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HOOFSTUK 3
‘N ONDERSOEK NA GOD IN ROMEINE 5 -8

INLEIDING.

In hierdie hoofstuk word gefokus op Rm 5-8. ‘n Deeglike ondersoek daarvan word
gedoen. Wanneer daar na ‘n teks gekyk word in ‘n poging om dit te vestaan, staan
kommentare baie keer as’t ware in die pad. Kommentare begin gewoonlik met ‘n
inleiding wat poog om al die historiese en kritiese en literére en sosiaal-wetenskaplike
vrae te hanteer. Hulle gee ook ‘n teologiese skema waarvan ‘n mens veronderstel is om
bewus te wees en dan toe te pas met die lees van die teks. Die meeste kommentare gee
ook ‘n vers vir vers uiteensetting van ‘n Bybelboek. Op hierdie wyse verkry ‘n mens nie
altyd ‘n mooi prentjie van die hele boek nie.

Rm 5-8 is as teks op die volgende wyse hanteer: Rm 1-16 is deurgelees om sodoende ‘n
indruk - soos van ‘n landkaart — asook ‘n gevoel van die hele brief te kry. Dieselfde is
met Rm 5-8 gedoen. Rm 5-8 is wéér deurgelees soos ‘n voetganger wat op ‘n
voetpaadjie vinnig deur ‘n woud stap om sodoende ‘n geheelindruk van die woud en die
toer daardeur te verkry. Daamma is daar weer volledig en woord vir woord na Rm 5-8
gekyk, soos ‘n voetganger wat deur ‘n woud stap en by elke besonderheid daarvan stil
gaan staan om daarna te kyk. Op hierdie wyse is daar gepoog om die ©Oeds-logiese,
XproTos -logiese en IMretpa-logiese prentjie in Rm 5-8 vas te stel. Dit is gedoen om te
probeer vasstel hoe Paulus se gedagtes teologies in Rm 5-8 werk. Gedetaileerde ‘lyste’
van woorde en hulle plek of funksie is gemaak. Daamna is gepoog om die frekwensie en
omvang van woorde en die gedagtes daarin te bepaal asook hoe en waar hulle voorkom.

GOD IN DIE SENTRUM IN ROMEINE.

God word in Rm in sy Persoon baie sterk uitgebeeld. Rm is ‘n baie sterk teosentriese
geskrif en daarom moet ‘n mens sé dat God in Rm in die sentrum van Paulus se denke
staan. Verwysings na God en die naam van God word met verbasende reélmaat gebruik.
Rm verwys ver meer na God as enige ander NT boek behalwe Handelinge. Meer as
veertig persent van alle NT verwysings na God, naamlik 548 uit 1314, kom by Paulus
voor. Dit is ‘n baie hoé persentasie (Morris 1986: 25). ‘n Skrywer wie se geskrifte net
ongeveer ‘n kwart van die NT beslaan, se verwysings na God behels dus byna die
helfte'*® van die totale aantal verwysings na God in die NT'¥". Hierby moet daar nog die
verwysings na God as ratnp gevoeg word. Hierdie verwysings word verder vorentoe
hanteer.

In Rm gebruik Paulus die woord God /53 keer. Dit toon dat God in Rm baie sentraal
staan en dat Paulus ‘a God-intoxicated man’ is (Morris 1986: 25). In hierdie verwysing
na God gaan dit veral om God se optrede in die menslike geskiedenis. In die 153 direkte
verwysings na God word die woord Bgog gebruik. Volgens Ryrie (1983: 30) staan die
leer aangaande God sentraal in die teologie van Paulus, en volgens Morris (1986: 25) is
die Godsleer die tema van Rm. Daar is agt en dertig direkte'*® verwysings na die woord

"¢ Die presiese persentasie is twee en veertig persent (Morris 1986: 25).

148

7 Net die woorde kat en atTés word in Rm meer kere as 8eog gebruik (Morris 1986: 25).
Indirek, byvoorbeeld in die werkwoorde, is daar ook baie verwysings na God. In5: 1~ 11 is daar

byvoorbeeld negentien direkte en indirekte verwysings na God. Dalk is dié elf verse di¢ konsentrasiepunt
van Paulus se verwysings na Bgog in die brief.
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Beog in Rm 5 — 8, dit is ‘n kwart van die verwysings in die hele Rm. Die agt en dertig
verwysings 1s: 5: 1,2, 5, 8,10, 11, 15; 6: 10, 11, 13(3x), 17, 22, 23; 7: 4, 22, 25(2x); &: 3,
7(2x), 8, 9, 14(2x), 16, 17, 19, 21, 27, 28, 31, 33, 34, 39. Daar is ook twee direkte
verwysings na natnp in Rm 5 — 8'*°. Dié twee verwysings is in 6: 4; 8: 15.

GOD IN ROMEINE 5 -8

In hierdie gedeelte word aandag gegee aan: (1) die name van God; (2) die handelinge van
God; (3) belangrike eienskappe van God.

DIE NAME VAN GOD.

Twee ‘name’ van God in Rm 5-8 word bespreek: (1) 6eoc; (2) ITatnp.

In die eenhonderd drie en vyftig verwysings na God word die woord 8eoc gebruik. Die
etimologiese afkoms van 8gog is nog onseker. Beoc is volgens Kleinknecht ook nie
werklik ‘n naam van God nie, maar ‘n titel (1968: 65 — 79). Alle terme uit die menslike
begripswéreld en uit die menslike taal wat vir God gebruik word, is volgens Betz weer
slegs metafore (1991: 140 — 142). In Rm 5 — 8 is 6eog veral ‘n Koning (5; 15, 21; 8: 34),
‘n Skepper (5: 12; 8: 18 - 23, 39), ‘n Kryger (6: 12 - 23; 8: 37), ‘n Redder (5: 9; 6: 12 -
23; 7. 3, 8: 21, 23, 24), ‘n Regter (5: 15 - 17, 19; 8: 1, 31 — 34) en die Verbondsgod
(deurlopend in hoofstukke 5 — 8)

Die woord 0eoc is in die NT asook in die LXX die vertaling van die OT Godsname
el/elohim/Jahwe. Die ondergemelde is enkele gegewens oor elk van hierdie drie ‘name’.

) ElL

Etimologies word ‘¢l meesal verbind met die stam *Gl wat ‘om sterk te wees, voor
te wees’ beteken. Gevolglik kan ‘€l die betekenis hé van ‘leier’, of ‘mag, krag’
(Preuss 1992: 149). Volgens Preuss is die woord “él nie ‘n naam van God nie,
maar ‘n appelatief (1992: 146 - 147). Die woord word as ‘n eienaam van die God
van Israel gebruik en as ‘n ekwivalent van Jahwe (Num. 23: 8; Job 5: 8, 8: 5; Jes.
40: 18).

U] Elohim.

Die woord elohim 1s waarskynlik ‘n meervoudsvorm van 6f die woord ‘él, met
die byvoeging van ‘h’ 6f die woord ‘eloah (Preuss 1992: 147). Die woord elohim
as die naam van God is in sy meervoudsvorm 6f ‘n numeriese meervoud 6f ‘n
intensiewe meervoud of ‘n pluralis majestatus.150 Volgens Harris beklemtoon
die naam Elohim God se verhewenheid en mag as die universele, majesteuse,
ewige God wat die heelal geskep het, en wat daaroor heers asook daaroor
regspreek in regverdigheid. As Skepper en enigste ware God is Hy alleen in
absolute sin God en die enigste een aan wie die eienskap van ‘Godheid’ toekom

" Indirek is daar nog *n aantal verwysings na natnp. Daar is byvoorbeeld die drie verwysings na die
Seun van God, implisiet as Vader, in Rm 8: 3, 32(2x) , asook die verwysings na vios (8: 14, 15,23)en
Tékva (8:16) wat implisiet na God as Vader verwys.

B yergelyk Preuss (1992) en Harris (1992) vir die kontekste waarin die woord voorkom. Die woord kom
ongeveer 2570 keer voor en wel in al die OT boeke en word 2280 met 8eog weergegee.
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(1992: 26; Quell 1968: 76 - 89). Die dubbele naam Jahwe Elohim word by die
uiteensetting oor Jahwe bespreek.

. Jahwe.

Die vier konsonante in die naam Jahwe, die nomen ineffabile, beteken
waarskynlik ‘om aktief te wees’ en wel in ‘n eerste persoon enkelvoud vorm
asook in beide ‘n teenswoordige (Eks. 3: 14) en ‘n toekomstige sin (Eks 3: 12,
16-22; Preuss 1992: 141 - 142). "'Die verklaring deur Jahwe in Eks 3: 14 is nég
‘n weiering om Homself te onthul nég ‘n openbaring van Homself. Dit is ‘n
uitspraak deur Hom waarin Hy te kenne gee dat Hy wil hé dat Sy volk
teenswoordig asook in die toekoms Sy handelinge in hulle bestaan moet ervaar en
daaraan moet meedoen (Preuss 1992: 141 — 142). Die woorde in Eks 3: 14 is ndg
‘n bevraagtekening van Sy bestaan ndg ‘n filosofiese definisie oor sy ontologiese
‘syn’'"*2, Volgens Harris verwys Jahwe na God as die Een wat spreek en handel
in selfonthulling en in verlossing. Tegelykertyd beklemtoon die woord die
direkte en persoonlike karakter van God se genadige en liefdevolle verbintenis,
asook Sy verhouding met sy verbondsvolk aso6k sy onmiddellike heer-skap oor
die natuur en die geskiedenis (Harris 1992: 25 - 26). In die LXX word Jahwe
6156 kere van die 6823 voorkomste daarvan in die MT met k0pLos weergegee.
Volgens Quell dui die voorkoms van die dubbele naam Jahwe Elohim (Gen 2 en
3, Ps 50: 1; Jos 22: 22) op die God van alle eeue wat ook die unieke draer van die
goddelike wese is en wat die heelal gemaak het ( 1968: 87)"”.

Bogemelde uiteensettings oor ‘€l, elohim en Jahwe in Rm is die agtergrond
waarteen Paulus se denke oor die woord Ogog verstaan moet word.  Die
belangrike aspekte wat aangaande Ococ in Rm 5 - 8 na vore gebring word, kom
na vore waar die optrede van God behandel word.

L Pater

God, 6¢og, is ‘n Vader. Die woorde wat gebruik word is die Aramese woord
apBa (8: 15) en die Griekse woord motnp (6: 4; 8: 15). In Rm 5 - 8 word die
Vaderskap van God as iets absoluut gestel (6: 4), én dit word in verband gebring
met Christus (8: 17), met die Seun (5: 9; 8: 29, 32) met die Heilige Gees, asook

met gelowiges as sy kinders (8: 14 - 23). Die Vaderskap van God word hier
onder verder uiteengesit.

Die Vaderskap van God in die Ou Testament.

Die agtergrond van Paulus se gebruik van die woord motrp is die OT konsep van God as
Vader wat Paulus dan verbreed tot God in Sy verhoudings tot Sy Seun (5: 9; 8: 29, 32),
tot Christus (8 17) tot die Gees (5:5; 7:6; 8:2-27) en tot gelowiges as kinders van Hom
(8: 14 -23).

! Die tetragrammaton Jahwe kom 6823 keer in die MT voor. In die LXX word dit 333 met Og0g en 6156
met kOpLos weergegee. Harris (1992: 22 - 26).

" Sien Preuss (1992: 141). Vergelyk ook Harris (1992: 22 - 26) vir *n kort geskiedenis van die uitleg van
Eks 3: 14 asook vir verwysings na kontekste van die woord.

"3 Harris gee ook nege ander name van God in die OT wat met 6gog vertaal word. Harris (1992: 22).
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In die OT word na God as Vader in slegs veertien gevalle verwys. '** Nérens in die OT
word God direk aangespreek as ‘Vader’ nie. In elk van die veertien verwysings na God
as Vader word die klem geplaas op die verhouding tussen God en Israel in korporatiewe
sin (Deut: 32: 6; Jes. 63: 6)'°. Die gebruik van Vader deur individue kom baie selde
voor en di¢ voorkomste is slegs in die Judaisme in die laaste periode voor Jesus'*®. Daar
is geen getuienis in die literatuur van die voor-Christelike of eerste eeuse Palestynse
Judaisme dat dBpa in enige ander sin as ‘n persoonlike aanspreekvorm van God deur ‘n
individu gebruik is nie"”’.

) ‘n Unieke Vaderskap van God in Rm 5- 8,

Die aanduiding van God as Vader kom in Rm 5 - 8 in die volgende unieke
verbande voor:

) God is die Vader van Jesus as die Seun van God.

Die aanduiding van God as die Vader van Jesus kom slegs op ‘n
indirekte wyse in Rm 5 - § voor. Op vier plekke word daar na Jesus as
die Seun van God verwys, naamlik in 5: 9; 8: 3, 29(2x), 32 (cf 6: 4).
Drie van hierdie verwysings na die Seun van God word in heilshistoriese
konteks gebruik. En in 6: 4 word van Christus se opwekking ook in
heilshistoriese konteks gepraat. Hierdie verse verwys daarom indirek na
die heilshandeling van God as die Vader in en deur Sy Seun, die
XpLoTos.

(i1) God as die Vader van gelowiges.

Die aanduiding van God as Vader van die gelowiges kom dikwels in die
N T voor. Paulus gebruik die woord notnp, illustratief van die Vader-
kind-verhouding, met vier nuanses:

(a) As deel van die groetes in sy briewe (Gal 1: 3; 1 Kor 1 3; 2 Kor
1:2:Rm1:7;Efes 1: 2; Fil 1: 2; Kol 1: 2; 2 Tes 1: 2; 1 Tim 1: 2,
2 Tim 1: 2; Tit 1: 4; Filem 3).

b) God as universele Vader (1 Kor 8: 6; Efes 4. 6).

(c) God as ons / julle Vader (2 Kor 6: 18; Gal 1: 4; Fil 4; 20; 1 Tes 1:
3:3:11,13).

(d) God as die Vader (Gal 1: 1; Efes 2: 18; 5: 20; Fil 2: 11; Kol 1:
12;3:17; 1 Tes 1: 1; 2 Tes 1: 1).

(iii)  Rm 5 - 8 gebruik die woord motyp in die volgende verbande:

3 Jeremias 1984: 18. Daar is die volgende verwysings na God se Vaderskap in die OT en in die Judaisme:
Eks 4:22-23,6:6; Lev 25:47vv.; Deut 8:5,32:6;Jes 1:2,5:1-4,30:1,43:3-4,45: 11, a46: 3 -4,
63:8-9,16,64:8; Hos 11:1-4; Amos 2:9-11; Miga6:3-5;Jer 2:1-3,3:22,4:8,31: 9,20, 31; Mal
1:6;2:10; 1 Kron 29: 10. Wysheid 2: 16, 18; Sir 4: 10; PssSal 13: 8v; 17: 30, 18: 4: Jub 1: 24v.

33 Brown 1994: 173. Dit geld van die Bybel se gebruik in Hebreeus in die MT asook in Grieks in die
LXX.

1% Qir. 23: 1, 4 (Grieks) en in lofliedere soos Sir. 51: 10 (Hebreeus) en 1QH 9: 35. Sien Brown (1994: 173).
37 Die TBer 5: 1 se lesing is onseker, en TalBab Ta’anit 23.b dateer van ‘n later periode as die NT (Brown
1994: 173).
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(a) God as Vader is iemand wat heerlik is en wat oor mag beskik (6:
4).

(b) Die kindskap van gelowiges (8:14 - 17, 19, 21, 23). Paulus
gebruik die woord notnp om die verhouding waarin God tot
gelowiges op grond van hulle verlossing deur Christus staan, mee
uit te druk.

(c) Die erfgenaamskap van gelowiges (8: 17, 18).

(d) Die gebed van gelowiges as dié van kinders tot God as Vader
(8:15; ¢f 8:26-27)

(e) Die eindbestemming van gelowiges se gelykvormigheid aan en
0ok as broers van God se Seun (8: 29).

Die bespreking van die kind-Vader verhouding tussen gelowiges en God
word onder die deel wat handel oor die optrede van God behandel.

(iv) God se unieke Vaderskap.

God word in Rm 8: 15 in Aramees as aBBa aangespreek. In Grieks
word dit verduidelikend met matnp weergegee'”®.  Dit is ‘n hoogs
buitengewone en unieke persoonlike aanspreekvorm van God deur
vrygespreektes as kinders van Hom (8: 15; cf 8: 26 - 27). Ondergemelde
sake is belangrike aspekte van God se Vaderskap.

. Tradisie.

