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Die Versuchung Christi.
Von
S. Eitrem.

Man darf wohl sagen, dass dic Evangelienberichte von der
Versuchung Christi trotz aller heissen Bemithungen der Kom-
mentatoren dem Leser noch Probleme bieten, sowohl was die
Anlage der Erzihlung als besonders die einzelnen Momente
der Versuchung betrifft. Is scheint gewéhnlich dariiber KEi-
nigkeit zu herrschen, das Mec. 1, 12—13 eine Version, Mt. 4,
1—11 und Le. 4, 1—12 eine andere Version bieten’; dass
wiederum Mt. und Le. in zwei Rezensionen auf dieselbe Quelle
zuriickgehen, und dass hier Mt. dem Lec. gegeniiber das Ur-
spriinglichere wiedergibt.

Neuerdings hat Ed. Meyer in seinem grossziigigen Werke,
Ursprung und Anfiinge des Christentums I 94 ff., die tradi-
tionellen Ziige der Versuchungsgeschichte nachdriicklich her-
vorgehoben und ihre enge Verklammerung mit der Taufe scharf
betont. Aber man wird sicherlich in der Aufhellung der Ge-
nese der Erzihlung noch weiter vordringen konnen. Einen
kleinen Beitrag dazu wollen die folgenden Zeilen zu liefern
versuchen,

1.

In einer anregenden und geistvollen Abhandlung hat vor
einigen Jahren Arnold Meyer (Festgabe Hugo Bliimner iiber-
reicht, Ziirich 1914, 8. 434—68) sowohl iiber die einzelnen
Motive der Erziihlung als iiber die Bedingungen des (temeinde-
lebens und der Gemeindepredigt, welche die Erzihlung ins Leben
gerufen haben, Licht zu verbreiten versucht. Die Erzihlung, wie sie
bei Mt. und Lec. lautet, trigt nach A. Meyer einen schriftge-

lehrten Charakter, sie gleicht einer pointereichen . jiidischen
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Haggada: sowohl Teufel wie Christus zitieren die heilige Schrift,
und der Letztere besiegt den Ersteren auf demselben Felde
der Schriftkenntnis. »Der Gliubige hat (im Christentum wie
im Parsismus und Buddhismus) die Vorstellung von der Ver-
suchung des Stifters sich selbst geschaffen, der Gliiubige, der
solche Anfechtungen durchzumachen hat, dem Weltlust wirklich
verlockend ist; er richtet sich auf am Idealbild des Fiihrers.
der hat die gleichen Kiimpfe durchgemacht und hat sie bestan-
denc. Und Christus schiirft dem Jiinger ein: der Sohn muss
sich immer nach dem #n der Schrift bezeugten Willen Gottes
halten.

Diese Ausfithrungen des Schweizer Gelehrten hat m. E.
den Vorteil, dass sie nicht nur fiir die Versuchung des christ-
lichen Religionsstifters Parallelen aus anderen Religionsgebieten
beibringt — so verweist er besonders auf die babylonischen
Berichte vom Kampf des Gotthelden mit der bisen Macht —
sondern sie sucht sich den geschichtlichen, oder genauer den
gemeindegeschichtlichen Hintergrund fiir die Intstehung der
mahnenden Erzihlung zu schaffen, In dieser letzteren Bezieh-
ung wird man wohl A. Meyer Recht geben miissen. Aber
was den ersteren Punkt betrifft, wird man ganz natiirlich hier
wie auch sonst einwenden, dass religionsgeschichtliche Paral-
lelen aus psychisch und sozial anders veranlagten Religionen
noch keine befriedigende Erklirung geben, besonders wenn
die Parallelen keine essenziellen Uebereinstimmungen bieten.

Die Versuchung Christi, wie sie bei Mt. und Le. iiber-
liefert wird, ist nach einem wohl durchdachten schriftstelle-
rischen Schema aufgebaut, die stilistische Technik ist offenbar.
Die drei Versuchungen bilden ein Crescendo: einfache Auf-
forderung (an die vorhandene materielle Lage, den Hunger
Christi, ankniipfend), eindringliches Reizen (mit Zweifel an der
Gottessohnschaft Christi gepaart), freigebiges Angebot. Das
Bravourstiick des Tempelsturzes steht in der Mitte, und mit
dem letzten, dem dritten Gliede — dem Angebot der Welt-
herrschaft — wird der Gipfel erreicht, der Sieg vollendet. Der
zu stark angezogene Bogen zerreisst, und der Teufel muss sich
beschiimt zuriickziehen. Die dreigliedrige Disposition, die so-
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wohl der epischen Erzihlungskunst als dem Mirchenstile eignet,
kennen wir aus den Parabeln. Man vergleiche z. B. die Zahl
der Talente (5, 2, 1); Priester, Levit, Samariter. Wir erinnern
uns der drei Verleugnungen Petri, der drei Voraussagungen
Christi iiber Leiden, Tod und Auferstehung usw. Schon von
stilistischem Gesichtspunkt aus wird man somit dem Mt. in
seinem Bericht von der Versuchung Christi die Superioritiit
iiber Le. zuerkennen miissen. Denn wenn auch offenbar in
den Gedanken des Le. die heilige Stadt, und zwar das Tem-
peldach, eine Steigerung dem Bergesgipfel gegeniiber bedeutet,
ist diese iiusserliche, lokale Steigerang durchaus sekundiiren
Charakters, wenn man sie mit dem qualitativen Klimax bei
Mt. vergleicht.
2.

Wenden wir uns der inhaltlichen Betrachtung der drei
Versuchungen zu, wird uns die zweite, wo der Teufel den
Christus dazu verfithren will, sich vom Tempeldach in die Tiefe
zu werfen, in die grosste Verlegenheit bringen. Hier scheinen
zwar die Ansichten der Ausleger darin zusammenzutreffen, dass
der Schwindel oder genauer der Anreiz, in die Tiefe vom hohen
Dach hinabzuspringen,?) dimonischer (oder sagen wir teuflischer)
Art sei. A. Meyer sagt (a. O. S. 460): «Der Verfasser der Mt.
- Le. - Quelle hat einfach eine ihm und all seinen Landes-
leuten wohlbekannte Versuchung auf Jesus iibertragen, — es
lag auch nahe, im Lehrhaus des Tempels bei der Auslegung
von Ps. 91,11 ff. zu erwithnen, dass man sich darum nicht
etwa von der nahen Tempelzinne herabstiirzen diirfe, weil das
Gott versuchen heisse.« Wie man sieht, eine ganz rationa-
listische oder euhemeristische Auslegung. Aber irgend welche Par-
allele aus der Literatur oder irgend welches jidisches Sprich-
wort, das auf diesen sogen. naheliegenden Gedanken anspielte,
wird nicht angefiihrt. Sie findet sich iiberhaupt, wie es
scheint, nicht.

Dass spiiter ein Bruder des Christus, Jacobus, von der-
selben Stelle hinabgestiirzt wurde (Euseb. h. e. IT 23,11), ist

') Vgl. den personifizierten «Phobos¢, der sich bei Phokaia vom »weis-
sen Felsene stiirzt, Aaopo. (Athen) VII 135.
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jedenfalls ein ganz singulirer Vorgang gewesen. Man konnte
natiirlich sagen, dass eben die Singularititen in dieser Versu-
chungsgeschichte Christi beabsichtigt wiiren — die ganze Er-
ziihlung versetzt ja den Leser bzw. Zuhorer ausserhalb aller
verniinftigen Relationen zum natiirlichen Weltlauf, ausserhalb
aller gewdhnlichen menschlichen Verhiilltnisse. Diesen Ge-
gichtspunkt kionnte man gewiss fiir die zweite und dritte
Episode der Versuchung aufbieten, aber fiir den ersten jeden-
falls nicht. Denn dass das Fasten Christi und die Verwand-
long der Steine in Brot vortrefflich za einander passen, gibt
jedermann zu. Und der gut gefiigte stilistische Aufbau der
ganzen Erzihlung (s. ob.) mahnt zur Vorsicht. Ein einfaches
dreigliedriges Miirchen ist sie trotz alledem auch nicht.

Man scheint sich noch nicht die Frage ernstlich vorgelegt zu
haben: ist man auch sonstwo in bestimmter Absicht von Hihen
hinabgesprungen? Gab es vielleicht Spriinge ritueller Art, welche
zu der Erfindung des Teufels direkten Anlass geben kinnten?

Das Hinabwerfen der Verbrecher von Hohen kommt hier nicht
weiter in Frage, Man hat im bergigen Paliistina dies nicht als ge-
wohnliche Strafe verwendet. Von Christus selbst erzihlt freilich Le.
4,29, dass die erbitterten Einwohner von Nazaret ihn vor die Stadt
schleppen wollen, um ihn von Bergeshohe herabzustiirzen. Aber
in Paliistina wird dies, wie gesagt, so ungefiihr singulir sein.')
"‘) Ich kenne sonst nur Chr, 2, 25, 12 und Mace. 2, 6,10 (von der Mauer

herab). Vielleicht kénnen die Theologen hier weiter supplieren. An-
ders liegt die Sache, wenn Menelaos in Asche hinabgestiirzt wird
(Mace. II 13,3 — wie am Achaemenidenhofe, wie Ed. Meyer be-
merkt). Raziz, einer der Fithrer der Orthodoxen auf Sion, stiirat
gich vom Turm seines Wirtschaltsgebiiudes herab, ib. 11 14,37
(vorher hatte er versucht, durch das Schwert sich das Leben zu
nehmen). — Wie naheliegend und weitverbreitet die Sitte war, in
einer ummauerten Stadt Verbrecher — lebend oder schon getitet —
von der Mauer hinabzuwerfen, reigt die Geschichte von der spa-
nischen Stadt Contrebia, die sich wiihrend des Kriegs mit Sertorius
den Rémern iibergab und wegen der erwiesenen Tapferkeit von
Pompejus gute Bedingungen erhielt, frg. Livii e. 1. XCI ed. Nie-

. buhr: transfugas liberos ad se adduoei jussit; fugitivos quorum
maior multitudo erat, ipsis imperavit ut interficerent: fugulatos de
muro dejecerunt, — Von der griechischen Mythologie kennen wir
die Fiille, dass ein Grab am Fusse der Mauer zu der Erzithlung vom
Sprunge oder Sturze des Verstorbenen von der Mauer herunter den
Anlass gab (Aigeus u, a.).
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Wiewohl diese Todesart sich sowohl im Orient als in Griechen-
land und Italien findet (von nérdlicheren Gegenden nicht zu
reden), wird man doch kaum auf diese auslindischen Beispiele
verweisen, um daraus die Idee des Teufels zu erkliren, dass
Christus sich eben vom heiligen Ort, vom Tempeldache seines
eigenen gottlichen Vaters, hinabwerfen soll.

Dagegen haben die Griechen rituelle Spriinge gekannt, die
sie tatsichlich, auch zu den Zeiten Christi, vor aller Augen
vollzogen, und zwar im Kult des Apollon. Und schon lange Zeit vor
dem Eindringen des Apollon in die Religion der Griechen hat
man den Sprung von weisschimmernden Felsen in die Tiefe,

wie es scheint, als Ritus ausgeiibt.

