Kerstin Séderblom

Gefingnisseelsorge als Arbeitsfeld fir Theo-
loginnen

Die Geféngnisseelsorge war kein selbstverstindliches und in seiner
Arbeitsplatzbeschreibung einheitlich definiertes Arbeitsfeld von
Theologinnen vor 1933. Es sind nur einige wenige bekannt, die vor
1933 hauptamtlich dafiir angestellt waren. Andere Theologinnen
leisteten Gefiingnisseelsorge an weiblichen Gefangenen neben-
amtlich - parallel zu anderen Arbeitsauftriigen innerhalb der Ge-
meinde,

Fiir die Gefingnisseelsorge war auBerdem von Bedeutung, daB die
konkreten Arbeitsbedingungen und Anforderungen an die Theo-
loginnen je nach Land und Landeskirche damals unterschiedlich
dusgepradgt waren. Bezeichnenderweise sind die beiden Theolo-
ginnen, die vor 1933 hauptamtlich Gefingnisseelsorge geleistet
haben und deren Arbeit hier auch niher vorgestellt werden soll, in
zwei deutschen Lindern titig gewesen, in denen in den zwanziger
Jahren eine Strafvollzugsreform diskutiert und in den jeweiligen
Linderparlamenten verabschiedet wurde.! Da} gerade hier Theo-
loginnen, wie auch Anstaltsleiterinnen und Fiirsorgerinnen arbei-
teten, verwundert nicht, da eine der Reformforderungen die allei-
nige Betreuung weiblicher Gefangener durch weibliches Personal
gewesen war.

Es kann in diesem Kapitel also nur darum gehen, dieses Arbeits-
feld, in dem Theologinnen vor 1933 vereinzelt gearbeitet haben,
anhand von biographisch konkretisierten Beispielen vorzustellen,
Daher ist es notwendig, den Arbeitskontext und die jeweilige Kir-
chenpolitische Situation in bezug auf das Thema Theologinnen als
Gefingnisseelsorgerinnen (wie in den anderen Arbeitsbereichen
auch?) deutlich zu machen. Das verallgemeinerbare Gefingnisseel-
sorgeamt fiir Theologinnen gab es demnach nicht.

Da nach 1933 die Reformbestrebungen und der damit einher-
gehende Erzichungsgedanke im Strafvollzug wieder riickgingig
gemacht wurden, dnderten sich die Bedingungen fiir den Strafvoll-
zug mit der Ubernahme der Justiz durch die Nationalsozialisten SO
sehr, daB auch die Gefingnisseelsorge und die Bedeutung der

Es handelte sich um Hamburg und Thuringen.

1
2 Vgl dazu grundsiitzlich auch die Einleitung dieses Buches,
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Theologinnen in diesem Arbeitsgebiet fir diese Zeit gesondert zu
betrachten sind.?

1
Die Entwicklung des Strafvollzugswesens von 1918 bis 1933

Die sozialen Probleme, die hohe Arbeitslosenzahl und die steigen-
de Kriminalitdtsrate nach dem Ersten Weltkrieg machten deutlich,
dafl der Strafvollzug nicht mehr iiber die sozialen Implikationen
und milicubedingten Ursachen der Kriminalitit hinwegsehen
konnte. Als pragmatischer Aspekt kam hinzu, daB sich das nach
dem Krieg vollig verarmte Deutschland nicht mehr leisten konnte,
"Kriminelle” auf Staatskosten lediglich einzusperren, ohne auf die
Verminderung von Verbrechen und auf die Resozialisierung der
Betroffenen hinzuwirken.

“In den Jahren 1918 - 1933 stand die Strafvoilzugsreformdebatte [daher] unter
dem Schlagwort des 'Erzichungsstrafvollzuges', ohne allerdings vor der
Machtiibernahme durch den Nationalsozialismus zu grundlegenden Ge-
setzeswerken zur Neuorientierung des Vollzugswesens gekommen zu sein.™

Nicht mehr der Vergeltungsaspekt der Strafe stand im Vorder-
grund, sondern der Erzichungs- und Besserungsgedanke gewann
Raum in den Debatten um die Umorientierung im Strafvollzug.
AuBerdem wurde das Strafverstindnis zunehmend vom sowohl
religios als auch juristisch geprigten Begriff der Sithne geldst.

Die Ablehnung iiberkommener Straftheorien wurde durch Unter-
suchungen gestiitzt, dic die alten Theorien als @iberholt und un-
brauchbar zuriickwiesen, da sie "alle [...] mehr oder weniger ideal
erdacht und auf hochst einfach konstruierte Idealmenschen zuge-
schnitten™ seien.

Statt dessen traten Versuche einer individuellen pidagogischen
und psychologisch ausgerichteten Erfassung und Betreuung der
StraftdterInnen in den Vordergrund, die psychische, physische und
soziale Faktoren fiir dic Beurteilung einer Straftat ins Zentrum
rickten. Der Strafvollzug sollte im Sinne der Erziehungsarbeit

3 Gusta Begemann arbeitete nach 1933 als staatliche Fiirsorgerin - also
nicht mehr von der Kirche angestellt - in der Gefangnisanstalt Grifen-
tonna. 1935, nach der Umlegung der Frauenanstalt nach Hohenleuben,
Kreis Greiz in Thiringen, arbeitete sie dort als Frauenanstaltsleiterin.
Aulierdem war nach 1935 die Theologin Edith Pietrusky als Gefangenen-
seelsorgerin in Hohenleuben titg. Vgl Pierrusky, Edith: Gefangenen-
Seelsorge.

4 Brands, Peter: Strafgefangenenseelsorge, S. 162.

5 Vgl ebd, S. 163.

6  Mittermeier, W.: Straftheorien, S. 146-147.
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systematisch umorientiert und reformiert werden. Uber die
pidagogische Ausrichtung der Haft bestand weitgehend Einigkeit,
wihrend die Ziele der Erzichungsarbeit umkédmpft blicben.

"Es war umstritten, ob die Erziehungsarbeit an den Haftlingen nur ihr
duBeres Verhalten verindern sollte im Sinne einer Anpassung an gesetzliche
Normen, oder ob sie darauf ausgerichtet werden sollte, auch seine sittlichen
Wertvorstellungen zu modifizieren, also eine ethische Ausrichtung verfolgen
sollte.”

In der weiteren Reformdebatte dominierten diejenigen, die davon
ausgingen, daBl ohne die Berucksichtigung der Motivation der
Haftlinge und damit der Schulung eines BewuBtseins fir Sinn und
Nutzlichkeit der Mitarbeit am Bestand der Gesellschaft keine Ein-
stellungsverdnderung zu erwarten sei. Diese sei aber notwendig,
um Riickfélligkeit zu verhindern und langfristige Resozialisation
zu ermoglichen. Die BefiirworterInnen dieser These kritisierten
daher die Eintonigkeit der Haftbedingungen und den einseitigen
Drill zu Disziplin und Gehorsam, die die Haftlinge entmiindigten
und sie abstumpfen lieBen, statt sie auf eine konstruktive Aufgabe
in der Gesellschaft vorzubereiten.

Ein wichtiger Faktor dafiir sollte der Arbeitsproze im Strafvoll-
zug darstellen. Die Arbeit sollte die Willenskraft und die Freude
der Haftlinge an der produktiven und sinnvollen Tétigkeit stirken
und dem Hiftling zeigen, "daB er kein unniitzes Mitglied der Ge-
sellschaft ist, sondern Werte fiir sie schafft [...]. Die Arbeit im Ge-
fﬁngnj}s schldgt so eine kriftige Briicke zur freien Gesellschaft zu-
riick."

Nach dem Ersten Weltkrieg sollte im Rahmen der politischen und
sozialen Neuorientierung auch das bestehende Strafrecht im Sinne
der beschriebenen Forderung der Resozialisierung veriindert wer-
den. Mehrere Reformentwiirfe zwischen 1921 und 1924 konnten
allerdings aufgrund der schwankenden politischen Lage nicht ver-
abschiedet werden.” Erst 1925 wurde cin "amtlicher Entwurf eines
Allgemeinen Deutschen Strafgesetzbuches” dem Reichsrat iber-
mittelt, der die “"Besserungstheorie” gesetzlich aufnahm. Nach
vielen Beratungen und Verinderungen entstand am 14.5.1927 ein
zweiter Entwurf, der dem Parlament als "zweispurige Verbrechen-
bekdmpfungsmethode” vorgestellt wurde.)” Es sah weiterhin Stra-
fen, aber darauf abgestimmt auch sozialpidagogische MaBnahmen
vor. Abgesehen von einigen Einzelgesetzesinderungen gelang es
allerdings nicht, cine grundlegende Neuordnung des Strafgesetz-
eskorpus im Parlament zu verabschieden. Der letzte Versuch die-

7 Brandt, Peter: Strafgefangencnseelsorge, S. 165.

8 Koch, Christian: Gedanke, S. 390.

9 Vgl Brand, Peter: Strafgefangenenseclsorge, S. 168.
10 Vgl. ebd.
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ser Art scheiterte 1930 am Widerspruch der konservativen Par-
teien.

“Eine grundlegende Reform war also politisch nicht durchsetzbar, die vorge-
nommenen Verbesserungen fiihrten nicht zu dem Ergebnis, die Kriminalitéts-
rate wesentlich zu verindern: Ein Hauptargument der Nationalsozialisten,
nach ihrer Machtergrcifung die Reformen und die dahinterstehende Dis-
kussion vollig zu negieren.""

Ein bedeutendes Ergebnis der Reformdebatte war dagegen das
Jugendgerichtsgesetz vom 16. Februar 1923. Es nahm die Uber-
zeugung auf, dal die wachsende Kriminalitétsrate vor allem mit
der "steigenden Delinquenz und Riickfalligkeitsquote jugendlicher
Straftiter im Zusammenhang stand."'* Jugendkriminalitit sollte
entsprechend auf Grundlage des Erziehungsgedankens mit Hilfe
sozialpddagogischer Methoden bekidmpft werden. Das Jugend-
gerichtsgesetz war somit der einzige Gesetzesblock,

"der die Bemilhungen um einen Erziehungsstrafvollzug aufgenommen und
damit die Konsequenzen aus der Diskussion um inhaltliche Neubegriindun-
gen des Strafwesens und der Strafe gezogen hat,™

Starker ais im Strafrecht konnten sich pidagogische und soziale
Faktoren im Bereich des Strafvollzuges durchsetzen, der nicht ge-
setzlich, sondern ordnungsrechtlich organisiert war. Die "Grund-
satze fir den Vollzug von Freiheitsstrafen” vom 7. Juni 1923 waren
Leitlinien, die eine Neuorientierung des Strafvollzuges darstellten.
Sie tasteten zwar die Justizhoheit der Linder nicht an, aber sie
stellten auf Reichsebene einen Orientierungsrahmen her, auf des-
sen Grundlage die Lénder Dienst- und Vollzugsordnungen ent-
wickeln sollten.' Ziel der Vollzugsreform sollte sein, die Gefan-
genen zur Achtung der gottlichen und menschlichen Ordnung zu
erzichen, so dal sic "gebessert und sittlich gefestigt" zum Wieder-
cintritt in die Gesellschaft hingefiihrt werden sollten. Besonders
die moralische Komponente spielte beispielsweise in der Hambur-
ger Dienst- und Vollzugsordnung eine entscheidene Rolle, wo-
durch der Entlassene "ein besserer Mensch [werden sollte,] als er
es vor seinzr Haft war."

Das Ziel, die Gefangenen zu ciner sozial verantwortlichen Lebens-
haltung hinzufiihren und ihnen wihrend der Strafzeit Gelegenheit
zur praktischen Einlibung zu gehen, sahen Sachverstindige am

11 Ebg., S. 165

12 Ebd.

13 Ebé.

4 Vgl eba.

15 Zusammenfassung nach Starke: Behandlung, S. 147,
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chesten im "Stufenstrafvollzug"® gewihrieistet. 1927 enthielt der
Entwurf zum Strafvollzugsgesetz eine Struktur des Stufensystems,

die bis 1933 Giltigkeit hatte und den ‘progressiven Erziehungs-
prozeB” merklich forderte.

