Die Zeit der Verkiindigung des Reiches
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Gudrun Holtz

Hans Conzelmann hat in seiner bekannten Untersuchung zur Theologie des
lukanischen Doppelwerks die Zeit der offentlichen Wirksamkeit Jesu als die
»Mitte der Zeit“ bestimmt. Diese Epoche fillt fir ihn mit der satansfreien Zeit
zusammen'. Dieser mittleren Epoche geht die Zeit von Gesetz und Propheten
voraus, ihr folgt die Zeit der Kirche. Trotz mancher schon frith einsetzender
Kritik an dieser These? hat sie sich insbesondere im deutschsprachigen Raum
lange Zeit grofler Beliebtheit erfreut. Inzwischen hat sich das Blatt gewendet.
Die These von der Dreiteilung der Zeit bei Lukas wird mittlerweile auch in den
neueren Einleitungen ins Neue Testament mehr oder minder deutlich zugunsten
einer Zweiteilung der Zeit zuriickgewiesen, so dass an dieser Stelle von einem
neuen Konsens zu sprechen ist®. In dem gegenwirtig vertretenen Modell wird
der durch Gesetz und Propheten bestimmten Zeit der Ankiindigung die Zeit
der Erfullung gegeniibergestellt, die von Michael Wolter u.a. als Zeit der Ver-
kiindigung des Reiches Gottes naherbestimmt wird*.

!'H. Conzelmann, Die Mitte der Zeit. Studien zur Theologie des Lukas (BHTh 17), Tubingen
19937; zur ,satansfreien Zeit“ vgl. ebd., 22, u. 6.

2Vgl. bes. W.G. Kiimmel, Das Gesetz und die Propheten gehen bis Johannes, in: G. Brau-
mann (Hg.), Das Lukasevangelium (WdF 280), Darmstadt 1974, 398-415; W. Dietrich, Das
Petrusbild der lukanischen Schriften (BWANT 94), Stuttgart u.a. 1972, 234 ff,; s. ferner die von
P. Pokorny /U. Heckel, Einleitung in das Neue Testament. Seine Literatur und Theologie im
Uberblick, Tiibingen 2007, 500, Anm. 594, genannte Literatur.

> Wihrend P. Pokorny /U. Heckel, Einleitung, 500f., und D. Rusam, Das Lukasevangelium,
in: M. Ebner/S. Schreiber (Hg.), Einleitung in das Neue Testament, Stuttgart 20132, 185-209,
hier 203 1., von einer Zweiteilung der Zeit ausgehen, wendet sich U. Schnelle, Einleitung in das
Neue Testament, Gottingen 2007°, 2951., vorsichtiger gegen eine strikte Trennung zwischen
der Zeit Jesu und der Kirche. Fiir I. Broer, Einleitung in das Neue Testament. Studienausgabe,
Wiirzburg 2006, 1431, stellt sich die gegenwirtige Diskussionslage folgendermaflen dar: Die
,Dreiteilung wird heute nicht mehr so stark akzentuiert und statt dessen eher eine Zweiteilung
vorgezogen, die die Verbindung zwischen der Zeit Jesu und der der Kirche stirker betont, ohne
aber beide einfach ineinander aufgehen zu lassen®.

*Vgl. grundlegend M. Wolter, Das ,Reich Gottes“ bei Lukas, NTS 41 (1995) 541-563, hier:
541£.5581., sowie ders., Das Lukanische Doppelwerk als Epochengeschichte, in: C. Breyten-
bach/]. Schroter (Hg.), Die Apostelgeschichte und die hellenistische Geschichtsschreibung. FS
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Aus der Neubewertung des lukanischen Zeitverstindnisses werden aber kaum
Konsequenzen fiir die bei Conzelmann u.a. mit der Mitte der Zeit verbundene
These einer satansfreien Zeit gezogen®. Eine der Ausnahmen in der deutschen
Exegese stellt M. Wolter dar, der die Annahme einer ,,,satansfreie(n) Zeit* als ,ei-
ne(r) Epoche sui generis in der Mitte des ganzen Ablaufes der Heilsgeschichte*
fir ,(e)her unwahrscheinlich“ halt®. Sein Hauptargument, dass nach Lk 10,19
»die Macht des Teufels auch zur Zeit Jesu unter den Menschen prisent ist*’, hat
unabweisbares Gewicht, zumal es sich durch weitere Texte untermauern lisst.

<

Wenn nun die These von der ,satansfreien Zeit“ als durch das LkEv selbst
widerlegt gelten muss, stellt sich die Frage, wie die Rolle des Widersachers in
der im Doppelwerk erzihlten Geschichte stattdessen zu bestimmen ist. Dem
soll im Folgenden nachgegangen werden. Dazu werden die relevanten Texte aus
beiden Teilen des lukanischen Geschichtswerks herangezogen. Dabei wird es
insbesondere darum gehen zu kliren, wie sich das Satansverstindnis des Lukas
mit der in der gegenwirtigen Forschung postulierten These verbindet, wonach
das Doppelwerk von der einheitlichen Epoche der Verkiindigung des Reiches
Gottes handelt®. Von grundlegender Bedeutung ist dabei die Beobachtung, dass
die Widersacherthematik die gesamte Epoche und damit das ganze Doppelwerk
durchzieht, konkret von der Versuchungsgeschichte Lk 4,1-13 bis zur letzten
groflen Rede des Paulus in Apg 26.

E. Plimacher (AGJU 57), Leiden/Boston, MA 2004, 253-284. S. ferner Rusam, Lukasevan-
gelium, 204.

5 1. Broer, Einleitung, und U. Schnelle, Einleitung, tibergehen sie. In den Einleitungen von
P. Pokorny /U. Heckel, Einleitung, 500, und D. Rusam, Lukasevangelium, 204, wird sie zwar
erwihnt, aber nicht problematisiert.

© M. Wolter, Das Lukasevangelium (HNT 5), Tiibingen 2008, 184f. S. dhnlich bereits F. Bo-
von, Das Evangelium nach Lukas (EKK 3/1-4), Zurich/ Neukirchen-Vluyn 1989-2009, hier:
1196.

7 M. Wolter, Lukasevangelium, 185. S. dhnlich J. A. Fitzmyer, The Gospel According to Luke
(AncB 28/1-2), New York, NY 1981, 860; ferner u.a. J.B. Green, The Gospel of Luke (NIC.
NT), Grand Rapids, MI 1997, 753, und R. Schwindt, Das Jesuswort vom Sturz des Satans in Lk
10,18, SN'TU 34 (2009) 40-64, hier 47.

8 Mit der Monographie von S. Garrett, The Demise of the Devil. Magic and the Demonic
in Luke’s Writings, Minneapolis, MN 1989, liegt bereits eine Untersuchung zum Thema des
Widersachers im lukanischen Doppelwerk vor, die sich partiell mit dem vorliegenden Beitrag
bertihrt. Auch Garrett, ebd., 41 ff., wendet sich gegen Conzelmanns These von der satansfreien
Zeit und begriindet dies ebd., 37-60, unter Hinweis auf Lk 4,1-13; 11,14-23 und 10,17-20.
Sie bearbeitet zudem drei Texte aus der Apg (8,4-24; 13,4-12 und 19,8-20), die sie unter den
Gesichtspunkt der ,,powerlessness of Satan and of magic (a.a.O., 60) stellt. Kriterium der
Textauswahl der vorliegenden Studie ist demgegentiber die Vorfindlichkeit der Widersacher-
Terminologie, so dass von den genannten Acta-Texten hier nur Apg 13 aufgenommen wird. An
der Frage nach dem Zusammenhang der Gestalt des Widersachers mit der Verkiindigung des
Reiches Gottes zeigt sich Garrett aber nicht interessiert.
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Innerhalb dieses Rahmens sind drei thematische Blocke zu unterscheiden, in
denen der Widersacher — er heif$t bei Lukas cotavac, Sudffohog oder auch &y08pée’ —
explizit erwihnt wird. Dabei handelt es sich um die Versuchungsgeschichte am
Anfang sowie um die Passionsgeschichte in der Mitte des Doppelwerks. Die
Ubrigen Belege bilden einen weiteren thematischen Block, der inhaltlich durch
die Entmachtung des Widersachers zusammengehalten wird!®. Fir Lukas ist
der Feind im tibrigen nur insofern von Interesse, als er zu anderen Personen in
Beziehung tritt. Darum wird im Folgenden auch von ihnen die Rede sein.

1. Der Widersacher als Versucher Jesu (Lk 4,1-13)

Wie es die wiederholte Bezugnahme auf die Versuchungsgeschichte Lk 4,1-13
im Doppelwerk zeigt, hat diese Erzihlung, obgleich Q-Stoff, grundlegende Be-
deutung fir das Verstindnis des Widersachers bei Lk. Der Widersacher — hier
didforog genannt — tritt in der Erzdhlung als eigenstandige Person in Erscheinung,
die aus sich selbst redet und handelt. Sein Hauptkennzeichen ist seine Versucher-
tatigkeit (mewpaopée)!!. Der Satan stellt Jesus 40 Tage lang fortwihrend auf die
Probe (v2), bevor es zu den drei groflen Prifungen kommt, die der dritte Evan-
gelist im Einzelnen berichtet. Mit den Versuchungen will der Teufel erkunden,
ob Jesus der ist, fiir den er gilt, namlich der Sohn Gottes, wie er in der Taufe in
grundsitzlicher Weise bestimmt wird: als der Geistgesalbte, der das Wohlgefallen
seines Vaters hat.

Mit dem Geist zeigt sich bereits hier ein theologisches Grundmotiv, das in der
Auseinandersetzung der lukanischen Protagonisten mit dem Widersacher von
grundsitzlicher Bedeutung ist'2. Es begegnet wiederholt in den im Weiteren zu
erorternden Erzdhlungen, aber auch in deren unmittelbarem Kontext!3. Jesus
wird nach Lukas nicht nur wie bei den synoptischen Seitenreferenten vom Geist

% Zu oatovag vgl. Lk 10,18; 11,18; 13,16; 22,3.31; Apg 5,3; 26,18; zu didfBolog vgl. 4,2.3.6.13;
8,12; Apg 10,38; 13,10; zu éx6pds vgl. Lk 10,19; Apg 13,10.

19 Die Ausnahme bildet Lk 8,12f.

" Die Wurzel eipe findet sich in der Versuchungsgeschichte im Mt- und im LKEv je dreimal
(Mt 4,1.3.7; Lk 4,2.121f.). Indem Lukas jedoch die Reihe der Versuchungen in der abschlieflenden
Antwort Jesu an den Teufel: ,Du sollst den Herrn, deinen Gott, nicht versuchen (éxmeipdoeic),
kulminieren lasst —sie ist bei Matthaus Teil der zweiten Versuchung —, und er in v13 noch einmal
den Teufel mit dem mepacués identifiziert, legt sich das Motiv der Versuchung als inclusio um
die Erzihlung und wird von Lukas damit besonders betont.

2Vgl. J.A. Fitzmyer, Gospel, 513: ,Thus endowed (sc. mit dem Geist), Jesus now under-
goes an experience that sums up an aspect of his whole ministry®. S. auch M. Wolter, Lukas-
evangelium, 179: ,Lukas gibt damit zu verstehen, dass die Intentionalitit Jesu dauerhaft vom
heiligen Geist bestimmt ist, der — und hinter ihm natiirlich Gott — zum eigentlichen Subjekt des
Handelns Jesu wird“, sowie J. B. Green, Gospel, 191.

B3 Vgl. auch E.J. Woods, The ,Finger of God* and Pneumatology in Luke-Acts (JSN'T.S 205),
Sheffield 2001, 193-205.215-224.246f.
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in die Wiiste gefithrt. Zuvor noch wird er als Triger des heiligen Geistes be-
stimmt: ,,Erfullt (mipync) vom heiligen Geist“ kehrt Jesus vom Jordan um (v1).
Der auf die Versuchung folgende Zusammenhang kntipft daran an: Jesus kehrt
vom Ort seiner Auseinandersetzung mit dem Widersacher ,in der Kraft des
Geistes nach Galilda“ zurtick (v14). Dort wird er in der Synagoge von Nazareth
den fir sein gesamtes Wirken programmatischen Schrifttext Jes 61,1 lesen, der
die Begabung Jesu mit dem Geist in der Taufe als eine bleibende Auszeichnung
deutet: ,Der Geist des Herrn ruht auf mir“ (Lk 4,18 // Jes 61,1). In der Kraft des
Gottesgeistes widersteht Jesus so nicht nur dem Widersacher in der Versuchung
des Anfangs, sondern verkiindigt in ihm auch das Evangelium in Wort und Tat
(4,18). Dies schliefit die Austreibung der Dimonen, die zum Reich Satans ge-
horen (11,18 ff.), ausdriicklich ein (4,31{.33-37).