Die aus Griechenland bekannten Bpriinge dieser und verwandter
Art habe ich in der neugriech. Zeitschr. daoygapia (Athen) 1922,
127—386 zusammengestellt, vgl. dazu den Art. Leukothea in Pauly-Wis-
sowa-Kroll's Realenc. Folgendes ist noch nachzutragen: bei Ovid her.
XV 167 ff. springt Leucalion vom leukadischen Felsen hinab Pyrrhae
succensus amore misit et illaeso corpore pressit aquas (Leukalion ist der
urspriingliche Name Deukalions, Leukaros als Name eines Akarnanen, d.
h. eines Mannes aus der niichsten Nithe der Leukasinsel, bei Aristot.
frgm. 261; Kallimach. fr. an. 180 Schn. erwithnt JTgg’ 8¢ Aevxapiwr).
Wie man, um eine Parallele aus dem medizinischen Aberglauben anzu-
fithren, in der elischen Stadt Aempéw» sich vom Aussatz, der Adevxy
— deshalb heisst Zeus hier Aevxaios — durchs Schwimmen durch den
Fluse befreit (Paus. V 5,5), so ist man auf Leukas der Liebe durch den
Luftsprung ins Meer losgeworden'). Weiter lassen sich noch die Ge-
schichte von Byblis, die ihren Bruder Kaunos liebt und sich deshalb
verzweifelt von einem Felsen stiirzt und in ein Bichlein (»die Triine der
Byblis«) verwandelt wird (Ant. Lib. 30), und diejenige von Niobe,
deren Kinder Assaon verbrennt, und die sich deshalb dno mérgas dyy-
Aovdrne wirlt (Parth. 33) — die Fortsetzung wird etwa wie in der By-
blissage gelautet haben — anfithren. Ferner finden wir weitere Paral-
lelen bei Parthenius 26 (Trambelos wirft die umsonst geliebte Apriate
ins Meer) und 27 (die Alkinoe, die dem Xanthos folgt, stiirzt sich ins
Meer), bei Suid. 8. [Tépduxoc iegby (Daidalos wirft aus Eifersucht den Kalos
von der Burghshe Athens hinab). In den Westen Griechenlands ver-
setzt uns wiederum die Sage von Perimele, welche, von Acheloos ver-
fithrt und vom Vater verstossen, sich ins Meer stiirzt und in die gleich-

') Ein »weisser Hund« wird der Hekate geopfert, Aristoph. Dait.; hier
ist aber Aevxds = lempds, was diein den Text eingedrungene Glosse
beweist.




= B —

namige Insel verwandelt wird (Ovid met. VIII 590 ff.). Es wire auch an
die Sage von Syrna, von der Wachtel und der Ortygia in der Artemis-
sage, von Asteria (die von Zeus oder Poseidon geliebt, beim Sturz in
einen Wachtel verwandelt wird), von Alkyone, die sich dem ersten be-
sten Manne hingab und deshalb von ihrem Vater Skiron ins Meer ge-
schleudert und dabei in einen FEisvogel verwandelt wurde, zu erinnern
(vgl. auch Maass, Arch. Jahrb. XXII [1907], 34 ff.). Abgesehen von der
nur entfernt dhnlichen Kalossage spielt in den iibrigen, wie in den
Ueberlieferungen von dem Leukassprung, das aphrodisische Motiv eine
hervortretende Rolle. — Kuenos, der Vater Marpessas, stiirzt sich in die
Wellen des Lykormasflusses, der von jetzt an Euenos heisst (vorher geht
das Rossopfer des Euenos, der am Flusse seine Pferde schlachtet).
Anlisslich der delphischen Sagen verweise ich noch anf Heosphoros,
den Bruder des Keyx, der sich vom Parnass herabstiirzt (Ovid met. XI
291 ff. Hyg. f. 200) — vgl. Aaoyo a. St. 8. 128. Der Vollstindigkeit
wegen wiiren noch die Sagen von Tenages Atymnos (Doiflog), Killas,
Phaethon hinzuzufiigen.')

Aus geschichtlicher Zeit sind besonders die Spriinge vom
Leukas-Felsen ins Meer hinab im Westen Griechenlands, und
die Spriinge der Apollonpriester in den Fluss hinab in der
Nithe von Magnesia am meisten bekannt. Die letzteren erwiihnt
Pausanias X 32, 6: &on 6¢ xai voic éni moraud Aydaico Mayrow
Addat  xalotpevoy ywolov. dvravda *Anadliove dveiran  omijlaior,
pepédovs piv elvexa ob wolhod Vaduaros, w0 O dyakpa Tob
"Arbidavos e pdliora dpyaiov xai loydv Exi Foyw mapéyerar
aovrl.  xal adrg dvdpss leool xara xonuvdw Te dmorduwmy xai

aetp@y andmow ynhdv xal dmeoxy dévépa Eoundvres €x Gilay

xard Td orevdrara 1@y drpasw@y Opod tois dydeow Gdetovar.
Auch was den lenkadischen Kult betrifft, der eine eigen-
tiimliche Entwicklung aunfweist, heisst es in einer Quelle, dass
es die Priester waren, welche den Sprung vollzogen. Hier ist
es auch ausdriicklich bezeugt, dass man von der Felsenhohle,
wo der Apollontempel lag — wir denken an die niichste Niihe
des Tempels — ins Meer hinuntersprang. Es ist vielleicht

) A. B. Cook, Class. Review 21 (1907), 170 behandelt auf Grund eines
Vasenbildes, veréffentlicht in Athen. Mitt. 1888, (414 ff., vgl. Herodot
VI 129) einen rituellen (»kabirischen») Tanz »mit Luftsprunge —
aber der Tinzer stellt sich hier nur auf den Kopf und will nicht
vom Tisch hinabspringen.
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nicht ausgeschlossen, dass dieser Kultsprung von den »weissen
Felsenc, der in griechischen Sagen und Legenden so deutliche
Spuren hinterlassen hat, in irgend einer Form auch in die My-
sterien Aufnahme fand. Wenigstens bildet der »Sappho-Sprung«
das Hauptbild in der neulich entdeckten unterirdischen Ba-
silika bei Porta Maggiore in Rom (1. Jahrhundert n. Chr., von
Cumont ohne durchschlagende Griinde den Neu-Pythagoreern
zugeschrieben). Das Bild befindet sich gerade in der Wolbung
der Apsis, oberhalb des Altars.!)

Wer ist nun sonst, wenn wir von diesen Kultspriingen ab-
sehen, von der Hohe herabgesprungen, oder — fiigen wir an-
gesichts der Erzihlung von der Versuchung Christi zu — durch
die Luft geflogen? Die Mager. Jedermann weiss von Lukians
Philopseudes her, dass es besonders die hyperboreischen Zau-
berer waren, die — ganz wie die Helden so mancher Miirchen?)
— durch die Luft fliegen oder laufen konnten (auch der Pfeil,
der sowohl in Herodots Bericht von der skythischen Gesandt-
schaft an Konig Dareios als in der Abaris-Legende eine Rolle
spielt, symbolisiert dieselbe Luftfahrt der Zauberer).

Beispiele sind hier nicht weiter notig®) (wir erinnern uns
auch des grossen Magers, den Kaiser Nero zum Luftflug im
romischen Zirkus zwang, der aber dabei schmiihlich herunterfiel
und umkam). Besonders méchte ich jedoch den Blick auf den
ferneren Orient richten, wo die Brahmanen nach dem Berichte
Philostrats (Apollonios von Tyana III 15) »in der Luft wan-
deln, um der heiligen Sonne niiher zu seinc (é mijyec Svo . .
éndoa 1@ “Hilp Evvanofaivovies tijc yijc dpdow, ds mpdopopa
1 “Hlip modrrovras). Zwei Ellen heben sie sich in die Luft
empor und singen so der Sonne ihre Hymnen (ebd. 17) —
Evppetewpomoleiv 1 Yed, »ja, das wollen alle, aber nur die Inder

" Vgl. meine Schrift »Den nyfundne basilika ved Porta Maggiore,«
Kristiania 1923,

*) Schon den #gyptischen Zauberern wird diese Fithigkeit zugeschrie-
ben, Maspéro, Contes populaires 37, »le prince prédestiné«).

) Vgl z. B. Pap. Leid. J. 865, col. VII 20 Dieter. &ycd el .. qpot-
tdpuevds te &v dam xal & mugl xal &v dépl xal yfj. Die Ele-
mente sind tiberhaupt dem rechten Mager keine Hindernisse.



konnen es leistenc (vgl. weiter ibid. VI 10 und 11 p. 223, 29
Kayser). Vom grossen Philosophen — und Mager — Jambli-
chos wird uns berichtet, dass er sich 11 Ellen hoch in die Luft
erheben konnte. Weder Ort noch Zeit noch, wie gesagt, die
Elemente stellten dem Mager Hindernisse entgegen. Das ent-
spricht ganz der Schilderung der von der Gottheit ergriffenen Ma-
ger, die wir bei demselben Jamblichos lesen, de myst. III 4:
al dvépyaar adra@v oddauds elory dvdodmvar, td te yap dfara
fara yiveraw deoqopovuévors ete.

Wenn wir dies erwiigen und die grosse Rolle, welche die-
ser Zug der Magie gerade in dem zeitgendssischen Zauber und
Aberglauben spielt, in Betracht ziehen, werden wir hier fest-
stellen, dass der Teufel den Christus dazu verleiten will, das
zu tun, was wirklich Priester der heidnischen Gotter — oder
sagen wir, um uns dem Stile der ilteren Christen anzubeque-
men, sder Diimonen« — ausiibten, und was die Mager auch
leisten zu konnen behaupteten. Ja, in den magischen Papyri
wird die Herrschaft der Abgriinde, der jihen Felsenwiinde ge-
radezu den Diimonen selbst zugeschricben: sie sind xpnuro-
xpdropes, wil sie in Pap. Lond. CXXI 355 heissen. Und ohne
Gefahr bewegen sie sich iiber den gefihrlichsten Schliinden,
deshalb heissen sie auch sxoyuvofduores im grossen magischen
Pariserpapyrus 1365.

sDu bist ja Gottes Sohne, lockt der Teufel. Damit be-
riihrt der Diabolos eine Seite der Magie, die seinem eigensten
Wesen gehort. Hier hat ja der Name duifolos seinen vollen
Wert, denn die rituelle — oder, wie wir geradezu sagen
mochten, antikonfessionelle dwafolsj spielt gerade in der Ma-
gie eine ungemein wichtige Rolle und hat miichtig dazu beige-
tragen, den &udfolos, den Gegner der Mager und ihrer Gott-
heiten, zu der Bedeutung zu heben, die er auch spiiter im-
mer unter den Christen behauptet hat. Der Mager will
eben alles den miichtigen Gottern nachmachen, ja, er will
selbst Gott, oder besser Uebergott sein. Er ist homo cuius ars
est ire contra naturam (Ps. Quint, declam. X 15). Auch er be-
sitzt dela @ioc (Philostrat, Apoll. VII 38), die dwonuiar ge-
horen zu seiner Sphire (ib. d. 304,28 Kays.), aber die Gotter
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betet er nicht an: tic 8'dy “Hpaxlel ebifacdar yons dv; ib. VIIL 7
p. 315). Ueberigens kannten die Mager auch »falsche Gott-
heiten«, wie die Spiritisten heutigen Tages von »falshen Gei-
sterne¢ sprechen. Die Mager haben ja iiberhaupt eine -eigene
Gaotterwelt ihrem Sinne und ihren Absichten gemiiss geschaf-
fen. Sie haben ihrerseits echte Gotter und falsche Géotter unter-
schieden. Dazu ist zu vergleichen Arnob. adv. nat. IV 12: si
magi, haruspicum fratres, suis in accitionibus (ed. in actionibus)
memorant antitheos saepius obrepere pro actis, esse autem hos
quosdam materiis ex crassioribus spiritus, qui deos se fingant
nesciosque mendaciis et simulationibus ludant. Bei den Magern
findet eine Umwertung aller religiosen Werte statt, sie bringen
die verachteten oder verponten Gottheiten zu Ehren, die Gotter
der Nacht erobern die Welt des Tages, die Gottheiten der Un-
terwelt den ganzen Himmel.!)