Die frase appa 0 TaTHp is ‘n voor-Pauliniese uitdrukking wat in omloop was in
die vroeé Christelike kerk sowel binne as buite Palestina, onder die
Griekssprekende Christene. Die presiese agtergrond van die uitdrukking word
gedebatteer. Volgens Grundmann (1965: 962 — 903), Kittel (1964: 5 - 6) en
Cullmann (1959: 208 - 209) is die frase ‘n afkorting wat die aanvang van die
Onse Vader aandui. Kidsemann (1980: 228) bevraagteken dié uitgangspunt
aangesien dit nie die tradisiegeskiedenis van die frase aanspreek nie. Volgens
Jeremias het die roep apBa 0 waTip in die Griekssprekende kerk voér Paulus
bestaan, en is afBua afkomstig van Jesus self (1971: 36 - 37). Jesus se eie
gebruik van dBBa saam met die gebruik van die Onse Vader in sy Aramese vorm
het aanleiding gegee tot die gebruik van die frase in die Palestynse kerk. Die
oormame van die woord afBa in die Griekssprekende kerk het gelei tot die
byvoeging van 0 moatnp, aanvanklik as ‘n vertaling, maar later het die frase
stereotiep in die kerklike gebruik geword (Hahn 1986: 193 - 194). Die Sitz-im-
Leben van die frase word ook gedebatteer. Volgens Kisemann was die
aanbiddingsviering in die liturgie van die vroeé kerk die korrekte plek. Dit sluit
ook die doopliturgie in (1980: 228)"*°.

*® Die identiese woorde kom op die lippe van Jesus in die tuin van Getsemane voor {Mark 14: 36) asook in
Gal. 4: 6. ‘n Hewige debat woed onder die Skrifgeleerdes oor of die woorde appa (6 nainp) die ipsissima
verba van Jesus was, aangesien Jesus sekerltk nie tegelykertyd in Aramees en Grieks sou gebid het nie.

Wie was ook teenwoordig om Jesus te hoor bid? APPa’ reflekteer egter wel ‘n Aramese gebedsvorm wat
Jesus heel waarskynlik in sy persoonlike lewe gebruik het (Brown 1994: 173 - 175).

19 Cf Gal 3: 26 - 4: 6 en Rm 8; 14 vir ‘n doop agtergrond.
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. ‘n Intieme en gesinsbelewenis van God.

Huidig is daar ‘n ontdekking van ‘n voorbeeld van die outeur van ‘n Dooie See
rol gebed-psalm waarin God in Hebreeus aangespreek word as ‘My Vader’ .
Daar is ook tans voorbeelde van Jode wat in die laat intertestamentére tyd van
God as ‘Vader’ of as “My Vader’ gepraat het in hulle gebede'®. Ten spyte
hiervan, druk die treffende gebruik van ‘ApBa !’ ‘n intieme en gesinsbelewenis
asook omgang met God uit (Brown 1994; 174).

. ‘n Akklamasie van God.

Die roep tot God as ‘ABBa!’ neem die vorm aan van ‘n akklamasie. Die woord
aBBa is ‘n ongewone emfatiese vorm van ‘ab wat as vokatief gebruik word
(Brown 1994: 172). Dit kom in die plek van ‘aba. Dié vorm word bevestig
deurdat appa  gepaard gaan met die Griekse ekwivalent matnp wat ‘n
nominatief is wat vokatiwies gebruik word (Brown 1997 172). Die woord aBpa
is dus ‘n roep tot God: ‘ApBal’.

In 8: 15 word die werkwoord kpdlw ook nog gebruik om die akklamasie te
beskryf'®'. Hierdie gebruik stem direk ooreen met die rabbynse gebruik. Uit sy
Joodse agtergrond kon Paulus hierdie woord uit hierdie tradisie geneem het en dit
direk op die dBBa , 6 matnp-roep in 8: 15 toegepas het. Dit is egter meer
waarskynlik dat Paulus die woord uit die bogemelde wydverspreide gebruik van
die woord in die vroeg Christelike kringe geneem het (Hahn 1986: 195). Uit die
soortgelyke gebruik van die woord in Gal. 4: 6 is dit verder waarskynlik dat
kpdlw alreeds geassosicer was met die roep dPPa 6 wathp in die voor-
Pauliniese Christelike tradisie in die wydverspreide voorkoms daarvan volgens
bogemelde teksverse.

DIE VOORKOMSTE EN HANDELINGE VAN GOD.

Die voorkoms van 6go¢ in Rm 5-8 is soos volg:

Verwysings na 8goc. Daar is agt en dertig direkte verwysings na 0gog'”. Hierdie
verwysings is die volgende: 5:1,2,5,8,10,11,15: 6:10,11,13(3x), 17,22,23; 7:4,22,25(2x);
8:3,7(2x), 8,9,14(4x), 16,17,19,21,27,28,31,33(2x),34,39.

Die voorkoms van notnp in Rm 5-8 is soos volg:

Verwysings na watfp: Daar is twee direkte verwysings na nap'®. Hierdie

verwysings is die volgende: Rm 6:4; 8:15. Die ondergemelde is die kontekse waarin die
handelinge van 8gog en matnp in Rm 5-8 beskryf word.

5 =

. God is iemand op ‘n troon'® wat heers. (5: 17, 21; 8: 31, 32. 33, 34).

"% Mak. 6: 3: Wysh. 14: 3; Sir. 23: 1. Vergelyk Schuller (1992: 67 - 79) vir al die gemelde verwysings.
"' Die woord kpdlw kom in ‘n wye verskeidenheid van NT tradisies voor as ‘n werkwoord wat ‘n roep tot
God beskeyf., Mat 14: 30; Hand 7: 60; Jak 5: 4; Openb §; 15.

162

Indirek is daar nog baie verwysings na God, byvoorbeeld in die werkwoorde en persoonlike

voornaamwoorde.
'3 Indirek is daar nog ‘n hele aantal verwysings na matnp: 8:3,14,15,16,23,32(2x).



UNIVERSITY OF PRETORIA
YUNIBESITHI YA PRETORIA

W UNIVERSITEIT VAN PRETORIA 129
<

‘n Grammatikale en leksikale kyk na Rm 5 en 8 werp die volgende lig daarop:

Baowkevw en 8e€Lds is leksikale items wat as referente grammatikaal en
verbaal soos volg voorkom:

Verbaal: Baciredoovowy (5: 17), Baoihevony (5: 21).
Leksikaal: 8e£1a (8: 34).

* God se funksies as iemand wat heers:

God se genade en vryspraak stel vrygespreektes tot
heerskappy in staat (5: 17).

God se genade voer deur sy vryspraak heerskappy (5: 21).
God is as Weéreldregter op Sy troon ‘vir’ vrygespreektes
(8:31).

God het van sy troon ™ af sy Seun corgelewer (8: 32).
God sal van Sy troon af aan vrygespreektes al die ander
dinge skenk (8: 32).

God spreek van Sy troon af aangeklaagde vrygespreektes in
die eind wéreldoordeel vry (8: 33).

God is Iemand wat op ‘n troon langs XpLoTos Jesus sit
(8:34).

165

L Die funksies van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Voer heerskappy (5: 17).

Staan onder die heerskappy van God se genade (5: 21).

Is mense wat in die toekomstige eind wéreldoordeel deur

God sal ervaar dat God ‘vir’ hulle is (8: 31) en hulle vryspreek
(8:33).

Was sondaars vir wie God Sy Seun oorgelewer het om

hulle te red (8: 32).

Ontvang in toekoms van God op Sy troon al die ander

dinge.

164

Die eksegese van Rm 8: 34 toon dat Christus se sit aan die regterhand van God ‘n medesit naas God op

‘ntroon is. Hengel (1995: 133 ~ 165).
1% Uit die eksegese van Rm 8: 34 blyk dit dat die troonbeeld Rm 8: 31 ~ 39 geheel en al kleur.
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God is iemand wat lewe, (5: 17;5: 21,6:4,5,11,22,23; 7. 10; 8: 2, 6,

10, 11, 13, 38).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

‘Zon is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos volg

voorkom:

Verbaal: dvaotdoens éodueda- (6: 5), (ovras (6: 11), Tis Cwis (8: 2),
{womotjoel (8: 11), {Yjoecbe (8: 13).

Leksikaal: (wfj (5: 17; 8: 6, 10, 38), Cunv ataoviov {wis (5: 21; 6: 22), {ofi s
(6: 4; 8: 2), Lun) aldvios (6:23) Loy (7: 10).

* God as iemand wat lewe vervul die volgende funksies:

God gee lewe aan vrygespreektes (5: 17; 8: 2, 6, 10, 13).

God se genade lei tot die ewige lewe (5: 21).

God die Vader se magsdaad in die opwekking van Christus stel
vrygespreektes tot ‘n nuwe lewe in staat (6: 4).

Mense wat met Christus verbind is in sy dood, sal met Hom een
wees in sy opstanding (6: 5).

God 1s iemand vir wie vrygespreektes, as mense wat dood is vir
die sonde, lewe (6: 11).

God gee aan vrygespreektes, as mense wat vrygemaak is

van die sonde, die ewige lewe (6: 22).

God gee as genadegawe die ewige lewe in Christus (6: 23).

Die gebod van God was bedoel om lewe te gee (7: 10).

God maak sterflike liggame lewend (8: 11).

Menslike lewe kan nie vrygespreektes van God se liefde vir hulle
skei nie (8: 38).

L/ Die funksies van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Ontvang teenswoordige nuwe lewe van God (5: 17; 6: 4,5,8,10;
7:6; 8:2,6,10,13)

Ontvang die ewige lewe van God (5: 21; 6: 4, 22, 23, 8: 2, 6, 10,
13).

Lewe vir God (6: 11).

Moes deur God se gebod lewe ontvang (7: 10).

Se lewensgebeurtenisse kan hulle nie van God se liefde vir hulle
skei nie (8: 39)

God is iemand heilig. (5: 5; 6: 19, 22; 7: 12(2x); 8: 27).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - § werp die volgende Iig
op bogemelde verse;
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"AyLos en sy verwante vorms is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal
$00s volg voorkom:

Leksikaal: aylov (5:5), aytaopdv. (6: 19, 22), dywos (7: 12), ayla (7: 12).

+ God as iemand wat heilig is vervul die volgende funksies (5: 5;
6:19,22; 7: 12(2x); 8: 27):

God se Gees is heilig (5: 5).

Gelowiges as vrygemaaktes lewe heilig (6: 19).
Gelowiges as vrygemaaktes word heilig (6: 22)'%.
God se wet is heilig (7: 12).

God se voorkskrifte is heilig (7: 12).

Die Gees pleit vir gelowiges (8: 27)'%".

] Die funksies van vrygespreektes (6: 19, 22; 8: 27):

Vrygespreektes as vrygemaaktes lewe heilig (6: 19).

Die vrug van vrygespreektes as vrygemaaktes se diens aan God
is dat hulle heilig word (6: 22).

Vrygespreektes is mense vir wie die Gees pleit (8: 27).

. God is iemand vol heerlikheid. (5: 2; 6: 4; 8: 21, 30).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

AdEa is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos volg

voorkom:

Verbaal: é86Eacev (8: 30).
Leksikaal: 86&av (8:18) 86Ens (5:2; 6: 4; 8 21).

* Die funksie van God se doksa:

Die 86Ea van God vervul die volgende funksies:

God se heerlikheid is iets waarop vrygespreektes hoop en roem
(5:2).

God die Vader wek Christus deur ‘n heerlike magsdaad op (6:4).
God sal die heerlikheid vir vrygespreektes in die toekoms laat
aanbreek (8: 18).

God se heerlikheid is iets waarin die kinders van God in die
toekoms sal deel (8:21).
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Die frase eig aytaopov in Rm 6: 19 en 22 word in die NAB onderskeidelik in hierdie twee verse met

‘lewe’ en ‘word’ weergegee. Rm 6: 19, 22 is ‘n paranetiese deel. Die preposisie els karakteriseer die
omvattende doel van die nuwe gedrag van gelowiges as vrygemaaktes,
" Die NAB vertaal dytov in Rm§: 27 met ‘gelowiges’.
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God het vrygespreektes alreeds verheerlik (8: 30).

+ Die funksie van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Roem in en hoop op die heerlikheid van God (5: 2).

Kan op grond van God se opwekking van Christus deur God se
magsdaad ‘n nuwe lewe lei (6:4)

Is mense vir wie God die heerlikheid in die toekoms sal laat
aanbreek (8: 18). :

Sal in die toekoms as kinders van God die heerlikheid besit
(8:21).

Is alreeds deur God verheerlik (8: 30).

God is iemand wat lief het. (5: 5, 8; 8: 28, 35, 37, 39).
‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - § werp die volgende
lig op bogemelde verse:

Avydrn is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos volg

voorkom:

Verbaal: dyamdov (8: 28), dyamroavTos (8: 37).
Verwyser: eavTob (5: 8).
Leksikaal: dydmn (5:5), aydmny (5:8), aydmns (8: 35, 39).

¢ Die dydmn van God vervul die volgende funksies:

God stort sy liefde in die harte van vrygespreektes uit deur die
Heilige Gees (5:5).

God bewys sy liefde vir vrygespreektes in en deur die sterwe van
Christus (5:8).

God is iemand vir wie vrygespreektes lief is (8: 28).

God laat alle dinge ten goede meewerk vir dié¢ wat Hom liefhet
(8:28).

God het sondaars as vrygespreektes lief deur en in Christus
(8:35,37,39).

God se liefdesband vir en met vrygespreektes is iets
onverbreekbaar (8: 39).

+ Die funksie van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Ontvang die uitstorting van God se liefde in hulle harte deur die
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Heilige Gees (5:5).

Besit die bewys van God se liefde vir hulle deur en in die sterwe
van Christus (5:8).

Het God lief (8:28).

Is die voorwerpe van God se liefde deur en in Christus en sy
sterwe (8:35,37,39).

Besit ‘n onverbreekbare liefdesband van God se kant af vir en
met hulle deur Christus (8:39).

. God is Iemand wat oorvloedig in genade is. (5: 2, 15(6x), 16(2x), 17(2x), 20,
21;6: 1,14, 15,17, 23; 7: 25)'%.

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5§ - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

XdpLs, Bwpeds asook Swpnpar, en hulle verwante woorde, is leksikale items
wat as referente grammatikaal en leksikaal soos volg voorkom:

Grammatikaal en leksikaal: xdpwv (5: 2, 6: 14, 15); xdpts (5: 15(2x), 20, 21;
6: 1, 14, 15, 17; 7: 25); xaptti (5: 152x)); xdprvos (5: 17); xapiopa: (5: 15,
16; 6: 23); Swpea (5: 15), Swpeds (5: 17) en dapnpa (5: 16).

¢ God se charis vervul die volgende funksies:

God se xdpts is iets waarin vrygespreektes vasstaan (5: 2)

Met God se xdptopa is dit anders as met die oortreding (5:

15).

Die xdpts van God is veel oorvloediger (5: 15).

Die 8wpea van God het deur die xdpts van een Mens gekom
(5:15).

Met die xdpiopa van God is dit anders as met die oortreding (5:
15).

Met die Swprnpa van God is dit anders as met die sonde

(5:16).

God se xdptopa volg op die baie oortredings (5: 16).

God se xdpLtos is in oorvloed (5: 17).

God se vryspraak is ‘n dwpeds (5:17).

God se xdpts het oorvlioediger geword (5: 20).

God se xdpLs voer deur vryspraak heerskappy en lei tot die
ewige lewe (5: 21).

God se xdpts kan toeneem (6: 1).

God se xdpis is iets waaronder vrygespreektes staan

(6: 14,15).

God word gedank (6: 17, 7: 25).

God gee die ewige lewe as xdplopa (6: 23).

168

Die woorde Swped, Swpeds , xdpiopa: {5: 15, 16) en Swpnpa- (5: 16) is hierby ingesluit.
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* Die funksie van vrygespreektes wat God se charis betref.

Vrygespreektes:

Staan vas in God se xdpts (5: 2).

Ontvang God se xdpiopa op Aday se oortreding

(5:15).

Ontvang God se xapts oorvioediger (5: 15).

Ontvang God se dwpea deur die een Mens (5: 15).

Ontvang God se xdptopa as iets anders as die oortreding (5:15).

Ontvang God se 8wpnpa as iets anders as die sonde

(5: 16).

Ontvang God se xdpiopa op die baie oortredings (5: 16).

Sal as ontvangers van Godse xdpLTos lewe en heerskappy voer
(5:17).

Ontvang God se vryspraak as ‘n 8wpeds (5: 17).

Ontvang God se xdpts oorvloediger (5: 20).

Sal heerskappy voer en ewig lewe deur God se vryspraak deur
genade (5:21).

Sou in God se xdpts kon toeneem (6: 1).

Staan onder God se xdpts (6: 14, 15).

Is dank aan God verskuldig (6: 17; 7: 25).

Ontvang die ewige lewe as God se xdptopa (6: 23).

