Die Darstellungsform der Hadesfahrt des Herrn
in der Literatur der alten Kirche.

Kritische Bemerkungen zum ersten Kapitel des Werkes
von Jos. Kroll: Gott und Hélle.

Von Karl Priimm S.J.

Wir nehmen im folgenden eingehend Stellung zum ersten Kapitel
des groBen Werkes von J. Kroll, Gott und Hélle. Dieses Haupt-
stiick behandelt ‘'den Descensus im christlichen Alterfum. Wir
buchen gerne den mannigfachen Gewinn, den die eindringenden
Textanalysen Krolls bieten, werden aber auch off Gelegenheit
nehmen, Zweifel oder Widerspruch zu begriinden. So wiinscht es
der Verfasser im Grunde selbst laut der Vorrede (VII), und so ver-
langt es auch die Bestimmung dieses ersten Kapitels, der Theologie
zu dienen. Der Fortschritt der Wissenschaft erfordert zunéchst
Bereinigung und Einigung der Urteile beziiglich der Einzeltexte.
Ein Philologe wird es nicht als kleinlich, sondern als gewissen-
haft empfinden, wenn wir folgerecht vorangehen und einen ver-
schiedenen Standpunkt auch wiederholt zum HAusdruck bringen,
wo sich der AnlaB dazu in dem fortschreitenden Gang der Unter-
suchung Krolls erneut darbiefet.

Um diesen kritischen Bericht nicht iiber Gebiihr zu belasten, miis-
sen wir auf Anfilhrung des Wortlautes der Quellentexte verzichten.
Wir setzen voraus, daB der Leser sich iiber ihn entweder aus den
Ausgaben oder aus dem Buche Krolls unterrichten kann!.

1. ,In der hellenistischen Umwelt®, so meint Kroll (5), ,,muBte
man die Lehre von dem gestorbenen und spéier wieder erstandenen
Erléser notwendig dahin interpretieren, daB er in der Unferwelt
die Macht der bosen Widersacher gebrochen habe.” Man mag
die Botschaft von dem auferstandenen Gottmenschen in ein Kultur-
milieu hineintragen, welches man will, sie schlieBt die unerhorte
Durchbrechung des Gesetzes des Todes, der sich iiberall als der
in der Unterwelt hausende Widersacher der Menschheit vor-
stellen 14Bt, ein. Damit ist aber der Inhalt des Dogmas von der
Niederfahrt des Herrn nicht einmal gefroffen. Der wesentliche
Inhalt dieses Dogmas besteht in der Aussage, daB der Herr an
dem Aufenthaltsort der abgeschiedenen Gerechten des Alfen Bun-

t Unsere Ausfiithrungen kniipfen an die kritischen Bemerkun-
gen an, die wir in der Besprechung des Werkes im letzten Heit
dieser Zeitschrift (Schol 9 [1934] 575—579) zu dessen ersten Sei-
ten vom offenbarungsgeschichtlich-exegetischen Standpunkt aus fiir
erfordert hielten und mit einer positiven Darlegung des heilsge-
schichtlichen Charakters des Descensus abschlossen.
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des nach seinem Tode erschienen sei und ihnen mit der Kunde iiber
den Erldsungsvollzug die selige Gottesschau vermittelt habe. Ein
weiterer Inhalt des Lehrpunktes ist zum mindesten kontrovers. Da
dieses Aufenthaltnehmen des Herrn in der Scheol ein freiwilliges
war und zum Zweck der Verpflanzung dieser Gerechten in den
Stand der seligen Gottesschau geschah, war die ARuBerkraftsetzung
des Strafzustandes, der auf der Menschheit lastete, der noieg
Jesu iiber die Bedriicker der menschlichen Natur, Siinde, Satan
und Tod, augenfdllig unterstrichen. Damit war jedoch keineswegs
die entscheidende Phase der Auseinandersetzung des Herrn mit
diesen Méchten in die Hollenfahrt verlegt. Hinter diesem Dogma
steht die ganze Welt geoffenbarter Lehren iiber die Siinde und die
Erl6sung von der Siinde durch das Kreuz. Der Triumph Jesu iiber
die Siinde, ihren Urheber und ihre Folgen wurde fiir die zu seiner
Verkiindigung bestimmten Zeugen nicht durch die Niederfahrt,
sondern durch das Auferstehungswunder sichtbar und beglaubigt.
Auch hinter den Darstellungen der Héllenfahrt des Herrn bei den
spiteren Schriftstellern des kirchlichen Altertums, in denen die
zum Kampfmotiv gehérenden Bilder fiir unser Empfinden zu breit
und beherrschend hervortreten, steckt immerhin der ganze Ernst
und die ganze Erhabenheit des zugrunde liegenden Dogmas.

In manchen religionsgeschichtlichen Abhandlungen iiber dan De-
scensus werden die stark bildhaften Ausmalungen dieses Besuches
des Herrn bei den Gerechten des Alten Bundes von dem erha-
benen, auf das Gesamtwerk der Erldsung beziiglichen Gedanken-
hintergrund losgel6st. Aber gleichsam zum Ersatz fiir diese sach-
lichen Zusammenhdnge werden das Formale beriihrende Ver-
gleiche des Hdllenfahrtsdogmas mit dem gesamten Vorrat der
Antike an Erzéhlungen iiber Abstiege ins Totenreich vorgelegt,
und sie suggerieren dem Leser unwillkiirlich die Versuchung, auch
Verbindungslinien gedanklicher und sachlicher Abhéngigkeit zwi-
schen den meist ein starkes MaB des Naiven mit sich schleppen-
den heidnisch-mythischen Schilderungen von Abstiegen der Heroen
in die Unterwelt und der Beschreibung der Niederfahrt des Herrn
zu vermuten.

Wenn man auch bei Kroll nicht immer einer verstehenden Auf-
fassung der urchristlichen Texte begegnet, so ist das gewiB dar-
auf zuriickzufiihren, daB er seine Erkundungen iiber exegetische
und dogmengeschichtliche Fragen iiberwiegend, vielfach ausschlieB-
lich von den Vertretern theologischer Richtungen bezieht, die
sich von der Tradition weitest entfernt haben. Zur Kennzeichnung
der Lage, in der sich das Dogma von der Niederfahrt des Herrn
heute in den christlichen Gemeinschaften befindet, 14Bt er z. B.
ausschlieBlich liberale Stimmen zu Worte kommen (S
Anm. 2). Das so bezeichnende Zugestdndnis von Loofs, auf das
K. Gschwind hinweist (Die Niederfahrt des Herrn in die Unterwelt,
Miinster 1911, S. 227, Anm. 2), wonach eine vorurteilsfreie Prii-
fung der alten Zeugnisse der katholischen Auffassung iiber den
Inhalt dieses Glaubensartikels recht gibt, hidtte erwdhnt werden
diirfen, wenn schon Kroll darauf verzichten wollte, Verfreter der
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katholischen Lehre, die allein im ungetriibten FluB der Tradition
steht, hier anzufiihren.

2. Sehr anstoBig ist die Behandlung der Schrifttexte, in denen
Kroll die dltesten Spuren des Kampfmotivs zu ent-
decken glaubt. Das Wort Jesu Mk 3, 27 von der Notwendigkeit,
den Starken erst zu binden, ehe man sein Haus pliindern konne,
geht — namentlich nach den Parallelen — auf die vom Satan Be-
sessenetl, so sehr auch die sprachliche Formulierung sowie die ob-
waltende innere Beziehung, die zuzugeben ist, die Verwendung der
Stelle zur liturgisch-homiletischen Ausschmiickung der Niederfahrt
nahe gelegt hat.

Ganz verungliickt ist die ldngere Ausfiihrung iiber die Wunder-
zeichen bei Jesu Tode Mt 27, 51 ff. (6—10).

Die Stelle ist mit ihren Hauptproblemen gut von Gschwind be-
handelt worden (185—199). Seine Darlegungen sind von Kroll
iiberhaupt nicht erwéhnt. Man wird es verstehen, daB ihm daran
lag, Analogien zu der Wunderreihe bei Matthédus aus dem Heiden-
fum zu bieten. Diese Zielsetzung braucht nicht mit einer Bestrei-
tung des geschichtlichen Charakters der von den Evangelisten be-
richteten Tatsachen Hand in Hand zu gehen. Kroll meint u. a.,
das Wunder von der ZerreiBung des Tempelvorhanges sei von
theologischer Reflexion ,aus dem Gegensatz zwischen vorchrist-
licher Religionsstufe und christlicher Zeit heraus“ gesagt. Natiir-
lich hat der Evangelist dies als die Bedeutung des Wunders er-
kannt; aber sein Schweigen zeigt, wie sehr es ihm bloB um die
Erzéhlung eines geschichtlichen Vorganges zu tun ist. Der Be-
wubBtseinszustand, den die Urgemeinde diesen Tatsachen gegeniiber
einnahm, deckte sich mit dem des Evangelisten, der ja nur Spre-
cher der Urgemeinde ist. Man verldBt also die historische Wirk-
lichkeit, wenn man die theologische Reflexion als den Mutter-
boden und den Quellgrund dieser Berichte hinstellt, ein Ver-
fahren, dem sich Kroll, den gewd#hlten Fiihrern folgend, hier ver-
schreibt. Eine ndhere Auseinandersetzung mit solchen Darlegun-
gen eriibrigt sich.

