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Der Gedanke eines
koniglichen Messias im
Alten Testament

P. Andreas Stadelmann

Wer sich mal der Miihe unterzieht, einen Blick
in eine heutige Handausgabe des griechischen
Neuen Testamentes zu werfen (Merk, Nestle),
oder wer etwa nach der in der Gegenwart wohl
bedeutendsten deutschen Vollbibel, der Jerusa-
lemer Bibel, greift, stellt fest, dass die Seiten-
rander angefiillt sind mit Verweisen auf alttesta-
mentliche Stellen. Bis auf vier Zitate heidni-
scher Herkunft stammen diese vielen Zitate
und Anspielungen aus den proto- und deutero-
kanonischen Schriften des Alten Testaments, zu
einem geringen Teil auch aus nachkanonischen
Schriften der altbiblischen Welt.

Blicken wir dann auf die neutestamentlichen
Schriften selbst, fdllt wiederum auf, wie man-
che von ihnen (Hebr#erbrief, Geheime Offen-
barung des Johannes, auch grosse Teile des Ro-
merbriefes) wie ein Mosaik aus alttestamentli-
chen Schrifttexten wirken. Und wer etwa das
Matthdusevangelium aufschldgt mit seinen typi-
schen Reflexionszitaten («dies oder jenes ist ge-
schehen, damit die Schrift erfiillt werde»), wird
sich kaum des Eindrucks erwehren konnen:
Alle wesentlichen Punkte des Lebens und Wir-
kens Jesu, angefangen mit seiner geistgewirk-
ten Empfangnis, waren ja im Alten Testament
vorhergesagt und geben sich als Erfiillung ei-
nes so vorhergesagten Gesamtgeschehens zu er-
kennen. Allenfalls mag er sich dabei verwun-
dert fragen: Wie war es eigentlich nur moglich,
dass Israel, vorab seine Schriftexperten, Jesus
trotzdem nicht als den im Alten Testament ver-
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heissenen Messias erkannten und anerkannten,
sondern sogar dem Verbrechertod am Kreuz
uiberlieferten?

1. Die Davidsverheissung als historischer An-
satzpunkt

Auf die konigliche Gestalt des Messias weist
der Engel gelegentlich der Verkiindigung hin:
«Dieser (Jesus) wird gross sein und Sohn des
Allerhochsten heissen. Gott, der Herr, wird ihm
den Thron seines Vaters David geben und er
wird herrschen iiber Jakobs Haus in Ewigkeit
und seines Reiches wird kein Ende sein.» (Lk
1, 32 f) Der Engel kniipft damit an die soge-
nannte Davidsverheissung an (2 Sam 7), denn
das durch den Propheten Nathan an David er-
gangene Orakel ist die eigentliche historische
Wurzel der Messiaserwartung. In dieser dem
frithen 10. Jh. v. Chr. angehorenden Verheis-
sung geht es um den dauernden, von Gott sel-
ber verbiirgten Fortbestand des davidischen
Konigstums: Jahwe will David ein Haus bauen,
d. h. Davids Dynastie, sein Konigtum und
Thron, sollen in Ewigkeit feststehen. (2 Sam 7,
10. 16)

2. Die Konigsidee in der dltesten Geschichts-
schreibung

Ebenfalls in die frithe Konigszeit gehort das so-
genannte «jahwistische Geschichtswerk» (10./9.
Jh. v. Chr.). Es enthilt offensichtlich manche
alte Ueberlieferungen, die allerdings neu redi-
giert und in den Dienst des davidischen Ko-
nigshauses genommen werden. Dazu sind zu
zéhlen: Das Protoevangelium, die Abrahams-
verheissung, der Jakobssegen und das Bileam-
orakel.

