehrung” (Schafer
1970, S. 35ff.).

Rekonstruieren wir Geheebs eigene Religiositat,
so orientierte sie sich an Vorstellungen von einem
Uberkonfessionellen Christentum, an der Mystik, an
Naturreligion und an Elementen asiatischer Religio-
sitdt. Gerne etwa liess er sich mit Rabindranath Ta-
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gore abbilden, der 1901 eine Schule in Bengalen
grundete, um indische und europaische Erziehungs-
methoden zu verbinden. Klaus Mann schrieb Uber
die Odenwaldschule: “Die Gotter des Ortes waren,
ausser Goethe und Plato, Buddha und ein nicht so
sehr romisch als orientalisch stilisierter Jesus Chris-
tus.” Geheebs “Symphatien furs indische Wesen, fur
die indische Philosophie”, so Mann, “beeinflussten
deutlich den Geist seiner Schule.” Mann berichtet in
diesem Zusammenhang von einem Kursus Gber in-
dische Mythen und Lehren (Mann 2000, S. 177). Ein
anderes Beispiel fur jene Orientierung an Elemen-
ten des Christentums, an Naturreligion, Mystik und
indischer Philosophie findet sich bei Alwine von Kel-
ler, jahrelange Weggefahrtin Geheebs, zu deren
“Familie” Klaus Mann anfanglich gehorte. Die Lek-
tire von Nietzsche, den friihen Mystikern und No-
valis, berichtet Mann weiter, habe ihn wahrend sei-
ner Zeit in der Odenwaldschule gepragt. Eine
“mystisch religiése Verzickung” und eine Art der
“Selbstvergottlichung” sei “charakteristisch fur die
Zeit und den Ort, die sie begunstigen”, gewesen
(ebd., S. 180f.).

Neben dem Unterricht in Religionsgeschichte
gab es an der Odenwaldschule eine ganze Reihe an-
derer Veranstaltungen, die jener Erziehung zur Reli-
giositat dienen sollten: die sogenannten Schulan-
dachten, Feste und Feiern wie etwa das Weih-
nachtsspiel (siehe Abb. 2) sowie tagliche Tischgebe-
te. Die Idee der Andachten hatte Geheeb von Lietz
Ubernommen, die dieser wiederum in der engli-
schen Reformschule ‘Abbotsholme’ kennen gelernt
hatte. Bei Lietz erhalten auch Ausflige in die Natur
religiose Weihen und werden durchaus im Zusam-
menhang mit Ersatzformen fur den konventionel-
len schulischen Religionsunterricht gesehen. Lietz
spricht von religidser Einwirkung bei feierlichen Ge-
legenheiten, “sei es, dass wir hinauswandern zum
Wasser, Gebirge, in den Wald, unter den Sternen-
himmel. Immer haben wir zur gleichen Zeit Gottes-
dienst” (Lietz 1897, S. 50-60).
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Abb. 2: Weihnachtsspiel an der
Odenwaldschule. In der Mitte Paul
Geheeb als “Gottvater”.

In: Klaus Mann: Kind dieser Zeit.
Reinbek 2000

7. Die Religiositdt von Reformpadagogik:
mehr als nur Semantik

Impulse aus den Debatten um Religion und

Religiositat erfahren. Dies bildete eine wichti-
ge Erganzung zu der immer wieder vertretenen
These, die “inspirierende Mitte” der Reformpada-
gogik sei die Kunsterziehungsbewegung gewesen
(Roéhrs 1998, S. 102ff.). Es scheint sogar so, dass die
Kunsterziehungsbewegung selbst im Zusammen-
hang mit Transformationen des Religiésen um 1900
zu sehen ist. Dies zeigt sich nicht zuletzt an Vorstel-
lungen, wonach der Kunstunterricht als Ersatz far
den Religionsunterricht vorgeschlagen wurde, denn
beide wirden auf das Gemut, das Gefuhl oder die
Sinne zielen. Auch Facher wie Religionskunde, Reli-
gionsgeschichte, Ethikunterricht und Lebenskunde,
die ja noch heute kontrovers diskutiert werden, ha-
ben ihre historischen Wurzeln im Zusammenhang
mit der um 1900 im Umfeld der Reformpédagogik
debattierten Frage nach der Abldsung des schuli-
schen Religionsunterrichtes.

