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‘Ik zeg u: zo zal er meer vreugde zijn over één zondaar die tot inkeer komt dan over negenennegentig rechtvaardigen die geen inkeer nodig hebben.’
· Lucas 15:7[footnoteRef:1] [1:  Vgl. Jeronimo de Vries, ‘Geschiedenis van het Asyl Steenbeek, benevens iets over andere inrigtingen tot opbeuring van boetvaardigen in Nederland’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 1 (1853) 39.] 


‘Men hebbe de diepste verachting voor hare zonden, maar de zonderes hebbe men lief.’
· O.G. Heldring[footnoteRef:2] [2:  O.G. Heldring, ‘Acht-en-twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 24 (1876) 14.] 


Bovenstaande citaten komen uit Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek en zijn nauw verbonden met het werk dat op het Asyl Steenbeek te Zetten werd gedaan. Steenbeek was een opvanghuis voor ‘gevallen vrouwen’, oftewel prostituees, dat midden 19e eeuw gesticht werd. Hier werd hen in twee jaar tijd het vak van dienstbode aangeleerd zodat zij weer als eerzame vrouwen konden leven en werken. De ‘Reddende Liefde’ van zowel God als de verzorgers zou hen er weer bovenop helpen.[footnoteRef:3] [3:  O.W. Dubois, Reddende liefde. Het werk van de Heldringstichtingen in Zetten 1847-2010 (Hilversum 2010) 15-17.] 

	Het eerste citaat is afkomstig uit de Bijbel, die in het orthodoxe Steenbeek in hoog aanzien stond. Het tweede citaat is afkomstig van de orthodox-protestantse dominee Ottho Gerhard Heldring. Hij leefde van 1804 tot 1876. Heldring kreeg in 1827 een standplaats te  Hemmen na een geloofscrisis, waar hij dankzij therapeutisch handwerk weer bovenop was gekomen. Hemmen was geen al te grote parochie. Hierdoor kon Heldring zich ook bezig houden met andere zaken, naast zijn plichten als dominee. Zo was Heldring ook werkzaam binnen de filantropische tak van het Réveil. Hij was in 1848 de oprichter van Asyl Steenbeek, waarvan hij tot zijn dood in 1876 de directeur bleef. Zijn opvolger was Hendrik Pierson, die eveneens een orthodox-protestantse dominee was en directeur van het Asyl zou zijn van 1877 tot 1914.[footnoteRef:4] [4:  Dubois, Reddende liefde, 15, 20-25, 177, 183.] 

	Zowel Heldring als Pierson was sterk geïnspireerd door het Réveil, een 19e-eeuwse, internationale, orthodox-christelijke geloofsbeweging die vooral draagvlak vond in de hogere sociale (en adellijke) kringen. Het internationale Réveil richtte zich vooral op de innerlijke beleving van het geloof. Het was dan ook verwant aan de Romantiek en tegen de Verlichting gericht. In Nederland oriënteerde men zich daarnaast sterk op de belijdenisgeschriften van de gereformeerde kerk. (Deze geschriften zijn de Nederlandse Geloofsbelijdenis, de Dordtse Leerregels en de Heidelbergse Catechismus.) Hier viel het Réveil ook uiteen in een Amsterdamse en Haagse tak. De Amsterdamse tak van het Réveil hield zich voor 1840 vooral bezig met de innerlijke geloofswereld. Heldring hoorde bij deze groep. Het Réveil van na 1840 concentreerde zich – onder leiding van Heldring – op de filantropie, ook wel de Inwendige Zending genoemd.[footnoteRef:5]  [5:  Dubois, Reddende liefde, 19-20 en Pieter Koenders, Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie. Bestrijding van de zedeloosheid met nadruk op repressie van homoseksualiteit (Leiden 1995) 24, 42-44, 52 en A. J. Rasker, De Nederlandse Hervormde kerk vanaf 1795. Geschiedenis, theologische ontwikkelingen en de verhouding tot haar zusterkerken in de negentiende en twintigste eeuw (Kampen 1986) 71-75, 90, 97-98.] 

	Pierson was echter, in tegenstelling tot Heldring, erg betrokken bij zowel de Amsterdamse tak van het Réveil (door zijn positie als directeur van Zetten moest hij zich immers wel bezig houden met de filantropie) als bij de meer politiek georiënteerde Haagse tak van het Réveil. Zo was de antirevolutionaire politicus Alexander de Savornin Lohman zijn boezemvriend en leidde zijn liberale broer, Nicolaas Pierson, van 1897 tot 1901 het Nederlandse kabinet, waardoor Pierson in Den Haag goede contacten had. Daarnaast had hij drie grote, Nederlandse organisaties tegen de prostitutie onder zijn hoede –  de Nederlandsche Vereeniging tegen de Prostitutie, de Nederlandsche Vrouwenbond tot Verhoging van het Zedelijk Bewustzijn en de Middernachtzending-Vereeniging – waardoor hij nog meer druk op de politiek kon uitoefenen.[footnoteRef:6] [6:  Koenders, Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie, 43-44 en Petra de Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen. De reglementering en bestrijding van prostitutie in Nederland 1850-1911 (Hilversum 1997) 84.] 

	Het Réveil heeft dus invloed gehad op de opvang te Zetten. Ook de politieke doelen van het abolitionisme (zoals de prostitutiebestrijding in deze tijd ook wel werd genoemd) werden door deze geloofsbeweging beïnvloed. Echter, de persoonlijkheden van zowel Heldring als Pierson drukten eveneens een stempel op Zetten. Daarnaast waren de omstandigheden waaronder beiden de strijd tegen prostitutie aanbonden ook anders. Dit zorgde ervoor dat zij de zedenproblematiek anders benaderden. Zo was Pierson, door zijn connecties, veel actiever in de politiek dan Heldring. Het ligt dan ook in de lijn van de verwachting dat tijdens Heldrings directeurschap andere accenten werden gelegd te Zetten dan tijdens het directeurschap van Pierson. Het is interessant om de redenen achter de opvang van de prostituees te achterhalen, omdat Asyl Steenbeek tot 1860 de enige opvang was die deze vorm van zorg aan gevallen vrouwen bood. In 1860 werd het opvanghuis De Goede Herder in Leiderdorp geopend, een katholiek tegenhuis.[footnoteRef:7] Daarnaast is het Asyl sterk verbonden met het Réveil en zou een onderzoek naar de casus van dit Asyl nieuwe inzichten over het Réveil kunnen bieden. [7:  Annelies van Heijst, Marjet Derks en Marit Monteiro, Ex Caritate. Kloosterleven, apostolaat en liefdewerken van actieve vrouwelijke religieuzen in Nederland in de 19e en 20e eeuw (Hilversum 2010) 381.] 

	Opvallend is dat Steenbeek op een andere manier functioneerde dan de opvangtehuizen in het buitenland. In Engeland werd prostitutie gezien als een groot sociaal kwaad en men trad hier dus al snel tegen op. Deze reactie kwam voort uit een verlangen de samenleving hiertegen te beschermen. Dit werd onder andere gedaan door de vrouwen op te vangen in tehuizen.[footnoteRef:8] Ondanks verschillen tussen de Engelse en Nederlandse situatie, waren er ook overeenkomsten, zoals Heldring zelf al concludeerde.[footnoteRef:9] Hoewel er al wel onderzoek is gedaan naar zowel de Engelse situatie als de Nederlandse, is er nog geen onderzoek gedaan dat beide met elkaar vergelijkt. Overigens bevatten de belangrijkste Nederlandse onderzoeken – die hieronder beschreven staan – wél veel connecties met Engeland, omdat de Engelse situatie die van Nederland veel beïnvloedde. Een vergelijking tussen beide blijft echter uit.[footnoteRef:10]  [8:  Paula Bartley, Prostitution. Prevention and reform in England 1860-1914 (Londen 2000) 1-15, 25.]  [9:  Heldring, ‘Acht-en-twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’,  7-23.]  [10:  Koenders, Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie en Martin Philip Bossenbroek en Jan H. Kompagnie, Het mysterie van de verdwenen bordelen: prostitutie in Nederland in de 19e eeuw (Amsterdam 1998).] 

	Dat is precies wat hier gedaan zal worden. Ik zal proberen een antwoord te vinden op de vraag: wat waren de (religieuze en ideologische) beweegredenen achter de prostitutiebestrijding van tussen 1848 en 1900? Dit zal ik doen door mij allereerst te verdiepen in de Nederlandse situatie met betrekking tot de prostitutie op basis van secundaire literatuur. Belangrijke literatuur hierbij is Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie. Bestrijding van de zedeloosheid met nadruk op repressie van homoseksualiteit van Pieter Koenders, dat zich richt op het ontstaan van de zedelijkheidsbeweging. Daarnaast zal voor de Nederlandse situatie Het mysterie van de verdwenen bordelen: prostitutie in Nederland in de 19e eeuw geschreven door Martin Philip Bossenbroek en Jan Kompagnie van belang zijn.[footnoteRef:11] Beide boeken zijn relatief recent geschreven en hebben betrekking op de Nederlandse zedelijkheid.  [11:  Koenders, Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie en Bossenbroek en Kompagnie, Het mysterie van de verdwenen bordelen.] 

