Die Hollen der Alexandriner,
( Negative Jenseitsvorstellungen im
frithchristlichen Agypten’

Von Wolf-Friedrich Schaufele

1. Die Holle als Thema christlichen Glaubens

Die Holle ist kein zentraler Gegenstand christlichen Glaubens. Die grofien
Symbole der alten Kirche — das Bekenntnis von Nizda und Konstantinopel und
das so genannte apostolische Glaubensbekenntnis — sprechen vom Jiingsten
Gericht und vom ewigen Leben, erwdhnen aber nicht ausdriicklich die ewige
Verdammnis. Tatsichlich ist der Hollenglaube kein exklusiver Besitz des
Christentums. Negative Jenseitsvorstellungen im allgemeinen finden sich
schon um 2.000 v. Chr. in Mesopotamien, eine Holle im eigentlichen Sinne als
Ort der Vergeltung fiir moralische Verfehlungen kennt man im iranischen
Zarathustrismus, seit dem 6. vorchristlichen Jahrhundert in Griechenland?
und seit der Makkabierzeit auch im Judentum.” Wenn Jesus und die Autoren
des Neuen Testaments vom Hades und von der Gehenna, vom Totenreich und
dem jenseitigen Strafort der Siinder sprechen, bedienen sie sich geprégter
Begriffe und Vorstellungsinhalte, die den Menschen ihrer Zeit selbstver-
standlich vertraut waren. Die einschligigen Stellen des Neuen Testaments sind
nicht darauf aus, die Existenz der Holle zu postulieren oder ihre Beschaffenheit
zu erortern, sondern sind zumeist pardnetisch motiviert. Die Theologen des
friihen Christentums waren sich durchaus bewusst, dass der Vergeltungs- und
Hollenglaube sie nicht von ihrer heidnischen Umwelt trennte, sondern mit ihr

! Vortrag im Rahmen des Habilitationsverfahrens des Verfassers an der Evangelisch-
Theologischen Fakultdt der Johannes Gutenberg-Universitdt Mainz am 6.Juli 2005. —
Abkiirzungen von Namen und Schriften der Kirchenvater folgen dem Lexikon fiir
Theologie und Kirche (3. Auflage).

2 Carsten Colpe/Ernst Dassmann/Josef Engemann/Peter Habermehl/Karl Hoheisel,
Jenseits, in: RAC 17. 1996, 246407, hier 269 ff.; Martin Persson Nilsson, Geschichte der
griechischen Religion II, Miinchen 21961, 543-558, hier 558: ,Leider bleibt es dabei, dass
die Holle eine griechische Erfindung ist.”

3 Herbert Vorgrimler, Geschichte der Hélle, Miinchen 1993, 68-73.
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verband.* In seinem Dialog Octavius (ca. 200/245) versuchte Minucius Felix,

diese Tatsache apologetisch zu verwerten: ,Die Biicher der gelehrtesten

Weisen und die Lieder der Dichter gemahnen die Menschen an diesen

Feuerstrom [...].*> Erst nach und nach begannen christliche Denker, koha-

rente eigene Hoéllenvorstellungen zu entwickeln. Die wichtigsten davon

werden im Folgenden zur Sprache kommen. Insgesamt muss man jedoch
feststellen, dass die Holle in der christlichen Theologie des Altertums eher ein
marginales Thema blieb.®

Zu einer GroBmacht der christlichen Frommigkeits- und Mentalitatsge-
schichte wurde die Holle erst im Mittelalter. Seit dem ausgehenden 11.
Jahrhundert wurden in den Kirchen das Weltgericht und die Hollenstrafen
hiufig in Fresken an den Westwinden und in den Tympana der Portale
abgebildet, seit dem 13. Jahrhundert auch an Altidren und Altarwénden. Auch
in Predigt und Volksfrémmigkeit war die Holle damals beinahe ubiquitdr. Eine
statistische Auswertung nordfranzdsischer Predigten des spaten Mittelalters
ergab, dass Tod und Weltgericht, Hélle und Fegefeuer etwa dreifligmal
hdufiger behandelt wurden als Himmel und Paradies.” Eine bis heute
beeindruckende Summe des volkstiimlichen Hollenglaubens wie der scholas-
tisch-thomistischen Hollenlehre des Mittelalters hat Dante Alighieri in der
Schilderung des Inferno in der Divina Commedia geschaffen.

Fiir die auffallende Konjunktur, um nicht zu sagen: Virulenz, von
Hollenglauben und Héllenfurcht im Mittelalter lassen sich plausible psycho-
logische und soziologische Begriindungen angeben, die hier nicht zu erértern
sind. Inhaltlich bauten die negativen Jenseitsvorstellungen des Mittelalters
dagegen auf Fundamenten auf, die die Theologen der Alten Kirche gelegt
hatten. Seit dem 2. Jahrhundert hatte man versucht, die als unzureichend
empfundenen Aussagen des Neuen Testaments iiber das Jenseits weiter
auszufithren und zu erganzen. Ausschlaggebend dafiir waren vor allem drei
Motive:

1. Das exegetische Motiv: Mit der zunehmenden exegetischen Bearbeitung
des Bibeltextes und mit der systematischen Entfaltung des biblischen
Glaubens ergab sich die Notigung, konsistente Jenseitsvorstellungen zu
formulieren.

2. Das seelsorgerliche Motiv: Auch wenn die Parusieverzogerung insgesamt
keine Krise der christlichen Heilserwartung ausloste, machte sie doch
prazisere Antworten iiber das Schicksal der Verstorbenen bis zum Jtingsten
Gericht erforderlich.

4 Bernhard Lang, Himmel und Hoélle. Jenseitsglaube von der Antike bis heute,
Miinchen 2003, 43 f.

5 Min. Fel. 34 f. — Zitat: ,Et tamen admonentur homines doctissimorum libris et
carminibus poetarum illius ignei fluminis [...] (35 [CSEL 2, 50. 1 {. Halm]). - Vgl
Georges Minois, Die Holle. Zur Geschichte einer Fiktion, Miinchen 1996, 119;
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 92.