Unmittelbar vor der Landnahme (ca. 1200
v. Chr.) begegnen wir in den Weissagungen Bi-
leams (Num 24, 7. 15-19) dem seherischen
Hinweis auf den «Stern, der aus Jakob auf-
geht», auf das «Zepter, das sich aus Israel er-
hebt» und in vernichtendem Kampf die Geg-
ner lberwiltigen wird. Der vorangehende Ja-
kobssegen handelt im Judaspruch (Gen 49, 8-
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12) von der koniglichen Vorrangstellung Ju-
das, der mit einem Lowen verglichen wird. Ihm
als Stamm gebiihrt die fiirstliche Herrschaft in
Israel und ihm ist unter dem Bild des Zepters
Herrschaft iiber die Fremdvolker zugespro-
chen. Die Berufung Abrahams als der Beginn
der eigentlichen Israelgeschichte ist wiederum
durch eine Verheissung markiert: «Aus dei-
nem Lande ziehe fort . .. Ich mache dich zu ei-
nem grossen Volke und segne dich und mache
deinen Namen hochberiihmt, dass du zum Se-
gen werdest. Denn segnen will ich, die dich seg-
nen, ...und der Erde Stimme alle sollen sich
mit dir dann segnen.» (Gen 12, 1-3) Die am
weitesten zuriickliegende Verheissung findet
sich im sogenannten Protoevangelium: «Feind-
schaft will ich setzen zwischen dich (Schlange)
und das Weib und zwischen deinen Stamm und
ihren Stamm; zermalmen wird er dir den Kopf,
willst du ihn in die Ferse schnappen.» (Gen 3,
15).

Von Verheissung zu Verheissung scheint der
kiinftige siegreiche K6nig immer deutlicher auf:
Die Linie fiihrt vom Samen der Frau (Mensch-
heit) iiber den Samen Abrahams (Volk Israel)
zum Samen Davids (Stamm Juda und Davids-
dynastie). Ausgezogen und zu Ende gefiihrt
wird diese Linie im Neuen Testament: Der
«Same» schlechthin, dem die Verheissung gege-
ben ist, ist der Messias-Jesus (Gal 3, 19), der
Sohn des David, des Abraham und Adam, der
seinerseits Gottes war (vgl. Lk 3, 23-38).

3. Die Konigspsalmen

Der Gedanke eines koniglichen Messias wird
insonderheit auch in den sogenannten Konigs-
psalmen ausgebreitet. Sie gehoren der vorexili-
schen Zeit an (vor 600 v. Chr.). Zwar bildet
primér die Person des Konigs (David oder ei-
ner seiner Nachfolger) Gegenstand dieser Lie-
der, doch weisen sie iiber sich selbst hinaus, in-
sofern hintergriindig doch immer die zwei-
felnde Frage bleibt: Bist du es, der da kommen
soll, oder miissen wir noch einen anderen Ko-
nig erwarten? Der «Sitz im Leben» dieser Ko6-

nigspsalmen war die Liturgie, genauer die ri-
tuell vollzogene Inthronisation des davidischen
Konigs, welche alljihrlich am Neujahrsfest neu
begangen wurde (Pss 47. 93. 96-99). In dieser
festlichen Begehung wurde, wie Ps 132 und vor
allem Ps 89 =zeigen, die Davidsverheissung
durch einen prophetischen Sprecher neu pro-
klamiert und reaktualisierend auf den jeweili-
gen Davididen iibertragen. Einblick in das ei-
gentliche Thronbesteigungsritual gewihren die
vom Neuen Testament des oftern auf Jesus be-
zogenen Texte Ps 2 und Ps 110, ergdnzt durch
sporadische Notizen aus den Geschichtsbii-
chern (vgl. 1 Kg 1; 2 Kg 11): Der Konig wird
gesalbt, inthronisiert, gekront und erhilt, zu-
sammen mit dem Zepter, das sogenannte Ko-
nigsprotokoll, das seine Rechte und Pflichten
als Sohn Jahwes und Statthalter Gottes ent-
halt. Zum gleichen Ritual gehoren auch die Pss
72 und 101: In Ps 101 tut der neueingesetzte
Konig sein Regierungsprogramm kund, wih-
rend in Ps 72 das beim Regierungsantritt ge-
genwartige Volk Jahwe um eine gliickliche und
segensreiche Konigsherrschaft bittet. Neben Ps
45, der eine moglicherweise mit dem Thronbe-
steigungsakt verbundene konigliche Hochzeit
feiert, erbitten Ps 20 f den géttlichen Beistand
fiir den in den Krieg ziehenden Konig, der sei-
nerseits, vom Kampf zuriickgekehrt, in Ps 18
personlich dankt fiir den kraft Jahwes Eingrei-
fen erfochtenen Sieg.