	De Engelse situatie, die ik in het volgende hoofdstuk zal uitdiepen, zal ook door middel van secundaire literatuur verduidelijkt worden. De belangrijkste en meest recente literatuur hierbij is Paula Bartley’s Prostitution. Prevention and Reform in England, 1860-1914.[footnoteRef:12]  Daarnaast zal ik ook de klassieker Prostitution and Victorian Society van Judith Walkowitz gebruiken.[footnoteRef:13] Dit is één van de eerste grote onderzoeken over dit onderwerp, aangezien het onderzoek naar prostitutie pas vanaf de jaren ’60 aanvaardbaar werd.[footnoteRef:14] Ondanks het feit dat dit boek al wat ouder is, blijft het een belangrijk boek dat tot op heden vele anderen inspireert.[footnoteRef:15] De Engelse omstandigheden die ik hier schets, zal ik vergelijken met de Nederlandse situatie. Hierna zal ik kijken of abolitionisten in Nederland en Engeland verschillende redenen hadden om in de 19e eeuw de zorg voor gevallen vrouwen op zich te nemen. In beide situaties is sprake van een aantal groepen die deze strijd tegen de prostitutie voerden. Van de belangrijkste zal ik de motieven bestuderen.  [12:  Bartley, Prostitution.]  [13:  Judith Walkowitz, Prostitution and Victorian Society (Cambridge 1980).]  [14:  Walkowitz, Prostitution and Victorian Society,  VII.]  [15:  Mirjam Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving 1881-1911’, Utrechtse Historische Cahiers 4 (1990) 4-5, Bartley, Prostitution, 12 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 14-15.] 

	Tot slot zal ik de situatie op Steenbeek proberen te vergelijken met de algemene conclusies die ik al getrokken heb in de voorgaande hoofdstukken. Dit zal gebeuren op basis van een aantal stellingen die werden aangenomen op een internationaal congres over prostitutie, dat georganiseerd werd door de Fédération Abolitionniste Internationale (FAI), een internationale abolitionistische federatie die nauwe banden had met Pierson. Daarnaast zal ik de inzichten uit Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van Asyl Steenbeek gebruiken. Dit boekje werd vanaf 1853 tot 1890 uitgegeven. Dit onderzoek start dan ook in 1853, waarna elke vijf à zes jaar een jaargang bestudeerd wordt. De laatste jaargang die bekeken wordt, is die uit 1887. [footnoteRef:16] Dit bronnenonderzoek zal ik ondersteunen met het boek van Otto Willem Dubois, Reddende Liefde: Het werk van de Heldringstichtingen in Zetten 1847-2010. Dit is het meest recent geschreven werk dat zich enkel op de opvang in Zetten richt.[footnoteRef:17] Hieruit volgt dan de conclusie, die ofwel zal bevestigen dat Steenbeek past binnen de ideeën over de evangelische zorg voor prostituees in deze tijd, ofwel dat Steenbeek atypisch is en dat het wellicht een verrijking zou zijn om het standaardbeeld van de zorg voor gevallen vrouwen in de 19e eeuw nog eens kritisch te  bekijken. [16:  Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek. Jaargangen 1853, 1858, 1864, 1870, 1876, 1882 en 1887. ]  [17:  Ibidem en Dubois, Reddende Liefde.
] 



Prostitutie bestrijd je niet alleen. Abolitionisten: orthodox-protestanten, links-liberalen, socialisten en feministen
‘Vrijheid van enkelen ten koste van velen.’[footnoteRef:18] Zo werd volgens Mirjam Oostendorp door nieuw-liberalen naar de oud-liberale, of ook wel klassiek-liberale, opvatting gekeken. Zij bedoelt hiermee dat de nieuw-liberalen, een groep liberalen die eind 19e eeuw actief werd en meer nadruk legde op de sociale standpunten, vonden dat de oud-liberalen enkel aan hun eigen klasse dachten. De oud-liberalen richtten de gehele wetgeving op hun eigen gewin, aldus de nieuw-liberalen.[footnoteRef:19] Dit blijkt eveneens uit de wetgeving die betrekking had op prostitutie. Begin 19e eeuw bestond deze vooral uit reglementering. Prostituees moesten zich in een stadsregister laten inschrijven en zich elke week één à twee keer aan medisch onderzoek onderwerpen. [footnoteRef:20] De reglementering werd op stedelijk niveau georganiseerd. In 1853 hadden meer dan dertig steden deze stadsregisters ingevoerd, evenals de verplichte medische onderzoeken. In 1851 was dit al aangespoord door de Gemeentewet; deze moest de invoering van reglementering in de steden versnellen.[footnoteRef:21]  [18:  Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving 1881-1911’, 54.]  [19:  Ibidem, 21, 51-52, 54.]  [20:  An Huizinga, Betaalde liefde. Prostituees in Nederland 1850-1900 (Bergen 1983) 7 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 25-29.]  [21:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 291-294 en Huizinga, Betaalde liefde, 7.] 

Als nu Oostendorps uitspraak over het oud-liberalisme erbij betrokken wordt, dan wordt duidelijk waarom de reglementering werd ingevoerd. In deze tijd leefde namelijk het idee dat mannen, om gezond te blijven, seks nodig hadden. Ongetrouwde mannen konden dit niet zomaar aan een nette dame vragen en moesten dus wel langs een prostituee. Hierbij speelde ook nog mee dat seksualiteit iets was dat niet besproken werd. Er werd dus een dubbele moraal op na gehouden. Dit hield in dat mannen mochten doen wat zij wilden, als ze er maar voor zorgden dat wat zij op seksueel gebied deden niet  openlijk bekend werd. Vrouwen daarentegen werden seksueel klein gehouden. Vrouwelijke seksualiteit werd afgedaan als een fabel.[footnoteRef:22]  Dit was een algemeen aanvaarde opvatting die zowel liberalen als medici ondersteunden en gebruikten om de reglementering te verdedigen.[footnoteRef:23] Er was dus sprake van vrijheid van (rijke) mannen ten koste van prostituees. [22:  Marita Mathijsen, De gemaskerde eeuw (Amsterdam 2002) 10-11, 23, 31-35.]  [23:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 7-9, 46-56, 79-83 en Huizinga, Betaalde liefde, 13-14.
] 

Een aantal groeperingen kwam in opstand tegen deze dubbele standaard. De grootste groep, die zich hierin ook het snelst organiseerde, was die van de orthodoxe protestanten. Zij verenigden zich onder leiding van Hendrik Pierson met als doel de afschaffing van de reglementering, die de prostitutie wettelijk toestond. Pierson, de opvolger van Heldring, zou het zedendebat volledig domineren en er veel invloed op uitoefenen.[footnoteRef:24] Pierson zou daarnaast ook veel druk gaan uitoefenen op de politiek. Zo had hij niet enkel de politieke steun van Alexander de Savornin Lohman, een christelijke, antirevolutionaire politicus, maar ook een liberale broer die van 1897 tot 1901 leider van een kabinet zou zijn, Nicolaas Gerhard Pierson.[footnoteRef:25] Verder voerde Hendrik Pierson nog de leiding over de drie bekendste anti-prostitutieorganisaties, de Nederlandsche Vereeniging tegen de Prostitutie (opgericht in 1879, verder afgekort als NVP), de Nederlandsche Vrouwenbond tot Verhoging van het Zedelijk Bewustzijn (opgericht in 1884, verder afgekort als Vrouwenbond)  en de Middernachtzending-Vereeniging (opgericht in 1890, verder afgekort als Middernachtzending).[footnoteRef:26] Zowel de NVP als de Vrouwenbond oefenden druk uit op de politiek. Voor vrouwenverenigingen was dit uniek in deze tijd. De Vrouwenbond en Middernachtzending verrichtten daarnaast ook praktischer werk.[footnoteRef:27] Pierson zou in 1898 tevens een presidentschap aangeboden krijgen van de Fédération Abolitionniste Internationale (hierna aangeduid als de FAI). De FAI was de internationale abolitionistenbond, waaraan ook de NVP verbonden was. Josephine Butler, een Engelse christenfeministe, had de FAI opgericht in 1875.[footnoteRef:28]  [24:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 18-19 en Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 122-123, 126-128.]  [25:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen,  149-153, 183 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 84.]  [26:  Dubois, Reddende liefde, 180, Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 9-10, 140-142, Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 77-79, 82, 84-86.]  [27:  Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 44.]  [28:  Ibidem, 58-59 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 82-83.] 

De FAI was een grote inspiratiebron voor de strijd tegen de prostitutie zoals Pierson die later zou gaan voeren. Hij ontmoette in 1877 Josephine Butler, die eveneens streed tegen de reglementering in Engeland. Hoewel hij in eerste instantie zeer sceptisch was, niet in de laatste plaats omdat zij als feministische spreekster zelf sprak, raakte hij geïnspireerd door haar strijd tegen de prostitutie. Vooral haar nadruk op de foute dubbele moraal nam hij over.[footnoteRef:29] [29:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 129-132 en Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie  58-59.] 

Pierson en de andere orthodox-protestante prostitutiebestrijders begonnen kritiek te leveren op de dubbele moraal en de reglementering. Zij zagen drie belangrijke kritiekpunten. Allereerst zou de reglementering simpelweg niet werken. Het aantal syfilislijders was niet gedaald door de controles. Daarnaast bekritiseerden de abolitionisten ook de dubbele moraal an sich. Mannen zouden helemaal niet meer lustgevoelens hebben dan vrouwen en als dat wel zo zou zijn, dan moesten mannen die ook maar onderdrukken. Hiermee werd de zondige schuld van de prostitutie niet enkel naar de vrouwen geschoven, maar ook naar de mannen. Een laatste argument was dat de reglementering moreel verwerpelijk was. De reglementering zou mannen de indruk geven dat er genoeg gezonde prostituees waren waar zij naartoe konden, als zij hier behoefte aan hadden. Hierdoor zou men de prostitutie aansporen, iets waar de abolitionisten vanzelfsprekend tegen waren.[footnoteRef:30] [30:  Huizinga, Betaalde liefde, 11, 14 en  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 173-177.] 