6 Tarald Rasmussen, Holle II. Kirchengeschichtlich, in: TRE 15. 1986, 449-455, hier
449,

7 Louis Janssen, Nicolaas, de duivel en de doden. Opstellen over volkscultuur, Baarn
1993, 225; vgl. Peter Dinzelbacher, Die letzten Dinge. Himmel, Holle, Fegefeuer im
Mittelalter, Freiburg u.a. 1999, 10.
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3. Das ethisch-paranetische Motiv: Im Zusammenhang mit der schon frith
einsetzenden Ethisierung des christlichen Glaubens konnte der Hollen-
glaube eine doppelte Stabilisierungsfunktion erfiillen: zum einen konnte er
den Amtstrigern als Instrument zur Durchsetzung ethischer Forderungen
und zur sozialen Disziplinierung der Gldubigen dienen, zum anderen
konnte die Hoffnung, den Strafen der Holle zu entgehen, den Glaubigen
eine willkommene Kompensation fiir den ihnen abverlangten Triebver-
zicht bieten.® Das ethisch-paranetische Motiv erwies sich auf Dauer als die
stirkste Triebkraft der christlichen Hollenlehre; mit der staatlichen Aner-
kennung und Privilegierung des Christentums in der Spatantike gewann es
weiter an Bedeutung.

2. Alexandrien als geistiges und theologisches Zentrum

Die Sparlichkeit der neutestamentlichen Vorgaben einerseits und der Reich-
tum vorchristlicher Jenseits-Traditionen andererseits lieBen in der Hollen-
lehre anfangs eine groRe Variationsbreite zu. Die Vielfalt der Hollenvor-
stellungen, in der sich letztlich die anféngliche Vielgestaltigkeit und Offenheit
des christlichen Denkens insgesamt widerspiegelt, lasst sich besonders gut
anhand des wohl wichtigsten und dynamischsten geistigen Zentrums der
Spatantike studieren: der dgyptischen Hauptstadt Alexandrien.” 331 v. Chr.
von Alexander dem Grofen gegriindet und nach seinem Namen genannt, war
die Stadt rasch zu einer der bedeutendsten Metropolen der hellenistischen
Welt aufgestiegen. Im Jahre 60 v. Chr. zihlte sie bereits rund 300.000 freie
Biirger, insgesamt schatzungsweise eine halbe bis eine Million Einwohner. Als
autonome Polis war Alexandrien vom &gyptischen Hinterland unabhdngig.
Die Einwohnerschaft war ethnisch gemischt, die fiihrende Bildungsschicht
rein griechisch, die einheimische dgyptische Bevolkerung in der Minderheit.
Von Anfang an gab es eine starke jiidische Gemeinde, die als einzige
Volksgruppe das Privileg einer beschrankten Selbstverwaltung unter einem
eigenen Ethnarchen genoss.'® Seit der Ptoleméerzeit war Alexandrien eine
unbestrittene Hochburg von Wissenschaft, Kunst und Literatur. Die be-
rithmte, von Ptolemaios Philadelphos gegriindete Bibliothek war zwar bereits
48 v. Chr. ein Raub der Flammen geworden, doch auch das Serapeion verfiigte
iiber beachtliche Biicherbestinde. Ein umfangreicher philosophischer Schul-
und Studienbetrieb blithte in der Stadt: Hier lehrte der Mittelplatoniker
Ammonios Sakkas, der Lehrer Plotins, hier lehrten die Neuplatoniker
Ammonios, Heliodoros, Synesios von Kyrene und Johannes Philoponos.

8 Minois, Holle (wie Anm. 5), 123 f.

° Zum Folgenden vgl. Peter Marshall Fraser, Ptolemaic Alexandria. 3 Bde., Oxford
1972, ND 1986; Caspar Detlef Gustav Miiller, Alexandrien L. Historisch, in: TRE 2. 1978,
248-261; Gregor Weber, Alexandrien I Ptolemaisch, in: RGG* 1. 1998, 288 f.; Adolf
Martin Ritter, Alexandrien III. Alte Kirche, ebd., 290-292.

10 Hans-Friedrich WeiB, Alexandrien II. Judentum in Alexandrien, in: TRE 2. 1978,
262-264.
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Jiidische Gelehrte arbeiteten an der Verbindung paléstinischer Weisheit und
griechisch-hellenistischer Philosophie, die bereits die Ubersetzung der
Septuaginta, vor allem aber das Werk Philos bestimmte. Schon frith muss
es eine christliche Gemeinde gegeben haben, tiber die aber nichts Sicheres
bekannt ist. Aus dem Neuen Testament ist uns Apollos als alexandrinischer
Judenchrist bekannt, die spatere Uberlieferung weil von einer Mission des
Petrusschiilers Markus, der in Alexandrien das Martyrium erlitten haben soll.
Sehr wahrscheinlich war das alteste Christentum der dgyptischen Metropole
judenchristlich geprégt. Die Annahme eines urspriinglichen Gnostizismus der
alexandrinischen Christen wird heute nicht mehr vertreten. Die Welt-
laufigkeit und geistige Offenheit der Stadt und die Méglichkeiten eines freien
akademischen Schulbetriebs boten freilich giinstige Voraussetzungen fiir die
Etablierung gnostischer Lehrer und Konventikel; daneben bestand mit der so
genannten Katechetenschule, die zeitweise eng mit dem a]exandrlmschen
Bischofsstuhl verbunden war, eine ,orthodoxe’ Lehranstalt.!

Bs war dieses vielfltige und an Anregungen reiche geistige Milieu, in dem
wesentliche Beitrage zur Entwicklung der christlichen Hollenvorstellungen
geleistet wurden. In spannungsreichem Nebeneinander kannte das friih-
christliche Alexandrien volkstiimliche und monastische Hoéllen, gnostische
Hollen und christlich-philosophische Hollen, bis schlieRlich hier wie anderswo
die orthodoxe Holle den Sieg davontrug. Im Folgenden sollen diese Hollen der
Alexandriner anhand ausgewihlter Quellen vergleichend charakterisiert
werden. Dabei sollen vor allem solche Zeugnisse Beriicksichtigung finden, die
in Alexandrien selbst verfasst oder dort wenigstens nachweislich verwendet
wurden. Vollstindigkeit ist nicht zu erzielen: einerseits ist oft genug nicht
sicher festzustellen, ob bestimmte Schriften in Alexandrien oder anderswo
entstanden sind, andererseits haben die Alexandriner selbstverstandlich auch
christliche Schriften anderen Ursprungs rezipiert. Die folgende Darstellung
kann also lediglich einige Schlaglichter auf die negativen Jenseitsvorstellun-
gen im friihchristlichen Agypten werfen.