Wegen der Wichtigkeit der Sache weisen wir denmoch auf einen
Punkt hin. Beziiglicg des erstaunlichsten der von Matth. berich-
teten Wunder, der Auferstehung ,vieler Leiber®, glaubt Kroll, das
Urspriingliche sei zwar nicht die Verkniipfung der Auferstehung
der Toten mit der Erdffnung der Gréber und dem Erdbeben bei
Jesu Tod gewesen, aber immerhin handle es sich bei dem Erd-
beben und erst recht bei der Auferstehung der Toten um glinzende
Bekundungen und Anzeichen des Sieges Jesu iiber die Hollen-
macht, wie man denn auch schon in alter Zeit die Wunder auf
diesen Kampf des Herrn in der Unterwelf und nicht auf das Er-
eignis des Todes bezogen habe. Dieses Prinzip einer Deutung des
Evangelienberichtes aus freier homiletischer Behandlung spiterer
Jahrhunderte ist nicht gliicklich, zumal wenn es mit Grundsitzen
verbunden wird, die aus der Analyse heidnischer mythischer Texte
gewonnen wurden. Kroll begibt sich mehr und mehr unter denm
Zwang der Vorstellung, daB wir iiberall, wo wir Wendungen wie
die von den ,,Schliisseln des Todes und der Holle* (Apc 1, 18)
anfreffen, uns im Bereich des Mythischen befinden. Uberdies er-
liegt er der bei der Zielsetzung seiner Arbeit begreiflichen Ver-
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suchung, iiberall das Motiv des Descensuskampfes zu wittern. So-
weit dies beziiglich der Schrifttexte unter Berufung auf liberale
Exegeten geschieht, konnen wir wiederum auf die kenntnisreichen
und soliden Untersuchungen von Gschwind hinweisen.

3. S. 12 wird das Ziel der Untersuchung bescheiden festgelegt:
Hhicht dem Motiv, sondern der Art seiner [des Descensuskampfes]
Darstellung*‘ soll sie gelten. In Wirklichkeit gibt sich jedoch die
Ausfithrung mehr und mehr als ein Versuch, die Herkunft der
Idee selber zu ergriinden. Wenigstens sucht der Verfasser fiir den
Typ der Hadesfahrt als einer gewaltsamen Auseinandersetzung
mit der Unterwelt micht bloB die Quellen des formalen Ausdrucks,
sondern schon des sachlichen Inhalts aus heidnischem Mythos
abzuleiten.

Die fritheste ausdriickliche Bezeugung des genannten Typs findet
KRroll in liturgischen Quellen. Und zwar zundchst in der
Anaphora des Hippolytos, der aber #ltere Quellen zugrunde liegen.
In dieser Liturgie nimmt die Schilderung der Hadesfahrt, so
scheint es, bereits einen verhéltnismdBig groBem Raum ein: Sie
beansprucht fiinf Kola. Diese bilden den Bestandteil eines hymnus-
artig angelegten Ganzen, indem sie von der Erwéhnung des Lei-
dens und der Auferstehung umrahmt werden. Es ist das dlteste
eucharistische Gebet, das wir kennen. Die drei Kola, die den Sieg
des Herrn iiber Tod, Teufel und Unterwelt beschreiben, lehnen
sich sichtlich an Schriftstellen an. Die drei genannten Gestalten
der Finsternis und des Verderbens, die der Herr besiegt hat,
sind kaum als scharf geschieden nachzuweisen. Nach Kroll muBte
jedoch der Zusammenhang, den die verwerteten Schriftankléinge
in dem Hymnus gewannen, von selbst zu der Auffassung fiihren,
daB der Herr mit den genannten Méchten als real gedachten
Wesen in einen ,;massiven“ Kampf eingetrefen sei (20).

Um die Beweisfilhrung von Kroll zu verstehen, muB man sich
den Begriff vom Wesen des urchristlichen Kultus und des Kultus
iiberhaupt, zu dem er sich bekennt, vor Augen halten. Es ist die
Theorie von der Liturgie als einem Mysterium, auf deren Boden
sich Kroll stellt. Und zwar versteht er diese Theorie in dem iiber-
steigerten Sinn, in dem G. P. Wetter sie vertritt. Die Bespre-
chung der Krollschen ,Beitrdge zum Descensus* (Jb. f. Liturgie-
wiss. 4 [1924] 280) spricht mit Recht von einer expressionistischen
Muysterienauffassung. Der antike Kult, von dem die christliche
Liturgie eine Spielart ist, hat nach Kroll ,,den Charakter eines
Dramas, nicht eines gespielten ..., sondern eines wirklichen
und Wirklichkeit hervorbringenden Dramas® (13). Zu diesen durch
den Kult hervorzubringenden Wirklichkeiten gehorte in der christ-
lichen Liturgie auBer dem Tod des Herrn und seiner Auferstehung
auch und mit Vorzug die Niederfahrt des Herrn zur Vorhdlle. —



Hadesfahrt des Herrn 59

Buf die Einordnung der christlichen MeBfeier in den antiken Kult
unter Verwendung eines gemeinsamen Nenners ,,Mysterium®, in der
bekanntlich eine bestimmte Richtung katholischer Liturgiegeschichte
mit Kroll zusammengeht, wollen wir uns an dieser Stelle nicht
einlassen®. Sicherlich iibertrieben ist die Auffassung von Kroll in
zwei Punkten. Zundchst ist es unbewiesen, daB nach urchrist-
licher Anschauung, wie sie sich u. a. in der Anaphora Hippolyti
ausspricht, auBer dem Tode Jesu noch andere Momente seines
Heilswerkes in der liturgischen Feier irgendwie dramatisch ver-
wirklicht werden. Im besonderen fiir den Abstieg des Herrn zur
Unterwelt bestreitet die bereits angezogene Besprechung dies mit
Recht: ,vielmehr gibt die Eucharistia [dieser Name wird statt
,Anaphora‘ vorgeschlagen] in kontemplativ-theologischer Weise und
hymnischer Form einen Uberblick iiber die ganze Okonomia, wobei
auch der Descensus beschrieben wurde.“ Selbst wenn man sich
dogmatisch auf den Standpunkt stellen wiirde, daB der Auferste-
hung eigene soteriologische Kraft zukomme, daB sie mit zur
Begriindung der Erlésung und des Heiles gehore, ist man doch
noch nicht an die Anschauung gebunden, daB auch sie in der
MeBfeier gleich der Leidenstatsache stédndig aufs neue vergegen-
wirtigt werde. Erst recht gilt dies fiir die Zwischenphase im
Heilswerk des Herrn, seine Niederfahrt zur Vorholle. Kroll muB
zugeben, daB sie in vielen liturgischen Formularen, an Stellen, wo
bei der Bedeutung, die er ihr zumiBt, ihre Erwdhnung zu erwarten
wire, kaum angedeutet sei. So folgt in der an die Anaphora des
Canon Hippolyti anschlieBenden Anamnese auf das Gedenken des
Herrentodes sofort das der Auferstehung. Es ist eine billige Aus-
flucht, mit Kroll zu sagen, das religiose BewuBtsein erlebe an dieser
Stelle der Liturgie das Ereignis der Hadesfahrt ,,ohne weiteres
unter den anderen Vorgdngen mit“ (16).

Dieses ,Erleben* — und damit kommen wir zur zweiten Aus-
stellung, die wir machen miissen — ist nach Kroll anscheinend
iiberhaupt der eigentlich in der altchristlichen Liturgie dramatisch
wirkende Faktor. Die wiederholten Ausfiihrungen, in denen er
dem Leser die Natur dieses Erlebens nahe zu bringen sucht, hinfer-
lassen durchaus den Eindruck, daB er sich auf den Boden der
enthusiastischen Erlebnistheologie stellf. Besonders bezeichnend
diirften hier auBer den einleitenden Bemerkungen S. 13 die Aus-
filhrungen sein, die die Behandlung der Kirchenordnung des Hippo-
lytos abschlieBen (21): ,in dem gesteigerten Empfinden des

2 Wir verweisen auf die Studie von I. M. Hanssens, Estne
Liturgia cultus mystericus? PeriodMorCanLit 23 (1934) 112*—132"
137*—160*. Sie gibt den wohl vollsténdigsten Literaturbericht zur
Frage und begriindet ein ablehnendes Urteil.
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Muysten, unter seiner Iebendigen Anteilnahme wickeln sie [die
Taten des Herrn] sich moch einmal ab. . .. Und zu diesen Ereig-
nissen gehdrt nun auch neben Tod und Auferstehung die Hades-
fahrt. Im Mysterium steigt der Herr von neuem zum Hades herab,
besiegt die Gegmer ... ; noch einmal nimmt er dem Tod die
Beute ab“ usw. Das alles setzt, wenn man es in der Beleuchtung
nimmt, in die Kroll es einriickt, die Auffassung voraus, daB wir
es bei den wurchristlichen Gemeindasn mit pneumatischen Eksta-
tikern zu fun hétten. In der Tat spricht Kroll von einem Erlebnis
von ,elementarer, atem- und sinnberaubender Wucht und Kraft
(44). Die Breite des formalen Ausdrucks, die Linge der litur-
gischen Texte, stand urspriinglich, so meint Kroll im Zusammen-
hang des eben Angezogenen, im umgekehrten Verhiltnis zur Glut
und Intensitdf des innern liturgischen Erlebens. Dann ist es, sollfe
man sagen, im Grunde eine dem Psychologen zukommende Auf-
gabe, den Inhalt des mystischen Erlebnisses, das das Wesen der
liturgischen Feier ausmacht, aus den knappen Andeutungen der &l-
testen Quellen herauszuschiilen. Die zunehmende Ausfiihrlichkeit
der Schilderung der Hadesfahrt in den spéteren Zeugnissen ist
nach Kroll die naturgeméBe Folge der Abnahme der muystischen
Innerlichkeit, die sich frither mit einer kleinen Menge von Worten
begniigt hatte, um an ihnen sich zu der Hohe der mystischen Er-
lebnisse aufzuranken. — Unwillkiirlich fallt einem hier ein Wort
des Volksmundes ein, das die Zusammenhinge zwischen innern
Seelenvorgéingen und &duBerm Ausdruck in Worten denn doch etwas
anders sieht: ,,Wessen das Herz voll ist, des lduft der Mund iiber.*