Lukas spieltin 4,1f. unverkennbar auf Dtn 8,2 an'*. Mit diesem intertextuellen
Bezug verdeutlicht er die Absicht, die sich von Gott her, der Jesus durch seinen
Geist in die Wiste fithrt, mit den Versuchungen verbindet. Die Stelle lautet:
,Und du sollst dich des ganzen Weges erinnern, den dich der Herr, dein Gott, in
der Wiiste geftihrt hat, damit er dich peinige und dich versuche (¢xmeipdoy) und so
erkannt werde, was in deinem Herzen ist, ob du seine Gebote hiltst oder nicht.“
In diesem Licht zielen die Versuchungen auf die Erprobung des Gehorsams des
Gottessohnes gegen Gottes Wort und sein Gebot. Jesus erweist sich darin als der
Sohn Gottes, dass er sich dessen Willen, wie er im Dtn formuliert ist, unterstellt,
dem Israel sich immer wieder verweigerte!>. Dem gottlichen Willen gemafl ge-
neriert sich Jesus nicht als Wundermann, der Stein in Brot verwandelt (Dtn 8,3),
um sich so seine Lebensmittel selbst zu verschaffen!®; er wirft sich nicht vor dem
Teufel nieder (6,13 LXX [MS A]), um die diesem von Gott tibertragene Macht
tiber die gesamte Menschenwelt fiir sich zu erlangen'’; er testet die Bereitschaft
Gottes, seine Engel zu seiner Rettung zu schicken, nicht aus (6,16 LXX). All dies
wird Jesus Lukas zufolge auf die eine oder andere Weise zuteil werden, aber eben
von Gott her, nicht auf Geheif} des Teufels. Liefie sich Jesus auf die Angebote

4 Vgl. bes. S. Hultgren, Narrative Elements in the Double Tradition. A Study of Their Place
within the Framework of the Gospel Narrative (BZNW 113), Berlin/New York, NY 2002,
1151. Dtn 8,3 wird sodann in der ersten Versuchung aufgenommen. Zu weiteren Anspielungen
auf die Wiistenwanderungstradition vgl. J.B. Green, Gospel, 192f.

5Vgl. ebd., 193.

16 Lukas zitiert im Gegensatz zum MtEv aus Dtn 8,3 nur: ot &7’ 8pte uéve Moeta 6 dvbpwmog
Die Fortsetzung: &)\ &l movtl pripatt éxmopeuopévey il otépatog Oz00 lasst er aus. Lukas betont
damit den Gedanken, dass Jesus sich nicht als Wundertiter in eigener Sache betitigt und sich
das Brot zum Leben selbst verschafft. Im MtEv geht es demgegentiber um den Gegensatz von
Brot und Gotteswort.

7 Wahrend es in Lk 4,6 heifit: ool ddow tiv ovoiny tadtyy dmacay kel tHy 06Eay avtav, b1t
guol Topadédotat kol ¢ ety B6hw Sidwit ad Ty heiflt es in der Parallele Mt 4,9: 1074 oot Tdvte dwow,
&bty Teoev TpookuvHayg pot. Der Schwerpunkt liegt im MtEv auf dem Bedingungssatz, bei Lukas
auf der Macht des Satans: Diese ist universal und ist von Gott verliehene Macht; vgl. S. Garrett,
Demise, 39.



Die Zeit der Verkiindigung des Reiches Gottes 111

des Teufels ein, wiirde er vom Gottessohn zum Teufelssohn, bemisst sich seine
Sohnschaft nach Lk 4 doch an der Person, der er Gehorsam erweist.

Der abschlieflende Vers Lk 4,13 hilt das Ergebnis der Auseinandersetzung
zwischen den beiden Kontrahenten fest: ,Und nachdem der Teufel jegliche
Versuchung beendet hatte, entfernte er sich von thm bis zu gegebener Zeit.”
Dazu ist Folgendes zu bemerken: Im Horizont zeitgendssischer jidischer Texte
bedeutet die Entfernung des Teufels von Jesus das Eingestandnis seiner Nieder-
lage'8. Dieses traditionsgeschichtliche Argument wird durch Uberlegungen von
M. Theobald gestiitzt, demzufolge das wohl authentische!® Logion Jesu tiber den
Satanssturz (10,18) im Makrotext des dritten Evangeliums seinen Ort im Kon-
text von Taufe und Versuchung haben konnte®. Da der Teufel in der zweiten
Versuchung im Besitz der Macht tiber alle Konigreiche der Erde zu sein scheint,
muss seine Entmachtung folglich spiter angesetzt werden?'. Geographisch wie
theologisch wiirde es guten Sinn ergeben, den Satanssturz mit der dritten, auf
der Zinne des Tempels verorteten Versuchung zu verbinden. Geschlagen, aber
keineswegs vernichtet, entfernt sich Satan danach ,bis zu gegebener Zeit“ von
Jesus. Diese ,gegebene Zeit“ fillt mit der Inbesitznahme des Judas durch den
Teufel zusammen, der von da an vordergriindig das Geschehen in der Passions-
geschichte bestimmt. Das heifit aber nicht, dass v13 die These von der satans-
freien Zeit unterstiitzen wirde. Im weiteren Kontext des Evangeliums belegt
der Vers nur, dass der Satan nach seiner Niederlage bis zur Passion nicht mehr
aus eigener Initiative die Auseinandersetzung mit Jesus sucht??. Bis dahin geht

8Vgl. ebd., 411f., wo Garrett u.a. auf TestJob 27,2-6 verweist, und im Anschluss an sie
J.B. Green, Gospel, 196, mit Anm. 46; anders M. Wolter, Lukasevangelium, 186.

19 So meist; vgl. aber D. Rusam, Sah Jesus wirklich den Satan vom Himmel fallen (Lk 10.18)?
Auf der Suche nach einem neuen Differenzkriterium, NTS 50 (2004) 87-105, hier: 102f., und
R. Schwindt, Jesuswort, der sich jiingst noch einmal mit dem Problem der Historizitit von Lk
10,18 befasst hat.

20 Vgl. M. Theobald, ,Ich sah den Satan aus dem Himmel stiirzen ... . Uberlieferungskriti—
sche Beobachtungen zu Lk 10,18-20, BZ.NF 49 (2005) 174-190, hier: 187. S. auch M. Wolter,
Lukasevangelium, 385f., der die Méoglichkeit erwigt, dass der Satanssturz seinen ,histori-
schen Haftpunkt [...] in dem in 4,1-11parr. erzihlten Geschehen hat®; in der Tendenz ihn-
lich M. Theobald, Satan, 190. Die von diesem fiir das LkEv vorgenommene Verortung wiirde
zugleich erkliren, weshalb Lukas anders als Matthaus die Reihe der Versuchungen Jesu mit der
Versuchung auf der Zinne des Tempels schlief3t.

21'S. dhnlich D. Rusam, Jesus, 101.

22 Wenn M. Wolter, Lukasevangelium, 185, gegen Conzelmanns These von der satansfreien
Zeit argumentiert: ,,Der Teufel kehrt in 22,3 nicht zu Jesus zuriick, sondern fihrt in Judas und
sorgt dafiir, dass dieser Jesus an die Hohenpriester und Schriftgelehrten ausliefert. Die sprach-
lichen Querverbindungen zwischen diesen beiden Texten sind viel zu vage, um das Gewicht
einer solchen These tragen zu konnen®, dann hat er, oberflichlich betrachtet, zwar recht. Als
eigenstindige Person, die mit Jesus spricht, tritt der Teufel in der Passionsgeschichte an Jesus
tatsichlich nicht heran, aber eben, wie Wolter selbst sieht, in der Person des Judas. Wie Gott, so
der Bonner Exeget, durch den heiligen Geist handelt (s. 0. Anm. 12), so Satan durch Menschen.
Das zitierte Argument Wolters vermag die These von der satansfreien Zeit damit nicht wirklich
zu entkraften.
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die Initiative zur Konfrontation von Jesus aus, der Satan und seinen Truppen im
Zuge seiner Verkiindigung des Reiches Gottes in den Dimonenaustreibungen
Niederlage um Niederlage zufiigt®.

2. Die Entmachtung Satans durch Jesus,
die Junger und die Apostel

Die in diesem Abschnitt zu bearbeitenden Stellen machen den GrofSteil der
Belege im Doppelwerk aus. Thre Verteilung weist auf kompositorische Ab-
sicht. Im LkEv und in der Apg finden sich je vier Zusammenhinge, die von der
Konfrontation Jesu und seiner Nachfolger mit dem Widersacher berichten. Im
LkEv entfallen drei davon auf Jesus und einer auf seine Jinger (2.1.)%, in der
Apg verhilt es sich umgekehrt (2.2.). Hinzu kommt die Deutung des Gleich-
nisses vom vierfachen Ackerfeld in Lk 8,11-15, die mit Apg 13,4-12, der Aus-
einandersetzung zwischen Paulus und dem jiidischen Magier Bar Jesus-Elymas
einerseits und Lk 22,31f., der Ankiindigung der Verleugnung Jesu andererseits,
verklammert ist.

2.1. (1) Der erste hier zu erorternde Text ist die zweigliedrige Antwort Jesu auf
die Beelzebul-Frage in Lk 11,14-23. Thm geht auffilligerweise ein Abschnitt
voraus, der mit einem Hinweis auf den heiligen Geist schlieffit. Damit ist unmit-
telbar vor dem hier interessierenden Text der heilige Geist als die Kraft Gottes,
in der Jesus handelt, in Erinnerung gerufen?. Lukas ldsst Jesus im Anschluss
an die ihm vorausgehende synoptische Tradition?® den Vorwurf, er treibe mit
dem Beelzebul, dem Fiirsten der Dimonen, die Dimonen aus (v15), zunichst
mit einem Bildwort aus der Erfahrungswelt zurtickweisen. Jedes Konigreich,
das in sich gespalten ist, zerfillt. Diese Einsicht tibertrigt er auf Satan und seine
Baaiheln: Wenn Satan in sich gespalten ist, kann seine Herrschaft unmoglich Be-
stand haben. Darum ist der Vorwurf absurd, dass Jesus mit dem Beelzebul die
Dimonen austreibt. Satan liefle dann nimlich zu, dass der Dimonenfiirst Beel-
zebul, durch den er seine Herrschaft ausiibt, die Fronten wechselt, um im Dienst
Jesu seine Axt an die Basileia Satans anzulegen. Demgegeniiber ,treibt® Jesus die

2 Nach 4,34 begreifen die Dimonen von Anfang an, dass Jesus gekommen ist, um sie zu
vernichten (&moléoo).

2 Neben Lk 4,13 und den beiden unter 2.1. erdrterten Stellen Lk 11,1423 und 13,10-17
gehort die unter 2.2. erorterte Stelle 10,17 f. hierher.

2 Vgl. die Parallele Mt 7,11, die statt wvedua dyov den Begriff dyafd hat. Dazu s. auch
E.J. Woods, Finger, 201.

26 Diese Tradition findet sich im Q-Stoff und teilweise auch bei Markus, doch sei ,.ein Einfluf§
der Markusfassung auf Lukas nur schwer erkennbar® (W. Wiefel, Das Evangelium nach Lukas
[ThHK 3], Berlin 1988, 219).
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Dimonen mit dem ,,Finger Gottes aus“?. Dadurch wird das Reich Gottes zu
einer gegenwirtig erfahrbaren Realitit, deren Vollendung aber noch aussteht.

Die Antwort Jesu setzt die Existenz zweier sich antagonistisch gegentiber-
stehender Reiche voraus, der Basileia Satans und der Basileia Gottes. Thre Herr-
schaft iben sie durch ihre jeweiligen Agenten aus, durch Beelzebul und die von
thm befehligten Dimonen auf der einen und Jesus auf der anderen Seite. Mit
seinen erfolgreichen Dimonenaustreibungen ist Jesus der Vertreter der tber-
legenen Macht, der das Reich des Widersachers schwicht und den Machtbereich
des Reiches Gottes erweitert.

Den Charakter des Kampfes, in dem die beiden Reiche stehen, verdeutlicht
der zweite Teil der Antwort Jesu?® mit Hilfe eines an militarischer Metaphorik
reichen, ebenfalls der Erfahrungswelt entnommenen Bildworts (v211.): Der be-
waffnete Starke (ioyvpés), der seinen Hof bewacht, hat seinen Besitz in Sicherheit.
Wenn aber ein Stirkerer kommt (icyvpétepog) und ihn besiegt (vixoy), nimmt er
dessen Riistung (movomhinw) und verteilt sie als Beute (axdher). Der Starke steht fir
Satan, der Stirkere fiir Gott und seinen irdischen Reprisentanten, Jesus. Bei den
Dimonenaustreibungen Jesu geht es folglich um den Sieg Gottes tiber Satan, der
in dem Bildwort als endgliltig verstanden zu sein scheint®: Von seiner Ristung
entkleidet, ist der Starke zu echtem Widerstand nicht mehr fihig. Das Bildwort
figt sich damit nahtlos in das lukanische Satansverstindnis ein.

(2) In der Erzihlung von der Heilung der gekrimmten Frau Lk 13,10-17
gilt ihre Krankheit als durch Satan verursacht. Nach dieser Sonderguttradition
halt er die Frau 18 Jahre lang gebunden, Jesus befreit sie von dieser Fessel. Dies,
so v16, musste am Sabbat geschehen, weil dieser Tag die endzeitliche Erlosung
antizipiert®®. In dem Hinweis auf den Sabbat ist wiederum die Endgtiltigkeit des
Sieges Gottes iiber Satan ins Auge gefasst.