Reformpéadagogen und -pddagoginnen partizi-
pierten an der “vagierenden Religiositat” der Le-
bensreformbewegungen und an der Suche nach
neuen Formen des Religidsen in der Moderne. Aus
welchen Momenten sich die “vagierende Religio-
sitat” zusammensetzte, lasst sich fur die Reform-
padagogik spezifizieren. Sie speiste sich aus Ele-
menten von Christentum und Buddhismus, der
Mystik, eines evolutiondren Monismus, der Theoso-
phie, des Nietzscheanismus, volkischer Religiositat
und Naturreligion. All diese neuen Formen des Reli-
giésen um 1900 erweisen sich als Antworten auf die
Frage, wie Religiositat nach Darwin und Nietzsche
noch gelebt und begrindet werden kann. Aller-
dings zeigen sich auch erhebliche Differenzen zwi-
schen einzelnen Reformpadagoginnen und -pada-
gogen, die einmal mehr die Konstruktion einer
Einheitlichkeit der Reformpadagogik infrage stel-

Reformpédagogik um 1900 hat entscheidende
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len. Da, wo Reformp&adagogik auf den “neuen

Menschen” zielt, ist dieser “neue Mensch” nicht sel-

ten ein “neureligidser Mensch”. Wie dieser gedacht

war, erweist sich jedoch als hochst unterschiedlich:

So ist er bei Lietz eher volkisch, bei Key monistisch-

evolutionadr und nietzscheanisch, verbunden mit

dem Glauben an eine Hoherentwicklung des Men-
schen, der auch eugenische Massnahmen einschloss,
bei Geheeb naturreligiés und am Buddhismus und

Hinduismus orientiert, bei Wyneken ist die neue Re-

ligiositat ein nietzscheanisches Zukunftsprojekt, bei

Montessori geht es um eine katholisch-theosophi-

sche Religiositat und bei Dewey schliesslich um Reli-

giositat als Voraussetzung fir Demokratie. Damit
spiegelt sich auch im Verhaltnis zur Religion und Re-
ligiositat die Vielfalt reformpadagogischer Ansatze.

Die Religiositat der Reformpadagogen lasst sich
dartber hinaus auch im Spannungsfeld von Ge-
meinschaftsorientierung und Individualisierung le-
sen. Bei Key, Zimmermann oder Alwine von Keller
etwa ist die Religiositat — wie bei William James —
ein wichtiges Moment von Selbstfindung und
Selbstverwirklichung und damit keinesfalls antimo-
dern. Problematisch ist die Religiositat der Reform-
padagogik nicht, wo sie als Weg der Selbstverwirkli-
chung erscheint, problematisch ist sie hingegen
dort, wo sie mit Welterldsungspregrammen, mit Eu-
genik, Politik und mit Nationalismus verbunden
wird.

Aus der Untersuchung der religiésen Dimensio-
nen von Reformpéadagogik ergibt sich ein Katalog
von Formulierungen, durch den reformpadagogi-
sches Handeln sakralisiert wird. Dazu gehéren:

- Die Rede vom heiligen Kind (Key, Montessori)

— Die Rede von der Heiligkeit der Jugend bezie-
hungsweise von der Jugendkultur als religidsem
Kult oder der Jugendbewegung als religiéser Be-
wegung (Wyneken, Benjamin)

— Die Figur des Lehrers als Priester (von Keller,
Lietz, Wyneken, Dewey)

Die Odenwaldschule in Oberhambach
bei Heppenheim.

| In: Klaus Mann: Kind dieser Zeit. Rein-
bek 2000

- Die Position, dass aller Unterricht religiéser Un-
terricht sei beziehungsweise sein musse (Denk-
schrift der Bremer Lehrervereinigung, Lietz, Key)
oder jede Unterrichtsstunde zur “Weihestunde”
werden musse (Linde)