4. Die zeitlich nun anschlieBenden Quellentexte iiber die Hades-
fahrt, die Kroll beibringt, hdngen nach ihm alle irgendwie mit
der Liturgie zusammen. Sie tragen, wie er sich zu beweisen be-
miiht, auch alle mehr oder weniger das stilistische Gepridge des
christologischen Hymnus an sich, speziell einer seiner Formen,
namlich des antithetischen. Dieser ist nach Krolls Ausfithrungen
(23—29) urspriinglich vorzugsweise in der Liturgie zu Hause, hat
aber dann sich aus deren Gefiige vielfach losgeldst und den Weg
ins AuBerliturgische genommen. Unter der Voraussetzung solcher
geschichtlichen Zusammenhénge aller altchristlichen hymnusartigen
Texte mit der Liturgiefeier, die weder innerlich wahrscheinlich
noch durch die Texte sicher bezeugt ist, sieht natiirlich Kroll auch
in den in gehobener Sprache sich gebenden Erwihnungen oder
auch Schilderungen der Auseinandersetzung des Herrn mit den
gottfeindlichen Méchten beim Erlésungswerk im 10. Kapitel der
Thomasakten und verschiedenen Oden Salomons, vor
allem der 17. und 31., Beziehungen zur Liturgie. Die in diesen
Texten zu beachtende zunehmende Detaillierung der urspriinglich
knappen Andeutungen iiber den genannten Kampf gilt Kroll als



Hadesfahrt des Herrn 61

ein Beweis, daB hinter den Einzelheiten ein ganzer Mythoskomplex
steht bzw. im Grunde immer gestanden hat. Wiederum {fragt
man sich, was dann dem Verfasser als Wesenszug eines Mythos
gilt. Es handelt sich doch bei diesen mehr ausgefiihrten Schil-
derungen der Hollenfahrt, die zudem mnicht immer eindeutig er-
kennbar ist, nur um eine plastische Veranschaulichung einer ganz
klar umrissenen, von Anfang an zur Glaubenshinterlage gehoren-
den Vorstellung. Zudem lehnt sich die Verdeutlichung des in dem
Dogma ausgesprochenen Vorgangs an biblische Texte an. Selbst
die Wiedergabe des Hergangs in der Form eines Dialogs zwischen
dem Herrn und den Hollenmédchten oder auch einer Rede und
Gegenrede zwischen der Begleitung des Herrn und den letzteren
findet in rhetorischen Fragen des hl. Paulus an den Tod ein ge-
wisses Vorbild. Sowenig die knappe Erwéhnung der Hadesfahrt
in den dltesten Anamnesen bloBe stammelnde Andeutung eines my-
stischen Erlebens ist, sondern vielmehr die bekenntnism#Bige
Wiedergabe eines klar umrissenen Glaubenssatzes, ebensowenig
wird durch Ausschmiickung dieses Dogmas, dessen Inhalt -ein
innerhalb rein geistiger Wesen sich abspielender Vorgang bildet,
mit plastischen Ziigen irgendwie Mythos in die Vorstellung ge-
leitet.

Die Oden Salomons gehoren iibrigens noch weniger als die apo-
kryphen Thomasakten mit den echten altliturgischen Texten in
eine Linie hinein. Denn die genannten Oden sind ja gnostischer
Herkunft dringend verdédchtig. Damit hédngt zusammen, daB es
stellenweise nicht durchsichtig ist, ob sich der Kampf der gufen
und der bosen Macht, von dem hier die Rede ist, zwischen Christus
und der widergottlichen Macht oder einem: Mysten und der letz-
teren abspielt, und noch weniger, ob es sich um eine Wiedergabe
des Hadeskampfes oder aber des sittlichen Kampfes handelt, den
der mystische Sprecher der Ode selbst in seinem Erdenleben aus-
zufechten hat. Trotz der gnostischen oder, vielleicht richtiger
gesagt, vorgnostischen Einschldge dieser Gesdnge diirfte es
aber fraglich sein, ob der Iran fiir das starke Auftreten von
Personifikationen in ihnen haftbar gemacht werden muB. Tatsache
ist ferner, daB einmal die Bewiltigung der jedem einzelnen Men-
schen immer wieder neu aufgetragenen Lebensaufgabe, dann aber
auch die einmalige Tat des Abstiegs Jesu zur Unferwelf als Kampf
hingestellt und in den Farben eines solchen lebhaft ausgemalt
wird. Offenbar kann man mindestens mit gleichem Rechte eine Uber-
tragung dieser kriegerischen Ziige von der allgemeinen Vorstel-
lung auf den nur einmalig gegebenen Sonderfall annehmen als,
wie Kroll es tut (40), eine Heriibernahme von bereits fiir den
Descensus festgewachsenen Motiven zur Darstellung des Lebens-
kampfes. Es handelt sich iibrigens in beiden Féllen bei den zur
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Verwendung kommenden Einzelmitteln der Darstellung und Aus-
schmiickung um so naheliegende Entfaltungen der in dem Begriff
wHampf" liegenden Vorstellungen, daB diese Erweiterung auch
ohne Erinnerung an Vorbilder, aus der Vorstellungskraft des
jeweiligen Verfassers des befreffenden literarischen Dokuments
heraus, vollzogen werden konnte. Da man sich in beiden Fillen
bewullt war, daB es im Grunde geistige Vorgénge waren, die
man sich bemiinte anschaulich darzustellen, némlich die durch das
Leiden bewirkte und in der Niederfahrt zuerst bekundete Besie-
gung der Siinde und ihrer Folgen, so wird man auch keine innern
Widerstiinde verspiirt haben, wenn sich neben einem bereits be-
niitzten Veranschaulichungsmittel ein zweites, in etwa disparates
in die Feder schlich. Die Sublimitit der Vorstellung blieb
immer die gleiche, ob sie nun unter dem Bilde eines Kampfes
oder als einfache Erscheinung, ,Epiphanie”, der Gottheit zur Dar-
stellung gebracht wurde. Es ist {iberfliissig, beim Ubergang von
dem einen mehr plastisch sinnfiilligen Darstellungsmittel des
Kampfes zu einer andern, mehr an das Wesen des Hergangs sich
haltenden Weise der Wiedergabe ,,Motivverquickung in den Tex-
ten anzunehmen und Ihrethalben Entschuldigungsgriinde fiir die
Verfasser aufzusuchen. Anderseits geht es wohl zu weit, ein ge-
dankenloses Wirtschaften mit typischem Gute verschiedener Her-
kunft (42) darin zu erblicken, daB in der 17. Ode der Tod ein-
mal als ein Ungeheuer erscheint, das den Herrn verschlungen
hat, und daneben der gleiche Tod wie auch die Holle als Person
aufgefaBt werden. Wie oft beobachten wir auch bei ersten Dich-
tern die Verwendung zweier an sich miteinander unvereinbarer
Vorstellungen zur bildlichen Wiedergabe der gleichen Idee.

Die Zusammenfassung der Ergebnisse aus dem vorgelegten
liturgiegeschichtlichen Material sowie den Texten aus den Thomas-
akten und den Oden Salomons (45 f.) 14Bt die hypothelische
Natur der Voraussetzungen noch einmal stark hervortreten. Der
Ubergang der Vorstellung von der Hadesfahrt in auBerlitui-
gische Texte hat jedenfalls keinen Bruch in die Entwicklung des
Gedankens hineingetragen. Es handelt sich hochstens um eine
wachsende Vermehrung von Einzelziigen, mit denen ein von An-
fang an den Gedanken der Niederfahrt des Herrn, aber nicht an
ihn allein, assoziiertes Bild mit den fortschreitenden Jahrzehnten
bereichert wurde. Das Gemeindegebet, wie es im Kanon des Hip-
polytos gegeben ist, befleiBigt sich naturgem#B einer gréBeren
Zuriickhaltung und Knappheit in der Schilderung der Hadesfahrt.
Das individuelle Gebet kann sich nach der privaten Neigung des
einzelnen in breiteren Ausfiihrungen des Gedankens -ergehen,
kann das in der amtlichen Liturgie bloB anklingende Motiv nach
Herzenslust ausspinnen. Das alles bleibt aber nicht nur auf der
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gleichen Gedankenebene, sondern behélt sogar die gleiche Weise
einer n#heren Verdeutlichung des Gedankens bei.

5. Hier spitestens miissen wir eine wichtige Bemerkung ein-
schieben. Kroll kennt nur eine ,kultische Gebundenheit”, in der
die Vorstellung von der Niederfahrt des Herrn anfinglich stand
(46), aus der sie mit ihrem Ubergang in die nichtliturgischen
Texte heraustrat. Mit der Mdglichkeit, daB von Anfang an eine
lehramtliche Festlegung des Gedankens bestanden habe, rechnet
Kroll im Ernste nicht. Der Mangel eines besonderen literarischen
Niederschlages in der Literatur des nachapostolischen Zeitalters,
erst recht das (iibrigens bestreitbare) Fehlen einer Schriftbezeu-
gung, schlieBen jedoch die Zugehirigkeit der Lehre von der
Niederfahrt zur apostolischen Tradition keineswegs aus. Die
Aufnahme des Artikels in das Symbolum, mag sie sich auch nicht
allerorten fiir die gleich frithe Stufe nachweisen lassen, sichert
vielmehr diese Tatsache, und zwar sowohl auf Grund dogmatischer
wie historischer Kriterien. Das letztere wird jedermann einleuch-
ten, der sich die unbestrittene Geltung des Prinzips der Bindung
an die Apostolizitit der Lehre in der alten Kirche vergegenwirtigt.
Der Gedanke Krolls, die Hollenfahrt habe sich der duBeren Er-
fahrung und Bezeugung entzogen (44), bedarf einer Berichtigung.
Jedenfalls konnte doch der Herr selbst seine Niederfahrt bezeugen.
In diesem Fall liegt ein historisches Zeugnis im Vollsinn des
Wortes vor. Es standen aber auch andere Wege der Offenbarung
dieser Lehre offen. Welchen die Vorsehung gewfhlt hat, wissen
wir nicht. DaB die Lehre vollwertige apostolische Tradition ist
und somit geoffenbartes Gut, steht jedenfalls fest.