. God is iemand wat skep. (5: 12, 13, 14(2x), 15, 18, 19; 8: 19, 20,

21,22, 39).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 en 8 werp die volgende
lig op bogemelde verse:

AvBputos, 'ABdlL, KOOWOS en KTLOLS is leksikale items wat as referente
grammatikaal soos volg voorkom:

Leksikaal: avBpdmov (5: 12, 15, 19), avBpwmous (5: 18), kéopov (5: 12, 13)
enkTiows (8:19,20, 21,22, 39).

Verbaal: Urotd€avTa (8: 20) en UmeTdyn (8: 20).

Nominaal? ASap (5: 14(2x)).

* Die funksies van God as Skepper:

Die sonde en die dood het in God se wéreld gekom (5: 12, 13) en
wel deur God se een mens (5: 12).

God het die dood tot alle mense laat deurdring (5: 12) en
heerskappy laat voer in sy wéreld en wel van Adam af (5: 12,
14)!69'

God het mense laat sterf deur die oortreding van een mens (5:

' Die woord S1A\8er in S: 12 staan in ‘n aktiewe vorm met 8dvaTtos as subjek. God moet egter as die

referent en subjek gesien word.
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God veroordeel alle mense in sy skepping (5: 18).
Teenoor God het baie mense sondaars geword (5: 19).
God se skepping sien uit na die bekendmaking van God se
kinders (8:19).
God het die skepping onderwerp (8: 20).
God sal die skepping bevry (8: 21).
God se skepping sug (8: 22).
Niks in God se skepping kan die liefde van God vir
vrygespreektes verbreek nie (8:39).

] Die funksie van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Leefin God se wéreld (5: 12, 13, 14).

Staan nog onder die deurdringing in die wéreld in en die
heerskappy van die dood (5: 12, 14)'",

Staan nie meer onder God se veroordeling nie (5: 18; 8: 1),
Het as sondaars teenoor God gesterf (5: 19; 6: 2 - 11).

Is mense na wie se bekendmaking in die toekoms deur God
as Sy kinders die skepping na uitsien (8: 19).

Sal as kinders van God in sy bevryde skepping wees en
deel in sy heerlikheid (8: 18, 21, 30).

Sal nie van God se liefde vir hulle deur iets in God se
skepping geskei kan word nie (8: 39).

. God is iemand met ‘n wet. (5: 13, 20; 6: 14, 15; 7: 1,4, 5, 6, 7(3x), 8(2x),
9(2x), 10, 11, 12(2x), 13, 14, 16, 22, 25; 8: 3, 4(2x), 7'~

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

NOpos en €vToMY is leksikale items wat as referente grammatikaal en semanties
soos volg voorkom:

Leksikaal: vopov (5: 13(2x); 7. 7, 8, 9), véuos (5: 20; 7: 7), vépov (6: 14, 15;
7: 1), 19 vopw (7: 4, 16, 22; 8: 7), Tod vopov (7: 5, 6; 8: 3, 4), 6 vépos (7:
7(2x), 12, 14), vopw (7: 25), Tis évtorfis (7: 8, 11, 13), n évrorn (7: 9, 10,
12), 76 Sikalwpa (8: 4).

" Die woord améBavor in 5: 15 staan in 'n aktiewe vorm waarin die ‘mense’ handel, maar die sterf moet

as God se daad beskou word.

"'InRmS: 10,12 - 21;6: 1 - 12;7: 24 - 25; 8: 1 - 13 word die dood deur God en deur Christus ‘oorwin’.
'™ Die ses verwysings na évto\fj in7: 8,9, 10, 11, 12, 13, asook die een verwysing na Stkatwja in 8: 4 is

hierby ingesluit.
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¢ Die funksie van God en sy wet ™.

God vervul die volgende funksies:

Voordat God Sy wet gegee het, was die sonde in die wéreld
(5:13).

Sonder ‘n wet word die sonde ni¢ toegereken nie (5: 13).

God se wet het bygekom (5: 20).

Vrygespreektes staan nie onder die wet van Moses (6: 14, 15) of
onder die wet (7:4) nie.

Die wet maak die hartstogte wakker (7: 5).

God het vrygespreektes vrygemaak van die wet (7: 6).

Kan die wet van Moses sondig wees? (7: 7).

Die wet gee kennis van die sonde (7: 7).

Die wet sé dit is sondig om te begeer (7: 7).

Sonder die wet is die sonde dood (7: 8).

Deur die gebod het die sonde ‘n vastrapplek gekry (7: 8).

Die wet was voorheen nie daar nie (7: 9).

Toe die gebod gekom het, het die sonde begin (7: 9).

Die gebod was bedoel om lewe te bring (7: 10).

Die wet is heilig (7: 12).

Die gebod se voorskrifte is heilig en reg en goed (7: 12).

Deur die gebod blyk hoe skrikwekkend die sonde is (7: 13).

Die wet is geestelik (7: 14) en goed (7: 16).

Die wet was nie by magte nie ... (8: 3).

God doen wat die wet nie kan nie (8: 4)
God stel vrygespreektes in staat om aan die eise van die wet te
voldoen (8: 4)'”.

174

¢ Die funksies van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Staan nie onder die wet van Moses (6: 14, 15) of onder die wet
(7:4) nie.

Is deur God vrygemaak van die wet (7: 6).

Word deur God in staat gestel om aan die eise van die wet te
voldoen nie (8:4).

. God is iemand wat teenoor die sondige aard van die mens staan.
(8:3,4,6,7,8,9,11-12,13)

' Volgens die NAB verwys vépos in 7: 22, 25; 8: 7 na die wet van God, in 5: 13; 6: 14,15, 7: 17 na die
wet van Moses en in 5: 20;7: 4, 5, 6, 7(2x), §, 9, 12, 14, 16; 8: 3, 4(2x) na die wet.

'™ Die wet was 6f onmagtig om van die sonde vry te maak (8:2) 6f om lewe te gee (7: 10) 6f albei.

' Die NAB vertaal TAnpwéf in "n aktiewe sin. Die veronderstelde subjek in die passiewe mAnpwdi is
God. Dus, God vervul die eise van die wet ‘deur’ vrygespreektes. Cranfield (1975: 383} sé dat Rm 8: 4 op
beide doel en gevolg dui. Vergelyk {va asook minpwéfi. Cranfield sé ook dat al God se doelstellings in

vervulling gaan.
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‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 8 werp die volgende lig op
bogemelde verse:

Zap€ is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal soos volg voorkom:

Leksikaal: capkos (8: 3), 7§ oapki (8: 4, 12), Tiis cupkos (8: 6, 7), év capki
(8: 8,9), odpku (8: 13).

3 Die funksies van God en die cdp&:

God veroordeel die sonde binne die sondige bestaan van

die mens (8: 3).

God stel mense wat hulle nie deur hulle sondige natuur laat
beheers, maar deur die Gees, in staat om aan die eise van die wet
te voldoen (8: 4).

Die dinge waarmee die sondige natuur van die mens hom besig
hou, loop uit op die ewige dood (8: 6)'"°.

Die dinge waarmee die sondige natuur van die mens hom besig
hou, is vyandskap teen God (8: 7).

Dié wat hulie deur hulle sondige natuur laat beheers, kan nie die
wil van God doen nie (8: 8).

Vrygespreektes (5: 1) en bevrydes van die sonde (8: 2, 4) laat
hulle nie deur hulle sondige natuur beheers nie, maar deur die
Gees van God wat in hulle woon (8: 9, 10).

Omdat God se Gees in mense woon wie se sterflike

liggame Hy lewend sal maak, staan hulle onder verpligting, maar
nie teenoor hulle sondige natuur om daarvolgens te lewe nie (8:
12).

Mense wat hulle lewe deur hulle sondige natuur laat

beheers gaan die ewige dood tegemoet (8: 13)'77,

. Vrygespreektes en mense bevry van hulle sondige natuur:

Word deur God in staat gestel om aan die eise van die wet te
voldoen (8: 4).

Gaan nie die ewige dood tegemoet nie (8: 6).

Is nie vyande van God nie (8: 7).

Doen die wil van God (8: 8).

Laat hulle deur die Gees van God beheers (8: 9, 10).

Staan onder verpligting teenoor God (8: 12).

Gaan nie die ewige dood tegemoet nie (8: 13).

' Die woord 8dvaTos dui 66k op die ewige geestelike dood én skeiding weg van God af. (Moo

1996:527)
T Cf Moo 1996:527.
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. God is iemand wat straf. (5: 9).

‘n Grammatikale en leksikale kyk na Rm 5: 9 werp die volgende hg op hierdie
vers:

Opvy1 is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal soos volg voorkom:
Grammatikaal: dpyfis (5:9).
+ God se straf vervul die volgende funksie:

God straf in die toekoms (5: 9).

* Die funksie van vrygespreektes:
Vrygespreektes:
. Word van God se toekomstige straf gered (5: 9).
. God is iemand met ‘n heilsplan (5: 6, 9; 11, 14; 6:19, 21,22, 7: 6,

17; 8:1, 18,22, 28 - 30)

‘n Grammatikale, teksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

"Adau, Mwicéws, kaipds, viv asook vuvl 8¢, mpdBeoiy, kAnTols, mpoéyve ,
TpowpLoey, ékdieoey:, éBikalwoey: asook €86faver is leksikale items wat as
referente soos volg voorkom:

Leksikaal: katpov (5: 6), viv (5: 9, 11; 6: 19, 21; 8: 1, 18, 22)'™ vuui 8¢ (6:
22;7: 6, 17) ToU vov kaipol (8: 18), mpdBeory (8: 28) asook kAnTols (8: 28).
Verbaal: ToU péliovros (5: 14), mpoévyvw, (8: 29), mpowpLoer, (8: 29,
éxdleoey (8: 30), €dikalwoer- (8: 30) asook €86Eacer  (8: 30).

Nominaal:’ A8ap (5: 14) asook Mutcéws (5: 14).

+ God se funksies in sy heilsplan:

s God laat Christus op die regte oomblik sterwe (5: 6).

. God spreek sondaars ‘nou’ vry (5: 9).

= God skenk versoening ‘nou’ (5: 11)

. God bepaal ‘n wet-lose periode in die menslike geskiedenis (5:
13 - 14).

. God bepaal ‘n fase in die menslike geskiedenis van ' A8ap af tot
by Moses (5: 14).

= God se Messias is die Een wat sou kom (5: 14).

= God moet ‘nou’ deur vrygespreektes gedien word (6: 19, 21;
7:6).

= God bevry sondaars ‘nou’ (6: 22).

. God bepaal ‘nou’ as die nuwe bedeling van sy Gees

8 Cfook 3:21.26: 11: 5,30, 31; 13: 11; 16: 25.
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(5:5; 7:6; 8:2-27).

God veroordee! ‘nou’ nie meer mense wat in Christus is nie (8:

D).

. Die heerlikheid van God beé€indig vrygespreektes se lyding van
‘nou’ (8: 18).

- God se skepping sug in die ‘nou’ (8: 22).

. God besluit oor (8: 28), roep (8: 28), verkies (§: 29), bestem
(8:29), roep (8: 30), spreek vry (8: 30) en verheerlik
gelowiges(8: 30)'”. '

. Die funksies van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

. Is ‘nou’ deur God vrygespreek (5: 9).

" Ontvang ‘nou’ God se versoening (5: 11).

. Leef in die tyd vanaf die Messias se koms (5: 14).

= Moet God ‘nou’ dien (6: 19, 21; 7: 6).

] Is ‘nou’ as sondaars bevry (6: 22).

. Leef in die ‘nou’ van die nuwe bedeling van God se Gees (7: 6;
g8: 9).

] Staan ‘nou’ nie meer onder God se veroordeling nie (8:
1).

] Ly slegs ‘nou’ - voér die koms van God se heerlikheid
(8:18)..

] Leef in die ‘nov’ van God se skepping se sug (8: 22).

. Is mense oor wie God besluit het (8: 28), wat Hy geroep het (8:

28), verkies het (8: 29), bestem het (8: 29), geroep het (8: 30),
vrygespreek het (8: 30) en verheerlik het (8: 30).

God tree heilshandelend op dia, eis, en asook sun Christus én huper
mense.

Die teksverse is die volgende:

Ad: 5:1,2,5,9,10, 11(2x), 17, 21; 6: 4(2x); 7: 25; 8: 11'%°.

Eils :5:2,8, 15, 16,21;6: 3(2x), 4, 16, 19, 22; 7: 4, 10",
Ev:5:2,59,10,11,15,17;6: 11,23; 7: 6; 8: 1, 2, 4, 9(3x), 10, 11, 15, 34,
39182‘

Zuv: 6: 8; 8: 32.

Ymep: 8:31,32, 34"

Ald, €is , €v, oLV asook UTép is leksikale items wat as referente soos volg
voorkom:

'™ Uit die eksegese van Rm 8: 28 — 30 blyk dit dat die handelinge van God voor-tydelik. in die tyd en na-

tydelik is. Al God se vermelde handelinge vorm as ‘n ‘ketting’ sy heilsplan vir sondaars.

" Vergelyk Std in 5: 12(3x), 16, 17, 18(2x), 19(2x); 6: 19;7: 5,7, 8, 11(2x), 13(2x); §: 3, 10, 20, 25, 37
Bl Vergelyk eis in3: 12(2x), 18(4x): 6: 12, 16(2x), 17, 19;7: 5, 10: 8: 7, 15, 18, 21, 28, 29,

"2 Vergelyk évin 5: 3,13, 211 6: 2, 4, 12: 7: §5(2x), 6, 8, 17, 18(2x), 20, 23(2x).
"3 Vergelyk vmép in 5: 6, 7(2x), 8; 8: 27.
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Leksikaal: &ua (5: 1, 5, 10, 11, 17, 21; 6: 4(2x); 7: 25; 8:11, 37), 8" oU (5: 2,
11),80" (5:9); els (5:2,8,15,16,21; 6: 3(2x), 4, 16, 19, 22; 7. 4, 10); év (5: 2,
5,9,10, 11,15, 17; 6: 11,23, 7: 6; 8: 1, 2, 4, 9 (2x), 10, 11, 15, 34, 39); cwv (6:
8; 8:32); umep (8: 31, 32, 34).

+ God se funksies in sy heilshandelende optrede:
. Ava'™:

God skenk aan vrygespreektes:

* X X ¥ ¥ ¥ ¥

vrede met Hom (5: 1).

toegang tot sy genade (5: 2).

redding van sy tockomstige straf (5: 9).
versoening (5: 10, 11).

sy genade en vryspraak (5: 17, 21).
lewe en heerskappy (5: 17).

ewige lewe (5: 21).

deur ons Here Jesus Christus (5: 1, 2, 11) / die een, Jesus
Christus (5: 17) / Jesus Christus ons Here (5: 21).

*

184

genitief frases is altyd God (BDF).

God begrawe vrygespreektes saam met Christus deur
hulle te doop in sy dood (6:4).

Deur sy heerlike magsdaad (6: 4) en sy Gees (8: 11)
wek God Christus (6: 4) / Jesus (8: 11) op uit die dood.
God sal gelowiges se sterflike liggame lewend maak
deur sy Gees (8: 11).

God laat gelowiges deur hulle verbondenheid met die
liggaam van Christus sterwe'® en

nou staan hulle nie meer onder die wet nie, maar;
behoort hulle aan Christus wat opgewek is (7: 4).

God verlos die ‘my’ uit ‘n doodsbestaan deur Jesus
Christus ons Here (7:25).

God verleen toegang fot sy genade deur ons Here Jesus
Christus (5:2).

God bewys sy liefde aan'™ (5: 8).

Aud + genitief dui altyd op die agent deur wie God handelend optree. Die hoof aktant in die St +

" Die werkwoord éBavaTéBnTe in Rm 7: 4 staan in ‘n passiewe vorm. Dit dui op ‘n ander handelende
subjek en die subjek is God. Die NAB vertaal di¢ werkwoord as ‘o medium vorm en op ‘n aktiewe wyse.
% Die NAB gee die preposisie els in §: 8 weer met ‘vir’,
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* God skenk sy genade en die gawe gan baie deur die een
Mens (5:15).

* God se genadegawe lei tot vryspraak van sondaars (5:
1,9,16,17,18,19,21).

* God se vryspraak lei tof die ewige lewe deur Jesus
Christus ons Here (5: 21).

* God:

- doop vrygespreektes in Christus Jesus (6: 3, 4)'*’.

- doop vrygespreektes in Christus Jesus se dood
(6:3,4).

- bevry sondaars (6: 18, 22) met die oog op:
- gehoorsaamheid aan Hom (6: 16).
- diens aan Hom (6: 19, 22).
- om heilige lewe (6: 19, 22),

* God se gebod was bedoel om lewe te bring (7: 10).

] Ev:

* God:

- laat vrygespreektes in sy genade staan (5: 2).

- stort sy liefde in vrygespreekies se harte uit (5: 5).