4. Der Idealkonig bei Isaias

In den Jahren zwischen 730-700 v. Chr.
erklingt in Jerusalem die Botschaft des Prophe-
ten Isaias. Auch er kniipft bei der Davidsver-
heissung an; geschichtlicher Haftpunkt seiner
prophetischen Aussagen ist jedoch der aktuell
regierende Konig in Jerusalem, Achaz. Gleich-
zeitig sprengt Isaias aber das rein Geschichtli-
che und eroffnet bislang verschlossene Perspek-
tiven in die Zukunft hinein. Die einschlédgigen
Texte sind: Is 7, 10-17; 9, 1-6; 11, 1-9.

Durch seine Biindnispolitik — ein Ausdruck
mangelnden Glaubens — begeht der Konig



Achaz Hochverrat an den seinem «Vater» Da-
vid gegebenen Verheissungen, nach denen der
davidische Herrscher ein «Knecht» und «Sohn»
Jahwes sein soll und ein Vasall des alleinigen
Grosskonigs Jahwe. Weil er also eigenmichtig
national-politische Vorkehrungen trifft und
diese dem Schutze Jahwes vorzieht, muss ihm
der Prophet das Gericht Gottes ankiindigen.
Gottes Strafe geht aber nicht soweit, dass er die
der Davidsdynastie einmal versprochene Huld
ganz null und nichtig machen wollte. Und fiir
diese selbst im Gericht noch obwaltende Treue
gibt er folgendes Zeichen: «Hort, die ihr zu Da-
vids Haus gehort! Der Herr gibt euch von selbst
ein Zeichen: Die Jungfrau wird empfangen und
einen Sohn gebdren und ihn Emmanuel benen-
nen, 'Gott mit uns’. Er wird Milch und Honig
geniessen, wenn er das Bose zu verschmihen,
das Gute zu erwihlen lernt. Bevor der Knabe
namlich Boses zu verschmahen und Gutes zu
erwahlen lernt, wird schon das Land verlassen
sein, wofiir du bangst ob dieser beiden Konige.
(7, 13-16) Das iiber den Text selbst Hinauswei-
sende besteht nun darin: Isaias verheisst einen
im Gegensatz zu Achaz stehenden Idealherr-
scher. Mit ihm soll nach vorangegangener Ka-
tastrophe eine Aera paradiesischen Gliicks an-
heben. Gott bleibt zwar der David gegebenen
Verheissung treu, wird jedoch, indem er ob ih-
res vollstandigen Versagens die gegenwartig re-
gierende Linie unterbricht, einen Neubeginn
setzen. Haupthandelnder dabei ist der person-
lich eingreifende Gott (V. 14). Doch wird er
sich beim Neueinsatz einer irgendwie mit Da-
vid verbundenen «Jung-Frau» bedienen, die
den Gottes Gegenwart zugleich versinnbilden-
den und verbiirgenden Idealkonig insofern er-
moglicht, als sie, wiederum im Gegensatz zu
Achaz, glaubt und diesem ihren Glauben da-
durch Ausdruck verleiht, dass sie ihren Sohn
Emmanuel — ’Gott mit uns’ nennt, wie Maria,
die einem Davididen angetraute jungfriuliche
«Jung-Frau» (Lk 1, 26), durch die die Davids-

verheissung endgiiltig wahr geworden ist (Lk 1,

32 f): Sie ist die Mutter meines Herrn (so nennt
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Ps 110, 1 den davidischen Konig!) geworden,
weil sie als Jahwes Magd wahrhaftig geglaubt
hat (Lk 1, 38. 43. 45) und so Gott, den einen
zum Gericht, den anderen zum Heil, sein Zei-
chen geben liess (Lk 2, 34). So sieht, vom
Neuen Testament aus betrachtet, die Erfiillung
von Is 7 aus: Eine Jungfrau, obwohl sie das
prophetische Bewusstsein iibersteigt (Isaias
dachte gewiss nicht an eine eigentliche Jung-
frauengeburt), das prophetische Wort auf eine
unerwartete und unvorhergesehene Weise
wahr.