Naast Butler was het Réveil voor Pierson – en dus voor de gehele prostitutiebestrijding – een belangrijke motiverende factor. Volgens het Réveil was de contemporaine Nederlandse protestantse kerk niet orthodox genoeg was. Ditzelfde gold voor de samenleving. Ook leefde er een diep zondebesef binnen het Réveil. Aanhangers van het Réveil geloofden dat zondaars gered konden worden door het evangelie, de armenzorg en het onderwijs. Dit idee is nauw verbonden met de nadruk die gelegd werd op bidden, getuigen en redden. Op deze wijze wilden de leden van het Réveil Nederland weer bekeren tot het juiste geloof.[footnoteRef:31] [31:  Koenders, Tussen christelijk Réveil en seksuele revolutie, 50-52.] 

Zoals al eerder opgemerkt was het Réveil sterk verbonden met de Romantiek.[footnoteRef:32] Op zich lijkt dit een vrij loze constatering, maar wanneer in het achterhoofd wordt gehouden dat de Romantiek ook een tegenbeweging was, krijgt deze opmerking al meer betekenis. De romantici richtten zich namelijk tegen de Franse Revolutie en wilden terugkeren naar de tijd van daarvoor. Ze geloofden dat de kerk, staat en maatschappij christelijke beginsels moesten hebben. Daarnaast meende men dat de maatschappij, die vervallen was tot een meer seculiere staat weer opnieuw gekerstend moest worden.[footnoteRef:33] Dit zijn elementen die we terugzien in de opinie van de abolitionisten. [32:  Rasker, De Nederlandse Hervormde kerk vanaf 1795, 71.]  [33:  Rasker, De Nederlandse Hervormde kerk vanaf 1795, 92, 96-98.] 

Hoewel in het midden van de 19e eeuw de prostitutiebestrijding voornamelijk door de orthodox-protestanten werd gedragen, veranderde dat in de laatste twee decennia van de 19e eeuw. Pierson kreeg in deze tijd veel medestanders, onder wie vooruitstrevende liberalen, socialisten en feministen.[footnoteRef:34] Al deze groepen ondersteunden het abolitionisme, maar zij deden dit elk met net even andere argumenten. [34:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 12, 14-15 en Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving 1881-1911’, 1-2 en  Rasker, De Nederlandse Hervormde kerk vanaf 1795, 92.] 

De nieuw-liberalen kwamen met een vooruitstrevend standpunt. Na 1880 raakten steeds meer liberalen, net als de christelijk-orthodoxen, ervan overtuigd dat de dubbele moraal fout was. Deze nieuw-liberalen of ook wel links-liberalen vonden namelijk dat het grondwettelijk fout was om de vrouw en man niet aan een gelijke standaard te houden. Dit stond tegenover het christelijke idee van de zondigheid van zowel de prostituant als de prostituee. Voor de orthodox-protestanten was een syfilisbesmetting een besmetting met de zonde en die zonde gold zowel voor de prostituee als voor de besmette man.[footnoteRef:35] Daar komt nog bij dat na 1880 een aantal links-liberalen socialistische standpunten innam. Zij geloofden dat een slechte moraal niet voortkwam uit onwil van de burger, maar uit onmacht. Doordat de arme burger niet voldoende geld had om van te leven moest zij zich wel prostitueren. Door dus eerst het financiële en klassenprobleem op te lossen, zou de moraal vanzelf verbeteren.[footnoteRef:36]  [35:  Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving 1881-1911’, 21-22 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen,  51-58.]  [36:  Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving 1881-1911’, 15.] 

Overigens bleven er tevens oud-liberalen volharden in hun opvattingen over het prostitutievraagstuk. Zij zagen de staat als de patriarchale macht die de prostituees moest beschermen door reglementering. De gevallen vrouwen hadden immers vaak geen man of vader om dit voor hen te doen.[footnoteRef:37] Vermoedelijk was dit vooral erop gericht is om de mannen die naar de prostituees gingen te beschermen, zoals hierboven al vermeld. Op deze wijze was er vrijheid van enkelen ten koste van velen. Het lijkt erop dat dit eind 19e eeuw echter geen geaccepteerd standpunt meer was, temeer omdat de prostitutiebestrijding zoveel aanhangers verwierf.[footnoteRef:38] [37:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 40-45.]  [38:  Oostendorp, ‘Liberalen, zedelijkheid en wetgeving’, 15, 54.] 

Socialisten keken anders tegen deze kwestie aan dan de liberalen en de prostestanten. Hun standpunten lijken op die van de links-liberalen. Prostitutie is namelijk geen moreel probleem voor de socialisten, maar een sociaal vraagstuk dat men ook nog eens verbond aan de vrouwenrechten. Socialisten geloofden namelijk dat het vreselijke kapitalisme voor deze verkrachting van de proletariaatsdochters zorgde. De vrouwenlonen zouden te laag zijn en daarom zouden vrouwen zich moeten prostitueren om nog enigszins te kunnen rondkomen. Daar komt nog bovenop dat door sociale verhoudingen veel mensen het trouwen uitstelden tot zij genoeg verdiend hadden om redelijk van te kunnen leven. Dit was een probleem, want hierdoor werd het driftleven verstoord. Mannen die toch behoefte hadden aan geslachtsgemeenschap zouden dan wel naar prostituees moeten gaan. Dit was echter, volgens de socialisten, niet de fout van de mannen, maar van de kapitalistische inrichting van de staat die ervoor zorgde dat zij het trouwen uitstelden.  Een derde probleem dat socialisten voorzagen was het probleem van de vrouwenrechten. Vrouwen hadden geen gelijke rechten en socialisten geloofden dat alleen tussen gelijken echte liefde kon bestaan. Het feit dat vrouwen geen gelijke rechten hadden, leidde er dus toe dat in een heteroseksueel huwelijk geen gelijkheid bestond. Zonder gelijkheid was er geen echte liefde en dan was elke seksuele handeling een vorm van prostitutie. Om prostitutie dus helemaal af te schaffen moest er gelijkheid komen tussen man en vrouw.[footnoteRef:39] [39:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 137-149, 151-167.] 

De laatste groep, de feministen, had ook duidelijke opvattingen over de prostitutie. Hierbij moet herinnerd worden dat Josephine Butler, die een grote inspiratie was voor Pierson en de Nederlandse abolitionisten, tegenwoordig gezien wordt als een christelijke feministe. Veel ideeën over de dubbele standaard die zij, en later Pierson, aanhing, zien we terug in zowel de orthodox-christelijke prostitutiebestrijding als die van de feministen.[footnoteRef:40] Butler was, juist door die christelijke verbinding met het feminisme, een gematigd feministe. In meer radicale opvattingen van het feminisme zien we dan ook een sterker aanmatigende houding terug.[footnoteRef:41]  [40:  Ibidem, 71-72.]  [41:  Ibidem, 180-188.] 

De meer gematigde feministen waren simpelweg tegen de reglementering omdat deze een dubbele standaard inhield. Mannen zouden volgens hen echter ook schuldig zijn aan prostitutie. Deze dubbele standaard moest dus vervangen worden door gelijkheid. Prostitutie zou daarnaast tegen de vrouwelijke waardigheid ingaan en tegen de keuzevrijheid van de vrouw. Vrouwen werden door hun financiële positie en door de mannen die hun lust niet konden beteugelen immers in dit beroep gedwongen.[footnoteRef:42] De meer radicale feministen meenden zelfs dat alleen mannen schuldig waren aan prostitutie. De vrouwelijke prostituees hadden geen enkele schuld, want zij waren het slachtoffer van de mannelijke hebzucht en zelfzucht. De man werd gezien als overheersend en zich de vrouwelijke prostituee toe-eigenend. Socialistische, radicale feministen vonden dan ook dat de vrouw uit de arbeidersklasse gebukt ging onder een dubbele slavernij. Deze vrouwen zouden gebukt gaan onder de slavernij van het kapitaal, en die van de heerszuchtige man.[footnoteRef:43] [42:   De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 175-176 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen,  14-15, 18-19.]  [43:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 160-163, 180-188.] 

	Kortom, er waren veel redenen om tegen prostitutie te zijn. Uiteindelijk zouden de abolitionisten hun doel bereiken. Dit gebeurde echter in Nederland pas in 1911 met de zedelijkheidswet die prostitutie verbood.[footnoteRef:44] Pierson meende zelf dat de jaren 1878 tot en met 1895 de moeilijkste jaren voor de prostitutiebestrijding waren.[footnoteRef:45] Dit is echter wel een curieuze bewering. Dit was namelijk de tijd dat Pierson eindelijk medestanders kreeg. De periode van 1850 tot 1880, die eerst geleid werd door Heldring en daarna door Pierson, was in mijn opinie een zeer lastige periode voor de prostitutiebestrijding. Er was in deze tijd namelijk weinig sympathie voor de orthodox-protestanten. De enige steun die zij konden verwachten, kwam uit eigen kring.[footnoteRef:46] In deze periode werd echter wel een ander opvanghuis voor de prostituees gesticht, maar politiek gezien kwam er nog niet veel schot in de zaak. [44:  Dubois, Reddende liefde, 182 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 295-302.]  [45:  Dubois, Reddende liefde, 182.]  [46:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 295-302] 

	Dit nieuwe opvanghuis heette De Goede Herder. Het werd gesticht in 1860 te Leiderdorp.[footnoteRef:47] Hoewel er niet al te veel secundaire literatuur over De Goede Herder bestaat, is het wel duidelijk dat dit een zeer gesloten, katholiek opvanghuis was. De vrouwen die hier kwamen zouden veel berouw hebben en de rest van hun leven doorbrengen met boetedoening en bidden. Zij werden Magdalena-zusters genoemd en door de Zusters van de Goede Herder opgevangen. Deze kloosterorde stond bekend om haar wasserijen waar de zusters geld mee verdienden en die als een soort ‘arbeidstherapie’ voor de Magdalena-zusters dienden.[footnoteRef:48]  [47:  Ibidem,  115 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen,  66.]  [48:  Van Heijst, e.a., Ex Caritate,181-185.] 