- spgcsek vry op grond van Christus se versoeningsdood (5:
9)™.

- red in die toekoms deur die lewe van sy Seun (5:10).

- is iemand in wie vrygespreektes roem (5: 11),

- se gawe het deur die genade gekom (5: 15).

- skenk lewe (5: 17).

* Vrygespreektes lewe vir God omdat hulle een is'® met
Christus Jesus (6: 11).

* God gee as genadegawe die ewige lewe in
Christus Jesus ons Here (6: 23).

* God word ‘nou’ gedien in die nuwe bedeling
van die Gees(7: 6).

* God veroordeel nie dié wat in Christus Jesus is nie
(8: 1).

* God se Gees (8: 9) skenk lewe in Christus Jesus

(8: 2).

* God vervul'® sy wet in mense wat bevry is van die
sonde (8: 4).

%

God se Gees woon (8: 9) in vrygespreektes én is in

7 N s , . . . . . .
"7 Die werkwoord éBamT{oOner in Rm6: 3 staan in *n passiewe vorm en dui op ‘n daad van God as die

handelende subjek.

%% In Rm 5: 9 staan daar letterlik 7§ afpatt adrod. Die uitdrukking word verstaan as offer terminologie.
Bogemelde vertaling is dié van die NAB.

%9 Hierdie vertaling is dié¢ van die NAB.

" Die werkwoord TAnpwoH in Rm 8: 4 staan in *n passiewe werkwoordvorm met God as die
veronderstelde subjek. Die NAB vertaal die woord in ‘n medium vorm in ‘n aktiewe sin.
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God se Gees (8: 9).

171

Christus is in vrygespreektes (8: 10) ",

God se Gees (8: 9) laat sy kinders tot Hom roep:
‘ABBa I’ (8:15).

God laat die opgestane Christus aan Sy regterhand
sit (8: 34). God se onverbreekbare liefde vir
vrygespreektes is iets in Christus Jesus ons Here
(8: 39).

2

Bevrydes'” van die sonde het saam met Christus
gesterwe (6: 8).

God sal in die toekoms aan gereddes al die ander
dinge saam met sy Seun skenk (8: 32).

God is ‘vir’ aangeklaagde vrygespreektes in die
tockomstige eind wéreldoordeel (8: 31).

God het sy Seun oorgelewer om almal te red

(8:32)".

Christus sal in die tockomstige eind wéreldoordeel ‘vir’
aangeklaagde vrygespreektes by God as

Wereldregter pleit (8: 34).

Die funksies van vrygespreektes:

Die funksies wat vrygespreektes in bogemelde vyf preposisies vervul sal
net so ‘n lang werkstuk soos bogemelde werkstuk wees waarin God die
handelende persoon is. Weens die lengte van so ‘n uiteensetting word
daarmee volstaan deur te sé dat die funksies wat vrygespreektes vervul
per implikasie afgelei kan word uit bogemelde uiteensetting.

God is iemand wat red (5: 9, 10; 8: 24).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

Zolw is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos volg

Verbaal: cwfnodpeba (5: 9, 10), éoudnuev: (8: 24).

! Christus is God se beloofde Messias uit die OT en as sulks is Hy God se gestuurde wat nou in

vrygespreektes is.

2 Die bevryding geskied deur God (6: 3, 4, 18, 22; 8: 2) en die oUv-handeling in Rm 6: 8 is slegs die

resultaat daarvan.
193

In die oorspronklike staan daar Umép npov. Twép het ‘n soteriologiese betekenis.
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* God se redding vervul die volgende funksies:
. God red vrygespreektes van sy toekomstige straf (5: 9).
- God red versoendes (5: 10).
] God red en nou het gereddes hoop (8: 24).

* Vrygespreektes vervul die volgende funksies:
Vrygespreektes:
= Word van God se toekomstige straf gered (5: 9).
= Word as versoendes gered (5: 10).
= Is deur God gered en het hoop (8: 24).

. God is Iemand wat vryspreekm of veroordeel. (5: 1,9, 16,17, 18, 19, 21, 6: 7,

13, 16, 18, 19, 20; 8: 3, 10, 30(2x), 31, 33, 34)

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese'” kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende

lig op God as referent waar die woord ‘vryspraak’ asook sy verwante voorkom.

Verbaal: SikawwBévtes (5: 1, 9), SedikalwTar (6: 7), katékpiver (8: 3),
édikaiwoer (8: 30(2x)), Sikardv: (8: 33), kaTakpLvdv (8: 34).

Leksikaal: kpipa (5: 16), katdkpipa (5: 16, 18) dikalwpa (5: 16, 8: 4),
Sikatootvns (5: 17, 21; 6: 13), SikatdpaTos (5: 18), dikalwow (5:18) dikaiot
(5:19), Sikatootvny (6: 16, 8: 10) dikatootvy (6: 18, 19, 20).

] Die funksie van God as die Een wat vryspreek of veroordeel:

God vervul die volgende funksies:

* God spreek sondaars vry deur hulle geloof (5: 1, 9).

* God se oordeel en se veroordeling volg op die oortreding van
die een mens (5: 16).

* God se vryspraak is ‘n gawe (5: 17).

* God se vryspraak bring lewe (5: 17, 6: 16)"*°.

* God se vryspraak bring heerskappy (5: 17).

* God veroordeel alle mense weens een oortreding (5: 18).

* God stel baie tot vrygespreektes deur die gehoorsaamheid van
die een Mens (5: 18, 19).

* God se vryspraak bring die heerskappy van sy genade mee
(5:21).

* God stel mense wat gesterf het met Christus vry van die mag
van die sonde (6: 7).

* God se vryspraak behels vir vrygespreektes die doen van sy wil
(6: 13).

* Gehoorsaamheid aan God beteken vryspraak (6: 16).

"* Die woord Stkatdw het ook ‘n gawe- en ‘n magskarakter.

1% Die woord kpipa (5:16), xatdkpipa, (6: 16, 18), Sikatwipa (3: 16; 8: 4) en karaxkpurgy {8: 3, 34)
word hierby ingesluit.

0 Cfook 5: 18.
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Wie slawe van God word doen sy wil (6: 18).

God is die Een in wie se diens mense gestel word om heilig te
lewe (6: 19).

Slawe van die sonde is nie in diens van God nie (6: 20).

God veroordeel die sonde (&: 3).

Op grond van God se vryspraak gee die Gees lewe (8: 10).
Die mense wat God geroep het, het Hy ook vrygespreek
(8:30).

Die mense wat God vrygespreek het, het Hy ook alreeds
verheerlik (8: 30).

God is ‘vir’ vrygespreektes {8: 31).

God spreek aangeklaagde uitverkorenes vry (8: 33),

* Niemand kan vrygespreektes voor God veroordeel nie (8: 34).

*

* ¥ ¥ ¥

N.B.  Aangesien oun (5: 1) ‘n konkluderende partikel is, bring God se
vryspraak ook ander gevolgtrekkings mee, naamlik: vrede, genade,
heerlikheid (5: 1 - 2), redding (5: 9 - 10) en verheuging in God (5: 11).
Sien ook 5: 12 - 8: 39.

] Die funksie van vrygespreektes:
= Vrygespreektes:

Word in die nuwe aecon vrygespreek omdat hulle glo
(5:1,9).

* Ontvang God se vryspraak as ‘n gawe (5: 17, 19).

* Ontvang lewe (3: 17).

* Ontvang heerskappy (5: 17).

* Ontvang hulle vryspraak deur die gehoorsaamheid van
een Mens (5: 19).

* Leef onder die heerskappyvoering van God se genade
(5. 21).

* Is vry van die mag van die sonde {6: 7).

* Doen God se wil (6: 13).

* Gehoorsaam God (6: 16).

* Is in diens van God om heilig te lewe (6: 19).

* Dien God (6: 20).

* Ontvang lewe van die Gees (8: 10).

* Is mense wat ook deur God geroep is (8: 30).

* Is mense wat God ook alreeds verheerlik het (8: 30).

* Is mense ‘vir’ wie God in die eindoordeel is (8: 31).

*

Sal as aangeklaagde uitverkorenes in die eindoordeel
vry wees (8: 33).
Kan nie voor God veroordeel word nie (8: 34).

God is iemand wat versoen. (5: 10, 11).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:
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KaTalhdooo is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos
volg voorkom:

Verbaal: katnAidynuev (5: 10(2x)), katalhayévres (5: 10(2x)).
Leksikaal: katalayny (5: 11).

¢ God se versoening vervul die volgende funksies:
= God versoen vyande deur sy Seun (5: 10(2x)).
. God red versoende vrygespreektes (5: 10(2x)).
. God skenk versoening (5: 11).
. God is Iemand met wie vrygespreektes vrede het - én omgekeerd (5: 1)'*.

‘n Grammatikale kyk na Rm 5 werp die volgende lig op hierdie gedeelte:
elpfvny is ‘n item waarin die referent Ogog soos volg voorkom:
Grammatikaal: elpfivny €xopev mpos Tov Bedv (5: 1).
* Die funksie van God ten opsigte van vrede:

Tussen God en vrygespreektes is daar vrede'*.
¢ Die funksie van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Is mense wat besitters is van vrede tussen hulle en God.

. God is iemand wat bevry. (6: 11, 13, 16, 17, 18, 19(2x), 22(3x); 7: 4; 8:
2,21

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 6 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

ElevBepéw saam met die woorde in voetnota 199 onder vermeld, is leksikale
items wat as referente grammatikaal en verbaal soos volg voorkom:

Verbaal: {avtas (6: 11), mapaotrioaTe (6: 13, 19), éxevBepubévTes (6: 18,
22), vmnkolouTte (6: 16, 17), édovdubnTe (6: 18), Sovdwbévtes (6: 22),
kapTodoprcwpev (7: 4), nhevbépwoev (8: 2) en éXevBepubioeTa (8: 21).
Leksikaal: ayiaopév (6: 19, 22), kapmov (6: 22) asook éxevBeplav (8: 21).

T Die vyandskap word as iets aktief en iets wedersyds tussen God en sondaars gesien (Wilckens 1979:298,
286; { Dunn 1988:258)

% ¢xoper word as ‘n indikatief en nie as ‘n subjunktief geneem nie. ( Metzger 1975: 511).

" Na God se bevryding van sondaars, lewe, dien en gehoorsaam hulle Hom én dra hulle ook vrug en lewe
hutle heilig vir Hom.
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. Die funksies van God as iemand wat bevry:
= God is iemand vir wie bevryders van die sonde:

- lewe (6: 11)*.

- dien (6: 13, 18, 22).

- hulle liggame as werktuie stel (6: 13, 19).
- gehoorsaam (6: 16, 17).

- s¢ wil doen (6: 18).

- vrug dra (6: 22; 7: 4).

- heilig lewe (6: 19, 22).

. God is iemand wat bevry (6: 18, 22; 8: 2, 21).
* Die funksies van bevrydes:
Bevrydes:

» Lewe vir God (6: 11y

Stel hulleself en hulle liggame as werktuie in diens van

God (6: 13, 18, 19, 22).

Gehoorsaam God (6: 16, 17).

Dien God (6: 18).

Dra vrug vir God (6: 22; 7: 4).

Lewe heilig vir God (6:19,22)

Is bevry deur God (8:2)

Sal in die toekoms tot die vryheid kom wat hoort by die
heerlikheid van kinders van God (8:21).

. God is iemand in wie vrygespreektes roem. (5: 11).
‘n Grammatikale kyk na Rm 5: 11 werp die volgende lig op hierdie vers:
Kavydopat is ‘n item wat as referent grammatikaal soos volg voorkom:
Leksikaal: kavyopevor (5: 11).
+ Die funksie wat God vervul met betrekking tot roem:
God is iemand in wie vrygespreektes hulle verheug (5: 11).
. Die funksie van vrygespreektes:
Vrygespreektes:

) Verheug! Verbly! hulle en roem in God (5: 11).

" Yergelyk 6: 5, 8 en 8: 13.
! Vergelyk 6: 2, 3 - 10.
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et
. God is ‘n Vader met ‘n Seun en kinders. (5: 10; 6: 4; 8: 3, 14, 15, 16, 17,
19, 21, 23, 29, 32).

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 - 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

Iatnp, vids, Téxkvov en vioBeoias is leksikale items wat as referente
grammatikaal en verbaal soos volg voorkom:

Leksikaal: Tod vio? (5: 10; 8: 29, 32), Tob maTpds (6: 4), 7oV viov (8: 3), viol
(8: 14), dpBa (8: 15), 6 maThp (8: 15), vioBeoias (8: 15, 23), Tékva (8: 16, 17),
TV viav (8: 19) asook ToOV Tékvwy (8: 21).

4 God as Vader vervul die volgende funksies:
. God versoen vyande deur die dood van sy Seun (5: 10).
. God wek Christus op deur ‘n heerlike magsdaad (6:4).
. God stuur sy Seun as ‘n offer vir die sonde (8: 3)**.
L] God veroordeel as Vader die sonde (8: 3).
. God het kinders (8: 14, 15, 16, 17, 19, 21, 23).

God se Gees (8: 9) maak vrygespreektes tot kinders van Hom (8:
15) en getuig van hulle kindskap (8: 16).

. God word deur sy kinders aangeroep as ‘ApBa ! (8: 15).

" God maak kinders van Hom erfgename van Hom (8: 17) saam
met Christus (8: 17",

. God sal bekend maak wie sy kinders is (8: 19).

= God skenk in die toekoms aan Sy kinders vryheid en
heerlikheid (&: 21).

= God bevry sy kinders in die toekoms van die verganklikheid
(8:23).

. God sal in die toekoms bekend maak dat Hy vrygespreektes as
Sy kinders aangeneem het (8: 23).

. God bestem uitverkorenes om gelykvormig te wees aan die beeld
van Sy Seun (8: 29).

= God het Sy eie Seun nie gespaar nie, maar Hom oorgelewer om
alle vrygespreektes te red (8: 32).

n God sal in die toekoms aan vrygespreektes saam met Sy Seun al

die ander dinge skenk (8: 32).
¢ Kinders van God vervul die volgende funksies:
Vrygespreektes:
. Worcé)as vyande deur God versoen deur die dood van Sy Seun
(5: 10).

" Kan op grond van God as Vader se heerlike magsdaad in die
opwekking van Christus ‘n nuwe lewe lei (6: 4).

2 Die frase mept dpaptias in 8: 3 word as offer terminologie verstaan en nie as ‘n verwysing na die
sonde in die algemeen nie. Konkluderende bewysvoering hieroor is in Wright (1978: 433 - 459).
203 Cf ook 8: 28 (dya8dv) en §: 32 (wdvTa).
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. Deel in God die Vader se Seun se offer vir die sonde (8: 3).

. Deel in God se veroordeling van die sonde (8: 3).

» Is kinders van God (8: 14, 15, 16, 17, 19, 21, 23).

. Word deur God se Gees tot kinders van Hom gemaak sodat
hulle nie stawe is nie (8: 15).

. Roep tot God ‘ABBa !” (8: 15).

. Het die getuienis van God se Gees (8: 9) dat hulle kinders van
God is (8: 16).

. Is as kinders van God erfgename van Hom (8: 17), saam met
Christus (8: 17).

L) Sal in die toekoms hulle bekendmaking as kinders van God deur
Hom ervaar (8: 19).

. Sal die vryheid ervaar wat hoort by hulle heerlikheid (8: 21).

. Sal in die toekoms God se bekendmaking dat Hy hulle as sy
kinders aangeneem het, ervaar (8: 23).

) Is as uitverkorenes deur God bestem om gelykvormig te wees
aan die beeld van sy Seun (8: 29).

= Word gered deurdat God sy Seun oorlewer (8: 32).

= Is die ontvangers van al die ander dinge saam met God se
Seun(8: 32).

3.3.3. BELANGRIKE EIENSKAPPE VAN GOD

In hierdie gedeelte word sekere eienskappe of beskrywings van God en sy wese
uiteengesit. Daar word nie gepoog om in dogmatiese sin’n onderskeid te tref tussen die
eienskappe en die handelinge van God nie, en ook nie om die eienskappe van God te
sistematiseer en te beskryf nie. Die bespreking van sekere ‘eienskappe’ van God word
bloot op.grond van die voorkoms van sekere verwysings in die teks gedoen. Enige
rangorde of rangskikking van dié eienskappe is bloot ‘n persoonlike verstaan van die teks.
Daar is in hoofstuk 3.2 na die sentrale plek wat God in Rm inneem (vide supra) en in
hoofstuk 3.3.1 na die twee ‘name’ van God in Rm 5-8 verwys (vide supra), dit wil sé na
wie Hy is. In hoofstuk 3.3.3 is die handelinge van God in Rm 5-8 beskryf (vide supra), dit
wil sé wat Hy doen of gedoen het. In Rm 5-8 is daar ook verwysings na sekere eienskappe
van God, dit wil s& hoe Hy is. Daar is dus onder andere die ondergemelde belangrike
eienskappe van God in Rm 5-8:

3.3.3.1 God is iemand wat lewe.

Die frase Beov Tov {OvTa kom in die OT (Jos 3: 10; 2 Kon 19: 4, 16; Ps 42: 2; Jes 37: 4,
17; Hos 1: 10) en in die Judaisme (Dan 6: 20) voor'™. Paulus gebruik hierdie frase wel in
1Tes 1:9;2Tes2: 13;: 2Kor3:13;6: 16; Rm9:26; 14: 11; 1 Tim 3: 15.