3. Volkstiimliche und monastische Hollen: Die Petrus- und
die Paulus-Apokalypse und die Apophthegmata Patrum

Das Bewusstsein einer grundsitzlichen Ubereinstimmung von Christen und
Heiden im Vergeltungsglauben erdffnete die Moglichkeit zu Anleihen bei vor-
und aulerchristlichen Jenseitsvorstellungen. Dabei konnten die alexandrini-
schen Christen gleichermafBen aus der jlidischen Apokalyptik, dem griechi-
schen Volks- und Mysterienglauben und der griechisch-hellenistischen
Philosophie schépfen. Die um 135 in Aggfpten, wahrscheinlich in Alexandrien,
verfasste apokryphe Petrus-Apokalypse'* versuchte, auf dieser Grundlage die

1 Clemens Scholten, Die alexandrinische Katechetenschule, in: JAC 38. 1995,
16-37.

12 0. Detlef G. Miiller (Hg.), Offenbarung des Petrus, in: NTApo® II 562-578. Vgl.
Albrecht Dieterich, Nekyia. Beitrdge zur Erkldrung der neuentdeckten Petrusapokalypse,
Stuttgart *1969; Brian Daley, Eschatologie. In der Schrift und der Patristik. Unter
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als unzureichend empfundenen eschatologischen Aussagen des Neuen
Testaments zu vervollstandigen. Sie war als eine Offenbarung Jesu auf dem
Olberg an die Jiinger, insbesondere an Petrus, tiber die Parusie und das Jiingste
Gericht und iiber die Strafen der Verdammten und die himmlische Seligkeit
der Geretteten stilisiert. In unserem Zusammenhang von Bedeutung ist die
Tatsache, dass hier erstmals ausfiihrlich verschiedene Hollenstrafen mit
sadistischer Liebe zum Detail geschildert werden; der entsprechende Abschnitt
ist bezeichnenderweise fast dreimal so lang wie die Ausfithrungen iiber die
ewige Seligkeit. Nicht nur Gotzendiener und Christenverfolger, sondern auch
bése Christen kommen in die Holle der Petrus-Apokalypse. Zum ersten Mal
sind hier den verschiedenen Arten von Siinden — hiufig in spiegelnder
Analogie — jeweils besondere Strafen zugeordnet. Der Katalog der bestraften
siinden orientiert sich an den Zehn Geboten und an der neutestamentlichen
Ethik und schlieRt etwa auch Abtreibung, Zinsleihe und Homosexualitdt ein.
In der Holle wirken Strafengel wie Ezrael und Urael und der Tartarouchos. Als
Hauptstrafe fungiert das Feuer in verschiedenen Gestalten; daneben sind
weitere biblische Strafmittel wie Gewiirm und Finsternis genannt, aber auch
Seen voller Schlamm oder Ausscheidungen, feurige Ketten, Fleisch fressende
Tiere und Vogel, das Zerbeifsen der eigenen Zunge usw. Ahnlich wie in der
Beispielerzahlung vom reichen Mann und armen Lazarus (Lk 16,19-31)
werden mehrfach die Opfer boser Taten Zeugen von deren Bestrafung.

Der unbekannte Autor der Petrus-Apokalypse hat vielfach traditionelles
Material der jiidischen Apokalyptik und des griechischen Jenseitsglaubens
verarbeitet. Albrecht Dieterich hat eine weitgehende Abhéngigkeit von
Bildern orphischer Mysterienfrommigkeit nachgewiesen,'? und auch zara-
thustrische'* und einheimische 4gyptische Traditionen haben eingewirkt;
typisch dgyptisch ist etwa die Vorstellung von einem Feuerstrom als Mittel des
Totengerichts.'”

Die Petrus-Apokalypse erfreute sich lange groBer Beliebtheit.'® Noch
wesentlich wirkungsméchtiger wurde die apokryphe Paulus-Apokalypse,'” die
in einer groBen Anzahl verschiedener Rezensionen und Ubersetzungen weite
Verbreitung erlangt und die Jenseitsvorstellungen des Mittelalters entschei-
dend bestimmt hat. In ihrem Grundbestand bis ins 3. Jahrhundert zurtick-

Mitarbeit von Josef Schreiner und Horacio E. Lona, Freiburg-Basel-Wien 1986, 88-90;
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 79-82.

13 Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), passim; genuin orphisch ist vor allem der See aus
Schlamm als Strafort.

14 Jacques LeGoff, Die Geburt des Fegefeuers. Vom Wandel des Weltbildes im
Mittelalter, Stuttgart 1984, 50.

15 NTApo® IT 569 Anm. 28. Er ist sowohl von dem feurigen Strahl von Dan 7,9 f. als
auch von dem feurigen Unterweltsfluss der griechischen Mythologie (Pyriphlegeton) zu
unterscheiden.

16 1 Palistina ywvurde sie bis ins 5. Jahrhundert in der Karfreitagsliturgie gebraucht
(Minois, Holle, wie Anm. 5, 107).

7 Hugo Duensing/Aurelio de Santos Otero (Hgg.), Apokalypse des Paulus, in:
NTApo® I 644-675. Vgl. Robert Pierce Casey, The Apocalypse of Paul, in: JThSt 34. 1933,
1-32; Minois, Holle (wie Anm. 5), 114-116; Daley, Eschatologie (wie Anm. 128550
Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 105-113.
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reichend, erhielt die Paulus-Apokalypse wahrscheinlich im spdteren vierten
Jahrhundert in agyptischen Ménchskreisen ihre endgiiltige Gestalt. Der
literarischen Fiktion zufolge handelt es sich um einen Bericht des Apostels
Paulus iiber die Vision, die ihm bei seiner Entriickung in den dritten Himmel
nach 2 Kor 12 zuteil wurde. Anders als in der Petrus-Apokalypse steht hier
nicht das Jiingste Gericht und seine Folgen, sondern das Schicksal der Seele
unmittelbar nach dem Tod — theologisch gesprochen: der Zwischenzustand —
im Vordergrund. Der Apostel wird von einem apokalyptischen Deuteengel
durch die verschiedenen Jenseitsorte gefiilhrt und iiber die dortigen Ver-
hiltnisse belehrt. Jenseits des Okeanos, im dufersten Westen und Norden,
liegt der Tartaros,'® in dem die Seelen der Stinder bereits vor der leiblichen
Auferstehung am Jiingsten Tage Strafen erleiden. Wieder werden die
spezifischen Strafen fiir die einzelnen Gruppen von Siindern anschaulich
und detailreich beschrieben. Dabei sind Ubernahmen aus der Petrus-
Apokalypse unverkennbar; daneben hat der Autor aus der Zephanja- und
der Elia-Apokalypse und aus dem slawischen Henoch geschopft. Unter den
Siindern finden sich hier erstmals pflichtvergessene kirchliche Amtstrager —
ein Presbyter, ein Bischof, ein Diakon und ein Lektor (§34-36) — sowie
Hiretiker: Doketen und Leugner der Jungfrauengeburt und der Realprésenz
in der Eucharistie. Im Ubrigen sind es, der asketisch-monastischen Tendenz
des Autors entsprechend, vor allem Unzuchtsiinden, die in die Holle fiihren;
doch selbst die Missachtung der kirchlichen Fastenvorschriften hat diese
Konsequenz (§39). Ein bemerkenswertes Detail ist die von Paulus gemeinsam
mit dem Erzengel Michael und dessen Engeln von Christus ausgebetene
wichentliche Aussetzung der Hollenstrafen am Sonntag, die ihr Vorbild in der
seit dem 3. Jahrhundert bekannten rabbinischen Vorstellung einer Sabbat-
ruhe in der Hélle hat."?