Weiterhin beleuchtet Kroll die Einbeziehung des Psal-
mes 23 (24), besonders der Verse 7—10 in die Topik der De-
scensusschilderungen. Als liturgisches Einzugslied lud der Psalm
sowohl zur Ausschmiickung des Eintrittes Jesu in die Unterwelt,
wie erst recht seines Einzuges in den Himmel ein. Kroll gibt zu-
néchst ein verhdltnism#Big spétes Beispiel aus eimem Brief des
Germanus (+ 516), der eine liturgische Anweisung enthélt (PL
72, 91). Wenn Kroll die Handlung, zu der hier unter Anfiihrung
des genannten Psalmes angeleitet wird, als Widerspiegelung eines
wirklichen Mysteriendramas bezeichnet (48), so ist das aus
seiner oben abgelehnten Auifassung iiber das antike Kultmysterium
heraus gesagt. Was der gallikanische Ritus, auf den Germanus Be-
zug nimmt, vorsieht, hat mit d er Liturgie xot’ €Eoynv, dem Myste-
rium der Messe, nichts gemein und ist iiberdies vielleicht die mimische
Darstellung des einmaligen historischen Vorganges des Sieges des
Herrn in seiner Ganzheit, fiir den die Hadesfahrt nur der ab-
kiirzende Ausdruck ist (Jb. f. Liturgiewiss. 4 [1924] 280). Be-
zeichnend ist es iibrigens, daB erst die Zeit des kirchlichen Friili-



64 Karl Priimm

mittelalters, der Germanus schon beinahe zugerechnet werden kann,
die eigenfliche Dramatisierung der Hollenfahrtszene bringt.

6. Eine besonders reiche Erweiterung der ,,Mysterienerlebnisse
der Hollenfahrt glaubt Kroll (48 ff.) in der Mystagogia des Te-
stamentum Domini nostri feststellen zu kénnen. In der Tat liegt
wenigstens pag. 63 (ed. Rahmani) ein solcher Descensusbericht
vor. Zu beachten ist, daB es sich um eine Erzédhlung handelt, also
um eine kommemorierende Kontemplation, nichf um eine agierende
Vorfiihrung des Ereignisses. Zwar wird eine bei einem semitischen
Literaturwerke nicht weiter verwunderliche Menge von lebhaften
Fragen iiber das wunderbare Wesen des Herrn sowie iiber seine
Heilstaten, und zwar in direkter Form und darum présentisch,
dem Tode, der als Person gefaBt wird, in den Mund gelegt. Doch
ist das Rahmenstiick eine in den Zeiten der Vergangenheit ge-
botene Erzéhlung. Ob es ndtig ist, die genannte Fragenreihe als
ein in seinem Grundstock fertig vorliegendes Gut anzusehen und
besonders in gewissen Gliedern, die die wunderbaren Taten des
Herrn zu seiner wahren Menschheit in ein Kontrastverhiltnis
riicken, als fertig iibernommene Altprdgungen anzuerkennen, diirfte
doch sehr zweifelhaft sein. Wir stehen mit diesem Texte zeitlich
wohl schon fast in der Periode der christologischen Kémpfe, in
der Auslassungen iiber die Person und die Werke des Herrn in
anfithetisch gebauten Kola nicht mehr an alte christologische Hym-
nen anzukniipfen brauchten, sondern in Predigten und Schriften an
der Tagesordnung waren. Die Zuweisung des einen oder andern
Fragengliedes auf bestimmte #ltere oder jiingere Entstehungszeiten
durch Kroll ist dogmengeschichtlich anfechtbar. Die Frage z. B.:
»Quis est hic novus mortuus sine peccato?“ spiegelt #lteste pau-
linische Theologie wider und ist in keiner Weise eines jiingeren
Alters als die iibrigen Fragen verddchtig. Die ganze Fragen-
gruppe als ein abgerissenes Stiick einer Dramatisierung des De-
scensus aufzufassen, dazu liegt durchaus kein zwingender Grund
vor. Die ganze Stelle ist eine fiir unser abendléndisches Emp-
finden langgeratene rhetorische Auslassung des Verfassers, der
natiirlich vorliegende gleichartige Texte gekannt hat. Der lehr-
hafte praktische Zweck der Mystagogie, die man vielleicht als
ein katechetisches Handbuch fiir den Gebrauclh bei der feierlichen
Liturgie (vielleicht der Gsterlichen, zu der die Spendung der Taufe
gehorte) ansehen kann, erklért es auch zur Geniige, wenn die Ant-
wort auf die Fragenreihe sich micht scharf an die einmal gewihlte
Form anschlieBt und so gewissermaBen aus der Rolle fillt. Es
folgen nd@mlich Aussagen iiber den Herrn ohne Angabe eines
neuen Sprechers, also anscheinend unter Beibehaltung des ,,Todes"
als des fingierten Redners. Die neuen Aussagen sind so gehalten,
daB sie sich, wenn diese Fiktion nun scharf genommen wiirde,
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sonderbar ausnihmen, da der Tod dabei von sich selbst wie von
einer fremden Person sprechen wiirde. Das literarische Genos, dem
diese halbliturgische Schrift angehort, vertrdgt die minutiose Ana-
lyse, der Kroll sie unterzieht, wohl kaum. Hier wird Methode
vielleicht denn doch zu Tode geritten.

7. Einem fithrenden Bischof der alten Kirche wie Meliton
von Sardes, dessen EinfluB auf das urchristliche Geistesleben
hoch einzuschédtzen uns die wenngleich nur wenigen erhaltenen
Fragmente nétigen, stand doch gewiB der Zugang zu den zahlrei-
chen Texten offen, in denen Paulus das gesamte Heilswerk des
Herrn als eine Auseinandersetzung mit den Méachten der Holle be-
schreibt. Wir erinnern uns wiederum daran, daB auch Jesus selbst
bestimmte Seiten seiner Wirksamkeit wie die Teufelsaustreibungen
mit #dhnlichen Formulierungen bezeichnete. Die Lehrer der alten
Kirche lebten ganz in Gedanken und Wendungen der HI. Schrift.
Die Sache liegt nicht so, als ob sie den Vorrat ihrer Gedanken
und sprachlichen Ausdrucksmittel aus dem kiimmerlichen Rinnsal
eines mythischen Descensustyps hitten schopfen miissen, das sich
halb oberirdisch in amtlichen Liturgien, halb unferirdisch in ver-
déichtigen Apokryphen durch die Jahrhunderte hingeschldngelt
hétte. Es heiBt iibrigens die Akzente vollkommen verschieben,
wenn die rhetorischen Hilfen der Darbietung eines Lehrstiickes,
wie es die Niederfahrt des Herrn ist, als das weitaus Wichtigere
gegeniiber dem sachlichen Inhalf hingestellt werden, wozu Kroll
offenbar neigt (vgl. S. 56, wo er zu einer rhetorischen Frage in
dem Niederfahrtfragment des Meliton, die doch offenbar zu den
rein #uBern Behelfen der Darstellung zu rechnen ist, bemerkt:
»Auf diese Rede kommt es offenbar an. Denn neben ihr tritt alles
andere zuriick"). Das Moment des Dramatischen, das durch die
Verwendung von Personifikationen eingefithrt wird, denen dann
Fragen und Antworten und oft lingere Wechselreden in den
Mund gelegt werden, ist unter Absehen von allem angeblich dra-
matischen Aufbau der urchristlichen Liturgie rein aus der homile-
tischen Gestaltungskraft der Viter dieser klassischen Jahrhun-
derte der kirchlichen Rhetorik vollkommen verstdndlich.

Ubrigens zeigt eine aufmerksame Priifung der Texte, deren
stilistische Analyse Kroll nur unter Heranziehung eines ganzen
Apparates von Wendungen geben zu konnen glaubt, die zum In-
ventar der Dramaturgik gehoren, daB die in Wirklichkeit viel
schlichtere und harmlosere Anlage der Texte durch diese hoch-
tonenden Worte eher verdunkelt als beleuchtet wird. Es ist auch
nicht die der Hadesfahrt immanente Dramatik gewesen, die die
unleugbare Vorliebe des kirchlichen Altertums fiir dieses Lehrstiick
bedingt hat, wie Kroll es S. 57 u. 8. vermutet. Die Urkirche war
bei der schwierigen und gedriickten Lage, in der sie sich befand,

darauf angewiesen, denm sieghaften Charakter der Erldsung, d_ie
sie verkiindete, um so kréftiger zu betomen. Nun war zwar die

Scholastik. X. 1. 5
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Uberwindung des Fiirsten dieser Welt grundsétzlich mit dem
Kreuzestod des Herrn erreicht. Die Niederfahrt Jesu brachte aber
doch die erste Offenbarung der Friichte dieses Sieges, eine Offen-
barung, an der die gesamte zum Heil berufene vorchristliche
Menschheit Anfeil erhielt, und die iiberdies auch auf die zu Be-
rufenden der Zukunft hoffnungsvolle Strahlen vorauswarf. Es ist
darum verstdndlich, daB in den meist nach dem Geschmack der
Zeit mit rheforischer Kunst und gelegentlich auch mit einer uns
nicht ganz zusagenden gemiitvollen Breite entfaltetenn Schilderun-
gen des Sieges Jesu iiber Tod und Hélle die Aussagen und bild-
haften Wendungen, die den Gedanken des Sieges abwandeln,
sich auf diese Station des Heilswerkes verdichten und versam-
meln. Eine Deutung solcher Texte aus der Ganzheit der urkirch-
lichen Dogmatik heraus, auf die die Urheber dieser Texte ein
Recht haben, st6Bt sich in keiner Weise an der zeitgeschichtlich
bedingten @uBeren Einkleidung und spiirt die tragenden Gedanken,
die durch alle Zeiten hindurch die gleichen geblieben sind, un-
schwer heraus. Wenn Krolls Arbeit sich auf den geschichtlichen
Gang der Formulierung des Descensus beschrdnkt, dann ver-
schleiert das, so berechtigt es ist, doch stark die Tatsache, daB
die Ausfiihrungen iiber die Auferstehung, ja wohl auch iiber den
Kreuzestod des Herrn in der urkirchlichen Literatur demn doch
an Zahl und durch den Nachdruck, der auf sie gelegt wird, die
Erwéhnungen des Descensus bei weitem iibertreffen. Wahr ist,
daB aus dem Vorrat von Ausdrucksmitteln des antiken Muythos
eine Reihe von Personifikationen, wie die des Hades und auch
des Thanatos, so stark in die Sprache und Vorstellungswelt der
antiken Kultur eingegangen waren, daB ihre Verwurzelung im
Mythos nicht mehr empfunden wurde. Diese Behelfe boten sich in
erster Linie fiir eine dieser Kultur konforme Einkleidung des De-
scensus an; fiir die beiden ihn umrahmenden Ereignisse des Heils-
werkes, Kreuzestod und Auferstehung, kamen sie nicht so stark
in Frage. Das der antiken Gesamtkultur angepaBte Kolorit muBte,
namentlich wenn die Schilderung des Descensus in der gehobenen
Sprache des liturgischen wie auBerliturgischen Hymnus oder auch
in der anschaulichen Breite der erbaulichen oder homiletischen
Literatur gegeben wurde, verhdltnism#Big stark hervortreten.