In diesem Zusammenhange wird erst die Begriindung, die
der Teufel seiner Aufforderung vorausschickt, verstindlich. Er
zitiert nemlich Ps. 91, 11 f. yéypantar yag bw voic dyyélows adrod
dvredeitar megl oot xal &wi yewdv dgodoly oe wjrrote wgooxbYnS
7gos Aidov wov ndda oov. Es verlohnt sich wirklich, diesen
Psalm niher zu betrachten. Es kann keinem Zweifel unterlie-
gen, dass Gott hier vor allem als die Zuflucht des Gliubigen
vor aller bosen Magie besungen wird. Vgl. z. B. V. 5 f.

od gofindioy and @dfov vvxregwob,
Gno Pélovs merouévov 1uéoas,
and modyuaros diamogevouévov & oxdre,
ané ovunruaros xai dawwoviov ueanufowod.

Nicht zum mindesten gilt dies V. 10;

" Auf einem bleiernen Defixionstiifelchen aus Kertsch (Arch. Anz.
1907, 127) finden wir Z. 7 eine Aevxodéa ydovia- Hier scheint
umgekehrt die lichte, rettende Leukothea, die durch ihren Sturz ins
Meer den kleinen Melikertes und sich selbst vom Wut des rasenden
Athamas befreite (eine rechte owrygle), unter die yddowar versetzt
zu sein.
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ol mpoceiedoctar mpds 08 raxd
xai pdoué odx &yl 1o oxypduari cov.

Dann folgen die Verse, die Christus zitiert, um den Teufel zum
Schweigen zn bringen, — dann V. 13

&7 donida xal Pacidioxoy oy

1 ’ » \ ’
Hal RATATTATIOELS Aéovra xal 69“’#0'}"{'&‘

Wir kennen ja aus der Magie die ¢@dJor »vxreowoi und
fueowol (sagen wir auch weonufowol); wir kennen die gédy,
welche durch die Luft fliegen und dem nichts Bises Ahnen-
den allerlei korperliches und seelisches Leid, Krankheit und
Wahnsinn bringen. Wer die babylonische Zauberliteratur, die
Zimmern und  Tallquist iibersetzt haben, durchblittert, wird
leicht auf die augenfiilligsten Parallelen stossen, — er wird auch
nicht daran zweifeln, dass die ydwic und die pvpus, die V. 7
erwithnt werden, auf die unzihlichen Geisterscharen gehen.!)
Wir kennen aber auch den norwegischen Ausdruck »alveskotte
von denjenigen Menschen oder Tieren, deren plotzlich auftretende
Krankheiten auf dimonischen Einfluss zuriickgefithrt werden.
Die Auffassung wie der Ausdruck diirfte iiberhaupt universell
sein, Die ovunrdpara V. 6 sind wohl eher anf die »Begegnun-
gene der Geister als auf die drvyjuara zu beziehen (vgl. die
chthonische "Adyraia®). Die udoné aber V. 10 erinnert direkt
an die Geissel, die wir auf den Illustrationen der magischen
Papyri und auf den Gemmen in der Hand des bosen Dimo-
nen (Seth-Tao-Abraxas) sehen (vgl. Pap. Par. 1063 drvedwis-
alywrov dminyorv, und den neuen magischen Kristianiapapyrus col.
111 8wjoer b¢ oeavrdy pi) rwhyyjfjs — man ergiinzt im Gedanken leicht
670 Tijs pudonyos o 2, der ebenda mit der Peitsche abgebildet

) Die bisen Geister, die Mazzikin, sind unzihlizg — jeder Mensch
soll derer 1000 zur Linken, 100000 zur Rechten haben, Berachot 6 a
(L. Blau, Altjiidisches Zauberwesen 11).

%) Vgl ovwdvryua in LXX und z. B. Vasiliev, Anecd. I 833 . ..
Soxilew daluova Tov Gvvavrotvra &y taic 6doic zal mapaypi-

patiCovra wor drvdowmor.
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wird.!) — Dann endlich V. 13, wo dem Gliubigen selbst um-
gekehrt die magische Kraft, oder besser das Ubertrumpfen
der Magie, zugesagt wird, um auf Schlangen und Lowen treten zu
kénnen. Denn gerade dieser Zug kehrt auch in der Magie wieder
(Pap. Leid. J 395, col. VII 20 Dieter. ézdvw xgoxodeiiov duafaiver)
sowie auch in den #gyptischen Gottersagen, nicht zum minde-
sten in Darstellungen des Gotterhelden Horus (spiter des hl
Georgios, des Michael, der den bésen Drachen bezwingt®).

Es ist nun recht bezeichnend, dass mit diesem Psalm, wo
der allmiichtige Gott den rechten Schutz (oxémy) gegen alle
biosen Anliufe der Dimonen leistet, der Teufel den Heiland zur
magischen Wundertat verlocken will. Den (guten) Engeln be-
fiehlt Gott, sich des Schutzbediirftigen anzunehmen (V. 11),
damit er den (von den Geistern auf den Weg gelegten) Steinen
entgehe, damit die Engel ihn dariiber hinwegheben. »Die Engel¢

n pdonf auch Me. 3,10; 5,29.34; Le. 7,21, »Scheint wie in LXX
schwere, von Gott gesandte Leiden zu bezeichnene« (Klostermann).
Auch bei den Griechen verwendet, 8. Diels, 8. B. Ak. Berlin 1901, 199 £.

Die Peitsche ist ja als Symbol der Macht und Wiirde aus Agyp-
ten bekannt, und ihre Rolle in der Magie ist in erster Linie aus
dieser Quelle zu erkliren. Aber wie die Vorstellung auch bei den
Griechen festgewurzelt ist, zeigt Il. XIII 812, wo es von Zeus als
Unglticksbringer heisst:

aAdd dios pdoriye xaxjj é6dunuev ’Ayaol.

Die Geisseln der Erinyen sind wohlbekannt, aber auch Aphrodite
mag zuweilen eine solche fithren (dariiber s. Schuster, Wien. Stud.
XL 1919, 87 — gegen Reitzenstein, der Hor. od. IIT 26,9 ff. auf eine
Isis, statt einer Venus, aus Memphis bezog). Zu der pfeilsendenden
Venus (Schuster ebd.) — daraus ist der bogenschiessende Eros er-
wachsen — vergleiche man auch den Ausdruck des altindischen
Zauberers vom »>Geschoss des Augese« (Hillebrand, Rit. Lit. 177).

In den Hiinden der Mager spielt der Stab eine entsprechend wich-
tige Rolle (man vergleiche, ausser der gewoshnlich bekannten Lite-
ratur, z. B. Doutté, Magie et religion de 1'Afrique du Nord, p. 222:
on frappe les génies avec une baguette de grenadier ou de cognas-
sier sur laquelle une série de noms magiques et de passages de
Coran — »les djinns crieront gricec).

%) Auch in den Erziihlungen der Historia monachorum (vgl. Reitzenstein,
Hell. Wundererz. 74).




(Gottes) rufen in den Gedanken des Lesers oder Zuhorers die
Vorstellung von den bisen Engelu, den Diimonen, wach. Da
wird man auch der Schlussbemerkung bei Mt, und Le. volles
Gewicht beimessen: 7ére dpipow adror 6 duiBolos zat idod dyyelor
apooijidov xai duprévovy adre. Bei Me. gehen eben die dyola,
mit denen Jesus in der Wiiste zusammen lebte, voraus; die
dazovia ist aber gerade der Ausdruck fiir den Dienst, welchen
die zum Zauber herbeigezwungenen Diimonen dem Mager leisten
miissen (Pap. Par. 1508, 2065, 2076, wahrscheinlich auch in
dem Kristianiapapyrus nr. 1, col. XII 5 zu lesen O(iaxo)vijoer)').
Die Engel bringen dem hungernden Jesus zuniichst Speise (vgl.
Ed. Meyer a. O. I 97) und werden ihn von jetzt an iiberhaupt
immer »bedienen«. Der Ausdruck aus Ps, 91 kehrt bezeichnen-
derweise in etwas anderer Fassung wieder, wo Jesus, als er
die 70 ausgesandt hat und ihren frohen Bericht hort, dass die
«Daimoniac ihnen gehorchen, ihnen Folgendes einschiirft (Le.
10, 19); idod dédwxa tuiv iy éfovoiav, 1ol marelr éadve Spewy
xai oxogniow, xal &xi wdcar vy Stvaur 1ob ydood zai 0dddy
tuds ob gy aduajoer Ay & ot wi) yalgere fu T aveduara
Duiy  Drordooetar, yaioere 0f du e Svdpara Dumv Eyyéyoamrar
& 10ic odparoic.?) — An der Bedeutung der ddvaus sind die
iltesten Christen nicht irre geworden: Christus ist selbst, nach
dem Aufstieg zum Himmel, »tooc wév dvvduewr, Justin dial.
85,1 (vgl. 85,4 iiber die dyyeloc und dvvdpes)?®).

') Pap. Leid. col. 11 1 dtaxdryaoy, 11 8 s obr  daxowjoss ot
w005 ol Ve dvdpas xaipvvaixas, V 10 daxdyody por . . .,
vgl. Pap. Lond. XLVT 168 dadraldr por advra ta daudvia, iva
jot v (sic) dmijxoot (sic) usw.

Voraus geht: #echoovy 1oy Saravdr e dotpaniy éx 100 odga-
voi mecdyra. Wer denkt nicht hier an den griechischen Zedg
zaamras, der als Donnerkeil vomn Himmel niederfubr? »Diémo-
nisch« oder steuflisch« war ja alles, was zum heidnischen Kult ge-
hérte, und in den Augen der Christen war der griechische Gitter-

kinig, zumal (wie mancherorts) als Fetisch verehrt, ein rechter
Satanas.

") Justin dial. 76,6 fiigt Folgendes zu dem eben angefiihrten Lucaszitat
hinzu: xai viy Huels o morebovres &xi tov oravewdévra ém

Hovriov Iidrov "Iyooby xbptor fudw, ta dayudria xdvra xai

avedpara movyoa Esopxilovres Droracodpeva iy Eyoper.
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Das Zitat aus Deuteronomium 6, 16, womit Jesus den
schlauen Anschlag des Teufels entwaffnet, zeigt deutlich, wie
er die Absicht des Tenfels auffasst: sIhr sollt Jahve, euren
Gott, nicht versuchen (sc. zim Zorn reizen)« usw. Tatsiichlich
wiire eine solche magische, oder sagen wir teuflische Wundertat
ein Angriff auf die Allmacht Gottes, ein Zeichen der Untreue
gegen den alleinigen, lebendigen Gott Isracls, wie ihn sMoses«
gerade im Deuteronomium den Israeliten vorzeichnet.

3.

Wir gehen jetzt zum diitten Versuchungsmotiv iiber: der
Teufel bietet Christus mdoar ai Pacileiar T0b xdanov xal i) déka
abr@r an, Die Bedingung ist nur (!), dass Christus seinerseits
den Teufel als seinen Oberherrn anerkenne, ihm die mpooxdiyoic
darbringe. Das sieht ja alles auch zuniichst ganz miirchenhaft
aus. Der Teufel hat Christus auf einen Berg versetzt, vgl. dazu
die Ausfiihrungen von Klostermann in Lietzmanns Handb. z.
NT. II 176, der u. a, Polyb. fr. 90 anfithrt), und der Teufel
tritt als Herr der Welt auf — eine Anschauung, die nicht zum
mindesten auf die Magie zuriickgeht. Er ist ja der Oberberr
der ganzen Diimonenwelt.