27 ’ExfdMw st in der LXX militdrisch konnotiert und wird von der Vertreibung der Feinde
Gottes gebraucht; vgl. J.B. Green, Gospel, 457. Zum traditionsgeschichtlichen Hintergrund
des Ausdrucks ,Finger Gottes vgl. u.a. P. van der Horst, ,,The Finger of God“. Miscellaneous
Notes on Luke 11:20 and its Umwelt, in: ders., Hellenism — Judaism — Christianity. Essays on
their Interaction (CBET 8), Leuven 19982, 171-183, und E.]J. Woods, Finger, 61-100.

28 Hier handelt es sich um Q-Stoff.

2 Vgl. M. Wolter, Lukasevangelium, 420; anders J.B. Green, Gospel, 458. Was das Subjekt
des Sieges anbelangt, Gott oder Jesus, so deutet M. Theobald, Satan, 189f., Mk 3,27 par Q 11,20
im Anschluss an B. Kollmann als Seitenstiick zu Lk 10,18: ,,Danach wiirde Jesus sich — Q 11,20
entsprechend [...] — ganz als Handlanger Gottes verstehen, als Vollstrecker seiner umwilzenden
himmlischen Entscheidungen auf Erden®. Beide Autoren diskutieren die Stelle zwar im Blick
auf den historischen Jesus, Lukas hat sich diese Position zu eigen gemacht, wie es auch die
folgenden Darlegungen belegen.

39 Wenn M. Wolter, Lukasevangelium, 484, diese Deutung mit dem Argument zuriickweist,
dass ,,die Vorstellung vom Sabbat als dem Tag der Erlosung [...] erst in spiten rabbinischen
Texten belegt® sei, so hat dieses Argument nur bedingtes Gewicht. Im NT findet sich eine
Reihe von Vorstellungen, die im Raum des antiken Judentums erstmals in der rabbinischen Li-
teratur belegt sind, aber mit groffer Wahrscheinlichkeit in die vorrabbinische Zeit verweisen. In
jungerer Zeit werden daher vermehrt neutestamentliche Traditionen zur Datierung rabbinischer
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(3) Wie die Petrusrede an Kornelius in Apg 10 zeigt, ist die Deutung der Hei-
lung der gekrimmten Frau als Loslosung von den Fesseln Satans fir das luka-
nische Jesusbild konstitutiv. In Apg 10,38 fasst Petrus das Wirken des irdischen
Jesus folgendermaflen zusammen: ,,ihn hat Gott mit heiligem Geist und Kraft
gesalbt; er zog umher und tat Gutes und heilte alle, die vom Teufel tyrannisiert
wurden, denn Gott war mit ihm.“ In dieser auf Lukas zurtickgehenden Aussage
ist der Geist die Voraussetzung dafiir, dass Jesus Gutes tut und d.h. vor allem
anderen, dass er die vom Teufel Bedringten heilt. Das Motiv des Widerstands Jesu
gegen den Teufel im Geist, das sich in Lk 4,1 und Apg 10,38 findet, legt sich damit
als Klammer um die gesamten Aussagen zum Thema ,,Jesus und der Widersacher®
und unterstreicht so das Gewicht des Gedankens fiir das lukanische Denken.

2.2. Nicht nur Jesus, auch die Jiinger und Apostel sind Teil der Auseinanderset-
zung zwischen Gott und dem Widersacher.

(1) Auflerhalb der Passionsgeschichte zeigt sich dies im LkEv v.a. in den
Erzihlungen iber die Aussendung der 12 Apostel in Kap. 9,1-6 und der 72
Jinger in Kap. 10,1-20. Hier wie dort werden die Jiinger ausgesandt, das Reich
Gottes zu verkiindigen, Dimonen auszutreiben und Krankheiten zu heilen. Im
Zusammenhang unserer Fragestellung ist Lk 10 wegen der expliziten Nennung
Satans von besonderem Interesse. Im unmittelbaren Kontext der Erzahlung wird
der heilige Geist wiederum ausdriicklich erwihnt (v21).

In 10,17 berichten die Zuriickgekehrten Jesus, dass sich die Dimonen ihnen
in seinem Namen unterwerfen. Wie Jesus selbst so gehen damit auch die Jiinger
siegreich aus der Auseinandersetzung mit dem Widersacher hervor. Im ersten
Teil seiner Antwort ordnet Jesus ihren Sieg in das umfassendere Geschehen der
eschatologischen Entmachtung Satans ein (v181.)3!. Jesus sah den Satan wie einen
Blitz vom Himmel fallen. Sein Sturz aus der Hohe, der seine Niederlage im kos-
mischen Streit zwischen Satan und Gott symbolisiert, ist von keinem anderen
als Gott selbst bewirkt. Jesus schaut den Sturz des Widersachers nur und deutet
thn. Er ist fir ihn das Zeichen des endzeitlichen Sieges Gottes iiber den Satan,
der im Himmel bereits vollzogen ist, auf der Erde aber noch auf sich warten lisst.
In diese irdisch auszufechtende Auseinandersetzung® stellt Jesus die Jinger

Aussagen herangezogen; vgl. dazu G. Holtz, Rabbinische Literatur und Neues Testament. Alte
Schwierigkeiten und Neue Moglichkeiten, ZNW 100 (2009) 173-198, hier: 183-186.

31 Vgl. dazu u.a. W. Wiefel, Evangelium, 200, M. Theobald, Satan, 189, und M.Wolter, Lukas-
evangelium, 385. Zum Satanssturz als Zeichen der Endzeit vgl. das von T. Séding, ,, Wenn ich
mit dem Finger Gottes die Dimonen austreibe ...“ (Lk 11,20). Die Exorzismen im Rahmen
der Basileia-Verkiindigung Jesu, in: A. Lange u.a. (Hg.), Die Dimonen. Demons, Tiibingen
2003, 519-549, hier: 537, Anm. 97, aufgefiihrte religionsgeschichtliche Material. — Zu Lk 10,18
betreffende historische Fragen s.o. zu 1.

32Ebd., 538, verneint Soding dies fiir Jesus mit dem Argument, dass ,ein einziger Befehl sie
(sc. die Dimonen) ausfahren lasst — so sehr sie sich auch wehren mogen®“. Aber bereits die Tat-
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hinein®,; indem er ihnen die Vollmacht ,tiber jegliche Macht des Feindes“ (v19),
Satans also, gibt. Deshalb vermochten die Jinger, sich die Dimonen im Namen
Jesu zu unterwerfen. Die ihnen verliehene Vollmacht schlief§t ihre Unantastbar-
keit durch Satan ein, der sie, vorlaufig jedenfalls, in keiner Weise zu schidigen
vermag>*.

Obgleich in einer anderen Bildsprache, wird das Verhiltnis von Gott und
Satan in diesem Abschnitt damit im Grundsatz dhnlich wie in Lk 11 bestimmt.
Neu ist hier die Rolle der Jiinger. Wie nach Lk 11 Satan durch Beelzebul und die
von ihm befehligten Dimonen seine Macht austibt, so wird Jesus in Lk 10 als der
oberste Repriasentant Gottes gezeichnet, der die Jiinger an seiner Vollmacht tiber
den Widersacher partizipieren lasst.

Im weiteren Kontext des LkEv stellt der Zusammenhang zugleich eine Gegen-
erzahlung zu Lk 4 dar, wo der Teufel Jesus seine ithm von Gott verlichene ¢ovain
tber alle Konigreiche der Erde zeigt. Um thm diese Schau zu ermoglichen, wird
Jesus vom Teufel entriickt (4,5). Der Satanssturz vom Himmel stellt in diesem
Horizont eine Gegenvision dar. Im Makrotext ist Lk 10 aber auch deshalb ein
Gegenbild zur zweiten Versuchung, weil der Abschnitt redaktionell an der Stelle
der Erzihlung eingefiihrt wird, an der der von Jesus begonnene Kampf gegen
den Widersacher und dessen Machtentfaltung ihren Hohepunkt erreichen. Er
wird nicht mehr allein von Jesus geftihrt, sondern weitet sich tiber die 12 Apostel
bis auf die 72 Jinger aus. In ihren Dimonenaustreibungen manifestiert sich die
fagilele Gottes und kontrastiert damit die einstige Macht Satans. Wenn Lukas
betont, dass Jesus den Jiingern mit der Vollmacht, das Reich Gottes zu ver-
kiindigen, zugleich die ,,Vollmacht tiber jegliche Macht des Feindes“ tibergeben
habe, dann weist er damit zudem auf ihr Wirken in der Apg voraus?>.

sache, dass sie sich wehren, deutet auf einen Kampf hin. Vgl. auch Lk 4,33 ff. und bes. 9,40, wo
vorausgesetzt ist, dass Exorzismen keineswegs immer gelingen. S. auch D. Rusam, Jesus, 102.

» Das fiir Jesu Schauen (26ecpovy v.18) gebrauchte Tempus ist das Imperfekt, dessen Funk-
tion es ist, ,die vergangene Handlung in ihrem Verlauf“ vor Augen zu stellen (BDR § 327,1).
Hierbeti ist an ein visionires Schauen in der Vergangenheit zu denken. Das Perfekt dédwice ist
im Verhiltnis zum ,,Schauen® nachzeitig; so mit M. Wolter, Lukasevangelium, 386, der a.a.O.,
385, eine Ubersicht tiber die derzeit diskutierten Deutungen der Stelle gibt. A.a.O., 386, ver-
weist er fiir seine Deutung zum einen auf die erklirende und folgernde Funktion von idov (v19),
zum anderen auf die Parallele TestXII.Levi 18,12, wo die Entmachtung des Widersachers der
Ubergabe der Vollmacht (xai Swaet 2Eovaia) an die Kinder vorausgeht, auf die bésen Geister zu
treten. Im weiteren Kontext des LKEv wird diese Deutung durch die Rolle Satans in der Pas-
sionsgeschichte nicht in Frage gestellt (so S. Garrett, Demise, 51), da sein dort beschriebenes
Wirken das des Entmachteten ist, das sich streng innerhalb der ihm von Gott eingeraumten —
begrenzten — Macht vollzieht; dazu s.u.

3*In die Auseinandersetzung zwischen Gott und Satan sind im Sinne des Lukas auch die 12
Apostel einbezogen, denen Jesus nach 9,1 vvauw kol tgovainy éml wdvra T8 Soupdvior kol véaoug
Bepoetew gibt; vgl. dazu die Formulierung Lk 10,19: 848wice Ouiv iy 2Eovaiay|...] éml maooy v
Svvouuy Tob £xBpod.

3> R.C. Tannehill, The Narrative Unity of Luke-Acts. A Literary Interpretation, Minnea-
polis, MN 1990, 2 Bde, hier: 1 235, sieht in der Beschreibung der Mission der Apostel in der
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(2) Die erste fiir die Apg zu erdrternde Stelle, in der der Widersacher erwihnt
wird, ist die Erzahlung tiber Ananias und Saphira in Apg 5,1-11. Auf Seiten der
Apostel tritt Petrus dem Satan entgegen. Obgleich Ananias mit Wissen seiner
Frau einen Teil des Verkaufserloses seines Grundbesitzes einbehielt (5,2), gibt er
vor, dem Usus der Gemeinde entsprechend zu handeln (4,34 1.), wie es in exem-
plarischer Weise an Barnabas verdeutlicht wird, der seinen Besitz verkauft und
den gesamten Erlos den Aposteln zu Fiflen legt. Petrus durchschaut die beiden
kraft des thm innewohnenden Geistes*® und stellt Ananias mit folgender Frage
zur Rede: “Warum (3w tf) hat der Satan dein Herz erfillt, so dass du den heiligen
Geist belogen und einen Teil des Kaufpreises unterschlagen hast?”?” Das Wirken
Satans zeigt sich hier in der Liige. Indem Ananias Petrus und die ebenfalls vom
Geist erfiillte Gemeinde hintergeht®®, beliigt er zugleich den heiligen Geist (v3)
und damit Gott selbst (v4). Das Vergehen des Paares steigernd, lautet im zweiten
Teil der Erzahlung die an Saphira gerichtete Frage: “Warum seid ihr tibereinge-
kommen, den Geist des Herrn zu versuchen (reipdoa)?” Satan bewirkt Lukas
zufolge so nicht nur die Liige, sondern zeigt sich in seinen Reprisentanten zu-
gleich als Versucher und damit als Widersacher des heiligen Geistes.

In der Charakterisierung ihres Handelns als Versuchung dirfte zugleich ein
wesentlicher Grund dafiir liegen, dass das Paar der Tod als gottliche Strafe ereilt.
Die beiden iibertreten das in Lk 4,12 zitierte Gebot Dtn 6,16: ,Du sollst den
Herrn, deinen Gott, nicht versuchen®, das im Dtn um den Nachsatz: ,,wie ihr
(thn) versucht habt in der Versuchung (¢¢emeipdoacte v 1@ [epaoud)®, erweitert
ist. Von einer zu erwartenden Strafe Gottes bei Zuwiderhandlung ist hier aber
genauso wenig die Rede wie in Ex 17,2.7, auf welche Stelle Dtn 6,16 ausweislich
des Nachsatzes zuriickverweist. Anders verhilt es sich in Ps 95,8-11, wo auf die
Ex-Stelle Bezug genommen wird. Die Versuchung Gottes durch die Viter in der
Wiiste ruft nach dieser Stelle den Zorn Gottes hervor, der ihn schworen lisst, das

Apg eine Fortsetzung des ,,work of the seventy-two; for there are points of similarity between
Luke 10:1-24 and descriptions of the mission in Acts*; s. auch S. Garrett, Demise, 50. Zu diesen
Gemeinsamkeiten zihlt R. C. Tannehill, Unity, 1 236, u.a. den Angriff des Paulus ,,on Satans’s
power® und verweist dazu auf Apg 26,18 (dazu s.u. 2.2.[4]) sowie auf die Auseinandersetzung
zwischen Paulus und Bar Jesus-Elymas in Apg 13 (dazu s.u. 2.2.[3]).