Alhoewel die frase 8eov Tov {GvTa dus nie direk in Rm 5 — 8 voorkom nie, gebruik
Paulus wel ander woorde wat God as iemand wat lewend is, beskryf. Twee belangrike
woordgroepe word gebruik: (1) {on; (2) aldwos; Die gebruik van hierdie woorde dui
op die ondergemelde feite:

™ In elke konteks waarin die frase 0edv Tov {awTa in die OT voorkom het die frase "n spesifieke nuanse.
So byvoorbeeld staan God as die lewende God teenoor die afgode.
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Die verbintenis tussen: (1) God en {wn (5: 17, 18, 21; 6: 4; 7: 10; §: 2, 6, 10, 13, 18); (2)
tussen God en {womotfioe (8: 11); (3) tussen God en aldvios (5: 21; 6: 22, 23) beskryf
God as iemand wat self lewe en ook die bron van lewe is. Die lewe wat God besit is iets
wat Hy aan mense skenk. Hy doen dit in en deur Christus (5: 17, 18, 21, 6: 4 - 5, 22, 23;
8:2, 11, 13) asook deur die Gees (7: 6; 8: 1 - 2)26’5.

n Paulus gebruik die woord {wn en sy verwante vorms in Rm om na die
teenswoordige aardse bestaan van gelowiges te verwys (5: 10, 7:1-2,9; 8: 12 -
13). Meer dikwels egter, gebruik hy die term om na iets anders as die blote
fisiese bestaan van die mens te verwys. Vir hom verwys die begrip bo alles na ‘n
unieke kwaliteit van lewe, die lewe wat God self besit (5: 17, 18, 21; 6: 22, 23; 8:
13).

' God se lewe is uniek en ewig. In Rm word (w7 drie keer met aldvios verbind:
5: 21, 6: 22, 23. Die frase word weergegee met ‘ewige lewe’. Die woord
atévios in die frase {wfi aldvios beteken ‘ewig’ (Bultmann 1971: 862). Dit
beskryf die lewe wat God self besit en wat Hy ook lewe. Die woord aldvios
plaas die fokus op God. Die byvoeglike naamwoord aldvios is afgelei van die
woord aldv. Aldv het volgens Sasse (1972: 197 — 209) twee betekenisse: (1) dit
wat vir ‘n spesifieke aiwv duur, ‘n mens kan sé: acon -lank of aeonies; (2) dit wat
ewig duur. Laasgenoemde betekenis geld vir die ‘toekomstige’ aecon . Die
begrippe van die twee aeone is iets wat Paulus van die Joodse apokaliptiek en van
die twee rabbynse formules hayye olam hazzeh en hayye olam habbah oorgeérf
het (Ps Sal 3: 16; 1 Hen 40: 9; 58: 3; Dan 12: 2). Volgens BAG 27 - 28 weer het
alédvios ‘n drievoudige temporele betekenis: (1) sonder ‘n begin (Rm 16: 25; 2
Tim 1: 9; Tit 1: 2); (2) sonder ‘n begin of ‘n einde (Rm 16: 26; Heb 9: 14); (3)
sonder ‘n einde (byvoorbeeld Luk 16: 9; 2 Pet 1: 11; Openb 14: 6). Albei se feite
is na die oordeel van die skrywer korrek wanneer dit op God toegepas word.

. Vir die Judaisme van die intertestamentére tydperk was (o, aldvios nie iets
wat tot die ‘teenswoordige aeon ’ — ha olam hazzeh - behoort het nie. Dit was ‘n
onuitspreeklike seén wat vir die ‘foekomstige aeon ’ - ha olam habbah —
gereserveer was. Die toekomstige aeon sou nd die opstanding van die
regverdiges uit die dood ingelei word (Dan 12: 2). Die ‘toekomstige lewe’ sou
kwantitatief en kwalitatief geheel en al anders wees. Dit sou ‘n lewe wees wat in
die lewe wat God besit deel, en wat ook van onbepaalde duur sou wees. Dit is
hierdie lewe waarvan Rm praat: die unieke en ewige lewe van God, Gelowiges
sal die bonatuurlike en ewige lewe wat God en Christus besit in die toekoms
ontvang, maar geniet en deel reeds in die hede daarin (5:21; 6:23).

» Die verbintenis tussen God en {womoifioe moet nog bespreek word. Die woord
{womoinoe word in Rm 5 — 8 gebruik van die opwekking van die dooies (8: 11).
Die subjek van die werkwoord (gomoiurjoe in 8: 11 is God. Indien God dus
gestorwe mense weer lewend maak moet die woord dui op 'n lewe wat God self
besit(cf Rm4: 17; 1 Kor 15: 22,45, 1 Pet 3: 18).

% Die werkwoord ¢dw kom drie en twintig keer en die naamwoord (w1 kom tien keer in Rm voor. Die
verbinding van {1 met aidrios word tien keer deur Paulus gebruik: Gal 6: 8; Rm 2: 7; 5: 1,215 6: 22,
23: 1 Tim1:16,6: 12enmoontlikookin 1 Tim6: 19 Tit1:2;3: 7.



UNIVERSITY OF PRETORIA 150
YUNIBESITHI YA PRETORIA

&
W UNIVERSITEIT VAN PRETORIA
4

3.3.3.2 God is iemand heilig.

Die etimologie van die woord qds is nie seker nie. Sommige verklaarders lei die
werkwoordstam gds van ‘n hipotetiese primitiewe stam gd(d) af, wat ‘om te sny’, ‘af te
merk’ of ‘te skei’ beteken. Ander verklaarders lei die betekenis van die woord heiligheid
weer van die Arabiese en Etiopiese stam qd’ of qdw af, wat ‘om helder te wees’ of ‘rein
te wees’ beteken. Die gebruik van die werkwoordstam qds in die OT dui meer op die
betekenis van ‘om afgemerk te wees’ of ‘om geskei te wees’. Die skeiding tussen die
heilige en die profane is ook die basiese betekenis van die Hebreeuse woord herem. Die
antoniem van die woord qodes is hol, wat ‘algemeen’ of ‘profaan’ beteken. Wat
teksverwysings in die OT betref, kan met Jes. 6: 3 en Ps. 99: 3, 5, 9 waar God drie keer
‘heilig’ genoem word, asook Hos. 11: 9, volstaan word. In Hos. 11: 9 verklaar Jahwe dat
Hy die Heilige Een in Israel se midde is.

Ondergemelde is verskeie stellings deur Skrifverklaarders oor God se heiligheid.
Heiligheid:

. Is nie ‘n attribuut van God nie, dit druk Sy diepste wese uit (Snaith 1969: 21).

. Is die mees tipiese verwysing na God in die OT (Vriezen 1966: 322), wat die
frekwensie sowel as die klem daarvan betref (Eichrodt 1961: 270).

) Is grammaties sowel as teologies die sentrum van die OT (Jacob 1964: 87).

* Is die ondefinieerbare misterie in God wat Hom as God onderskei en wel van
alles wat geskape is, ook van die heelal self (Wright 1952: 75).

In Rm 5 - 8 is daar slegs indirekte verwysings na heiligheid as ‘n beskrywing van
God. Hierdie verwysings kom in die ondergemelde sake na vore:

(i) Die Gees van God is heilig.

In Rm 5: 5 word die Gees die mvelpatos dylou genoem™. Die woord
dyLos kom twintig keer in Rm*®" en vier keer in Rm 5 - 8 voor (5: 5; 7:
12(2x); 8: 27). Die Gees word met die woord dylou gekarakteriseer as
heilig’® en daarmee ook as deelhebber aan die heiligheid van God. Met
aylov word dus die Goddelikheid van die Gees bedoel en wel as verwysing
na die diepste wese van God. En heiligheid is, soos hierbo gesé, seker dié
eienskap van God in die OT*”. Ayios is hier dus ‘n beskrywing van God.

(i) Die wet en die gebooie van God is heilig (7: 12).

In beide die OT en NT word dyLos ook geassosieer met plekke, dinge en
persone wat verband het met God. Dit geld ook die kultus van Israel.
Volgens 7: 12 is die v6pos en die évToAr) dinge wat heilig is.  Eksegeties
staan beide vijLos en évToAn) in 7: 12 in ‘n direkte verhouding tot God en
slegs omdat God self heilig is kan beide gemelde dinge ook heilig wees.

206

Die kombinasie mvelia @yLos komsewentien keer by Paulus en vyf keer in Rm voor. Sien Rm 5: 5,

9:1:14: 17, 15: 13, 16.

*7 Dit is die tweede meeste aantal voorkomste na die drie en vyftig voorkomste in Hand en twintig
voorkorste in Luk en wel van die 230 voorkomste van die woord in die NT.

% Die genitief dut hier op ‘n kwaliteit (Baumgartel 1971 : 359 - 368).

209

Dit geld seker ook vir die LXX sowel as vir die apokriewe en rabbynse literatuur.
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(iii) Vrygespreekte en vrygemaakte mense is heilig

(6: 19,22; 8:27).

Volgens 6: 19, 22 en 8: 27 is sekere mense heilig. In 6: 19, 22 word die
woord dytaopds gebruik. Ayiaopds *'" moet hier as ‘n nomen actionis
verstaan word (Ridderbos 1959: 141). Die woord beteken: heiligheid,
konsekrasie of heiliging. Dit word in ‘n etiese sin vir ‘n proses asook vir die
resultaat van ‘n proses gebruik (BAG s.v. 220).

In Rm 6: 19, 22 kom dyLaopds in ‘n parenetiese gedeelte voor en dui die
woord saam met die preposisie €ls die omvattende doel van die nuwe
gedrag van vrygespreektes as vrygemaaktes van die sonde (6: 18, 22) asook
van sedelike onreinheid en van wetteloosheid (6: 22) aan®'".

As nomen actionis dui dytaouds op die handeling van God en wel op Hom
as lemand wat handelend, in heilige sin, optree omdat Hy self dytos is.
Dit gaan nie hier om heiligheid as ‘n hoedanigheid by die gelowige in
subjektiewe sin nie. AyLaopds moet in objektiewe sin verstaan word.

In 8: 27 word vrygespreektes dyiou genoem. In die NT is dywor ‘n
gebruiklike aanduiding vir gelowiges®?. Die woord druk in 8: 27 nie in die
eerste plek ‘n etiese nie, maar ‘n ekklesiologiese kwaliteit uit. Dit dui die
vrygespreektes aan as mense wat ingesluit word in die bevoorregte status
van Israel as God se ‘heilige volk’”’. Die volk van God kan slegs heilig
wees omdat God self heilig is.

3.3.3.3 God is iemand heerlik.

Die gebruik van 86fa in sy naamwoordvorm (5: 2; 6 4; 8 17, 18)** en in sy
werkwoordvorm (8: 17, 30)215 werp die volgende lig op God: Die frase Tfis 86&ns Tod
Beot kan op verskillende maniere verstaan word, naamlik:

L 4
L4
L4

as subjektiewe genitief: God gee (sy) heerlikheid.
as objektiewe genitief: die heerlikheid wat aan God gegee word.
as besit-genitief: die heerlikheid wat aan God behoort.

219 Aytaopds kom agt van die tien voorkomste in die NT in die corpus Paulinum voor.
2 Cf1 Tes 4:4,7;2 Tes 2:13; 1 Kor 1: 30; 1 Tim 2: 15.

212

Die woord dytos kom by Paulus as aanduiding van gelowiges onder andere op die volgende plekke

voor: 1 Tes. 4:3,4,7,2Tes. 2: 13; 1 Kor. 1:30,6:1-2;14:33;16:1,15; 2 Kor. 8:4:9: 1, 12; 13: 12; Rm
1:7;15: 25,26, 31; Fil. 4: 22; Fil. 5. Hierin is of Christus of die Gees of die gelowiges self die subjek.

2% Die uitdrukking ‘heilige volk’ as verwysing na God se volk het ‘n OT agtergrond. Sien Eks, 12: 16;
Lev.23:2-4,7 -9, Die uitdrukking is ook as ‘n selfbeskrywing deur die lede van die
Koemraangemeenskap gebruik ( 1 QS 5: 13, 18; 8: 17, 20, 23; 9: 8 asock 1 QM 6: 6; 10: 10; 16: 1).

2 Die naamwoord 86£a kom ongeveer twee en veertig keer in die corpus Paulinum voor. In Rm 6: 4
word 56&a gebruik in verband met God as notnp.

13 Die werkwoord SoEadw kom vyftien keer in die corpus Paulinum voor: Rm 1: 21; 8: 17, 30; 1: 13; 15: 6,
9; 1 Kor. 6: 20, 12: 26; 2 Kor. 3: 10a, 10b: 9: 13; Gal. 1: 24; 2 Tes. 1: 10; 3: 1. ovwoaubijper kom in

Rm&: 17 voor.
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Twee van hierdie verbintenisse tussen God en 846Ea kom in Rm 5 - 8 voor, en wel soos
volg:

Q) Ao&a is iets wat aan God behoort.

AbEa is in die LXX die weergawe van die O T kabod van Jahwe®'®. In die O T

dui die kabod van Jahwe onder andere op die volgende hoedanighede van God:

. Sy eer en belangrikheid as Skepper en Verlosser’'’.

- Sy sigbare, aktiewe en mobiele teenwoordigheid in Sy skepping (Ps. 19:
2; Jes. 6: 3), onder die nasies (Ps. 97: 6) en veral onder sy verbondsvolk
Israel (Eks. 116: 10; 24: 17; ¢f Eks. 33: 22 - 23; 34: 29 - 35; 1 Kon. 8).

. Sy aktiwiteit en mag®'®,

] Sy sigbare verskyning’'’. Die 86Ea van God word geassosieer met
uitstralende lig of glans wat soms so intens is dat God in ‘n wolk gehul
word. ‘

Uit bogemelde uiteensetting word dit duidelik dat die kabod Jahwe verband hou
met sy wese, eer, mag, aktiwiteit en verskyning. In hierdie opsigte is 86Ea iets
wat God besit*”®. Hy is Iemand héérlik™’,

In Rm 5 - 8 is 6: 4 onder andere ‘n voortsetting van die O T tradisie dat God na
Sy wese Iemand is aan wie heerlikheid behoort en wel in dié sin dat 6: 4 daarop
dui dat mag aan God behoort. Die NAB vertaal die betrokke frase in 6: 4 met:
‘deur die heerlike magsdaad van die Vader.’” Die preposisie dud word
instrumenteel verstaan sodat 86Ea feitlik ekwivalent is aan die mag wat aan God
behoort. In sy opwekking van Christus kom die §6&a van God dus daarin na
vore dat Hy met Sy mag hande*.

(ii) God gee Sy heerlikheid.
A6€a is in Rom. 5 - 8 00k ‘n eindeskatologiese werklikheid (5: 2; 8: 17, 18, 30).

As sulks is 86Ea die eindbestemming waarheen die vrygespreekte onderweg is.
Ondergemelde uiteensetting toon dit aan:

2 Die frase kabod Jahwe kom ses en dertig keer in die MT voor: Eks. 16: 7, 10; 24: 16, 17; 40: 34, 35;
Lev. 9. 6,23; Num. 14: 10, 21; 16: 19,42 [17: 7]; 20: 6; 1 Kon. 8: 11; 2 Kron. 5: 14;7: 1, 2, 3; Ps. 104: 31;
138: 5; Jes. 35:2;40: 5; 58: 8; 60: 1; Eseg. 1: 28; 3: 12, 23; 8: 4; 10: 4(2x), 18; 11: 23;42: 4, 5; 44: 4; Hab.
2:14. Die frase kabod elohim kom een keer in die MT voor: Spr. 25: 2.

27 Die woord ‘kabod’ beteken om swaar of gewigtig of eervol te wees.

218 Fks. 40: 34, 35; Num. 14: 21; 1 Kon. 8: 11; 2 Kron. 5: 14; 7: 1, 2; Eseg. 10: 4; 43: 5, 44: 4; asook: Eks.
24:16; Jes. 60: 1; Eseg. 3: 23;9:3; 10: 18; 11: 23;43: 2,4, CfEseg. 3: 12; 10: 19en 11: 22

719 Eks. 16: 7, 10; 24: 17; Lev. 9: 6, 23; Num. 14: 10; 16: 10, 42; 20: 6; 2 Kron. 7: 3: Jes. 35: 2; 40: 5; Eseg.
1:28;

*% In die LXX is 86£a 180 keer die ekwivalent van die Hebreeuse kabod in die MT.