"An die Willenskraft, die Selbstbeherrschung und das Verantwortungsgefiihl
des Gefangenen sind immer mehr gesteigerte Anforderungen zu stellen, um
sein Selbstvertrauen zu stirken und seine guten Anlagen und Fihigkeiten zu
fordern, ihn sittlich zu heben und ihn so zu einem gesetzmiBigen und ge-
ordneten Leben in der Freiheit tauglich zu machen.""’

Die praktische Durchfiihrung der "Grundsiitze" von 1923 und des
Entwurfs zum Strafvollzugsgesetz von 1927 wurde in den einzelnen
Lindern unterschiedlich vorangetrieben. Insbesondere in Ham-
burg, Thiringen und Sachsen setzten sich die Reformkrifte in den
zwanziger Jahren durch, so daB in diesen Lindern die Strafvoll-
zugsreform bis 1933 am weitesten fortgeschritten war.

2
Die Seelsorge in Strafvollzugsanstalten zwischen 1918 und 1933

Die Bedeutung der Gefangenenseelsorge wurde nach 1918 in zwei
Bereichen neu diskutiert. Zum cinen integrierte die Strafvollzugs-
reform im Sinne des Erzichungsvollzuges erstmals die im 19. Jahr-
hundert von der Gefangenenseelsorge unterstiitzte "Besserungs-
aufgabe” in seine Ziclvorstellungen und stellte die Frage, ob Ge-
fangnisseelsorge zusirzlich iiberhaupt noch notwendig sei. Zum
anderen bedeutete der Zusammenbruch des deutschen Reiches
1918 eine schwere Krise der "alten” Ordnung, die von den Ver-
strickungen von “Thron und Altar” und deren konservativen Ori-
entierungsmustern gepriigt war. Konsequenz war einerseits die
Abkehr von der deutschen Monarchie und andererseits die politi-
sche Distanzierung von den beiden groBen christlichen Kirchen.
Von vielen wurde nach 1918 die radikale Trennung vom staatli-
chen und Kirchlichen Verantwortungsbereich und damit auch die
Abschaffung der kirchlichen Priisenz in staatlichen Gefédngnissen

16 Der “Stufensirafvollzug” kniipfte an Vorbilder des irischen Gefingnis-
systems an und wurde bereits im 19. Jahrhundert nach Bayern importiert.
Das System enthielt drei Disziplinierungsklassen mit verschiedener Hafi-
schwere. Die in einem bestimmten Zeitabstand stufenweise Lockerung
der Strafe bei guter Fithrung sollte den Héftlingen mehr Freiheiten ge-
wihren und sie damit auf eine verantwortliche Ubernahme von Pilichten
und Rechten in der Gesellschaft nach Ende des Strafvollzuges vorberei-
en. Vgl. Brands, Peter- Strafgefangenenseelsorge, S. 172,

17 Entwurf des Strafvollzugsgesetzes von 1927, § 168, zitiert nach Strube:
Erziehungsgedanke, S. 28.
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gefordert. In Hamburg, Thiiringen und Sachsen fihrte diese Ten-
denz zur Auflosung des Amtes des Gefingnisgeistlichen, die sich
aber wegen der traditionellen Verbundenheit von Gefangenen-
seelsorge und Vollzugswesen nicht lange durchsetzen konnte.
Nach Hamburg und Thiiringen revidierte auch Sachsen am 1. Sep-
tember 1926 seine Bestimmungen und lieB Strafanstaltsgeistliche
wieder zu.'® Auf die Wiederzulassung der Geistlichen soll aber
nicht nur von kirchlicher Seite gedringt worden sein, sondern es
hieB, daB auch die Hiftlinge den Anspruch auf seelsorgerliche Be-
treuung und der entsprechenden Moglichkeit der Aussprache
deutlich artikuliert hitten. Die organisatorische Grundlage der
Gefangenenseelsorge wurde also trotz Schwierigkeiten und Un-
terbrechungen in manchen Landern nicht verindert. Zusammen-
fassend ist anzumerken, daB die Frage der Gefangenenseelsorge in
der Diskussion um den Strafvollzug keine bedeutende Rolle
spielte. Sie konnte iiber weite Strecken kein eigenes Profil in der
Debatte um die Strafvollzugsreform erlangen, sondern wurde ein
inte 9rierlcs Moment im sich neu entwickelnden Erziechungsvoll-
zug.

Rechtlich gesehen war den beiden groBen christlichen Kirchen
durch § 141 der Reichsverfassung das Recht zugesprochen worden,
Geistliche in die Strafanstalten zu senden, um dort Seelsorge, Got-
tesdienste und Unterricht auszuitben.”® Alle kirchlichen Vollzige
waren allerdings fakultative Angebote und durften den Héftlingen
nicht aufgezwungen werden.”

Die staatlichen Entscheidungsgremien bzw. die Linder wollten mit
diesen Bestimmungen aber nicht nur selbstlos die Religionsfreiheit
der Gefangenen garantieren. Sie setzten vielmehr auf die
Funktionalisierung des religidsen Lebens im Strafvollzug, "um den
im Leben Entgleisten durch Erziehung zur Betrachtung der letzten
Fragen alles Seins wieder auf den rechten Weg zu helfen."”
"Erziehung der Gefangenen durch religiose Beeinflussung seitens
hauptamtlicher Geistlicher"® spiclte eine wichtige Rolie in der
Aufgabenbeschreibung der Gefangenenseelsorge durch staatliche
Instanzen. Ihr lag die Uberzeugung zugrunde, daf die Religion zu
den sittlichen Grundlagen des Staates gehore, die einen erzicheri-

18 Vgl. Brandt, Peter. Strafgefangencenseelsorge, S. 174.

19 Ausdruck dieser Tatsache ist beispielsweise der von Peter Brandt formu-
lierte Befund, daB nach 1925 der Problemkreis der Gefangenenseelsorge
fast vollig aus der Literatur verschwand, wodurch heute eine Bestands-
aufnahme derselben fiir die Weimarer Republik erschwert wird.

20 Vgl. Brandt, Peter: Strafgefangenenseelsorge, S. 176.

21 Bis zum Ersten Weltkricg bestand fir Gefangene Gottesdienstzwang; vgl.

ebd.

2 Andrae, A.: Strafvollzug, S. 32.

23 Schulze, K: Ellger, H.: Gefangniskunde, S. 209.
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schen Zweck erfiille. Von der Religion wurde also erwartet, da8
sie besondere Moglichkeiten habe, die Anpassung der Hiftlinge
an staatliche Wert- und Normsysteme zu erreichen, da sie nicht
nur auf dic Rationalitat, sendern auch auf das "Gemiit" der Hiift-
linge einwirken kénne.*

Fur den Staat war demnach die religiose Erzichung der Gefange-
nen nicht Ziel, sondern Mittel zum Zweck der Resozialisierung,
Auf eine Definition des Begriffs Religion und eine Differenzie-
rung staatlicher und christlicher Werte und Normen wurde dabei
weitgehend verzichtet.

Da aber der religiosen Erzichung im Gefingnis staatlicherseits
cine hohe praktische Bedeutung zuerkannt wurde, blieben die Ge-
fangenenseelsorger in den meisten Liindern weiterhin als Staats-
beamte eingestellt. So war der Staat der eigentliche Triger der
Gefangenenseelsorge, wihrend die Kirche kaum noch EinfluB auf
dic Organisation und die Zielbestimmung des Strafvollzuges
hatte.” Inhaltlich griffen die Linder allerdings nicht in die Seel-
sorgetdtigkeit ein. Erwartet wurde dagegen, daB die kirchlichen
Titgkeiten dem Wohle der staatlichen Ziele dienten. Somit blie-
ben die inhaltlichen Freiheiten der Kirche eingeschriinkt. Inner-
halb der evangelischen Kirche gab es unterschiedliche theologi-
sche Begriindungszusammenhiinge, die versuchten, die Eigen-
standigkeit des kirchlichen Auftrages gegeniiber staatlichen In-
stanzen zu profilieren. Eine erste Gruppe sah die Gefangenenseel-
sorge durch die Tatsache motiviert, daB in allen siindigen Men-
schen ein Funke gottlicher Ewigkeit geblicben sei, der durch das
Christentum im Namen Jesu Christi erlost werden konne. Das
Christentum diirfe also kein Kulturideal sein, sondern sei eine
Erlésungsrcliﬁion, was sie von staatlichem funktionalen Denken
unterscheide.® Eine zweite Gruppe von Theologlnnen versuchte
mit Hilfe theologischer Bewertungskategorien, die Bedeutung der
Seelsorge in den Gefiangnissen zu pointieren, Fir den Hamburger
Pastor Seyfarth®” beispielsweise war das Problem der Kriminalitiit
Ausdruck der Gottesentfremdung und damit des Verlustes des
Malistabs von Gut und Bose und Recht und Ordnung. Jeder Straf-
vollzug sei daher vergeblich, der nicht die "wahre Freiheit” vermit-

24 So z.B. Weissenrieder, Otto: Geschichte, S. 25,

25 Noch zZ. Wicherns im 19. Jahrhundert war die evangelische Kirche
daran mafigeblich beteiligt; vgl. Brandt, Peter; Strafgefangenenseelsorge,
S. 180.

26 Soz.B. Frei, JJ.: Pllege, S. 239.

27 Seyfarth war Generalsekretir des Deutschen Reichsverbandes fir Ge-
richtshilfe, Gefangenen- und Entlassenenfirsorge und Geschiiftsleiter
des Deutschen Hilfsvereins fir entlassene Gefangene; vgl. Seyfarth, H.:
Gebiete,
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tele. "die in der Gebundenheit an das gottliche Gesetz und die
menschliche Ordnung beruhe"®,

Hier wurde also Gottesrecht mit weltlichen Rechtsnormen auf das
engste miteinander verkniipft, aufgrund der theologischen Pré-
misse der gottlichen Rechtsordnung diese zum Teil sogar zur Iden-
tifizierung mit dem staatlichen Vollzugsziel verwendet - allerdings
unter der Voraussetzung der christlich-dogmatischen Uminterpre-
tation.

“Erziehung bedeutet dann Bekehrung, Hinwendung des Taters zu Gott, um
ihm das BewuBtsein des gottlichen Rechtswillens als Ausgangspunkt eines le-
galen Lebenswandels zu vermitte!ln."”

Eine dritte Gruppe wihlte eine vermittelnde Position, die dem Er-
ziehungsstrafvollzug nahe stand, ohne sich allerdings als Mittel
zum Zweck staatlicher Vollzugsziele funktionalisieren zu lassen.*
Gefangenenseelsorge und Vollzugserziehung sollten danach zu-
sammenarbeiten, ohne jedoch das jeweils eigene Profil aufzuge-
ben. Der individuelle Mensch mit seinen inneren und auieren No-
ten und Schwierigkeiten sollte im Vordergrund stehen.™

In den verschiedenen Dienstanweisungen fiir evangelische Geistli-
che setzte sich in den zwanziger Jahren die starke Integration der
Seelsorge in den staatlichen Vollzug durch. Ziel war die sittliche
Festigung der Hiftlinge, die auch mit religiosen Mitteln durch-
gesetzt werden sollte. Wichtig bleibt zu erwihnen, daB in den
Dienstanweisungen erstmals die Verbindung von Gefangenenseel-
sorge und Gefangenenfiirsorge betont wurde und damit die Ein-
sicht, daB seelische und geistliche Hilfe nicht ohne die Kliarun

und Beriicksichtigung der duSeren Verhiltnisse geschehen kann,

3
Der "moderne Strafvollzug” an Frauen

Die Quellenlage fiir die Untersuchung dieses Themas ist relativ
schlecht. In der Regel geht es bei den Abhandlungen um die Re-
form des Strafvollzuges um die Situation der mannlichen Hift-

28 Ebd,, S. 30.

29  Brands, Peter: Strafgefangenenseelsorge, S. 182.

30 Vgl Jacobi, Gerhard: Gefangenenseelsorge, Sp. 921; Glinther, B.: Seel-
sorge, S. 100.

31 Nach Brandts Einschitzung vertrat die Betonung des Individuums im
Seclsorgeverfahren insbesondere Berggrav, der in den zwanziger Jahren
als einziger einen religionspsychologischen Ansatz vertrat, vgl. Berggrav,
Eiving: Seele. Vgl. dazu die Einschidtzung von Brandt, Peter: Strafgefan-
genenseelsorge, S. 193ff und insbes. Anm. 135.

