Barbara Welter
»Frauenwille ist Gottes Wille«.

Die Feminisierung der Religion in Amerika,
1800 -1860

Die Beziehungen und personellen Uberschneidungen zwischen den
amerikanischen Reformbewegungen des 19. Jahrhunderts, die Ver-
schiedenheiten und Ahnlichkeiten in ihren Zielsetzungen und Aus-
wirkungen sind bekannte Fragestellungen der Sozialgeschichte.! In
der Frauenbewegung, die neben ihrem Kampf fiir das Frauenwahl-
recht noch andere, konkretere wie vagere Ziele verfolgte, setzten sich
fast alle Fiihrerinnen und die meisten Anhingerinnen auch fiir andere
Reformen ein. Die Abolitionisten-, Antialkohol- und Friedensvereine
waren schon allein deswegen auf ihre weiblichen Mitglieder angewie-
sen, weil diese Briefumschlige zuklebten, mit der Organisierung von
Basaren Geld beschafften und ihre Minner und Viter beeinfluRten,
die gute Sache zu unterstiitzen. Obschon die Frauenbewegung von
diesen anderen Reformbewegungen enttiuscht oder sogar betrogen
wurde, profitierte sie im ganzen gesehen doch von der organisatori-
schen Erfahrung, dem politischen Wissen und dem Impuls, der von
den anderen Reformgruppen ausging. Gleichzeitig wandelte sich die
amerikanische Religion, insbesondere der Protestantismus, rasch und
grundlegend. Obwohl iduRerlich nicht mit der Frauenbewegung ver-
kniipft, waren diese religidsen Verinderungen fiir die Grundvorstel-
lungen der Frauen vermutlich sehr viel folgenreicher als alles, was in-
nerhalb der Frauenorganisationen und der anderen Reformgruppen
geschah. Angesichts der Art der Verinderungen und ihrer Folgen fiir
die Rolle der Frau konnte von einer ,Feminisierung’ der Religion in
Amerika gesprochen werden. Ich gebrauche hier den Begriff ,Femini-
sierung® dhnlich wie ,Radikalisierung’. Er umschreibt eine Reihe von
Bewufitwerdungsprozessen, von Gegebenheiten, die existentiell be-
deutsam und konkret erfahrbar waren und schlieRlich zu einem
neuen Bewufltsein filhrten — zu der Erkenntnis, daR die Lebens-
bedingungen sich verindert hatten und neue Rollen entstanden
waren, die ihnen besser entsprachen.

Fiir die Historikerin ist es eine faszinierende sozialhistorische Auf-
gabe, die Beziehungen zwischen Institutionen und Bewegungen zu
einem bestimmten Zeitpunkt zu untersuchen. Wenn sie jedoch zuwe-
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nig iiber die damalige Gesellschaft wei oder wenn die Theorien sozia-
len Wandels und gesellschaftlicher Dynamik nur fiir die Gegenwart
geeignet sind — oder zumindest nicht fiir den von ihr untersuchten
historischen Zeitraum -, dann kénnte dies leicht zu einem vergebli-
chen Unterfangen geraten. Die Klippen des soziologischen Vokabu-
lars, die prekire Quellenlage (oder in manchen Bereichen die iber-
wiiltigende Menge an Quellen), die Verschiedenartigkeit soziologischer
und historischer Forschungslogiken und Zeitbeziige werfen gewichtige
Probleme auf.? Mit diesen Vorbehalten werde ich in diesem Aufsatz
zunichst den ProzeR der ,Feminisierung’ beschreiben, dieses Konzept
dann auf die Religion in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts
anwenden und schlieRlich die Folgen einer ,feminisierten® Religion
untersuchen.

Die geschlechtsspezifische Zuschreibung bestimmter Institutionen
und Titigkeiten ist in mancher Hinsicht eine Fortfilhrung der Arbeits-
teilung zwischen Mann und Frau, wie sie seit den Hohlenbewohnern
besteht. Zu bestimmten Zeiten erforderte das Uberleben einer Gesell-
schaft, daR sich ihre stirksten Mitglieder auf eine bestimmte Aufgabe
spezialisierten. Erst wenn das Uberleben gesichert war, konnten sie
sich anderen, weniger lebensnotwendigen Titigkeiten zuwenden.
Diese entbehrlicheren Institutionen wurden zum Wirkungsbereich der
schwicheren Mitglieder der Gesellschaft, und das hief in der westli-
chen Kultur im allgemeinen: zum Wirkungsbereich der Frauen.? In
der Zeit nach der amerikanischen Revolution waren politische und
okonomische Titigkeiten von entscheidender Bedeutung und des-
halb eher ,minnlich‘, das heiRt kompetitiver, aggressiver, mehr auf die
Demonstration von Macht und Stirke hin orientiert. Die Religion war
ebenso wie die Familie und die Alltagskultur nicht sehr wichtig und
wurde somit zu einer Domine der Frauen. Damit begann fiir die Re-
ligion ein Wandlungsproze®, der sie hiuslicher, gefiihlvoller, sanfter
und gefilliger, kurz, ,femininer* machte.

Auf diese Weise konnten traditionelle religiose Werte in einer Gesell-
schaft beibehalten werden, deren Hauptinteresse — der Erfolg — un-
vereinbar war mit Bescheidenheit, Unterwiirfigkeit und Sanftmut,
Eigenschaften, die alle mit Schwiche identifiziert wurden. Gleich-
zeitig verinderte sich der amerikanische Protestantismus in eine
Richtung, die ihn fiir die amerikanische Gesellschaft niitzlicher
machte, und zwar vor allem fiir die Frauen, aus denen sich die Kir-
chengemeinden zunehmend zusammensetzten. Die Feminisierung der
amerikanischen Religion kann so von verschiedenen Seiten her be-
schrieben und definiert werden: hinsichtlich ihrer Folgen — die
Institution wurde feiner, weniger rigide — und hinsichtlich ihrer
Mitglieder - die zunehmende Bedeutung von Frauen innerhalb der
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religidsen Organisationen und die Bedeutung der neuen oder er-
neuerten Religionen fiir diese Anhingerschaft.

Die amerikanischen Kirchen hatten es immer schon als ihre heilige
Pflicht angesehen, bei der Schaffung einer gottesfiirchtigen Kultur die
Fiihrung zu tibernehmen, und die hochsten Gebiude der ,,Stadt auf
dem Hiigel, dem Symbol der amerikanischen Ideale, waren Kirch-
tirme.? Im 19. Jahrhundert wurde dann der Wolkenkratzer zum
Wahrzeichen des amerikanischen Traums, und die Diener Gottes
kimpften gegen diese Verdringung an. Die Politik beanspruchte nun
die Zeit und Energie, die einst der Religion gewidmet wurde; und von
ihren Kanzeln herab wetterten die Geistlichen gegen Minner, die
irrend nur der Macht selbst und nicht dem Ursprung aller Macht
dienten. Auch die Frauenmagazine und -ratgeber warnten vor der
Politik, da sie das Heim zerstére. Mahnende Geschichten setzten den
Mann, der seine Energie an politische Diskussionen verschwendet, mit
dem Trinker und Spieler gleich: beides ging auf Kosten des Heims und
der Religion.” Frauen und Geistliche verbiindeten sich gegen die
Politik, von der beide ausgeschlossen waren. Den Frauen war die
Politik verwehrt, weil sie sie beschmutzen wiirde, und aus dhnlichen
Griinden wurde auch die Kirche von ihr ferngehalten. In einer politi-
schen und zunehmend materialistischen Welt, die von einer neuen
Spezies, dem Homo oeconomicus, dominiert wurde, traten Frauen
und Kirche immer deutlicher als antipolitische Krifte hervor. Gelder-
werb und Gewinnstreben waren ithnen ebenso untersagt wie Politik;
und fiir beides bediente man sich derselben salbungsvollen Begriin-
dungen. Frauen und Kirche sollten iiber den materiellen Dingen stehen
— die Frauen auf ihrem Podest, die Kirche in ihrem Allerheiligsten,
Nur als Konsumenten und Spiegelbild derer, die es erwarben, sollten
sie mit Geld in Berithrung kommen.®

In seinem Roman Democracy schildert Henry Adams, was geschieht,
wenn eine Frau sich allzu nahe an die Quellen der Macht, an die
Politik und an Washington heranwagt: Weil sie sich zu sehr der Sonne
nihert, verbrennt sie sich die Fliigel und humpelt schwer verletzt nach
Hause.” Die menschliche Natur, wie sie die Kirche sah, und die
menschliche Natur, wie sie vom Staat definiert wurde, schienen im 18.
Jahrhundert, als die Idee der Erbsiinde mit der Jeffersonschen Hoff-
nung auf menschliche Vervollkommnung durch Demokratie kollidier-
te, zwei vollig verschiedene Dinge zu sein. Wihrend des 19. Jahrhun-
derts niherten sich die Kirchen dem 18. Jahrhundert und seinem
Glauben an Fortschritt und Erldsung an; die Demokratie hingegen
kehrte zu einem zynischeren — oder vielleicht auch nur realistischeren
— Bild der menschlichen Natur, zur calvinistischen Tradition, zuriick.
Die Frauen jedoch, gerade weil sie iiber oder jenseits der Politik, ja jen-
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seits von Gelderwerb oder gar Gewinnstreben standen, konnten die
Wertvorstellungen eines fritheren Zeitalters bewahren. Gibe es keine
Frauen, die Zeit hitte sie erfinden miissen, um die demokratische
Rhetorik des 18. Jahrhunderts aufrechtzuerhalten. Als die religitse
Sicht der menschlichen Natur sanfter wurde, lie sie sich bestens mit
den Hoffnungen von Jefferson und Jackson verkniipfen.

Die kirchliche Hierarchie, die Geistlichen und Theologen, blieben
weiterhin minnlich. Es gab fast keine ordinierten weiblichen Pfar-
rer — Antoinette Brown Blackwell war eine Ausnahme, doch keine
glickliche — und nur wenige evangelistische oder freie weibliche
Geistliche.® Wenn Orestes Brownson iiber die ,weibliche Religion‘ wet-
terte, dann meinte er damit vor allem die fiihrende Rolle der Frauen
in den Kirchengemeinden und bei den Erweckungsbewegungen. Er
schimpfte aber auch iiber den weichlichen Pfarrer, den er mit beiBen-
dem Spott als zahmes Haustier alter Jungfern und Witwen karikier-
te — lediglich fihig, Teetassen zu balancieren und Platitiden von
sich zu geben. Brownsons Entschluf, der romischen Kirche beizutre-
ten, war zweifellos von einer ganzen Reihe personlicher und ideologi-
scher Griinde motiviert. Angesichts seiner Verachtung fiir den femi-
ninen und schwachen Protestantismus war jedoch die patriarchalische
Struktur der katholischen Kirche sicher nicht das unwichtigste Motiv
fiir diesen Schritt.®

Neben ihrer uniibersehbaren Prisenz im Gottesdienst iibernahmen
Frauen zunehmend die ehrenamtlichen Vereine, die die sozialen
Aufgaben der Kirche erfiillten; sie unterrichteten in Sonntagsschu-
len, verteilten Traktate und verrichteten Missionsarbeit. Dies war
nur das duRere Zeichen des internen Wandels, durch den die Kirche
gefilliger und das religidse Leben weniger streng wurde. Kinder konn-
ten jetzt viel frither getauft werden. Die Idee der Erbsiinde, die sich,
wie Theodore Parker sehr richtig sah, niemals durchgesetzt hitte,
wenn Frauen fiir die Theologie verantwortlich gewesen wiren, starb
um die Mitte des Jahrhunderts eines stillen Todes.!® Diese Verinde-
rungen waren fiir den Seelenfrieden der Frauen von grofem Nutzen.
Wenn jetzt in einem Tagebuch der Tod eines Kindes festgehalten
wurde, war dieser Verlust wenigstens nur ein zeitweiliger. Frauen
hatten die Aussicht, sich fiir immer von einem geliebten Kind trennen
zu miissen, weil es nicht getauft war oder keinerlei Zeichen der Erls-
sung zeigte, nahezu unertriglich gefunden. Die Schuldgefiihle, mit de-
nen sich diese Frauen so oft belasteten, hatten jetzt wenigstens nichts
mehr mit ewiger Verdammnis zu tun, und dieser Unterschied war fiir
einen Gliubigen wichtig.