%0 In den Anfangskapiteln der Apg wird der Geist in besonderer Weise mit Petrus verbunden;
vgl. 2,1-21, bes. v14, sowie 4,8, wo Petrus als minofel mvetpartog dylov beschrieben wird; s. ferner
431.

¥ Die quellenkritisch argumentierenden Ausleger gehen in aller Regel davon aus, dass v3
Teil der von Lukas tibernommenen Quelle ist; v4 wird der Redaktion zugewiesen; vgl. u.a.
H. Conzelmann, Mitte, 45, J. Roloff, Die Apostelgeschichte (NTD 5), Géttingen 1981, 92, und
A. Weiser, Die Apostelgeschichte (OTK 5/1.2), Giitersloh/ Wiirzburg 1981/85, 1 143 (s. aber
G. Schneider, Die Apostelgeschichte [HThK V/1.2], Freiburg u.a. 1980/82, 1 370). Damit wire
der Satan auch hier Teil der von Lk tibernommenen Tradition, die dieser sich zu eigen gemacht
hitte.

3 Vgl. Apg 4,31; s. auch R. C. Tannehill, Unity, 2 78, der fiir Apg 5,1-11 von der Gemeinde
als ,Spirit-filled spricht, und E. Schnabel, Acts, Grand Rapids, MI 2012, 283.
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Volk nicht zur Ruhe kommen und ins Land Kanaan ziehen zu lassen. Ohne dass
ausdriicklich auf den Zorn Gottes verwiesen wiirde, findet sich die Motivver-
bindung von Versuchung und gottlicher Weigerung, das Volk das Land betreten
zu lassen, auch in Num 14,22f. Auch Ps 78,17-22 zeigt unter Anspielung auf
andere Erzahlungen aus der Wiistenwanderungstradition die Motivverbindung
von Versuchung und Zorn. Da sich Lukas als mit der in Ex (und Num) erzahlten
und inneralttestamentlich rezipierten Geschichte wohlvertraut erweist®, ist fir
ithn die Kenntnis des Zusammenhangs, dass die Versuchung Gottes seinen in ein
Strafhandeln miindenden Zorn zur Folge hat, als bekannt vorauszusetzen*. Neu
gegeniiber den beriihrten Texten aus dem Alten Testament ist die Verbindung mit
dem Satan, die durch Lk 4 vorbereitet ist.

Wenn in der Literatur der plotzliche Tod des Ehepaars in Rationalisierung
des Textes wiederholt auf einen Herzanfall von Ananias (und Saphira?) zurtck-
geftihrt wird*, dann wird verkannt, dass Apg 5 Teil der Auseinandersetzung
zwischen Gott und dem satanischen Versucher ist, die das lukanische Doppel-
werk durchzieht*?. Anders als in den zuvor erorterten Texten werden Ananias
und Saphira aber nicht vom Satan befreit und gerettet, sondern erfahren wie Bar
Jesus-Elymas in Apg 13 die Strafmacht Gottes*. Thren Grund hat diese Ver-
schiebung gegentiber dem LkEv in der Unterschiedlichkeit der Form, in der
sich der Widersacher in den beiden Teilen des Doppelwerks manifestiert. Die

3 Vgl. dazu K. Schiffner, Lukas liest Exodus. Eine Untersuchung zur Aufnahme ersttesta-
mentlicher Befreiungsgeschichte im lukanischen Werk als Schriftlektiire (BWANT 172), Stutt-
gart 2008, und G. Holtz, Zur christologischen Relevanz des Furchtmotivs im Lukasevangelium,
Biblica 90 (2009) 484505, hier: 498-504.

# Dies gilt umso mehr, wenn es sich bei der von Nestle-Aland als Parallele zu Apg 15,10 aus-
gewiesenen Stelle Ex 17,2 tatsichlich um eine Anspielung auf den Ex-Text handeln sollte. Vgl.
ferner die von Nestle-Aland aufgefiithrten Anspielungen in Lk und Apg auf Num 14 und Ps 78.

# Vgl. I H. Marshall, The Acts of the Apostles. An Introduction and Commentary (TNTC
5), Grand Rapids, MI 1980, 112, B. Witherington, The Acts of the Apostles. A Socio-Rhetorical
Commentary, Grand Rapids, MI/ Cambridge, 1998, 216.218, und E. Schnabel, Acts, 285. — Die
von den genannten Autoren vertretene Interpretation ist nur eine von mehreren Deutungslinien
der Perikope; vgl. dazu den Forschungsbericht von B. Repschinski, Warum mussten Hananias
und Saphira sterben?, PzB 18 (2009) 49-61, hier: 51-54, dessen eigene Deutung (vgl. bes. ebd.,
61) sowie J. A. Harrill, Divine Judgement against Ananias and Sapphira (Acts 5:1-11): A Stock
Scene of Perjury and Death, JBL 130 (2011) 351-369, hier 366-369, der als weitere Deutung
die im Titel seines Beitrags anklingende Deutung ins Spiel gebracht hat. Der Vorteil der oben
vorgeschlagenen Deutung besteht darin, dass sie in Apg 5,1-11 selbst erkennbar verankert ist.

#S. auch L.T. Johnson, The Acts of the Apostles (Sacra Pagina Series 5), Collegeville, MN
1992, 224, der Apg 5,1-11; 8,18-24 und 13,1-12 als Erzihlungen tiber den Konflikt zwischen
dem ,kingdom of God and the counterkingdom of Satan“ versteht.

# Dass die Ursache des Todes der beiden im Sinne des Lukas bei Gott zu suchen ist, geht
unzweideutig aus der Reaktion der Anwesenden auf ihren Tod hervor: Es kommt grofe Furcht
($8Pog uéyac) tber die ganze Gemeinde (v11; s. dhnlich v5). Der ¢éfog, der Gattungsmerkmal
der Wundergeschichten ist, ist bei Lukas ein untriigliches Kennzeichen dafiir, dass diejenigen,
die er erfasst, das Geschehen als Machttat Gottes interpretieren. Apg 5,1-11 diirfte somit den
Strafwundern zuzuordnen sein; vgl. aber die Diskussion bei B. Witherington, Acts, 2181.
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von den Dimonen Besessenen sind ausschliefilich Opfer der Gesellen Satans,
wihrend Ananias, darin Judas vergleichbar, Opfer und Titer in einem ist: Satan
hat ,sein Herz“ erfiillt (v3), aber Ananias hat ,diese Sache* eben auch — aktiv —in
sein ,Herz gelegt” (v4) und ist darum schuldig geworden. Im Sinne des Lukas ist
der Tod der beiden aber nicht nur Strafe, sondern bedeutet zugleich die Wieder-
herstellung der Integritit der geisterfillten Gemeinde*, die aufgrund des ver-
sucherischen Wirkens von Ananias und Saphira gefahrdet war.

In der Literatur wird immer wieder auf die Parallelen zwischen Judas und
Ananias hingewiesen, die in der Tat nicht zu Gibersehen sind. Von beiden ergreift
der Satan Besitz; beide gelten Lukas dennoch als schuldig. Bei beiden wirkt der
Satan die Gier nach Geld. Hier wie dort spielt Landbesitz hinein. Beide sterben
eines irreguliren Todes und werden ohne die tiblichen Trauerriten begraben®.
Gleichwohl ist ein zentraler Unterschied nicht zu iibersehen. Der Verrat Jesu
durch Judas entspricht dem Willen Gottes und erméglicht erst die Durchsetzung
seines Heilsplans. Demgegentiber stellt das Verhalten von Ananias und Saphira
fir Lukas ein grofles Ritsel dar, wie die drei Warum-Fragen in Apg 5,1-11 be-
sonders deutlich zeigen*. Es gefihrdet die endzeitliche Gemeinde, die Teil der
gottlichen Heilsabsicht ist, droht also das zunichte zu machen, was durch das
Leiden Jesu geschehen sollte.

Fur Lukas geht die Bekimpfung des Widersachers damit auch in nachosterli-
cher Zeit weiter, auch wenn sie sich in partiell neuer Gestalt vollzieht. Der Ort,
an dem sie nach der Apg zuerst stattfindet, ist die Gemeinde. In den weiteren
noch zu besprechenden Texten aus der Apg ist es die Mission.

(3) Der erste dieser Texte ist Apg 13,4-12, der von der Zypern-Mission von
Paulus und Barnabas handelt¥. Diese vollzieht sich auf Geheiff des heiligen
Geistes, der den beiden Verkiindigern den Weg nach Zypern weist, wo sie das
»Wort Gottes“ an Juden und Heiden ,verkiindigen®. In lukanischer Diktion
handelt es sich bei der Phrase xotvyyelhov tov Myov tod feod (v5) um eine Parallele
zu der in der Apg verschiedentlich verwendeten Rede von der Verkiindigung des
Reiches Gottes*.

#Vgl. u.a. J. Roloff, Apostelgeschichte, 95, und B. Repschinski, Hananias, 56.

# Vgl. B. Witherington, Acts, 217.

# Vgl. v31.9, ausgedriickt durch i { in v3 und ti 871 in v4.9; vgl. dazu Bauer-Aland, s.v. tig
1b.¢; J. Roloff, Apostelgeschichte, 94, spricht zu Recht von der , Ritselhaftigkeit des Vergehens®
von Ananias und Saphira. Dann diirfte es sich bei den drei Warum-Fragen gegen Roloff aber
keineswegs um ,rhetorische(r) Fragen“ handeln.

# Inwiefern Lukas hier auf Tradition zuriickgreift, ist strittig; vgl. die Diskussion bei
G. Schneider, Apostelgeschichte, 2 119.

#Vgl. M. Wolter, Reich, 552 mit Anm. 43. Lukas parallelisiert in der Apg die Rede von
der Verkiindigung des Reiches Gottes wiederholt mit anderen Wendungen, die die Verkiindi-
gung umschreiben. Vgl. Apg 8,41.12 (edaryyeh{duevor tov Aéyov // éxrpvaaey [...] wov Xpiotédy //
edaryyemfouéve mept g Baathelug Tod B0l kol Tod dvduatog Thood Xpiotod); 19,8.10 (meluwv [ti] mepl
Tiig Pacthelng Tob Be0b // drobour &V Myov Tob kuplov); 20,21.25 (Seuaptupduevos ... Ty g Bedv
uetdvolay kol ToTy elg oV kplov fudy Tyoodv // knpdoowy Ty Bactheluy); 28,23.31 (SwuuapTupduevog
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In Paphos lasst der romische Prokonsul Sergius Paulus, der das Wort Gottes
zu horen wiinscht (¢melijtnoey dxodae Tdv Méyov Tod Beod), die beiden Verkiindiger
rufen (v7). Sein Berater aber, der jiidische Magier und Pseudoprophet Bar Jesus-
Elymas*, widersetzt sich ihnen und versucht, den Prokonsul vom Glauben
abzubringen ({qrév Swotpéyar Tov dvbimatov dmd Tijg ToTewg v8). Vor diesem
Hintergrund kommt es zum Konflikt zwischen Paulus und Elymas, und d.h.
zwischen dem vom heiligen Geist erfillten (v9) Verktindiger des Wortes Gottes
und dem vom Widersacher in Beschlag genommenen Magier und Pseudoprophe-
ten, der von Paulus als ,,Sohn des Teufels“ (vit dieféhov) beschimpft wird (v10).