**!Sien die pre-cksiliese, eksiliese en na-cksiliese asook teofaniese, Sinaitiese, koninklike en profetiese
weergawes van die kabod Jahwe tradisiegeskiedenis.

** Die wyse waarop Paulus die woord 86Ea elders gebruik, soos byvoorbeeld in 3: 23, maak dit ook
moontlik om die preposisionele frase in 6: 4 te verstaan as die 56€a begeleidend aan die omstandighede
van Christus se opwekking 6f as die 36§a van of soortgelykheid aan God waarbinne in heen Christus
opgewek is. {Byme 1996: 196).
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= Die frase This 66Ens Tob Beov in 5: 2 dui op die eindheerlikheid wat
God aan vrygespreektes sal gee en waarin hulle dus sal deel’”.
. Die woorde cuvdofacfopev (8: 17), 86Ea (8: 18, 21) en é86Eaoev (8:

30) verwys na die 86€a van die toekoms waarin erfgename en kinders
van God sal deel.

- Die woord dmokaivddiivar (8: 18) dui op ‘n eskatologiese apokaliptiese
werklikheid. Die passief dui duidelik op God: dit is God wat gaan
openbaar. Die handeling van ‘openbaar’ dui in hierdie konteks op iets
wat vrygesprecktes beide gaan sien en ervaar’™. Saam met 86Ea dui
amokahudBivar (8: 18) op die eindeskatologiese realisering van die

volle heil in Christus™,

(iv)  Jubeltone oor God se heerlikheid.

Schiier het gewys op die verband wat §0fa in Rom. 5: 2 met 86 in Rm 8: 17 -
30 het (1977: 38). Die leksikale item 86Ea in 5: 2 wat weer herhaal in 8: 30
vorm ‘n omraming van Rm 5 - 8. Hierdie inclusio kan soos volg weergegee
word (Strauss 1985: 105-107).

5:2 ... &7 éATiSL Ths 86&ng Tob Beo....
5:3-8:29:........
8: 30..: ToUTovs kal é80Eaoev,

Hierby moet genoem word dat Rm 8: 28 - 30 as afsluiting van Rom. 5: 2 - 8: 30
en in wese van Rm 3-8 ‘n klassieke voorbeeld van ‘n stilistiese klimaks of ‘n

retoriese gradatio is?%.

Hierdie retoriese klimaks kan soos volg geskematiseer word:

8: 29: TpowpLoey,
8: 30: mpowpLoey, .... éKdAeTEV
8: 30: éKdreoev .... Edikalvoey
8: 30: edikalwoer ... é66Eaoev
(Strauss 1985: 107)

2 Die frase Tis 56Ens Tob Beov is in 5: 2 *n subjektiewe genitief wat dui op God wat Sy heerlikheid gee,
{ Ridderbos 1959: 106; Newman & Nida 1973: 92).

2 Newman & Nida (1973: 157). Die preposisie i in die frase els fpds beteken by werkwoorde van
bekendmaking ‘aan’. Sien BDF.

% A6ka as aanduiding van die eindeskatologiese bestemming van die mens kom verder in Rm 2: 7, 10; 9:
23; 1 Kor. 2: 7; 2 Kor. 4: 17, Fil. 3: 21 en | Tes. 2: 12 voor.

2% 1y Retoriese gradatio of progressie is ‘n kontinue repetisie waarin die laaste lid van "n sintaktiese groep
herhaal word as die eerste lid van die volgende groep. Hierdie ketting-agtige repetisie of *(trap-leer’)
verhef die uitdrukking van een viak tot die volgende volgens ‘n “modus per incrementa’, soos in Rm 5: 3 -
4 en 8: 28 - 30. In hierdie geval word é868aoer in ‘n finale emfatiese posisie geplaas. (Heil 1987: 96-97).
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Dit kan ook s6 uitgebeeld word:
Heertikheid ~ God handel! eskatologies
Toegang \
Genade
> God handel presenties
Vrede

Vryspraak

-~ (Michel 1978: 269)

Rom. 8: 31 - 39 is volgens Wilckens ‘...das Hohelied der Heilsgewissheit....’
(Wilckens 1978 — 1982: 177). Die teks word volgens hom gekenmerk deur ‘n
stygende intensiteit van taal. Rm 8: 31 - 39 as lied beeindig Rm 5 - 8 dus op ‘n
triomfantelike toon. Hierdie triomfklank is egter alreeds teenwoordig by die
einde van die vorige gedeelte, Rm 8: 28 - 30. Die aoristusvorm van die laaste
werkwoord in 8: 30, ‘verheerlik (het)’”’ beskryf die finale bestemming van
vrygespreektes, hulle eindheerlikheid, as iets wat alreeds gerealiseer is. Die
verbinding van 8: 28 - 30 tot ‘n stilistiese klimaks vorm as’t ware die inleiding
tot Paulus se triomflied in Rm 8: 31 - 39 as die beeindiging van Rm 5 - 8.
Tegelykertyd druk dit Paulus se diepste oortuiging en sy rotsvaste vertroue uit in
vrygespreektes se verkryging van hulle eskatologiese 86£a as bestemming?®,

Hierdie triomflied oor vrygespreektes se bereiking van die 86Ea van God as hulle
finale bestemming word stilisties versterk deur die omraming van Rm &; 17 - §;
30. Hierdie inclusio is soos volg:

8: 18.. .......... T wéNovoav S6Eav
8:19-8:29...:
8:30............ : ToUTous kal é86Eaoev (Strauss 1985: 107).

Omdat €86Eacev die laaste woord in 8: 30 is, word dit sterk beklemtoon.
Omdat €56Eaoev in 8: 30 beide Rm 8: 17 - 30 én Rm 5: 2 - 8: 30 afsluit, én
omdat dit stilisties ‘n klimaks vorm met die woord €86Eacev as die eindpunt van
die gradatio, word daar baie sterk klem op é56Eaoev aan die einde van die hele
gedeelte geplaas. Hierdeur word daar weer baie sterk klem op Géd, as die subjek
van die handeling, geplaas. God laat vrygespreektes reeds prolepties - deur die
aoristusvorm van €86Eacer  in 8: 30 - maar eintlik eers eindhistories, in sy
86Ea deel. Op hierdie wyse word daar in die Hohelied oor die 8§6€a van God
gejubel.

Die aoristus €56Eavev in 8: 30 beskryf die heerlikheid wat God sal gee asof dit iets is wat alreeds
?laasgevind het (Fitzmyer 1993:526).
® Sien die perfektum werkwoord wéwetopat in Rm 8: 38.

227


http:aorist1.ls

&

i

W UNIVERSITEIT VAN PRET
@), UNIVERSITY OF PRET
Qe IBES T

YUN ESITHI YA PRE

oog

A
A 155

3.3.3.4 God is vol liefde.

In Rm asook in Rm 5 — & vervul die liefde van God ‘n baie belangrike rol. Die
ondergemelde aspekte is belangrik.

0]

(i)

Die liefde van God in die Ou Testament.

In die MT word ‘n aantal Hebreeuse woorde wat verskillende aspekte van God se
liefde uitdruk, gebruik’”. Meesal word die stam ahab gebruik. Die etimologie
van ahab is onseker. Jacob lei die betekenis van die woord af van ‘n stam hab
wat ‘om t¢ blaas’, ‘te begeer’, ‘te hyg na’ beteken (1964: 108). Die woord
ahabah dui volgens Snaith op ‘verkiesende liefde’ (1969: 95, 135, 140). Dit is
onvoorwaardelike liefde. God bewys sy liefde volgens 5: 6 — 8 kuTa xatpov.
Die frase kaTd katpov verwys na ‘n gebeurtenis wat op ‘n liefde van God en vir
God.

In Rm 5 - 8 is daar verwysings na beide God se liefde vir mense en mense se
liefde vir God. In 5: 5, 8; 8: 39 word verwys na God se liefde vir die mens. In 8:
28 word vrygespreektes dyanw@oiy  Tol Beol genoem. Hierdie frase beskryf
gelowiges se liefde vir God. Dit is vir Paulus egter belangriker om van God se
liefde vir die mens te praat (Goppelt 1982: 133 - 134).

God se liefde is “n liefde vir mense.

Die term dydmn Tol 6eol kom vir die eerste keer in 5: § voor®. Daarna is
daar verwysings daarna in 5: 8 2n 8: 39”'. Die vraag is om watter liefde dit hier
gaan. Aydmn Tol Beol kan tweeledig verstaan word:

. as objektiewe genitief: mense se liefde vir God.

. as subjektiewe genitief: God se liefde vir mense.
Daar word deur die meeste moderne eksegete aanvaar dat dydmwn Tob
BeoU ‘n subjektiewe genitief is (Ridderbos 1977: 108; Cranfield 1977:
262; Kisemann 1980: 135). Die subjek is God en die genitief dui aan dat
die ayawn sy oorsprong in God het. Die ontvangers of voorwerpe van
die liefde is die vrygespreektes (5: 8). els fjpds moet waarskynlik aan
aydrn verbind word eerder as aan die werkwoord cuvioTnow. Die
voorsetsel els dui die objek van die liefde aan (Cranfield 1977: 265).

God ‘bewys’ sy liefde. ZwioTnow in 5: 8 beteken ‘bewys’ of
‘demonstreer’. Die praesens dui op ‘n voortgaande handeling deur God.
Die praesens is ook verder merkwaardig: die kruisgebeure is ‘n historiese
gebeure in die verlede (amébavev.) en wel as ‘n heilshandeling van God
self asook van Christus, maar die feit dat dit gebeur het, is ‘n

229

Die Hebreeuse woordstamme is die volgende: ahab, wat meer as 200 keer gebruik word en wat twee en

dertig keer na die liefde van God vewys. Hesed, wat slegs drie keer as *n werkwoord voorkont en wel in
Spr25: 10; 2 Sam 22: 26; Ps 18: 25, [n drie en veertig gevalle word hesed verbind niet 'n ander
naamwoord. Hanan word ses en sewentig keer in sy werkwoordvorm gebruik, met God of mense as
subjek. Hen word twee en sewentig keer as ‘n naamwoord gebruik.

2 Die woordgroep aydnn kom 136 keer in die corpus Paulinum en vier en twintig keer in Rm voor.
Laasgenoemde is die derde meeste aantal kere nd 1 Joh (twee en vyftig) en Joh (vier en veertig).

B Rm §: 35, 37; Gal 2: 20; 2 Kor §: 14 is daar verwysings na die dydmm To0 Xpiool,.
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teenswoordige bewys (Cranfield 1977: 110). EavTtob is emfaties. God
bewys ‘sy eie’ unieke liefde. God se liefde word sterk gekontrasteer met
liefde wat deur mense betoon word (Cranfield 1977: 165).

God se liefde vir sondaars is sy eie unicke liefde wat Hy ‘bewys’ en wel
‘vir’ mense (5: 8). Ywép fjudv beteken volgens Kisemann beide ‘ter
wille van’ en ‘in die plek van’ (1980: 138). Die fokus word met Umép
nuov geplaas op beide die plaasbekledende en plaasvervangende sterwe
van Christus as die bewys van God se liefde en gryp terug na Rm 3: 25.
Hort is nie slegs redegewend™” nie, maar s& waarin die bewys bestaan:
God bewys sy liefde ... daarin dat ...” ***, ETi ydp in 5: 6 word aan die
begin van die vers geplaas om dit te beklemtoon. ETt word dan na die
absolute genitief geplaas, waar dit hoort, ter wille van duidelikheid
(Cranfield 1977: 263). "ETi ydp word vertaal met ‘toe’. ~*In 5: 6 word
God se bewys van sy liefde verbind met sy liefdesdaad in Christus wat
kaTd kaipov plaasgevind het.

(iii)  God bewys Sy liefde in die kruis van Christus.

Volgens Rm 5: 6 - 8 is die sterwe van Christus die uitdrukking asook die
bewys van God se liefde par excellence. God se liefde word in die kruis
‘gedemonstreer’, dit wil sé deur dit wat Christus gedoen het. ‘n Mens
sou antisipeer dat God se liefde gemanifesteer sou word in God se eie
daad. God se liefde word egter in sy wese gedemonstreer in die aksie
van Christus.  Die dydmn Tob 68eol het dus ‘n Christologiese
verbintenis. Dit word objektief uitgedruk in terme van die sterwe van
Christus (5: 5, 8) en wel as iets wat in die verlede plaasgevind het soos
die aoristusvorm awébavev, aandui, Hierdeur verkry die liefde van God
soos uitgedruk in die sterwe van Christus beide ‘n historiese en ‘n
heilshistoriese betekenis. In beide betekenisse 1é die konkrete bewys van
God se liefde.

God se liefdesbewys in Christus is ‘n heilshandeling van Hom. In die
diepe betekenis van ‘Heilshandeln’ het God Hom ten diepste aan
gelowiges verbind (Michel 1978: 282). Die aspek van God wat in sy
heilshandeling belig word, is dat dit die kollig op Hom laat val as die Een
wat Hom in die oorgawe van Sy Seun (8: 32; 5: 6 - 8) laat ken het as ‘de
Opofferende’ en ‘de Zichzelf Schenkende’ (God) (Ridderbos 1959: 198)

(iv) God bewys sy liefde op die beslissende moment.

God se dydmn in Christus se sterwe aan die kruis van Golgota (5:6-8;
7:4: 8:3,37,39) kom tot uitdrukking in ‘n konkrete gebeurtenis op die
‘besternde tyd’ (Ridderbos 1959:109): katd kaipov. Katd kaipov
word ook weergegee met: (1) die tyd volgens God se keuse en

207 in Rm 3: 5 lei die begronding van 5: 5a in en nie van 5: 3a nie (Cranfield 1977: 262).

3 Ridderbos (1939: 110), Michel (1978: 182) dui 67t se funksie aan as epeksegeties.

¥ Tekskrities kan daar tussen verskeie moontlikhede gekies word. Hierdie alternatiewe is pogings tot
nadere verduideliking van die dubbele é1i . Die huidige teks het die sterkste getuienis en word daarom
gehandhaaf (Metzger 1971: 512).
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doelstelling (Newman — Nida 1973:97); (2) op die regte tyd (Moo
1966:307). Die tyd van God se keuse en doelstelling is dié¢ van
profetiese bepaling en eskatologiese hoop toe God se beloftes gerealiseer
het (vide Mark 1:15, 12:2; Ps Sal 17:21):"...raise up...at the appointed
time (katpds) which, O God, you did choose....’). In die konteks
spesifiseer katd katpdv in 5:6 die kulminerende eskatologiese tyd van
God se ingryping in Christus (Moo 1966:307). Die ‘beslissende
moment’ reflekteer God se inisiatief in die keuse van die oomblik/tyd en
plek vir die bekendmaking van sy liefde™. Die beslissende moment van
God se ingryping in Christus of Golgota staan direk in verband met die
desperate menslike toestand. Toe die mensdom doBeviv (5:6); doeBov
(5:6). dapTordy (5: 8), en éxfpol van Hom was (5:10), het God die
dramatiese oomblik laat aanbreck. Go6d neem die inisiatief en die eerste
tree in die herstel van die benarde menslike toestand. Hierdie feit word
versterk deur die dubbele herhaling van die bywoord éti: ‘nog (€é7u )
magteloos, nog (é1.) sondaars was’ in 5:6,8, Waarskynlik herhaal
Paulus €7 om klem te 1& (Metzger 1994:453).236

God se liefde word pneumatologies verwerklik.

In Rm 5: 5 het aydmn ToU 6eol ‘n pneumatologiese verbintenis. Die
Gees speel ‘n belangrike rol in die verwerkliking van God se liefde by en
in vrygespreektes se lewens. Volgens 5: 5 word die liefde van God
éxkéxuTaL év Tals kapdlats mudy . Die funksie wat die Gees vervul
is om die liefde van God in die harte van vrygespreektes uit te stort.
Deur die Gees word die liefde van God dus by die gelowige
geinternaliseer soos dic frase év Tals kapdlais aandui en op hierdie
wyse word dit aan hom tuisgebring.

Die woord éxxéxuTat dui oorspronklik op die oorvioedige werking van
die Gees”’. Die perfektum vorm van die woord dui ‘n afgehandelde
handeling aan, waarvan die werking tot in die hede duur. Volgens Blass
en Debrunner (1961:175) kombineer die perfektum as’t ware die
praesens en die aoristus deurdat dit ‘n kontinuering van ‘n afgehandelde
handeling aandui. God het dus reeds histories en heilshistories Sy liefde
vir sondaars uitgestort op die kruis van Golgota, maar Hy kontinueer in
heilsordelik sin hierdie liefde. Die frase év Tals kapdlairs fudv dui
volgens Ridderbos op die wyse waarop die openbaring van die liefde van
God in Christus die sondaarmens in die diepste van sy wese en bestaan
oorweldigend aangryp en verander (1975: 108).