	Katholieken boden al hulp aan prostituees vanuit dit opvanghuis en ook via andere stichtingen. Sommigen van deze stichtingen maakten gebruik van doorvoerhuizen, die prostituees opvingen die wilden stoppen met de prostitutie totdat deze vrouwen naar De Goede Herder konden. Ook voor het protestantse Steenbeek waren er soortgelijke huizen. Er was echter in deze tijd nog geen vastomlijnde, katholiek-politieke ideologie betreffende de prostitutie. Dit kwam vooral omdat de emancipatie van katholieken laat in de 19e eeuw op gang kwam en de meeste organisaties rond de eeuwwisseling eindelijk vaster omlijnd werden.[footnoteRef:49] Als we naar het voorbeeld van De Goede Herder kijken, lijkt het er echter wel op dat de prostituees zeer afgeschermd werden van de ‘gewone’ samenleving, er veel nadruk op berouw was en dat hard werken gewaardeerd werd. [49:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 114-115, 183-186, 243-244 en Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 47, 79, 116-118.] 

	Na 1880 kregen Pierson en de zijnen meer aanhang. Zoals hierboven al vermeld gingen links-liberalen, socialisten en feministen de abolitionisten helpen.[footnoteRef:50] Ook werd de zaak nog eens extra geholpen door gebeurtenissen in Engeland. Hier bracht de Pall Mall-affaire, een door abolitionisten opgezet schandaal, een extra duwtje in de goede richting. De prostitutiebestrijders bedachten namelijk extra aanhang te kunnen krijgen als zij konden bewijzen dat prostituees niet uit vrije wil in de bordelen aanwezig waren, maar dat zij als blanke slavinnen heen en weer werden verkocht, soms al als kleine meisjes.[footnoteRef:51] Deze lijn van denken werd door Heldring al in 1859 verkondigd, maar werd door de affaire alom bekend.[footnoteRef:52] [50:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 18-19 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 12.]  [51:  Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 102-105 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 245.]  [52:  Huizinga, Betaalde liefde, 10 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 115-118.] 

	In 1885 kregen de abolitionisten het voor elkaar dat een journalist van de Pall Mall Gazette een meisje kocht van haar ouders, dit kind één nacht in een bordeel liet slapen en vervolgens hierover publiceerde in de Gazette. Hierop volgde een grote verontwaardiging in Engeland die zeer ten goede van de abolitionisten kwam. Dit hielp ook de Nederlandse abolitionisten, want in Nederland had de affaire hetzelfde resultaat. Niet alle actievoerders waren hier even blij mee. Pierson vond het vooral een hoop bedrog en was tegen de werkwijze van de Engelse abolitionisten.[footnoteRef:53] [53:  Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 102-106 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 150-151, 245.] 

	De Pall Mall-affaire bracht een belangrijke ommekeer voor de prostitutiebestrijding en rond 1900 zouden de stedelijke regelementen afgeschaft worden. Na 1900 richtte men zich – nog steeds met het argument van de vrouwenhandel – op een landelijk verbod op prostitutie. Dit verbod kwam er in 1911, samen met een geheel pakket zedelijkheidsmaatregelen die onder andere betrekking hadden op homoseksualiteit, pornografie en abortus.[footnoteRef:54] [54:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 221, 229, 245, 261, 268.] 

We kunnen dus concluderen dat er in Nederland veel verschillende beweegredenen waren voor het abolitionisme. Veel van deze argumenten draaiden om de dubbele moraal zoals we die aantroffen bij de feministen, vernieuwende liberalen en protestanten. Ook het idee dat armoede de oorzaak was van prostitutie kwam zowel bij de links-liberalen als socialisten terug. De protestanten gebruikten daarnaast ook het argument dat reglementering van de prostitutie geen enkel voordeel had; het aantal syfilisslachtoffers was niet gedaald. Ook de inspiratie die Réveil opleverde voor Pierson en de zijnen zien we terug wanneer we bedenken dat Pierson en een deel van zijn aanhangers meenden dat zij de prostituees en de zondige wereld tot inkeer moesten brengen en zo de liberale, seculiere samenleving moesten bekeren tot het juiste geloof. Tot slot vonden de protestanten dat prostitutie simpelweg zondig en moreel fout was en meenden zij daarom dit probleem te moeten bestrijden.






Josephine Butler en haar medestanders. Abolitionisme in Engeland vergeleken met Nederland
‘Toevallig kwam in de laatste dagen een boekje in onze handen: het Magdalenum te Brigthon getiteld. Met zeldzame vreugde lazen wij het. Het was uit ons hart gesproken, het scheen ons dikwerf toe alsof wij hetzelfde gedacht en opgetekend hadden. Maar neen, het waren ervaringen en beginselen in een ander land met ons in denzelfden tijd.’[footnoteRef:55] Op deze wijze beschrijft Ottho Heldring, de eerste directeur van Asyl Steenbeek, de omstandigheden in een Engels opvangtehuis in het ‘Acht-en-twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’. Naast het feit dat Asyl Steenbeek dus zijn wortels had in de Nederlandse situatie, blijkt de leiding ook de Engelse omstandigheden in de gaten te hebben gehouden. Het is daarom te verwachten dat zowel de gebeurtenissen in Engeland als die in Nederland het Asyl te Zetten beïnvloed hebben. In dit hoofdstuk zal ik dan ook beide situaties vergelijken met elkaar. [55:  O.G. Heldring, ‘Acht-en-twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 6.] 

Één naam komt in de Engelse – en zelfs in de Nederlandse – prostitutiebestrijding keer op keer terug: Josephine Butler. Butler was een Engelse christenfeministe die de eerste abolitionistische vrouwenorganisatie oprichtte.[footnoteRef:56] Ook was zij verantwoordelijk voor de oprichting van de al eerder genoemde internationale FAI, een organisatie waarvan de NVP een Nederlandse onderafdeling was. In mijn optiek kan Butler gezien worden als de Engelse tegenhangster van Pierson. Sterker nog, Butler was een inspiratiebron voor Pierson. Butler en Pierson verdedigden ook grotendeels dezelfde standpunten.[footnoteRef:57] Een groot verschil tussen beiden was echter dat Butler naast prostitutiebestrijdster ook een feministe was. Pierson daarentegen zag in het feminisme geen heil en verbood de toegang tot de NVP dan ook voor vrouwen, waarna de Nederlandse vrouwen op aandringen van Butler de Nederlandse Vrouwenbond oprichtten.[footnoteRef:58] [56:  Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 6, 113-117 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 80-81.]  [57:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 80-83 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 129-132.]  [58: Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 159-164 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 105-111.] 

Deze splitsing van man en vrouw in twee afzonderlijke abolitionistische organisaties zien we ook in Engeland terug. In 1869 werd de National Association for the Repeal of the Contagious Diseases Acts (hierna aangeduid als National Association) opgericht in reactie op een reglementering van de prostitutie. Ook hier werden vrouwen niet toegelaten, dus in datzelfde jaar richtte Butler met een aantal andere bourgeoisievrouwen de Ladies’ Association for the Repeal of the Contagious Diseases Acts (verder afgekort als LNA) op.[footnoteRef:59] Wanneer de Engelse situatie met de  Nederlandse vergeleken wordt, zou gesteld kunnen worden dat de National Association overeen komt met de Nederlandse NVP en de LNA met de Nederlandse Vrouwenbond. Zowel de LNA als de Vrouwenbond hadden meer leden dan de bijbehorende mannenbond. Dit is wellicht één van de redenen dat de prostitutiebestrijding door zowel Petra de Vries als Judith Walkowitz zo sterk aan het feminisme wordt gekoppeld.[footnoteRef:60] [59:  Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 2, 91-93 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 80-81.]  [60:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 146, 160-164, Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 91-93, 137 en De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 180-188.] 

De wetgeving in England verschilde sterk met die in Nederland. In de eerste helft van de 19e eeuw hielden de Engelsen vooral vast aan een laissez-faire beleid. Zolang prostituees zich niet met andere – verboden – zaken bezig hielden konden ze gewoon hun gang gaan. Dit veranderde met de Contagious Diseases Acts, die werden ingevoerd in 1864, 1866 en 1869 en hierboven al kort genoemd werden. Deze Acts, ook wel bekend onder de afkorting CD Acts, verboden de prostitutie niet. Er werd in deze wetgeving enkel gesteld dat vrouwen, die werden aangemerkt als ‘common prostitute’ van straat geplukt mochten worden, onderworpen mochten worden aan een lichamelijk onderzoek en, wanneer zij een geslachtsziekte bleken te hebben, mochten worden opgesloten in de zogenaamde lock hospitals (ziekenhuizen die ongetrouwde vrouwen met een geslachtsziekte opnamen) om verplicht hun ziekte te laten behandelen. De enige manier om dit te voorkomen was om te bewijzen dat de vrouw deugdzaam was, iets dat vanzelfsprekend niet altijd even gemakkelijk was.[footnoteRef:61]  [61:  Bartley, Prostitution, 12 en Linda Mahood, The Magdalenes. Prostitution in the nineteenth century (Londen 1990) 137-138.] 