Intratextuell weist die Perikope auf eine Reihe von Stellen im LkEv zurtck®®.
Bislang weitgehend unbeachtet geblieben® und in unserem Zusammenhang be-
sonders instruktiv ist der Bezug auf die Deutung des Gleichnisses vom vierfa-
chen Ackerfeld, in der sich die urchristliche Missionserfahrung widerspiegelt®.
Die bei der Aussaat auf den Weg fallenden Samen, die zertreten und von den
Vogeln aufgefressen werden, werden auf die Horer (dxodaavteg) des Wortes Got-
tes gedeutet. “Dann” aber, so weiter, “kommt der Teufel (6 Sidforog) und nimmt
das Wort (tov Adyov) aus threm Herzen, damit sie nicht glauben () motedoavrec)
und gerettet werden” (Lk 8,12). Neben dem Sachverhalt selbst finden sich vier
der in v12 verwendeten Begriffe — Horen, Wort Gottes, Teufel> und Glauben —
auch in Apg 13,7-10. Die Erzdhlung diirfte im Sinne des Lukas damit als die
exemplarische Illustration der Gleichnisdeutung zu verstehen sein, der darum
grundsitzliche Bedeutung fiir das Verstandnis des Wirkens des Widersachers in
der Zeit der Mission zukommt. Untermauert wird dies durch die Erginzung des
Begriffs didfohog um den des éxBpée in Apg 13,10, die auf den bereits erérterten

Ty Bamkeww o0 Beod, melbwy Te avTods mepl Tob Tnoot // xnploowy Ty Bowl)\mcv o0 Beod Kl
diddormv T mept Tob xuplov Tnood Xpiotod). Vor diesem Hintergrund ist von einer konsequenten
Kerygmatisierung der Pagthein 100 620t in der Apg zu sprechen. Wie jedoch M. Wolter, Reich,
551, herausstellt, gilt dies bereits fiir das LkEv, so dass ,die durch Lukas vorgenommene Ke-
rygmatisierung der Gottesherrschaft sich ,wie ein roter Faden® durch das gesamte Doppelwerk
zieht“. Inhaltlich unterscheidet sich die kerygmatisierte Reich Gottes-Verkiindigung in beiden
Teilen gleichwohl. Sie charakterisiert im LkEv ,,in komprehensiver Weise Sendung und Ver-
kiindigung Jesu (4.43; 8.1;9.11) bzw. der Jiinger (9.2, 60)“ und umfasst die verbale Verkiindigung
wie auch die Zeichen. Demgegeniiber ist ihr Gegenstand in der Apg Jesus Christus o.4. (vgl.
den aufgefithrten Befund aus der Apg). Zeichen werden in diesem Zusammenhang nur in Apg
8,4-7.121. erwihnt; der Text kommt damit in besonderer Nihe zum Befund im LkEv zu stehen.

# B. Witherington, Acts, 396, zufolge tibertrigt sich die pejorative Bedeutung von ,,Pseudo-
prophet* auf payts. Magier und Propheten, auch jiidischer Provenienz, waren im Umfeld
antiker Herrscher o.4. titig; vgl. ebd., 398f. Dem Befund von Apg 13 Rechnung tragend, be-
stimmt E. Schnabel, Acts, 557, den paydg als ,,a person skilled in the use of incantations with the
goal of influencing or controling transcendent powers to overcome public or private problems®.

50 Zu den in der Literatur erwihnten Stellen vgl. Apg 13,12 mit Lk 4,32 (Verwunderung tber
die als Wunder explizierte Lehre); Apg 13,10 mit Lk 3,4f./Jes 40,3 (gerader Weg); Apg 13,11
mit Lk 4,13 (dypt xewpot); Apg 13,10 mit Lk 10,181. (Parallelisierung von caravég und &8péc).

51 Eine gewisse Ausnahme bildet E.]J. Woods, Finger, 222.

52 Vgl. W. Wiefel, Evangelium, 161.

5 Bei Markus heifSt es stattdessen satavic.
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Text Lk 10,18f. zurlickverweist. Im Horizont von Lk 8 gelesen, verkorpert Bar
Jesus-Elymas somit den Widersacher, der dem Wort Gottes, und d.h. in der
Apg zugleich der Reich Gottes-Verkiindigung, den Weg abschneidet und vom
Glauben abwendig macht. Wie in anderen Texten auch agiert der Satan in Apg
13 aber nicht selbstandig, sondern bedient sich eines Menschen.

Die weiteren Charakterisierungen des Magiers unterstreichen seinen dia-
bolischen Charakter: Er ist voller Falsch (38kov) und Tiicke (padiovpyiag)® und
erweist sich als ,,Feind aller Gerechtigkeit“, d. h. als Feind der ,rechte(n) From-
migkeit, die in der Annahme des Glaubens besteht“%, und hort nicht auf, die
»geraden Wege des Herrn (tég 60d¢ [tod] xvplov Tég evBelng) zu verkehren® (v10).
Intratextuell wird er damit zum Widerpart des Taufers, dessen Berufung es mit
Jes 40,3 ist, ,,den Weg des Herrn (zu) bereite(n) und gerade (zu) mache(n) seine
Pfade (e08elag moreire Tig Tpifovg avrod)“ (Lk 3,4)%. Weil er sich der geistgeleiteten
Ausbreitung des Wortes Gottes entgegenstellt, fillt auch er dem Strathandeln
Gottes anheim. Er wird deshalb wie einst Paulus mit voriibergehender (dypt
xoupod) Blindheit bestraft (Apg 9,81.//13,12). Er verfallt damit auch physisch der
Finsternis, der er metaphysisch bereits zugehort. So fligt sich auch dieser Text in
die umfassende Konfrontation zwischen dem auch in den Aposteln wirksamen
Gottesgeist und dem Teufel ein, die mit Lk 4 beginnt.

Eine Reihe von Motiven in Apg 13,4-12 begegnet auch in Apg 8,4-24, der Erzihlung von
der Mission des Philippus in Samarien, die in der Auseinandersetzung zwischen Petrus
und dem Magier Simon kulminiert, ohne dass dieser jedoch direkt mit dem Widersacher
in Verbindung gebracht wiirde. Die Ubereinstimmungen betreffen zum einen die Ver-
kiindigungsterminologie®’, zum anderen die Beschreibung Simons, der zunichst freilich
dhnlich wie die tbrige Bevolkerung zum Glauben kommt und sich taufen lasst (8,12f).
Die Beschreibung Simons weist motivische Ubereinstimmungen mit der von Bar Jesus-
Elymas auf. Beide werden als paydc bezeichnet und der Ungerechtigkeit bezichtigt®®, auch
werden beide als Feinde der Geradlinigkeit®® bestimmt. Wahrend dieser Vorwurf in Apg 13
sich jedoch auf den Versuch von Bar Jesus-Elymas bezieht, den Prokonsul vom Glauben
abzubringen, bezieht er sich in Apg 8 auf das Ansinnen Simons, den heiligen Geist kauf-

> Diese Eigenschaften sind es im iibrigen, die Paulus in 2 Kor 4 in demselben Zusammen-
hang von sich weist, in dem er auch den Unglauben auf die Verfinsterung der Gedanken durch
den Gott dieses Aons zuriickfiihrt, der mit Satan identisch ist (4,4; vgl. C. Wolff, Der zweite
Brief des Paulus an die Korinther [ThHK 8], Berlin 1989, 85: Paulus wandelt nicht in Tiicke und
Verschlagenheit [2v mavovpyie] und verfilscht nicht das Wort Gottes [undt Sohodvreg Tov Aéyov Tod
Beod v2]; s. ferner 2 Kor 11,13 1£.).

5> K. Kertelge, Art. diconoatvy, EWNT? 1 (1992) 784-796, hier: 795. E. Schnabel, Acts, 559
Anm. 24, erwigt im Anschluss an C.K. Barrett eine ethische Deutung, hilt es aber auch nicht
fiir ausgeschlossen, , that Paul (followed by Luke) thinks of God’s righteousness revealed in the
death and resurrection of Jesus as the central content of God’s word [...]“.

5 Dazu s. bes. R. C. Tannehill, Unity, 2 163.

% Dazu s.o. Anm. 48.

8 Vgl. 8,23: otvdeouov &duciag mit 13,10: éxBpt mdomg dikanoatvng.

5 Vgl. 8,21: 4 yép xapdie gov obx 2oty e0fein vavtt Tob Bz00 mit 13,10: Swwotpédwv Tig 8ovg
[o] xvplov Tég dBelng.
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lich zu erwerben. Verbindungslinien zeigen sich aber auch zu zwei weiteren Texten der
Apg, die den Widersacher explizit erwihnen. Das Motiv des Geldes, dessen Simon sich
bedienen méchte, verbindet die Stelle mit Apg 5,1-11. Schliellich scheint ein Zusammen-
hang zwischen 8,21 und 26,18 intendiert: Simon wird in 8,21 ,,der Anteil (¥)jpog) an dieser
Sache®, nimlich am ,,Wort (des Evangeliums) und der von ihm geschaffenen Heilssphire
der Gemeinde®, abgesprochen®. In Apg 26,18 wird die der Macht des Satans entgegen-
gesetzte Sphire Gottes mit der Stindenvergebung und dem ,Anteil (xAjpov) unter den
Geheiligten® identifiziert.

Obwohl Simon Magus im Makrotext der Apg mit Gestalten und Sachverhalten ver-
bunden wird, die der Sphire des Widersachers zugehoren, identifiziert Lukas jenen auffal-
ligerweise nicht mit diesen. Mehrere Griinde scheinen durch. Simon kommt zum Glauben
und lasst sich taufen (v13) und begehrt spiter den heiligen Geist. In diesem Sinne reagiert
er dem Ziel der Verkiindigung des Evangeliums in der Apg gemif}, auch wenn er es miss-
versteht. Dieses Missverstehen hat zur Folge, dass Lukas thn im Horizont des Satanischen
zeichnet. Er setzt ihn aber zugleich davon ab, indem thm trotz seiner Verwerfung (v20) die
Moglichkeit zur Umkehr eingeraumt wird (v22) und er anders als Ananias und Saphira
sowie Bar Jesus-Elymas offenbar nicht der Strafmacht Gottes anheimfillt (v24).

(4) Schlieflich ist die fiir die Gesamtargumentation entscheidende Stelle Apg
26,171. zu erortern, mit der die Reihe der Erwihnungen des Widersachers im
Doppelwerk zu Ende kommt®!. Mit diesem Vers endet der dritte und letzte Riick-
blick des Paulus auf seine Berufung durch den Auferstandenen, der den Zweck
der Sendung des Apostels folgendermaflen bestimmt: ,Ich sende (dmootélw)
dich, ihre (sc. der Volker) Augen zu 6ffnen, so dass sie sich wenden von der
Finsternis zum Licht (tod émotpéyon émd oxérovs eig dag) und von der Macht
Satans zu Gott (tfig ¢ovoiag Tob oatava ém tov Oeév)“. Wie vielfach bemerkt, greift
Lukas im ersten Versteil auf die Licht-Finsternis-Metaphorik von Jes 42 zurtick.
Diesen Gegensatz deutet er sodann als Gegensatz von Satansmacht und Gott®.
Damit wird die gesamte missionarische Tatigkeit des Paulus unter Juden und
Heiden als Teil der Auseinandersetzung zwischen Gott und Satan interpretiert®.
Kompositorisch wird dies dadurch untermauert, dass Lukas seine Darstellung
der offentlichen Verkiindigungstitigkeit des Paulus mit der Bar Jesus-Elymas-

0 J. Roloff, Apostelgeschichte, 136.

1 B. Roberts Gaventa, Acts, Nashville, TN 2003, 338, betont die tiberragende Bedeutung
von Apg 26, wenn sie das Kapitel als ,,a second dramatic climax in Acts“ bestimmt (neben Apg
10,1-11,18). Die Rede verkniipfe ,,a number of elements that have appeared in Paul’s earlier
defense speeches®, sie stelle diese Elemente ,in the context of Paul’s entire witness and, indeed,
in the still larger context of the story as a whole®.

2 Lukas interpretiert den ethisch gedeuteten Gegensatz von Jes 42,16 somit kosmisch; vgl.
E. Schnabel, Acts, 1011. J. A. Fitzmyer, The Acts of the Apostles (AncB 31), New York, NY
1998, 760, weist darauf hin, dass es sich bei der Metapher um ein ,,dualistic symbol handelt.

0 Vgl. auch S. Garrett, Demise, 84, und B. Witherington, Acts, 745. J. Roloff, Apostel-
geschichte, 353, und R. C. Tannehill, Unity, 2 324, tibergehen diesen Versteil. E. Schnabel, Acts,
1011 mit Anm. 87, verbindet Apg 26,18 mit zahlreichen Beispielen aus dem Wirken Jesu und der
Apostel, die von der ,,defeat of Satan and the power of his forces as God’s rule (or kingdom) is
proclaimed® handeln; s. ahnlich L. T. Johnson, Acts, 437.
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Perikope beginnt. Der lukanischen Jesus-Darstellung entsprechend umschliefit
die Auseinandersetzung mit dem Widersacher den gesamten Paulus-Teil®!. Auf
diese Weise wird — in der Literatur hiufig tibersehen — die Bedeutung dieser
Konfrontation fiir das Verstindnis der Wirksamkeit des Paulus der Apg unter-
strichen.

Mit der Aussage v18 wird alles, was sich auflerhalb der Herrschaft Gottes
im Auferstandenen bewegt, dem Bereich Satans zugeordnet. Das schliefit vom
Kontext her Heiden #nd Juden ein (v17). Beide werden durch die Verkiindigung
des Reiches Gottes der Macht, die Satan nach Lk 4 iiber die gesamte Mensch-
heit verliehen war®
allmahlich verengt.