Rm 5: 6 is ‘n Christologiese begronding en uitbreiding van die
liefdesmotief. In die Theos-logiese en Christologiese konteks van 5: 5 -
8 vervul die Gees ‘n bemiddelingsfunksie soos 8ud aandui. Die Gees

25 Cf Gal 4:4: 16 w\popa Tob xpdrov.

3 Daar is verskillende variante lesings in 5. Die teks van Metzger (19711 453) word aanvaar.

*7 Die verbum éxkéxutat word ten opsigte van vioeistowwe gebruik en kan ook na *n wasproses verwys.
Die woord word in die LXX in Joél 3: 1-3 asook in die vroeé¢ kerk van die Gees gebruik (Hand 2: 17, 18,
33; 10: 45). In die sin van "uitstort” word die woord agt keer in figuurlike sin in diec NT gebruik. Onder

andere hier in Rm 5: 5.
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maak die heilsdade van God en van Christus ‘n antropologiese
werklikheid asook ‘n eskatologiese heilswerklikheid, en wel as iets
presenties soos die perfektiese ékké xuTat aandui (Hahn 1986: 123-128).

(vi) God se liefde is sy omvattende mag.

Drie frases word in 8: 35 - 39 gebruik. Hulle is: Tis dydwns Tob
XptoTob (8: 35), Sua Tob dyamijoavtos npas (8: 37) asook Ths
aydmns Tob Beol (8: 39). Die drie genitiewe vorms het God of
Christus as subjek. Die genitiewe beskryf God en Christus se liefde vir
gelowiges (8: 35, 39). Sien die fuds in 8: 35, 39.

Volgens Kisemann (1980: 135) verwys die frase dydnn Tob feol na
die omvattende mag van God, en wel as ‘n spesiale orientering van Hom
ten opsigte van gelowiges, en dan as ‘n ‘vir-gelowiges wees’. Ook
Morris sien God se liefde as iets wat ‘all-powerfull” is (1986: 30).

(vii)  Vir die gelowige behels God se liefde ‘n bly in Sy heil.

Christus se liefde is ‘n ‘Heilshandeln’ waarin Hy Hom aan gelowiges
verbind het (8: 35). Die vraag ‘Wie kan ons van die liefde van Christus
skei?” (8: 35), wat ook God se liefde is (8: 39), vra ‘n belangrike vraag.
Hierdie vraag vra of God se liefde, in die verlede op Golgota, maar ook
tans in die tydperk van eskatologiese lyding, nog steeds die bastion en
mag van verlossing vir gelowiges sal wees en dit ook sal bly?®, Sal
gelowiges in die liefde van God bly en sodoende in die finale verlossing
deel? 1Is daar ‘n mag wat die gelowiges dalk buite die bereik van die
‘Heilshandeln’ van Jesus kan stel of hulle daarvan kan uitsluit? Hierdie
vrae is tegelyk soteriologiese vrae (Gundry Volf 1990:56-65). Dit vra of
teenswoordige vorms van lyding (8: 35-36) die vermoé het om gelowiges
te ontworstel aan God se liefde as die bron van hulle verlossing. Die
antwoord van Rm 8: 39 is dat niks, Tis, die gelowige van God se liefde
vir hulle kan skei nie. Gelowiges kan dus die vervulling van hulle hoop
op die finale verlossing met vertroue antisipeer.

Vir gelowiges om in God se liefde te ‘bly’, is dus niks anders as ‘n ‘bly’
in die verlossing nie. Hierdie verlossing is egter nie iets wat die
gelowige besit en wat hy of sy self kan bewaar deur die eskatologiese
beproewings heen nie. Daartoe is die gelowige nie opgewasse nie. Die
magte teenoor wie hulle te staan kom is te corweldigend. Gelowiges se
voortgesette ‘bly’ in die verlossing, is alleen die vrug van God se
magtige, reddende hiefde. Die Een wat gelowiges lief het, hou hulle in sy
liefde. Sy liefde bewaar hulle deur die eskatologiese lyding heen. God
se almag en sy reddende wil in die oorlewering van Sy Seun (8: 32) 1s
die anker van gelowiges se verlossing (Gundry Volf 1990:58-61).

2% Die woord xwpiget in8:35 is 'n verwysing na die toekoms.
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God se liefde en die toekoms.

God se liefde vir gelowiges behels ook ‘n toekomstige aspek. Daarop
wys die futurum xwploer in 8: 35. Na watter toekomstige aspek word
hier verwys? Waarskynlik verwys die toekomstige aspek na gelowiges
se persoonlike toekoms op aarde tydens die teenswoordige bedeling van
lyding (8 17 — 25; & 35-36). Tegelykertyd egter verwys die
toekomstige aspek ook op die eind toekomstige acon na die wederkoms
van Christus. In beide hierdie tydperke bly gelowiges die voorwerpe van
God se lietde en beleef hulle ook sy liefde (5: 5, 6 - 8; 8: 35, 37, 39). Na
die wederkoms sal die liefdesband en die gemeenskap tussen God en
gelowiges net iets inniger wees,

God se finale triomf is ‘n liefdestriomf.

Rm 8: 38 - 39 verwys na die omvang van bo-menslike magte wat die
liefdesband tussen God en die gelowige wil verbreek. Dis bedreigende
magte wat gelowiges van God se liefde vir hulle wil skei. Die volgende
magte word genoem: dood of lewe, engele of bose magte, teenswoordige
of toekomstige dinge, kragte, hoogte of diepte, asook enigiets anders.
Die sake wat hier genoem word is ‘n opsomming van alle moontlike
bomenslike en aardse magte en hulle kan in vier woordpare en twee
afsonderlike aanduidings onderskei word (Van Rensburg 1982: 146).
Hulle betekenis word elders uiteengesit. Dit blyk dat al hierdie kosmiese
en bose magte asook die dood en enigiets onbekend in die skepping aan
die wil en die mag van God onderworpe is. Hulle is daarom nie by
magte om God se liefde in Christus vir die gelowige tot niet te maak nie.
Die feit dat God se liefde alle aanslae daarteen kan weerstaan wys op die
krag van sy liefde asook op die ocorwinningsaspek van sy liefde vir
gelowiges.

Rm 8: 31 - 39 is die derde perikoop van Rm 8. Die tema van verse 31 -
34 is dat God in juridiese sin aan die kant is van hulle wat vrygespreek is.
Die bewys hiervan is die liefde van Christus. Die ‘drydmn ’-idee is in
verse 31 — 39 belangrik. Verse 35 - 39 toon die patroon van ‘n
ringskomposisie, Beide verse 35 en 39 verwys na die
onverbreekbaarheid van die liefdesband tussen God en die gelowige.
Die antagoniste en bedreigings wat tussen verse 35 tot 39 genoem word,
kom voor in die gedeelte wat handel oor die eindoordeel. Die
eindoordeel word voorgestel as ‘n groot hofsaak met God as die Regter.
Tydens hierdie eindoordeel misluk die antagonistiese magte in hulle
finale aanslag op die liefdesverbintenis tussen God, die Regter, en die
gelowiges.  God se liefde in Christus weerstaan die aanslag. God
triomfeer. Dis sy finale triomf (Beker 1980: 362 — 367). Sy finale triomf
1s ‘n liefdestriomf. Dit skitter voor die hele kosmos (Beker 1980: 362 —
367).
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‘n Jubellied oor die liefde van God.

Die frase aydwn Tob 6eob kom vir die eerste keer in 5: 5 voor. In §:
39 word daar weer daama verwys. Die frase dydwn 7ol Beob vorm ‘n
inclusio wat soos volg weergegee kan word:

D T} Qydun TOU Beob ...
-8: 38 ...
.39 Do @O THS dydmns TOb Be0l ...

o0 W
[ NN

Hierdie frase is ‘n verwysing na 6f God of Christus se liefde as ‘n tema
van 8: 31 - 39 en dit omraam ook 8: 35 - 39. Daar word byna algemeen
aanvaar dat aydmn Tol 8ecol ‘n subjektiewe genitief is (Michel 1978:
282). Die subjek is God en die genitief dui aan dat die aydmn sy
oorsprong in God het. Die ontvangers van die liefde is die gelowiges:
nuer (5:5) en nuds (8: 35, 37, 39).

God se liefde word bewys deur Christus se kruisdood (5: 5). Dit word
uitgebeeld deur ‘n chiastiese struktuur in 5: 6 - 8:

A : XpLoTds... amébavev ...
B D

C D, ‘

D t XpLoTOS.. e amnébavev

Die aard van God se liefde is dat dit onbegryplik is. Sintagmatiese
‘foregrounding’ deur die vier verwysings na améfavev in 5: 6(2x), 7, 8
wat met klem aan die einde van die vier sinne respektiewelik geplaas is,
kontrasteer Goddelike en menslike liefde. Die beklemtoning van die
aard van die Goddelike liefde word in ‘n chiastiese antitetiese
parallellisme in 5: 6 - 8§ na vore gebring:

A 5:6:... XpLoToS... ... amébavev....

B 506 i amobaveiTat...

Bl 5T amoBavely: ...

Al :5:8: ... XpLoT0s...... dméBavev.... (Botha 1978: 83 — 84)

Rm 5: 6 beskrywe as die begin van die giasmus die onvoorwaardelike
offer van die subjek, naamlik Christus. Terwyl mense aofevov (5: 6)
was, het Christus onvoorwaardelik sy lewe geoffer op ‘n Goddelike
onverwagte oomblik (Kdsemann 1980: 137). Rm 5. 8 voltooi die
giasmus, maar dit bevat ‘n merkwaardige uitbreiding.  Hierdie
uitbreiding word bevat in die frase cuvioTnow 8¢ Thv €auTtob
aydmny €ls Mpas o Beog ... Die uitbreiding fokus op die subjek van
die goddelike liefde. Die liefde van Christus in 5: 6 word verbesonder as
goddelike liefde. God se liefde is gemanifesteer in die onvoorwaardelike
offer van Christus. God se liefde is ‘n liefde wat gee en wat dien en wat

offer tot op die punt van om te sterwe vir onwaardige mense (Botha
1978: 83 - 84).



-
53 UNIVERSITEIT VAN PRETORIA 161

UNIVERSITY OF PRETORIA
Qe YUNIBESITHI YA PRETORIA

In 8: 31 - 39 gaan Paulus oor tot ‘n jubellied oor die wonder van hierdie
liefde van God. Volgens Wilckens is & 31 - 39 ‘n lied der liedere oor
die sekerheid van heilsekerheid, ‘n ‘Hohelied der Heilsgewissheit’. Die
teks word gekenmerk deur ‘n stygende intensiteit van taal (Wilckens
1978: 177). Rm 8: 31 - 39 as die eindgedeelte van 5: 5 - 8: 39 eindig dus
triomfantelik in liedvorm. Paulus druk sy rotsvaste oortuiging uit in die
woord mémeropar (8: 38). TMéwmeiopar is ‘n sterk uitdrukking. Die
woord bevat nie ‘n greintjie onsekerheid nie. Dit is gegrond op ‘n
beproefde waarheid wat alle twyfel oorwin. God wat gelowiges (5: 1)
vrygespreek het, toegang tot Hom aan hulle verleen het (5: 2), sy
heerlikheid vir hulle in die vooruitsig gestel het (5: 3 - 5, 11) en hulle
versoen het (5: 10, 11), waarborg dat Hy self hulle tot hulle
eindeskatologiese heil sal voer. In die tydhistoriese proses (8: 17 - 30)
asook in die eindoordeel (8: 33) sal niks hulle van God se liefde vir hulle
skei nie (8: 35, 37, 39).

God se liefde word in Rm 5 - 8 uitgebeeld as ‘n mag wat ‘n
allesomvattende oorwinning op die kruis van Golgota behaal het. In die
sterwe van Christus word God se liefde gesien as iets magtiger as alle
antagoniste, 6f dié magte die vrygespreekte van buite 6f van binne
bedreig (8: 17, 18 - 30, 35 - 38). God het in die sterwe van Christus aan
die kruis alreeds Sy liefde in so ‘n mate bewys dat daar geen twyfel kan
bestaan oor die afloop van enige teenkanting teen die vrygespreektes se
verlossing nie.  Sulke bedreigings kan nooit stand hou teen God wat in
‘n forensiese sin ‘vir’ gelowiges is in sy onvergelyklike liefde nie
(Gundry Volff 1990: 284). Hieroor jubel Paulus.

3.3.3.5 God is vol genade.

Die xdapts van God as Koning word deeglik in hoofstuk 4.2.2.1.2 pp 264-276 bespreek.

3.3.3.6 God is Gees.

God en die Heilige Gees word deeglik in hoofstuk 3.5 pp 188-246 bespreek.

Samevatting van hoofstuk 3.3: God in Romeine 5-8.

God word in Rm 5-8 baie sterk uitgebeeld. Hy is ‘n Koning: (1) op ‘n troon: (2) wat
lewe; (3) heilig is; (4) vol heerlikheid is; (5) vol liefde is; (6) oorvioedig in genade is: (7)
wat Skepper is; (8) met ‘n wet; (9) wat straf; (10) met ‘n heilsplan: (11) wat ‘n Kryger is;
(12) wat ‘n Redder is; (13) wat ‘n Regter is; (14) wat versoen; (13) wat vrede daarstel;
(16) wat ‘n Bevryder is; (17) wat ‘n Vader is.
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CHRISTUS IN ROMEINE 5-8.

In hierdie gedeelte word die volgende aspekte in verband met Christus se plek en rol in
Rm 5-8 bespreek: (1) sy Christopraktiese rol; (2) sy handelinge; (3) sy kruisdood as die
daarstelling van die nuwe skepping van God, (4) sy inlei en hoofskap van die nuwe aeoon
en van die nuwe mensheid; (5) sy liefde vir sondaars.

CHRISTUS SE CHRISTOPRAKTIESE ROL IN ROMEINE 5 - 8.

Paulus skryf aan huisgemeentes in Rome. Dit is gemeentes wat hy self nie direk gestig
het nie. Op ‘n eie wyse bied Paulus Jesus Christus en sy heilswerk asook die boodskap
aangaande Hom aan die lesers aan. Sy algehele aanbieding van Christus is dat Hy God se
nuwe instrument en wyse van redding en vryspraak vir alle mense is (1: 16 — 17). Die
aanbieding van hierdie booskap het as fokuspunt Jesus, die Christus, wat die Seun van
Goden Hereis (5: 1, 11, 21; 6: 23; 7: 25; 8: 39).

Daar word min inligting in die Rm-brief gegee, oor wat die ‘Jesus van die geskiedenis’
gedoen en gesé het. Die klem val meer op die ‘Christopraktiese’ en funksionele aspekte
van die Christologie, dit wil sé, op dit wat Christus deur Sy heilswerk vir die mensdom
gedoen het, asook op die belangrike rol wat Hy in God se plan van verlossing gespeel het.
Die teologie van Rm 5 —8 vertoon hierdie selfde beklemtoning en openbaar ‘n baie sterk
Christosentriese soteriologie.

Christus is die absolute fokuspunt van God se heilshandelinge in hierdie wéreld.
Hultgren(1987: 48-50)onderskei vier tipes soteriologiese Christologieé in die NT, Die
tipe soteriologiese Christologie wat tot uitdrukking kom by Paulus is ‘n verlossing wat
voltrek word in Christus. Hultgren gebruik die terme ‘teoprakties’ en ‘christoprakties’.
Die term ‘teoprakties’ dui daarop dat al is Christus die agent van verlossing, is die
hoofakteur in die verlossing God. God is die Een wat byvoorbeeld die Seun stuur en laat
offer (8: 3) en Christus opwek en aan sy regterhand laat sit (8: 34). Die term
‘christoprakties’ dui aan dat al is God die een wat die verlossing wil en dan ook sy
reddingsdoel in Christus uitoefen, is die hoofakteur in die verlossing self Christus.
Christus 1s die een wat van bo af na hierdie wéreld gekom het om die mensheid te red (8:
3, 32). Die Christopraktiese rol wat Christus as die hoof akteur in die heilsdrama op
aarde vervul kom direk na vore in: (1) die vier Christologiese titels wat in Rm 5 — 8
gebruik word, naamlike 'Incols, XpioTos, Ylos en Kipros; (2) die gebruik van die
voorsetsels Umép, €v, &, obv asook els, wat byna uitsluitlik in Rm in Rm 5 — 8
voorkom.