Het probleem was echter dat ‘common prostitute’, wanneer je geen register van prostituees hebt zoals in Nederland het geval was, nogal een vaag begrip bleek. Daarnaast kleedden de Engelse prostituees zich erg rijkelijk aan, enerzijds om klanten te lokken, anderzijds om zich als prostituee te profileren. Hierdoor leken de prostituees echter op de vrouwen uit de hogere klassen.[footnoteRef:62] Persoonlijk vermoed ik dat dit ook één van de redenen was dat de vrouwen uit de LNA – die toch veelal uit de hogere klassen kwamen – tegen deze wetten protesteerden; zij liepen zélf het gevaar van straat geplukt te worden en onderzocht te worden. [62:  Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 25-26.] 

De regulering in Nederland bestond al sinds de Franse tijd.[footnoteRef:63] Aangezien Engeland nooit veroverd was door Napoleon, was hier dus geen traditie van registratie zoals in Nederland wel het geval was. De omslag naar de CD Acts zou onderdeel zijn van een grotere omslag rond de eeuwwisseling die voortkwam uit het verlangen seksualiteit te reguleren en controleren, omdat deze anders gevaarlijk zou zijn.[footnoteRef:64] Ook de manier waarop gekeken werd naar prostituees veranderde hierdoor. Tot deze tijd werden de prostituees gezien als slachtoffers die beschermd en geholpen moesten worden. Uit de Acts blijkt dat dit langzaamaan veranderde. De vrouwen werden op dit moment gezien als een gevaar voor de maatschappij en moesten in hospitalen opgesloten worden als zij besmet waren om zo verdere besmetting te voorkomen. In een soort golfbeweging komt echter het beeld van de onderdrukte gevallen vrouw – die men moet helpen – terug, in de jaren ’80 van de 19e eeuw.[footnoteRef:65] Deze terugkeer werd gefaciliteerd door een aantal schandalen, waaronder de Pall Mall-affaire. Deze schandalen zouden er in 1886 voor zorgen dat de CD Acts werden teruggetrokken.[footnoteRef:66] [63:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 8-9.]  [64:  Mahood, The Magdalenes, 56.]  [65:  Ibidem, 40, 58 en Bartley, Prostitution, 34.]  [66:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 245 en Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 99.] 

Naast de confessionelen in de LNA en de National Association waren ook de feministes en de socialisten erg belangrijk. Deze laatste droegen in belangrijke mate bij aan de LNA, aangezien deze vrouwen de steun van mannen nodig hadden en die niet vanuit de National Association kregen. De Association was namelijk tegen de sterke feministische invloeden die in de LNA doorwerkten. Butler, die toch al een sterke connectie had met de armen en zodoende ook met de socialisten, wist uiteindelijk voldoende aantrekkingskracht uit te oefenen op de socialisten. Deze mannen, die veelal uit de arbeidersklasse kwamen, ondersteunden de vrouwen uit de burgerlijke klasse, zodat zij niet als ‘stuurloos’ gezien werden door gebrek aan mannelijke steun. Vooral in het noorden van Engeland waren zowel de burgervrouwen als de socialisten nonconformists. Dit was een protestantse stroming waar verscheidene Engelse denominaties onder vielen. Doordat deze vrouwen en socialisten een gelijkvormig geloof aanhingen werd de samenwerking gemakkelijker.[footnoteRef:67] [67:  Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 1, 99-102.] 

Feministen, (orthodoxe) protestanten  en socialisten speelden dus zowel in Nederland als in Engeland een belangrijke rol in de prostitutiebestrijding. Door het internationale karakter van het socialisme speelden voor socialisten veelal dezelfde beweegredenen in Engeland als in Nederland.[footnoteRef:68] Doordat Josephine Butler Pierson sterk inspireerde zien we datzelfde gebeuren voor wat betreft het feminisme en protestantisme. De artsen, die in Nederland van belang waren voor de (latere) prostitutiebestrijding, hadden in Engeland echter vooral een rol in het opleggen van de CD Acts en bestreden de reglementering niet zoals in Nederland wel gebeurde.[footnoteRef:69] In eerste instantie waren in Engeland de Anglicaanse en katholieke kerk veel minder belangrijk in de politieke bestrijding van de prostitutie dan de protestantse nonconformists. Waar deze kerken echter al wel mee bezig waren, was de opvang van prostituees in tehuizen. Deze correctie-instituten werden gebruikt als alternatief voor de gevangenis. De nadruk lag bij de Katholieke en Anglicaanse Kerk dan ook meer op het straffen van de zondige prostituees dan het geval was bij de nonconformists.[footnoteRef:70]  [68:  Ibidem, 35.]  [69:  Ibidem, 43-46 en Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 173-177.]  [70:  Bartley, Prostitution, 25-26, 31-34 en Eric Trudgill, Madonnas and Magdalenes: The origin and development of Victorian sexual attitutes (New York 1976) 288.] 

De protestanten zetten ook opvanghuizen op. Zij richtten deze veel meer in als een familieopvang, een soort thuis, dan bij de Anglicanen en katholieken het geval was. Bij hen lag de nadruk meer op vergeving van de zonden dan op het boetedoen. Daar kwam nog bij dat zij sterk het idee hadden dat ook zij boete moesten doen voor hun dagelijkse zonden. Zij zagen in deze opvangtehuizen een uitgelezen kans om zich door daden met deze boetedoening bezig te houden. Door de zielen van deze gevallen vrouwen te redden konden ze dus hun eigen ziel redden. Dit opvangsysteem werd met name in de tweede helft van de 19e eeuw populair. De katholieken domineerden in de eerste helft van de eeuw het speelveld met hun correctie-instituten.[footnoteRef:71] Overigens meent Paula Bartley dat de protestantse opvanghuizen niet daadwerkelijk beter met hun bewoonsters omgingen dan de correctie-instituten, aangezien de familiemethode veel machtsrelaties verborg en de paternalistische insteek nooit verloren ging.[footnoteRef:72] [71:  Bartley, Prostitution, 25-26.]  [72:  Bartley, Prostitution, 25-34 en Jeffery Weeks, Sex, politics & society. The regulation of sexuality since 1800 (Londen 1989) 30.] 

Daarnaast waren er nog de al eerder genoemde lock hospitals. Gewone ziekenhuizen hadden soms ook een lock ward. Hier werden de zieke prostituees opgevangen. Het woord ‘lock’ is hierin toepasselijk omdat de vrouwen strikt gescheiden werden gehouden van de rest van de samenleving. Dit soort hospitalen werden voorheen gebruikt voor leprozen. Dit zou dan ook tekenend zijn voor de pariastatus van de prostituees die hier werden opgesloten. Over het algemeen waren deze instellingen niet aan één geloofsgroep gelieerd, maar aan de regering verbonden. Prostituees konden door de invoering van de  CD Acts in deze ziekenhuizen terecht komen.[footnoteRef:73]  [73:  Bartley, Prostitution, 26 en Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 61-65.] 

[bookmark: _GoBack]Naast de correctie-instituten kwam eind 19e eeuw de social purity-beweging uit de Anglicaanse kerk voort. Deze beweging probeerde medelijden op te wekken door prostituees weg te zetten als blanke slavinnen die bevrijd moesten worden uit de prostitutie. Zij zouden vastgehouden worden door hoerenmadams die de vrouwen door middel van financiële schulden aan zich bonden; een vorm van schuldslavernij. Bij ontsnappingen zouden de gevallen vrouwen weer terug worden gebracht naar de madams door de politie. Zij konden dus vrijwel onmogelijk uit hun zondige leven ontsnappen. Door de prostituees op deze wijze af te schilderen, werden zij van besmettingsgevaarlijke zondaar tot slachtoffer. [footnoteRef:74] Josephine Butler keurde de social purity-beweging af. Dit was waarschijnlijk omdat zij een afschuw had van het stigma dat prostituees die niet gered wilden worden kregen. Hoewel aan prostitutie vóór deze beweging al wel een stigma kleefde, werd dit stigma hierdoor nog groter.  Ondanks Butlers afkeuring sloeg de social purity-beweging wel aan in Nederland.[footnoteRef:75] [74:  Bartley, Prostitution, 155, 170-173 en Weeks, Sex, politics & society, 90-91.]  [75:  Weeks, Sex, politics & society, 89-91 en Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 107-108.] 