Paulus ist der irdische Mund des Auferstandenen, der das Licht an Juden und
Heiden verkiindigt (26,23). Zugleich aber ist dieser selbst das Licht (26,13) und
qualifiziert als solches den Machtbereich Gottes im Gegensatz zur Finsternis als
der Sphire Satans. Beide Metaphern, Licht und Finsternis, bilden eine von Lk
1 bis Apg 26 reichende, Jesus und Paulus umspannende inclusio. Jesus wird im

5, nach und nach entrissen, so dass sich sein Machtbereich

Benedictus mit dem ,,Aufgang (der Sonne) aus der Hohe* identifiziert, der denen
»leuchtet, die in (der) Finsternis (év oxétet) und im Schatten des Todes sitzen®
(1,781.), und von Simeon zum Licht zur Erleuchtung der Heiden bestimmt (Lk
2,32). Diese fiir die Schau des Lichtes zu offnen ist die Berufung des Paulus.
Damit verbindet sich fiir Lukas aber zugleich der Kampf gegen den Widersacher
und die Sphire der Finsternis. Diese Auseinandersetzung begleitet die Reich
Gottes-Verkiindigung von ihren Anfingen im LkEv bis ans Ende der Apg®,

 Fir das LkEv ist zum einen an die Versuchungsgeschichte (4,1-13), zum anderen an die
Passionsgeschichte (22,1-53) zu denken. Die Parallelen zwischen Lk und Apg reichen aber
weiter. R. C. Tannehill, Unity, 2 162, weist darauf hin, dass die erste Episode, die Lukas von der
missionarischen Tatigkeit des Paulus berichtet, eine Wundererzihlung ist, die mit der Aussage
eéxmhnoodpevog émi Tf] dideyfi Tod xuplov schlieft (Apg 13,12). Eine entsprechende Wendung (ko
eEemhiooovTo émi Tf) Sidayfj acvtod [Lk 4,32]) geht der ersten im LkEv berichteten Wundererzihlung
voraus, bei der es sich — was Tannehill nicht erwihnt — um eine Dimonenaustreibung handelt,
d.h. ebenfalls um eine Auseinandersetzung mit den Michten Satans. Zur Parallelisierung von
Jesus und Paulus im Doppelwerk vgl. W. Radl, Paulus und Jesus im lukanischen Doppelwerk.
Untersuchungen zu Parallelmotiven im Lukasevangelium und in der Apostelgeschichte (EHS.T
49), Bern/Frankfurt a. M. 1975; s. ebd., 101f., zu Apg 13,112 und Lk 3,21-4,13. In diesen
beiden Zusammenhingen wird die Auseinandersetzung zwischen Jesus bzw. Paulus und dem
Satan zudem in der Kraft des heiligen Geistes gefiihrt. L. T. Johnson, Acts, 226, verweist mit Apg
4,23-5,11 auf einen dritten Zusammenhang, in dem auf die Gabe des heiligen Geistes direkt eine
Konfrontation mit dem Teufel folgt; Trager des Geistes ist hier Petrus.

% Vgl. J.B. Green, Gospel, 194: ,[...] we discover that the world of humanity is actually
ruled by the devil. Luke elsewhere gives us no reason to doubt that the world of both Jews and
Gentiles is characterized by the darkness of satanic rule“ (so unter Hinweis auf Lk 1,781.); s.
ferner S. Garrett, Demise, 40.

¢ Ohne dass in Apg 26 das Reich Gottes als Gegenstand der Verkiindigung des Paulus ge-
nannt wiirde, ist der Gedanke auch hier nicht fern; vgl. Apg 20,21.25 (dazu s.0. Anm. 48), wo
der Verkiindigung der Umkehr zu Gott die der Basileia parallelisiert wird: tiv elg 6edv petdvoioy
(v21) entspricht in Apg 26,18 die Wendung ématpéyou [...] éml tov Bedv.



Die Zeit der Verkiindigung des Reiches Gottes 123

und d.h. von Jesus tber die Jinger und Apostel, insbesondere Petrus, bis hin
zu Paulus.

Die Gestalt, in der sich der Widersacher zeigt, unterscheidet sich vor und nach
Ostern freilich fundamental. Sind es im LkEv die Dimonen, die von Menschen
Besitz ergreifen und Besessenheit wirken, so manifestiert er sich in der Apg vor
allem anderen in den Feinden des Glaubens an Jesus Christus bzw. — allgemei-
ner — im Raum der Welt auflerhalb der &xinaio. Wie Apg 5 zeigt, ist aber auch
die Gemeinde den Gefihrdungen des Widersachers ausgesetzt®’.

3. Die Entfesselung der Macht des Widersachers (Lk 22,1-53)

Ging es in den bislang erorterten Texten um den Widerstand gegen den Wider-
sacher und seine Bekimpfung im Horizont des Reiches Gottes, so geht es in
der Passionsgeschichte um die Machtentfaltung Satans. Hierbei handelt es sich
um ein Spezifikum der lukanischen Theologie. Dies gilt auch fir die auffallend
zahlreichen expliziten und impliziten Hinweise auf das Reich Gottes, das in Lk
22-23 der Macht Satans antithetisch gegentibergestellt ist.

Diese Tendenz spiegelt sich bereits in der Wortstatistik wider: Der Begriff
Satan, der im Mk- und MtEv in diesem Kontext ganz fehlt, findet sich im LkEv
zweimal, bei dem zum Wortfeld des Widersachers gehorigen Begriff axdrog ist
das Verhiltnis zwei zu eins, bei meipd{w drei zu eins®. Entsprechendes gilt fiir
den Begriff der Baoiheln (tob Be00); hier stehen zwei Belegen bei Markus sechs
bei Lukas gegentiber®”. Hinzu kommen verschiedene Zusammenhinge, die auf
den Satan und seine Sache sowie auf das Reich Gottes anspielen oder es narrativ
entfalten”®.

In besonderer Dichte findet sich die aufgezeigte Begrifflichkeit in dem Ab-
schnitt Lk 22,1-53, der darum im Folgenden ins Zentrum gestellt wird. Sie reicht
von der Notiz, dass der Satan in Judas gefahren ist (v3), bis zur Verhaftung Jesu
(v47-53). Dieser erste Teil der Passionsgeschichte schliefit mit der Wendung
7 ¢Eovola Tob odtovg, in der sich die verschiedenen Episoden dieses Teils brenn-
punktartig verdichten. Das Voranstehende zusammenfassend, fungiert sie zu-
gleich als Uberschrift, die fiir den zweiten Teil die Leserichtung vorgibt. Die hier
geschilderten Ereignisse sollen damit als Entfaltung der satanischen Macht der
Finsternis verstanden werden.

¢7S. ferner Apg 20,29, wo der Begriff des Satans allerdings nicht fillt, sondern von ,,reiflen-
den Wolfen® die Rede ist; s. auch Lk 10,3. L.T. Johnson, Acts, 437, verweist ferner auf Apg
8,11.20-23; 19,13-16.

68 Zu axdrog vgl. Lk 22,53; 23,44 mit Mk 15,33, zu meipdlw usw. Lk 22,28.40.46 mit Mk 14,38.

9 Vgl. Mk 14,25; 15,43 mit Lk 22,16.18.29.30; 23,42.51; hinzu kommt der synonyme Begriff
des Paradieses in Lk 23,43. Im MtEv findet sich mit Mt 26,29 nur ein Beleg.

7% Dazu s.u. 3.(5).
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Dass Lukas bei dem Begriff der Finsternis v.a. an die Macht des Widersachers
denkt, legt sich zum einen aufgrund von Apg 26,18 nahe’!, zum anderen spre-
chen Uberlegungen zum Aufbau der Passionsgeschichte dafiir. In Lk 22,47-53
kommt der mit 22,3 beginnende Zusammenhang zum Ziel. Der Text berichtet,
wie Judas, nachdem der Satan in ihn gefahren ist, seinen Plan, Jesus an die
Hohenpriester und Hauptleute (atpatnyois; v4) auszuliefern, realisiert: Er liefert
Jesus aus (v471.), nach v52 kommen Hohepriester, Hauptleute des Tempels und
Alteste auf Jesus zu. Des Weiteren ist zu beriicksichtigen, dass sich, beginnend
mit Lk 22,54, die Rolle Jesu dandert. Wird er bis einschliefflich Lk 22,53 als der
souverin Handelnde gezeichnet, der sich den Michten der Finsternis entgegen-
stellt, so wird er nun zum Spielball der Michtigen (22,54.63-23,49), die die in
22,2 formulierte Totungsabsicht in die Tat umsetzen. Aufgrund dieser kom-
positorischen Uberlegungen ist fiir die Wendung # ¢é£ovaia Tod oxéroug eine enge,
allein auf die Verhaftung Jesu durch die Hohenpriester, Altesten und Soldaten
bezogene Deutung wenig wahrscheinlich.

(1) Die erste hier relevante Stelle aus Lk 22,1-53 ist v3. Lukas stellt hier lapi-
dar fest, der Satan sei in Judas gefahren. Eine Begriindung dafiir gibt er nicht.
Eine solche scheint dann allerdings im Rahmen der Verratsankiindigung in dem
Ausdruck xatt 1 dptopuévov durch: ,,wie es bestimmt ist“ (v22). Lukas gebraucht
6pilerv mit ,,Bezug auf Gottes vorgingige Festlegung des Geschichtsablaufs“72.
Judas erscheint damit als von Gott selbst der Macht des Widersachers preisgege-
ben, um die thm innerhalb der Heilsgeschichte zugedachte Rolle zu iibernehmen.
Als Werkzeug Satans ist er aber zugleich Werkzeug Gottes. Die Macht Satans
in der Passionsgeschichte ist Teil des von Gott vorab festgelegten Geschichtsab-
laufs. Sie ist darum abgeleitete Macht, die von Gott definiert und also begrenzt
ist. Darum vermag sie die Herrschaft Gottes in keiner Weise in Frage zu stellen.

(2) Der zweite Zusammenhang, auf den hier einzugehen ist, ist Lk 22,28-30.
An die Jiinger gewandt, sagt Jesus: ,,Ihr aber seid es, die bei mir geblieben seid
in meinen Versuchungen (¢v ot metpaopoig pov). Und ich bestimme fiir euch, wie
mein Vater fiir mich bestimmt hat, (die) Konigsherrschaft (Baothelav), dass ithr
esst und trinkt an meinem Tisch in meiner Konigsherrschaft (Baotheler) und ihr
auf Thronen sitzen und die zwolf Stimme Israels richten werdet“. Eine in der
exegetischen Literatur viel diskutierte Frage gilt dem Verstindnis des Begriffs
newpacués. Er wird in aller Regel entweder exklusiv auf die Bedringnisse und
Verfolgungen Jesu wihrend seiner 6ffentlichen Wirksamkeit gedeutet’® oder auf

71'S. dhnlich J.B. Green, Gospel, 785, und R.E. Brown, The Death of the Messiah. From
Gethsemane to the Grave. A Commentary on the Passion Narratives in the Four Gospels, New
York, NY 1994, 1 293.

72 M. Wolter, Lukasevangelium, 709, unter Hinweis auf Apg 2,23. S. dhnlich u.a. J. A. Fitz-
myer, Gospel, 1410.

7 Vgl. u.a. R. C. Tannehill, Unity, 1 2681., und M. Wolter, Lukasevangelium, 713.
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die Jesus und die Junger in der Passion erwartenden Priifungen’. Beides greift
zu kurz, da die mit thm verbundene Form Siupepevnrdreg ein resultativ zu ver-
stehendes Partizip Perfekt ist. Der Begriff ist folglich auf beides zu bezichen, die
vergangenen und die unmittelbar bevorstehenden Versuchungen, die Jesus und
die Junger gleichermaflen erwarten’. Da Lukas den Begriff meipaopdc wieder-
holt in engem Zusammenhang mit dem Widersacher verwendet, diirfte er auch
hier keineswegs neutral verstanden sein, die Priifungen, die Jesus und die Jiinger
erwarten, vielmehr auf den Satan bzw. die Macht der Finsternis zuriickzufiithren
sein.

In v291. erfolgt die Zusage der Baothein an die Jiinger, die als Lohn fiir ithr Aus-
harren in den Versuchungen Jesu zu deuten ist. Manche sehen hierin die Uber-
gabe der Herrschaft an die Jiinger zum Ausdruck gebracht, die auf ihre Rolle in
der Apg vorausweise’®. Ein Zweites ist hervorzuheben. Lukas konfrontiert den
Leiden der Gegenwart, in denen sich die Michte der Finsternis austoben, die
zukiinftige Basileia. Funktion dieser Gegentiberstellung ist es, die Begrenztheit
dieser Michte in Erinnerung zu rufen. Die Verbindung von satansbedingten Ver-
suchungen und Leiden einerseits und der zukiinftigen Baotiein andererseits fin-
det sich in der lukanischen Passionsgeschichte explizit an zwei weiteren Stellen.

Erstmals zeigt sie sich im Kontext der Einsetzung des Abendmahls, wo Jesus
dem Passamahl, das er mit den Jiingern vor seinem Leiden isst (mpd to0 pe mofeiv;
v15), das Passa im Reich Gottes gegentiberstellt (v16). Das Passa vor dem Leiden

7 Vgl. u.a. H. Conzelmann, Mitte, 74, W. Wiefel, Evangelium, 372, und W. Weren, The
Lord’s Supper. An Inquiry into the Coherence in Lk 22,14-38, in: H.]. Auf der Maur u.a. (Hg.),
Fides sacramenti, sacramentum fidei. FS P. Smulders, Assen 1981, 9-26, hier 19. W. Dietrich,
Petrusbild, 1261f., bezieht die Priifungen exklusiv auf Lk 22,31f. Conzelmanns These von
der satansfreien Zeit ist eng mit den Versuchungen verbunden. ,Jerz¢“, d.h. ,nachdem der
Satan wieder anwesend ist“ (22,3), ,herrschen die meipaopol. Bisher waren sie fern“ (H. Con-
zelmann, Mitte, 73). Gegen diese exklusive Deutung der meipaoyol auf die Versuchungen der
Passion spricht, dass meipaouds bzw. meipdlw an zwei Stellen des Mittelteils des LkEv neben
dem Widersacher erwihnt wird; vgl. Lk 8,11ff.; 11,15 s. ferner 11,4. Besonders instruktiv ist
11,16. Die Stelle weist nach einhelligem Konsens auf 11,29 voraus. Im weiteren Kontext weist
die Zeichensuche aber auf 4,4 zurtick, wo Satan Jesus ebenfalls zu einem Zeichen bewegen will.
So sind die satanisch bedingten mepacuoi nicht nur auf der Ebene der Lehre Jesu prasent (vgl.
neben 8,11 ff. die Vaterunserbitte 11,4), sondern auch auf der Handlungsebene: Jesus wird von
Teilen der Menge versucht und antwortet darauf (11,16.29).