32 Vgl Kian, Detloff: Seelsorge, S. 262.
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linge, die stellvertretend fiir Manner und Frauen genannt werden,
obwoh! die Situation weiblicher und minnlicher Hiiftlinge zum
Teil ganz unterschiedlich war. Lediglich kurze Einschiibe oder
FuBnoten weisen - wenn iberhaupt - auf den Strafvolizug an
weiblichen Gefangenen hin.3

In den zwanziger Jahren erschienen dann immerhin einige kurze
Artikel von weiblichen Firsorgerinnen bzw. Vorsteherinnen von
Frauengefﬁngnisanstalu:n, die von ihren Erfahrungen mit weib-
lichen Gefangenen berichteten und AufschluBreiches iiber Durch.-
fihrung und Ziele des modernen Strafvollzuges an Frauen, aber
auch tber deren Bild von "weiblichen Kriminellen" verdeutlichen.
Auf zwei solcher Artikel, die iber die Arbeit in den Frauenan-
stalten im Gefiingnis Hamburg-Fuhlsbiittel berichten™, stiitzt sich
die nachfolgende Untersuchung. Andere Informationen wurden
durch die Artikel und Arbeitsberichte von zwei Theologinnen, die
im Bereich der Gefangenenseelsorge an weiblichen Hiiftlingen in
Hamburg-Fuhlsbiittel und in Grafentonna/Thiiringen arbeiteten?,
bezogen.

Die Modernisierung des Strafvollzugswesen machte sich auch fiir
den Strafvollzug an Frauen bemerkbar. Die Unterbringung der
Frauen in gesonderten Gefingnistrakten und spezifische Er-
ziehungsmethoden fiir Frauen "infolge der Eigenart der Frauen-
natur"* waren wichtige Forderungen der Reformbefiirworterin-
nen. Auch die Grundsiitze fiir den Vollzug von Freiheitsstrafen
vom 7. Juni 1923 forderten im §3 die Einrichtung besonderer An-
stalten fiir Frauen,? Selbstindige Frauenanstalten gab es 1928 in
Bayern, PreuBen, Wiirttemberg, Hamburg und Sachsen. Fine wei-
tere entscheidende Forderung fir die Durchfithrung des moder-
nen Strafvollzuges an weiblichen Hiftlingen war die Bestellung
von ausschlieBlich weiblichem Personal fir die Frauenstrafanstal-
ten. Allein in Hamburg wurde durch die Einstellung einer Arztin
tim Jahre 1928 der Dienst an Frauen ausschlieBlich durch weibli-
ches Personal - die Gefdngnisgeistliche Sophie Kunert einge-
schlossen - verrichtet.® In anderen Anstalten waren zwar Lehre-
rinnen und Fiirsorgerinnen angestellt, aber die ubrigen Aufgaben-
bereiche wurden immer noch von Minnern ausgefithrt. Auch der
"Strafvollzug in Stufen” war fiir die Frauenanstalten vorgesehen.

33 So z.B. bei Krohne, Karl: Lehrbuch, S. 476; Kiar, Detloff: Seelsorge, S.
267,

34 Vgl. Ellering, Elisabeth: Strafvollzug; Levsen, Johanna: Erzichungsarbeit,

35 Es handelt sich dabei um die Theologin Sophie Kunert (Hamburg-Fuhls-
biittel) und die Theologin Gusta Begemann (Griifcmonna/ﬁﬁringen).
auf die im folgenden noch niher eingegangen wird.

36 Ellering, Elisabeth: Strafvolizug, S. 353.

37 Vgl ebd,, S. 354,

38 Vgl ebd, S. 355.
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Der Gesundheitspflege und dem Sport wurden mehr Gewicht ein-
gerdumt und schwangeren Frauen sollte gesonderte &rztliche
Pflege gewihrt werden. Hinsichtlich der Beschaftigung von Frauen
wurde auf hauswirtschaftliche Kenntnisse groBen Wert gelegt. Die
Frauen konnten in bestimmten Berufen eine Ausbildung als Plat-
terinnen, Niherinnen und Schneiderinnen erwerben, wobei man
bei der Auswahl der Arbeiten versuchte, die weibliche Eigenart
nach Méglichkeit zu beriicksichtigen.*”

Der Einsatz von Fiirsorgerinnen solite ebenfalls die Durchfithrung
des modernen Strafvollzuges sicherstellen. So war es Aufgabe der
Firsorgerinnen, den Kontakt mit der AuBenwelt fir die gefange-
nen Frauen aufrechtzuerhalten, um beispielweise Familien- und
Vermogensverhaltnisse zu regeln. In Bayern, Sachsen, Berlin und
Hamburg waren hauptamtliche Fiirsorgerinnen tatig. Auch nach
der Entlassung der Frauen war eine weitere Betrcuung VOrge-
sehen, um ihnen einen Schiafplatz und Unterstiitzung bei der Ar-
beitssuche zu gewihren, bis sie Arbeit und Unterkunft gefunden
hatten. Die Ursachen der Kriminalitit von Frauen sah die Vor-
steherin der Frauenanstalten von Hamburg-Fuhlsbittel, Elisabeth
Eliering, vor allem in den Unsicherheiten der Nachkriegszeit be-
griindet: plotzliche Erwerbslosigkeit, Inflation, hiaufiger Verlust
des Ehemanns im Krieg, die alleinige Sorge fiir die Familie, far die
Kindererzichung und den Haushalt, die Erschiitterung vieler
iiberkommener Werte durch den verlorenen Krieg und die ver-
dnderten politischen Verhiltnisse, Generationskonflikte, etc. Elle-
ring sah zusitzlich zu den juBeren Faktoren gerade Frauen aber
auch innerlich fir den gesellschaftlichen Abstieg disponiert:

"Es ist durchaus keine Gibertricbene oder cinseitige Einsteliung, wenn man ge-
rade die weiblichen Gefangenen in ihrer groen Mehrheit als seelisch schwa-
che oder kranke Personlichkeiten anspricht. Wenn auch in einem gewissen
Umfang Dummbeit und mangelnde geistige Schulung mit als Erreger des
straffilligen Tuns angesehen werden diirfen, so liegen doch hauptséchlich die
Wurzeln des VerstoBes gegen die Gesetze in verbildeten moralischen An-
schauungen, in schwachem Willen und in iiberstarkem Einflul der Um-
gebung. Wer bei einer Gefangenen die richtige Art des Strafvollzuges feststel-
len will, muB zuniichst - wie bei jeder arztlichen Behandlung - eine Diagnose
stellen. die im wesentlichen auch auf eine Milieuuntersuchung sich wird stit-
zen missen. Erst dann, wenn man im Finzelfall die soziologischen und psy-
chologischen Vorausseizungen der Missetat festgestellt hat, wird man im-
stande sein, die geeignete Beeinflussung der Denk- und Willenstatigkeit der
Gefangenen anzuwenden.*

Ellering war nicht die einzige, die Frauen als moralisch ver-
dorbener, ungebildeter, prinzipienloser und damit empfinglicher

39 Vgl ebd., S. 356.
40 Ebd., S.357.
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fir "krimineile Handlungen", insbesondere fiir moralische Ver-
fehlungen, einschitzte als Méinner. Wesentliches Ziel des moder-
nen Strafvollzuges sah die Vorsteherin Ellering daher darin, die
Frauen "auf dem Gebiete von Geist und Seele™! zu beeinflussen.
Dafiir sollten zum einen Lehrerinnen sorgen, die fiir die elemen-
tare Schulung bzw. Weiterbildung der Frauen verantwortlich wa-
ren. Es wurde besonderes Gewicht auf die Gedanken der Moral!
und Ethik gesetzt. Auch sexuelle Fragen wurden besprochen. Die
erzieherische Arbeit sollte durch die Arbeit der Geistlichen und
die der Fursorgerinnen ergénzt werden.

Die Voraussetzung fiir die Einstellung von Bewerberinnen fiir die
Frauenanstaltsarbeit war eine gute Schulbildung, tadelloser Leu-
mund, Ristigkeit, Kenntnisse in hauswirtschaftiichen Arbeiten
und "weiblichen Handarbeiten” und ein Alter zwischen 25 und 40
Jahren. Nur ein fir den modernen Strafvollzug ausgebildetes Per-
sonal konne dessen Durchsetzung garantieren. Deshalb wurde in
Hamburg zusdtzlich die Teilnahme an viermonatigen theoreti-
schen Lehrgéingen und kontinuierliche Weiterbildung des weibli-
chen Aufsichtspersonals verpflichtend eingefiihrt.

"Das Wesentlichste wird aber immer bleiben die personliche Eig-
nung der Bewerberin. Fiir den Gefingnisdienst sind nicht weiche
Idealistinnen geeignet, sondern starke und energische Charaktere
mit einer das Leben verstehenden, sozialen und giitigen Ein-
stellung. Gerade die Mischung von Stirke und Giite ist die Per-
sonlichkeit, die auf die gefangene Frau am leichtesten und nach-
haltigsten Einfiu gewinnt. Die Aufgabe der Schaffung eines ge-
eigneten Beamtenkdrpers ist die groBte, aber auch die miihselig-
ste. Hier gibt es keine Revolution sondern nur Evolution, und ar-
beiten und nicht verzweifeln muBl die Losung sein. Stindige liebe-
volle Anleitung und ein anfeuerndes Vorbild werden aber doch
schlieBlich zum Zicle fiihren."*

4
Gefangenenseelsorge an Frauen

"Wenn ich aus meinen Erfahrungen im Hamburger Frauengefingnis etwas
mitteilen soll - und von den sich ctwa daraus ergebenden Folgerungen - so
beginne ich deshalb mit der andeutenden Darstellung ihrer seelischen Art,
wie sic immer und immer wieder mir an den weiblichen Gefangenen ent-
gegengetreten ist. Mit ihrer inneren Art, ihrem Charakter steht ja Vorleben
und Straftat in enger Beziehung, und die verkehrte Herzensrichtung, die sitt-
hck_:cn Mingel und verhingnisvollen starken Neigungen werden - wie jeder
weill - durch die StrafverbiiBung keineswegs in ihr Gegenteil verwandelt. Mit

41 Ebd.
42 Ebd.. S. 361f.
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threm Inneren muB es also anders werden, wenn es nach Erlangung der duBe-
ren Freiheit zu einem neuen Lebensanfang fiir sie wirklich kommen soll."*

Das "Einwirken auf Seele und Gemit™ sah die Firsorgerin der
Frauenanstalten von Hamburg-Fuhlsbiittel, Johanna Levsen, am
ehesten in der christlichen Unterweisung der weiblichen Ge-
fangenen gewihrleistet. Dafiir sollten einmal die Lehrerinnen, Er-
zieherinnen und Firsorgerinnen sorgen, die mittels moralischer
und ethischer Erzichung die Aufnahmebereitschaft fiir die christli-
che Lehre schaffen sollten.

"Der ewige Vater hat seine Zeichen und Linien eingeschrieben in die Seelen
seiner Geschopfe. Sie konnen weit von Thm abirren, aber sie kdnnen ihre
Herkunft nicht verleugnen. Aus dieser Tatsache erwichst uns Auftrag und
Mut zur Erzichungsarbeit - auch in der Gefangenenanstalt."*

Dadurch sollte eine abgehobene christliche Verkiindigung, die mit
den Sorgen und Noten der weiblichen Hiftlinge nichts zu tun
hatte, verhindert werden. Erst auf dieser Grundlage sollten die
Geistlichen die Lehre Christi verkiinden und auf die Situation der
Gefangenen beziehen.