Die zunehmende Milde und Flexibilitit innerhalb der amerikanischen
Kirchen duflerte sich nicht nur in der theologischen Doktrin, sondern
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auch in der Bedeutung, die sie fiir die soziale Differenzierung besaRen.
Die hochgepriesene klassenlose Gesellschaft der Revolution wurde
in zunehmendem MaRe differenzierter und unfreier. Die Kirchen re-
prisentierten simtliche Stadien sozialer Differenzierung, von der so-
zialen Wildnis in der Pioniergesellschaft bis hin zu den gepflegten For-
men und feinen Unterschieden in der Gesellschaft des 19. Jahrhun-
derts. Die Erweckungsbewegungen hatten nicht nur gegen harte Her-
zen zu kimpfen, sondern auch gegen das mangelnde soziale Prestige,
das ihnen auferlegt war. Der Anglo-Katholizismus stand spitestens
seit der glorreichen Revolution fiir ein materiell wie spirituell be-
quemeres Leben ein; teilweise wurde er auch mit einem héheren so-
zialen und Skonomischen Status identifiziert. Die Episkopalkirche
und die presbyterianische Kirche wurden zu Kirchen fiir die Wohl-
habenden, sie boten ihren Mitgliedern einen hoheren, ihrem Reich-
tum entsprechenden sozialen Status. Frauen benutzten ihre Zu-
gehorigkeit zu einer gesellschaftlich filhrenden Kirche als ein wich-
tiges Mittel, um eine soziale Rangordnung in ihrer Gemeinde zu
etablieren.!!

Von den Trinitariern und Unitariern wurde das minnliche Prinzip
selten in Frage gestellt — ob drei oder einer, Gott war minnlich (und
wahrscheinlich wei8). Allerdings gewannen wihrend der ersten Hilfte
des 19. Jahrhunderts zwei Ideen an Popularitit, die eine Achtung
weiblicher Werte bezeugen: die Idee eines viterlich-miitterlichen Got-
tes und das Konzept des weiblichen Erl6sers. Es war an sich nichts
Neues, Gott typisch weibliche Eigenschaften zuzuschreiben. Vermut-
lich wird ein Gott, der als vollkommen erklirt wird, immer alle be-
kannten Tugenden aufweisen — ob er nun einen Bart trigt oder nicht,
Die Shaker gingen allerdings weiter und behaupteten, Gott sei ein
duales Wesen, teils minnlich, teils weiblich.'?> Theodore Parker ver-
trat eine dhnliche Auffassung, als er auf die Notwendigkeit weiblicher
Tugenden hinwies (wobei er vor allem an den geringen Materialismus
der Frauen dachte) und diese Eigenschaften in einer Gottheit fand,
die miitterliche Giite und viterliche Gerechtigkeit in sich vereinte.!?
Joseph Smith trostete seine Tochter mit dem Gedanken, daR sie im
Himmel nicht nur ihrer eigenen, eben verstorbenen Mutter begegnen
werde, sondern auch ,,deiner ewigen Mutter, der Frau deines Vaters
im Himmel*. Die Lehre der Mormonen deutete die Gottheit als ein
Elternpaar, einen Vater und eine Mutter, die beide gleich géttlich
waren, !4

Diese Dualitit von Gottvater und Gottmutter machte ein weibliches
Gegenbild Christi geradezu unumginglich. Hawthorne lift in The
Scarlet Letter Hester iiber die Ankunft eines weiblichen Erldsers
nachsinnen. Sie weil, da sie selbst wegen ihrer Siinden nicht mehr
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wert ist, auserwihlt zu werden.'® Die Idee des weiblichen Erlésers ist
ein interessantes Gemisch aus Elementen des Adventismus des 19. Jahr-
hunderts, dem Bediirfnis nach einem protestantischen Gegenstiick zum
Marienkult und der Erhdhung reiner Weiblichkeit auf eine fast iiber-
natiirliche Stufe. Wenn die Welt ihre erste Priifung nicht besteht — wo-
von viele liberzeugt waren — und in ein Zeitalter der Gottlosigkeit und
Siinde stiirzt, wird eine zweite Wiederkunft Christi notwendig sein.
Da ein Scheitern der Welt auch ein Scheitern der minnlichen Gesetze
und Werte bedeutet, miiRte der zweite Versuch, um wirklich etwas zu
verindern, andere und hohere Werte und Gesetze hervorbringen.16
Die Shaker, die mystischen Feministinnen (und spiter auch die Chri-
stian Scientists) entdeckten sehr schnell, daB diese Rolle fiir die ,wah-
re' Frau wie geschaffen war.

Diese neue Deutung Christi, die ihn als das hochste aller menschlichen
Wesen interpretierte und aus seiner Gottlichkeit schloB, daR auch alle
Menschen gottlich seien, galt ebenfalls als weiblich. Der neue Christus
symbolisierte Sanftmut und Demut — er war das Opferlamm.'” Auch
die Frau war in der literarischen und religiosen Symbolik der Arche-
typ des Opfers. Wenn Christus als ein von Liebe geleiteter Mensch
gesehen wurde, als ein Mensch, der sich fir andere opfert, nichts
fordert, sondern alles gibt und seinen Feinden noch verzeiht, dann
spielte er dieselbe Rolle wie die ,wahre’ Frau in vielen fiir das 19. Jahr-
hundert typischen Melodramen. Wie jeder Leser populirer Romane
wullte, war eine Frau niemals weiblicher als dann, wenn sie auf ihrem
Sterbebett als unschuldiges Opfer minnlicher Begierde oder Habsucht
ihrem grausamen Vater, ihrem liederlichen Ehemann oder habgieri-
gen Herrn verzieh. Frauen und der gekreuzigte Christus waren sich in
einer Hinsicht sehr dhnlich, beide verkorperten Leiden und Unschuld.
,,Sie war eine groRe Dulderin*, verkiindete ein Geistlicher in seiner
Grabrede fiir ein weibliches Gemeindemitglied, ,,und sie liebte ihr
Kreuz. 18

Der Pfarrer, der seiner Gemeinde diesen feminisierten Christus deute-
te, benutzte eine Sprache, die Frauen verstanden. 1820 klagten Geist-
liche die ,,gottlose Gesellschaft* an, die Zeit und Geld nur fiir Politik
und materielles Streben ausgab, und ,hdchstens noch bei Hochzei-
ten und Begriibnissen in der Kirche zu sehen war*.!® Beobachter ver-
merkten hiufig, daR die amerikanischen Kirchengemeinden haupt-
sichlich aus Frauen bestanden und die Pfarrer sich vorwiegend an
deren besondere Bediirfnisse wandten. Mrs. Trollope lieR ihren kiihlen
Blick iiber die riischengefiillten Kirchenstithle schweifen und meinte:

,,Nur von den Geistlichen erhalten die Frauen Amerikas jene Aufmerksamkeit,
die jedes weibliche Herz auf der ganzen Welt so teuer schitzt. [...] Ich habe
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noch kein Land gesehen oder je iiber eines gelesen, in dem die Religion einen so
groRen EinfluR auf Frauen und einen so geringen EinfluR auf Minner besitzt, 20

Ein Grund dafiir lag ihrer Meinung nach darin, daR nur noch die Geist-
lichen auf die Frauen horten, wihrend alle anderen Bereiche und Be-
schiftigungen der Minnerwelt ihnen verschlossen waren.

Auch die Kirchenlieder dieser Zeit illustrieren, wie wichtig die Liebe
Christi und die Barmherzigkeit Gottes geworden waren. Die Lieder
fordern die Singerin auf, Christus als Freund und Helfer zu betrach-
ten. (Wenn man die Zeit vor dem Biirgerkrieg als eine Phase der Ver-
weiblichung der Religion ansieht, dann kénnte man die folgende als
eine der Verjugendlichung bezeichnen. Denn nun wurde das Kind als
Hoffnung und als Erl6ser seiner Eltern wie der Gesellschaft immer
wichtiger.) Die Liedtexte fiir die methodistischen, presbyterianischen,
episkopalkirchlichen und  kongregationalistischen Gesangbiicher
wurden nur selten von Frauen verfalt, und an der musikalischen
Gestaltung wirkten sie fast iiberhaupt nicht mit; doch sie iibersetzten
einige Lieder, vor allem aus dem Deutschen. Am hiufigsten sind sie
als Autorinnen von Kirchenliedern fiir Kinder vertreten.?! Vielleicht
ist es bezeichnend, daR der Text eines Liedes, das sich bei Hochzeiten
einer immer groReren Beliebtheit erfreute, von einer Frau stammt. In
»O Perfect Love* (,,0 vollkommene Liebe*) wird das junge Paar
ermahnt, in seiner eigenen Ehe der vollkommenen Liebe Christi
nachzueifern:

,,O perfect life, be thou their full assurance

Of tender charity and steadfast faith,

Of patient hope, and quiet, brave endurance,

With childlike trust that fears nor pain nor death,*

,»O vollkommnes Leben, sei ihnen Biirge

Sanfter Barmherzigkeit und unerschiitterlichen Glaubens,
Geduldiger Hoffnung und ruhiger, tapferer Duldsamkeit,
Kindlichen Vertrauens, das weder Schmerz noch Tod fiirchtet.*

Dies war ein Bild hiuslichen Gliicks, wie es die Frauen und die Kirche
liebten, denn es forderte die Kultivierung jener Tugenden, die beide
so sehr schitzten — und die immer 6fter nur noch bei einem Ehepart-
ner zu finden waren. Was das hieR, wurde von den Frauenmagazinen
offener ausgedriickt: Die Biirde einer Ehe liegt bei der Frau, wie hart
ihr Bett auch immer sein mag, es ist ihre Pflicht, darin zu liegen. Die
Ehe — wie das Leben selbst — war bestenfalls eine Bewihrungsprobe,
der eine Frau sich im Geist passiven Duldens und Vertrauens zu unter-
ziehen hatte.

Ein anderes sehr bliebtes Lied, ,,Nearer My God, to Thee* (,,Niher
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mein Gott zu Dir‘), 1841 von Sarah Adams geschrieben, barg dieselbe
Botschaft:

»E'en though it be a cross, that raiseth me; Still all my song would be, Nearer,
My God, to thee, nearer to thee.*22

,,Und sollte es auch ein Kreuz sein, das mich erhebt; wird doch mein einzig
Lied sein, niher mein Gott zu Dir, niher zu Dir.**

Die Kirchenlieder der Schwestern Phoebe und Alice Cary wiederhol-
ten leicht variiert dasselbe Thema. Zum Beispiel: ,,No Trouble Too
Great But I Bring It to Jesus* (,,Kein Kummer zu grof, um damit zu
Jesus zu gehen*) und ,,To Suffer for Jesus Is My Greatest Joy** (,,Fiir
Jesus zu leiden, ist meine groBte Freude*).?* Ein anderes beliebtes
Lied betonte die vollige Abhingigkeit des Singenden von Jesus:
.1 Need Thee Every Hour* (,,Zu allen Stunden brauch’ ich Dich*).%*
Diese Texte eignen sich alle nur zu gut fiir ein double entendre, wie
jene von uns, die diese Lieder in der Sonntagsschule sangen, zu ihrer
Schande gestehen miissen. Doch muRf man hierbei einriumen, dag die
Vergleiche und Bilder in vielen dieser Lieder wirklich sehr physisch
sind. Der Wunsch, die Wirme und Menschlichkeit Christi zu ver-
deutlichen, machte ihn zu einer recht kuscheligen Person. Der Singen-
de wird aufgefordert, sich an ihn anzuschmiegen, seine Hand zu halten
und so fort. Ein an Christus gerichteter Liebesbrief war die einzige Art
von Liebesbrief, den eine anstindige Frau verdffentlichen durfte; der
Begriff der Sublimation war noch unbekannt. Hitte Julia Ward Howe
ihre Liebesgedichte als Gesangbuch bezeichnet, wiirde es selbst
Hawthorne gebilligt haben, der meinte, ihr Mann hitte sie fiir dieses
Buch schlagen sollen.

Extremster Ausdruck vollstindiger Vereinigung mit Christus und vol-
liger Hingabe eines unwiirdigen Korpers und einer unwiirdigen Seele
in Seine Umarmung ist das hdufig gesungene Lied ,Just As I Am,
Without One Plea‘ (,,So wie ich bin, steh’ ich schutzlos vor Dir*‘).

,,Just as [ am, without one plea,

But that thy blood was shed for me,
And that thou bidd'st me come to thee,
O Lamb of God, I come, I come.

Just as [ am, though tossed about
With many a conflict, many a doubt;
Fightings and fears within, without,
O Lamb of God, I come, I come.

Just as I am, poor, wretched, blind;
Sight, riches, healing of the mind,
Yea, all I need, in thee to find,

O Lamb of God, I come, I come.
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Just as I am: thy love unknown

Has broken every barrier down;
Now to be thine, yea, thine alone,
O Lamb of God, I come, I come.*‘?>

,»S0 wie ich bin, schutzlos und ohne jedes Recht,
AufRer daR Dein Blut fiir mich vergossen wurde,
Und Du mich zu Dir rufst,

O Lamm Gottes, ich komme, ich komme.