Die drastischen Jenseitsbilder der apokryphen Apokalypsen fanden vor
allem bei den einfachen Gliubigen Anklang, erfreuten sich aber auch in
monastisch-asketischen Kreisen groRer Wertschédtzung. Ein Indiz hierfiir ist
bereits die Tatsache, dass der griechische Text der Petrus-Apokalypse 1886/87
im Grab eines Monchs in Akhmim in Oberdgypten aufgefunden wurde. Die
Meditation iiber die Schrecken der Todesstunde, den Zwischenzustand im
Hades, das Jiingste Gericht und die Strafen der Verdammten waren ein
probates Mittel zur Bestarkung in der Askese und wurden als solches von
Evagrius Ponticus und von Theophilus von Alexandrien empfohlen.”® Die
Apophthegmata Patrum, jene Sammlung von Ausspriichen und Begebenheiten
aus dem Leben der Ménchsviter der Thebais, der Sketis und der nitrischen
Wiiste, enthalten zahlreiche Berichte iiber Hllen- und Ddmonenvisionen®'

18 XuRere Finsternis/Tartarus/unterirdisches Gefangnis (§16, 18).

19 £43 f. (667 1.); dazu Casey, Apocalypse of Paul (wie Anm. 17), 21. Vgl. Israel Lévi,
Le repos sabbatique des dmes damnées, in: REJ 25. 1892, 1-13; 26. 1893, 131-135;
Sebastian Merkle, Die Sabbatruhe in der Hoélle, in: RQ 9. 1895, 489-505.

20 Apophth. Patr. Evagrius 1 (PG 65, 173A-C); Theophilus 4 f. (PG 65, 199A-201A).
Vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 141-143.

21 pesonders beliebt war die Erzihlung iiber die Belehrung des Makarios durch einen
Totenschédel iiber die Strafen der Gétzendiener und der bosen Christen: Apophth. Patr.
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und zeugen von der Bedeutung der Hollenfurcht als Motiv fiir die Aufnahme
der vita monastica.>* Ein besonders eindruckvolles Beispiel dafiir, wie die Angst
vor Hollenstrafen das alltdgliche Verhalten der friihen Ménche bestimmte, ist
von dem Apa Zenon iiberliefert: ,Ein andermal zog derselbe Apa Zenon durch
Palistina und wurde erschopft und setzte sich nahe einem Gurkenfeld nieder,
um zu essen, und die Vernunft (hoyionde) sagte zu ihm: ,Nimm dir eine Gurke
und iss; denn was liegt daran?‘ Er aber widersprach der Vernunft: ,Die Diebe
gehen dahin in die Strafe. Daher priife dich selbst, ob du die Strafe ertragen
kannst.” Und er stellte sich hin und stand fiinf Tage in der Sonnenhitze, und als
er ganz ausgetrocknet war, sagte er: ,Du kannst die Strafe nicht ertragen.” Und
zu seiner Vernunft sagte er: Wenn du das nicht kannst, dann stiehl nicht und

iss nicht'“.?>

4. Gnostische Hollen: Basilides, das Buch des Athleten Thomas
und die Pistis Sophia

Auch wenn die Annahme von Walter Bauer, das alexandrinische Christentum
sei urspriinglich gnostisch-héretisch gewesen, heute nicht mehr aufrechter-
halten wird, so war Alexandrien im zweiten Jahrhundert unbestreitbar eines
der wichtigsten Zentren des christlichen Gnostizismus. Zur Zeit Kaiser
Hadrians (117-138) bliihte hier die Schule des Basilides und seines Sohnes
Isidor, und auch die Gnostiker Karpokrates, Julius Cassianus und Theodotus
wirkten in der dgyptischen Metropole; auch Valentin soll vor seiner Uber-
siedlung nach Rom hier gelehrt haben. Die aus Nag Hammadi bekannten
gnostischen Schriften wurden sicherlich in den héretischen Konventikeln
Alexandriens gelesen und wahrscheinlich auch dortaus dem Griechischen ins
Koptische tibersetzt.

Im Rahmen der gnostischen Kosmologie und Soteriologie galt eigentlich
bereits diese materielle Welt als solche als ein boses Jenseits.”* So kannte
Basilides nach dem neuerdings zu Unrecht angezweifelten Zeugnis des
Origenes keine anderen Siindenstrafen als die jeweiligen Wiederverkorpe-
rungen der Seele nach dem Tod in einer neuen irdischen Existenz.?” Dagegen
konnten andere gnostische Autoren unter Riickgriff auf den biblischen und
den griechischen Jenseitsglauben Hollenvorstellungen entwickeln, die in Ton

Macarius 38 (PG 65, 279A-B); vgl. PL 73, 797D-798B und 1013B-D; Marius Chaine (Hg.),
Le Manuscrit de la version Copte en dialecte Sahidique des ,Apophthegmata Patrum’, Le
Caire 1960, hier Nr.226 (139). Weitere Beispiele: Chaine, ,Apophthegmata Patrum’,
Nr.212 (134 f.); ebd., Nr.213 (135).

22 7 B Chaine, ,Apophthegmata Patrum’ (wie Anm. 21), Nr. 210 (129-132).

23 Apophth, Patr. Zenon 6 (PG 65, 177B); vgl. Vitae Patrum I, 7 (PL 73, 742C-D);
Emma Brunner-Traut, Die Kopten. Leben und Lehre der agyptischen Christen in
Geschichte und Gegenwart, Miinchen #1993, 137.