Straffillig gewordenen Frauen wurde aber nicht nur Charakter-
schwiiche und ein zu wenig ausgebildetes "inneres Gemiit" vorge-
worfen, das "ehrenhaften” Frauen "von Natur aus" eigen sei, son-
dern ithre Handlungen wurden mit den Eigenschaften der Unsitt-
lichkeit und der moralischen Laster verknipft - ob diese nun
nachweisbar waren, oder nicht. Dieses Stereotyp der verbrecheri-
schen Frau, die zwangsliufig auch "Dirne” gewesen sein muB, be-
herrschte die damalige Literatur dber straffillig gewordenen
Frauen. Auch die Seelsorge an straffillig gewordenen Frauen rich-
tete sich entsprechend danach aus, wie es in der Fachliteratur be-
reits im 19. Jahrhundert beschrieben und in den zwanziger Jahren
des 20. Jahrhunderts noch fleiBig zitiert wurde:

"Jedes Weib, das auf die verbrecherische Laufbahn gerit, ist auch nach der
geschlechtlichen Seite mehr oder weniger verderbt. Dadurch wird die Seel-
sorge, soweit sie durch Minner gehandhabt wird, gerade bei den weiblichen
Gefangenen, die ihrer am meisten bediirfen, ganz besonders erschwert. Fer-
ner neigt die offentliche Meinung dahin, jeden Mann ¢ines unsittlichen Ver-
kehrs mit dem Weibe fur fihig zu halten. Mag auch die schlechteste Dirne
den ehrenhaftesten Mann eines unsittlichen Angriffs bezichtigen, die offentli-
che Meinung, die Vorgesetzten eingeschlossen, werden immer geneigt sein,
der Dirne zu glauben und dem ehrenhaften Manne zu miBtrauen. [...] Die
Hausordnungen schreiben daher vor, [...] da die Beamten eines Weiber-
gefingnisses eine Gefangene nur in Gegenwart ciner Aufseherin sprechen
sollen; und wenn fiir den Geistlichen dieser Zwang nicht vorgeschrieben ist,
s0 legen sie ihn sich selbst auf, um tbler Nachrede zu begegnen. Damit ist die

43 Levsen, Johanna: Erziehungsarbeit, S. 174.
44 Ebd, S. 175.
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Seclsorge durch Minner im Weibergefingnis so gut wie unmoglich, wahre
Seelsorge duldet keine Zeugen [...]. Die gelegentliche Ermahnung in Gegen-
wart der Aufseherin geht, wenn sie sich allgemein halt, iiber dem Herzen weg:
wenn sie besondere sittliche Schiden anfaBt, wird sie durch die Gegenwart
des Zeugen kriinkend. Um so mehr ist Gewicht darauf zu legen, daB die Seel-

sorge im Weibe:‘%cfiingnis durch Frauen ausgeiibt werde, die dieser Aufgabe
gewachsen sind.

Spannend ist diese Ausfihrung in bezug auf das Plidoyer fiir
weibliches Anstaltspersonal inklusive einer weiblichen Geistlichen,
die die Seelsorge an den Frauen iibernehmen sollte. Hier wurden
nicht Argumente eines humaneren Strafvollzuges mit padagogi-
scher und sozialer Ausrichtung artikuliert, die Frauenpersonal in
Frauenanstalten angemessener erscheinen lieBen. Statt dessen
wurde das Argument der Unmoral und der Verfihrungskiinste,
die straffillig gewordenen Frauen quasi wesensmiiig zugeschrie-
ben wurden, betont, vor dem sich die "ehrenhaften” Minner als
Gefingniswirter oder als Geistlicher zu hiiten hitten. Allein aus
diesem Grunde gewannen die Frauen und Minner, die sich fir
Thec:!oginncn als Gefangnisgeistliche einsetzten, Fursprecherln-
nen.*’

b
Theologinnen als Gefdngnisseelsorgerinnen

Um der Frage niher zu kommen, ob und inwiefern die Ge-
fangenenseelsorge vor 1933 ein Arbeitsfeld fiir Theologinnen war
und unter welchen Bedingungen sie - wenn ja - stattfand, solien
exemplarisch Arbeitsberichte von zwei Theologinnen untersucht
werden, die in den zwanziger Jahren als Gefingnisseelsorgerinnen
gearbeitet haben.

Die Theologin Sophie Kunert war von 1925 bis 1931 in den
Frauenanstalten von Hambure-Fuhlsbiittel titig. Die Theologin
Gusta Begemann war seit 1926 in der Thiringischen Landes-
frauenanstait in Grifentonna angestelit,

Die Orientierungspunkte bei der Entwicklung der Kriterien zur
Bearbeitung ihrer Arbeitsberichte stellt die von Gudrun-Axeli
Knapp gemachte Unterscheidung  zwischen der Arbeitskraft

45 Ebd,S. 178.

46 Krohne, Karl: Lehrbuch, S. 476: zitiert nach Klatt, Detloff: Seelsorge, S,
267.

47 So 2.B. 1928 der Strafanstalisoberpfarrer Detloff Klatt aus Berlin: vgl.
ehd.
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(Ebene des Faktischen) und dem subjektiven Arbeitsvermogen
(Ebene des Subjektiven) dar.®

In bezug auf die Ebene des Faktischen wird nach den in den
Texten genannten Anstellungsvoraussetzungen (z.B. Ausbildungs-
gang, Qualifikationsanforderungen), den Arbeitsbedingungen (z.B.
Arbeitsauftrag, Besoldung, Arbeitsplatz etc.) sowie den gesell-
schaftlichen Strukturen und Bedingungen, soweit sie in den Be-
schreibungen der Arbeit in den Texten in Erscheinung treten (z.B.
Kontextfragen nach der Organisierung des Strafvolizuges, Struktu-
ren von sozialer Firsorge, Konzepten von Seelsorge und Er-
ziehung), gefragt werden.

Die Ebene des Subicktiven umfaBt die Bereiche des personlichen
Erlebens und Erfahrens. Hierzu gehoren Fragen nach (Selbst-)
verstindnis von Arbeit, Wahrnahme und Reflexion von Arbeitssi-
tuationen und der eigenen Rolle, Verhalten in Konfliktsituationen
etc. Ziel ist die Benennung und Auswertung moglicher Diskrepan-
zen zwischen faktischen Arbeitsbedingungen und der subjektiven
Selbsteinschitzung des Arbeitsvermogens. Dadurch kénnten even-
tuelle strukturelle Verhinderungen und Einschrinkungen vorhan-
dener Fihigkeiten der Frauen durch gesetzliche, (kirchen-)politi-
sche oder theologische Beschrinkungen sichtbar gemacht werden
und die Rolle und Verantwortlichkeit der Frauen selbst innerhalb
dieser Handlungsbeschriinkungen genauer beschricben werden.

5.1
Exemplarische Konkretion: Die Arbeit der Theologin Sophie Kunert

b A
£bene des Fakiischen (Rahmenbedingungen)

Grundlage dieses Abschnittes stellen zwei Arbeitsberichte der
Theologin Sophie Kunert dar. Der erste Text stammt aus dem Be-
richt Gber die zweite Tagung des Verbandes evangelischer Theolo-
ginnen Deutschlands in Marburg im August 1926. Es handelt sich
um eine zweiseitige Aufzeichnung eines von Sophie Kunert auf
der Tagung gehaltenen Referates. Er ist nicht von ihr selbst ge-
schrieben.® Der zweite Text besteht lediglich aus einer kurzen
Passage. Er ist ebenfails aus einem Tagungsbericht, des Berichts
der funften Tagung des Verbandes evangelischer Theologinnen

48 Vgl Knapp, Gudrun-Axeli: Arbeitsteilung, S. 270-278 und Corinna Rau-
pach in diesem Band, S. 12ff.

49 Vgl Protokoll uber den miindlich vorgetragenen Arbeitsbericht von So-
phie Kunert iber thre Anstellung in den Frauenstrafanstalten von Ham-
burg-Fuhlsbuttel, in: Bericht Uber dic zweite Tagung des Verbandes
Evangelischer Theologinnen Deutschlands zu Marburg, vom 4.-7. August
1926, S. 15-17, AKET, Abgabe Frieda Schindelin.
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Deutschlands 1930 in Potsdam entnommen, 5 Des weiteren wur-
den mehrere Zeitungsartikel, die von Sophie Kunert von 1923 bis
1929 verfaBt wurden, benutzt. AuBerdem licgen eine Personalakte
Sophie Kunerts aus der Zeit ihres Arbeitsverhiltnisses in den
Frauengefingnisanstalten in Hamburg-Fuhlsbiittel vor und ein
mehrseitiger Lebensriickblick iiber Sophie Kunert anliBlich ihres
Todes <ilm Jahre 1960 von der Hamburger Theologin Marianne
Timm.?

Sophie Kunert®> war seit 1923 ehrenamtlich im Untersuchungs-
gefangnis in Berlin-Moabit unter der Leitung des Strafanstalts-
oberpfarrers Diestel titig. Es waren ihr "neben Einzelbesuchen
von Straf- und Untersuchungsgefangenen, sonntdglicher Unter-
richt und gelegentliche Andachten ibertragen™® worden. 1925
wurde sie durch die Empfehlungen des Strafanstaltsoberpfarrers
Diestel™* an die Frauenanstalten von Hamburg-Fuhlsbiittel vermit-
telt, wo sie nach einer kurzen Schulung durch den Aufsichtsdienst
vom Hamburgischen Staat seit dem 15.1.1925 zuniichst als Fiirsor-
gerin, ab dem 1.11.1925 als "wissenschaftliche Hilfsarbeiterin" mit
Predigt- und Seelsorgeauftrag angestellt war.5 In Hamburg-Fuhls-

SO Kunen, Sophie: Bericht iiber die Strafanstaltsseelsorge in Fuhlsbiittel, in:
Bericht tiber die fiinfte Tagung des Verbandes Evangelischer Theologin-
nen Deutschlands zu Potsdam, vom 27.-30. April 1930, S. 6-7; AKET, Ab-
gabe Frieda Schindelin.

31 Vgl Timm, Marianne: Sophie Kunert-Benfey.

52 Sophie Kunert wurde am 1.3.1986 in Berlin Spandau geboren. Sie starb
1960 in Gottingen. Nach ihrem Abitur am Céciliengymnasium zu Berlin
im Jahre 1916 studierte sie gegen den Willen ihres Vaters, des Gymnasi-
alprofessors Dr. Rudolf Kunert, zwei Jahre an der philosophischen Fa-
kultdt der Universitit Marburg fiir die Lehrficher Latein, Griechisch und
Religion. 1917/18 wurde sie an die optische Fabrik der Firma Leitz zum
“vaterlindischen Dienst™ abgerufen, Im Frihjahr 1918 wechselte sie auf-
grund der Konfrontation mit dem sozialem Elend in der Fabrik das Stu-
dienfach und studierte von da an sieben Semester evangelische Theologie
an der theologischen Fakultit der Berliner Universitdt. 1921 absolvierte
sie thr Fakultitsexamen. Da die Landeskirche der APU den kirchlichen
Dienst fiir Theologinnen zu jener Zeit noch nicht vorsah (vgl. das Kapitel
zu den "Vikarinnengesetzen” vor 1933 in diesem Buch), besuchte sie da-
her nach ihrem Theologicexamen eine Handelsschule und erhielt
schlieBlich den Posten einer Direktionssekretirin bei Siemens in Berlin.
Vgl. zur Biographie auch Saderblom, Kerstin: Kunert. Vgl. auch Kunert,
Sophie: Lebenslauf, (zweiseitig), Hamburg, den 27.12.1924, HSA. Perso-
nalakte betreffend die wissenschaftliche Hilfsarbeiterin Kunert-Dr.-Ben-
fey, Abl.1986, IV, A 1291, Nr. 4a und 4b (Rickseite).