Geschichtlich gut einordnen lisst sich Is 9, 1-6.
In einem prophetischen Hymnus preist Isaias
die visiondr geschaute Befreiung der seit 733
unter assyrischer Herrschaft stehenden nordis-
raelitischen Landstriche Gileads und Galildas
sowie der Saronebene (8, 23 - 9, 4). Jahwe sel-
ber ist es, der heilschaffend eingreifen wird.
Doch ist dieses Heil in der Schau des Prophe-
ten aufs engste mit der gerechten, michtigen,
nie endenden Herrschaft eines davidischen Ko-
nigs (V. 6) verbunden: «Denn ein Kind ist uns
geboren, ein Sohn ist uns gegeben.» Seine Na-
men sind: «Wunderrat» (ein Wunder von ei-
nem Regenten) und «starker Gott» (gottgewal-
tiger Held), «Ewig-Vater» (Vater fiir immer)
und «Friedensfiirst» (heilverbiirgender Herr-
scher). Historisch gesehen wird es sich hier vor-
dergriindig um die physische Geburt des
Achaz-Sohnes Ezechias handeln. Unterschwel-
lig erwartet der Prophet wiederum einen Ideal-
konig aus der Familie Davids.

Der dritte Text Is 11, 1-9 fiigt sich wohl am be-
sten in die auf die assyrische Invasion (701
v. Chr.) folgenden Tage ein. Das angedrohte
Gericht ist iiber Juda und das davidische K&-
nigshaus hereingebrochen: Was davon {ibrig-
bleibt, gleicht einem armseligen Baumstrunk
und Wurzelstock (V. 1). Doch daraus wird,
wann ist wiederum nicht gesagt, wie ein Reis
ein neuer David hervorsprossen. Vier Aspekte
dieser «revolutiondren Wiedergeburt» sind dem
Propheten wichtig: Es handelt sich wieder um
einen Neubeginn und Neueinsatz, dem wie in Is
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Der Engel sprach zu Maria: «Sie-
he, du wirst empfangen und einen
Sohn gebdhren, dem sollst du den
Namen Jesus geben.

Er wird gross sein, und Sohn des
Héchsten heissen, und Gott der
Herr wird ihm verleihen den
Thron Davids, seines Vaters. Er
wird iber das Haus Israel auf
ewig Konig sein, und seine Herr-
schaft wird kein Ende haben.»



7 das Gericht vorangeht (V.17). Der neue Herr-
scher wird wie die Charismatiker der Friihzeit
mit der Fiille des auf ihm ruhenden Gottesgei-
stes ausgestattet sein (V. 2). Deshalb wird er
befiahigt sein, gut zu regieren, zumal zugunsten
der Armen gerecht zu richten (V. 3-5). Und die
Folge davon: Aufgrund des durch den Ideal-
herrscher garantierten richtigen mit-menschli-
chen und gott-menschlichen Verhiltnisses (Ge-
rechtigkeit und Jahweerkenntnis) wird der
selbst die untermenschlichen Bereiche umfas-
sende paradiesische Friede wiederhergestellt
werden (V. 6-9).