Dass der Mager Rezepte und Zauberhandlungen kannte,
die ihm Herrschaft iiber alle Menschen und Dinge verliehen, se-
hen wir vielfach aus der Zauberliteratur. Seinen Aspirationen
auf weltbeherrschende Machtstellung konnten selbst die Herr-
scher dieser Welt, die Konige, die Kaiser, keine Hindernisse
entgegenstellen, — der Mager konnte tatsiichlich montes auri
polliceri. In Pap. Leid. J 394 (V) col. VI 7 heisst es: o, yaioe
10 yoguijcor 10d xdouov xal tijs oixovuévys, vgl. Pap. Leid. W,
col. VIII 28; Pap. Leid. V col. VIII 214 wird ein Anubeumg
gepriesen:  &vddfovs motel nal ueydlove xal Javuacrols xay
adovoiovs zara Obvaquy i) towlrwy qulias mapéye — V. 30
totitov peilor olddy Eoyer & ndopos. Exov yao alrd ped Eavrod.
6 dv megd Twos aitijoys, wdviws Ajuper e 6¢ facidéomr dgyas

:ra' r')m:romw sradee usw.') In dem neuen magischen P.lp}rus in

') Vgl noch z B. Pap. Leid. W. col. VI 14 Zdow (?) i)y ot&@'ﬁamﬂug
ioyvoay  zearalafécdar. In der griechischen réa Arou,méra k
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Kristiania fingt eine Aufschrift col. II 1 so an: dvuoxdroyor
xal yaprijowy xai bopuxdv dxaomyoiow féluoror, uéyor xai mpds
Bacidéas mowt, o pilov oddéy (wie Pap. Leid. V col. VIII 30);
zum Ausdruck mpos Pacidéas vgl. Alb. Dieterich in Fleckeisen’s
Jahrb, Suppl. XVI p. 787"). Die »sKonige« selbst treten in
der Zauberliteratur als grosse Mager auf (Nektanebos, Salomon),
oder die am meisten reklamierten Zaubervorschriften werden
fiir Briefe an irgend einen miichtigen Konig oder rimischen
Kaiser ausgegeben. Aber iiber die Konige dieser Welt walten
die Gottheiten und Dimonen, die der Zauberer zu seiner Hilfe
aufruft (Pap. Leid. V ecol. VII 15 & pasidéwr xdoor xai
xpanoral).

Der Mager hat auch selbst das Gefiihl, dass er iiber die
ganze sichtbare Welt durch die Hilfe der Michte der unsicht-
baren Welt bietet. Vor allem aber konzentriert sich fters sein
Gedanke um den grossen Emporer gegen die himmlischen Miichte,
denjenigen Diimon, der einmal fiir seine Oberherrschaft rang
und im Kampfe unterlag, den Seth-Typhon. Das Ziel Seths
wie der Traum des Magers ist gerade die volle Herrschaft, das
Pacidebeay tijs dvar zal xdrew ydeas, um einen Ausdruck aus
der Magie zu gebrauchen®). Dass wir hier nicht ohne Grund den
Seth-Typhon in die Betrachtung hineinziehen, wird das Fol-
gende dartun.

Die, so zu sagen, magische Unterlage dieses dritten Ver-
suchungsmotives, die bei Le. (4, 6 ool dcdow iy Eovaiar Tatmyy
dnacay zal vy dbkav adrdw, 6u Zpol aapadédorar, xal ¢ Eav
Dédw didwp  admjy) noch deutlicher :uf?l?an_Tag zu  treten
scheint — den Ausdruck konnte man ja auch fiir die Lehr-

nen wir anch oft feststellen, wie der Konig als das Symbol aller
weltlichen Macht und alles Reichtums in den Vorstellungen der
Hellenen festgewurzelt war.

') Vgl das Zitat in Reitzenstein, Poim. 20,4 aus Notices et Extraits
XVIII p. 282, Nr. 80 (Brief des Ptolemaios, Sohn des Glaukias, der
sich als Diener des Sarapis an diesen Gott und an Isis wendet :
swepl rodtwy didor cov & Zedpams xai ) "lois Enagoodisior
ydowr poppiy meos tov Paciiéa xal Ty Pasiiiooay.

*) Pap. Leid. V col. VIII 9 (Ober- und Unterigypten).
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titigkeit des Magers verwenden') —, wird durch die folgende
Betrachtung an Wahrscheinlichkeit gewinnen- Die griechische
Sagenwelt bietet eine merkwiirdige Parallele zu dieser gleich-
zeitigen Erhohung und Erniedrigung, die dem Christus zuge-
mutet werden, eine Parallele, die auf eine weitere Verbreitung
dieses Motivs in der griechischen Literatur hindeuten konnte.
Nonnos in seinen Dionysiaca I 410 ff. erzihlt von der (von
Zeus ersonnenen) List des Kadmos, der als Hirt durch sein
Flotenspiel den Typhon heranlockt — Typhon, vom Flotenspiel
ganz entziickt, verspricht dem Hirten, dass er, wenn er sich
des Himmels bemiichtigt hat, auch den Hirten mit samt seiner
Syrinx in den Himmel versetzen werde, 444 ff,:

fovxdle, uwodov Egoic oéo myxridos’ odpdviov pag
avti Awds oxymzoiyos Ote Fgovov fyioyevow,
dombuevoy pera yatay & aldépa xal oe xouioow
adtfj 6uob ooyt nal, fy 89édys, due moluvy . . .

Typhon verspricht dem Hirten die Athene oder eine andere G6ttin
als Gemahlin, den Sonnenwagen, die Aigis des Zeus — aber
zugleich gibt er dem Flotenspieler den Gegenstand an, den er
besingen soll: das Lied soll ein Siegeslied sein, ein Hymnus
zu Ehren des Typhon als des neuen Herrschers af dem Olymp,
V. 463 f.:

odgaviov Tvpdvos duéotios, 8ifie moyuny,

ofjusgoy dv ydovi uédme, xai abpov &vros ’Olbumov,
Dann V. 478 ff.:

dida Tvgaoviny avafdlleo, Bovxbie, vixmy

yviooy duveiwv pe véov ounmrovyov *Oldumov

oxfjwrpa A ogéovra xal dorgdmrovia ywdva.

Den Gedanken fiilhrt dann Kadmos im Folgenden (V. 504 £.)
des Weiteren aus.

Das Motiv dieses Flotenspieles, das die Geschicke der

) Vgl z. B. Pap. Berol. I 192 tadta odv undevi mapadidov & ui
uove . . . vig oov dEotvu 16 mag’ fudv ndévia évegyipara.
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Himmelsbewohner zum Vorwurf hat, wird man bis auf den
homerischen Hymnus auf Hermes zuoriickfiihren kionnen, und
die niichste Vorstufe wird man im Spiele des Hermes, durch
welches er den ungeschlachten Riesenwiichter Argos einschlifert,
finden. Trotzdem bildet die Gestalt des Typhon, der mit den
Uraniern wetteifern will und schmiihlich besiegt in die dunkle
Erdentiefe zuriickgestossen wird, eine ganz eigentiimliche Pa-
allele zum Teufel, der diese ganze sichtbare Welt dem Christus
anbietet, wenn er nur den Fussfall tun will. Beide, sowohl
Typhon als der Teufel, wollen als die hichsten Herrscher des
Himmels gelten, beide wollen ein deutliches Zeichen der Unter-
wiirfigkeit oder des Sieges sehen — und beide bieten sie den
Himmel selbst oder die ganze Welt als Lohn an.

Die Untersehiede in den beiden Erzihlungen sind offenbar,
gie bediirfen an dieser Stelle keiner weiteren Ausfithrung. Aber
jetzt bedenke man, welche Bedeutung Typhon in dem religitsen
Bewusstsein der Antike allmithlich erlangt hat — er ist das
bose Prinzip, der Seth oder der Teufel xar’ é5oyiy geworden,
Auch in der Johannes-apokalypse begegnen wir ilim in der Ge-
stalt des Drachen, der der himmlischen Jungfrau mit dem Kinde
nachstellt und besiegt vom Himmel auf die Erde herabgeworfen
wird (12, 7). Das ist der pythische Drache, der jetzt »Diabolos
und Satan heisste.

In der Magie hat er aber wirklich den Himmel und dic Hélle
erobert, vel, z B. Pap. Paris. 180 ff*: xparaid Toqor, tijs dve

ﬁ;::,l.r.'m'yf'fl: axyITTObyE ot Svvaord, Det Dedy, dvaf usw.') DBei

den Gricchen hat schon Hesiod den Kampf Typhons mit k
voller Ausmalung besungen. Eine Typhon-ihnliche Gestalt
kennen aber auch die anderen orientalischen Kulturen. Seine
len iiberall mit

Gestalt ist universell, und seine Aspirationen fa
denen der Mager zusammen, Sie wollen ja eben die ganze
Weltordnung umkehren, das einmahl zam Prinzip erhobene Welt-

)

1 Auf einer Defixion aus Cypern (Proceedings of Bibl. Aveh. X1TIT 1591
vuft man an o &1l Toi avddvos Tod "Aidovs xal Taw xAyilpwy
TOU m"r_im'u.'_‘ TeTay piver .:‘T.":‘_J.'I."H.'If (Audollent, Def. tab. Indices

p. 466).
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wesetz riickgiingie machen. Der Teufel benimmt sich wie der
Typhon. In der moooxdvyois, dem sichtbaren Ausdruck der Un-
JE @ I
terwiirfigkeit unter den irdischen »Ionigene, gipfelt sein Wille
zur Macht. Auch dies priignante Wort wenden die Mager auf
die Gitterwelt selbst an, um den jeweiligen Alleinherrscher des
Himmels zun veranschaulichen (Pap. Leid. V col. IV 11 péiiw
4 ) ar . (s o ~ [ B i 4 -
0 péya dvopa Ayew Qb Sy ads Peds mpoouvvel xal wds

daluwy @poloaet).

4.

Wenden wir uns nun endlich zum ersten Motiv der Ver-
suchung Christi, der Verwandlung der Steine in Brot, werden
wohl alle in diesem Zuge eine echt magische Handlung wahr-
nchmen.  Christus verwandelt ja spiiter Wasser in Wein. Hier
wird er auf dieselbe Weise augefordert, das Schlechtere in das
Bessere zu verwandeln. Schon die Wundertaten, welche Moses
in Aegypten ausfiihrte, bieten iihnliches. Und schon dies ein-
fache magische Motiv hiitte eigentlich den Horer oder Leser
auf den rechten Weg der Erklirung bringen sollen.')

Als Szencrie passt die Wiiste vortrefflich: hier gibt es lkein
Iissen, kein Obdach, hier hausen die Diimonen, hier regiert
die bose Gottheit Azazel.

Fiir die vierzigtigige Frist des Fastens hat man schon auf
Exod. 24, 18. 34 verwiesen (Mose fastet 40 Tage und 40 Niichte
als er auf dem Sinai mit Jahve verkehrt), chenfalls anf T Reg.
19,8 (Elia auf der Wanderung nach dem heiligen Berg Horeb.)
Diese Verweise aber geben uns etwas mehr als rein finsserliche
Parallelen.

') Man kinnte anch auf solche knltische Singularititen verweisen,
wie dass man bei einem bestimmten grieschishen Opfer (in Megara
fiir Tereus) Steinchen statt der Opforgerste verwendete, Paus T 41,9,
Als Mirchenmotiv kommt das Steinessen vor (R. Christiansen, Norske
folkeeventyr nr. 513 und Bolte-Polivka nr. 71, vgl. nr. 134.) Aunf die
Verwandlung der Steine in Menschen (Deukalion—1"yrrhamotiv) spielt
Johannes der Taiifer an bei Le. 8,8 ff. =Mt 3, 9.
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Das Fasten macht das Gebet dringender.!)