53 Ebd,S.2 {Riickseite).

54 Sein Bruder war damals Birgermeister in Hamburg.

35 Vgl. Prasident des Strafvollzugsamt Lahts: Zeugnis iiber die Tatigkent Dr.
Sophie Kunerts in den Hamburgischen Gefingnisanstalten vom 293,
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biittel hatte die Theologin damals mehr Chancen, eigenverant-
wortlich und bezahlt arbeiten zu kénnen, da dort, wie auch in Thii-
ringen, die Reform des Strafvollzugswesens am konsequentesten
umgesetzt wurde umzusetzen, was insbesondere auch fir den Ein-
satz von weiblichem Personal (von der Gefdngnisdrztin, Fursorge-
rin, Anstaltsvorsteherin bis zur Geféingnisgeistlichen®) von hoher
Bedeutung war.

"Hamburg war damals bekannt fiir die Neueinfihrung des progressiven Straf-
vollzuges, der die Gefingnishaft in erster Linie padagogisch wertete.
Christian Koch, bis 1933 Priisident des norddeutschen Strafvollzuges [und Di-
rektor der Strafanstalten in Hamburg-Fuhlsbiittel] hatte sich um diese Re-
form besonders verdient gemacht."’

Festzuhalten gilt, daB Kunert sich ihre Qualifikation fiir die Arbeit
im Frauenstrafvollzug durch ehrenamtliche Arbeit erworben hatte
und zunichst als Fiirsorgerin und nicht - gemiB ihrer Ausbildung -
als Gefingnisgeistliche titig war.

Kunert bemiihte sich jedoch noch im Herbst 1925 beim Hambur-
ger Kirchenrat um die Zulassung zum zweiten theologischen Ex-
amen. Bereits wihrend der Zeit der Meldung wurde sie in den
zwei Frauengefingnisanstalten zum Predigtdienst herangezogen.
Begriindet wurde dies zum einen mit der im Zusammenhang der
Anerkennung des ersten (Fakultits-)Examens an der Berliner
Universitiit als kirchliches Examen erworbenen "venia concionan-
di"® und zum anderen mit der Arbeitsuberlastung des einzigen
Anstaltsgeistlichen, der in Fuhlsbiittel in acht Anstalten zusténdig
war. Die anderen drei Stellen von Gefingnisgeistlichen, die durch
Tod bzw. Versetzung seit 1919 freigeworden waren, sollten nicht

1934, HSA, Personalakte betreffend die wissenschaftliche Hilfsarbeiterin
Kunert-Dr.-Benfey, Abl.1986, [V, A 1291, Nr. 4.

56 Interessanterweise waren nach meiner Aktenkenntnis auch nur in Ham-
burg und Thiiringen weibliche Gefiangnisgeistliche angestellt.

57 Timm, Marianne: Sophie Kunert-Benfey, S. 30. Zur Bedeutung von
Christian Koch fir den "progressiven Strafvoilzug™ in Hamburg vgl.
Hamburger Stimmen, Nr. 109, 10.5.1928: Christian Koch - 50 Jahre,
HSA, Zeitungsausschnittsammiung (ZAS), A 760; ebenso: Hamburger
Anzeiger 11.11,1926: Christian Koch, HSA, ZAS, A 760. Von birgerli-
cher Seite wurde seine Arbeit sehr positiv gewiirdigt. Stark kritisiert
wurde Koch von marxistischer Seite. Vgl. ZAS 454, Blatt Nr. 1-45. (Darin
viele zum Teil schr kritische bis polemische Artikel insbesondere der
Hamburger Volkszeitung gegen das "Progressivsystem” und seinen Direk-
tor Christian Koch von 1923-1932.)

58 Vgl. Protokoll iiber den miindlich vorgetragenen Arbeitsbericht von
Sophie Kunert iiber ihre Anstellung in den Fraucnstrafanstalten von
Hamburg-Fuhlsbiittel, in: Bericht iiber die zweite Tagung des Verbandes
Evangelischer Theologinnen Deutschlands zu Marburg, vom 4.-7. August
1926, S. 16, AKET, Abgabe Frieda Schindelin.
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wieder besetzt werden. Die Hamburger Biirgerschaft hatte sich
gegen eine weitere Verbeamtung von Gefingnisgeistlichen ausge-
sprochen, um Kirchliche Amitstriger moglichst vollstindig aus
staatlichen Institutionen herauszudringen.

"Der tiberlastete Gefingnisgeistliche war dankbar, die Frauenabteilung abge-
ben zu konnen. Erst nach einigen Monaten merkte man auBerhalb der Ge-
fingnismauvern, da8 im Hamburger Frauengefingnis eine Frau als Pastor
amtierte, predigte, die Sakramente austeilte und sich mit ihrer Titigkeit in
der Seelsorge viel Vertrauen und groBe Achtung erworben hatte. Die Wellen
der Begeisterung und des Zornes schlugen hoch und die Kirche war jetzt
gendtigt, Stellung zu nehmen, Nachtriglich billigte sie die vom Staate her
vollzogene Anstellung und Beauftragung, [und] nahm Sophie Kunert das
zweite Examen ab [...]."

Mit dem bestandenen zweiten theologischen Examen wurde ihr
auch kirchlicherseits der Auftrag zum Predigtdienst und zur Seel-
sorge an weiblichen Gefangenen ibertragen. Sie reichte mit Un-
terstiitzung der Gefangnisverwaltung und des cinzigen Ge-
fangnispastors Liiders im Herbst 1925 ihre "Bitte um Crdination”
beim Hamburger Kirchenrat ein®, um die fiir ihre Arbeit i.E. not-
wendige Sakramentsspende fiir die weiblichen Gefangenen kir-
chenrechtlich abgesichert vornehmen zu kénnen. Aus verschie-
denen Synodenprotokollen der Hamburgischen Kirche geht her-
vor, daB Kunerts Ordinationsgesuch eine langwierige und iiber die
Grenzen Hamburgs hinausgehende kontroverse Debatte ausloste.
Auf der 133. Sitzung am 16.12.1926 bis zur 137. Sitzung am 22.12.
1927 der Hamburger Synode wurde iiber Kunerts Gesuch debat-
tiert. Strittig unter den Miinnern der Kirchenleitung war die Frage,
ob es eine Ordination im Einzelfall fiir eine Theologin geben
dirfe, die mit der konkreten Arbeitssituation in einer Strafanstalt
begriindet werden kénne. Gegner dieses Ordinationsgesuches ei-
ner Theologin firchteten einen Priizedenzfall und lehnten eine
Ordination im Einzelfall ab.5' Am 20.10.1927 beschlof die Ham-
burgische Synode auf ihrer 136. Sitzung das "Kirchliche Gesetz, be-
treffend die Verwendung theologisch vorgebildeter Frauen in der
Hamburgischen Kirche”, in dem das Amt der "Pfarramtshelferin”
deutlich von dem des Gemeindepastors unterschieden wurde. Die
Pfarramtshelferin durfte kein Gemeindepfarramt versorgen, sie
sollte eingesegnet und nicht ordiniert werden und durfte lediglich

59 Timm, Marianne: Sophie Kunert-Benfey, S. 30.

60 Kuner, Sophie: Bitte.

61 Vgl. zur kontroversen Synodendiskussion dber Kunerts Ordinations-
gesuch und zu den unterschiedlichen Argumenten Séderblom, Kerstin:
Ordinationsgesuch, S. 227-234.
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in "besonderen Fillen der Einzelseelsorge™? in Frauenanstalten
und in geschlossenen Frauenabreilungen von Anstalten die Sa-
kramente austeilen.

Die Arbeitssituation von Sophie Kunert 1dBt sich damit wie folgt
zusammenfassen:

Wiihrend des schwebenden Synodenverfahrens beziiglich ihres
Ordinationsgesuches zwischen Herbst 1925 und Oktober 1927 war
ihre Arbeitssituation von staatlicher Seite zwar definiert, von der
inhaltlichen Bestimmung kirchenrechtlich aber nicht abgesichert.
Mit dem Erwerb des zweiten theologischen Examens konnte sie ab
1.11.1925 zwar auch von kirchlicher Seite ihre Beauftragung zum
Predigt- und Scelsorgedienst vorweisen, aber ihre Berufsbezeich-
nung, nach dem sich auch ihr Gehalt richtete, war die einer "wis-
senschaftlichen Hilfsarbeiterin” und nicht die ciner "Geistlichen”.
Sie blieb auch nach Absolvierung des zweiten theologischen Ex-
amens von der Stadt Hamburg angestellt.

Am 5.2.1928 wurde Sophie Kunert gemil des "Kirchlichen Ge-
setzes betreffend die Verwendung theologisch vorgebildeter
Frauen" als "Pfarramtshelferin” eingesegnet. Sie hatte aber weiter-
hin eine Stellung bei den Hamburgischen Gefidngnisanstalten und
wurde von staatlicher Seite bezahlt. Das geht aus Kunerts Kiin-
digungsschreiben vom 3.12.1933 hervor, das sie an den Prasidenten
des Strafvolizugsamtes adressierte und nicht an den Hamburgi-
schen Kirchenrat®® Demnach blieb sie auch der staatlichen
Dienstaufsicht unterstellt, die fiir die Organisation und Zielbe-
stimmung ihrer Arbeit zustindig war. Lediglich die inhaltliche
Ausrichtung der Seelsorge wurde von der Hamburgischen Kirche
bestimmt, die aber grundsitzlich nicht staatlichen Zielen wider-
sprechen durfte.

Ihre Arbeitsmoglichkeiten als "Anstaltsgeistliche” blieben auch
nach ihrer Einsegnung eingeschrinkt, da sie gemil des Kirchen-
gesetzes weiterhin nur im Ausnahmefall die Sakramente spenden
durfte. Die "Pfarramtshelferin® Sophie Kunert blieb dem Ge-
fangnisgeistlichen als "Helferin" unter- bzw. zugeordnet.” Sie ver-
diente weniger, hatte schr cingeschrinkte Handlungsmoglichkei-
ten und war in ihrer Ausfithrung als Seelsorgerin stark behindert,
da ihrer Ansicht nach die Sakramentsspende genuin zu einem

62 Vgl Kirchliches Gesetz, betreffend die Verwendung theologisch vorge-
bildeter Frauen in der Hamburgischen Kirche vom 8.11.1927. (BeschluB
der Synode vom 20.10.1927), in: GVM, Jg.1927, S. 58, §9, HKA, Archiv
des Kirchenrats, B.IX.c.1.57a,, BL52.