— Die Figur vom Gottmenschen als Ziel der Erzie-
hung (Zimmermann)

— Die Rede von der Erziehung als Erlésung (Linde,
Key, Zimmermann, Lietz, Wyneken, Montessori)

— Die Rede, dass letztlich alle Erziehungs- und Bil-
dungsprozesse religids seien, da sie auf Transzen-
denz zielten (Wyneken)

— Die Position, dass einzig das reformpadagogische
Prinzip der negativen Erziehung und des Wach-
senlassens der “Selbstoffenbarung” der “gottli-
chen Lebensmacht” im Kinde gerecht werde, so
etwa in dem Artikel ‘Religiose Erziehung’ in dem
einschlagigen reformpadagogischen Erziehungs-
ratgeber ‘Das Buch vom Kinde'1®

— Die Legitimierung des eigenen Erziehungskon-
zeptes als Methode, den gottlichen Bauplan, der
dem Individuum mitgegeben sei, zu realisieren:
Erziehung erscheint somit als Verwirklichung ei-
nes gottlichen Auftrages (Montessori)

Reformpadagogisches Handeln selbst wird also
religiés begrindet. Zudem legt die reformpadago-
gische Fokussierung auf die Erziehung zur Persén-
lichkeit die Frage nach der Religiositat der Person-
lichkeit nahe. Am Uberraschendesten jedoch ist das
Ergebnis, dass sich typisch reformp&adagogische Pra-
xisformen wie Andachten, Schulfeiern und Wande-
rungen auch der Suche nach Alternativen zum kon-
fessionellen, schulischen Religionsunterricht ver-
danken. Wie sich die Religiositat der Reform-
padagogik in anderen als den hier skizzierten Tradi-
tionen, etwa der judischen oder der marxistischen,
darstellt, bleibt zu erforschen.
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1 Zu Geheebs Wertschatzung von Ellen Key siehe Drabing
1990, S. 377 und Naf 1998, S. 327-329.

2 Es handelt sich hierbei um die Denkschrift der Bremi-

schen Lehrerschaft aus dem Jahre 1905 zum schulischen

Religionsunterricht, abgedruckt in: Koerrenz/Collmar

1994, S. 25-36. Siehe dort auch eine Auswahl der im Zu-

sammenhang mit der Denkschrift eingeholten achtzig

Gutachten. Original: Gansberg 1906.

Zu Geheebs Religiositat siehe Naf 1998, S. 410f.

4 Das Kapitel “Kirche und Religion” in Nipperdey 1990 ist
nach wie vor der einschlagige Grundlagentext Uber die
religiose Lage der wilhelminischen Gesellschaft, auch
wenn die Forschungsliteratur zum Thema, das lange ver-
nachlassigt worden ist, in den letzten Jahren stark ange-
wachsen ist.

5 Siehe Wyneken 1928 und Wyneken 1968. Zu Lietz siehe
sein Gutachten in Koerrenz/Collmar 1994.

6 Zur korperreligiosen Dimension der Lebensreformbewe-
gung siehe Wedemeyer 2001.

7 Wyneken 1920, S. 154, siehe auch Rohrs 1998, S. 163.

8 So Erika Fischer-Lichte in ihrem Vortrag ‘Theater und Ri-
tual’ auf der Tagung ‘Rituale’ vom 29.11.-2.12.2001 in
Berlin.

9 Zum Verhaltnis von Schule und Kirche im Kaiserreich sie-
he Nipperdey 1990, S. 531ff.

10 Siehe hierzu Bloth 1961 und Wulff 1950.

11 So Heinrich Scharrelmann in seinem Gutachten, siehe
Koerrenz/Collmar 1994, S. 48.

12 Siehe hierzu Grimme 1924. Zu Grimmes Férderung der
Landerziehungsheime siehe Schwerdt 1998, S. 403.

13 Siehe auch Koerrenz/Collmar 1994, S. 207-212.

14 Etwa in den Gutachten von Heinrich und Wilhelm Schar-
relmann.

15 Zitiert nach Wulff 1950, S. 453.

16 So der Pfarrer Bonhoff in Schreiber 1907.
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