Das Fasten gehort zur Ausfithrung jeder Grosstat. I Sam.
14,24 fastet Samuel den ganzen Tag, bis der Sieg errungen
ist; damit vergleiche man Achill Il XIX 203 ff, 303 ff. Nach
dem Tode des Patroklos will er nicht essen, bis die Nieder-
lage der Achiier geriicht sei — dieselbe Forderung sucht er
vergeblich auch fiir seine Krieger durchzusetzen; Achill fastet
bis zum Sonnenuntergang, wie David nach dem Tode Abners
II Sam. 3,35.%) Das Fasten gehirte aber auch zur regelrech-
ten Vorbereitung.®) Is bezeichnet an sich ebensowohl ein Sa-
cralisieren (beim Opfer, Gebet) wie ein Desacralisieren (bei
Todes- und Tranergebriiuchen) — das Erstere vom Letateren
abzuleiten diirfte unstatthaft sein. s ist einfach ein religids-
magischer 7rite de passage. Dem Mager (wie dem Priester,
Krieger, Jiger, Fischer) bedeutet jedes Reinheitsgebot eine we-
sentliche Stiirkung seiner ddvauc oder &vépyee: in Pap. Lond.
CXXT 334 wird die dyrefa (doch wohl Fasten und Enthaltung
vom DBeischlaf) vorgeschrieben, damit man darauf den Gott
selbst schauen kinne (beim aiiromroc, um den term. techn. der

') Vgl Stade-Bertholet, Bibl. Theol. des A, T.I 8. 151, 324, besonders
II 8. 426. 8. ausserdem H. Lewy bei W, H. Roscher, Die Zahl
40 im Glauben, Branch und Schrifttum der Semiten (Abhandl. siichs.
Gesellsch. d. Wiss. Bd. 27, 1909) 8, 107. Ueber das 40-tigige Fa-
sten Christi #ussert sich noch Roscher in seiner Abhandl. »Die
Tessarakontaden der Griechen und anderer Vilkere S. 175: »es ist
mir in hohem Grade wahrscheinlich, dass Jesus absichtlich nach
dem Vorbilde des Mose und Elia ein 40-tiigizes Fasten in der Steppe
beobachtet hat. Auch Rabbi Simeon ben Jochai fastete und betete
40 Tage und 40 Nichte hindurch, nach Wiinsche, Aus Israels Lehr-
hallen ITI 2, 156.« — Apollonios von Tyana verweilt 40 Tage in
Olympia, ehe er nach Lebadeia mit allen seinen Jiingern geht (hier
nur typische heilige Zeitfrist).

*) P. Roussel, Revue de l'hist. des rel. 66, 173 ff. (zur Erklirung der
fraglichen Iliasstelle hiitte aber der Verf. darauf hinweisen sollen,
dass die griechischen Gesetze, die die Todesbriinche betrafen, immer
mehr die ausschweifenden Tranerbezengungen einschriinkten).

) Vgl z B. Pap. Berol. I 233; Pap. Paris. 735 dstooyéodlw Eupiyov
#ai falaveiov u. a. (dann natiirlich in medizinischen Vorschriften:
fastend soll man die Zipollen essen, Plin. n. h. XX 32 u. a.)
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Mager zu gebrauchen). So offenbart sich auch dem Heilande
der Teufel nach der Fastenzeit. Das hochehrwiirdige Alter
dieser rituellen Vorschrift bei den Juden leuchtet schon aus
der Erzihlung von Moses auf dem Sinai hervor (aber dass
Christus den Moses absichtlich einfach kopiere, davon kann
keine Rede sein)) Und von der weiten Verbreitung dieser
rituellen Ubung legt die Visionsliteratur Zeugniss ab (Hinweise
geben Stade-Bertholeta. O. II S. 426). Ja, selbst fiir die lange,
40-tiagige Vorbereitungszeit des Christus und des Moses kiénnen
wir eine ungefihre Parallele aus der impossante magisehen
Weihe in Pap. Leid. W col. IIT 37 anfiihren (die Vorbereitung
dauert genan 42 Tage, d. h. 2 >< 21 oder 6 > 7 Tage).

Wenn wir von diesem Geschichtspunkt aus die vorherge-
hende Taufe Christi betrachten — die genaue Zusammenge-
horigkeit mit der Versuchung hebt auch Ed. Meyer a. O. I 95
hervor —, dann werden wir in diesem Zusammenhange die Taufe
ebenso gut wie das Fasten als die notige Vorbereitung zum
Siege iiber den Satan ansehen. Die Reinigung durch das Was-
ser kennen die Mager ganz gut: dadurch wird man alles welt-
lichen Einflusses, aller menschlichen Schwiiche los und stirkt
sich zur Zauberhandlung (z. B. Pap. Bibl. Nat. 2967). Nur
stellt die biblische Geschichte die Reihenfolge um — denn
fiir gewohnlich schliesst die Periode der dyvela mit der Wasser-
reinigung ab (z. B. Pap. Bibl. Nat. 26 ff.). Dies musste aber
veriindert werden, sobald man den Johannes als Lehrer und
Vorldufer des Jesus in den Vordergrund stellte') und iiberhaupt
die Versuchung als Einleitung zur messianischen Titigkeit des
Jesus geschichtlich einrahmen wollte.

5.

Die ganze Verlockung Christi zur magischen Betiitigung
geht, wenn wir uns an den Bericht bei Mt. halten,?) in der

!) Das Fasten ist ausserdem charakteristisch gerade fiir die Johannes-
schiiler, wihrend Jesus das Fasten von seinen Jiingern nicht ver-
langt hat (vgl. Ed, Meyer a. O. I 90; 115,1).

) Bei Mec. dirfte das uera 7@y dnoiwy elvaw auch auf Vorstellungen,
die in die Magie gchoren, zuriickgehen. Das Zihmen der wilden




Wiiste vor, abgeschen von den beiden letzten Momenten. Wenn
wir den Verlockungen des Teufels das mosaische Deuterono-
mium — wie Christus es getan — entgegenhalten, werden wir
wohl auch den Ausdruck vids tob deob von dieser vergleichen-
den Betrachtung aus beurteilen.

Es fragt sich auch, ob nicht die Verlegung der Szene
nach Jerusalem und nachher auf einen weltbeherrschenden Berg
auch darch die Magic angeregt sein kinnte, vgl. Pap. Leid. W.
col. VI 20: dnordéw ¢ oo, téuvor, xai tas yoelus tijs iegds
fifilov, s advres ol ocoquetal Frédyjoar dnd radtys tijc leods xal

g b2 1 . , S L
peszaoimdos Jifflov, @s EEwpxiod oe, téuvor, & 1 leodd 1 &y

"Teooooldpw inodels tijc deooopins.  Ich weiss wohl, dass die
Wahrscheinlichkeit dafiir spricht, dass man in diesen in das 4. und
5. Jahrhundert gehorigen Papyri schon die Magie der Juden-
christen deutlich verspiirt. Immerhin reichen ja die Wurzeln auch
dieser Magie in viel iltere Zeit zuriick, und das Alte Testament
mit dem monotheistischen Tempeldienst in Jernsalem wirkt ja in
der Zauberliteratur ganz bedeutend nach. In dieser Verbin-
dung fillt gewissermassen ein neues Licht auf den Wunder-
berg, von dem aus Christus und der Teufel die ganze Welt
iberschauen — es diirfte doch der Berg Sinai dahinter liegen,
vgl. Pap. Leid. V col. TII 19: & elwe 6 ovmprijoas (in ¢
m'l';};"ri‘ra(t: Zll ‘I(Hl'l'i{j'l(_‘l'tlt._l brto o ':""i“"" r‘;{‘m: Jf’.’t; ."r"rmr‘u;r;m ot
Ty T0b Ovduards cov yrday.

Jedoch geht die Gleichung, wie man sofort sieht, nicht so
einfach auf. Man muss Stoff aus Magie, Ritus und Miirchen
heranzichen, um die verschiedenen Ziige der Erzihlung zu er-
kliren. Aber die grosziigige Phantastik, mit der alles einfach

f'iere und das Verweilen unter reissenden Tieren, die dem Weisen

lung

nichts Boses antun, ist ein alter tdmos agoreischer I
(vel. Reitzenstein, Hellen, Wandererz. 82). Aunch diesa Tiere fasste
man  als von Diimonen besessene Wesen anf — als Verwandlun

formen, urspr. der Seele, kommen sie hinfizg in der Magie vor.

Chris

1 somit hei Me

als Herrscher der ganzen Natur und

et ihm der » Versachere

' Christas sdientene nicht die bosen Da-
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und sozusagen selbstverstiindlich zusammengekettet ist, die pla-
stiche Anschaulichkeit, gehort dem Evangelienbericht allein.

6.

Die Tendenz des Ganzen diirfte doch jetzt deutlich her-
vorgehen. Es ist die Stellung Christi zur Magie, welche die
christliche Urgemeinde sich in dieser Weise klarlegt. Es stchen
sich tatsiichlich zwei Prinzipien schroff gegeniiber. Jesus hat
ja so oft Wunder getan, Ein Fremder, der nur oberflichlich
mit seinem #Hussern Auftreten Bekanntschaft machte, konnte
wohl versucht sein, ihn auf eine Linie mit andern Wunder-
titern zu stellen. Zug um Zug kehren ja seine Wundertaten
in der Magie, spiiter in der Aretalogie der heiligen Minner
wieder. Nichts zeigt besser, wie fest gebunden an seine Zeit
Christus war, als der magische Hintergrund, auf dem sich seine
revolutionierende Predigt abhebt. Ir iibt die fegd xai Jela
téyyy aus wie die andern Mager im Namen einer hdchsten
Gottheit — aber im Namen »seines Vaters« (ef vids & 7od
teod . . .). Als »Magerc hat er gewiss auch einen gewaltigen
Eindruck auf die gliubige oder ungliiubige Umgebung gemacht.
Die damit unloslich verbundene Diimonenlehre hat ja die katho-
lische Kirche in seinem Exorzismus auch rituell anerkannt.

Wie aber die Christen der Urgemeinde hier einen tief-
greifenden Unterschied in der religiosen Wertung der magischen
Handlungen machten, das zeigt eben »die Versuchung Christic.
Im Namen sdes Teufels¢ hat er nicht Wunder gewirkt, son-
dern die Kraft »seines Vaterse¢ iibt er aus, — wie sie in vor-
bildlicher Weise im Deuteronomium vorgezeichnet ist. Die
himmlischen Engel, nicht die Dimonen, dienen ihm. Sowohl
religiés als ethisch musste die Erziihlung klirend und erbaulich
auf die Urgemeinde wirken, aus deren heissem Bediirfnis und
tiefem Griibeln sie hervorgegangen ist. Wer die Magie iibte
um diese Welt zu gewinnen, war der Diener des Teufels, nicht
des Christus,
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Nachwort.

Von
Anton Fridrichsen.

Ueber die Auslegungen der evangelischen Versuchungsge-
schichte, die die christliche Theologie im Lauf der Jahrhun-
derte gezeitigt hat, berichtet P. Kefter, Die Versuchung Jesu
nach dem Bericht der Synoptiker, Miinster i. W. 1918 (Neu-
testamentl. Abhandlungen herausgeg. von M. Meinertz VI 3);
zu dem in dieser Arbeit gebotenen, umfangsreichen Literatur-
verzeichnis weiss ich nur ein, nachher erschienenes, Stiick hin-
zuzufiigen: Bruno Violet, Der Aufbau der Versuchungsgeschichte
Jesu, in der »Harnackehrunge, Leipzig 1921, 14—21. Ferner
findet die Versuchungsgeschichte Beriicksichtigung in den neue-
sten Untersuchungen zur synoptischen Tradition: M. Dibelius,
Die Formgeschichte des Evangeliums, 1919, 75; R. Bultmann,
Geschichte der synoptischen Tradition, 1921, 155 f.; M. Alberte,
Die synoptischen Streitgespriiche, 1921, 41—48; K. L. Schmidt,
Der Rahmen der Geschichte Jesu, 1919, 31 f.!)