63 Vgl. Kunen, Sophie: Kiindigungsschreiben vom 3.12.1933, dreiseitig,
HSA, Personalakte Dr. Sophie Kunert, 1291/22. '
64 Eine ausfiuhrliche Darsteliung der gesetzlich verankerten Arbeits-

moglichkeiten fiir Theologinnen bietet Heike Kdhler in diesem Band S.
1091,
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guten Seelsorgeverhiltnis dazugehorte.55 AuBerdem war sje auch
der Anstaltsvorsteherin Ellering und letztlich dem Prisidenten der
Strafvollzugsanstalten rechenschaftspflichtig, da sie als staatliche
Angestellte vor allem deren Aufgaben- und Zielbestimmungen
nachkommen mufte %

Sophie Kunert war in den zwei Frauenstrafanstalten von den ins-
gesamt acht Hamburger Strafanstalten, dem "Zuchthaus-Gefiing-
nis” und dem "Arbeitshaus"’ beschiftigt. Sie betreute 350 Frauen.
Neben den "iiblichen Verwaltungsarbeiten allgemeiner Art™® hielt
sie am Sonntag zwei Gottesdienste, eine Andacht im Frauen-
lazarett und zweimal wichentlich eine Bibelstunde. Der “werktég-
liche Dienst™ bestand aus dem Ausiiben der Briefzensur, Besu-
chen bei neuen Gefangenen und solchen, die darum gebeten hat-
ten, Besuchen in den Isolier- und Krankenstationen sowie der
"gesamten Firsorge an den Zuchthiuslerinnen™™.

by &
Ebene der Selbstwahmehmung und der Selbsteinschatzung der Arbeit
(Das subjektive Arbeitsvermdigen )

Hier soll der Blick auf die Formulicrungen Sophic Kunerts ge-
richtet werden, die ihre Wahrnehmungsweise von den beschricbe-

65 Vgl Kunent, Sophie: Frage; dies.: Bitte.

66 Hier lassen sich aus Kunerts Personalakte einige Auseinandersetzungen
zwischen der Vorsteherin Ellering und Kunert nachvollzichen, die offen-
sichtlich insbesondere durch Kompetenzstreitigkeiten ausgelost wurden.
Kunert wurden mehrmals Kompetenziibcrschrcimngen vorgeworfen,
wihrend sich Kunert beschwerte, daB viele ihr Aufgabengebiet be-
treffende Entscheidungen ohne sie getroffen wurden, von denen sie dann
lediglich nachtriglich in Kenntnis gesetzt wurde. Vgl Kunert, Sophie:
Kiindigungssschreiben an den Prisidenten des Strafvollzugsamtes, Lii-
beck, den 3.12.1933, HSA, Personalakte betreffend die wissenschaftliche
Hilfsarbeiterin Kuncn-Dr.-Bcnfe_v. ADbL1986, IV, A 1291, Nr. 22, dreisei-
tig zuziiglich drei Anlagen zur Begriindung. Auffallend ist, da8 die akten-
kundigen Streitigkeiten alle aus dem Jahre 1933 nach der Machtiiber-
nahme Hitlers datiert sind. Es kann vermutet werden, daBl zu dieser Zeit
die Kompetenz der Geistlichen noch mehr cingeschriinkt und die Inhalte
und Ziele der Strafvolizugsreform, die Kunert vertrat, im ProzeB der Ab-
schaffung begriffen waren. Hier stehen allerdings noch genauere Unter-
suchungen zum Strafvollzugswesen im Jahre 1933 aus.

67 Protokoll iiber den miindlich vorgetragenen Arbeitsbericht von Sophie
Kunert iiber ihre Anstellung in den Frauenstrafanstalten von Hamburg-
Fuhlsbiittel, in: Bericht iiber die zweite Tagung des Verbandes Evangeli-
scher Theologinnen Deutschlands zu Marburg, vom 4.-7. August 1926, S.
16, AKET, Abgabe Frieda Schindelin.

68 Ebd.

69 Ebd,

70 Ebd.
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bezeichnendes Licht auf den Inhalt der von Sophie Kunert vertre-
tenen Erziehungskonzepte: "Erziehung durch Beeinflussung™ ist
eine nach heutigen Gesichtspunkten durchaus zweifelhafte Me-
thode innerhalb des "progressiven” Strafvollzuges, war aber in der
dama}égen Zeit nicht nur fir Kunert ein entscheidendes Stich-
wort.

In dem zweiten Arbeitsbericht von Kunert von 1930, der in dem
Bericht der fiinften Tagung des Verbandes evangelischer Theolo-
ginnen Deutschlands enthalten ist, ist ihre Betitelung als "Amts-
geistliche™ auffallend.” Zu den Arbeiten des Predigtdienstes und
der Seelsorge ist die Sakramentsspende in Einzelfdllen hinzuge-
kommen. Hintergrund dazu war - wie beschrieben - ihre Einseg-
nung zur "Pfarramtshelferin” im Februar 1928, die ihr Arbeitsver-
hiiltnis kirchenrechtlich absicherte, gleichzeitig aber auch ein-
schriinkte. Interessant ist, daB sie staatlicherseits bis zu ihrer Kiin-
digung im Dezember 1933 ein Anstellungsverhiltnis als "wissen-
schaftliche Hilfsarbeiterin” innehatte. Da sie gleichzeitig aber auch
von der Hamburgischen Kirche beauftragt war, konnte sie nach ih-
rer Einsegnung auch den Titel der Anstaltsgeistlichen tragen. Thre
unterschiedlichen Berufsbezeichnungen illustrieren vielleicht am
deutlichsten das zwiespiltige und nicht abschlieBend geklarte Ver-
hiltnis zwischen kirchlichen und staatlichen Mitarbeiterinnen in
staatlichen Institutionen wie dem Gefingnis und dem Kranken-
haus zur Zeit der Weimarer Republik. Das eigentliche Ziel, kirch-
liche und staatliche Aufgabenbereiche ganz voneinander zu tren-
nen, wie es direkt nach 1918 von vielen gefordert worden war, war
jedenfalls nachdriicklich gescheitert, wie dieses konkrete Beispiel
zeigt. Nicht einmal in Hamburg, Thiiringen und Sachsen, wo das
Amt der Anstaltsgeistlichen abgeschafft werden sollte, konnte sich
dieser BeschluB lange durchsetzen, so da auch Sophic Kunert als
"Anstaltsgeistliche” titig sein konnte, obwohl sie nach wie vor vom
Staat bezahlt wurde.

Besondere Erwihnung findet in ithrem Arbeitsbericht die "reli-
gionspsychologische”™  Arbeitsmethode von Kunert. Leider er-

76 Vgl Schulze, K.; Ellger, H.: Gefingniskunde, S. 209.

77 Vgl. Bericht Giber die Stafanstaltsseelsorge in Fuhlsbuttel, S. 6.

78 Brandt nennt in seiner Darstellung Gber die Strafgefangenenseelsorge
von 1918 bis 1933 allein Berggrav als Vertreter der "religions-psychologi-
schen” Methode. Vgl. Brandt, Peter: Strafgefangenenseelsorge, S. 193ff,
insbes. Anm. 135, Berggrav problematisiert seiner Meinung nach das von
ihm beobachtete Phianomen, daf Religion bei Strafgefangenen haupt-
sachlich die Funktion eines Wundermittels enthilt. Die religose Bindung
wird aufrechterhalten bzw. neu konstituiert, da Vorteile fir die eigene
Hafisitwation erhofft werden. Diese Wundererwartung als Moglichkeit
der Existenzveridnderung muB von SeelsorgerInnen laut Berggrav ernst-
genommen werden, um ilberhaupt mit den Gefangenen auf einer
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klirte sie nicht, was sie unter dieser Methode versteht. Sie be-
schrieb diesen Umstand lediglich als positives und ihre Arbeit
qualifizierendes Merkmal.

Die Begrenzung der Darstellung ihrer Tétigkeiten in diesem Be-
richt (nur kurze summarische Erwihnung der Arbeitsfelder Be-
suche, Sprechstunden, Sakramentsspende) 1aBt sich wohl auf die
allgemeine Kiirze der Passage und ihren Charakter einer kurzen
Notiz zurtickfithren.

Hilfreicher erscheint daher die Sichtung der Dissertation, die
Sophie Kunert 1933 am philosophischen Fachbereich der Univer-
sitat Hamburg bei Prof. Dr. William Stern einreichte. Sie trug den
Titel: "Straffalligkeit bei Frauen. Ihre Entstehung und Beschaffen-
heit"™. Die Grundthese ihrer Dissertation 148t sich wie folgt zu-
sammenfassen. Kriminalitdt betrifft nach Kunerts Ansicht nicht
eine "Abart Mensch", sondern ist ein “allgemein-menschliches
Problem™. Entsprechend ist Kriminalitit i.E. keine Eigenschaft,
keine Anlage, Pradestination oder Pridisposition eines Menschen,
sondern ein Ausdruck (ein Symptom) einer durch eine "abhingige
personale Struktur gekennzeicheten Person™!. Das Problem von
Straffilligen sei daher das Nichtfertigwerden mit bestimmten
Situationen und Strukturen. Es finde keine Situationsbewiiltigung,
sondern eine impuisive abhiingige Reaktion auf cine von der
Aullenwelt gestellte Situation statt, die gegeniiber dem Ich der
straffiillig Gewordenen die Uberhand gewonnen habe. Kunert be-
zeichnete dieses Phinomen als ein gestortes Spannungsverhiltnis
zwischen Person und Welt und sprach von einer "Ubermacht des
Weltfaktors™, in der Welioffenheit und Weitverschlossenheit
(zwei in einem produktiv dialektischen Spannungsverhiiltnis ste-

Kommunikationsebene ins Gesprich zu kommen. Statt in Seelsorgege-
sprichen mit dem Sindenbegriff als Ausdruck der gestirten Gott-
Mensch-Bezichung zu beginnen, musse der Seelsorger sich individuell auf
die Siwation der Strafgefangenen einlassen. "Ohne eine individuelle Ver-
tiefung und psychologisch orientierte Erfassung des Individuums des
Straftiiters ist die Seelsorge im verinderten Strafvollzug nicht moglich”.
(£bd., S. 194.) Der Bereich der Sunde werde laut Berggrav erst dann
relevant, "wenn es dem Seelsorger gelingt, die psychische Problematik
aufzuarbeiten und darauf anfbauend die Siindenproblematik als eine die
Existenz erhellende Fragestellung einzufiihren, ohne daB der Hiftling
das Gefuhl der Verurteilung erhiilt. Es soll ihm die Kategorie eroffnet
werden, die ihm hilft, sich selbst in seiner Situation zu verstehen. Der
Seelsorger kann den Weg zur Selbsterkenntnis erofinen, wobei die emo-
tionale Ebene, das annchmende Verstehen, methodischen Vorrang vor
bekehrender Beeinflussung besitzen sollte.” (Ebd., S. 196.)

79 Kunen, Sophie: Straffilligkeit.

80 Ebd., S. 196.

81 Ebd,

82 Ebd.,S. 192.
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hende Kategorien, die nach Kunert Auskunft iiber das Person-/
Weltverhiltnis geben) der Straffilligen zu Pseudo-Relationskate-
gorien verkiirzt seien. In diesem Kontext bedeute "Weltoffenheit
der Straffilligen™® Entpersonlichung, Ichleere, kritiklose Uber-
nahme fremder Handlungen und Denkformen; Ubermacht der
Well, die die Straffiilligen zu passiven Reagierenden statt zu akti-
ven Subjekten mache. Spontanaktionen und bestimmte Handlun-
gen (auch die "verbrecherische Tat") kénnten dann als “wesens-
fremde Tat™ empfunden werden. Weltverschlossenheit bedeute
dagegen verknocherte "Verrichung™, Das Ich werde danach redu-
ziert auf den herrschenden Trieb, die vorhandene Wut und/oder
den spontanen Willensinhalt. Kunert sprach in diesem Zusam-
menhang von "Phiinomenen chronischer Inhaltsbeharrung™® und
verstand darunter mangelnde Flexibilitiit, prozeBhafte Erstarrung
und einen steigenden "Ausdruckswertverlust™ der Person. Dazu
gehore hdufig ein scheinbar heftiges Selbstindigkeitsstreben, das
sic "Pseudoaktivitdt" nannte und krampfhaft und verschlossen ge-
gen jegliche Einflisse des Weltfaktors regicre.® [hrer Meinung
nach driickten sowohl iibertriebene Weltoffenheit wie auch tiber-
tricbene Weltverschlossenheit einen Zustand der Abhiingigkeit
gegenuber dem Weltfaktor aus. Es sei ein freiwilliger oder erz-
wungener Verzicht, sich selbst zu entfalten, und spalte die eigenen
Selbstwertgefiihle. Diese nicht ausbalancierten Relationsfaktoren
verursachten i.E. "personale Abhingigkeitsstrukturen”, die unter
anderem zu Kriminalitit fihren kénnten. Es liege darin aber keine
Zwangsliufigkeit, genausowenig wie ihrer Meinung nach Verer-
bung oder Veranlagung etwas iber kriminelles Verhalten aussa-
gen konnten. Die Fihigkeit und Anfilligkeit zu kriminellen Ver-
halten ist nach Kunerts Untersuchungen erworben.