Der EinschuB dieses zur antiken Gemeinsprache gehorenden
bildhaften Gutes besagt in keiner Weise Versetzung des Echtchrist-
lichen mit Mythos. Bei der grundsétzlichen Einstellung der Leh-
rer der Kirche gegeniiber allem heidnischen Muythos, bei ihrer so
scharfen Uberwachung des Glaubenslebens und seiner HuBerungen,
bei ihrem uns &fters in seiner Form fast stérenden Widerstand
gegen jede gefdhrliche Parallelisierung oder sonstige Verquickung
solcher Mythen mit den Lehren des christlichen Glaubens steht
es von vornherein fest, daB die Einkleidung des Lehrstiicks von
der Niederfahrt Christi in die erwéhnten sprachlichen Wendungen
und Vergleiche in ihren Augen die Gefahr der Mythisierung nicht
in sich schloB. Wenn darum bei der Wiedergabe des Inhaltes und
der Analyse der christlichen Texte des Altertums fast auf jeder
zweiten Seite bei Kroll das Wort »Mythos®, des ofteren mit sehr
befremdenden Beifiigungen, wie »massiv", sich einstellt, so leidet
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der Eindruck, daB man eine die historische Objektivitdt wahrende
Auslegung der altkirchlichen Quellen, wie sie doch die eigentliche
Aufgabe des Philologen ist, vor sich habe. Ein verstehendes Ein-
fiihlen in den BewuBtseinszustand der Schriftsteller, die diese Form
fiir den Ausdruck ihres klar feststellbaren, durchaus unmythischen
dogmatischen Gedankens gewdhlt hapen, verlangt eine andere
Sprache.

Allerdings werden in den spéteren Texten jene Bilder, die den
Einiritt des Herrn in die Unterwelf als die Eroberung einer Fe-
stung beschreiben und die Vorstellung des Kampfes, die eigentlich
fiir das ganze Erl6ésungswerk gilt, gewissermaBen auf diesen Teil
der Heilsvorgéinge verschieben, in zunehmendem MaBe bis zu Ende
durchgedacht, die Farben verstdrkt und die schmuckhaften Ziige
vermehrt; aber dennoch bleibt alles Allegorie, bildhafte Wieder-
gabe geistiger Vorgédnge. Es wiére offeibar das gréBte Unrecht,
das man einem Dichter oder Redner antun konnte, wenn man ihn
ob des Gebrauches von Personifikationen fiir an sich abstrakie
geistige Mdéchte des Abgleitens in massiven Muythos bezichtigen
wollte. In einer Zeit, in der der Sinn fiir Rhetorik so weit ver-
breitet war wie in den Jahrhunderten der Urkirche, hat man es
nicht fiir notig gefunden, jedesmal, wenn man sich dem Zug zun
Bildhaftigkeit im Ausdruck iiberlieB, auffdllige Warnungssignale
zu errichten. Die Texte des kirchlichen Altertums, die sich die
kontemplative Versenkung in die Glauoensgeheimnisse, oft mit dem
Einschlag eines auf Unterhaltung gehenden Nebenzwecks, zum
Ziele gesetzt haben, verlangen die gleiche verstdndnisvolle Deu-
tung wie die mittelalterlichen Betrachtungen eines hl. Bernhard
oder Bernhardin von Siena. Diese Lehrer der Mystik haben die
Theorie dieser Art von betrachtendem Nacherleben der Heils-
geheimnisse zum Teil ausfiihrlich entfaltet. Dabei haben sie auf
die Erlaubtheit und die Vorteile ein2r phantasievollen Veranschau-
lichung der in den Urkunden des Glaubens oft so kurz gekenn-
zeichneten Heilsvorgénge hingewiesen und in eigenerr Beispielen
die Heranziehung von Elementen aus der zeitgendssischen Kultur
fiir diese Betédtigungen des geistlichen Lebens veranschaulicht. Die
Praxis geht aber iiberall der Theorie voraus. Das kirchliche Al-
tertum hat in der groBten Unbefangenheit, die das klare BewuBt-
sein des Unterschiedes dieser schmuckhaften und gemiitvollen
Hilfen einerseits und der Substanz des Dogmas anderseits zur
Voraussetzung hatte, die gleiche Praxis schon ldngst geiibt. Zeug-
nis dafiir sind eben die erbaulich-homiletischen Ausfiihrungen, de-
nen ein guter Teil des von Kroll beigebrachten Stoffes angehort.
Wo solche Literatur, wie das im den Apokryphen z. T. der Fall
war oder zu sein schien, den Anspruch erhob, mehr oder minder
dem Glaubensgut Gleichwertiges zu oieten und mit den kanoni-
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schen Glaubensquellen in Wettbewerb zu treten, ist das kirchliche
Lehramt in aller Schérfe eingeschriften und hat zwischen den
wsomnia apocryphorum® und der ,veritas scripturarum‘ einen
scharfen Trennungsstrich gezogen. Solche Besinnung auf die Prin-
zipien, nach denen die Urkirche einerseits den Glauben normierte,
anderseits fiir die subjektive Verlebendigung des Glaubensinhaltes
grobziigigen Spielraum gewdhrte, gibt, das diirfen wir wohl sagen,
dem Historiker der urchristlichen Geistesgeschichte notwendig einen
ganz andern Vorrat von Wendungen zur Beschreibung der ge-
schichtlichen Entwicklungslinien, die Glaube und betrachtende wie
homiletische Glaubensverwertung genommen haben, als es die-
jenigen sind, die uns bei Kroll so befremdlich oft begegnen.

Fiir den allegorischen Charakter der konkreten Einzelheiten
der Descensusschilderungen diirfte bezeichnend sein, daB bei Me-
liton die iiblichen antithetischen Fragen der ,creatura“ in den
Mund gelegt werden. Die verschiedenen Personifikationen sind
nur Behelfe, um in anschaulicher Form die beabsichtigte dogma-
tische Belehrung zu vermitteln. Darum wechseln sie; ob Teufel,
Hades oder Tod und schlieBlich auch die Physis auftreten, ist fiir
den Gedanken oft belanglos.

8. Beziiglich der Schrift des Athanasius meol wagheveiog
stellt Kroll (57) fesf, daB in ihr die Verpersonlichung des Hades
mit der des Thanatos in eins geflossen ist. Alle diese Freiheiten,
die die Urheber der verschiedemen Texte sich nehmen, diirften ein
Hinweis darauf sein, daB man an eine groBe Festigkeit eines
typischen Vorstellungsbestandes nicht leicht glauben darf, daB
man die Anzeichen fiir die Ubernahme von Altgut, das in den
Ausfiihrungen stecke, nicht pressenm, daB man auch wiederkehrende
éltere Formulierungen der erneuten Eigenarbeit der spiteren
Schriftsteller zutrauen darf.

9. Kroll vermutet eine Beeinflussung der Hollenfahrtsmotive
durch das Vordringen des iranisch-babylonischen Gestirnglaubens
und des von ihm abhéngigen neuen Weltpildes. Dieses unterschied
eine himmlische Sphére von der irdischen, verband aber beide
durch das Gebiet der bosen Engelgeister. Der Aufstieg der Seele
in die Himmelsregion kam also einem kriegerischen DurchstoB
durch diese Heimat der bésen Archonten gleich. Wollte man den
vorbildlichen Aufstieg des Fiihrers zum Lichtreich, der fiir die
Mischsysteme, die Iranisches und Christliches verbanden, natiirlich
Jesus blieb, anschaulich schildern, so war ein Anreiz zur Ver-
wertung der Motive des klassischen Einzugspsalmes gegeben.
Dieser Ascensus arbeitet nicht nur mit dem gleichen Veranschau-
lichungsmaterial wie der Descensus in die Unterwelt, sondern er
flieBt gelegentlich der Idee nach mit ihm zusammen, da ndmlich,
wo man sich das Totfenreich in der Gestirngegend denkt.

Das alles ist willkommene Belehrung fiir das stil- und form-
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geschichtliche Verstindnis der Anlage gnostischer Theologumena
iiber den Aufstieg der Seelen. Es hétte aber nicht diese Kos-
mologie — denn um ein bestimmtes Weltbild handelt es sich ja —
einfachhin dem hl. Paulus zugeschrieben werden sollen. Die Be-
weisfilhrung von M. Dibelius (Die Geisterwelt im Glauben des
Paulus, Gottingen 1909), auf die Kroll (59 Anm. 1) verweist, ver-
grobert gewiB den Sinn paulinischer Texte, die die Luftregionen
als einen auch bosen Geistern offenstehenden Aufenthalt, aber denn
doch nur in einem wohlzuverstehenden Sinn als ihr Herrschafts-
gebiet anerkennen®. DaB die gnostische Pistis Sophia sowie
die apokryphe Himmelfahrt des Jesaia von diesen ver-
schrobenen Anschauungen durchsetzt sind, ist begreiflich.