Zeitlich und «weltanschaulich» neben Isaias
steht der Prophet Michias. Seine Heilsverheis-
sung erwachst ebenfalls aus der Assyrerbedro-
hung (ab ca. 740 v. Chr.). In Michdas 5,1—5
begegnen uns sozusagen dieselben Motive wie
bei Isaias: Jahwe will einen neuen Anfang
setzen; ist doch, zusammen mit der Konigs-
stadt Jerusalem, auch das jetzt regierende
Konigshaus dem Untergang geweiht. Spricht
Isaias 11,1 von der Wurzel Isai (Jesse) als dem
Ansatzpunkt der Zukunftshoffnung, so
Michdas von dem kleinen, unscheinbaren
Bethlehem: Aus ihm wird gleich der Sonne
oder einem Stern dem Dunkel ferner Vergan-
genheit enttauchend, der neue David hervorge-
hen (V. 1). Wie bei Isaias 7, 14 ist auch bei Mi-
chdas im Zusammenhang mit der Erwidhnung
der von Jahwe verhdngten vorangehenden Ka-
tastrophe betont von des Zukunftsherrschers
Mutter die Rede (V. 2). Wiederum wie bei
Isaias 9, 6 hingt vom neuen Herrscher und Hirt
das als Friede geschaute Heil ab: Die Befreiung
von der Fremdmacht, die ganz Israel als dem
wiederherzustellenden Zwolfstaimmevolk zugute
kommen wird (V. 2). Denn ausgestattet mit der
«Macht Jahwes, seines Gottes», wird er (in die-
sem Punkt unterscheidet sich Michdas von
Isaias) Israels Feinde siegreich niederkdmpfen:
«Gross wird er sein bis an die Enden der Erde»
(V.3—5).
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5. Der Konigsgedenke zur Zeit des Exils
Hierher gehoren die beiden Propheten Jere-
mias und Ezechiel. Der Konig ist abgesetzt, der
Tempel liegt vernichtet. Fiir Jeremias stehen
folglich nicht mehr Jerusalem und die Davids-
dynastie im Vordergrund, sondern das Land
und der Bund: Das Volk wird aus der Verban-
nung wieder ausziehen, heimkehren ins Land
der Verheissung und auf Grund des neuen, ge-
lauterten Volkes wird es wieder ein neues, ge-
eintes und reines Gottesvolk geben mit einem
Machthaber und Herrscher (Jeremias 30, 21),
der aus dem Volke selber stammt und Gott in
besonderer Weise nahesteht. Aber Jahwe wird,
nachdem er selber die zerstreuten Schafe ge-
sammelt und zuriickgefithrt haben wird, nicht
nur ganz allgemein «Hirten bestellen, die (im
Gegensatz zu den jetzigen Regenten) sie wirk-
lich weiden» (Jeremias 23, 1—4), sondern in
nicht nidher bestimmter Zukunft «dem David
einen gerechten (d. h. rechten und echten)
Spross erwecken; der wird als Kdnig regieren
und weise handeln und Recht und Gerechtig-
keit iiben im Lande» (Jeremias 23, 5 f). Sein
Name soll sein: «Jahwe ist (durch den Davids-
spross) unsere Gerechtigkeit, unser Heil.»
Damit wird zusammenhédngen, dass Juda und
Israel, also das ganze wiedervereinte Zwolf-
stimmevolk in Sicherheit wohnen und von
Jahwe selber Heil erfahren wird. Ein kurzer,
vereinzelter Satz, gewiss! Doch ist in ihm das
Wesen der Davidsverheissung und der Davids-
hoffnung auf #usserst pragnante Weise zum
Ausdruck gebracht.

In der Zukunftserwartung Ezechiels tritt zum
neuen Volk und neuen Land noch der neue
Tempel und der neue Kult (Kap. 40—48).
Dazu gehort jedoch auch ein neuer Herrscher
(Ezechiel 34, 23 f; 37, 22. 24 f). Als der Herr,
Hirte und Heiland Israels wird Jahwe selbst
seinem von ihm wieder vereinten und zuriickge-
fiihrten Volk und dem kraft seiner personli-
chen Gegenwart gereinigten und fruchtbar ge-
machten Land gleichsam als Unterpfand des
ewigen Heils- und Friedensbundes, der auch
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die untermenschliche Natur umfassen und um-
gestalten wird, einen Hirten erstehen lassen
(Ezechiel 34, 23—29). Dieser von Jahwe ge-
schenkte Hirte oder Regent ist ein neuer David:
«Mein Knecht David wird Konig sein iiber sie
— Fiirst fiir immer» (Ezechiel 37, 24 f). Der
neue David wird als «Fiirst» und — Ezechiel
gebraucht das Wort vom menschlichen Herr-
scher iiber Israel nur hier — «Konig» gleich-
sam die Rolle Jahwes iibernehmend und sicht-
bar machend der eine Hirte sein: «Er wird sie
weiden und ihnen Hirte sein» (Ezechiel 34, 23).
Trotz Gericht und Katastrophe bleibt Jahwe
seiner David und dessen Nachkommen ge-
gebenen Verheissung treu (Ezechiel 17,
22—24).