75So auch J. A. Fitzmyer, Gospel, 1418, der zudem darauf hinweist, dass die Jiinger Jesus in
der lukanischen Passionsgeschichte nicht verlassen; vgl. Lk 23,49. Gegen Fitzmyer bildet auch
Petrus davon keine Ausnahme, der Jesus als einziger in den Hof des Hohenpriesters folgt und
sich ,mitten unter” diejenigen setzt, die Jesus festnehmen und in 22,53 der ¢£ovaio Tob gdroug
zugewiesen werden. Petrus setzt sich den meipacpol Jesu intensiver aus als jeder andere Jinger
und scheitert fiir kurze Zeit an ihnen; vgl. 22,62.

76 Bei eigener Akzentuierung auch R. C. Tannehill, Unity, 1 2691., der v29-30a auf die Rolle
der Apostel in der Kirche deutet, v30b dagegen eschatologisch versteht; s. auch J.B. Green,
Gospel, 770, der darauf hinweist, dass der ,,transfer of leadership“ zu den typischen Funktionen
der Abschiedsreden gehort, sowie D. H. Wenkel, When the Apostles Became Kings: Ruling and
Judging the Twelve Tribes of Israel in the Book of Acts, BTB 42 (2012) 119-128.
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ist zugleich das Mahl, bei dem ,,die Hand dessen, der mich ausliefert, mit mir am
Tisch” zugegen ist und am Mahl teilnimmt (v21), d. h. Judas, in den der Satan ge-
fahren ist. So stehen sich hier das Passa in der Prisenz des Widersachers und das
Passa im Reich Gottes gegentiber. Ein Zusammenhang mit Lk 22,28-30 scheint
intendiert: Das Reich Gottes wird jeweils durch den Hinweis auf das zuktnftige
Essen und Trinken derer, die jetzt von Satan bedringt werden, spezifiziert”.

Die zweite Stelle findet sich in der Kreuzigungsszene. Den versucherischen
Fragen der Fithrer des Volkes, der Soldaten und eines der Mitgekreuzigten, die
an die Fragen des Teufels in Lk 4 erinnern’®, stellt der zweite Mitgekreuzigte die
Gewissheit entgegen, Jesus werde in seine Basileia eingehen (v42). Dieser reagiert
mit der Zusage, der Mitgekreuzigte werde noch heute bei ihm im Paradies sein
(v43). Diesem doppelten Hinweis auf das Reich Gottes folgt als Kontrapunkt
der Bericht tiber die dreistiindige Sonnenfinsternis (cxétog v44£.), wahrend derer
Jesus verstirbt. Dieses kosmische Ereignis stellt sich zu der Stunde ein, zu der die
Macht der Finsternis mit dem Tod Jesu an ihr Ziel kommt. Die kosmische Ver-
finsterung kommentiert m.a.W. die sich im Tod Jesu vollendende metaphysische
Finsternis.

Indem Lukas auch in der Passionsgeschichte Satan und Basileia nebeneinan-
derstellt, kniipft er partiell an die im zweiten Hauptteil besprochenen Texte aus
dem LkEv an”. Wihrend die Basileia in den Dimonenaustreibungen jedoch
zu einer erfahrbaren Realitit wird, hat sie hier v.a. interpretierende Funktion.
Mittels der Basileia verdeutlicht Lukas, dass die Macht des Widersachers, die in
der Passion Jesu ihre zerstorerische Kraft entfaltet, durch die tiberlegene Macht
Gottes begrenzt ist, sie m.a.W. nur eine Etappe im Ablauf der Geschichte ist, die
in der eschatologischen Basileia kulminiert.

(3) Dass Satans Macht eine nur abgeleitete Macht ist, zeigt auch Lk 22,311,
wenn der dritte Evangelist den Satan als Bittsteller vor Gott treten lasst: ,,Simon,
Simon, siche, der Satan hat sich auserbeten, dass er euch wie Weizen im Sieb
schiittle. Ich aber habe fiir dich gebeten, dass dein Glaube nicht aufhore. Und
du, wenn du schlieflich umkehrst (¢motpéva), stirke deine Briider.“ Ahnlich
wie in Ijob 1-2 ist es auch hier die Absicht Satans, von Gott einen umfassenden

77 Vgl. v16.18 mit v30 und dazu Weren, Supper, 191.

78 Vgl. die ei Struktur (23,35.37; s. ferner v39); dieser Zusammenhang wird u.a. von J. A. Fitz-
myer, Gospel, 1502, und M. Wolter, Lukasevangelium, 758, hergestellt.

79 Explizit geschieht dies in Lk 11,17-20; implizit ist die Basileia in den Heilungen und
Dimonenaustreibungen prisent (vgl. 10,17 ff.; 13,10-17; Apg 10,38), die nach Lk 4,40-43; 10,9;
11,20 zur Reich Gottes-Verkiindigung Jesu gehoren. Auf diese Nebeneinanderstellung verweist
fir Lk 22,28 ff. auch W. Weren, Supper, 19, der den Sachverhalt jedoch auf die Verbindung von
Koénigtum und Martyrium deutet. Dazu bezieht er sich ebenfalls auf Lk 23,2.42f. sowie auf
19,38. Die genannte Verbindung findet sich in diesen Stellen zwar, eine Anspielung auf den
Widersacher aber nur in v42f. — Neben den drei erorterten Texten sind ferner die beiden eng
aufeinander bezogenen Abschnitte Lk 22,35-38.47-53 zu berticksichtigen, wo zwar der Begriff
oxérog fallt (v53), die Baothein-Thematik aber nur narrativ entfaltet wird, ohne dass der Begriff
explizit verwendet wiirde; dazu s.u. 3.(5).
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Freibrief zu erhalten, um die Treue der Jiinger auf die Probe zu stellen. Aufgrund
der Fiirbitte Jesu zieht Gott dem Widersacher aber eine Grenze: den Glauben
des Petrus. Er darf ihn erschiittern, aber nicht vernichten. Wie die Verleugnung
zeigt, besteht Petrus die Probe nicht. Seine Treue zu Jesus wird briichig®®. Im
weiteren Kontext des lukanischen Doppelwerkes scheint hier eine Anspielung
auf die zweite der in der Deutung des Gleichnisses vom vierfachen Ackerfeld
verhandelten Gruppe vorzuliegen®!. Petrus ist wie die ,,auf dem fels(igen Boden),
die das Wort horen und freudig aufnehmen. Doch sie haben keine Wurzeln. Sie
glauben eine Zeitlang, fallen in der Zeit der Versuchung aber ab“ (Lk 8,13). Dank
der Firbitte Jesu aber hort der Glaube des Petrus nicht ganz auf: Er wird Jesu
Wort gemifl umkehren (¢motpéVac) und damit als erster den Weg einschlagen,
den spiter Paulus beschreiten und den er durch seine Verkiindigung nach Apg
26,18 Juden und Heiden eréffnen wird: die Umkehr (¢motpéyou) von der Fins-
ternis zum Licht, von der ¢ovain Satans zu Gott.

(4) Die Gethsemane-Perikope Lk 22,39-46 setzt die Aussage Lk 22,28 narrativ
um, die Jinger wiirden in den Versuchungen Jesu bei thm ausharren®?. Denn der
in Gethsemane Versuchte ist in erster Linie Jesus®. Er allein hilt sich an seine den
Jingern geltende Aufforderung zu beten, um nicht in Versuchung zu fallen, und
deutet damit an, dass er im Begriff steht, eben dies zu tun. Die Jiinger dagegen
nutzen die ihnen eréffnete Moglichkeit nicht, sich, am Vorbild Jesu orientierend,
gegen die bevorstehende Versuchung zu stemmen.

Wie es verschiedene intratextuelle Beziige zu Lk 4 belegen, will Lukas den
mepaoiés, den Jesus in Gethsemane zu bestehen hat, als Ringen mit dem Wi-
dersacher verstanden wissen®. Wie gesehen, erweist sich Jesus nach Lk 4 gerade

8 Die wlotig ist im Sinne der Treue zu Jesus zu verstehen; vgl. J. A. Fitzmyer, Gospel, 1425
(»fidelity, loyalty“). — Der Wechsel von der 2. pers. pl. (Jiinger) zur 2. pers. sgl. (Petrus) ist mit
der spezifischen Rolle zu erkliren, die Petrus fiir die Zukunft zugewiesen bekommt. Alle Jiinger,
einschlieflich Petrus, werden von Satan versucht und in ihrer Treue zu Jesus erschiittert (dpdg
v31). Petrus aber erhilt einen besonderen Auftrag: Er soll nach seiner Umkehr — nach dem
Wiedererwachen seines Glaubens — die Jinger stirken.

81 Vgl. W. Dietrich, Petrusbild, 129: ,Es 13t sich [...] sagen, dafl Lukas in 8,12f. jene Mog-
lichkeit der ,Jinger‘-Bedrohung zeichnet, die in der Passionsgeschichte mit der Ansage 22,31
aktuell wird“.

82S.0. zu 3.(2). Im Rahmen der Passionsgeschichte wird die Aussage v28 nur hier narrativ
eingeholt, weil nur hier die beiden folgenden Voraussetzungen gleichzeitig erfillt sind: (1) der
Tatbestand eines mepaouds Jesu und (2) die Anwesenheit der Jinger.

% Die Junger sind hier noch nicht selbst versucht. Sie sollen sich auf die ihnen bevor-
stehenden Versuchungen durch das Gebet vorbereiten. Der meipaoués der Junger setzt in der
Verhaftungsszene ein, in der sie sich der Zeit der Finsternis gemaf§ verhalten, wenn sie zu den
Waffen greifen; s. ahnlich R. C. Tannehill, Unity, 1 271.273, und R.E. Brown, Death, 1 280.

8 M. Wolter, Lukasevangelium, 721, deutet die Stelle auf die Erprobung der Jiinger durch
Gott, ohne dabei Satan am Werk zu sehen. Dies ist aus zwei Griinden wenig wahrscheinlich.
Zum einen ist der Widersacher im ersten Teil der Passionsgeschichte tiberaus prasent (v3.31.53),
zum anderen fithrt Wolter selbst die Versuchung zur Preisgabe der Treue zu Jesus im Kontext
von v31{. auf den Satan zurlick. Vgl. dagegen D. Senior, The Passion Narrative According to
Matthew. A Redactional Study (BEThL 39), Leuven 1975, 172, sowie J. B. Green, Gospel, 778:
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darin als Sohn Gottes, dass er den Verlockungen Satans den Gehorsam gegen
die Gebote Gottes entgegensetzt. Um nichts anderes geht es in Lk 22,42, wo
Jesus sich im Vollzug seines Gebets dem Willen Gottes unterwirft®. Anders als
in Lk 4 verbindet sich mit seiner Annahme des gottlichen Willens in Lk 22 aber
ein intensives Ringen. Der meipaoués scheint fiir Jesus darin zu bestehen, dass er
seinem eigenen, vom Willen des Vaters abweichenden Wollen folgen und den ihm
bestimmten Zornesbecher verwerfen konnte®. Indem er schliefilich sein Wollen
dem Willen Gottes unterwirft, bewihrt er sein in Lk 4 formuliertes Bekennt-
nis zur Alleinherrschaft Gottes, dem er ausschliefflich dient. Um jedoch den
Willen des Vaters annehmen zu koénnen, bedarf der Sohn nach dem textkritisch
strittigen v43 des Eingreifens des Engels vom Himmel und damit letztendlich
Gottes selbst, der thn gegen die Einfliisterungen des Widersachers dazu stirke,
den Becher anzunehmen®. In ironischer Bezugnahme auf Lk 4,10f. diirfte der
Stirkeengel zugleich als Anspielung auf die Engel Gottes zu verstehen sein, von
denen Satan behauptet hatte, sie stiinden bereit, um Jesus bel seinem Sprung
vom Tempel zu bewahren. Was Jesus damals abwies, wird ithm nun von Gott
gesandt: ein Engel, der thn dazu stirkt, der Versuchung durch den eigenen Willen
zu widerstehen und den Gehorsam des Sohnes zu bewihren, und ihn auf diese
Weise bewahrt®s.

(5) Schliefilich ist auf die beiden die Gethsemaneperikope rahmenden, eng
aufeinander bezogenen Abschnitte ausfithrlicher einzugehen. Es handelt sich
zum einen um die Zeitansage Lk 22,35-38, zum anderen um die Verhaftung Jesu
Lk 22,47-53.