So wie ich bin, hin- und hergeworfen,

Mit manchem Widerstreit, mit manchem Zweifel,
Kimpfe und Angste innen und aufien,

O Lamm Gottes, ich komme, ich komme.

So wie ich bin, arm, elend und blind,
Augenlicht, Reichtum und Seelenfrieden,
Ja, was immer ich brauche, finde ich in Dir,
O Lamm Gottes, ich komme, ich komme.
So wie ich bin: Deine unermefliche Liebe
Hat jede Mauer eingerissen;

Jetzt Dein zu sein, ja Dein allein,

O Lamm Gottes, ich komme, ich komme.‘

Da so viele Probleme von Frauen wohl physischer Natur und daher,
wie das Wetter, jenseits aller Beeinflussung waren, gehdrte es sich, daf
sie ertrugen, was sie nicht heilen konnten. Da Unterwiirfigkeit als die
héchste aller weiblichen Tugenden gepriesen wurde, machten die
,natiirlichen‘ Katastrophen — Kindergebiren, Krankheit, Tod, Verlust
von Sicherheit durch stindige finanzielle Krisen — das ,,Dein Wille ge-
schehe** zum spezifisch weiblichen Gebet. Frauen brachten in ihren
Kirchenliedern dieses Leitmotiv ihres Lebens zum Ausdruck — als eine
Art Verstirkung durch dauernde Wiederholung. Fiir eine Frau, die in
der Kirche eine aktive Rolle suchte, eine Rolle, die iiber bloRes Erdul-
den oder sogar Sonntagsschulunterricht hinausging, gab es in dieser
Zeit allerdings etliche Moglichkeiten. Sie konnte Missionarin werden,
eine alte Religion in einer neuen Umgebung ausiiben oder einer neuen
Kirche beitreten, die Frauen eine aktivere Rolle einrdumte.

Die Christianisierung des Westens, ja, die Domestizierung des Wilden
Westens, war wahrscheinlich das wichtigste religidse, kulturelle und
politische Ereignis der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts.?¢ Solange
der Westen noch unberiihrt war vom Zubehor der Zivilisation — ein-
schlieBlich Frauen mit ihrem Bediirfnis nach Spitzenvorhingen, Kaf-
feetassen, Bibeln und Nachbarn in Schwatzdistanz —, war er eine un-
bekannte und moglicherweise gefihrliche Welt. Alle protestantischen
Religionen und ebenso der Katholizismus hielten es fiir ihre besondere
Pflicht, Gott und die Frau so schnell wie méglich in den Westen zu
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bringen. Gesetz, Ordnung und Konsum wiirden durch die Anwesen-
heit von Kirchen und Frauen verstirkt werden. Missionarische Arbeit
gefiel den Frauen; sie bot ihnen eine Gelegenheit, fiir eine gute Sache
das Abenteuer zu suchen, obwohl die Missionskommissionen in ihren
Bewerbungsunterlagen streng daran festhielten, daf ,,Abenteuerlust‘
kein zufriedenstellendes Motiv sei. Missionsreisen ins ferne China oder
nach Burma waren alleinstehenden Frauen fiir gewShnlich verwehrt;
doch eine entschlossene junge Frau konnte unter den anderen eifri-
gen Seelen, die denselben Weg einschlagen wollten, leicht einen Ehe-
mann finden. In der Zeit vor dem Biirgerkrieg blieb die Mehrheit
der amerikanischen Missionare auf dem Kontinent und sah in der
Bekehrung der Indianer zum christlichen Glauben ihre besondere
Herausforderung und Pflicht.?’

Mary Augusta Gray dachte iiber die innere Zwiesprache nach, die sie
ithrer Berufung als Missionarin bewuf3t werden lieR:

,»Seit dem Tag, an dem ich mich Jesus verschrieben habe, war mein tigliches
Gebet: ,Herr, was wiinschst Du, das ich tue?‘, und als mir pl6tzlich die Frage
gestellt wurde: ,Willst du mit einer kleinen Schar selbstloser Missionare nach
Oregon gehen und diesen armen Indianern von ihrem Erl8ser berichten?, spiir-
te ich, daR es der Ruf des Herrn war, und ich konnte nicht anders.*

Die Missionare, die nach China gingen, hatten gewdhnlich Vorahnun-
gen von Unheil und Martyrium, und die heroischen Taten von Frauen
wie Ann Hasseltine Judson waren ein gefundenes Fressen fiir diesen
Glauben. Mrs. Judson starb, wie sie vorausgeahnt hatte, weit ent-
fernt von Zuhause, doch nahe bei Jesus; und damit wurde ihre Lebens-
geschichte zu einer der beliebtesten Erzihlungen fiir Kinder.?® Doch
sogar die inlindischen Missionen schlossen das Mirtyrertum nicht aus,
wie das Schicksal von Narcissa und Marcus Whitman beweist. > Zwei-
fellos war sich der strebsame Missionar dieser Mdoglichkeit bewuft,
und er hieR sie willkommen. Die damalige Uberzeugung der Theolo-
gen, daf dem Mirtyrer der Himmel sicher sei, mag dabei eine Rolle
gespielt haben. Der Wunsch, im Dienste des Herrn zu sterben, scheint
zumindest fiir die weiblichen Missionare das wichtigste Motiv gewe-
sen zu sein.

Eliza Spalding, ein Middchen aus Connecticut, das in jungen Jahren be-
kehrt worden war, gab sich mit dem Verteilen religidser Traktate und
mit Armenbesuchen nicht linger zufrieden. Sie bat um gottlichen
Rat fiir ihre Zukunft und empfing die Weisung, nach Oregon zu gehen.
Als ihr Ehemann sie davon abbringen wollte, antwortete sie:

»Ich gehorche dem Befehl, wie es geschrieben steht: ,Gehet hin in alle Welt.¢

Schlechte Gesundheit darf mich nicht hindern. Die Gefahren des Weges und die
Schwiiche meines K&rpers sind Sein; mein ist die Pflicht.**
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Mrs. Spalding iiberlebte die Reise und hinterlie folgende Tagebuch-
eintragung:

,,Oh, hitte ich nur eine Brotkruste aus dem Abfalleimer meiner Mutter. Ich
kann nicht mehr linger in der glihenden Sonne auf diesem Pferd sitzen. Ich wer-
de nicht mehr lange leben. Gehet weiter und rettet euch und bringt den India-
nern das Buch Gottes. Ich werde sie niemals schen. Meine Arbeit ist getan. Doch
Gott sei gedankt, daR Er mich so weit gebracht hat. Sagt meiner Mutter, daR ich
es nicht bereue, gekommen zu sein.*

Ihr Mann schrieb an die Missionskommission:

,,Wenn lhnen ein Menschenleben etwas bedeutet, dann schicken Sie nie wieder
eine weile Frau iiber diese Berge.*

Aber sie taten es natiirlich weiterhin, denn die Frauen bettelten dar-
um, zu den Indianern gehen zu diirfen und, wenn nétig, in den Tod. a1
Obwohl! der Westen als fruchtbarer Boden fiir demokratische Neuerun-
gen angesehen worden ist, traf dies nicht unbedingt auf die Rolle der
Frau zu. Einfach weil es an Menschen fehlte, lieRen es die meisten
westlichen Kirchen zu, daR die Frauen sich am Gottesdienst beteilig-
ten, und der Westen war die natiirliche Geburtsstitte solcher weib-
licher Evangelisten wie Carry A. Nation und Aimee Semple MacPher-
son. Doch wurde, wie Narcissa Whitman kurz vor ihrem Tode schrieb,
weiterhin von den Frauen verlangt, sich der traditionellen weiblichen
Rolle innerhalb der Kirchen zu fiigen:

..Bei allen Gebetsstunden dieser Mission beten nur die Briider. Ich glaube, alle
Schwestern wiirden gerne beten, wenn ihre Minner sie lieflen. Da wir so wenige
sind, scheint es, als ob auch sie es wiinschten, aber viele ziehen die wiirdevollere
Art vor. Mein Mann hat nichts dagegen, daR ich bete, aber wenn meine Schwe-
stern nicht beten, findet er es richtig, da® ich es auch nicht tue.**32

In dieser Zeit herrschte im Westen, aber insbesondere im Osten, eine
starke Wiedererweckungsstimmung. Die Sprache war, wie die der
Kirchenlieder, voller sexueller Metaphorik und forderte den Reu-
miitigen dazu auf: ,,Beende deine Miihen und lasse dich von Seiner
Liebe forttragen.” Diese Metaphorik besaf einen fiir Frauen bekann-
ten Klang, denn mit dhnlichen Worten wurden sie ermuntert, sich ih-
ren Eheminnern zu ergeben. Ob in der gottlichen oder in der mensch-
lichen Ordnung, Frauen wurden fortwihrend aufgefordert, sich von
einem Kraftstrom mitreifen zu lassen, sich nicht vergeblich auf die
eigene Stirke zu verlassen, in die Arme Jesu zu sinken, sich dem gott-
lichen Willen hinzugeben und in ihm aufzugehen — kurz, zu entspan-
nen und zu genieRen. Durch diese Sprache und die kérperlichen Emp-
findungen, die eine Frau wihrend ihrer Bekehrung zu verspiiren er-
wartete (und tatsichlich auch verspiirte), wurden Vergewaltigungs-
phantasien genihrt. ,,Ein Erbeben der Gheder, ,,ein Erschauern
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von Kopf bis FuB*, ,eine Gefiihlswelle nach der anderen** sind Bei-
spiele fiir weibliche Reaktionen auf die Erfahrung ,géttlicher Pe-
netration*. %

Mrs. Maggie N. Van Cott, die sich selbst die erste Predigerin der
Methodist Episcopal Church nannte, beschrieb in ihrer Autobiogra-
phie, wie sie den ,,grofen Segen des Erfiilltseins* empfing und danach
ihres ,,Selbst vollig entledigt und erfiillt vom Geist Gottes* war. Gott
hatte ihr den Weg gezeigt und ihr verkiindet: ,,Ich bin ein eifersiichti-
ger Gott, du sollst keine anderen Gotter haben neben mir‘, was sie
als Wunsch ihres Herrn und Meisters deutete, sich lhm véllig zu
ergeben.®

Ellen G, White hatte eine dhnliche Vision. Sie sah ein steiles, enges
Treppenhaus, an dessen oberem Ende Jesus stand. Als sie sich zu
Boden warf, erhielt sie von ihrem Fiihrer ein griines, »,engzusam-
mengerolltes* Seil, das sie aufrollen konnte, um zu Ihm zu gelan-
gen. Von da an ,,stellte ich meine ganze Person in den Dienst meines
Herrn‘.%

Besonders interessant sind jene personlichen Berichte, in denen Frau-
en diese Erfahrungen beschreiben, um anschlieRend iiber die Verstind-
nislosigkeit ihrer Gatten zu klagen, die sie von ihrer uneingeschrinkten
Hingabe an Christus abzuhalten versuchen.

,»Oh, welch ein Gliicksmoment, daR meine Seele sich endlich Jesus zuwenden
und spiiren durfte, dag ibr Wille im Willen Gottes aufging*, schwirmte Myra
Smith eines Sonntagmorgens um 4 Uhr 14, Kurz darauf schrieb sie: ,,Ich fiihle
eine siiBe Ruhe, wenn ich statt meinem Willen dem Willen Gottes gehorche.
[...] Ich fiihle, daR Gott mich auf eine ganz besondere Art, so wie es noch keine
andere Frau erfahren durfte, zu seiner Dienerin gemacht hat. [...] Mein Gatte
und meine Kinder verstehen mich nicht, doch murre ich nicht, noch klage ich
sie an. Ich weiRk, daR sie sich nicht erkliren kénnen, weshalb ich manchmal alles
um mich herum vergesse.“36

Richard Hofstadter weist darauf hin, daf auch die Erweckungsbewe-
gung ein Ausdruck des Antiintellektualismus war, der um die Mitte
des 19. Jahrhunderts in Amerika weit verbreitet war.?” Diese Fest-
stellung ldBt sich allerdings noch erginzen, wenn man der iiblichen
Gepflogenheit folgt und simtliche Eigenschaften in minnliche und
weibliche unterteilt. GemiR dieser Nomenklatur sind alle intuitiven
und emotionalen Eigenschaften dem weiblichen Wesen eigen, wiihrend
alle geistigen und intellektuellen Strategien linearen Denkens den
Minnern vorbehalten sind. Die Forderung, man miisse sich der Reli-
gion auf eine intuitivere, gefilhlsmiRigere Art nihern, war letztlich
nichts anderes als der Wunsch nach einer feminineren religidsen
Ausdrucksweise.