We kunnen dus concluderen dat veel Engelse gebeurtenissen leken op die in Nederland. Net als in Nederland zien we in Engeland de denkbeelden over prostitutie en de opvang van prostituees in de tweede helft van de 19e eeuw veranderen. In zowel Nederland als Engeland kwamen verschillende groepen – feministen, protestanten en socialisten – in  opstand tegen de reglementering van de prostitutie. Vanaf de jaren ’80 kregen de (voorheen met name protestantse) prostitutiebestrijders vooral veel bijval. Dit werd veroorzaakt door de nadruk die werd gelegd op de prostituees als blanke slavinnen. Hierdoor begon men steeds meer te denken dat deze vrouwen slachtoffers waren in plaats van daders. Een serie schandalen, waar de Pall Mall-affaire wellicht de meest belangrijke van was, droeg hier aan bij. 
Waar we ook veel overeenkomsten in zien, zijn de organisaties die in Nederland en Engeland de prostitutie bestrijden. In Engeland zijn de belangrijkste organisaties de National Association en de LNA. De Nederlandse NVP en Vrouwenbond komen respectievelijk met deze organisaties overeen. In Nederland werden deze verenigingen aangevuld door de Middernachtzending. In Engeland is hier geen equivalent van, hoewel het in het geheel niet uitgesloten is dat er praktisch werk werd gedaan door individuen en kleinere, lokale organisaties. Deze organisaties werden alle grotendeels overheerst door (orthodoxe) protestanten. Dit gold zowel voor Engeland als Nederland. Deze protestanten kwamen vooral in opstand tegen de heersende liberale dubbele moraal die inhield dat er andere zedelijkheidseisen aan mannen werden gesteld dan aan vrouwen. Mannen zouden immers – zolang ze het maar verborgen hielden – zich niets hoeven aantrekken van de strenge zedelijkheidsregels waaraan vrouwen zich moesten houden.
De protestanten ontleenden dit idee aan het feministische gedachtegoed, dat zeer belangrijk was voor de prostitutiebestrijding in beide landen. Met name Josephine Butler was tussen beide groepen een belangrijke schakel. De feministen geloofden dat zowel mannen als vrouwen aan dezelfde zedelijkheidsregels moesten voldoen. Daarnaast wees Butler de social purity beweging af, waarschijnlijk omdat zij vond dat vrouwen de vrije keuze moesten hebben prostituee te worden, ook al was zij tegen de prostitutie. Hieruit blijkt weer dat de Nederlandse feministes minder radicaal waren, aangezien de ideeën over witte slavernij, die Butler afwees, in Nederland geaccepteerd werden.
Katholieken waren eveneens in beide landen actief. Zij baatten verschillende opvanghuizen uit in Engeland en sinds 1860 ook één in Nederland. Deze huizen waren grotendeels gevest op een idee van afscherming. In Nederland leek dat meer een eigen keuze te zijn van de Magdalena-zusters; zij kozen voor isolatie. In England werden de correctie-instituten echter ook gebruikt als alternatief voor de gevangenis. In Engeland leefde dan ook veel meer de gedachte dat de samenleving tegen de prostituees beschermd moest worden.
De laatste groep die zeker niet vergeten mag worden in beide landen bestaat uit de socialisten. De socialisten meenden in beide gevallen dat de prostitutie werd veroorzaakt door armoede. Het kapitaal was er de reden van dat de vrouwen vervielen tot prostitutie en als dit probleem werd opgelost zou de prostitutie vanzelf stoppen. We zien de uitgebreide ideeën die in de Nederlandse situatie bestonden over het uitstellen van het huwelijk als reden voor de gang naar de prostituee niet terug in Engeland.
Wat we evenmin terugzien in Engeland zijn de links-liberalen die zich in Nederland bij de abolitionisten voegden. Zij meenden net als de socialisten dat de armoede de oorzaak was van de prostitutie. De Nederlandse oud-liberalen en Engelse Whig-liberalen hebben overigens lange tijd een verschillend beleid gevoerd op het gebied van prostitutie. Immers, in Engeland was sprake van een daadwerkelijk laissez-faire beleid. Tot de CD Acts werd er vrijwel niets gedaan op het gebied van reglementering. In Nederland was er sinds 1811 al reglementering opgesteld.











Abolitionistische beweegredenen en Asyl Steenbeek 
Door de invloed van het Réveil op Ottho Heldring en zijn opvolger Hendrik Pierson zien we ook de ideeën van deze stroming terugkomen op Asyl Steenbeek. Opvallend is dat deze geloofsbeweging in Engeland desondanks geen betekenisvolle rol speelde in het abolitionisme. Zoals al in het eerste hoofdstuk vermeld, keerden de aanhangers van het Réveil zich tegen de Franse Revolutie en de liberale, seculiere samenleving. Dit zijn ook zaken die in de opvang te Zetten terugkomen. Zo is één van de beginselen binnen Steenbeek dat er een ‘verhindering van de wereld [is], om hier binnen te dringen, [en] vrijheid van de bewoneressen, om hier uit te gaan’.[footnoteRef:76] Door die afscherming van de zondige, seculiere wereld zouden de vrouwen die werden opgevangen in het Asyl dus beter behandeld kunnen worden. Hoewel secularisatie niet als zodanig benoemd wordt, kunnen we de angst hiervoor wel tussen de regels door lezen. Zo stelt Heldring bijvoorbeeld dat ‘wij werden geboren in een land, waar de schande der ontucht met elk jaar meer wijkende gevonden werd’.[footnoteRef:77] Maar wat misschien nog wel duidelijker op secularisatie slaat, en wat Heldring de oorzaak lijkt te vinden van de ontucht, is ‘dat tempelen des Heiligen Geestes te zijn, eene gedachte is, die het meest in onze dagen is geweken’.[footnoteRef:78] Dit lijkt Heldring aan secularisatie te wijten. Volgens de ideeën van het Réveil hing deze secularisatie sterk met het liberale gedachtegoed samen. Dit liberalisme was er de oorzaak van dat de ontucht niet langer schandelijk werd gevonden. [76:  De Vries, ‘Geschiedenis van het Asyl Steenbeek, benevens iets over andere inrigtingen tot opbeuring van boetvaardigen in Nederland’, 53.]  [77:  O. G. Heldring, ‘Tiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 6 (1858)  182.]  [78:  Heldring, ‘Tiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’,  183.] 

Heldring geeft naast kritiek op de liberale samenleving ook kritiek op de kerk. Hij meent dat ‘ook de tucht in de kerk week’.[footnoteRef:79] Dit is een kritiek die we in het Réveil wel vaker terug zien komen. De Nederlands protestantse kerk is niet orthodox genoeg volgens de aanhangers van het Réveil. Hierdoor, lijkt Heldring te zeggen, zit er geen rem meer op de maatschappij; de kerk, die de rem zou moeten vormen, bezit zelf ook geen vorm van tucht meer en daarom wordt de samenleving steeds liberaler en meer seculier. [79:  O. G. Heldring, ‘Zestiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 12 (1864) 169.] 

Pierson keurt de Franse Revolutie nog sterker af wanneer hij zegt: ‘Heldring heeft reeds op dit feit gewezen en het verbaast ons niet, wanneer hij verzekert, dat het hem niet gelukt is een fransche te behouden, wanneer wij ons herinneren, hoe daar de overheid reeds een eeuw lang met de zonde geheuld heeft en de zedelijke begrippen des volks in verwarring gebracht’.[footnoteRef:80] Ook hier valt evenmin het woord secularisatie, maar het is duidelijk dat Pierson in 1882 wel meende dat de Franse, revolutionaire invloed negatief was en de zonde had versterkt. [80:  H. Pierson, ‘Vier-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 30 (1882) 6.] 

Een andere beweegreden voor de opvang van gevallen vrouwen blijkt ook zeer duidelijk uit de vroegere stukken van Heldring. Heldring meent dat de katholieken de prostituees onjuist opvingen. De Goede Herder en andere katholieke opvanghuizen (denk hierbij ook aan de Engelse correctie-instituten) hielden er immers een isolerende methode op na waarbij de berouwvolle vrouwen amper naar buiten mochten. Heldring meende dat dit niet de juiste wijze was om deze vrouwen te behandelen. De prostituees moesten er volgens hem vrijwillig voor kiezen gered te worden. Hij meende dan ook dat in ‘een echt Protestantsch gesticht […] het eerste beginsel de christelijke vrijheid moest zijn’.[footnoteRef:81] En dit was volgens hem dan ook ‘het echt Protestantsch, het waarlijk anti-roomsch beginsel der christelijke genade’.[footnoteRef:82] Opvallend is dat twee jaar nadat Heldring dit schreef, De Goede Herder werd gesticht. Daarnaast waren in Engeland sinds de eerste helft van de 19e eeuw al katholieke instituten. Het is zeer waarschijnlijk dat Heldring hier al mee in aanraking is geweest, gezien de internationale bronnen die de leiding van het Asyl al bestudeerd had voor de oprichting van het Asyl.[footnoteRef:83] [81:  Heldring, ‘Tiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’, 172.]  [82:  Ibidem, 173.]  [83:  De Vries, ‘Geschiedenis van het Asyl Steenbeek, benevens iets over andere inrigtingen tot opbeuring van boetvaardigen in Nederland’, 41-42.] 

In Piersons tijd lijkt de isolerende methode wel gebruik te zijn op Steenbeek. Pierson meent namelijk dat het juist ‘die behoefte [is], om de verzoeking te verminderen, welke er ons toe brengt, gestichten op te richten en de verpleegden daar te isoleeren van de maatschappij’.[footnoteRef:84] Nu lijkt men er van overtuigd te zijn dat het isoleren van de bewoonsters juist is. Vermoedelijk werd in Heldrings tijd echter de isolerende methode ook al toegepast. Het was namelijk zo dat ook in deze tijd de vrouwen ’s nachts in hun kamers werden opgesloten en niet zomaar weg konden.[footnoteRef:85] Naar mijn mening werd deze ‘protestantse methode’ veel meer gebruikt als een reclamepraatje. Magdalena was een blad dat moest helpen donateurs te verwerven. Door Asyl Steenbeek dan aan te prijzen als een echt protestants opvanghuis met juiste beginselen zette men dan ook De Goede Herder weg als een ‘fout’ opvanghuis, dat niet de juiste methodes hanteerde. [84:  Pierson, ‘Vier-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 9.]  [85:  Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 29-30.] 