6.Der Messias-Konig im nachexilischen Schrift-
tum

In den Jahren 520—515 v. Chr. baut die aus
dem Exil entlassene Judenschaft den Tempel zu
Jerusalem wieder auf. In diese Zeit fdllt das
Wirken der beiden Propheten Aggdus und
Zacharias. Thre mit dem Wiedererstehen des
Sion-Heiligtums engstens verkniipfte prophe-
tische Botschaft besteht in der Ankiindigung
des anscheinend unmittelbar bevorstehenden
Kommens Jahwes. Nun ist aber der Wiederauf-
bau des Tempels, wie einst zur Zeit Davids und
Salomos, in besonderer Weise Sache der davidi-
schen Fiirsten, jetzt Zerubbabels, der, von den
Persern zum Statthalter ernannt, in Jerusalem
weilt. Den als Enkel Jojakins Bezeichneten
spricht Aggaus in dem in Agg 2, 20-30 auf uns
gekommenen Orakel in Jahwes Namen an: «An
jenem Tage, da das Weltall erschiittert und die
Kriegsmacht der Volker durch Gottes personli-
ches FEingreifen endgiiltig gebrochen werden
soll (V. 21f), nehme ich dich, Zerubbabel,
meinen Knecht, und mache dich dem Siegel
gleich; denn ich erwahle dich» (V. 23). Dass es
hier um die Aktualisierung der davidischen
Konigsideologie geht, zeigt die zur selben Zeit
ebenfalls auf Zerubbabel bezogene Verkiindi-
gung des Propheten Zacharias. In Zach 3, 8

spricht Jahwe von seinem Knecht, dem Spross,
den er kommen lassen will. Wer dieser Spross
ist und was Jahwe mit ihm zu tun gedenkt,
fiihrt Zach 6, 9-14 des nidhern aus: Der Pro-
phet soll eine Krone herstellen und sie
Zerubbabel aufs Haupt setzen mit den Wor-
ten: «Siehe da den Mann, ’Spross’ ist sein
Name: ja, unter ihm wird’s sprossen. Denn
bauen wird er den Tempel Jahwes und Herr-
lichkeit empfangen: Sitzen wird er und herr-
schen auf seinem Thron» (V. 12f). Die hier
zweimal gebrauchte Bezeichnung «Spross»
kniipft, sich auf diese Weise sachlich auf Is 11,
1 beziehend, an Jer 23, 5 an: «Es kommen
Tage, Spruch des Herrn, da werde ich dem Da-
vid einen gerechten Spross erwecken.»
«Spross» ist hier sozusagen zum Eigennamen,
zum messianischen Titel geworden.

Freilich, Zerubbabel ist nie Konig geworden.
Wieder einmal hat sich die von Jahwe und
Israel auf einen zeitgendssischen Davidssohn
gesetzte Erwartung zerschlagen: Zerubbabel
verschwindet spurlos im Dunkel der Ge-
schichte. Die fiir ihn bestimmt gewesene Krone
soll zum Gedéchtnis im Tempel Jahwes aufbe-
wahrt bleiben (Zach 6, 14). Aufbewahrt blei-
ben eigenartigerweise auch die von der realen
Geschichte im Stiche gelassenen und somit
scheinbar zunichte gewordenen prophetischen
Verheissungen. Wozu und fiir wen? Vorladufig
bleibt die wenn auch vage Hoffnung, dass es
unter ihm sprossen wird.

Etwa aus dem Jahr 300 v. Chr. stammt endlich
noch die fiir uns besonders interessante Stelle
Zach 9, 9 f, auf die auch das Neue Testament
Bezug nimmt (Mt 21, 5; Jo 12, 15): «Siehe,
dein Konig kommt zu dir .. .». Hier wird die
gesamte alttestamentliche Konigsideologie zu-
sammengefasst und, wie es scheint, auf den er-
warteten Idealherrscher der Zukunft, d. h. auf
den Messias schlechthin, projiziert. Folgende
Punkte verdienen dabei herausgestellt zu wer-
den: Dass es sich dabei um einen Davididen
handelt, zeigen nicht nur die Wortwahl und der
Textzusammenhang, sondern auch die Tat-