Daraus ergaben sich fir Kunert Anfragen an den Strafvollzug.
Wenn sich Abhiingigkeitsstrukturen in kriminellen Handlungen
auBern konnen, ist dann die Praxis der Verwahrung und Ab-
hdngigkeitsmachung der Gefangenen iiberhaupt eine angemessene
Strafvollzugsform? Die Losung dieser Fragestellung muBte nach
threr Ansichi eine der Hauptaufgaben der Vollzugspsychologie
sein. Sie selbst machte in ihrer Dissertation leider keine Vor-
schliige zu alternativen Vollzugspraxen. Sie verstand ihre Disser-
tation trotzdem als Beitrag zur Klirung der Frage der Erzieh-
barkeit von "kriminellen Personlichkeiten”, da ihre These von der

83 Ebd., S. 189.

84 Ebd, S. 195,

85 Ebd., S. 191.

86 Ebd, S. 192,

87 Ebd.

8 Vgl ebd, s, 103,
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"gewordenen Abhiingigkeit als personale Grundstruktur von Straf-
filligen" auch die Moglichkeit der Uberwindung von Abhingig-
keitsstrukturen implizierte.

5.2
Exemplarische Konkretion: Die Theologin Gusta Begemann

Gusta Begemann® war seit 1926 im Dienst des Landeskirchen-
rates als Predigerin und Seelsorgerin in der Thiringischen Landes-
frauenanstalt Grafentonna angestellt. Die Anstalt hatte 60 bis 90
weibliche Gefingnisinsassen. Begemann absolvierte 1927 ihr zwei-
tes theologisches Examen in Eisenach und wurde in Grifentonna
1929 "ordiniert"™. Ab 1930 war sie mit der Arbeit "im Volksdienst
der Thiiringer Evangelischen Kirche™! mit vollen geistlichen Be-
fugnissen einschlieBlich der Sakramentsspende betraut und sie-
delte dafir nach Eisenach tiber. Mit der Gefingnisseelsorge an
den weiblichen Gefangenen in der Anstalt von Grifentonna wurde
sie weiterhin neben ihrem Arbeitsaufirag betraut. Am 1. Juli 1933
wurde ihr von der thiiringischen Kirche wegen "ErsparnismaBnah-
men"? gekiindigt. Kurze Zeit danach wurde sie durch das verant-
wortliche Justizministerium als staatliche Firsorgerin in der Frau-
enstrafanstalt Grifentonna eingestellt. Ein Jahr lang konnte sie
dann noch Gottesdienste halten und Seelsorgearbeit leisten. Da-
nach verdnderten sich Umfang und Art der Arbeit so sehr, daB sie
diese Titigkeiten aufgeben muBte. 1934 wurde sie Abteilungsleite-
rin fir die Frauenabteilung in der Strafanstalt Grifentonna. 1935

89 Augusta Begemann wurde am 13.12. 1890 in Biickeburg geboren, dort
starb sie am 30.12. 1973. Seit 1917 studierte sic evangelische Theologie in
Tibingen, Berlin und Marburg. Sie wechselte nach dem ersten Examen
aus der reformierten Kirche in die thiringische Landeskirche, die bereits
Theologinnen einstellte.

90  Ob wirklich eine "Ordination” oder wie sonst bei Vikarinnen iiblich eine
“Einsegnung” statigefunden hat, geht aus der Literatwr nicht eindeutig
hervor. Begemann selbst sprach in ihrem Arbeitsbericht aus dem Jahre
1933 davon, daf sie "ordiniert” wurde; vgl. Begemann, Gusta: Theologin-
nenarbeit, S. 8.

91 Begemann, Gusta: Arbeit, S, 197, Der “Volksdienst” umfaBte nach ihren
Angaben Vortragstitigkeit, Miuerfreizeiten, Miitterschulungskurse und
Bibelarbeit. Des weiteren verrichtete sie Freizeiten fiir erwerbslose Méd-
chen, fur die weibliche Jugend insgesamt und insbesondere fiir evangeli-
sche Abiturientinnen und Akademikerinnen. Sie bot Kurse fir Ge-
meinde- und Vertrauensfrauen an und leitete Ruistzeiten fir "gebildete
Frauen" und Lehrerinnen; vgl. ebd., S. 197f. AuBerdem war sie Geschifts-
flihrerin der Vereinigung evangelischer Frauenverbinde Thiiringens. Vgl.
Begemann, Gusta: Theologinnenarbeit, S. 9.

92 Ebd., S. 10.
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erfolgte die Verlegung der Frauenabteilung nach Hohenleben.
Dort wurde sie Anstaltsleiterin.

521
Ebene des Faktischen (Rahmenbedingungen )

Nach Begemanns Arbeitsbericht von 1927% umfaBte ihre Arbeit
die Bereiche Wortverkiindigung (vierzehntiigiger Hauptgottes-
dienst; an den ibrigen Sonntagen hielt sie Bibel- oder Lese-
stunden zu bestimmten Themenstellungen), Seelsorge ("intime”
Gespriche) und Fiirsorge (Kontrolle, Briefzensur, Forderung der
Arbeitsproduktivitit und der geistigen Auseinandersetzung). Fiir-
sorge und Seelsorge gehorten in ihrer Arbeitsbeschreibung zu-
sammen, d.h. die Gefangenenbesuche, das personliche vertrau-
liche Gesprich und die Beratungsarbeit wurden strukturell und
personell im Zusammenhang gesehen mit der Fiirsorgearbeit, die
sowohl die Briefzensur als auch den Gefingnisunterricht und das
Verwalten der Gefingnisbibliothek umfaBte. Diese Vielfalt der
Arbeitsgebiete sollte gewiihrleisten, die Gefangenen auf ganz ver-
schiedenen Ebenen kennenzulernen und mit ihnen in unterschied-
licher Weise in Kontakt zu treten. Die personelle Kontinuitiit, die
auch dadurch gefestigt wurde, daB Begemann in der Anstalt
wohnte, erhdhte die Chance, ein Vertrauensverhiltnis aufzubauen.
Das sollte wiederum auf die Intensitit der seelsorgerlichen Ge-
spriche Auswirkungen haben,

In einem weiteren Arbeitsbericht von 1932% betonte sie, daB
“heute [...] dort, wie in allen Strafanstalten Thiiringens, die Funk-
tionen der Firsorge und der geistlichen Seelsorge streng vonein-
ander getrennt™ seien. Thr waren laut dieses Berichtes seit An-
fang 1932 "die vollen geistlichen Befugnisse in der Anstalt iiber-
tragen worden und zwar Gottesdienst, Bibelstunden, Seelsorge
und Sakramentsverwaltung™s, was bis dahin immer noch der zu-
standige Ortspfarrer tibernommen hatte. Der Strafvollzug in
Grafentonna wurde genau wie in Hamburg-Fuhlsbiitte] nach dem
Stufenmodell geregelt, der durch die Strafvollzugsreform auch in
Thiiringen eingefithrt worden war. Dieses begriifte Begemann
ausdrucklich und hielt es fir die angemessenste Form, die Gefan-
genen mit ihrer eigenen Verantwortlichkeit zu konfrontieren und
thnen durch konfrontative Aufarbeitung ihrer Geschichte und Zu-
trauen in ihre Fihigkeiten bei der Wiedereingliederung in die Ge-
sellschaft zu helfen.

93 Begemann, Gusta: Predigerin.

94 Begemann, Gusta: Seclsorgearbeit.
95 Ebd, S. 18.

9 Ebd.
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“Dem Bediirfnis der Gefangenen, sich selbst wieder achten zu kénnen, kommt
der moderne Strafvollzug weitgehend entgegen, indem er der Gefangenen
von Stufe zu Stufe wachsend Verantwortung auferlegt. (Bestimmte Acmter
und Dienste, griBere Freiheit innerhalb des Gefingnisses.) [...] Unter allen
Umstanden muB auch die Seelsorgerin der Gefangenen Zutrauen zeigen und
zwar das Zutrauven aus der Treue Gottes, die jedem gilt, der die Hiinde nach
seiner Erlosung ausstreckt.”

< b2
Ebene der Selbstwahrnehmung und der Selbsteinschétzung der Arbeit
(Das subjekiive Arbeitsvermaogen)

Gusta Begemann hielt ihr Amt als Seelsorgerin fiir notwendig, da
ihre konkrete Arbeitserfahrung zeigte, daB sie von den weiblichen
Anstalisinsassen gebraucht wurde. Sie begriff ihre Aufgabe als
Hilfestellung und Unterstiitzung fir die Gefangenen.

“Immer wieder hort man die Frage, ob die Arbeit des Gefiangnisgeistlichen
durch das stindige Schauen ins Dunkel nicht unertriiglich schwer sei. Es ist
allerdings so, dab schon das Aktenlesen oft sehr niederdriickend wirkt, wie-
viel mehr das Uebrige. Und doch ist "drauien’ all die Schuld, Verkommenheit
und Not genau so vorhanden, nur verdeckt und nicht so auf einem Fleck., Was
die Arbeit der Seelsorgerin gerade hier sinnvoll und darum tief befriedigend
macht, ist die Tatsache, dafl sie gebraucht wird, von allen, wenn manchmal
auch nur als duBere Hilfe. "Wir haben jetzt ein Friulein, dem diirfen wir alles
sagen’, stand gelegentlich in einem Brief an Angehirige. Wenn das allein
empfunden wird, so geniigt es um das ganze Amt zu rechtfertigen. Immer
wieder horen wir die Klage 'hiitte ich nur einen Menschen gehabt' - ist es
nicht unsere Schuld mit, dafl so wenig Filhrung in der Welt ist und so unend-
lich viel Verfiihrung?"*

Begemann unterstrich, daB sic die Seelsorgegespriiche als wechsel-
seitige Bereicherung erlebte. Thr war wichtig, die Gefangenen ken-
nenzulernen, viel Zeit zu haben und ihnen zuzuhéren. Nicht das
vorschnelle Wort, sondern die Offenheit, sich auf dic Sorgen und
Probleme der Gefangenen einzulassen, seien entscheidend. Dafiir
seien ihrer Meinung nach insbesondere die "Zellenbesuche" not-
wendig, um die Gefangenen an dem Ort aufzusuchen, der ihr
Schicksal in jener Zeit bestimmte, statt sie in ein nichtssagendes
Sprechzimmer zu bestellen. Fir sie waren diese Besuche "der Kern
der Anstaltsarbeit, das Schonste und Dankbarste in ihr. Hier darf
man nicht nur Hilfe geben, sondern selber erfahren."”

Aber auch die Briefzensur hielt sie fiir notwendig, da sie die Ge-
fangenen vor "Dummbheiten” dadurch besser schiitzen kénne und
besser iiber deren Gefiihle und Probleme Bescheid wiite. Sie ak-

97 Ebd,S. 21
98 Begemann, Gusta: Predigerin, S. 37.
99  Begemann, Gusta: Seelsorgearbeit, S, 21.
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zeptierte insgesamt die Kontrollanforderungen der Anstalt und

hielt sie fiir angemessen.

Nach ihrer Meinung geschah gerade innerhalb der Gefingnis-

mauern ein wirkliches Gemeindeleben. 1. sogar mehr als auBer-

halb der Mauern, da die Situation fiir die Inhaftierten existentiel-
ler sei. Die "Wirkungsmiichtigkeit des Bosen” sei im Gerfdngnis
zwar verdichtet zu spiiren, fiir sie bedeute es aber nicht, daB sich
alle Schlechtigkeit im Gefingnis sammle, wihrend auBerhalb der

Mauern alles in Ordnung sei. Sie verstand die Seelen der Gefan-

genen als "unbeackerten Boden”, den es zu formen und zu heilen

gelte. Die Aufgabe der Seelsorge sah sie im Zuspruch der Verhei.

Bung und der Liebe Gottes gerade gegeniiber den "Gefallenen”

und in der Bezeugung des christlichen Glaubens, um die Inhaftier-

ten fiir diesen zu 6ffnen.