Obwohl der Transzendentalismus am intellektuellen — und deshalb
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angeblich ,ménnlichen’ — Ende der Skala anzusiedeln ist, enthilt auch
er gewisse feminine Werte. Fiir Caroline Dall, eine Anhingerin der
Transzendentalistenzirkel und gliihende Feministin, war Anne Hut-
chinson die erste Transzendentalistin und folglich auch die erste
Feministin der amerikanischen Kolonien.*® Ihrer Meinung nach barg
der Antinomismus die Wahrnehmung gleicher Rechte fiir beide Ge-
schlechter sowie simtliche gesellschaftlichen Gruppen in sich. Wenn
Gott selbst — und nicht die ordinierten Geistlichen — seine Sprecher
auserwihlt, dann miissen Frauen mindestens ebenso hiufig wie alle
anderen Gruppen unter den Auserwihlten sein, denn Frauen sind, wie
jeder populire Roman und jede Predigt verkiindigte, religioser, edel-
miitiger und vergeistigter als Minner — und folglich auch sehr viel
tauglicher fir die Vermittlung von Gottes Botschaft. Wenn man iiber-
dies an die Lehre einer unabhingigen Bekehrung glaubt, dann kénnen
dem Allmichtigen nicht irdische Auswahlprinzipien untergeschoben
werden; jede Seele kann ihn empfangen, ohne Riicksicht auf das Ge-
schlecht. Auch die Quiker lehrten, daf das ,,Innere Licht* bei der
Wahl seines Gefifles keine geschlechtsspezifischen Unterschiede
macht; seit ithrem Bestehen praktizierte die Society of Friends reli-
giose Gleichberechtigung.

Die Transzendentalisten hatten dhnliche Vorstellungen von der Gleich-
heit vor Gott. Jede Seele sei gleich gottlich, ohne Riicksicht auf Ge-
schlecht oder Rasse. Wie Nathaniel Frothingham zeigt, war der Trans-
zendentalismus in einem ganz wesentlichen Sinn mit der Frauen-
rechtsbewegung verbunden: die Transzendentalisten glaubten, dag die
Frau von Natur aus dem Mann ebenbiirtig sei, von der Gesellschaft
jedoch an der Entfaltung ihrer Fihigkeiten gehindert werde. Ralph
Waldo Emerson revidierte mehrmals seinen Standpunkt gegeniiber
Frauen. Seine theoretischen Vorstellungen, die er in mehreren Auf-
sitzen niederlegte, deckten sich allerdings nicht immer mit der Art,
wie er mit seiner Tante Mary, seinen zwei Ehefrauen und mit der
irritierend untheoretischen Anwesenheit von Margaret Fuller umging.
In seinem Essay ,,Woman‘ versuchte Emerson, die Religiositit von
Frauen zu analysieren. Er kam zu dem Schluf, daB ,,Evas Allmacht in
der Demut liegt“. Dies, fuhr er fort, steht in direktem Gegensatz zur
minnlichen Religiositit, die die Niitzlichkeit und Stirke des Mannes
gegeniiber dem geliebten Objekt betont. Religion erfordert zwangsliu-
fig Demut, da Gott nicht von menschlicher Stirke abhingig ist. Emer-
son zufolge besitzen Frauen auch in hohem MaRe jene , Kraft der
Eingebung'‘ oder des Gefiihls, das die deutschen Romantiker so sehr
priesen. Da Frauen ,,abgeschieden von weltlichen Dingen und deren
VerstoBen gegen das Moralgefiihl“ leben, haben sie ,eine religiose
GroRRe, die Minner niemals erreichen kénnen‘. Deshalb konnte es
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auch nicht tiberraschen, daf , Frauen in jeder erwdhnenswerten reli-
giosen Bewegung auf der Welt eine fiilhrende Rolle einnahmen*.®

Fiir die meisten Mitglieder des Hedge Club war die Idee einer regene-
rierenden Erneuerung der Gesellschaft wichtig, und sie sahen zuver-
sichtlich einem zukiinftigen Amerika entgegen, in dem der Mensch
seine Ketten abstreifen und niher zu Gott und Natur riicken wiirde.
Was unter idealer Minnlichkeit und Weiblichkeit zu verstehen sei,
wurde bei diesen Zusammenkiinften — und natiirlich auch in Margaret
Fullers Conversations — oft diskutiert.* Eine Frau zu sein, galt als
eine hohere und edlere Daseinsform, da sie weniger dem Korper
als dem Geist verbunden war. Frauen hatten auf dem Weg zur Ver-
vollkommnung eine kiirzere Strecke zuriickzulegen.

,Ich bin sicher*’, schrieb William Henry Channing, ,,daf die Frauen einmal jede
Gelegenheit erhalten werden, ihre Begabungen zu schulen und zu gebrauchen,
bis die Welt endlich weif, was wahres Frauentum ist. Hierauf richtet sich meine
Hoffnung fiir die Gesellschaft. Die Emeuerung der Zukunft wird vom erheben-
den Einflug der Frau ausgehen.“4?

Die meisten Transzendentalisten waren unsicher, ob Frauen eine Rolle
in der Politik spielen sollten, doch sie waren iiberzeugt, daR Frauen
den weitaus hoherstehenden und besseren Teil der Menschheit ver-
korperten.

Mit ihrer Betonung der Willenskraft leistete Margaret Fuller einen wei-
teren Beitrag zur Feminisierung der Religion. Wie John William Ward
und andere Historiker festgestellt haben, war der Glaube an die Kraft
des amerikanischen Willens bezeichnend fiir das Amerika der Ara
Jackson. Ebenso wie andere Seiten des sogenannten amerikanischen
Charakters traf allerdings auch diese nicht unbedingt auf alle Ge-
sellschaftsgruppen zu. (David Riesman zum Beispiel muBte einige sei-
ner Behauptungen iiber den amerikanischen Charakter revidieren, da
die weibliche Hilfte der Bevolkerung nicht in sein Konzept einer Pro-
duzentenékonomie paRt.*®) Fiir Margaret Fuller war der Wille sogar
eher ein Machtinstrument fiir Frauen als fiir Minner, und sie bemiihte
sich, ihre Zeitgenossen davon zu iiberzeugen. Frauen wurden gewShn-
lich dazu angehalten, ihren eigenen Willen zu leugnen oder ihn zu-
mindest dem ihres Vaters, ihres Ehemannes und ihres Gottes unter-
zuordnen. Margaret Fuller riet den Frauen, ihre Ziele aktiv zu verfol-
gen, ihre Bestimmung zu ,wihlen‘. Miss Fuller besaR den ,,Funken
der Eingebung*‘, den Emerson gemeint hatte; und er befihigte sie,
junge Midchen und Ehefrauen, die in Scharen zu ihr kamen, davon
zu iiberzeugen, da® auch sie gottlich seien und hinausgehen konnten,
um groRe Dinge (die unbenannt blieben) zu vollbringen. Den Frauen
zu verkiinden, daR auch sie vor Gott und den Menschen wiirdig seien,
war ein solider transzendentalistischer Grundsatz, doch die Idee eines
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besonderen Wertes, einer transzendenten Weiblichkeit, war eine
personliche Interpretation Margaret Fullers. Sie sonnte sich in ihrer
sibyllinischen Rolle und genof es, wenn Begriffe wie Delphi und/oder
Orakel mit ihr in Zusammenhang gebracht wurden.*® Donald Meyer
zufolge kulminierte dieser Willenskult bei den ebenfalls von einer
Frau gegriindeten Christian Scientists, bei denen selbst der Tod vor
der Kraft positiven Denkens zuriickweicht.* Der Eifer und die Lei-
denschaftlichkeit, mit denen Margaret Fuller fiir eine Umdeutung
des Selbst eintrat, stellten eine betrichtliche Bedrohung fiir die Min-
ner in ihrem Kreis dar. Wenn Gesundheit, Familie, Bildung, Einkom-
men und nun sogar noch das Geschlecht nicht mehr zihlten — an was
konnte man sich dann noch halten? Vielleicht war es doch wieder der
Teufelskreis des Antinomismus: Eine Religion, die simtliche Launen
der gottlichen Wahl zuliBt oder feste Grenzen des menschlichen
Willens leugnet, ist eine Religion ohne Klassenschranken und sicher
ohne Geschlechtsdiskiminierung.

In ihrer Kommune Brook Farm versuchten die Transzendentalisten,
ihre Philosophie konkret zu verwirklichen. Die Griindung idealer Ge-
meinschaften war fiir die religidsen Gruppierungen des 19. Jahrhun-
derts eine Mdglichkeit, ihre Unzufriedenheit mit friiheren Religionen
und ihre Hoffnung auf eine bessere Zukunft auszudriicken. Den
transzendentalistischen Vorstellungen von Gleichberechtigung wurde
in Brook Farm auch wirklich nachgelebt. Einer, der an diesem edlen
Experiment beteiligt war, erinnerte sich an einen Vortrag iiber die
Rechte der Frauen. Die junge Rednerin

»war sehr verwirrt, nach einer Weile bemerken zu miissen, daf ihre glihenden
Worte auf taube Ohren stieRen. Unsere Frauen hatten die gleichen Rechte wie
die Minner, bei unseren gemeinsamen Entscheidungen galt ihre Stimme ebenso-
viel wie die der Minner, sic waren wahlberechtigt, erfilllten verantwortungs-
volle Amter und standen auf gleicher Ebene mit ihren Briidern. Wenn es ihnen
draulen in der Welt nicht gefiel, brauchten sie nichts anderes zu tun, als in un-
sere Gemeinschaft zu kommen oder andere ghnlicher Art zu griinden.*4®

Wie in vielen anderen Kommunen versprach auch die Satzung von
Brook Farm ihren weiblichen Mitgliedern, daR sie von der Tyrannei
des Mannes und des Herdes befreit sein wiirden und gréRere Freiheit
hitten, ihre eigene Identitit zu entwickeln. Charles Nordhoff, der
1875 iiber den Einfluf von Frauen in utopischen Kommunen schrieb,
stellte fest, daB die Beteiligung der Frauen an Diskussionen ihnen ,,so-
wohl geistige Befriedigung wie auch eine weitere Sicht und Gefallen
an Selbstlosigkeit'* bescherte. Frauen fanden in der Lebensweise der
Kommunen die Bestindigkeit, die sie brauchten und wiinschten, und
viele kleine Annehmlichkeiten, fiir die die Minner sorgten und nach
denen sich ,,die Frau des Pionierfarmers vergeblich sehnt‘’. Die fiir vie-
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le Gruppen typische Schlichtheit der Kleidung war ,,eine Ersparnis
an Zeit, Aufwand und geistiger Belistigung’‘. Die , konservative Gei-
steshaltung*’ der Frauen, die im Kollektiv ebenso funktionierte, wie
sie es schon in der Familie getan hatte, sei ihr groRter Beitrag zum
Kommuneleben. Nordhoff kam zu dem SchluR, daR Frauen fiir eine
kommunistische Gesellschaft die Hauptrechtfertigung seien, denn ihr
,,Einflug zielt immer auf eine héhere Lebensform**.4

Wenn die Kommune dem Planungsstadium entwachsen war und aufs
Land zog, landeten die Frauen schlieRlich doch in der Kiiche oder am
Waschtrog. Minner mochten zwar an den Haushaltskomitees beteiligt
sein, aber das iibergeordnete Prinzip der Arbeitsteilung befahl ihre An-
wesenheit aulerhalb des Hauses. Unter den Dokumenten der Kom-
munegesellschaften, die ich untersucht habe, bin ich nie auf Be-
schwerden von seiten der Frauen gestofen, noch sind mir Abstim-
mungen bekannt, bei denen Frauen gegen ihre Eheminner gestimmt
hitten. Anscheinend gab es auch keine politischen Zusammenschliis-
se unter den Frauen selbst.*® Doch wichtiger als die tatsichliche
Rolle der Frau war die Lebensform, von der die Kommunemitglieder
annahmen, sie wiirde beiden Geschlechtern wirkliche Gleichberechti-
gung bringen, den Mann von seiner eigenen Tyrannei befreien und die
Fesseln losen, die die Frauen an die Familie banden.