Eine Verbindung solcher dem Offenbarungsgut doch im Grunde
deutlich wesensfremder metaphysischen Einschldge in das volks-
tiimliche physikalische Weltbild mit christlicher Lehre auch bei
Firmicus Maternus anzuerkennen, wird man nicht Ileicht
geneigt sein. Der Text De err. prof, rel. 24, den Kroll S. 64 ana-
lysiert, 14Bt sich wohl als eine stark bildhafte Darstellung des
Heilswerkes in seiner Ganzheit verstehen. Von einem Giirtel, der
nach der Vorstellung des Schriftstellers Himmel und Erde frenne
und Domiéne der Geisterwelt sei, ist wohl kaum die Rede. Die
Offnung der Tore, die ,,den unwissenden Engeln* bei der Auffahrt
des Herrn anbefohlen wird, soll diesem nicht den Eintritt in das
goftieindliche Zwischenreich ermoglichen, sondern Firmicus denkt
sich die guten Engel in Unkenntnis iiber die Absichten Jesu. Die
Tore sind die des Himmels. Das anerkennt Kroll grundsétzlich
S. 66. Eine so wesentliche Verwandtschaft zwischen der Himmel-
fahrt bei Firmicus und den obengenannten beiden gnostischen Him-
melfahrisschilderungen, wie Kroll sie annimmt, diirfte sich nicht
beweisen lassen. Und wenn eine Ideengemeinschaft zwischen dem
katholischen Polemiker und den gnostischen Urkunden bestiinde,
so miiBte man ihn mit den letzteren fiir diesen Teil seines Werkes
als auBerhalb des Stromes der kirchlichen Lehrtradition stehend
bezeichnen.

8 Es handelt sich besonders um Eph 2, 2 und 6, 6; vgl. dazu
M. Meinertz, Die Gefangenschaftsbriefe des hl. Paulust 1931,
72 102. Die Ascensio Isaiae darf jedenfalls nicht mit Dibelius
fiir die Auslegung des Geisterglaubens Pauli entscheidend heran-
gezogen werden: G. Kurze in BiblZ 8 (1910) 281. Vor allem
spricht Paulus bloB von dem Kampf, den wir im Leben mit den
bésen Geistern zu fiiiren haben; vgl. J. Stiglmayr, Das Offer-
torium in der Requiemmesse und der ,Seelendurchgang*: Der Ka-
tholik 93 (1913 I) 250. Diese Arbeit steuert wertvolles Gut bei, um
die Verbreitung der von Kroll in diesem Abschnitt angezogenen
volkstiimlichen Anschauungen auch in amtlichen Kreisen der spé-
teren Kirche zu beleuchten.
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10. Das Grundsétzliche iiber Sinn wund Zweck einer reichen
Ausgestaltung der Schilderung von Heilsereignissen bei Homileten
und in volkstiimlicher Erbauungsliteratur wurde schon oben an-
gefiihrt. Kroll beleuchtet das Verfahren der altkirchlichen Pre-
digt bei Darlegung der Hollenfahrt am Beispiel des Aphraat.
Hier ist natiirlich die besondere Ausfiihrlichkeit der bildhaften
Ziige und die Freude an einer plastischen Ausgestaltung der zur
Person erhobenen, stark dem Teufel angendherten Gestalt des
Todes auf Rechnung der &stlichen Heimat und vielleicht auch der
personlichen Eigenart des Persers zu setzen.

11. Ein weiteres Ausspinnen der Begegnung Jesu mit den bei-
den Hollenméchten Hades und Satan und eine ausgiebige Ver-
wertung der Motive des Ps 23 ist auch das einzige Neue, was die
sogenannten Fragen des Bartholoméus bringen. Die
Datierung ihrer Entstehung sowie ihre Zugehorigkeit zur katho-
lischen GroBkirche sind recht strittig. Es ist nmoch kein Zeichen
von gnostischem Einschlag, wenn der Abstieg zur Unterwelt als
unmittelbar vom Kreuze aus erfolgend hingestellf wird: denn so
lehrt sachlich auch die apostolische Tradition.

Unter dem Namen des gleichen Apostels geht noch eine andere
Apokryphe, das sogenannte Buch von der Auferstehung.
Bestimmte Anzeichen, u. a. die Fremdworte fiir die hier mit be-
sonderer Vorliebe vorgenommenen Personifikationen der Unterwelt,
des Verderbens usw., weisen auf Mitwirkung verschiedener Lénder
des Orients bei der Entstehung dieses erbaulichen Romans hin.
Natiirlich hat der Verfasser den auch i1 der orthodoxen Lehre
anerkannten wirklichen Personencharakter des Teufels und seines
Anhangs sowie die Mehrzahl dieser Feinde der menschlichen Na-
tur ausgiebig zur Belebung seiner Schilderung der Hbllenfahrts-
begebnisse ausgenutzt. Die in der Apokryphe stehenden Bemer-
kungen iiber den Leichnam Jesu, in denen dieser als »gottlichen
Lebens und Lichtes voll“ (so Kroll 82) geschildert wird, reichen
nicht aus, um den Standpunkt des Verfassers des betreffenden
Stiickes als einen doketischen zu erweisen. Auch die Kriterien, die
Kroll zur vorldufigen Festlegung der Entstehungszeit des Apokry-
phons beniitzt, scheinen recht fragwiirdig.

12. Die erste Sonderdarstellung der Hollenfahrt in einer ei-
genen Schrift bildet das sogenannte Evangelium des Niko-
demus. Der Unterschied im AusmaB der rhetorischen Erwei-
terung des Stoffes, der die drei Rezensionmen dieser einen Schrift
sich so stark voneinander abheben l&Bt, zeigt die groBe Freiheit,
deren man sich bei der Weitergabe solcher fiir die Erbauung be-
stimmten Erzeugnisse bediente.

Die Einfilhrung zweier Zeugen, des Leucius und Charinus, an-
geblicher Sohne des greisen Simeon aus der Szene von Maria
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Reinigung, zur Beglaubigung des zu berichfenden Herganges der
Niederfahrt verwendet ein, wie Kroll (86) zeigt, der alten Kulfur-
welt fiir Wiedergabe von Unterwelfsfahrten geldufiges Darstel-
lungsmittel. Doch sollten in der Anmerkung 2 zu S. 86 nicht die
Zweiergruppen von Zeugen bei wunderbaren Begebuissen in den
Evangelienberichten iiber das Leben Jesu ohne weiteres zu land-
laufigen Beispielen eines festen Typs solcher Zweiergruppen im
Allerwelitsmythos (sogar Cautes und Cautopates aus den Mithras-
mysterien werden mit Hinweis auf Boll angezogen) herabgewiir-
digt werden. Solche Vermengung von Mythos und Geschichte klart
nicht, sondern schafft Verwirrung.

Die Analyse der Schilderungen des Apokryphons leistet Kroll
in gewohnter Ausfiihrlichkeit. Es mag stimmen, daB in dieser
Dichtung — denn als solche wollte sie wohl von Anfang an ge-
nommen sein — in besonders starkem MaBe Ziige aus antiken
Erzihlungen von Heroenabstiegen in den Hades und sonstige Ne-
kyiamotive ausgebeutet worden sind. Trotz allem iibertreibt Kroll
auch hier die Ernsthaftigkeit der beobachteten Verwendung des
Kampfgedankens. Grundsétzlich diirfte C. Schmidt, gegen dessen
minimistische Art, die Descensustexte zu verstehen, Kroll stdndig
angeht, darin recht empfinden, daB er das Vorhandensein des
Kampfmotivs im strengen Sinne nur dann zugeben will, wenn
gleichzeitig auch ein wirklicher Widerstand vorausgesetzt wird.
Einem in den Bahnen der echten kirchlichen Lehre denkenden
Darsteller der Niederfahrt des Herrn konnte es jedenfalls micht
in den Sinn kommen, auf dieser Stufe der (durch den Kreuzestod
doch bereits vollzogenen) Erlosung sich noch einmen Widerstand
Satans gegen Christus einzubilden. Hdochstens lieB sich noch der
dreitdgige Aufenthalt des Herrn in der Scheol bis zur Auferste-
hung als ein letzter Tribut des Herrn an die ,,Rechfe® des Todes
auffassen.

Kroll bezeichnet es als unmdglich, die verschiedemen in der
Descensusschilderung des Evangelium Nicodemi zusammengeflos-
senen Elemente herauszuldsen. Uber das Zustandekommen der
eigenartigen Schilderung schreibt er: ,In Einzelheiten ist marnches
zugewachsen, von dem wir im allgemeinen nicht mit Sicherheit
sagen konnen, wann es in den Descensus hineingekommen ist*
(94). Man muB jedenfalls bedenken, daB selbst in der Apokryphe,
die in der literarischen Form von Apostelmemoiren aufiritt, im
Grunde keiner der Einzelziige der Schilderung als historisch gel-
ten will. In den Descensus als Kirchenlehre kommt auch durch
solche veranschaulichende Amplifikation nichts hinein; keiner der
schmuckhaften Ziige steigt zum Range des kirchlichen Lehrgutes
empor. Kroll stellt mit Recht fest, daB in der in Rede stehenden
Apokryphe selbst rein formal nichts wesentlich Neues erkennbar
ist; selbst die eingelegte Debatte der in der Vorhdlle versammel-
ten Véter iiber die bevorstehende Ankunft des Herrn klingt viel-
leicht schon in der 42. Ode Salomons an. Es sind die alten Mittel
der Darstellung, die zur Verwendung kommen: ,,Man sirebt, die

Vorgéinge durch Darlegung der Wirkung auf die handelnden Per-
sonen anschaulich zu machen“ (95). M. a. W. der Verfasser pflegt
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genau das Verfahren, das die Lehrer des betrachtenden Gebetes
spidter auch theorefisch entwickelt haben. Die meisten seiner
Leser jedenfalls werden seine gemiitvolle Erweiterung des Lehr-
stiickes von der Niederfahrt des Herrn auch mit derselben in-
neren Freiheit gelesen haben, mit der der fromme Mensch der
Gegenwart eine ausgefiihrte Betrachtung liest.