Die Gefangenen teilte Gusta Begemann in fiinf Gruppen auf:

1. Die "Scheinfrommen", die alles titen, um die Seelsorgerin zu
tduschen, um daraus Vorteile und Hafterleichterung zu erlan-
gen.

- Die "radikal Ablehnenden”, die sich gegen Besuche, Bibelstun-
den und Gottesdienste kategorisch zur Wehr setzten. Sie fiihrte
als Beispiele eine Prostituierte und Kommunistinnen an.

3. Die "Skeptischen”, die auf der Suche nach Glauben seien, aber
andererseits Bedenken haben, sich etwas vorzumachen und ge-
tduscht zu werden.

4. Die "Egozentrischen”, die Gott suchten als Garant fir ihre
Wiinsche und sich abwandten, wenn diese nicht erfullt wiirden.
5.Die "im Gewissen Betroffenen" sah sic als diejenigen, die

Kampfen und Schwankungen unterworfen seien, die aber offen
fir Seelsorgegespriiche seien und hiufig durch diese Gespriiche
mehr GewiBBheit bekimen und Gottes Zuspruch annehmen

kénnten, '™

Diese Kategorisierung nahm sie nach ihrer Aussage vor, um sich

den einzelnen Gruppen bewuBter mit ihren unterschiedlichen Be-

dirfnissen nihern zu kénnen. Eine Hierarchisierung der Gefange-
nen hatte sie damit nach ihren Angaben nicht im Sinn, da sie aus-
ging von "dem Wissen um die Solidaritit aller Menschen in der

Schuld vor Goti, und ihre tiefe Gefan%enenschaﬂ im eigenen Ich,

aus der nur Gott selber befreien kann, 10!

AbschlieBend nahm Begemann auch dazu Stellung, warum fiir sie

die amtliche Seelsorge von Theologinnen notwendig sei. Sie fiihrte

auf der einen Seite zweckmiBige Griinde an, daB Frauen in

Frauenanstalten leichter und ohne Bedenken in den Zellen ein-

und ausgehen und mit einer Gefangenen in der Zelle allein sein

—_—

1

100 Vgl. zu dieser Einteilung insgesamt ebd., S. 23-25,
101 Ebd,, S. 25,
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konnten. Zum anderen unterstrich sie psychologisch-pidagogische
Erwigungen:

“Die Frau kennt die Natwr ihrer Geschlechtsgenossin besser. Bestimmte Note
werden ihr daher leichter anvertraut. Oft ist es gerade die Verehrung fiir den
Pfarrer, der jingeren Frauen den Mund verschlieBt und sie Dinge, die ausge-
sprochen werden sollten, verschweigen 1d8t. - Auch in Bibelstunden kommen
sie mit Fragen leichter der Seelsorgerin gegeniiber heraus."'®

Sie forderte das volle geistliche Amt fiir Theologinnen genau wie
Sophie Kunert, da ihrer Meinung nach Seelsorge und Wortverkiin-
digung nicht auseinandergerissen werden koénnten und "weil der
Seelsorge ohne Verkiindigung in Wort und Sakrament der tra-
gende Grund und die eigentlich Kraft fehlen."®

6
Vergleich der beiden Beispiele und Resiimee

Beide Theologinnen hatten ihr zweites theologisches Examen ab-
geschlossen. 1927 wurde Sophie Kunert eingesegnet, 1929 Gusta
Begemann nach ihren Aussagen "ordiniert”. Fiir beide hieB das
konkret fiir ihre hauptamtliche Arbeit in Frauengefingnis-
anstalten, daB sic Wortgottesdienste hielten und die Sakramente
austeilen durften. Fiir beide galt aber, daB diese Erlaubnis nur auf
den Bereich der geschlossenen Anstalten bezogen war. Das volle
geistliche Amt wurde beiden, wie auch den anderen Theologinnen,
gemil der jeweiligen "Vikarinnengesetze” nicht tibertragen.

Beide Theologinnen arbeiteten hauptamtlich im Gefingnis. Ku-
nert war vom Hamburgischen Staat angestellt, wihrend Begemann
bis 1933 von der Thiiringischen Kirche angestellt war. 1933 wurde
sie aus "Ersparnisgriinden” gekiindigt und arbeitete von da an als
staatlich angestellte Firsorgerin.

Die Arbeitsbedingungen fiir beide Theologinnen waren insofern
dhnlich, als sie in Gefiingnissen arbeiteten, in denen der refor-
mierie Strafvollzug "in Stufen” praktiziert wurde. Im Vordergrund
stand also die Erziehungs- und Resozialisierungsarbeit und nicht
die bloBe Gefangenenverwahrung,

Beide Theologinnen sprachen sich positiv gegeniiber diesem Re-
formmodell aus, das auch besagte, daB moglichst nur weibliches
Personal fur die weiblichen Gefangenen zustindig sein sollte, da
diese die spezifischen Probleme von Frauen besser einschitzen
xonnten. Aus dieser grundsitzlichen Pesition wie auch aufgrund
threr Praxiserfahrungen forderten beide das volle geistliche Amt
der Theologin einschlieBlich des Rechtes auf Wortgottesdienst

102 Ebd.
103 Ebd.
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und Sakramentsspende. Sic kritisierten die bisherige zwangsliufige
Trennung von Seelsorge, Wortgottesdienst und Sakramentsspen-
de, aufgrund der eingeschrinkten Befugnisse von Theologinnen.
Sie machten deutlich, daB durch ihre beschrinkten Arbeitsmog-
lichkeiten eine glaubhafte christliche Seelsorgearbeit und ein kon-
tinuierliches Vertrauensverhiiltnis zu den weiblichen Gefangenen
verhindert werde, wenn zur Sakramentsspende und damit zum
sichtbaren Zeichen der Vergebung der Sunden immer auswartige
Pfarrer geholt werden miiBten. Diese Situation anderte sich auch
nach der Verabschiedung der "Vikarinnengesetze” in den cinzel-
nen Landeskirchen Ende der zwanziger Jahre nicht grundsitzlich.
[ediglich in Ausnahmefillen im Gefingnis und im Krankenhaus
durften Theologinnen nach den neuen Gesetzen die Sakramente
austeilen. Kunert und Begemann hatten von da an also erweiterte
Befugnisse, setzten sich aber weiterhin grundsdzlich fir den Er-
werb des vollen geistlichen Amtes fiir die Theologin ¢in.

Ihre Arbeit erlebten beide Theologinnen positiv. Sie hiclten ihre
Arbeit fur sinnvoll und wichtig und verglichen sie mit der Ge-
meindearbeit auBerhalb der Gefingnismauern. Fiir beide stand
fest, daB innerhalb des Gefiingnisses nicht die schlechteren Men-
schen lebten, sondern soziale und biographische Griinde zur De-
linquenz der Gefangenen fithrten und nicht angeborene Dis-
positionen.

Die Zusammenarbeit mit Anstaltsleiterinnen und ménnlichen
Ortspfarrern war aufgrund der ungesicherten Arbeitsplatzbe-
schreibungen zum Teil konfliktreich. Insbesondere die Arbeit von
Sophie Kunert war ab 1933 nachweisbar durch Kompetenzkon-
fiikte gestort. Einige Entscheidungen wurden nach ihrer Ansicht
an ihr vorbei getroffen, wiihrend die Anstaltsleiterin Ellering und
Direktor Bredow Sophie Kunert eigenmiichtiges und ihre Kompe-
tenzen Gberschreitendes Handeln vorwarfen.!™ Im Dezember
1933 kiindigte Kunert von sich aus ihre so hart erkimpfte Stellung,
Offizieller Grund war ihre Heirat mit Pastor Benfey aus Gottin-
gen. Thr Kiindigungsschreiben macht aber deutlich, daB fiir Kunert
die sich hiufenden Auseinandersetzungen mit der Anstaltsvorste-
herin Ellering iber ihre Arbeit, der wiederholte Eingriff in ihre

104 Uber das Verbot beispielsweise, Bibeln an bestimmute Gefingnisinsassen
auszuteilen, empérie sich Kunert im November 1933 auf das heftigste.
Das Verbot wurde ihr von Anstaltsinsassen mitgeteilt und nicht von der
Anstaltsvorsitzenden Ellering, dic iber Kuneris Mitspracherecht einfach
hinwegging, Nach Kunerts Einschiitzung hitte diese Entscheidung cin-
deutig in ihrem Arbeitsbereich gelegen und trotzdem sei sie nicht infor-
miert worden; vgl. Kunen, Sophie: Brief an Anstalisvorsteherin Ellering,
vom 26.11.1933, zweiscitig, HSA, Personalakie Dr. Sophie Kunert,
1291722, Anlage 3,
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Kompetenzen und die grundsitzliche Einenguntg ihrer Dienstbe-
fugnisse seit 1933 zur Kiindigung gefiihrt haben. !

Gusta Begemann kiindigte dagegen nicht selbst, sondern wurde
von der Thiiringer Landeskirche im Jahre 1933 gekiindigt. DaB
dies ebenfalls im Jahr 1933 geschah, ist auffallend und )iBt eben-
falls Zusammenhiinge mit der verinderten kirchenpolitischen und
politischen Lage vermuten. Aufgrund der schlechten Quellenlage
laBt sich dieser Verdacht allerdings nicht mit Sicherheit erhiirten.
Feststeht, daB8 beide Theolo%innen, die einer liberalen theologi-
schen Tradition angehédrten!™ und die sich fir die Rechte von
Theologinnen vor 1933 eingesetzt hatten, ab 1933 Schwierigkeiten
bekamen, ihre so umkimpften Befugnisse aufrecht zu erhalten.
Der einen wurden ihre Befugnisse so stark beschnitten, daB sie
von sich aus ihr Amt kiindigte, der anderen wurde von der Thiirin-
ger Kirche gekiindigt und konnte nach 1933 "nur” noch als staatlich
angestellte Fursorgerin arbeiten.

Der Bereich der Gefingnisseelsorge schien bis 1933 ein ver-
heiBungsvoller Arbeitsplatz fir Theologinnen - zumindest in den
Léndern Deutschlands zu werden, die cinen liberaleren Strafvoll-
zug beschlossen hatten. Die Einsicht, daB viele Probleme weibli-
cher Strafgefangener angemessener von weiblichen Vertrauens-
personen bearbeitet werden konnten und daB bestimmte Themen
vor mannlichen Seelsorgern aus Scham und anderen Griinden gar
nicht angesprochen wurden, erhohte die Chance von Theologin-
nen, zukinftig noch hiufiger als Gefingnisseelsorgerinnen arbei-
ten zu kénnen. Die Machtiibernahme Hitlers und die Abkehr vom
reformierten Strafvollzug machten diese Maéglichkeit aber zu-
nichte. Es arbeiteten zwar auch 1933 vereinzelt noch einige Theo-
loginnen in Gefingnissen, aber ihre Befugnisse waren weitgehend
eingeschrankt. Der Strafvollzug gehorchte von da an nationalso-
zialistischen Gesetzen, denen sich auch Geistliche weitgehend un-
terzuordnen hatten.

105 Vgl. Kuner, Sophie: Kiindigungssschreiben an den Prisidenten des Straf-
vollzugsamtes, Liibeck, den 3.12.1933, HSA, Personalakte betreffend die
wissenschaftliche Hilfsarbeiterin Kunert-Dr.-Benfey, AblL1986, IV, A
1291, Nr. 22, dreiseitig zuziiglich drei Anlagen zur Begrindung.

106 Kunert gehorte der Bekennenden Kirche an. Vgl. Benfey, Bruno: Brief an
den Superintendenten, Bilthoven /Niederlande, den 11.2.1939, EZA
773/92, BL124 (zweiseitig). Er beschreibt in diesem Brief die Mitarbeit
von Sophie Kunert-Benfey und ihm selbst in der BK-Gemeinde von
Wernigerode, wo die beiden ab 1937 bis zu ihrem Exil lebten, nachdem
Benfey von der Hannoverschen Kirche in den vorliufigen Ruhestand ver-
setzt worden war.