24 Colpe u.a., Jenseits (wie Anm. 2), 331.

35 Orig. comm. ser. in Mt 38 (GCS 38,73.10-13 Klostermann/Benz/Treu). Vgl.
Winrich Lohr, Basilides und seine Schule. Eine Studie zur Theologie und Kirchenge-
schichte des zweiten Jahrhunderts, Tiibingen 1996, bes. 138-144, 209-211.
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und Tendenz den volkstiimlichen und monastischen Hollen nicht fern
standen. Ein Beispiel dafiir bietet das aus Nag Hammadi bekannte Buch des
Athleten Thomas, ¢ das seine Endgestalt im 2. oder beginnenden 3. Jahrhundert
in Ostsyrien erhielt, nach einer ansprechenden Hypothese von Hans-Martin
Schenke im Kern aber auf eine platonisierende hellenistisch-jiidische
Weisheitsschrift aus Alexandrien zuriickgeht. Wahrend die Seelen der
Eingeweihten nach dem leiblichen Tod in ihrer himmlischen Heimat zur
Ruhe kommen, bleiben die iibrigen Seelen der Erscheinungswelt verhaftet
und werden im Tartaros durch Feuer gepeinigt; hatten sie Liebe zum Guten, so
werden sie sich reinkarnieren, andernfalls verfallen sie ewiger Qual und
Vernichtung der Seele.”” Wie in der Petrus-Apokalypse, so werden auch hier
die Hollenstrafen fiir verschiedene Gruppen von Menschen, die sich dem Weg
der Weisheit verschlieRen, ausfiihrlich und detailreich beschrieben. So sollen
etwa die Verfolger der Gemeinde dem Hollenengel Tartarouchos iibergeben
werden, der sie mit loderndem Feuer und mit Schldgen Funken spriihender
GeiReln ins Gesicht bestrafen wird.*® Das besondere Interesse des Buches des
Athleten Thomas gilt jedoch der Einschirfung sexueller Enthaltsamkeit. Die
fleischliche Leidenschaft ist ein bitteres Feuer, das die Menschen trunken
macht und verblendet, sie in Tod und Finsternis festhilt und ihnen nach dem
leiblichen Tod das peinigende Feuer der Holle zuzieht. Siinde und Strafe
stehen demnach nicht nur in Analogie und spiegelnder Entsprechung
zueinander, sondern sind letztlich — in Gestalt des Feuers — miteinander
identisch.?’

Derselbe Gedanke der Identitit von Siinde und Strafe findet sich in den
ausfiihrlichen Schilderungen der Hollenstrafen in der — nur in koptischer
Ubersetzung tiberlieferten — Pistis Sophm 0 Danach sind alle Siinden, die die
Menschen begehen, von ihrem évtippov nveluo (antimimon prneuma) verur-
sacht. Dabei handelt es sich um eine Art Doppelganger der Seele, der von den
bésen Archonten geschaffen und mit Siegeln von aufen an die Seele geheftet
wurde. Dieses antimimon pneuma hat die Aufgabe, die Seele wahrend ihres
Erdenlebens zum Siindigen zu verleiten; nach dem leiblichen Tod fiihrt es die
Seele je nach deren Siinden in einer Art von 1nfemahschem SpieRrutenlaufen
an die entsprechenden jenseitigen Straforte,>* wo sie von den Archonten fiir
eine festgelegte Zeitspanne — also nicht ewig wie in den volkstiimlichen Hollen
—gepeinigt wird. Nach AbbiiBung der Strafe wird dle Seele der Lichtjungfrau -
einer Variante der griechischen Dike oder Astraia®? — vorgefiihrt, die sie zu

Hans-Martin Schenke (Hg.), Das Buch des Thomas, in: NTApo® 1 192-204.
27 NTApo® I 200 f.
28 NTApo® I 202.
2% NTApo® I 200-202 passim.
Koptisch-gnostische Schriften. Bd. 1: Die Pistis Sophia. Die beiden Biicher des Jed.
Unbekanntes altgnostisches Werk, hg. von Carl Schmidt. 4., um das Vorwort erweiterte
Auflage hg. von Hans-Martin Schenke, Berlin 1981, hier 1-254.

31 Rej Platon ist es der Daimon des Menschen, der die Seele zur Unterwelt und zum
Gericht geleitet: Phaid. 113d.

32 Die Astraia ist verkorpert im Sternbild der Jungfrau (Parthenos, Virgo). Nach Arat
(um 270 v. Chr.) weilte sie unter dem goldenen Geschlecht als Dike = Gottin der
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einer neuen, gleichfalls nach der fritheren Schuld bemessenen Inkarnation
bestimmt. Nur die Seele des Gnostikers, die die Mysterien des Lichts kennt,
kann durch deren Rezitation die Siegel und Bande des antimimon pneuma
16sen, sich so von der Macht der Archonten befreien und in ihre himmlische
Heimat zuriickkehren.>*> Indem die Pistis Sophia jeden der fiinf ,Archonten des
Weges der Mitte’ ausdriicklich als Verursacher bestimmter Siinden und
zugleich als Vollstrecker der jenseitigen Strafe fiir eben diese Siinden
identifiziert,* vertritt sie klar ein Verstdndnis der Siinde als Macht, die ihre
Strafe schon in sich trigt. Ganz dhnlich hatten bereits die Stoiker die Erinyen,
jene Strafdimonen des Tartaros, zugleich mit den Siinden und mit deren
Strafen gleichgesetzt.>”

Im Einzelnen entwickelt die Pistis Sophia eine iiberaus detaillierte,
phantastische Jenseitsgeographie und -prosopographie. Als Straforte stufen-
weise zunehmender Grausamkeit kennt sie die Unterwelt, das grofe Chaos,
den Weg der Mitte und die duBere Finsternis, worunter ein Drache oder
Ouroboros mit zwolf einzelnen Strafkammern zu verstehen ist, die jeweils
anderen Archonten unterstehen.?® In teilweise ermiidendem Schematismus
wird das jenseitige Geschick der verschiedenen Arten von Siindern ge-
schildert: dabei unterscheidet sich der Katalog der strafwiirdigen Siinden in
keiner Weise von der gleichzeitigen ,Orthodoxie’. Die Einzelheiten sind durch
die abenteuerliche gnostische Spekulation bestimmt; als Beispiel sei hier das
Jenseitsschicksal eines Hochmiitigen skizziert:

Nach dem Tod wird seine Seele von den Paralemptai, den ,Greifern’, des
Archonten Ariél aus dem Leib geleitet und drei Tage lang iiber die materielle
Welt belehrt. AnschlieRend wird sie hinab zur Unterwelt, der Amente, vor
Ariél selbst gefiihrt, der sie 20 Monate lang straft, danach zum Chaos vor
Jaldabaoth und seine 49 Damonen, deren jeder sie weitere 20 Monate peinigt.
Danach wird die Seele auf den ,Weg der Mitte’ gefithrt und von jedem der fiinf
dort anséssigen Archonten weitere 20 Monate gequalt. Endlich wird die Seele
von der Lichtjungfrau gerichtet und wieder in die Aonen der Sphaira
geworfen, deren Liturgen sie in feurigem Wasser reinigen und ihr den Becher
des Vergessens reichen, bevor sie sich zur Strafe fiir ihren Hochmut in einem
lahmen, hisslichen und verdchtlichen Korper reinkarnieren muss. Nach
demselben Schema werden auch alle anderen Siinder bestraft; nur die
beteiligten Archonten, die festgesetzten Strafzeiten und die Art der Reinkar-
nation variieren.