13. Der Descensus ist ein Lieblingsgegenstand nicht bloB hotmi-
letischer, sondern auch dichterischer Betdtigung bei Ephrém
dem Syrer. Er verwertet natiirlich alle Vorstellungen, die in
dem hergebrachten Bilde des Hades als der unzuginglichen Burg
des Todes, sodann in dem in der Tat des Herrn liegenden Siege
iiber die Macht des Todes grundgelegt sind. Wenn bei Ephrim
ein Wunder des Herrn wie die Auferweckung des Lazarus in ganz
dhnlicher Weise breit ausgefiihrt wird, wenn auch hier die Phan-
tasievorstellung von dem weiten Reiche des Todes, in das alle
eingehen miissen, ohne aber aus ihm entrinnen zu kénnen, anschau-
lich ausgemalt wird, so braucht das nicht als ein Hineinstrémen
eines Descensusmotivs in die Darstellung eines neuen Stoffes ge-
faBt zu werden. Die Vorstellung vom Hadesreich ist etwas, was
unabhéngig von der Lehre von der Niederfahrt bestanden hat, und
konnte sich auch ohne Erinnerung an sie am passenden Orte ein-
stellen. Und die genannte evangelische Begebenheit war in jeder
Beziehung ein zur Auswertung dieser Vorstellung lockender Stoff.

14. Die Niederfahrt des Herrn hat ihre vielleicht am reichsten
rhetorisch ausgeschmiickte Behandlung in einer unter dem Namen
des Epiphanius gehenden Karsamstagspredigt erfahren.

Man wird darum doch nicht mit Kroll S. 100 zu sagen brau-
chen, die Hadesfahrt sei hier bewuBt in den Dienst der Rhetorik
gestellt, sondern es werden umgekehrt alle Mittel dieser Kunst in
den Dienst der Darbietung des Dogmas gestellt. Kroll glaubt bei
der Reihe von Fragen, die die Gottmenschlichkeit des Herrn und
die durch sie in die Person des Sohnes Gottes hineingetragenen
Gegensiitze des Wesens und Wirkens entfalten, den Zusammen-
hang mit einer #hnlichen Gruppe antithetischer Aussagen im
Kanon des Hippolyt und im Hollenfahrtsfragment des Meliton
von Sardes greifen zu konnen. Der Strom dieser Gedanken iiber
das menschgewordene Wort zieht sich aber doch in viel groBerer
Breite durch das kirchliche Altertum; er lduft nicht iiber die trotz
allem verhdltnismiBig spérlichen Erwéhnungen der einen Tat der
Niederfahrt des Herrn dahin.

Das Neue, das Pseudoepiphanius bietet, néimlich die Vorstel-
lung von einer dem Herrn voraufziehenden gewaltigen Schar von
Engelstreitern, die unter Fiithrung von Gabriel und Michael den
Heeren der Héllengeister ihr ,,Tollite portas“ zurufen, glaubt Kroll
(105) als letztlich im Iran beheimatetes Motiv ansehen zu sollen.
Die Eigenwiichsigkeit der Lehre von einer Mehrzahl guter und
boser Geister im Alten Testament steht fest. Die Vorstellung, daB
gute Geister den Herrn, der bereits in den Zustand der begiimen-
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den Erhdhung eingetreten ist, begleitet haben, war der kirchlichen
Denkweise nicht zuwider. So etwas lehrt der Glaube nicht, wohl
aber 1dBt er fiir die Anschauung Spielraum. Weder die Voraus-
setzungen dieser Vorstellung noch sie selbst werden Anleihen bei
einer Fremdreligion geschuldet.

15. Es lag natiirlich Gefahr vor, ins Lécherliche zu fallen, wenn
man die Dramatisierung der Hoéllenfahrt durch Einfiihrung vorauf-
liegender Szenen ausdehnte. So bietet Eusebius von Ale-
xandria ein Zwiegesprdch zwischen Hades und Satan, das die
Stimmung beider kurz vor der sie erwartenden Bezwingung durch
den niederfahrenden Herrn wiedergeben soll. Das ist ein origi-
neller Einfall eines Homileten, der im Grunde nur die Heilsereig-
nisse in einer neuen ziigigen Form darlegen will. Mit Recht lehnt
Kroll eine Abhingigkeit der spéteren Benutzer solcher Kunsi-
griffe von den fritheren als unbeweisbar ab.

Es ist immerhin ein Zeichen der Lebendigkeit des Glaubens an
die Wirklichkeit eines persénlichen Teufels, wenn man, wie wir es
hier bei Eusebius beobachten, es sich zutraute, das, was im Innern
des Hbllenfiirsten bei dem fiir ihn so vernichtenden Ereignisse
des Heilswerkes vorging, sich im einzelnen vorzustellen und wie-
derzugeben. Das in Niederfahrtshomilien typische liebevolle Ver-
weilen bei der Ausmalung der unentrinnbaren Macht des Todes,
die erst durch den Herrn gebrochen wurde, kann als Zeichen des
Ernstes aufgefaBt werden, mit dem die Prediger sowohl selbst an
dieses Gesefz des Todes gedacht haben als auch ihre Zuhorer
zu erinnern sich miihten. Wir wiederholen, das Material, das alle
diese Schilderungen in bildhafte Form umsetzen, ist Glaubensgut
der Offenbarung; sogar die Grundlinien des immer wiederkehren-
den Bildvorrates schimmern in den Offenbarungsurkunden schon
durch. Weil groBe umfassende Glaubenssédtze, vor allem die ganze
ernste Lehre vom blutigen Siihnetod des Herrn, weil die ganze
Welt der Wahrheiten vom Ziel des Menschen, weil die Sorge um
die Vermeidung des zeitlichen und ewigen Todes mit ins Schwin-
gen kommt, darum konnen die Homileten einen so gehobenen
Ton anschlagen und die starken, nur fiir die pathetischsten Stoffe
tragbaren Farben aufsetzen. Der einzelne gldubige Christ des Al-
fertums hat vielleicht noch viel mehr mit der Wirklichkeit einer
gottfeindlichen teuflischen Macht, mit der er bei der Losung seiner
Lebensaufgabe zu tun habe, gerechnet, hat sich auch die Einmalig-
keit und das Entscheidende des Todes noch viel Gfter vorgestellt,
als die Urkunden verraten. Das alles war ein bei dem Publikum,
an das sich die von Kroll analysierten Texte wandten, gegebener
geistiger Hintergrund, auf dem sich die Descensusschilderungen
ohne schrille Dissonanz abhoben, und nur wenn man sich in ihn
nachfiihlend hineindenkt, schafft man in sich selbst die Grundlage
fiir eine verstehende Auffassung aller dieser Texte, so daB sehr
viele AnstéBe schwinden, die sonst unausbleiblich sind.

16. Eine Nomenklatur, die mit Worten wie ,massiv u. a. ar-
beitet, ist bei der Kennzeichnung von Descensusschilderungen amn-
géngig, wenn eine so niedrig stehende Literatur wie die des Zau -
bers auf ihre Vorstellungen zergliedert wird. Allein es ist denn
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doch sachlich ein Unterschied zwischen einem Exorzismustext und
einem Zauberspruch. Die Teufelsbeschworung des Exorzismus
ist, auch wenn sie sich in Befehlsform gibt, ein im
Namen Gottes, im Vertrauen auf Gotf gesprochenes Gebet. Kein
Wunder, daB in solchen Exorzismen Dogmen wie das von der
Niederfahrt, die eine glénzende Bekundung der Macht des Herrn
iiber den Satan darstellen, herangezogen werden. Dies ist in
einem der Gizehpapyri (10263) der Fall (Kroll 109 f.).

Wenn dabei die Art und Weise des sieghaften Einzuges des
Herrn in diesen Aufenthaltsort der Toten bald als einfache Epi-
phania, bald als ein Zerbrechen der eisernen Riegel und Tore er-
scheint, so ist das ganz unverfdnglich, ist auch nicht einmal naive
Unbekiimmertheit gegen den Widerstreit zweier Motive, weil eben
ein solcher micht vorliegt.

Eine magische Handlung spiegeln Texte wider, in denen versucht
wird, auf bose Geister oder auch auf Menschen auf iibernatiirliche
Weise einen Zwang auszuiiben, daB sie sich eigensiichtigen Zwek-
ken des Sprechers gefilgig zeigen. Es ist von vornherein zu er-
warten, daB die aus den Glaubensquellen bekannten Machtbekun-
dungen des Herrn gegeniiber der bosen Geisterwelt miBbr#uchlich
in solche Zauberanweisungen hineingezerrt werden. Das belegt
denn auch Kroll durch Beispiele (111).

17. Es kann also die geistige Haltung derer, die die Macht der
bosen Geister brechen wollen, trotz groBer Ahnlichkeit eines Teils
der verwendeten Worte so weit voneinander abstehen wie Himmel
und Hélle. Eine spétere Passio hat den Martyrern Kyriakos
und Julitta bei Erduldung fiirchterlicher Feuerqualen ein
Gebet in den Mund gelegt, in dem sich die Blutzeugen an den
grundlegenden Machterweis des niederfahrenden Herrn gegen den
Satan erinnern, dessen Aufenthaltsort ja durch solches Feuer ge-
kennzeichnet ist und der nach der verechtigten Auffassung der
alten Kirche als eine treibende Kraft bei den Verfolgungen galt.
Die Bezeichnung ,Analogiezauber* fiir diesen Zug der Legende
(112) ist ganz und gar ungerecht.

18. In die volkstiimliche Unterhaltungsliteratur, fiir die das
Religiose nur Efikette ist, leiten Apokryphemn vom Schlage
der Geschichte Josephs des Zimmermanns, der pseudoklemen-
tinischen Recognitiones, der Acta Andreae et Pauli iiber. Fiir sie,
ja auch beziiglich der Texte patristischer geistlicher Poesie, die
Broll aus Gregor von Nazianz und aus dem spéten Christus patiens
ausschreibt und in den Gang der Descensusmotive durch die Jahr-
hunderte einfiigt, geniigt es, hier und da wenigstens, nicht sowohl
das Anklingen der Vorstellung von der Auseinandersetzung des
Herrn mit Satan bei der Niederfahrt, als vielmehr die umfassen-
dere Wahrheit vom Leidens- und gesamten Erlésungskampf des
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Herrn mit der Welt des Bosen und ihrem personlichen Archon
herauszuhoren.