Bei der Erklirung dieser merkwiirdigen, in der synop-
tischen Tradition einzig dastehenden Erzihlung ist es von ent-
scheidender Bedeutung, dass man die richtigen prinzipiellen
Gesichtspunkte klar erfasst hat. Dazu gehort einerseits das Ver-
stiindnis fiir die Erzihlung als Kunstwerk, — denn ein solches,
und zwar ein hervorragendes, ist unser Bericht zweifellos. Aber
es liegt anderseits hier kein Erzeugnis der frohlich fabulieren-
den Phantasie vor: ein tiefernstes religitses Interesse triigt die
Darstellung und findet in ihr seine Befriedigung. Das formale
und das religitse Grundmotiv miissen also aufgezeigt und in
ihrer gegenseitigen Wirkung erfasst werden. Daneben gilt es,
den Voraussetzungen der einzelnen Vorstellungen in der antiken
geistigen Welt nachzugehen.

Ob das alles mit unsern jetzigen Hilfsmitteln voll befrie-

'} Das Buch von W. J. Fowell, The Temptation of Jesus (London 1920),
verfolgt kein streng wissenschaftliches Ziel.
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digend gelingen kann, mag als fraglich erscheinen. Fitrem hat
im Vorhergehenden, in teilweisem Aunschluss an Arnold Meyer,
einen Beitrag zur Losung der Aufgabe geben wollen, indem er
das sachliche Grundmotiv in dem Problem: Christus und die
Magie finden will; Jesus hat die teuflischen Kiinste abgelehnt
und einen festen Standort in der heiligen Schrift genommen.
Dabei hat Eitrem auch verschiedene Beobachtungen zur Her-
kunft der einzelnen Vorstellungen vorgelegt.

Ich glaube, dass diese Ausfithrungen auf ernstliche Beacht-
ung Anspruch haben, und fiige — dem Wunsch des Verfassers
entsprechend — im Folgenden einige weiteren ergiinzenden und
zusammenfassenden Bemerkungen hinzu.

1. Die literarkritische Frage.

Ueber die verschiedenen Bemiihungen um eine Quellen-
analyse der drei Parallelberichte gibt Ketter p. 11 ff. ein kri-
tisches Referat. Man kann nicht sagen, dass sie zu einem be-
friedigenden Ergebnis gefiihrt hitten, und es wiire ein miissi-
ges Unternehmen, die Zahl der mehr oder weniger verwickelten
Theorien mehren zu wollen. Nur einige allgemeinen Gesichts-
punkte konnen als einleuchtend aufgestellt werden:

a. Me. 1,12 ist dlter und jiinger zugleich als die Er-
zihlung Mt. 4, 1—11; Le. 4, 1—13. Aelter insofern als hinter
der kurzen Notiz eine urwiichsige, volkstiimliche Ueberlieferung
von einem Wiistenaufenthalt des Messias sich birgt; jiinger in-
sofern als der urspriingliche Bericht unter dem Druck der kul-
turell und literarisch iiberlegenen Versuchungsgeschichte auf
einige unanschauliche und unanstossige Worte zusammenge-
schrumpft ist. Hochstens zeugen & 7tjj Zofjud, fv uera raw
dnolwr, ol dyyelot dumxbvovy aidrgd und 6 Zaravds von dem alten
Bericht. Die vierzig Tage und meigalduevos stammen aus der
Versuchungsgeschichte. — Was von dem Wiistenaufeuthalt
Jesu urspriinglich erzihlt wurde, lisst sich nicht feststellen. Die
Tiere sind kaum blosse »Staffage« in der Wiistenszenerie, auch
nicht Werkzeuge des Teufels (s. W. Bauer, Leben Jesu im
Zeitalt. d. ntl. Apokr. p. 147). Ob aber die Vorstellung von
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dem messianischen Frieden (Jes. 11; Vita Adae 34 vgl. Philo
de praem. et poen. 89 ff.) zu Grande liegt, oder die von der
Herrschaft des Pneumatikers iiber die wilden Tiere (R. Reitzen-
stein, Historia monachorum 1916 p. 5 Anm.), oder sonst etwas
uns unbekanntes, liisst sich nicht ausmachen. Jedenfalls muss
Satan eine Rolle gespielt haben, aber sicher nicht die des Ver-
suchers.

b. Auch die Verkniipfung des Wiistenerlebnisses mit der
Taufgeschichte ist sekundir und literarisch: Urspriinglich
selbstiindige [Erziihlungen, sind die Ueberlieferungen von der
Taufe und von der Begegnung mit dem Teufel verbunden worden
durch das Stichwort avedpa: der Geist kam hinab auf Jesus
in der Taufe und trieb ihm dann sofort in die Wiiste. H. Leise-
gang (Pnenma Hagion 1922 p. 92) meint in der iiberleitenden
Notiz Me. 1.12 cinen anderen Pneumabegriff zu finden als in
der Taufgeschichte: »Der Geist, der sich bei der Taufe mit
Jesus fest verbunden hat, wird von ihnen (Mt. und Me.) nicht
als eine dass Innere erfiillende Kraft begriffen; sie sehen in
ihm mehr nach jidischer Auffassung eine von aussen auf Jesus
einwirkende Kraft.»

¢. Auf der allgemeinen Vorstellung von dem Wiisten-
aufenthalt Jesu und seiner Begegnung mit Satan baut sich die
Versuchungsgeschichte aunf, fiillt aber die Situation mit einem
ganz neuen Inhalt aus. Der jetzige Marcustext ist mit Riick-
sicht darauf modifiziert worden, ohne dass wir uns iiber den
literarischen Vorgang im Einzeluen Rechenschaft geben kinnen,
Ebensowenig sind wir im Stande, etwas sicheres iiber die
Quellen oder Vorstufen des Matthiius- und Lucasberichts zn
sagen.  Offenbar setzen Mt. und Le. die jetzige Gestalt der
Me.-Notiz voraus, und zwar hat Le. davon die Vorstellung
iibernommen, dass die Versuchung 40 Tage dauerte (4,2), und
lisst die drei Versuchungen die Kronung einer langen Reihe
sein. Das ist ein Missverstindnis, denn Me. 1,13 ist nur eine
ungeschickte Zusammenfassung der Versuchungsgeschichte, die
die urspriingliche mythische Erzihlung ersetzen soll. Ferner
wird es, trotz Spitta, dabei bleiben miissen, dass Lueas die ur-
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spriingliche Reihenfolge umgestellt hat, Denn wenn die Ver-
suchungsgeschichte ein kunstvoll aufgebautes Ganze ist, muss
die grossartige Steigerung in der Anordnung bei Mt. den In-
tentionen des Schipfers dieser Erziihlung entsprechen.?)

2. Motive und Aurbau.

Die religionsgeschichtlichen Parallelen, die man zur Versuch-
ungsgeschichte herangezogen hat (C. Clemen, Rel. gesch. Erkli-
rung des N. T. 1909 p. 244 ff.; Ketter p. 45 ff.) sind nicht
dazu geeignet, den Schliissel zum Verstindnis der Erzihlung
Mt. 4,1—11 zu liefern, hochstens konnen sie auf einzelne Ziige
ein Licht werfen. Die Idee der Versuchung ist wohl bekannt
und weit verbreitet, aber die Verwendung der Idee und die
Typen der Versuchungsgeschichten sind mannigfach. Allge-
meine Voraussetzung ist die Vorstellung von bosen, dimoni-
schen Wesen, die den gbttlichen Michten entgegenstehen und
sie zu schiidigen suchen. Aber zwischen der mythischen Er-
zithlung von einem Kampf zwischen dem Gotteshelden und der
Teufelsmacht und der Vorstellung von einer rein geistigen Ver-
suchung, wo der Held ausschliesslich eine abwehrende Rolle
spielt, liegt ein weiter Weg. Zu dem rein passiv-defensiven
Typus gehort die evangelische Versuchungsgeschichte.

Wo liegt die Wurzel dieser Ausgestaltung des allgemeinen
Motives? Zuniichst hat sie ihre selbstverstindliche Voraus-
setzung in der charakteristischen Auffassung des Teufels als
Versucher, newpdlwv. Sobald die Wirksamkeit des Bosen haupt-
gichlich in der Versuchung gesehen wurde, entstand die Neig-
ung, auch den Messias zum Gegenstand eines solchen teuflischen
Anschlages zu machen: Was der Messiasgliubige aushalten
muss, hat der Messias schon bestanden und hat den Weg zum
Siege gewiesen. KEs macht sich so eine erbauliche Tendenz
geltend, wir konstatieren eine eigentiimliche Spielart des Ge-
dankens der Nachfolge Christi, wo das trostende und stirkende

) So urteilt mit den meisten jetzt auch Ed. Meyer, Urspr. u. Anf. des
Christentums I p. 94—97.
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Vorbild des Herrn aus den Erlebnissen des Frommen heraus-
gewachsen ist.

Der Teufel ist im N. T. iiberhaupt sder Feinde (Jéyiods Mt.10,19;
18,89; 6 arridieoc 1 Pt. 5,8), der auf jede Weise die Gliiubigen zu
schiidigen sncht. Er schickt Krankheit und Verfolgung, er lockt zur
Siinde und zum Abfall vom Glauben, — das alles heisst mewpaoudc
und setpaler Jlapaopuds im Sinne von mepioraos Le. 8,13 22,928 ; 1
Cor. 10,13; I Thess. 3,5; Act. 20,19; Heb. 11,17; 1 Pt. 1,6; 4,12;
Je. 1,2.12. Im Sinne vom inneren Anreiz zur Siinde Mt. 6,13; 1 Cor.
7,0; Gal. 6,1; I Tim. 6,9; Je. 1,131, — Als Subjekt der Versuchung
wird der Safan genannt 1 Cor, 7,5; 1 Thess. 3,5; es findet sich aber
auch die Vorstellung, dass Goft die Versuchung zuliisst und reguliert:
II Cor. 12,7 ff.; I Cor. 10,13 (s. J. Weiss z. St.), vgl. Mt. 6, 13; Mc, 14,
38, eine Vorstellung, die bekimpt wird Je. 1,1 ff. (jedoch nicht in di-
rekter Polemik gegen den oben erwiihnten christlichen Gedanken, son-
dern aus praktisch-pariinetischen Griinden, 8. M. Dibelius z. 8t). — Es
ist wohl nicht ausgeschlossen, dass wir in der evangelischen Versuch-
ungsgeschichte uns irgendwie Gott hinter dem Versucher denken sollen,
vgl. das finale srepacdijrar Mt. 4, 1.

Als unser Vorginger und Fiihrer in allerlei Versuchungen wird
Jesus bezeichnet Heb. 4, 15,

Die Versuchung muss aber einen Inhalt haben, und zwar
einen Inhalt, der des Helden wiirdig ist. Est ist keineswegs
undenkbar, dass das Urchristentum mehrere Versionen einer
Versuchung Jesu gekannt hat, moglich ist es auch, dass man
urspriiaglich eine mehr allgemeine Vorstellung einer solchen
Versuchung hatte. Aber jedenfalls ist das Schema in den
Dienst eines apologetischen Interesses genommen worden: Die
Versuchung, die an Jesus herantrat, wollte ihn dazu verleiten,
sich auf das unmessbare Gebiet der Zauberkrifte zu begeben,
das natiirlich ihm als dem Gottessohne besonders grosse Fr-
folge verhiess.') Voraussetzung dieses Gedankens ist, dass von
gegnerischer Seite behauptet wurde, Jesus habe sich mit Zau-
berkiinsten befasst. — Erbauliches und Apologetisches begeg-
nen sich somit in der evangelischen Versuchungsgeschichte.