Dat er in deze vroege jaren nog ‘geen verschil van godsdienstige gezindte’ plaatsvond, impliceert volgens mij dan ook een soort geloofsstrijd.[footnoteRef:86] Het Réveil wilde de samenleving herkerstenen en Heldring lijkt Steenbeek hiervoor de uitgelezen plaats te hebben gevonden. Hij stelt dat Steenbeek een protestants opvanghuis is, maar hij ving desondanks ook niet-protestantse prostituees op. Dat er volgens Heldring ‘niets te hopen valt, dan van inwendige ommekeer en christelijke overtuiging, op geloof en kennis gegrond, en van het wekken van ootmoedig zondenbesef’ wijst erop dat de vrouwen doordrenkt werden met een protestants-christelijke visie, zonder welke er volgens de leiding van Steenbeek geen redding was.[footnoteRef:87] Er lijkt dus een duidelijke drang tot ‘zieltjes winnen’ aanwezig te zijn geweest. Sterker nog, volgens Heldring was ‘de eerste en hoogste roeping van Steenbeek wel de redding van onsterfelijke zielen’.[footnoteRef:88] Maar anderzijds lijkt men er ook op te hebben gehoopt dat de katholieke tegenhangers van De Goede Herder deze vrouwen niet in handen kregen en ze tot het katholicisme bekeerden, juist ook omdat zonder een echt protestants beginsel de leiding van Steenbeek ‘elke poging van ware redding schier onmogelijk’ hield.[footnoteRef:89] [86:  De Vries, ‘Geschiedenis van het Asyl Steenbeek, benevens iets over andere inrigtingen tot opbeuring van boetvaardigen in Nederland’ 59.]  [87:  Ibidem, 52.]  [88:  Heldring, ‘Acht-en-twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 6.]  [89:  O. G. Heldring, ‘Twee en twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 18 (1870) 203.] 

Overigens benadrukte Pierson andere belangrijke ideologische factoren in de prostitutiebestrijding dan Heldring. Dit komt waarschijnlijk ook door zijn verbinding aan de internationale prostitutiebestrijding. Hij was hierbij betrokken door zijn muze Josephine Butler en door de verbinding die de NVP had met de FAI. Een serie stellingen werd in 1877 op een internationaal congres aangenomen. Dit congres werd door de FAI georganiseerd en het was hier dat Pierson Butler voor het eerst ontmoette.[footnoteRef:90] In 1877 vonden naast dit congres nog een aantal andere gebeurtenissen plaats. Pierson was toen net algemeen directeur van Zetten geworden. De oude directrice van Steenbeek, Petronella Voûte, was gestorven, kort na een brand die het Asyl verwoestte. Voûte werd hierop vervangen door Johanna Kruyf.[footnoteRef:91] Hierdoor kon Pierson als het ware met een schone lei beginnen. Steenbeek werd herbouwd en het nieuwe gebouw was net als het oude zeer karig ingericht. Dit was echter precies wat Pierson wilde, omdat hij meende dat dit het karakter van de bewoonsters ten goede kwam.[footnoteRef:92] [90:  Bossenbroek en Kompagnie, Het Mysterie van de Verdwenen Bordelen, 82-83.]  [91:  Dubois, Reddende liefde, 29-31, 83-89.]  [92:  Ibidem, 28-31.] 

Op het congres van 1877 waren een aantal stellingen aangenomen die sterk op de internationale invloed wezen. Deze stellingen werden ter bespreking voorgelegd aan het Asyl en het lijkt er dus zeker wel op dat Pierson en de zijnen notie van deze ideeën namen. Een aantal al in de voorgaande hoofdstukken besproken factoren zien we ook in deze stellingen weer terugkomen. De dubbele moraal komt er wellicht nog wel het duidelijkst in terug. De lijst stellingen begint namelijk met deze: ‘Zelfbeheersching is eene onmisbare grondslag voor de gezondheid, zowel van elk in het bijzonder als van geheel het volk’.[footnoteRef:93] Hier wordt dus heel duidelijk gemeld dat een dubbele moraal niet gewenst is. Dit komt ook in Piersons eigen schrijven terug. Zo stelt hij dat het individu deel is van het geheel en dat geldt volgens hem ‘met dubbele kracht bij de vraag, die ons bezig houdt, nl. of wij ten aanzien van de ontucht de massa dan wel het individu moeten bewerken. Zoowel het een als het andere is plicht’.[footnoteRef:94] Dit zien we vóór Pierson ook al terug bij Heldring, wanneer hij beweert: ‘Wie nog steeds spreekt van een noodzakelijk kwaad, staat nog niet op den weg des strijds tegen deze zonde’.[footnoteRef:95] Het lijkt er dus op dat Butler, hoewel zij Pierson kan hebben beïnvloed in zijn denken, niet de eerste was die de dubbele moraal afkeurde. [93:  Stellingen aangenomen door het Congres te Genève ter bestrijding der prostitutie, 17-23 September 1877 gehouden, ter bespreking aangeboden bij de heropening van het Asyl Steenbeek, 16 november 1877, 1.]  [94:  Pierson, ‘Vier-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 6.]  [95:  Heldring, ‘Tiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’, 188-189.] 

Men wijst in de stellingen ook op de valse gerustheid die de reglementering met zich mee zou brengen. De reglementering ‘biedt niet den minsten waarborg aan tegen het bestaan en de uitbreiding van den meest gevaarlijken vorm van venerische ziekten’.[footnoteRef:96] Dit is dus een argument waar de leiders van Steenbeek al vroeg van op de hoogte waren. Dit blijkt ook uit het feit dat er ook vrouwen naar Zetten kwamen die al een geslachtsziekte hadden. Zo schreef Heldring: ‘Zwaar is het steeds te moeten zien, hoe ontzettend de oordeelen Gods zijn, die in vreeselijke ziekten zich openbaren.[footnoteRef:97] Hieruit blijkt eveneens dat Heldring de schuld deels bij de prostituees legt. God oordeelt volgens hem over hun zonden. Die oordelen zien we in de vorm van verschrikkelijke ziektes terug.  [96:  Stellingen, 1.]  [97:  Heldring, ‘Zestiende verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’,  186.] 

Armoede wordt eveneens als een oorzaak van de prostitutie aangemerkt in de stellingen van het congres van 1877. Op de vraag ‘zijn de loonen voor handenarbeid door vrouwen verricht voldoende om in hare rechtmatige behoeften te voorzien?’ werd door de meerderheid van de op het congres aanwezige abolitionisten ‘neen’ geantwoord.[footnoteRef:98] Dit is dus een vrij socialistische invalshoek, die stelt dat de vrouwen niet debet zijn aan de prostitutie, maar dat de handelswijze in de kapitalistische wereld de oorzaak is. Dit komt echter niet al te vaak terug in Magdalena. Vrouwen krijgen toch nog vaak zelf de schuld van hun val, ook al geldt deze schuld door het afwijzen van de dubbele standaard ook voor mannen. Heldring ziet alcohol ook als een groot probleem. Zo schrijft hij ‘zoo schrikkelijk en ontaard, zoo verachtelijk en onzinnig als de dronkaard, is er geen wezen op aarde’.[footnoteRef:99] Het lijkt dan ook tegenstrijdig dat Heldring Steenbeek vestigde in een oude bierbrouwerij, maar dit is te verklaren doordat hij voornamelijk de sterke drank afkeurde en bier liever als volksdrank zag dan jenever.[footnoteRef:100] Toch moet verklaard worden waarom de leiding van Steenbeek dan zondaressen wil helpen. Dit wordt gedaan in 1853 door te stellen dat het erg is ‘geen medelijden [te] willen hebben zelf met haar, die door broodsgebrek, die rijke bron, helaas! der meeste misdrijven, de verleiding geen weerstand konde bieden, ja zelfs wel eens om haar kind te kunnen voeden, inderdaad het slagtoffer of de hernieuwde prooi der ontucht werd’.[footnoteRef:101] In dit geval wordt dit argument dus vooral gebruikt om de opvang van prostituees aanvaardbaar te maken. [98:  Stellingen, 1.]  [99:  O. G. Heldring, ‘Verslag van den staat en de verrigtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 1 (1853) 94.]  [100:  Koenders, Tussen christelijk Rèveil en seksuele revolutie, 54 en O. W. Dubois, “’De rampen van de jenever’. Heldring’s bewogen aanklacht tegen jenevergebruik (1838)”, in: F. G. M. Broeyer en D. Th. Kuiper (red.), Is het waar of niet? Ophefmakende publicaties uit de ‘lange’ negentiende eeuw. Jaarboek voor de geschiedenis van het Nederlands protestantisme na 1800 Jaargang 13 (Zoetermeer 2005) 91-98, 100, 107-108.]  [101:  De Vries, ‘Geschiedenis van het Asyl Steenbeek, benevens iets over andere inrigtingen tot opbeuring van boetvaardigen in Nederland’, 39.] 

Ook Pierson stelde dat sommige vrouwen verziekt waren en sommigen aan het slechte milieu waarin zij verkeerden niet meer konden ontsnappen. Hij meende dat het ‘haar [dan gaat]  als de teringlijders, die in eene fijne en reine lucht zich benauwd voelen’.[footnoteRef:102]  Het oorspronkelijke milieu van sommige meisjes was nu eenmaal zo slecht dat ze ‘arme zielen, die hier komen uit een atmosfeer, welke de oude slang uit het paradijs met haar gif heeft bezwangerd’ waren en zij ‘vaak naar dien dampkring terug’ hunkerden.[footnoteRef:103] Overigens houdt hij er een niet al te positieve mening over de gevallen vrouwen op na, aangezien er volgens hem ‘vele stompzinnige zielen onder haar’ zijn, ‘die moeten leren nadenken’.[footnoteRef:104] Wellicht dat Pierson meende dat hun stompzinnigheid de reden van hun val was; deze meisjes wisten immers niet waar ze mee bezig waren, lijkt hij te suggereren. Zowel Pierson als Heldring hebben dus ideeën over de schuld van de vrouwen en zien het kapitalisme niet als de oorzaak van de val van de vrouwen, hoewel zij desondanks ook hele praktische hulp bieden om hen er weer bovenop te helpen. [102:  Pierson, ‘Vier-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 12.]  [103:  Ibidem, 12.]  [104:  Ibidem, 24.] 