Die fourieristische Philosophie, welche, zumindest den iiberlieferten
Quellen nach zu urteilen, in den Vereinigten Staaten nie vollstindig
verwirklicht wurde, gestattete ihren Anhingern eine ziemlich groRe
sexuelle Freiheit, die mit den ,,natiirlichen Neigungen‘* der menschli-
chen Natur begrindet wurde. Teile der Menschheit waren von der
Monogamie befreit, weil sie ,,natiirliche Neigungen* fiir verschiedene
Personen des anderen Geschlechts hatten. Da Frauen wie Minner
solche Vorlieben haben konnten, galt als ,,typisch franzdsisch*‘ und
als irrelevant fiir die amerikanische Phalanx.*

In der amerikanischen Version des Fourierismus gab es viel ,,gesunden
Verkehr zwischen den Geschlechtern. Miteinander zu arbeiten, zu
lernen und zu sprechen, war eine seltene Erfahrung fiir die amerika-
nische Mittelschichtsjugend; und die Phalangen lieRen ihnen viel mehr
Freiheit als die meisten Familien, Der Zauber des Kommunelebens
»lag in der freien und natiirlichen Begegnung, die dort méglich war,
und in der Verwirklichung von Wahlverwandtschaften®, erinnerte sich
ein Mitglied wehmiitig, als die Kommune lange schon der Vergangen-
heit angehdrte.’® Die jungen Frauen, die an diesem Experiment betei-
ligt waren, wurden ermutigt, ihr Leben als Lehrerinnen oder Reforme-
rinnen weiterzufiihren, wenn sie die Phalanx verlieRen. Der transzen-
dentalistische Glaube, daR der Wert des Menschen unendlich sei und
er seine Bestimmung selbst wihlen konne, war fiir diese jungen
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Frauen auRerordentlich attraktiv. Auch wenn Frauen weiterhin Frau-
enarbeit verrichteten und ihre persénliche Bestimmung in der monoga-
men Ehe fanden, war das Recht auf Gleichberechtigung und Alter-
nativen doch immerhin einmal formuliert worden.

Die von John Humphrey Noyes geleitete Kommune von Oneida, die
seine perfektionistische Religion exemplarisch verwirklichen sollte,
war ein fiir Frauen besonders interessanter Versuch, die neue Reli-
gion praktisch anzuwenden. Eines der erklirten Ziele der Kommune
von Oneida war es, Frauen ,,erweiterte Rechte'‘ innerhalb einer ,,er-
weiterten Familie* zu gewihren. Die Art, wie Noyes diese Rechte de-
finierte, wurde von seinen Zeitgenossen scharf kritisiert und erfuhr
auch von Historikern keine sehr verstindnisvolle Behandlung. In man-
cher Hinsicht war er aber wirklich, wie er es fiir sich beanspruchte,
,,der beste Freund der Frauen‘. Noyes glaubte, daR das Streben nach
vollkommener Perfektion bei der Kontrolle des eigenen Kérpers be-
ginne. Fiir Frauen war das eine besonders schwierige und komplexe
Sache, da damit neben den ehelichen Rechten auch das Recht gemeint
war, selbst iiber den Kinderwunsch zu entscheiden. Noyes sprach tiber-
zeugend iiber das weibliche Trauma des 19. Jahrhunderts, nimlich
Kinder unter Schmerzen und voller Hoffnung zu gebiren und sie als
Siuglinge sterben zu sehen.®! In einer Gesellschaft, die den Wert einer
Frau hauptsichlich an ihrer Gebirfihigkeit bemaR, war es nur natiir-
lich, daR auch Frauen ihren Selbstwert dhnlich definierten. Der Tod
eines Kindes war ein Beweis personlicher Schuld oder moglicherweise
auch ein Zeichen von Siinde. Was habe ich getan, fragte die ihres Kin-
des beraubte Mutter ihren Gott, um von Dir bestraft zu werden?
Selbstbeschuldigungen fiillten Seite um Seite der Tagebiicher von
Frauen. Monatelang machten sie sich Vorwiirfe wegen der Heilmittel,
die sie nicht gebraucht hatten, wegen der Irrtiimer, die sie hitten
vermeiden konnen, und wegen all der Dinge, mit denen sie ihren
eifersiichtigen Gott erziirnt haben mochten. Noyes schlug vor, den
Wert der Frau anders zu bestimmen: sie sei eine liebevolle Beglei-
terin und ,,Leidensgefihrtin‘’ auf dem Weg zur Vervollkommung. Das
Kindergebiren sei nur ein Teil ihrer Pflicht — der sie sich selten und
nur unter kontrollierten Bedingungen unterziehen solle — und miisse
von der Sexualitit getrennt werden.*? Fiir das Selbstbild der Frau war
dieser Vorschlag einer der radikalsten des Jahrhunderts.

Die von Noyes empfohlene und praktizierte Methode der Geburten-
kontrolle, die er ,,minnliche Enthaltsamkeit‘‘ nannte, bestand in einer
Selbstkontrolle, die den Geschlechtsverkehr verlingerte, aber den
Verkehr kurz vor der Ejakulation abbrach. Interessant ist vor allem,
daR sich die Forderung nach Kontrolle nur an den Mann richtete
— der sexuellen Befriedigung der Frau wurde keine Grenze gesetzt.
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7Zudem wurde die Sexualitit um ihrer selbst willen, unabhingig von
der Fortpflanzung, beflirwortet, und bei beiden Geschlechtern galt
die Sexualitit als eine wichtige Form der Selbstverwirklichung. In
seiner Gleichsetzung von Geschlechtsakt und Perfektionismus ging
Noyes sogar so weit zu behaupten, dag auch im Himmel Geschlechts-
verkehr praktiziert wirde. Die Nachdriicklichkeit, mit der Noyes die
Freuden der Sexualitit pries, war an sich schon selten genug, doch in
Verbindung mit einem Ehemodell, das gleichberechtigte Wahlmdglich-
keiten versprach und die Frau vom Kreuz des Kindergebirens befrei-
en wollte, waren seine Vorstellungen aufergewdhnlich. Der Perfektio-
nismus legte Gewicht auf das ,,Geben, nicht das Fordern*‘, betonte
die Liebe und nicht die sozialen und &konomischen Vorteile der
Ehe.5? In dieser Hinsicht entsprach er weiblichen Empfindungen und
Rollenmustern. Der Glaube des 19. Jahrhunderts: , Liebe ist fiir einen
Mann nicht mehr als ein Spiel / Aber fiir eine Frau bedeutet Liebe Le-
ben oder Tod*, wurde von Noyes auf beide Geschlechter angewandt.

,,Wir sollten beten, unsere tigliche Liebe gib uns heute, denn was ist die Liebe
anderes als das Brot des Herzens. Wir brauchen Liebe genauso, wie wir Nahrung
und Kleidung brauchen, und Gott wei@ das.*

Im populdren Jargon der Phrenologie trennte Noyes ,,Sinnlichkeit** so-
wohl von ,,Bindung fiirs Leben* als auch von ,,Fortpflanzung*. Die
phrenologischen Handbiicher lehrten, Sinnlichkeit sei bei Minnern
besonders gut entwickelt, wihrend die beiden anderen Qualititen
sowie pbr‘lapro%emszvenes.c (Gebirfihigkeit) zum weiblichen Schidel
passen wiirden. 5 Noyes legte Wert auf Liebe und freie Partnerwahl
bei beiden Geschlechtern, wodurch das Hauptanliegen der Frauen,
die Liebe, erhalten blieb und ihr zusitzlich das Recht einer wieder-
holten Nutzung dieser Liebesfihigkeit eingeriumt wurde. In Oneida
war die Ehe eine Verwirklichung der weiblichen Liebesrhetorik, wobei
mehrere Ehen moglich waren.

Obwohl das Mormonentum als ausgesprochener Gegner weiblicher
Gleichberechtigung galt und sogar seine Verfechterinnen zugeben
muften, daR hier die Minner herrschten, blieb es nicht unberiihrt von
der allgemeinen Bewegung, die schlieBlich zu einer Feminisierung
der Religion fiihrte. Wie der Perfektionismus nahmen auch die Mormo-
nen fiir sich in Anspruch, im Interesse der Frauen zu handeln.

,Was Breite und Umfang der Mdglichkeiten anlangt, die er den Frauen zu-
gesteht, hat kein Prophet oder Reformer weder im Altertum noch in neuerer
Zeit den Propheten Joseph Smith je erreicht, geschweige denn iibertroffen*’,

schrieb eine ergebene und zufriedene Tochter Zions und des Prophe-
ten.’® Das Mormonentum verlangte, daf seine Anhinger die Worte
ihres geistigen Vaters ohne Murren annahmen und den Vorschriften
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der Autoritit gehorchten. Der Ausschluf der Frauen und — einigen
Interpretationen zufolge — auch der Schwarzen ist allerdings ein wich-
tiges Element des mormonischen Priestertums. Doch immerhin, als
Joseph Smith von den Frauen seines Kreises um eine schriftliche
Satzung fiir ihren Wohltitigkeitsverein gebeten wurde, antwortete er,
er gebe ihnen

yetwas Besseres als eine schriftliche Satzung. [...] Ich werde die Schwestern un-
ter der Obhut und nach dem Vorbild der Priesterschaft organisieren. [...] Die
Kirche war solange nicht vollkommen organisiert, bis nicht auch die Frauen
so organisiert wurden, 57

Also forderten die Frauen der Kirche Jesu Christi der Heiligen der
Letzten Tage, daR man sie als ,,Mitarbeiter und Partner” beim wich-
tigen Werk der Heilsfindung zulasse. Nur durch ihre Gatten konnten
sie in die Priesterschaft aufgenommen werden, und nur mit ihren Min-
nern zusammen stand ihnen ein besonderer Himmel offen. Eine Viel-
ehe erforderte ihre Zustimmung, und gleichzeitig wurde die Vielehe
zu einem FreipaR, um — wiederum nur zusammen mit ihrem Gatten —
die hdchste Stufe der himmlischen Gliickseligkeit zu erreichen. Doch
so patriarchalisch diese neue Religion auch war, Frauen wurden von
ihr nicht ignoriert. In der Tat erhielten sie klare und bestimmte Heils-
anweisungen. Kein Mann konnte allein, aufgrund irgendeiner Kombi-
nation von Glauben und guten Werken, in den Himmel kommen; er
muflte seine Familie mitbringen. Frauen konnten mit Recht behaup-
ten, daR das Mormonentum -ihre Bedeutung stirker anerkannte als
jede andere Religion, weil es sie fiir immer und ewig an ihre Ehe-
minner band. Mutterschaft wurde in Utah sogar noch wichtiger
genommen als in der {ibrigen amerikanischen Gesellschaft; aber was
zihlte, war die Produktion von Seelen und nicht die bloRe Vermeh-
rung von Korpern. Da jede Frau sich, theoretisch, mit dem Mann ihrer
Wahl vereinigen konnte, gelangte sie mit ihrem Geliebten und nicht
mit einem erzwungenen KompromiRpartner in den Himmel. Die
Mormonen beriicksichtigten die Tatsache, daR Frauen nur als verhei-
ratete Frauen und Miitter gesellschaftlich anerkannt wurden, und bo-
ten jeder Frau die Mdglichkeit, diesen begehrten Status im diessei-
tigen wie im jenseitigen Leben zu erlangen. Uberraschend ist nicht das
Konzept der himmlischen Ehe, sondern die Heftigkeit, mit der die
Frauen der Mormonen diese als bedeutsam fiir ihr Selbstverstindnis
als vollwertige und wertvolle Menschen verteidigten. *

Wie die Kirche Jesu Christi der Heiligen der Letzten Tage hatte auch
der Katholizismus wiihrend der Zeit vor dem Biirgerkrieg seine minn-
lichen und weiblichen Seiten. Die patriarchalische Autorititsstruktur,
die Orestes Brownson so sehr gefiel, ist bereits erwihnt worden. Die
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Proteste, die in den dreiRiger und vierziger Jahren des 19. Jahrhun-
derts gegen Rom laut wurden, richteten sich vor allem gegen diesen
autoritiren und antidemokratischen Aspekt der katholischen Kirche.
Denn es war den Katholiken ja nicht gestattet, ihr minnliches Vor-
recht von intellektueller Autonomie und Unabhingigkeit im Urteilen
auszuspielen. Als wihrend der letzten Tage von Brook Farm einige
Mitglieder zum romisch-katholischen Glauben iibertraten, meinten
einige Beobachter, den Grund hierfiir in der Entmutigung und Ent-
tiuschung der Mitglieder iiber das Scheitern des Experiments zu fin-
den. Fast alle Konvertiten waren Frauen, und mit einer gewissen
Verachtung sprach man von ihrem angeblichen Bediirfnis, das Erbe
der neuenglischen protestantischen (ménnlichen) Kirche abzustreifen,
um Trost in einer stirker besinftigenden und ritueller strukturierten
(weiblichen) Religion zu suchen.