Gerechtigkeit, auf Erden, erschien im silbernen Zeitalter nur noch selten und stieg im
ehernen Zeitalter in den Himmel auf (Fritz Graf, Astraia, in: Der Neue Pauly 2. 1997, 121).
33 pistis Sophia (wie Anm. 30), 128 (210-212 Schmidt/Schenke).
3 Ppistis Sophia (wie Anm. 30), 139 f. (236-241 Schmidt/Schenke).
3 Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), 137 f.
36 Ppistis Sophia (wie Anm. 30), 126 f. (107-210 Schmidt/Schenke).



206 Wolf-Friedrich Schiufele

5. Christlich-philosophische Hollen: Clemens und Origenes

Eine ganz andere Interpretation der neutestamentlichen Hollenaussagen
finden wir bei Clemens und Origenes,*” die die alexandrinische Tradition des
freien philosophischen Schulbetriebs im christlichen Kontext fortsetzten.
Dabei bedienten sie sich vor allem des in Alexandrien bliihenden Mittel-
platonismus, um ein theologisches Gesamtverstdndnis der biblischen Escha-
tologie zu gewinnen. Es ist bezeichnend fiir das philosophische Selbstver-
stindnis dieser Denker, dass ihre Lehraussagen nicht immer mit letzter
Gewissheit formuliert sind, sondern zuweilen hypothetischen oder tentativen
Charakter tragen. Der Umstand, dass Clemens und Origenes keine Elementar-
katechese betreiben, sondern geistig vollkommene Christen und ,wahre
Gnostiker’ heranbilden wollten, verlieh ihrem Wirken einen elitiren und
teilweise esoterischen Zug und ermdglichte es ihnen, mit einer doppelten
Wahrheit zu operieren: einer einfachen, vordergriindigen Wahrheit fiir die
einfachen Gldubigen und einer tieferen, philosophischen Wahrheit fiir die
Fortgeschrittenen.

Im Hinblick auf die Hélle bestand die einfache Wahrheit in der buchstéb-
lichen Erwartung einer ewig wihrenden Bestrafung der Siinder durch das
materiell aufgefasste Feuer der Holle.”® Origenes hat ausdriicklich davor
gewarnt, die einfachen Christen in diesem Glauben und damit im Vorsatz zum
Guten zu irritieren.>® Mehr noch, im Zusammenhang ethischer Stellung-
nahmen hat Clemens unbefangen sogar die Schreckensbilder der Petrus-
Apokalypse zitiert,*® und Origenes beteuerte die Echtheit der kruden Paulus-
Apokalypse — oder, besser gesagt, einer Vorstufe derselben.*!

Die eigentliche, tiefere Wahrheit iiber die Hollenstrafen sollte den Fort-
geschrittenen vorbehalten bleiben. Danach dienten die jenseitigen Strafen
nicht der Vergeltung oder der Rache, sondern der Besserung, Reinigung und
Heilung der Siinder.** Dementsprechend konnten sie zwar lange Zeit, nicht
aber ewig dauern; denn sie mussten enden, sobald sie ihren Zweck erreicht
hatten. Das hollische Feuer, von dem die Bibel sprach, war nicht etwa materiell
zu verstehen, sondern war ein ,intelligentes Feuer’, ein wip ¢povipov — der

37 7u Clemens: Gustav Anrich, Clemens und Origenes als Begriinder der Lehre vom
Fegfeuer, in: Wilhelm Nowack u.a. (Hgg.), Theologische Abhandlungen. Eine Festgabe
zum 17.Mai 1902 fiir Heinrich Julius Holtzmann, Tiibingen-Leipzig 1902, 95-120,
passim; Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 119-122; Gotthold Miiller, Origenes und die
Apokatastasis, in: ThZ 14. 1958, 174-190, hier 177-179; Vorgrimler, Geschichte der
Holle (wie Anm. 3), 95 f. - Zu Origenes: Miiller, Origenes und die Apokatastasis; Anrich,
Clemens und Origenes, passim; Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 123-134; Minois,
Holle (wie Anm. 5), 128-130; Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3), 96-98.

8 Clem. Alex. q. d.s. 33 (PG 9, 640A): xohaoig #umvpog aitviog, — Orig. hom. in Jer.
12,5; 19(18),15; hom. in Lev 14,4; princ. praef. 5; 2,10,1; comm. ser. in Mt 72; hom. in
Bx 13,4; hom. in Lev 3,4; vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 130 f.

>? Orig. Cels. 6,26; hom. in Jer. 12,4; 19(18),15; 20(19),4; comm. ser. in Mt 16.

40 Clem. Alex. ecl. 41. 48 f.; vgl. NTApo® II 563; Dieterich, Nekyia (wie Anm. 12), 54.

41 Barhebraeus, Nomokanon 7,9; NTApo® II 644.

42 Clem. Alex. strom. 1,27,173,5; 4,24,154,1 {,; 6,12,99,2.
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Begriff stammt aus der Stoa —.* das nicht den Leib, sondern die Seele
durchdrang und das die Gewissensqualen der von Gott getrennten Siinder
symbolisierte.**