Grundlegend fiir diesen Text ist die Unterscheidung zwischen einst und jetzt.
Was Jesus hier tber die Vergangenheit zu sagen hat, weist auf Lk 9 und 10 zu-
riick®’. Das ,,Einst“ ist die Zeit, als Jesus den Satan vom Himmel fallen sah und
den 72 Jingern die ¢ovoia tiber die Macht des Feindes gab. Es war die Zeit, als
ithnen nichts auch nur den geringsten Schaden zuzufiigen vermochte (10,181.).

Der Ausdruck meipaoués ,,may mask the diabolic grounds of the trial here in view, but this is
underscored both by the use of the term elsewhere in Luke and by the already plentiful evidence
within the passion account of satanic machinations (vv3, 28, 31)“.

8S. auch J.B. Green, Gospel, 779, der im Gebet Jesu ebenfalls ,reverberations of Jesus’
testing in the wilderness (4,1-13)“ hort, ,where the nature of Jesus’ obedience was at stake®,
sowie F. Bovon, Evangelium, 4 306.

86 Lukas akzentuiert die Willensthematik stirker als Mk 14,36. So ersetzt er in v42b das Ver-
bum 64w durch das Nomen 6é\nue, in v42a dvte Suvatd oot durch e Bovher.

87 Ahnlich W. Wiefel, Evangelium, 379, und J. B. Green, Gospel, 7791.

8 Auch R.E. Brown, Death, 1 186, stellt eine Verbindung zwischen Lk 22,43 und Lk 4 her.
Aufgrund der Erwihnung des Engels in 22,43 folgert er implizit, dass die Stelle die lukanische
Variante zu Mk 1,13; Mt 4,11 (par Lk 4,2 [ohne Engelsbezug]) ist. Zudem sieht er in 22,43 eine
Anspielung auf Dtn 32,43 LXX, so dass Dtn hier wie bereits im Kontext der ersten Versuchung
Jesu durch den Satan (Lk 4,4.8.12//Dtn 8,3; 6,13.16) aufgegriffen werde.

8 J.A. Fitzmyer, Gospel, 1429{., weist darauf hin, dass hier neben Lk 10,4 auch Lk 9,3 ins
Auge zu fassen sel.
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Es war die Zeit, als die Zeichen des Reiches Gottes uniibersehbar waren. Darum
hatte Jesus sie wie Limmer unter die Wolfe gesandt und ihnen aufgetragen,
weder Geldbeutel noch Sack noch Schuhe mitzunehmen (10,3f.). Um ihnen die
Dramatik der Verinderung zwischen einst und jetzt zu verdeutlichen, erinnert
er die trotz Verrats- und Verleugnungsankiindigung bleibend unverstindigen
Jinger an diese Vergangenheit: ,,Als (t¢) ich euch ohne Geldbeutel und Sack und
Schuhe ausgesandt habe, habt ihr da an irgendetwas Mangel gelitten?“ (22,35).
Und sie geben thm recht: Es hat ihnen tatsiachlich an nichts gefehlt, als sie fort-
gingen, das Reich Gottes in Wort und Tat zu verkiindigen. Davon aber unter-
scheidet sich die Gegenwart radikal: Jetzt (62h& vv; v36), da der Satan losgelassen
ist, taugen die Anweisungen, die fiir die Reich Gottes-Verkiindigung galten,
nicht mehr: Geldbeutel und Sack, ja sogar der eigene Mantel sind gegebenenfalls
fir den Erwerb von Schwertern daranzugeben®. Nicht, dass sie einzusetzen
wiren. In ithnen verdichtet sich aber der Charakter der Stunde, die es in dem von
Gott festgelegten Ablauf der Geschichte geschlagen hat: Es ist die Stunde der
Entfaltung der Macht der Finsternis. Lukas verdeutlicht dies mit Jes 53,12. An
Jesus muss (3¢i) das Schriftwort erfiillt werden: ,,Und er wurde unter die Gott-
losen (uett dvépwv) gerechnet® (Lk 22,37)%.

An wen bei den gvopot zu denken ist, ist strittig. Erwogen werden die Apostel,
die durch den Besitz der Schwerter zu Gesetzlosen werden (22,36)%, die beiden
Mitgekreuzigten (23,32)% sowie die Rauber, denen Jesus sich von den Hohen-
priestern, Soldaten und Altesten zugerechnet weif} (22,52)%. Ausschlieffen lisst
sich keine dieser Deutungen. Sicher ist jedoch, dass zwei dieser Gruppen in
die Verhaftungsperikope (22,47-53) verweisen. Beide Gruppen, die Jinger und
diejenigen, die Jesus zum Riuber machen, fithren Schwerter mit sich, die von
Lk 22,35f. her als Instrumente bestimmt sind, die fiir die Reich Gottes-Ver-
kiindigung der Jinger nach dem Satanssturz ganz und gar tberfliissig waren,
sjetzt aber®, da Satan entfesselt ist, unentbehrlich sind: fiir die Hohenpriester
und Konsorten, um Jesus, den von ihnen zum Gesetzlosen Gemachten, zu ver-
haften, fiir die Jinger, um dreinzuschlagen. Jesus aber macht inmitten der Stunde,
da sich mit dem Verrat des Judas die Macht der Finsternis rings um ihn entfaltet,
das Reich Gottes in der Gestalt prisent, in der er es wihrend seines Auftretens
in Galilda verkiindigt hat: Er heilt den Knecht des Hohenpriesters, dem einer der

%0 V35a nimmt auf 10,4 Bezug, v35b auf 10,19; s. auch R. C. Tannehill, Unity, 1 236.

91 So im Anschluss an M. Wolter, Lukasevangelium, 718.

92 Die Argumentation mit dem, was von Gott her geschehen muss, findet sich in der Pas-
sionsgeschichte nur bezogen auf Jesus und seinen Verriter, Judas. So sehr sie ihre Rolle im
Ablauf der Geschichte trennt, so sehr verbindet sie die Bestimmung ihres Weges durch Gott.

9 Vgl. P.S. Minear, A Note on Luke xxii 37, N'T 7 (1964/65) 128-134, hier: 132f., W. Weren,
Supper, 22, sowie R. C. Tannehill, Unity, 1 264 1f.

% So meist.

95 M. Wolter, Lukasevangelium, 719; auch J. B. Green, Gospel, 776, scheint an diese Gruppen
zu denken.
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Apostel das Ohr mit dem Schwert abgeschlagen hat”® und bewihrt so die von
thm verkiindigte Feindesliebe (6,271.).

So gehort zu den Charakteristika des ersten Teils der lk Passionsgeschichte
nicht nur der von Gott entfesselte Widersacher. Von thm will Lk offenbar nicht
reden, ohne zugleich von der ihm iiberlegenen Gegenmacht, dem Reich Gottes,
zu sprechen. Dieses ist in Lk 22 in dreifacher Gestalt prasent: sichtbar und - zu-
mindest fiir die Jiinger, die Jesus in Galilda begleitet haben, und fir die Adressa-
tinnen und Adressaten, die seinen Weg lesend mitgegangen sind — unzweideutig
in der Heilung des Knechtes; sodann in der Erinnerung an das ,,Einst“ seiner
Verkiindigung und v.a. schliellich in seiner Antizipation als zuktnftiges Reich.

4. Zusammenfassung

Die vorgetragenen Uberlegungen untermauern die von M. Wolter geiufierte
Skepsis gegentiber der Annahme einer ,satansfreien Zeit“. Demgegentiber sind
innerhalb der im lukanischen Doppelwerk erzahlten Geschichte mit Blick auf
den Widersacher zwei Hauptphasen zu unterscheiden, die auf vielfiltige Weise
miteinander verwoben sind, die Zeit des offentlichen Auftretens Jesu und der
Wirksamkeit seiner Nachfolger einerseits sowie die der Passion andererseits.

Die Zeit der Passion ist die Zeit der Entfesselung der Macht Satans, deren
Umfang und Reichweite jedoch im Horizont des Reiches Gottes begrenzt sind.
Gott macht den Widersacher hier zu seinem Werkzeug, damit das geschehen
kann, was seinem Ratschluss gemify geschehen muss: dass Jesus leidet und am
dritten Tag von den Toten aufersteht und so die Verkiindigung an die Volker
ergehen kann, d.h. konkret: die Verkiindigung der Umkehr zur Vergebung der
Stinden an alle Volker im Namen Jesu (Lk 24,46 1.). In der Apg kann dies mit der
Verkiindigung des Reiches Gottes identifiziert werden”. Damit steht auch und
gerade die Entfesselung der Macht Satans in der Passionsgeschichte im Dienst
der Verktindigung des Reiches Gottes.

Demgegentiber ist die Zeit vor und nach der Passion fiir Lukas die Zeit der
Verkiindigung des Reiches Gottes in der Kraft des heiligen Geistes. Sie fallt
zeitlich und sachlich mit der Bekimpfung des Widersachers zusammen®, wie

% Dass der Reich Gottes-Gedanke hier keineswegs sachfremd eingetragen wird, zeigt zum

einen der im LkEv selbst hergestellte Zusammenhang von Heilung und Reich Gottes-Vor-
stellung (vgl. Lk 4,40-43). Zum anderen wird das Reich Gottes in Lk 22 explizit erwihnt und
ist tiber die Schwert-Thematik von Lk 22,351, hier impliziert: Wahrend die Jinger zu den fir
das Reich Gottes untauglichen Waffen greifen und dem Knecht das Ohr abschlagen, heilt Jesus
ihn in Ubereinstimmung mit seinem Reich Gottes-Handeln vor der Passion.

97S.0. Anm. 48.

% Der Versuch, das lukanische Verstindnis des Widersachers allein auf der Grundlage des
LkEv zu gewinnen, fithrt zu falschen Schlussfolgerungen. So sicht D. Senior, Narrative, 172,
den ,definitive battleground® fiir die Auseinandersetzung mit dem Satan in der Passions-
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dieser sich nach seinem Sturz im Wandel der Zeiten in unterschiedlicher Weise
manifestiert. Der Kampf gegen ihn vollzieht sich vor Ostern in erster Linie in
den Dimonenaustreibungen und Heilungen Jesu, aber auch in denen der Jiinger.
Nach Ostern dagegen richtet er sich v.a. gegen diejenigen, die unter dem Ein-
fluss des Widersachers die Gemeinde zu zerstoren und die Ausbreitung des
Glaubens zu verhindern suchen. Dabei ist das lukanische Doppelwerk von der
Gewissheit getragen, dass die Macht Gottes der Macht Satans tiberlegen ist und
der Widersacher schliellich iiberwunden wird. Denn die Zeit der Reich Gottes-
Verkiindigung hat Lukas zufolge kein offenes Ende, sondern ist begrenzt durch
die von Gott gesetzten Zeiten und Fristen (Apg 1,7), nach denen die Basileia
vollendet wird (1,6)”.

Die universale Basileia am eschatologischen Ende bildet somit den Kontra-
punkt zu der in Lk 4,5f. in knappen Worten skizzierten Ausgangssituation:
Der Teufel hilt die ihm von Gott verliechene Macht tiber alle Konigreiche der
bewohnten Erde in Hinden. Die Einflusssphire des Widersachers wird im Zuge
der Reich Gottes-Verkiindigung Jesu und der Apostel Stiick um Stiick zurtick-
gedringt: beginnend mit dem Satanssturz, mit dem die Zeit der Verkiindigung
der Basileia vorbereitet wird, zuerst im Himmel, dann auf der Erde, ausgehend
von Jerusalem bis ans Ende der Welt (Apg 1,8). Umgekehrt bedeutet dies, dass
der ,Aufgang aus der Hohe“ von Lk 1,78f., der denen ,leuchte(t), die in der
Finsternis und im Schatten des Todes sitzen®, durch die Verkiindigung der Apos-
tel immer weitere Teile der Menschheit erfasst, so dass sie sich, mit Apg 26,18
gesprochen, von der Finsternis zum Licht, von der Macht des Satans zu Gott
hinwenden. Das Ende aber liegt, wie gesehen, jenseits der von Lukas erzihlten
Geschichte.

Mit Blick auf die Ausgangsfrage bleibt nach dem Gesagten festzuhalten, dass
sich die beiden Hauptphasen der Wirksamkeit des Widersachers eng mit der
Reich Gottes-Verkiindigung verbinden. Die dem Satan zugewiesene Rolle stiitzt
m.a.W. die fiir das lukanische Doppelwerk neuerdings verstirkt vertretene These
der Zweiteilung der Zeit, deren zweite Phase, die Zeit der Erfillung, als ein-
heitliche Zeit der Verkiindigung des Reiches Gottes niherbestimmt wird: Dies
heifit fiir Lukas aber zugleich als Zeit der Entmachtung Satans, in deren Dienst
auch sein eigenes Wirken in der Passionsgeschichte steht.

geschichte, der in den Dimonenaustreibungen verschiedene Einzelkonflikte vorausgegangen
seien. Demgemifl heifit es dann: ,the full scope of the Passion story leaves no doubt that
ultimate evil is defeated. It seems to exhaust its fury on Jesus, God’s son“. Wie jedoch die Apg
zeigt, ist der ,fury® Satans mit der Passion Jesu noch nicht erschopft, sondern ist auch noch
nach Ostern aktiv.

9 Vgl. auch Apg 3,201.
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