Wenn diese Betrachtung richtig ist, erhebt sich ferner die

1) &l vios el Tob Peod, — als Gottessohn hatte Jesus ein Anrecht
darauf. in einer Welt der Wunder zu leben. Der Satan bietet ihm
nun seine Wunderwelt an.
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Frage, wie die Form zu erkliren ist, die der Hergang im Evan-
gelium erhalten hat. Dass die Erzihlung dreigliedrig und kli-
maktisch aufgebaut ist, ist ein Merkmal des guten Erziihlungs-
stils, so wie wir ihn auch aus den Volksmiirchen kennen. Eine
bewusste Kunst bedient sich hier dieser Technik und hat eine
durchgiingige straffe Gleichformigkeit der Glieder und zugleich
innerhalb dieses Rahmens die notige Variation geschaffen. -—
Der Hergang gestaltet sich als ein Dialog: der Teufel spricht
seine Zumutung aus, Jesus antwortet. Dabei fehlt aber auch
nicht das fiussere, materielle Moment: der Teufel kniipft jedes
mal an ein Gesichisbild an, die Steine, die Tempelzinne, die
Herrligkeit der Welt. Aber nur dieses letzte Bild enthiilt an
und fiir sich etwas Verfiihrerisches; in den beiden anderen
Fillen ist die Handlung selbst, die Betitigung der Wunder-
kraft, das Verlockende. Es waltet also hier ein grosser Ab-
stand von den gewdhnlichen Versuchungsgeschichten, in denen
eben der die Augen bezaubernde Reiz des zu erlangenden Gu-
tes das treibende Motiv ist. Ein bestimmtes apologetisches In-
teresse beherrscht urspriinglich die evangelische Erzihlung und
erzeugt die eigentiimliche Verkniipfung von sinnlichem An-
schauungsbild und versucherischem Wort.

Zur Beleuchtung der dialogischen Form hat Albertz die
Kategorie der evangelischen Streitreden herangezogen. Das
scheint in der Tat ein treffender Gedanke. Die feste literar-
ische Form, die diese Streitreden in der synoptischen Ueber-
lieferung erhalten haben, besitzt charakteristische Aehnlichkeiten
mit der Versuchungsgeschichte. Dass der Teufel redend und
argumentierend an den Menschen herantritt, ist ja auch
der Fall in der ersten biblischen Versuchungsgeschichte Gen. 3,
und auch hier ist das materielle Moment, die Frucht am ver-
botenen Baume, nicht Selbstzweck, sondern ein Mittel zur Er-
langung eines hoheren Gutes, der Gottgleichheit. Aber der
Stil der evangelischen Versuchungserzihlung ist dem der Streit-
reden schlagend &bnlich. Auch in ihnen wird ja von einem
netpdLewy Jesu gegeniiber gesprochen (Me. 8,11; 10,2; 12, 15).

Ueber die Auswahl der versucherischen Momente lisst sich
natiirlich wenig Sicheres sagen. Naheliegend ist ja die Ver-
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wandlung der Steine in Brot, sowohl mit Riicksicht auf die
Wiistenszenerie als in Betracht des hiiufigen Vorkommens dieses
Zuges im Miirchen, — Dass der Teufel schliesslich Jesus auf-
fordert, ihm zu huldigen, wird von der inneren Logik der Lage
gefordert; denn die volle Ausnutzung der geheimen Kriifte und
Auskostung der dadurch zu gewinnenden Giiter ist nur mog-
lich im Bund mit dem obersten Herrn der Magie, der Quelle
aller Zauberkriifte. Vom hohen Berg mit dem weltweiten Aus-
blick kann man vielleicht vermuten, dass er neben der Wiiste
eine Rolle in der dichterischen und religivsen Phantasie ge-
spielt hat. Der Apokalyptiker wird im Geist in die Wiiste
getragen (Apoe, Joh. 17,3), dann aber fiihrt ihn der Engel &ic
doos péya Gymidy, xai ¥ekéy upor vy wélw vy dayiay Iygov-
oalju . ... (21,10), vgl. Mt. 4,8: ndlw aagalaufare adrov 6
ddfolos elc doos bymlov Mav xal detxvvow ain® mdoas Tds

Baadelas tob xéouov . ... Aber die Tempelzinne? Besteht hier
Ankniipfung an irgend eine Tradition, oder macht sich ein
individuelles, psychologisches Motiv geltend ')

Der Platz der Versuchungsgeschichte im Aufriss des
Evangeliums war schon durch die Verkniipfung der urspriing-
lichen, hinter der Marcus-notiz liegenden Erzihlung gegeben:
am Anfang. Hierher gehort sie aber auch nach Sinn und Gehalt:
Gleich am Anfang erfasst und behauptet Jesus in entscheidender
Auseinandersetzung mit dem Versucher das Wesen seines kiinfti-
gen Wirkens; er soll ein Diener Gottes sein, kein Ausiiber tenf-
lischer Kiinste, wie verlockend sie auch sein mdgen. Fortan
war er dann der machtvolle Vertreter des Vaters, und Satan
konnte ihm nichts anhaben. Fiir eine Versuchung gab es in
seinem Leben keinen Ort mehr, Erst gegen das Inde seines
Lebens riistet sich der Widersacher zu erneuertem Angriff, Joh.
14, 30; Le. 22, 53.%)

Yy Uber die Antworten, die alle aus Dt. 6—8 stammen, s. drn, Meyer,
Auch Abraham wehrt sich gegen die Versuchuog mit Schriftworten
(Schemoth rabba 41).

*) In den religionsgeschichtl. Parallelen zur Versuchungsgeschichte wal-
tet dasselbe psychologische Gesetz: Sie stehen alle am dnfang der
Wirksamheit des gottlichen Helden.




e ] o

3. Die Wundertaten Jesu in der wurchristlichen Predigt
und Ueberlieferung.

Die Tatsache, dass Jesus Heilungen und Dimonenaustreib-
ungen vollzog, spiegelt sich in der Predigt und Ueberlieferung
des Urchristentums in verschiedenen Brechungen ab. In einer
reichen Fiille von Traditionen tritt Jesus uns in der synop-
tischen Ueberlieferung entgegen als der gewaltige Herr iiber
die Geister, iilber Tod und Leben, i{iber die Natur. Eine er-
schopfende Behandlung dieses Gebiets wiirde eine grosse Mono-
graphie erfordern. Fiir unsere Frage geniigt es, einige Ge-
sichtspunkte aufzustellen, die der oben befiirworteten Auffas-
sung der Versuchungsgeschichte als Folie dienen konnen.

a. Wunder und Messias. — In seiner Rede an das Volk
am Pfingsttage nennt Petrus Jesus einen dwijo dmodederyuévos
amo 1od Jeod elc Vudc Svvdusor xal tépaoct xal onueiow, ols
énoinoev O adrod 6 Peds & uéow Oudy xadds adrol oidare
(Act. 2,22). In diesen Worten waltet der Gesichtspunkt der
Missionspredigt: Die Wunder sind Zeugnisse fiir Jesu Messias-
tum, hinter den Krafttaten steht Gott, der dadurch seinen
Sohn legitimiert, ganz so wie die Missionare durch ihre dvvduss
ihre gottliche Sendung beweisen (Rom. 15,8f.; I Thess. 1,5;
II Cor. 12,12; Me. 16,17. 20). — Daneben macht sich aber ein
zweiter Gedanke geltend: die Heilungswunder gehdren zur
rettenden Titigheit des Messias, vgl. Aect. 10,38: ... .. &
duijAdey edeoyerddv wal iduevos mdvras Tovs xaradvvacrevouévovs o
rod dwafélov, dr 6 deoc v uer’ adrod. — Die beiden, innerlich
verwandten, Anschauungen ziehen sich durch die synoptischen
Evangelien als Leitgedanken hindurch; in ihrer Einheit treten
sie hervor in der Antwort Jesu auf die Anfrage des Tiufers
Mt, 11, 4 ff. In den umrahmenden Bemerkungen der Evange-
listen tritt bald der Gesichtspunkt der dnddeiéic, bald der der
Berufstiitigkeit Jesu hervor. Im ersteren Sinne stehen die
stereotypen abschliessenden Worte von dem Entsetzen und
Staunen, das die Machttaten Jesu hervorriefen (Me. 1,27f.;
2,12; 5,20.42 usw.); der letzteren Anschauung entspringen
die zusammenfassenden Charakteristiken der Titigkeit Jesu (Me.
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1, 34. 39 usw.) so wie die Fassung des Auftrags an die ausge-
sandten Jiinger Me. 6, 7; Mt. 10,1, wobei der Blick bald mehr
auf die personliche Wohltat gerichtet sein kann (Mt. 8, 16 f),
bald mehr auf die Bekimpfung Satans (Le. 10,19 f). Wir
haben er hier hauptsiichlich mit den Leitgedanken der evange-
lischen Redaltion zu tun, die natiirlich denen der Missions-
predigt entsprachen. Gelegentlich findet man sie in einem
Jesuswort ausgepriigt, wie schon aus den eben erwiihnten Bei-
spielen hervorgeht; besonders markant ist aber das Strafwort
gegen die unbussfertigen Stidte Mt. 11,20 ff.

Eigentiimlich eben auf dem Hintergrund des dnddeiéis-Ge-
dankens sind die Schweigegebote an die Diimonen und Ge-
heilten (Me. 1,34.43; 5,43 usw.). Dieser Zug mag der volks-
tiimlichen, miindlichen Erzihlung entstammen als Illustration
der vollkommenen Herrschaft Jesu iiber die Diimonen, dann ist
daraus eine Stilformel geworden, die eine weitere Anwendung
gefunden hat und in die Evangelien hereingekommen ist. Dass
die volkstiimliche Empfindung auch in der entgegengesetzten
Richtung gehen konnte, zeigt Me. 5, 19.

In zwei verschiedenen Fassungen finden wir die Tradi-
tion von der Ablehnung einer Zeichenforderung (Me. 8,11 f.;
Mt. 16,1 ff.), man begehrt ein oyueior dnd Tod odoavod, also
eine gottliche Legitimation, was aber schroff zuriickgewiesen
wird, Mt. 16,1 wird die Zeichenforderung lediglich literarische
Einleitung zn dem ironischen Wort vom Deuten der Zeichen
der Zeit sein; somit bleibt nur Me. 8,11 f, das den Charak-
ter eines Strafwortes oder Drohwortes hat und also kein prin-
zipielles Licht auf die Auffassung der Wundertitigkeit Jesu
wirft.

b. Wunder und Glaube. Yine Notiz Me. 6,5 f. erzihlt,
dass Jesus in Nazaret keine Wunder tun konnte (odx éddvaro
el aovfjoar oddepiar Sdvauwr) wegen des Unglaubens der Leute,
nur einige wenige Kranke heilte er durch Handauflegung. Diese
(abschliessende und die Erzihlung abrundende) Bemerkung soll
die vollige Unempfiinglichkeit der Vaterstadt Jesu mit der iius-
sersten Schiirfe betonen: Wiithrend andere Stidte den Segen
seiner Wundermacht reichlich genossen, ging seine Heimat leer
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aus. Dabei wird das Unterbleiben einer jeden dvvaus nicht
so sehr als Strafe fiir den Unglauben bezeichnet wie als psy-
chologische Folge desselben. Gewohnlich beurteilt man diese
Tatsache als einen Beweis fir die Giite der Ueberlieferung:
sie stosst sich ja mit dem allgemeinen Gedanken von der
souveriinen Wundermacht Jesu. Es fragt sich aber, ob nicht
hier eher die Missionspsychologie und christliche Erfahrung
heineinspielt: Wundertat wird durch empfinglichen Glauben
bedingt, vgl. Me. 5,36; 9,23 ff.; 10,22; Mt. 9,28, auf die
Konsekvenzen dieser Betrachtung fiir die Wundermacht Jesu
wird nicht reflektiert. Eine iihnliche sorglose Eintragung mensch-
lich-christlicher Erfahrung in die Praxis des Messias begeg-
net uns Mec. 9,13, wo Gebet (ind Fasten) dem Glauben Mt.
17, 20 entspricht.