Die Motive, die hinter dieser allegorischen Auffassung der Hollenstrafen
standen, waren bei Clemens und bei Origenes unterschiedlich akzentuiert.
Humanitire Gesichtspunkte spielten dabei nur eine Nebenrolle. Gemeinsam
war beiden Denkern die Ablehnung der Vorstellung eines despotischen,
ziirnenden Rachegottes als unterchristlich und der Riickgriff auf eine bereits
bei Platon, in den Unterweltsmythen des Gorgias und des Phaidon, angelegte
zweckrationale Strafauffassung.*® Im iibrigen war es bei Clemens der fiir sein
theologisches Denken insgesamt bestimmende Fortschritts- bzw. Brziehungs-
gedanke, der ihn zur Annahme zeitlich befristeter Liuterungsstrafen zwang:
denn der Prozess der fortschreitenden Vervollkommnung des Menschen bis
hin zur unmittelbaren Schau Gottes in reiner Liebe — ein Prozess, der vom
Gott-Logos als einem 8elog maidaywyodg durch erzieherische Eingriffe und
MaRnahmen unterstiitzt wurde*® — war mit dem leiblichen Tod nicht zu Ende,
sondern setzte sich auch im Jenseits in Gestalt einer schmerzhaften Lauterung
fort. Selbst die fortgeschrittensten Christen gelangten nicht sofort zur
Anschauung Gottes, sondern mussten noch 1.000 Jahre lang bei den Engeln
in die Schule gehen und dann, selbst zu Engeln geworden, ihrerseits andere
Seelen unterweisen.*” Demgegeniiber machte Origenes die Uberzeugung von
der Giite Gottes und der Allgenugsamkeit des Erlgsungswerkes Christi zu
seinem Ausgangspunkt. Von hier aus musste ihm die Annahme einer ewigen
Verdammnis eines Teils der verniinftigen Kreaturen und somit einer ewigen
Fortdauer des Bosen ausgeschlossen erscheinen.*® Bestand doch das Ziel der
Heilsgeschichte nach 1 Kor 15,28 darin, dass in Christus alles dem Vater
unterworfen werde, auf dass Gott alles in allem sei. Origenes las diesen Vers auf
dem Hintergrund seiner eigentiimlichen Schopfungslehre, die eine Pra-
existenz der Seelen und ihren durch den Siindenfall bedingten Sturz in die
materielle Existenz annahm, aus der sie zu Gott zuriickkehren mussten;
faktisch handelte es sich um eine Variante des neuplatonischen exitus-reditus-
Schemas. Auf diesem Wege der Riickkehr zu Gott bedurfte jeder, auch der
Christ, noch der jenseitigen Liduterung und Reinigung von der ihm
anhaftenden irdischen Befleckung; aus der ewigen Holle fiir die Verdammten
wurde so eine Art befristetes Fegefeuer fiir alle.

Das héllische Feuer war fiir Origenes in Wahrheit kein duReres, materielles
Feuer, sondern eines, das sich der Siinder nach Jes 50,11 durch seine bosen
Taten selbst entziindet. Es ist einem Fieber zu vergleichen, das infolge der

43 Anrich, Clemens und Origenes (wie Anm. 37), 116 f. Vgl. Willem C. van Unnik,
The ,Wise Fire’ in a Gnostic Eschatological Vision, in: Patrick Granfield/Johann Andreas
Jungmann (Hgg.), Kyriakon. Festschrift Johannes Quasten I, Miinster 21973, 277-288.

** Clem. Alex. strom. 7,34,3,4.

** Plat. Phaid. 113d.

6 Clem. Alex. strom. 7,6,1.

47 Clem. Alex. ecl. 56,4-57,5; vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm. 12), 121. Auch
Origenes kannte diese Vorstellung der schola animarum: princ. 1,11,3-7; dazu Daley,
Eschatologie, 132.

*8 Miiller, Origenes und die Apokatastasis (wie Anm. 37), 180-184.
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Unausgeglichenheit der Leidenschaften im Menschen brennt; im Grunde
handelt es sich um die Qualen des bosen Gewissens.” Ausdriicklich sei
festgehalten, dass Origenes — ebenso wie Clemens — den Hollenstrafen nicht
etwa ihren Schrecken nehmen wollte; denn wenn sie auch zeitlich befristet
waren, so waren sie doch von sehr langer Dauer und von unvorstellbarer
Schmerzhaftigkeit.

Die endgiiltige Wiederherstellung der urspriinglichen Harmonie und
Einheit der Schopfung unter Beseitigung alles Bosen nannte Origenes mit
einem letztlich wohl der griechischen Astronomie entstammenden Begritf die
,Apokatastasis panton’.50 In der Konsequenz dieser Konzeption lag fir
Origenes die letztendliche Versohnung auch der Damonen und des Teufels
selbst und folglich das definitive Ende der Holle.”' Wenn er sich in einem Brief
an die Freunde in Alexandrien dagegen verwahrte, dass man ihm diese
Ansicht zuschrieb, dann nicht deshalb, weil er sie nie geduBert oder geteilt
hitte, sondern weil er sich, dem tentativen Charakter seines Denkweges
entsprechend, nicht exklusiv darauf festlegen lassen wollte.”?

6. Die orthodoxe Holle: Athanasius und Kyrill

Etwa seit dem 4. Jahrhundert kam es in Alexandrien wie auch andernorts zu
einer theologischen Klarung und Vereinheitlichung der eschatologischen
Vorstellungen. An die Stelle der bisherigen Pluralitdt der Héllen trat eine
einzige, sozusagen die ,orthodoxe Holle’. In den heftigen Kdmpfen des 2.
Jahrhunderts war zunichst die Ausscheidung der gnostischen Lehren
gelungen. Die Apokatastasis-Lehre des Origenes, die schon friih — vor allem
im Westen — heftigen Widerspruch erregt hatte, verlor mit dem Ende des freien
christlich-philosophischen Lehrbetriebs in Alexandrien - als letztes bedeuten-
des Schulhaupt gilt Didymus der Blinde (310/313-398) —ihren Wurzelboden
und war spatestens mit der Verurteilung des Origenes auf dem 5. okumeni-
schen Konzil in Konstantinopel 553 gesamtkirchlich erledigt. Doch auch von
den Apokryphen und ihren blutriinstigen Héllenszenarien distanzierte sich
die offizielle Kirche. Im Jahre 367 definierte Athanasius in seinem 30.
Osterfestbrief erstmals verbindlich fiir Agypten den Umfang des neutesta-

% Qrig. princ. 2,10,4-6; hom. 3 in Ez 7; hom. in Lev 8,8; comm. in Rom 7,5. Vgl
Henri Crouzel, I/Hades et la Géhenne selon Origéne, in: Gr. 59. 1978, 291-331, hier
317 {.; Hans-Jiirgen Horn, Ignis aeternus. Une interprétation morale du feu éternel chez
Origéne, in: REG 82. 1969, 76-88.