In den Briefen der konvertierten Fourieristinnen kommt zwar zum
Ausdruck, daB sie die katholische Kirche ihren Bediirfnissen angemes-
sener fanden, doch liegt ihre Betonung nicht auf weiblicher Abhingig-
keit, sondern auf fraulicher Wirme. ,,Die Gefiihlskilte des Protestan-
tismus und insbesondere meine eigene Gefiihiskilte®, schrieb Sophia
Ripley an eine mitfilhlende Freundin, seien entsetzlich. Nach ihrem
Ubertritt zum katholischen Glauben erkannte sie sich selbst zum er-
sten Mal in aller Klarheit:

»Ich sah plotzlich, daR mein ganzes Leben lang alle meine Bindungen zu anderen
solche des Geistes und der Einbildungskraft gewesen waren und nicht wahre
Herzensbindungen. Ich sah, daB ich niemanden liebte. Mit dem Herzen habe ich
nie jemanden geliebt und wire natiirlich auch keiner solchen Beziehung wert
gewesen.**

Der katholische Glaube vereinte sie zum ersten Mal mit den Menschen,
und jener kiihle intellektuelle Stolz, den Neuenglinder wie einen
Schleier trugen, schmolz endlich dahin. ,,Vor allem erkannte ich, dag
mein Glaube an die Kirche nichts anderes war als eine Verbindung
meines Intellekts mit Gott" und keine Herzensbindung. Sie gestand
ihrem Mentor Bischof Hughes ihre Angste, daR ,,diese schreckliche,
tédliche Kilte* ein ,,steinernes Herz‘* hervorgebracht habe, das auch
die Liebe Christi nicht werde erweichen kdnnen. Er versicherte ihr,
daR ihr Wesen vielleicht weicher geworden wire, wenn sie in die ka-
tholische Kirche hineingeboren worden wire, doch nun miisse sie sich
Gott hingeben, nicht so, wie sie zu sein wiinsche, sondern so, wie sie
tatsidchlich sei:

,,0 Gott, nimm hin mein armes kaltes Herz und tue, wie es Dir gefillt. []

Dieses Herz ist ein Kreuz, das Du, wenn Gott will, bis zu Deinem Ende zu
tragen hast.*'50
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Der Katholizismus verkdrperte also fiir einige seiner Anhinger die
Liebe und Wirme, die so charakteristisch fiir Frauen war und die sie so
ndtig brauchten,

Wie das Mormonentum wurde der rémisch-katholische Glaube als
eine Religion fiir die vielen, nicht fiir die wenigen angesehen. Die Vor-
stellung, daR die Religion ein Mittel sei, intellektuelle Arroganz und
geistigen Stolz zu bindigen, steht mit einem subtilen, aber wichtigen
Aspekt des Frauenbildes dieser Zeit in Einklang. In Hawthornes
Erzihlungen und Romanen ist die Frau Symbol der Erde; sie stellt
jene Verbindung zu hiuslichem Leben und kérperlicher Wirme her,
die Minner davor bewahrt, zu hoch hinauszuwollen oder zu tief zu
sinken.®! Louis Auchincloss bezeichnete die Frauen als ,,Wichterin-
nen und Hiiterinnen, da sie die literarischen und kulturellen Tradi-
tionen bewahren wiirden.®? Im Hinblick auf die Religion kénnten sie
auch ,,Ubersetzerinnen und Popularisiererinnen genannt werden.
In dem transzendentalistischen Roman Margaret sagt Sylvester Judd
iber die Frau: ,,Sie iibersetzt dem Manne sowohl die Natur wie sein
eigenes Wesen.“®® In der Religion wie im Alltagsleben werden Kiihn-
heit und Bitterkeit von Frauen in Sanftmut verwandelt. Ein Kritiker
amerikanischer MittelmiRigkeit lastet das niedrige Niveau der ame-
rikanischen Kultur der Tatsache an, daf ihr Publikum und ihre Kriti-
ker Frauen sind.

,»Nicht geneigt, den dunkleren, brutaleren Seiten des Daseins ins Auge zu
blicken, seiner Unsicherheit und Irrationalitit, bevorzugen sie die trostliche
Versicherung, das Leben sei schon bitter genug und man miisse seine siiRen Har-
monien hervorheben. ‘64

In der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts nahmen Frauen den christ-
lichen Glauben und formten ihn nach ihrem Bild und Wesen.
Orestes Brownson klagte:

»Der Fluch unserer Zeit ist ihre Effeminiertheit. Ihr fehlt nicht die Barbarei,
sondern die Minnlichkeit,*%3

Diese Verinderungen, die Brownson an Literatur und Religion so
drgerten, fithrten dazu, daB Frauen wie Minner sich ihrer Tugen-
den bewuflt wurden. Weiblichkeit und Tugend wurden fast zum
Synonym. Obwohl die Werte des 19. Jahrhunderts auch im 20. Jahr-
hundert vorherrschen, wird zunehmend deutlicher, daR sie nicht die
einzigen Werte sind und daf die sogenannten weiblichen Tugenden
mehr als nur rhetorische Bedeutung annehmen kénnten. Die Uberga-
be der Religion an die Frauen — sowohl inhaltlich wie personell —
schuf einen Hort weiblicher Werte zu einer Zeit, als der Aufbau der
Nation diese nicht unmittelbar gebrauchen konnte. Um dies zu errei-
chen, war es zundchst notig, bestimmte Tugenden den Frauen zuzu-
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ordnen und anschlieRend zu institutionalisieren. Die Familie, die All-
tagskultur und die Religion waren die Mittel, durch die weibliche
Tugenden in Werte umgesetzt wurden.

Die Religion machte Selbstreflexion erforderlich, und sei es auch nur
zum Zwecke der Gewissenspriifung. Organisatorische Erfahrung
konnte in vielen Reformgruppen erlangt werden, aber nur die Reli-
gion vermittelte das Gefiihl dafiir, wer man sei und wohin man ging.
Religiose Frauen wurden zur Selbstbeobachtung ermutigt. Was sie
iiber sich herausfanden, solite ihnen bei ihrem Ringen um Unabhiingig-
keit niitzlich werden, Die permanente Identifizierung der Frauen mit
Tugend und Religion stirkte ihren Glauben, aus eigener Kraft Hinder-
nisse iiberwinden zu kénnen, da sie ihre eigene héhere Natur und Got-
tes Kirche, gleich welche, hinter sich wuBten. Die Religion mit ihrer
Betonung der Briiderlichkeit der Menschen lieR bei den Frauen ein
Gefithl von Schwesterlichkeit entstehen — ein fiir jede bedeutende
Frauenbewegung unabdingbares BewuBtsein. Die Gleichheit der
Menschen vor Gott, die in der Unabhingigkeitserklirung so nach-
driicklich betont worden war, hatte wenig EinfluB auf das Leben der
Frauen. Die Gleichheit religissen Empfindens aber konnten sie per-
sonlich erleben, und kein Mann konnte ihnen diese Erfahrung ver-
wehren.

Aus dem Amerikanischen iibersetzt von Barbara Becker und Iris Klose.

Anmerkungen

1 Martin Duberman hat dieses Thema sehr eindrucksvoll in seiner Einlei-
tung zu The Anti-Slavery Vanguard: New Essays on the Abolitionists,
Princeton 1965, und in seiner Biographie iiber James Russell Lowell,
Boston 1966, behandelt. Alice Felt Tyler, Freedom’s Ferment: Phases of
American Social History to 1860, Minneapolis 1944, und Arthur M.
Schlesinger, Sr., The American as Reformer, Cambridge 1951, bemithen
sich um eine zusammenhingende Darstellung der Reformbewegungen des
19. Jahrhunderts. Ralph Waldo Emerson setzt sich aus einer zeitgends-
sischen Perspektive mit dem Reformwesen auseinander. ,Man the Re-
former*‘, in: Ralph Waldo Emerson, Nature, Addvresses, and Lectures,
hrsg. v. Edward Waldo Emerson, Boston 1903, ist der erste und vielleicht
beste Versuch dieser Art von Sozialgeschichte.

2 Vgl. z. B. Max Weber, Wirtschaft und Geselischaft, Tibingen 1976; Robert
Merton, Social Theory and Social Structure, Glencoe, Ill., 1960; Talcott
Parsons, Structure and Process in Modern Society, Glencoe, Ill., 1960;
Richard H. Tawney, Religion und Frijbkapitalismus. Eine bistorische Stu-
die, Bem 1946; W. Seward Salisbury, Religion in American Culture,
Homewood, Ill., 1964; Hadley Cantril, The Psychology of Social Move-
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ments, New York 1941; Cyclone Covey, The American Pilgrimage, Still-
water, Oklahoma, 1960; David O. Moberg, The Church As a Social In-
stitution: The Sociology of American Religion, Englewood Cliffs, N.]J.,
1962.

Vgl. Robert Briffault, The Mothers: The Matriarchal Theory of Social
Origins, New York 1931; Johann Jakob Bachofen, Das Mutterrecht.
Eine Untersuchung iiber Gynaikokratie der alten Welt nach ibrey religio-
sen und rechtlichen Natur, Basel 21897 (Teilausgabe, hrsg. v. Hans Jiirgen
Heinrichs, Frankfurt 1975).

Fiir allgemeine Darstellungen der Geschichte der amerikanischen Religionen
vgl. Winthrop Hudson, American Protestantism, Chicago 1961; W, W, Sweet,
The Story of Religions in America, New York 1930; W. L. Sperry, Religion
in America, New York 1946; T. C. Hall, The Religious Background of
American Culture, Boston 1930; J. W. Smith and A. L. Jamison (Hrsg.),
Religion in American Life, Princeton 1961; E. S. Bates, American Faith:
Political and Economic Foundations, New York 1940,

Vgl. z. B, Eliza W. Farnham, Woman and Her Era, 2 Bde., New York 1964;
Charlotte Perkins Stetson Gilman, His Religion and Hers: A Study of
the Faith of Our Fatbers and the Work of Our Mothers, New York und
London 1923.

Eine klassische Darstellung findet sich in Thorstein Veblen, The Theory
of the Leisure Class, New York 1919 (dt. Theorie der feinen Leute, Kéln
1958). Durch die Zollpolitik des 19. Jahrhunderts wurden Frauen dazu
angehalten, nur im Land hergestellte Waren zu konsumieren. In seinem
Bericht iber das Manufakturwesen empfahl Alexander Hamilton 1790,
die Manufakturproduktion cinzufihren, um Beschiftigungsméglichkei-
ten filir Frauen zu schaffen, ein Argument, das von Matthew Carey, einem
Ukonomen des 19. Jahrhunderts, unterstiitzt wurde. Doch die tatsichliche
Ausbeutung der Frauen als billige Arbeitskrifte hatte mit diesen rhetori-
schen Rationalisierungen nicht mehr viel zu tun. Veblens Theorie der Frau
als Konsumentin und Statussymbol traf zunehmend nur noch auf die Mit-
telschicht zu.

Vgl. Henry Adams, Democracy: An American Novel, New York 1882,

Die beste kurze Charakterisierung von Antoinette Brown Blackwell stammt
von Barbara M. Solomon in: Notable American Women: 1607-1950,
3 Bde., Cambridge, Mass,, 1970, Bd. 1, S. 158-160, im folgenden bezeich-
net als NAW. Weitere Biographien stammen von Laura Kerr, Lady in the
Pulpit, New York 1951, und Elinor Rice Hays, Those Extraordinary Black-
wells, New York 1967, Mrs. Blackwell wurde immer unzufriedener mit der
kirchlichen Arbeit und der kongregationalistischen Kirche und gab nach
einem Dienstjahr 1854 ihre Stellung als Pfarrerin auf, um ehrenamtlich
fiir Arme und geistig Behinderte zu arbeiten. Spiter, als sie ihre Kinder
groRgezogen hatte, kehrte sie in ihr Amt zuriick und beteiligte sich an der
Kampagne fiir das Frauenwahlrecht. Mrs. Blackwell war mehr Philosophin
als Theologin und — wie ihre Schwigerin Elizabeth — mehr daran interes-
siert, ihr Wissen fiir die Sache der Frauen einzusetzen als berufliche Aner-
kennung zu finden.

The Works of Ovestes A. Brownson, Collected and Arranged by Henry F.
Brownson, 20 Bde., New York 1966, geben ein vollstindiges Bild von
Brownsons Ansicht {iber Frauen. Kurz zusammengefaft: Er war ein Gegner
der ,,Frauenverehrung‘ seiner Zeit und entsetzt iiber die Frauenbewegung,
weil diese fiir Eingriffe in Ehe und Fortpflanzung eintrat. , Natiirlich behar-
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ren wir darauf, daf die Frau fiir den Mann gemacht wurde, nicht der Mann
fiir die Frau, und der Ehemann ist das Haupt der Familie, genauso wie Chri-
stus das Haupt der Kirche ist.** (Bd. XVIII, S. 386) Er betrachtete die
Schwichung der amerikanischen Familie als die gréBte Krise seiner Zeit
und meinte, die Frauenbewegung mit ihrer Betonung der Individualrechte
beschleunige die Auflésung der Familie und leiste dem unheilvollen Trend
zur Isolation des einzelnen Vorschub (vgl. Bd. XVIII, S. 388). Zudem sei
die Frauenbewegung ein weiteres Zeichen fiir den erstarkenden ,,Geist des
Ungehorsams* in der Gesellschaft, sie verlange — wie andere Bewegungen
dieser Art — , keine Selbstaufopferung oder Unterwerfung des eigenen Wil-
lens* (Bd. XVIII, S. 416). Brownson war iiberzeugt davon, daB ihre Fiihre-
rinnen nicht nur Gegner der christlichen Familie, ,,sondern des Christen-
tums selbst** seien (Bd. XVIII, S. 414).