Liest man die von Kroll (116) aus des Irenédus Erwelis
der apost. Verkiindigung Kap. 38 ausgehobene Stelle im
Zusammenhang nach, so siehf man, daB hier der Zustand der
Unerlésten in den biblischen Wendungen vom Sitzen in der Fin-
sternis und dem Gefesseltsein beschrieben wird. Es wire eine
Umkehrung der Geschichte, die die Verwendung dieser Bilder ge-
nommen hat, wenn man-in deren so friiher Applikation auf das
Erlosungswerk als Ganzes ein Verblassen der urspriinglich spe-
zielleren Beziehung, die auf das Gemélde der Niederfahrt gegan-
gen war, erblicken wollte, wozu Kroll sich geneigt zeigt. Betreffs
des Symbolum von Nizda ist zu bemerken, daB der dlteste
Text den Hollenfahrtszusatz spéterer Rezensionen (Kroll 117,
Anm. 1) nicht enthélf; vgl. Denzinger-Umberg, Enchiridion sym-
bolorum!8—20 (1933) n. 54 mit Anm.

Kroll sieht iiberhaupt den urspriinglichen Sitz des Bildes vom
Kampf des Herrn mit dem Satan zu sehr in den Descensusschil-
derungen. In Wahrheit kommt dem Bilde iibergreifende Bedeu-
tung zu. Seine Verkniipfung mit der Niederfahrt ist schon An-
wendung eines Genus auf den Sonderfall, der unter das Allgemeine
gehort. Und so ist die sténdige erneute Ausfiillung der Einzelaus-
fiilhrungen selbst bei den Descensusschilderungen der kirchlichen
Schrifisteller gewiB noch weniger oft, als Kroll ja schon zugibf,
den Weg des engen Anschlusses an bereits geprégte, und zwar
eigens und ausschlieBlich fiir den Descensus geprédgte, Formulie-
rungen gegangen. Das elementare dogmatische Wissen iiber die
Ohnmacht der Hollengeister gegeniiber dem Herrn, das durch die
Fithlung mit den Evangelienberichten iiber das Zusammenbrechen
aller teuflischen Macht bei den Démonenaustreibungen mit einem
ausgiebigen Anschauungsvorrat bereichert wurde, setzte vielmehr
die Verfasser der verschiedenen Hollenfahrtstexte instand, sich in
starkem MaBe auf eigene FiiBe zu stellen. Im einzelnen freilich
ist das MaB von unmittelbarer Anregung aus dem Grundgut der
Kirchenlehre gegen die Anleihen, die bei pereits fertiger Stofi-
formung gemacht sind, nichi mehr reinlich abzugrenzen. Eine dies-
beziigliche Untersuchung muB mit den Gesetzen der geistigen Pro-
duktion, des Einflusses verwandter Vorstellungen aufeinander, Din-
gen, die sich oft wirklich im UnterbewuBtsein vollziehen kon-
nen, vertraut sein (dazu Kroll u. a. S. 119, Absatz 2). Theolo-
gische Belange werden durch die Ergebnisse kaum beriihrt werden.

Wenn man sich den weiten Sinn, den die Formeln von der ,,Er-
schiitterung der Macht des Todes® wu. a. haben koénnen, vor
BAugen hilt, wenn man namentlich bedenkt, daB die sog. ana-
logia fidei auch beziiglich der Gottesmuiter einen dreitdgigen
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Zwischenraum zwischen Tod und Erweckung des Leibes nahe-
legte, so wird man nicht so weit zu gehen brauchen, daB man in
der Aussage eines Homileten iiber den Sieg Marias iiber den Fiir-
sten des Todes irgendwelche Uberzeugung von einem Descensus
der Gottesmutter dhnlich dem ihres Sohnes erblickt. Man wird
vielmehr, wie sich Kroll (121) ja auch vorsichtig ausdriickt,
hiichstens einen Nachhall #lterer Descensusformulierungen
feststellen. Es handelt sich um das alte Bild von dem Ubel, das
diesmal die verschlungene Beute dem gefrdBigen Ungeheuer ge-
bracht hat. Und so diirfte es wohl auch in den iibrigen Texten
sein, in denen Ganschinietz im Ernst eine Hadesfahrt der Mutter-
gottes im Sinne der Niederfahrt ihres Sohnes zur Unterwelt an-
gedeutet glaubt.

In der Zusammenfassung der hier gewiirdigten ersten
Untersuchung (125—125) fallen manche der kleineren AnstiBe,
die wir bei Behandlung der Einzeltexte empfanden, fort. Die
hauptséchliche Unterlassungssiinde des Autors, daB er ndmlich mit
dem normalen Weg der Verbreitung dieses Lehrstiickes durch die
miindliche Predigt des magisterium ordinarium, wie der Theo-
loge sagen wiirde, nicht genug rechnet, ferner die damit zusam-
menhéingende Uberschétzung des Anteils der Liturgie (als MeB-
feier verstanden) bei der sprachlichen Prégung des Dogmas treten
stark hervor. Der mangelnden Riicksicht auf das, was man theo-
logische Erkenntnislehre nennen kann, ist es auch auf die Rech-
nung zu sefzen, wenn der Verfasser in diesem Riickblick wieder-
holt die Vermittlung eines , Wissens um die Hergédnge bei der
Niederfahrt, eines ,,genauesten Wissens“ als den Zweck der dich-
terisch-anschaulich ausgefiihrten Schilderung hinstellt. Nicht bin-
dendes Glaubenswissen, sondern Erhebung des Gemiits und Ent-
faltung der Stimmungswerte war enischieden der selbst bei den
anspruchsvollsten Apokryphen in erster Linie erstrebte Zweck. Je-
denfalls heben sich diejenigen Apokryphen, die sich die Verbrei-
tung auBerkanonischer Uberlieferung zum Ziel gesetzt haben mit
der Absicht, deren Anerkennung zu erreichen, aus der Zahl der
iibrigen katholischen Apokryphen deutlich heraus.

Krolls bewundernswert kenntnisreiche Stoffsammlung ist bei
aller Zuriickhaltung, die uns des Gfteren der Auslegung des Verf.
gegeniiber geboten scheint, fiir den dogmatischen Theologen eine
erwiinschte Bereicherung der altkirchlichen Zeugnisse iiber den
Descensus, deren gelédufige Liste man kurz bei Quilliet, De-
scente: DictThCath 4, 578—582 findet. Darum beifolgend ein
ergédnzender Stellennachweis (nach der Zahleufolge des Berichis).

3. Rekonstruktion des griechischen Hippolyttextes: H. Lietz-

mann, Messe und Herrenmahl (Bonn 1926) 42; es ist zu beach-
ten, daB L, ihn unter II, Die Einsetzungserz&dhlung, bringt.
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(Einfithrung in die Problemlage der Canomes Hippolyti: F. Ca-
brol Dict. d’Archéol. 6, 2415, Im Taufsymbol des Hippolyt hatte
nach R. H. Connolly, JThStud 25 [1924] der Descensus keinen
Platz.) — 4 Die Hauptstelle der Thomasakten steht p. 115, 1—8
Lipsius-Bonnet; Kroll bringt noch 3 andere Stellen bei. — Die
Oden Salomos iibersetzt GreBmann bei Hennecke, Apokryphen?
437 ff. — 7. Fr. XI1II (IX 419 Otto). — 8. c. 16 (PG 28, 271 AB).
g P, S e 11—15 (p. 12—15 Schmidf); H. J.: bes. cCUEEL
(p. 312 f. bei Hennecke). — 10. Hom. 22 p. 351 Bert (TU 3, 2)
W 6. — 11. Kroll gibt den (nach Hennecke 642 sicher gnostischen)
Text der Fr. d. B. (V 7—19) nach Bonwetsch, Gott. Nachr.
1897, 1—42; fiir das B. v. d. A. folgt er W. Budge, Copiic
Apocrypha, 1913. — 12. Bei C. Tischendorf, Evv. apocr.?
(Leipzig 1876). — 13. Carm. Nisibena, bes. 35—1717, ed. Bickell
(Leipzig 1866). — 14. PG 43, 439 fi.; Kroll hebt heraus 442 D f.
- 15. Hom. 15 in Diabolum et Orcum: PG 86 I, 384 ff. — 17. Das
Martyrium setzt Reitzenstein, auf dessen von GreBmann aus dem
syrischen Original iibertragenen Text (Das iranische Erlosungs-
mysterium, Bonn 1921, 77—79) Kroll sich stiitzt, vor das Ende
des 5. Jh. — 18. Das entscheidende Stiick aus der koptischen
Gesch. Jos. d. Z. gibt englisch James, Texis and Studies II 57.
Bei den beiden andern Apokr. liegt hdéchstens Motiviibertragung
vor. Mehr als Gregor v. Naz., fiir den Kroll 3 Verse aus Dia=
niel, Thes. hymnol. 3, 71 beibringt, hat Synesios: PG 66, 1614
Descensusmotive im Christus Patiens in der Anrede der Theotokos
PG 38, 255 w. .

Das Weltbild der neuen Physik und die alte Metaphysik.
Von Joseph de Vries S.].

Im vorigen Jahrgang dieser Zeitschrift (Schol 9 [1934] 372—399
481—519) hat A. Mitterer in eindrucksvoller Weise den
tiefgreifenden Gegensatz zwischen dem physikalischen Weltbild
des hl. Thomas und dem Weltbild der heutigen Physik dargelegt.
Hhnlich hat er schon friiher in der ZKathTh 57 (1933) 491—556
den Gegensatz des mittelalterlichen und neuen biologischen Weli-
bildes herausgearbeitet (vgl. Schol 9 [1934] 151 f.). GewiB, es
ist keine neue Entdeckung, daB das Weltbild der Naturwissen-
schaften gegeniiber den unentwickelten, auf gelegentlicher Beob-
achtung und vorschneller Deutung peruhenden Anschauungen der
Alten sich gewaltig gewandelt hat. Das Uberraschende, Verwun-
derliche, vielleicht auch Beunruhigende an den Ergebnissen Mit-
terers ist vielmehr dies, daB das mittelalterliche Weltbild im gan-
zen Denken des hl. Thomas eine so bedeutende Stellung einnehmen
soll, daB diese zeitbedingten Anschauungen so infnig und anschei-
nend unaufloslich in das Ganze der thomistischen Philosophie hin-
einverwoben sein sollen. Und doch, wenn es den meisten kaum
zum BewuBtsein kommt, welch verhilinisméBig breiten Raum