sache, dass im Deutero-Zacharias das Haus
Davids eine besondere Rolle spielt: «An jenem
Tage des Endkampfes wird das Davidshaus
sein wie Gott, wie der Jahweengel, der vor
ihnen einhergeht» (12, 8). Naherhin wird die
Inthronisation des Konigs beschrieben; das be-
weist neben der Erwdhnung des Esels als des
fiir das althergebrachte Konigszeremoniell typi-
schen Reittiers auch das bei der Proklamation
eines neuen Konigs iibliche Jubelgeschrei des
Volkes. Dabei ist nicht zu iiberhoren, dass Aus-
sagen wie «dein Konig, Sion», dessen «Kom-
men» von Jerusalem mit «Freude wund
Jauchzen» bejubelt wird, sich auf Jahwe, sein
Kommen und Ko6nigtum beziehen: Durch den
davidischen Konig, zumal durch den Konig der
Endzeit, wird Jahwes géttliches Konigtum heil-
wirkend gegenwirtig. Trotzdem ist der kiinf-
tige KoOnig ganz und gar Mensch: Er ist
demiitig und steht damit im Gegensatz nicht
nur zu den zeitgendssischen Grossen des unbe-
kannten Propheten, sondern vor allem zur
Grosszahl der fritheren Davididen (z. B.
Achaz). Insofern er demiitig ist, weiss er sich
durch und durch von Gott abhéngig: Er ist ge-
recht und gerettet, insofern er in der Ausein-
andersetzung mit seinen Widersachern von ihm
und durch ihn das Heil erlangt hat. Dass je-
doch Gott selber letztlich der eigentliche Ini-
tiator des Heiles ist, zeigt V. 10: Er selber wird,
selbst die Waffen Israels vernichtend, dem
Krieg endgiiltig ein Ende machen und damit
von oben her die Friedens- und Heilsherr-
schaft des Sion-Konigs begriinden. Sie tragt
universales Gepridge: Der Konig wird den von
Jahwe zuvor iliberwundenen Volkern vom Frie-
den sprechen; denn «seine Regierung reicht
von Meer zu Meer, vom Strom bis zu den
Enden der Erde» (V. 10). Und schliesslich
noch ein letzter Gesichtspunkt: In Zach 9, 10
weist die gleichzeitige Erwahnung von Ephraim
(Nordisrael) und Jerusalem (Juda) darauf
hin, dass Israel als das alte Zwolfstimmevolk
in der Heilszeit wiederum unter einemm Konig
vereint sein wird, womit eine weitere, an die
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messianische Davidserwartung gekniipfte Hoff-
nung aufgegriffen ist.

Farbbild: Anbetung der Hirten. Hochaltarbild in der
Klosterkirche Mariastein von F. C. Stauder, 1691.
Dr. G.Loertscher, kantonaler Denkmalpfleger schreibt
dazu:

Der prunkvolle Hochaltar von Mariastein, ein Ge-
schenk des Sonnenkonigs Ludwig XIV., wurde 1680
von Joh. Friedrich Buol aus Kaiserstuhl errichtet. Das
dreiteilige Hauptgeschoss enthdlt in der Mitte (flan-
kiert von den Statuen der Heiligen Vinzenz und Be-
nedikt) den Rahmen fiir die 7 nach den Kirchenfesten
auswechselbaren Bilder.

Das hier reproduzierte Altarblatt mit der Weihnachts-
darstellung weist gegeniiber den andern reiche Details
und Farbnuancen auf. Die Gruppe der fiinf anbeten-
den Gestalten, der Engel und der Tiere, erhidlt vom
unsichtbaren Stern ihr Licht, das mit dem Wirbel von
Engelkindern mit Spruchband durch das Dach der
Hiitte bricht. Lichtfiihrung und Bewegung der Figuren
sind lebhaft differenziert.

Franz Carl Stauder, der Schopfer dieses kiinstlerisch
hochstehenden Werkes, entstammt einer Malerdyna-
stie, welche im solothurnischen Oberbuchsiten behei-
matet und in Konstanz ansissig war.
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