50 Miiller, Origenes und die Apokatastasis (wie Anm. 37), passim.

51 Orig. comm. in Jo 32,2,29 £, princ. 1,6,2; 3,6,5; vgl. princ. 1,6,3. Anders dagegen
hom. in Jos 8,5; 14,2; comm. in Jo 20,21[19],174. Vgl. Daley, Eschatologie (wie Anm.
12), 133 f.

52 Henri Crouzel, A Letter from Origen ,To Friends in Alexandria’, in: David Neiman
u.a. (Hgg.), The Heritage of the Early Church. Essays in Honour of Georges Vasilievich
Florensky, Rom 1973, 135-150; Crouzel, Hades (wie Anm. 49), 326 f,; Daley,
Eschatologie (wie Anm. 12), 134.
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mentlichen Kanons unter Ausschluss der Apokryphen.’®> 397 verwarf das
Konzil von Karthago die Petrus-Apokalypse als apokryph,** und die Paulus-
Apokalypse wurde, nachdem bereits Augustinus in scharfen Worten ihre
Echtheit bestritten hatte,”® in dem so genannten Decretum Gelasianum’® zu den
verworfenen Apokryphen gezéhlt.

Die offizielle kirchliche Theologie sprach fortan in enger Anlehnung an die
biblische Terminologie von einem doppelten Ausgang der Eschatologie und
von den ewigen Hollenstrafen der Stinder durch den nie ruhenden Wurm und
das unausloschliche Feuer (Jes 66,24) und durch die Finsternis draufBen (Mt
8,12; 22,13; 25,30), aber auch durch den Entzug der Schau Gottes und die
Qualen des eigenen bdsen Gewissens, ohne sich auf die phantastischen
Jenseitsgeographien und Folterkataloge der apokryphen Tradition einzu-
lassen. So konnte etwa Athanasius in De incarnatione verbi die offizielle
Eschatologie konzis zusammentfassen: ,Christus wird alle richten, je nachdem,
was jeder mittels des Leibes getan hat, es sei gut oder schlecht. Dann erwartet
die Guten das Himmelreich, die aber Schlechtes getan haben, ewiges Feuer
und die Finsternis drauRen”.’” Gleichwohl blieb eine gewisse Neigung zur
Ausmalung der Schrecken der Holle erhalten, die sich jedoch nicht auf
konkrete Jenseitsstrafen, sondern auf die Empfindungen und Klagen der
Verdammten richtete. Man wird nicht fehl gehen, darin den Einfluss des
Monchtums zu erkennen, das nach dem chalcedonensischen Schisma zu einer
wichtigen Sdule der koptischen Kirche geworden war — der monophysitische
Patriarch von Alexandrien residierte zeitweilig in dem aulRerhalb der Stadt am
neunten Meilenstein gelegenen Kloster Enaton. Ein dem Athanasius zuge-
schriebener Sermo ad Antiochum Ducem,’® der mit einer ausfiihrlichen
Beschreibung der Schrecken des Jiingsten Gerichts und der Verzweiflung
der Verdammten iiber ihr unertrédgliches, aber selbst verschuldetes Los zu
einem christlich-moralischen Lebenswandel ermahnt, ist zwar sicher unecht.
Authentisch ist dagegen eine Homilie Kyrills von Alexandrien,’® ein
rhetorisches und psychologisches Meisterwerk, das in dhnlicher Absicht die
Psychomachie, also den Kampf zwischen Engeln und Damonen um die Seele
des Verstorbenen, sowie das gottliche Urteil und das verzweifelte Los der
Verdammten ausmalt.

Text: NTApo® I 39 f.
Minois, Holle (wie Anm. 5), 107; Vorgrimler, Geschichte der Holle (wie Anm. 3),

Aug., In Ioh. tract. 98,8; vgl. Casey, Apocalypse of Paul (wie Anm. 17), 29.

Text: NTApo® I 30-33.

Athan. incarn. 56.

PG 28, 589-597.

Cyr. Alex. hom. div. 14. Zur Eschatologie Kyrills insgesamt Daley, Eschatologie
(wie Anm. 12), 173-175.
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7. Pazit und Bewertung

Die wichtigsten Ergebnisse unseres knappen Uberblicks lassen sich in fiinf
Thesen zusammenfassen:

1. Das frithchristliche Alexandrien kannte nicht nur eine einzige, sondern
mehrere, stark voneinander abweichende Hollenvorstellungen.

> In der Pluralitit der friihchristlichen Hollenvorstellungen spiegelt sich
die in Alexandrien lebendige Pluralitit der Jenseitsvorstellungen der
hellenistischen heidnischen und jiidischen Umwelt wider. Je nachdem, ob
man die biblischen Jenseitsaussagen im Rahmen der friihjiidischen Apoka-
lyptik, der orphischen Mysterienfrommigkeit, der gnostischen Kosmologie
oder der mittelplatonischen Philosophie interpretierte, ergaben sich ganz
unterschiedliche Ergebnisse.

3. In der Pluralitit der Hollenvorstellungen spiegelt sich andererseits auch
die Vielgestaltigkeit des friihen alexandrinischen Christentums wider.
Drastische Schilderungen grausamer ewiger Hollenstrafen fanden bei den
einfachen Gliubigen und im Ménchtum Anklang. Demgegeniiber war die
Vorstellung einer zeitlich begrenzten jenseitigen Lauterung im freien
christlich-philosophischen Schulbetrieb der dgyptischen Metropole behei-
matet.

4. Die verschiedenen Héllenvorstellungen schlossen einander nicht
zwangsldufig aus. Die niichternen, biblisch orientierten Jenseitsaussagen
der spiteren Orthodoxie lieBen sich durchaus mit den plastischen Hollen-
schilderungen der Apokryphen vereinbaren. Clemens und Origenes sahen in
der Apokatastasis eine Lehre fiir die Fortgeschrittenen, fiir die christlichen
Gnostiker, wollten aber fiir die einfachen Glaubigen aus ethischen Griinden
die traditionelle Lehre von den ewigen Héllenstrafen festgehalten wissen.
Umgekehrt mussten die Vertreter traditioneller Jenseitsauffassungen die
Apokatastasis dagegen zurlickweisen.

5. Mit der erfolgreichen Ausscheidung der Apokatastasis-Lehre einerseits
und der — nicht ganz so erfolgreichen — Ausscheidung der Apokryphen
andererseits kam es schlieRlich auch in Alexandrien zur Festlegung der
Hollenlehre auf eine vergleichsweise niichterne, biblisch orientierte Linie, die
unter Absehung von phantastischen Details den doppelten Ausgang der
Eschatologie in ewiger Seligkeit oder ewiger Verdammnis betonte.
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