c¢. Wunderapologetik. Die Episode Mec. 3, 23—30 zeigt,
dass man gegen Jesus den Vorwurf des Teufelsbiindnisses ge-
richtet hat, — ob schon zu seinen Lebzeiten oder erst spiter,
macht in diesem Zusammenhang keinen Unterschied. Die An-
klage lautet: fesilefodd e und &v d doyovn 1@y Sawpoviewy
éxPdlder @ Sawuéma, Die folgende Rede richtet sich gegen
die letztere Behauptung: es wird dargelegt, welch sinnlosen
Selbstwiderspruch sie enthilt, In der Tat kann man sich
schwerlich denken, dass selbst die wildesten Hetzer eine so
torichte, auch gegen jede volkstiimliche Dogmatik verstossende
Anklage erhoben hiitten. Vielmehr wird man dberhaupt die
dvvdues Jesu aus dem Teufelsbiindnis hergeleitet haben. Diese
allgemeine Behauptung hat die Apologie durch Spezifizierung
zurechtgemacht: Zu den dvvdueic gehdren ja auch die Dimo-
nenaustreibungen, und wenn man diese in den Vordergrund
riickt, lisst sich leicht zeigen, dass die Gegner sich in einen
fulminanten Selbstwiderspruch verwickelt haben. So ist also
der Vorwurf in seiner jetzigen Form wohl auf die Verteidigung
zugeschnitten. — Die Apologetik hat hier den logisch-dia-
lektischen Weg beschritten; in der Versuchungsgeschichte weist
Jesus vor aller Augen ein fiir alle mal den Teufel zuriick, der
ibn dazu verfiihren will, einen Bund mit ihm zu schliessen, —
Tatsachenbeweis und Vernunftbeweis erginzen sich; — Beelefovd
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#yer, — die Magie ist eine Teufelskunst, Satan ist der oberste
Magier und der Urheber der dvvdueic xai onusia xai tépara
ywevdovs 11 Thess. 2,9 (xar’ évépyeav tod oaravd), vgl. Apoc.
13,13 ff.; wer die Kunst zur Vollkommenheit ausiiben will,
muss ihm huldigen. Auch spiiter hat die christliche Apologetik
sehr hilufig Jesus gegen den Vorwurf der Zauberei verteidigen
miissen; das Material ist iibersichtlich gesammelt bei W. Bauer,
Das Leben Jesu im Zeitalt. d. ntl. Apokr. 1909 p. 465 ff.

d. Zuriickhaltung gegeniiber der Wunderprazis. — Gele-
gentlich spiirt man im N. T. eine Bestrebung, die Bedeutung
der Wundertaten zu begrenzen und vor ihrer Ueberschiitzung
zu warnen z. B. Mt. 7,22: »Viele werden an dem Tage zu
mir sagen: Herr, Herr, haben wir nicht in deinem Namen ge-
weissagt und in deinem Namen Diimonen ausgetrieben und viele
Machttaten getan? Und dann werde ich ihnen bekennen: Nie-
mals habe ich euch erkannt, geht fort von mir, ihr Frevler!«
Hier haben wir sicher ein Fragment urchristlicher Pariinese;
und eine ihnliche Tendenz verspiiren wir in dem Le. 10, 20
iitberlieferten Herrenwort, das an die 72 Jiinger gerichtet ist,
die frohlockend zuriickkehren und berichten: Herr, auch
die bosen Geister sind aus untertan im deinem Namen.
Ihnen antwortet Jesus: »Freut euch nicht so sehr dar-
iiber, dass euch die bisen Geister untertan sind, als dar-
iiber, dass euer Name eingeschricben ist im den Himmeln.
— Im Johannesevangelium merkt man deutlich, dass die naive
Wunderfreude fehlt, es besteht auch in dieser Beziehung ein
gewaltiger Unterschied von den Synoptikern. Statt der bunt
wechselnden Reihe von Situationen, in denen der synoptische
Jesus seine Macht betiitigt, begegnen bei Johannes einige wenige
auserwiihlte Mirakel, die die ddfa des Gottessohnes in sinnvoller
Weise offenbaren. Dabei ist das Merkwiirdige, dass diese Mi-
rakel krasser sind als die synoptischen (Weinwunder, Heilung
cines Blindgeborenen, Auferweckung eines Toten nach vier
Tagen usw.); Spiritualisierung und Materialisierung scheinen
Hand in Hand zu gehen. FEine zutreffende Charakteristik der
johanneischen Stellung zum Wunder scheint mir K. L. Schmidt
geliefert zu haben in seinem Aufsatz »Der johanneische Cha-



rakter der Erzihlung vom Hochzeitswunder in Kanae (Har-
nackehrung 1921 p. 32 ff). Hier heisst es u. a.: »Die Art,
wie Jesus seine Mutter zuriickweist, hat eine gewisse Ver-
wandtschaft mit seinem Verhalten seinen Briidern gegeniiber
(7,3 ff.). Auch dort werden Wunderheischende abgewiesen,
Und ganz iihnlich lautet die Begriindung: Meine Zeit ist noch
nicht gekommen. Hier wie dort kommt die eigentiimliche Stel-
lung zum Ausdruck, die nach dem vierten Evangelium Jesus
zu seinen Verwandten einnimmt. Sie stehen durchaus auf der
jiidischen Seite, auf der Seite des xdouos, und benehmen sich
wie dessen Vertreter, wie ein Nikodemus, die Samariterin und
die anderen Ungenannten. Immer wieder wird die Wunder-
sucht dieser Leute abgelehnt. Eine gewisse Verachtung des
‘Wunders macht sich im vierten Evangelium geltend bis hin zu
dem Satz in der Thomasgeschichte, dass selig sind, die nicht
sehen, und doch glauben (20,29) ... Das Merkwiirdige ist nun,
dass Jesus jedenfalls doch ein Wunder tut ... das Kanawunder
ist ein onueiov, dessen tieferer Sinn nur dem Gliubigen er-
schlossen ist. Bei alle dem macht sich aber doch und nicht
hier allein, ein gewisser Zwiespalt zwischen Wunderbekimpfung
und Wunderglaube bemerkbar. In kap. 5 (vgl. v. 17), 9 (vgl.
v. 39), 11 (vgl. v. 20) tut [ja Jesus grosse &ya, d. h. Taten
vor allem Volk. Dieser Zwiespalt muss anerkannt und nicht
als eine Handhabe zu Interpolationshypothesen benutzt, sondern
als Spannung innerhalb der johanneischen Frommigkeit gedeu-
tet werden. Dass Johannes von einer sublimen Auffassung
immer wieder zu einer mehr massiven zuriickkehrt, indem er
dabei wohl der Gemeindefrommigkeit Konzessionen macht, wird
noch deutlicher aus dem Nebeneinander einer Ablehnung und
einer Bejahung der urchristilichen Eschatologie und aus der
Spannung zwischen geistigster Mystik und massivstem Sakra-
mentsglauben.«

Eben von dieser Betrachtung aus erklirt sich die krass
materialistische Art der johanneischen Wunder: neben dem
Spiritualismus machen sich die richtig volkstiimlichen Vorstel-
lungen von Jesus als Thaumaturgen geltend. In der synop-
tischen Ueberlieferung waltet noch durchgiingig ein gewisser
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Takt in dieser Beziehung, eben weil der historische Sinn noch
lebendig war; Johannes dagegen, der ohne solchen Sinn ist,
baut auf der von dem vulgiren Geschmack erzeugten Wunder-
erzihlung. Somit ist' der Gedanke nicht ohne weiteres abzu-
lehnen, dass die evangelische Versuchungsgeschichte nicht nur
boswillige Verlenmdung Jesu bekiimpfen will, sondern zugleich
ciner wild wuchernden christlichen Phantasie gewisse Grenzen
zu stecken sucht: Eben in der Masslosigkeit der vulgiiren KEr-
zihlungen von den Wundern Jesu lag ein Anhaltspunkt fiir die
Nachrede, die ihn als Wundermann im Bunde mit dem Satan
darstellte,

1. Anmerkungen.

1. Zur Dreizahl s. E. von Dobschiitz »Paarung und Drei-
ung in der evangelischen Ueberlieferunge in Neutestl. Studien
fir Heinrici, Leipz. 1914 p. 92 ff. Paulus bittet drei mal um
Befreiung vom Satansengel IT Cor. 12,7 ff. (zu S. 4 f)..

2. Zum Fliegen des Magiers durch die Luft wire vor
allem an Simon Magus zu erinnern, vgl. E. Hennecke. Neu-
testl. Apokryphen 1904 p. 383 ff. (zu S. 9 f).

3. Zu Ps. 91 bemerkt W. Staerk i seinem Kommentar
(Schr. des A. T. III 1, 1911 p. 251): »Die Gefahren werden
als biose Diimonen vorgestellt,« und spricht von »Bewahrung
vor allerlei Schrecknissen, Krieg, wilden und giftigen Tieren,
im besonderen aber vor dimonischen Krankheiten, durch Got-
tes gute Geister, die den Frommen schutzend umschweben. . .»
Die Gefahren sind: Des Voglers Falle, Tod und Verderben,
Nichtliches Grauen, der Pfeil, die Pest, die Mittagsglut, Un-
heil, Plage, giftige und wilde Tiere. S. Mowinckel zieht nicht
diesen Psalm heran in seiner bedeutsamen Untersuchung » Avaen
und die individuellen Klagepsalmen« (Psalmenstudien I 1921),
bietet aber ein reiches Material zur Beleuchtung dieser dimon-
ischen Gefahren. Im Zusammenhang der Versuchungsgeschichte
ist jedoch der Psalm lediglich als ein Vertrauenswort aus der
Bibel gebraucht ohne Riicksicht auf den urspriinglichen Sinn.
(Zu 8. 11£).
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4, Wenn der Gegner Jesu 6 dudfoloc heisst, hat das Wort
gicher nichts mit der magischen dwxfolsj zu tun, sondern ist
der gewohnliche Teufelsname in der LXX wie im N. T. Will
man einen Zusammenhang mit der Zauberterminologie finden,
miisste der schon auf dem Punkt zu suchen sein, wo é didSolos
als Wiedergabe des hebriischen Satan aufgegriffen wurde (zu
8. 10) [Uber die rituelle dwxfolsj und ihren Zusammenhang mit
babylonisch-jiidischen Vorstellungen vgl, Symbolae Osloenses
fase. 2. 8. E.].

5. Der Berg ist sicher nicht ein urspriinglicher mythischer
Gotterberg, sondern eher eine Mirchenvorstellung (zu 8. 22).

6. Zauberei und Konigsherrschaft, s. das Mirchen vom
Ring des Gyges, Platon resp. 329 D.

7. Christus als Wundertiiter s. @. Wetter, Der Sohn
Gottes Gottingen 1916, p. 64 ff.

8. Das Fasten kommt sonst nicht im Leben Jesu vor
(vgl. jedoch Mt. 6,16 ff., Me. 9,29), wird vielmehr abgelehnt
(Me. 2,18 ff,, Le. 18,12). In der Versuchungsgeschichte wird
das (vierzigtiigige) Fasten von der Erzihlungstechnik gefordert:
als Voraussetzung der ersten Versuchung. An eine Beziehung
zu der vorhergehenden Perikope (Johannesjiinger und Fasten
Me. 2,18) ist kaum zu denken.