In de stellingen van 1877 werd ook de kindslavernij kort behandeld. Zo wordt namelijk gesteld dat ‘de staat moet voortgaan met de opwekking tot onzedelijkheid van minderjarigen, zoowel bij de ene als de andere sexe te straffen, en vooral de koppelarij’.[footnoteRef:105] Dit is iets waar Heldring in 1870 al op zinspeelde. Steenbeek nam volgens hem veel jonge meisjes op, die veelal minderjarig waren.[footnoteRef:106] Hierbij moet wel opgemerkt worden dat minderjarigheid in deze tijd doorliep tot men drieëntwintig jaar oud was, en dat de meisjes die nog niet meerderjarig waren veelal niet vrijwillig in Zetten verbleven.[footnoteRef:107] [105:  Stellingen, 4.]  [106:  Heldring, ‘Twee en twintigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’,  203-204.]  [107:  Dubois, Reddende liefde, 70-71.] 

Het is interessant te vermelden dat niet alle schrijvers van de jaarverslagen zich bezig hielden met het bedenken van beweegredenen voor de opvang van prostituees. Zowel Pierson als Heldring lijken het erg van belang te vinden te verklaren waarom zij de vrouwen opvangen. Johanna Kruyf, de tweede directrice van Steenbeek, schreef het negenendertigste jaarverslag. Kruyf lijkt enkel bezig te zijn met het behoud van zielen en schrijft dan ook dat wat de juffrouwen op het Asyl ‘in de harten lazen’ altijd een strijd was tussen ‘den verwoester en den Redder der zielen’.[footnoteRef:108] Dit verschil zou verklaard kunnen worden door het feit dat Kruyf zeer praktische leiding gaf aan de vrouwen. Pierson stond toch wat verder van deze gevallen vrouwen af. Daarnaast kan dit eveneens verklaard worden door het feit dat politieke ideeën in deze tijd niet voor vrouwen bedoeld waren.[footnoteRef:109] Het feit dat Kruyf dit erkent en haar argumenten vooral op het religieuze richt, zou dan een teken van respect voor deze tijdsgeest kunnen zijn. [108:  J. H. Kruyf, ‘Negen-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, Magdalena: evangelisch jaarboekje, uitgegeven ten behoeve van het Asyl Steenbeek 35 (1887) 8.]  [109:  De Vries, Kuisheid voor mannen, vrijheid voor vrouwen, 93-95 en Walkowitz, Prostitution and Victorian Society, 117.] 

Uit dit hoofdstuk is duidelijk geworden dat er zeer veel ideologische redenen waren voor de opvang van gevallen vrouwen. Veel van deze redenen waren ook op Asyl Steenbeek van toepassing. Heldring lijkt de belangrijkste reden het redden van zielen te vinden. Overigens kunnen we concluderen dat men geloofde hier de eigen ziel eveneens mee te redden. Kruyf legt eveneens veel nadruk op het redden van zielen. Pierson doet dit veel minder. Hij legt juist meer gewicht op de dubbele standaard. Deze komt ook bij Heldring terug. In beide gevallen wordt dit gekoppeld aan een afschuw van de seculiere, liberale wereld. De angst voor venerische ziekten en misbruik van kinderen komt zowel bij Heldring als Pierson terug. 
Opvallend is dat er geen sprake is van een socialistische afschuw van het kapitalisme dat de prostituees tot een leven in de betaalde seks gedwongen zou hebben. Bij Heldring is dit enigszins te zien, maar dit zal meer gezien moeten worden als een reden om deze vrouwen te helpen dan een daadwerkelijke overtuiging van hun onschuld, zoals het in meer socialistische kringen beschouwd zal zijn. Utilitarisme zien we evenmin terug op Steenbeek. Sterker nog Kruyf wijst dit ten sterkste van de hand wanneer zij zegt dat opvanghuizen zoals Steenbeek niet ‘tot zondigen zouden aanmoedigen door de gedachte: “Daar is in het ergste geval redding”’.[footnoteRef:110] Zij wijst er dus op dat zelfs de gevallen vrouwen geen utilitarische gedachten hebben over Steenbeek. [110:  Kruyf, ‘Negen-en-dertigste verslag van den staat en de verrichtingen van het Asyl Steenbeek’, 6.] 

Een ontdekking die enkel gedaan kan worden door terug te gaan naar de Steenbeekse bronnen is dat er ook een vorm van confessionele concurrentie tussen de verschillende tehuizen gaande is. Dit is vooral in de tijd van Heldring erg opvallend, waarschijnlijk omdat er in deze tijd nog een tweede, katholiek opvangtehuis gebouwd werd.


Conclusie
De hoofdvraag – wat waren de (religieuze en ideologische) beweegredenen achter de prostitutiebestrijding van tussen 1848 en 1900? – kan naar mijn inzien nu goed beantwoord worden.  We kunnen concluderen dat op Steenbeek vrijwel alle argumenten gebruikt werden die in de politiek van Engeland en Nederland ook gebruikt werden. Op het Asyl te Zetten werden daarnaast nog een aantal extra argumenten gebruikt die in de politiek minder van pas kwamen.
Op Steenbeek zelf lag de nadruk op het redden van zielen. Dit gold zowel voor de eigen ziel als die van de bewoonsters. Dit was echter een argument dat niet al te veel in de politiek werd gebruikt, wellicht omdat Pierson en de zijnen beseften met meer rationele argumenten beter hun doelen te kunnen bereiken. Een argument dat hier veel gebruikt werd en eveneens op het Asyl geloofd werd, was het argument van de dubbele moraal. Dit was een argument dat zowel door Engelse als Nederlandse feministen, socialisten, confessionelen en – in het geval van Nederland – links-liberalen werd gebruik, telkens met een iets andere invulling. Feministen, waaronder Josephine Butler, keurden de dubbele moraal af omdat deze stoelde op ongelijke rechten voor mannen en vrouwen. Socialisten meenden eveneens dat gelijkheid vereist was en wilden dus net als de feministen gelijke rechten voor man en vrouw. Confessionelen, echter, meenden dat de dubbele moraal vooral voorzag in een vrijbrief voor de man om in zonde te vervallen. Iedereen die deel had aan de prostitutie, man of vrouw, was hieraan schuldig en hierdoor zondig. Opvallend genoeg meenden sommige liberalen dat de ongelijkheid voor de wet niet juist was en dat – net zoals de confessionelen geloofden – man en vrouw gelijke schuld droeg wanneer er prostitutie plaatsvond.
Een ander rationeel argument in de strijd tegen prostitutie en de reglementering dat vanuit Steenbeek werden bevestigd was de kans op kinderprostitutie, die in zowel Engeland als Nederland na de Pall Mall-affaire van 1885 grote angst veroorzaakte. Ook de constatering dat reglementering niet beschermde tegen geslachtsziektes en dus beter afgeschaft kon worden bevestigd de Steenbeekse praktijk.
Desondanks zijn er een aantal factoren die in de politiek wel belangrijke beweegredenen waren om de prostitutie te bestrijden, maar te Zetten eigenlijk weinig benadrukt werden. De meer socialistische ideeën over het kapitalisme dat de oorzaak van prostitutie zou zijn – een argument dat zowel in Nederland als Engeland in het socialisme terug komt – zien we niet terug op Steenbeek. Waar deze ideeën wel genoemd worden moeten we ze zien als een reclamepraatje. Meer liberale, utilitaristische ideeën die beweerden dat de opvang van prostituees voor ‘het minste kwaad’ zou zorgen – een argument dat we in Engeland nogal eens terug zien – zien we op het Nederlandse Asyl Steenbeek niet terugkomen. Dit komt waarschijnlijk omdat de Zettense directeuren beiden aanhangers van het Réveil waren. Daardoor voelden zij een grote afkeer van het liberalisme en de volgens hen daarmee gepaard gaande secularisatie. De berouwvolle vrouwen moesten dan ook tegen de buitenwereld beschermd worden in plaats van de buitenwereld tegen hen, zoals de Engelsen nogal eens beweerden.
Op Steenbeek had men nog een andere reden voor het opnemen van prostituees en bestrijden van de prostitutie. Opvallend genoeg is dit iets dat niet genoemd wordt in de Nederlandse secundaire literatuur. Ook in de Engelse secundaire literatuur wordt hier niet over gesproken, hoewel dit waarschijnlijk – doordat er zoveel verschillende denominaties tehuizen opzetten – wel meespeelde. Er was namelijk op Steenbeek ook een confessionele strijd gaande. Dit was iets dat wellicht ook in de politieke arena meespeelde. Dit zou een goede verklaring zijn voor het feit dat de NVP (waarvan Pierson het hoofd was) pas in 1907 katholieke leden toeliet. Verder onderzoek naar confessionele concurrentie zou zeker van toegevoegde waarde zijn, vooral ook omdat dit ons meer inzicht zou kunnen geven in de zuilen die vanaf de 19e eeuw tot de jaren ’60 van de twintigste eeuw de Nederlandse samenleving hebben gedomineerd. Door het ontstaan van deze zuilen in concrete situaties zoals op Asyl Steenbeek te bestuderen, kunnen we hierdoor de moderne geschiedenis ook beter begrijpen.
Daarnaast blijkt uit dit onderzoek dat het orthodox-protestantse Réveil een belangrijke rol heeft gespeeld in de prostitutiebestrijding. Dergelijk besef verschaft ons eveneens inzichten die een ander licht kunnen werpen op de huidige prostitutie(bestrijding). Het historisch onderzoek is hiervoor een uitgelezen kans.
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