Zitiert nach Henry Steele Commager, Theodore Parker, Boston 1936,
S. 150, und Theodore Parker, A Discourse of Matters Pertaining to Re-
ligion, Boston 1842, S. 201. Das Problem der Erbsiinde fiihrte einige kon-
gregationalistische Geistliche dazu, sich der weniger strengen Theologie
der Unitarier anzunihern, u. a. Sheba Smith und Antoinette Brown Black-
well. Barbara M. Cross, Horace Bushnell: Minister to a Changing America,
Chicago 1958, beschreibt, mit welchen Konfliktlssungen ein Pfarrer auf
die durch den Wandel hervorgerufenen Spannungen reagierte, Eine Ge-
samtdarstellung der Theologie der Unitarier findet sich in E. M. Wilbur,
History of Unitarianism, 2 Bde., Cambridge, Mass., 1945-1952.

Vgl. E. Digby Baltzell, The Protestant Establishment: Avistocracy and
Caste in America, New York 1964; Henry F. May, Protestant Churches
and Industrial America, New York 1949; Louis Wright, Culture on the
Moving Frontier, Bloomington, Indiana, 1955; und David O. Moberg, The
Church As a Social Institution, a.a.0.

Vgl. Testimony of the Life, Character, Revelations and Doctrines of Our
Ever Blessed Mother, Ann Lee and the Elders With Her; Through whom
the word of eternal life was opened on this day of Christ's Second Ap-
pearing; Collected from living witnesses, by ovder of the ministry, in union
with the Church, Hancock, Mass., 1816. Margaret Melcher, The Shaker Ad-
venture, Princeton 1941, gibt einen Uberblick iiber die Geschichte der
Shaker.

Vgl. Theodore Parker, ,,A Sermon of the Public Function of Woman*,
Predigt, gehalten in der Music-hall, 27. Mirz 1853, Boston 1853, und viele
weitere Predigten. '

Zitiert nach Susa Young Gates, History of the Young Ladies’ Mutual
Improvement Association of the Chirch of Jesus Christ of Latter Day
Saints, Salt Lake City 1911, S. 16 ff.; Eliza R. Snow Smith, die Frau von
Joseph Smith und Brigham Young, schrieb ein Kirchenlied zu diesem
Thema: ,,0 My Father", in: Poems, Religious, Historical and Political,
Salt Lake City 1877, S. 173.

Vgl. Nathaniel Hawthorne, Der scharlachrote Buchstabe, iibertragen von
Franz Blei, Miinchen 1975: ,,In der friilheren Zeit ihres Lebens hatte Esther
sich irrigerweise vorgestellt, daR sie selbst die bestimmte Prophetin sein
kénnte, aber lingst schon die Unméglichkeit anerkannt, daf irgendeine
Sendung gortlicher, geheimnisvoller Wahrheit einem von Siinde befleck-
ten, von Schande niedergebeugten oder selbst nur mit einem lebenslangen
Schmerze belasteten Weibe anvertraut werde. Allerdings muR der Engel
und Apostel der nichsten Offenbarung ein Weib sein, aber ein hohes,
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reines und schoénes und ein nicht durch Schmerz und Kummer, sondern
durch die itherische Vermittlung der Freude weises Weib, das durch die
beste Probe beweisen wiirde, wie uns eine geweihte Liebe gliicklich
macht —: die eines darin erfolgreichen Lebens." (S. 284-285) Diese neue
Erldserin wird ,.eine neue Wahrheit” verkiinden, um die Beziehungen
zwischen Mann und Frau neu zu ordnen.

Diese Vorstellung wird am griindlichsten von Eliza W. Farnham, Woman
and Her Era, a.2.0., dargestellt.

Es lieRe sich eine Geschichte der groReren theologischen und sozialen Ver-
inderungen im Christentum schreiben, die als Primirquellen nur Christus-
biographien beniitzt. Eine aufschluBreiche Behandlung dieses Themas fin-
det sich in Edith Hamilton, Witness to the Truth: Christ and His Interpre-
ters, New York 1948; eine andere Art des Uberblicks vermittelt Christ in
Poetry, eine Anthologie, zusammengestellt und herausgegeben von Thomas
Curtis Clark und Hazel Davis Clark, New York 1952. Zwei populire
Christusbiographien des 19. Jahrhunderts sind: Lyman Abbott, jesus of
Nazareth: His Life and Teachings, New York 1869, und Frederic William
Farrar, The Life of Christ, New York 1974. Ein Beispiel fiir eine ,,Sonn-
tagsschul'‘-Biographie ist Caroline Wells Dall, Nazareth, Washington 1903.
Mrs. Dall betrachtete die Mission des Erlosers als eine Offenbarung der
,,universellen Vaterschaft Gottes, der allgemeinen Briiderlichkeit unter
den Menschen® und als eine Zuriickweisung des ,,alten Dogmas, daR der
Mensch von Natur aus schlecht sei, indem Jesus uns zeigte, wie gottgleich
menschliches Leben sein kann'* (S. 24).

C. A. Bartol, ,,The Image Passing Before Us: A Sermon After the Decease
of Elizabeth Howard Bartol‘‘, Boston 1883.

Theodore Parker hielt verschiedene Predigten zu diesem Thema, u. a.
,,A Sermon of Merchants* (,,Eine Predigt der Kaufleute*?), 22. November
1846; ,,A Sermon on the Moral Condition of Boston* (,,Eine Predigt iiber
den moralischen Zustand Bostons®), 11. Februar 1849;,,A Sermon on the
Spiritual Condition of Boston* (,,Eine Predigt iiber die geistige Verfassung
Bostons*), 18. Februar 1849; und ,,A Sermon of the Moral Dangers
Incident to Prosperity* (,,Eine Predigt iiber die mit dem Wohlstand ver-
bundenen moralischen Gefahren*), 5. November 1854.

Francis Trollope, Domestic Manners of the Americans, New York 1949,
Erstverdffentlichung 1832, S. 75. DaR die Kirchengemeinden in Amerika
(und den meisten anderen westlichen Lindern) mehrheitlich aus Frauen
bestanden, wurde unterschiedlich erklirt. Eine im 19. Jahrhundert giingige
Erklirung ging von der Annahme aus, daf Frauen eine natiirliche Vorliebe
fiir das Gute und damit auch fiir die Religion hitten. Ein Autor des 20. Jahr-
hunderts glaubt, daB der Kirchenbesuch weitgehend auf einer ,,Psychologie
des Verlustes* beruhe. Die Puritaner hatten England verloren, die Frau des
19. Jahrhunderts war ihrer Kinder (oder ihrer Personlichkeit) beraubt wor-
den und so fort. Deshalb hatte der einzelne Amerikaner, insofern er mit
sich zufrieden, selbstbewufRt und Herrscher iiber Natur oder Besitz war,
wahrscheinlich die Kirche immer weniger nétig; vgl. Cyclone Covey,
The American Pilgrimage, a.a.0., S. 44-69. Eine andere soziologische Er-
klirung besagt, Frauen seine ,konditioniert, eher mit Altruismus und
Kooperation zu reagieren als mit Egozentrismus und Konkurrenz*, und
seien deshalb in beiden Welten als erste fiir Unterwerfung unter duflere
Autoritit anfillig; vgl. W. Seward Salisbury, Religion in American Cul-
ture, a.a.0., S. 88. Andere Erklirungen betonen die angebliche Anziehung,
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die Autorititspersonen des anderen Geschlechts auf Kinder ausiiben. Gott
ist der Vater, ergo Oedipus aeternus. Man kdnnte sich auch vorstellen, dag
der den Frauen angeblich angeborene Masochismus bei ihnen eher zu
Schuldgefiihlen fijhrt als bei Méinnern, und von der Religion nimmt man
ja an, daR sie Schuldgefiihie beseitigt. Auf alle Fille bleibt, ob psycholo-
gisch oder kulturell interpretiert, die historische Tatsache bestehen, daR die
Kirchen weiblich und die Geistlichkeit minnlich dominiert waren.

Die zur Untersuchung herangezogenen Gesangbiicher waren: Baron Stow
und S. F. Smith, The Psalmist: a new collection of bymns for the use of
the Baptist Church, Boston 1843; Psalms and Hymns Adapted to Social,
Private and Public Worship in the Presbyterian Church in the United
States of America: Approved and authorized by the General Assembly,
Philadelphia 1843; Hymns of the Protestant Episcopal Church in the
United States of America: Set Forth in the Geneval Convention of Said
Church in the Year of Our Lord, 1789, 1808, 1826, Philadelphia 1827;
Collection of Hymns for Public and Private Worship: Approved by the
General Synod of the Evangelical Lutberan Church, Columbus, Ohio,
21855; Abiel A. Livermore (Hrsg.), Christian Hymns for Public and Private
Worship, Boston 1846; Samuel Longfellow und Samuel Johnson, A Book
of Hymns for Public and Private Devotion, Cambridge 1846 (unitarisch);
Plymouth Collection of Hymns and Tunes; for the Use of Christian Congre-
gations, New York 1855; Hymmnal of the Presbyterian Church: Ordered by
the General Assembly, Philadelphia 1866; The Hymnal: Published by the
Authority of the General Assembly of the Presbyterian Church in the
United States of America, Philadelphia 1895; Hymns of the Faith with
Psalms, Boston 1887 (kongregationalistisch); The Baptist Hymn and Tune
Book, Philadelphia 1871; Hymns: Approved by the General Synod of the
Lutheran Church in the United States, Philadelphia 1871 (Neubearbeitung
der Ausgabe von 1852); Hymns for Church and Home, New York 1860
(Episkopalkirche); Hymmnal: According to the Use of the Protestant
Episcopal Church of the United States of America printed under the
Authority of the General Convention, Oxford 1892 (Erstversffentlichung
1872).

,,O Perfect Love wurde von Charlotte Elliott, einer frommen, kranken
Englinderin, verfat, die auch das populire Erweckungslied , Just As I
Am' geschricben hat; vgl. Harvey B. Marks, The Rise and Growth of
English Hymnody, New York, London und Edinburgh 1937, S. 127.

Sarah Adams, vielleicht die beriihmteste Verfasserin von Kirchenliedern im
19. Jahrhundert, erfuhr eine etwas fragwiirdige Anerkennung: Thr bekann-
testes Lied ,,Nearer, My God to Thee* wurde mit Imperialismus und Pa-
triotismus identifiziert. Das Lied wurde angeblich von McKinley auf dem
Sterbebett zitiert, es war das Lieblingslied Theodore Roosevelts und wurde
von den heldenmiitigen Herren auf der sinkenden Titanic angestimmt;
vgl. Louis F. Benson, The English Hymn: Its Development and Use in
Worsbip, Richmond 1962 (Erstversffentlichung 1915), S. 272. Mary
Clemmer (Hrsg.), The Poetical Works of Alice and Phoebe Cary: With a
Memorial of Their Lives, New York 1876, S. 172; Alice Cary, Ballads,
Lyrics and Poems, New York 1866, S. 276.

.1 Need Thee Every Hour" wurde von Mrs. Annie S. Hawks geschrieben
und galt als besonders passend fiir Frauenzirkel und Miittertreffen; vgl.
Edward S. Ninde, The Story of the American Hymn, New York 1921,
S. 150.
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Charlotte Elliott, zitiert nach Harvey B. Marks, The Rise and Growth,
2.a.0., S. 128.

Die Christianisierung des Westens wird in buchstiblich allen Standard-
werken iiber die Religion in Amerika als relevant betrachtet. T. Scott
Miyakawa, Protestants and Pioneers: Individualism and Conformity on the
American Frontier, Chicago und London 1944, wendet die Turnersche
Frontierthese auf das religiose Leben des Westens an und stimmt mit
Turner iiberein, daB auf diesem, wie auf allen anderen Gebieten, die
Frontier ,,die dlteren kulturellen Traditionen entweder drastisch verinderte
oder ablehnte* (S. 226). Zu den Zeugnissen iiber die missionarische Titig-
keit im 19. Jahrhundert gehéren die Reiseberichte von Robert Baird, Re-
ligion in America: O, an Account of the Origins, Progress, Relation to
the State and Present Condition of the Evangelical Churches in the United
States, New York 1844; Caroline Kirkland, The Evening Book: Or, Fire-
side Talk on Morals and Manners, with Sketches of Western Life, New
York 1852; Harriet Martineau, Retrospect of Western Travel, 3 Bde.,
London 1838; dies., Society in America, 3 Bde., London 1837; sowie
ein Bericht der kritischen Mrs. Trollope.

Vgl. Robert F. Berkhofer, Jr., Salvation and the Savage: An Analysis of
Protestant Missions and American Indian Response, 1787-1862, Lexington
1965, und R. Pierce Beaver, Church, State, and the American Indians:
Two and a Half Centuries of Partnership in Missions Between Protestant
Churches and Government, St. Louis 1966.

Zidert nach Mrs. Owens (Hrsg.), ,Diaries of Pioneer Women of Clatsop
County*, in: Proceedings, Oregon Pioneers Association, Bd. XXIV, 1896,
S. 89-94.

Adoniram Judson, ein baptistischer Missionar, nahm drei Ehefrauen mit
nach Burma: Ann Hasseltine (1789-1826), ihre Nachfolgerin Sarah Hall
Boardman (1803-1845) und zuletzt Emily Chubbuck (1817-1854), die
nach dem Tode ihres Mannes 1850 in die Vereinigten Staaten zuriickkehr-
te. Die Schilderung der Priifungen dieser drei Frauen, deren Leben in einem
friihen Tod kulminierte, war eine hervorragende Reklame fiir die Missions-
ausschiisse; vgl. James D. Knowles, Memoir of Mys. Ann H. Judson, Late
Missionary to Burma, New York 1829; Arabella W. Stuart, The Lives of
Mrs. Ann H. Judson and Mys. Sarab B. Judson, with a Biograpbical Sketch
of Mrs. Emily C. Judson, New York 1851; Gordon L. Hall, Golden Boats
from Burma, New York 1961; Emily Forester (Judson), Memoir of Sarab
B. Judson, New York 1848; Walter N. Wyeth, Sarab B. Judson, Boston
1889; Asahel Clark Kendrick, The Life and Letters of Mrs. Emily C. Jud-
son, New York 1860. Eine weitere bekannte Missionsheldin war Harriet
Atwood Newell (1793-1812), die als erste Amerikanerin auferhalb von
Amerika starb; vgl. Mary Sumner Benson, ,,Harriet Atwood Newell*, in:
NAW, Bd. II, S. 619-620; Harriet Newell, The Life and Writings of Mrs.
Harriet Newell, Boston 1831,

Die Whitmans heirateten 1836 und brachen unmittelbar darauf nach
Oregon auf. Narcissa iiberlebte die Gefahren des Frontierlebens, den Ver-
lust ihrer Tochter, die ertrunken war, fortschreitende Erblindung, Angrif-
fe von Indianern und Belistigungen von seiten rivalisierender religidser
Gruppen, um schlieBlich gemeinsam mit ihrem Mann in einem Massaker
bei Waiilatpu 1847 ums Leben zu kommen; vgl. Clifford M. Drury, First
White Women over the Rockies, 3 Bde., New York 1963-66; Jeanette
Eaton, Narcissa Whitman, New York 1941; Opal Sweazea Allen, Narcissa
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Whitman, New York 1959; und Proceedings, Oregon Pioneers Association,
passim.

Eliza Spalding, deren Gesundheit im Westen Jahr fiir Jahr nachlieR, starb
1851 im Alter von 43 Jahren an Tuberkulose; vgl. Clifford M. Drury,
First White Women, a.2.0., Bd. I, $.173-233;,,Diary of Mrs. E.H,Spalding*’,
in: Proceedings, Oregon Pioneers Association, Bd. XXIV, 1896, S.106-110.
T. E. Elliott (Hrsg.), Narcissa Prentiss Whitman. The Coming of the White
Woman, 1836 (as Told in the Letters and Journals of Narcissa Prentiss
Whitman), Portland 1937, S. 108.

Es gibt zahlreiche historische Darstellungen der Erweckungsbewegung in
den Vereinigten Staaten. Eine der besten ist Timothy L. Smith, Revivalism
and Social Reform in Mid-Nineteenth Century America, New York und
Nashville 1957. Eine interessante psychologische Studie stammt von
Sidney George Dimond, The Psychology of the Methodist Revival: An
Empirical and Descriptive Study, London 1926. Weitere Beitrige sind
Paulus Scharpff, Geschichte der Evangelisation, GieRen 1964; F. G. Beards-
ley, A History of American Revivals, The Tract Society, 0.0. 1912;
Bernard A. Weisberger, They Gatbered At the River: The Story of the
Great Revivals and Their Impact Upon Religion in America, Boston und
Toronto 1958; C. A. Johnson, The Frontier Camp Meeting, Dallas, Texas,
1955; Whitney R. Cross, The Burned-Over District: The Social and In-
tellectual History of Enthusiastic Religion in Western New York, 1800 bis
1850, lthaca, N.Y., 1950. Der beriihmteste Bericht des 19. Jahrhunderts
iiber die religiose Erneuerungsbewegung stammt von dem Mann, der ihr
Urheber war: Charles G. Finney, Lectures on Revival, Boston 1836.

Mrs. Maggie N. Van Cott, The Harvest and the Reaper: Reminiscences of
Revival Work, New York ca. 1883, S. 49, 67-69.

Ellen G. White, Life Sketches, Mountain View, Calif., 1915 (Erstverdffent-
lichung 1860), S. 32-34.

Handschriftliches Tagebuch von Myra S. Smith, 19. Juni 1859, in: Elizabeth
and Arthur Schlesinger Library, Radcliffe College, Cambridge, Mass.

Vgl. Richard Hofstadter, Anti-Intellectualism in America, New York 1963.
Barbara Welter, ,,Anti-Intellectualism and the American Woman: 1800 bis
1860, in: Mid-America, 48, 1966, S. 258-270.

Vgl. Caroline Dall, ,, Transcendentalism in New England: A Lecture Given
before the Society for Philosophical Enquiry, Washington, D.C. May 7,
1895%, in: The Journal of Speculative Philosopby, Bd. XXIII, Nr. 1,
1897, S. 1-38. C. Gregg Singer, A Theological Interpretation of American
History, Nutley, N.J., 1964, betrachtete den Transzendentalismus al$ eine
direkte Ablehnung des Puritanismus, weil er den Menschen und nicht
Gott glorifizierte.

Vgl. Octavius Brooks Frothingham, Recollections and Impressions, 1822
bis 1890, New York und London 1891, S. 136. Ralph Waldo Emerson,
,Woman"‘, in: The Complete Writings of Ralph Waldo Emerson, New York
1929 (Erstveréffentlichung 1875), S. 1178-1184.

Caroline Dall hielt in ihren umfangreichen Tagebiichern und Notizen, die
sie nie verdffentlichte, viele ihrer Eindriicke iiber diese Gespriche fest;
vgl. Caroline Healy Dall, Manuskripte in der Massachusetts Historical
Society und in den Radcliffe Women's Archives,

Zitiert nach Octavius Brooks Frothingham, Memoir of William Henry
Channing, Boston und New York 1886, S. 296.

Vgl. David Riesman, Einleitung zu Jessie Bernard, Academic Women,
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New York 1966. Der kiirzlich verstorbene David Potter revidierte ebenfalls
seine Einschitzung des amerikanischen Charakters in seinem Aufsatz
»American Women and the American Character*, in: John A. Hague
(Hrsg.), American Character and Culture, DeLand 1964, S. 65-84.

Vgl. Margaret Fuller (Ossoli), Woman in the Nineteenth Century, New
York 1845; dies., Life Without and Life Within, hisg. v. A, B, Fuller,
Boston 1859; Caroline W. Healy (Dall), Margaret and Her Friends: Or,
the Conversations with Margaret Fuller Upon the Mythology of the Greeks
and Its Expression in Art, Boston 1896,

Vgl. Donald Meyer, The Positive Thinkers, Garden City, N.Y., 1965.

John Van Der Zee Sears, My Friends at Brook Farm, New York 1918,
S. 89.

Charles Nordhoff, The Commaunist Societies of the United States, New
York 1912 (Erstverdffentlichung 1875), S. 412.

New Harmony (Indiana), Yellow Springs Community (Ohio), Brook Farm
(Massachusetts), North American Phalanx (New Jersey), Ceresco (Wiscon-
sin), Northampton Association (Massachusetts), Fruitlands (Massachu-
setts), Oneida (New York) und Modern Times (New York).

Vgl. John Thomas Codman, Brook Farm: Historic and Personal Memoirs,
Boston 1894, S. 111, sowie Artikel in den Zeitschriften The Dial und
The Harbinger, die wihrend der Zeit ihres Bestehens Fouriers Schriften
iibersetzten und kommentierten. Fouriers Vorstellungen iiber die Rolle der
Frau in der neuen Gesellschaft finden sich u. a. in: Charles Fourier, Aus der
neuen Liebeswelt. Uber die Freibeit in der Liebe, Berlin 1977.

Amelia Russell, ,,Home Life of the Brook Farm Association®, in: The At-
lantic Montbly, Bd. 42 (Oktober 1878, S. 457-466) und (November 1878,
S. 556-563), S. 561.

Robert Allerton Parker, A Yankee Saint: John Humphrey Noyes and the
Oneida Community, New York 1935, ist eine ausgezeichnete Biographie
mit vielen Zitaten aus Noyes' Schriften.

Vgl. ebd., S. 67.

Ebd., S. 182-183.

Ebd., S. 183.

Die Phrenologie, ein Phinomen des 19. Jahrhunderts, war eine Mischung
aus Naturwissenschaft, Religion und kultureller Selbstbestitigung; Konser-
vative und Liberale benutzten ihre Terminologie, manchmal ernsthaft,
manchmal ironisch. Zu den bekanntesten phrenologischen Handbiichern
gehdrten Jessie A, Fowler, A Manual of Mental Science, London und New
York 1897; G. Spurzheim, Outlines of Pbrenology, Boston 1832; Lo-
renzo N. Fowler, Marriage, New York 1847.

Susa Young Gates, History of the Young Ladies’ Mutual Improvement
Association, a.2.0,

History of the Relief Society of the Church of Jesus Christ of Latter Day
Saints, Salt Lake City 1966, S. 18,

Vgl z. B. die Aussagen von Joseph Smiths Ehefrauen in Don Cicil Corbett,
Mary Fielding Smith: Daughter of Britain: Portrait of Courage, Salt Lake
City 1966, und dic Aussagen der Frauen in Edward W. Tullidge, The
Women of Mormonism, New York 1877. Tullidge zitiert Eliza Snow
Smith, die meinte, die Mormonenkirche ,ist das Orakel der weitreichend-
sten Emanzipation der Frauen und Miitter* (S. 194). 1870 legte Mrs.
Hannah T. King eine Resolution gegen das Bundesgesetz zum Verbot der
Polygamie vor, die in einer Anerkennung der Church of the Latter Day
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Saints ,als dem einzig sicheren Schutz weiblicher Tugend und Unschuld,
als der einzig sicheren Bewahrung vor der schrecklichen Siinde der Prosti-
tution® gipfelte (S. 385). Es gibt auch eine betrichtliche Menge an Lite-
ratur gegen das Mormonentum, in der die Mormonen als Zerstorer der
weiblichen Tugend und als im schlimmsten MaRe degeneriert dargestellt
werden; dies steht stark in der Tradition der Maria Monk.

Octavius Brooks Frothingham, George Ripley, Boston 1882, S. 236-237.
Handschriftliche Briefe von Sophia Dana Ripley und Charlotte Dana,
Dana Papers, Massachusetts Historical Society, Boston, Mass., Mirz 1848.
Ellen in Fanshawe, Phoebe in The House of the Seven Gables und Annie
in ,, The Artist of the Beautiful** verkdrpern die allgemeine Menschlichkeit
gewdhnlicher Menschen und nicht die selbstherrliche Arroganz des In-
dividuums.

Vgl. Louis Auchincloss, Pioneers and Caretakers: A Study of Nine American
Women Novelists, Minneapolis 1965.

Sylvester Judd, Margaret: A Tale of the Real and the Ideal, Boston 1882
(Erstverdffentlichung 1851), S. 378-379.

Morris Raphael Cohen, American Thought: A Critical Sketch, New York
1962 (Erstverdffentlichung 1954), S. 41.

Orestes A. Brownson, ,,Literature, Love and Marriage"’, in: The Works of
Ovrestes A. Brownson, a.2.0., Bd. XIV, §. 421,