In Rm 5 - 8 kom beide die ‘teopraktiese’ en ‘christopraktiese’ aspekte van die
soteriologie na vore. Christoprakties en soteriologies word veral gefokus op Christus se
sterwe (5: 6, 8,9, 10, 19; 6: 3,4, 5,8, 10; 7: 4; 8: 3, 32), opwekking (5:9:6: 4, 5, §; &
34) en sit aan die regterhand van God (8: 34). Deur sy sterwe en opwekking verbreek
Christus die heerskappy van die twee ‘ gepersonifieérde magte’, naamlik die sonde en die
dood. met die gapé en die wet as hulle handlangers. Daardeur tree Christus as die
Oonrvinnaar na vore oor die Bose in hierdie wéreld en bevry Hy sondaars (5: 9; 6: 3 - 10;
7:6:8:1).

Die opbou van Rm 5 - 8 is baie keurig (Du Toit 1984: 80). Dit kom telkens deurlopend
in hierdie studie na vore. Die gedagtes in die eerste deel van Rm S asook in die laaste
deel van Rm 8 sluit baie nou by mekaar aan en vorm ook verskillende omramings.
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Dwarsdeur hierdie hoofstukke weerklink daar jubeltone oor die wonder van God se
genadewerk sy genadewerk in Christus. Een uitdrukking wat soos ‘n goue draad en soos
‘n refrein deur al vier hoofstukke loop, is die woorde Std Tob kuplov nu&Gv 'Inood
XproTov. Hierdie uitrdukking kom voor in Rm 5: 1, 11, 21; 6: 11, 23; 7: 25 en 8: 39 en
kom in Rm slegs in hoofstukke 5 — 8 voor. Hierby kom daar nog verskeie formules of
formule-agtige uitdrukkings voor: soos év Xpiotd (6: 3, 11, 23; 8: 1, 2), obv XpLoTh
(6: 8(2x)8: 17(2x), 23), els XpLoTov (6: 3, 4) asook die vmép formule (5: 6, 8; 8: 34).
Die gedagte wat deur hierdie formules sterk na vore gebring word is dat Jesus, wat
Christus, die Here asook die Seun van God is, die Een is wat gekom het om
heilshandelend in hierdie wéreld op te tree en so mense reddend aan Hom te verbind.
Wat ewe belangrik is, is die oneweredige verspreiding van die naam Christus in Rm.
Daar is slegs drie verwysings na Christus in hoofstukke 2 — 4 (2: 16; 3: 22, 24), drie in
hoofstuk 9 (9: 1, 3, 5) en een elk in hoofstukke 12 en 13 (12: 5; 13: 14). Die res van die
verwysings kom almal in hoofstukke 5 — 8 voor naamlik, sewe en twintig, en waarvan
slegs twee in hoofstuk 7 (verse 4 en 25) is. Met ander woorde sewe en twintig van die
vyf en dertig verwysings na Christus kom in Rm 5 — 8 voor, plus nog een van die twee
verwysings na Jesus in Rm. Hierdie sametrekking van Christusverwysings in Rm in
hoofstukke 5 — 8 plaas Christologies baie sterk klem op hierdie hoofstukke en wel binne
‘n soteriologiese konteks.

DIE VOORKOMSTE EN HANDELINGE VAN CHRISTUS.

Die voorkomste en handelinge van 'Incobs, XpioTos, Yids, Kipios, évds en
‘wéXhovros’, word hier onder weergegee.

Die voorkomste is soos volg:
Verwysings na Jesous.

Daar is veertien direkte?” verwysings na 'Inoo?s®®. Hierdie verwysings geld waar die
naam Inools absoluut of in verskillende verbindings met die name XpioTds of
kuplos voorkom. Hierdie verwysings is die volgende: 5: 1, 11, 15, 17,21; 6: 3, 11, 23; 7
25; 8: 1,2, 11, 34, 39.

Verwysings na Christos.

Daar is vier en twintig direkte™' verwysings na XpLoTos. Naas die absolute gebruik van
XpLoTds kom XpLoTos ook nog anafories asook in vyf ander verskillende verbindings
voor, en wel met die name Inoots en «iUpLos. Hierdie verwysings is die volgende: 5: 1,
6,8,11,15,17,21;6:3,4,8,9,11,23;7:25; 8: 1,2,9, 10,11, 17, 34, 35, 39,

9 Indirek is daar ook nog verwysings na ' Inoois,byvoorbeeld in pronomina asook in verwysers en in
werkwoorde.

% Die verwysing na Inoods in Rm 8: 34 is tekskrities onseker.

> Indirek is daar ook nog verwysings na XpLoTos , byvoorbeeld in pronomina en in verwysers en in
werkwoorde.
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Verwysings na Kurios.
Daar is ses direkte® verwysings na «Uptos. Hierdie verwysings kom in
afwisselende verbindings met Inoots en XpLoTos voor. Hierdie verwysings is
die volgende: 5: 1, 11; 6: 21, 23; 7: 25; 8: 39,

Verwysings na Hujos.

Daar is vier direkte verwysings na vids. Hierdie verwysings is soos volg: 5:10;
B: 3,29, 32,

Verwysings na die Een / die een Mens / Hom.

Daar is drie direkte verwysings na die Een of na die een Mens of na Hom.
Hierdie verwysings is soos volg: 5: 14,17, 19.

Verwysings na ‘Hom wat sou kom’.
Daar is een direkte verwysing na ‘Hom wat sou kom.” Dit is soos volg: 5; 14.

Die kontekste waarin Jesous, Christos, Huios, Kurios, en die Een en ‘Hy
wat sou kom’ voorkom,

Die ondergemelde is die kontekse waarin ’Ingods, XpioTos , Yiods, Kiplos ,
die Een of ‘Hy wat sou kom’ voorkom. In die gebruik van hierdie name en/of
titels of verwysings kom 'Incods (8: 11) en Xpiotos (2 6,8;6:4,8,9;7:4;8:
9,10, 17, 35) soms selfstaande voor. Daar is ook die kombinasies 'Incods
XproTos (5: 15, 17) of XpioTos ’Inools (6: 3, 11; 8: 1, 2, 11, 34), én daar is
die verbindings Inools XpioTos Kiplos (5: 21; 7: 25) of XpLotos ' Inools
Kipros (6: 23; 8: 39) of Kipios ’Inools Xpiotds (5: 1, 11). In die
behandeling van die kontekse waarin hierdie name en/of titels voorkom, word al
bogemelde verwysings sadm hanteer en waar nodig afsonderlik belig.

Jesus is Iemand wat opgewek is (8: 11).

‘n Leksikale kyk na Rm 5 — 8 werp die volgende lig op bogemelde vers:
"Inoobs is ‘n leksikale item wat as referent soos volg voorkom:
Leksikaal: 'Inootls (8: 11)

Jesus se funksie in sy opwekking:

Jesus is uit die dood opgewek (8: 11).

Die funksie van vrygespreektes:
Vervul nie ‘n funksie nie.

2432 . . . ” . . - .
** Indirek is daar ook nog verwysings na xUpLos, byvoorbeeld in pronomina asook in verwysers en in

werkwoorde.



g;a UNIY

UNIVERSITEIT VAN PRETORIA
IVERSITY OF PRETORIA 165
YUNIBESITHI YA PRETORIA

Christus of Christus Jesus vervul ‘n heilsrol. (5: 6, 8;6:4,8,9;7: 4, 8: 9, 10,
11,17, 34, 35*%,

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5 — 8 werp die volgende lig
op bogemelde verse:

Christus en Christus Jesus is leksikale items wat as referent socos volg
voorkom:

Leksikaal: XpioTos (5:6,8;6:4,9; 8: 10), XpLoT) (6: 8), XpioTob (7: 4; 8: 9,
17,35) en Xplotos 'Incobs (8: 34).

Christus en Christus Jesus se funksies in sy heilsrol:

Christus Jesus het gesterwe (8: 34),

Christus het ‘vir’ magteloses en goddeloses gesterwe (5: 6)**
Christus het ‘vir’ sondaars gesterwe (5: 8).

Christus is uit die dood opgewek (6: 4, 9; &: 1 1)*2,

Christus is lemand ‘saam met’ wie vrygespreektes gesterwe het (6: 8).
Christus kan nie meer sterwe nie (6: 9).

Christus is Iemand oor wie die dood nie meer mag het nie (8: 9).
Christus Jesus is aan die regterhand van God (8: 34).

Christus is Iemand deur wie ‘broers’ , deur hulle verbondenheid met sy
liggaam, gesterwe het (7: 4).

Christus i1s lemand deur wie ‘broers’, deur hulle verbondenheid met sy
ligaam, nie meer onder die wet staan nie (7: 4).

Christus is Iemand aan wie iemand wat nie sy Gees het nie, nie behoort nie
(8:9).

Christus is ‘in’ vrygespreektes (8: 10).

Christus is Iemand ‘saam met’ wie kinders van God ly en ook erfgename is
&:17).

Christus is Iemand van wie se liefde niks of niemand vrygespreektes kan skei
nie {8: 35).

Christus Jesus sal ‘vir’ vrygespreektes pleit (8: 34).

Die funksies van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

Is mense vir wie Christus gesterwe het toe hulle magteloos en goddeloos
(5:6) en sondaars (5: 8) was.

Is mense wat saam met Christus gesterwe het (6: §).

Is ‘broers’ wat deur hulle verbondenheid met die liggaam van Christus
gesterf het (7: 4).

243

Al hierdie verse staan direk of implisiet in verband met die sterwe, opwekking, sit aan die regterhand

van God en intrede van Christus/Christus Jesus by God.

2 Christus se sterwe was ‘n daad Um¢p magteloses, goddeloses (5: 6) en sondaars (5: 8).

5 Die werkwoorde nyép8n (6: 4) en éyepBeis (6: 9) staan in passiewe vorms. Die passiewe vorms dui
op ‘n daad van God as die handelende subjek. Die opwekking is dus iets wat met Christus gebeur het.
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e Is ‘broers’ wat deur hulle verbondenheid met die liggaam van Christus nie
meer onder die wet staan nie (7: 4).

+ s mense wat as hulle die Gees van Christus ni¢ het nie, nie aan Hom behoort
nie (8: 10).
¢ Is mense wat as kinders van God saam met Christus ly en sal erf (8: 17).
Is mense wat nie van Christus se hefde vir hulle geskei kan word nie (8: 35).
¢ Is mense vir wie Christus Jesus sal intree (8: 34).

Jesus Christus is die Een of die een Mens deur wie God se genade en
se gawe gekom het (5: 15,17).

‘n Leksikale kyk na Rm 5 — 8 werp die volgende lig op bogemelde verse:
Jesus Christus as die Een of die een Mens is ‘n leksikale item wat soos volg
voorkom:

Leksikaal:' Incob  XpioTod, (5: 15, 17), évds dvBpdmov (5: 15), évds (5: 18,
19).

Jesus Christus se funksies as die Een / die een Mens:
Jesus Christus is die Een/die een Mens:

e wat in kontras met’ A8ay en sy daad staan (5: 12, 14(3x), 15, 16(2x), 17(2x),
19).

deur wie die genade van God gekom het (5: 15, 17).

deur wie die gawe van God gekom het (5: 15, 17).

deur wie baie vrygespreek word (5: 17, 18, 19).

deur wie die lewe kom (5: 17, 18).

deur wie heerskappy kom (5: 17, 21).

wat ‘n daad van gehoorsaamheid verrig het (5: 18, 19).

deur wie daar ewige lewe is (5:21).

Die funksies van vrygespreektes:

o Isdie ‘baie’ aan wie die genade en die gawe van God deur die Een of die een
Mens geskenk is (5: 15, 17).

Is die ‘baie’ wat die vryspraak as gawe ontvang (5: 17, 18, 19).

Is die mense wat sal lewe (5: 17, 18).

Is die mense wat heerskappy sal voer (5: 17, 21).

Is die mense vir wie daar ewige lewe is (5: 21).
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. Christus Jesus of Christus Jesus die Here is iemand dia, eis, en asook
sun deur wie God heilshandelend optree™.

Die teksverse is die volgende:

Ava:  5:1,2,9,10, 11(2x), 15, 17, 21; 6: 4(2x); 7: 4, 25"
Els:  5:2,15,21; 6: 3(2x), 4; 7:4™.

Ev: 5:9,10,11,15,17; 6: 11, 23; 8 1, 2, 10, 39*%.
Iuv:  6:8(2x); 8: 17(2x), 32.

Ymep: 5:6; 8: 347

Die voorsetsels 8Ld, €ls, €v, oUv en UTEP asook die naam Christus Jesus is
leksikale items wat as referente soos volg voorkom:

Leksikaal: 8La(5: 1, 2, 6, 8, 9, 10, 11(2x), 15, 17, 21; 6: 4(2x); 7: 4, 25; 8’ ov
5:2,11; 81" 5:9; els 5:2,15,21;6:3(2x),4;7:4; €v5:9,10,1; 6:11, 23; 8:
1, 2, 10, 39 obv 6: 8(2x); 8: 17 (2x), 32; adTd 6: 8; UWEP 5: 6, 8, 34. Plus:
Xpiotov 'Inoodv (6: 3); Xprotd, Inocod (6:11; 8: 1, 2) en XpioTos 'Inools
(8: 34).

Christus Jesus of Christus Jesus die Here se funksies in God se
heilshandelende optrede.

ALdZSI_

Deur Christus Jesus of Christus Jesus die Here skenk God aan vrygespreektes:

¢ Vrede met Hom (5: 1).

¢ Toegang tot Sy genade (5: 2).

3 Redding van sy tockomstige straf (5: 9).

+ Versoening met Hom (5: 10. 11).

¢ Sy genade en gawe (5: 15,17, 21).

3 Sy vryspraak (5: 17, 21).

. Lewe (5: 17).

* Heerskappy (5: 17).

+ Ewige lewe (5: 21).

) ‘n Nuwe lewe deur ‘n begrawe-word in die dood van Christus Jesus (6:
4).

+ ‘n Verlossing van die “my’ uit ‘n doodsbestaan (7: 25).

% Die verbinding van die name Christus en Jesus en Here kom voor in Rm 6: 23; 8: 39. Die verbinding
van hierdie name kom ook voor in die volgordes Jesus Christus die Here (5: 21); 7:25) en die Here Jesus
Christus (5:1, 11)

M vergelyk 81d in 3:5, 112(3x), 16, 17, 18(2x), 19(2x); 6:19; 7: 5, 7, 8, 11(2x)13(2x); 8: 3, 10, 11, 20, 25,
37

2 vergelyk els in5: 5, 12(2x), 18(4x); 6: 12, 16(2x), 17, 19; 7:5, 10; 8: 7, 15, 18, 21, 28, 29.

249 Vergelyk €vin 5:2,3.5,13,21:6: 2,4, 12; 7: 5(2x), 6, 8, 17, 18(2x), 20 23{2x); 7:6: 8: 4, 9(3x), 11, 15,
34

% yergelyk Umep in 5: 7(2x): 8: 27, 31, 32.

2! Ala+ genitief dui op die agent deur wie God handelend optree. Dic hoof aktant in die Sta+ genitief
frases is altyd God. BDF. Christus Jesus of Christus Jesus die Here vervul dus ‘n instrumentele of

tussengangerrol en is die Een deur wie en in wie en tot wie en met wie God heilshandelend in die wéreld
werk.
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Aan of tot of in Christus Jesus, of Christus Jesus die Here het God:

+
+
+

* »

Ev:

Toegang tot sy genade (5: 2).

Sy liefde vir bewys (5: 8)**2.

Sy genade en sy gawe aan gelowiges deur die Een/die een Mens getoon
s (5:15,17,21).

Sy genadegawe fot vryspraak laat lei (5; 16).

Sy vryspraak tof die ewige lewe laat lei (5: 21).

Die doop:
] in Christus Jesus laat plaasvind (6: 34)**°.
" in Christus Jesus se dood laat plaasvind (6: 3, 4).

In Christus of Christus Jesus die Here skenk God:

L I R R I R B 4

* S

Tov:

Vryspraak op grond van Christus se versoeningsdood (5: 9)***.
Redding in die toekoms deur die lewe van sy Seun (5: 9).

Roem in Hom (5: 11).

Sy gawe deur die genade van die een Mens (5: 15).

Lewe deur die een Mens (5: 17).

Heerskappy deur die een Mens (5: 17).

‘n Dood wees vir die sonde en ‘n lewend wees vir Hom omdat hulle een
is met Christus Jesus (6: 11)*.

‘n Behoort aan Iemand anders (7: 4).

Die ewige lewe as genadegawe in Christus Jesus ons Here (6: 23).
Geen veroordeling laat toekom nie (8: 1).

Lewe gee (8: 2).

‘n ‘In’ Christus wees (8: 10).

Sy Liefde skenk (8: 39).

Christus is iemand mef wie vrygespreektes:

*> > >

Gesterwe het (6:8).

Sal lewe (6:8).

Ly (8: 17).

Sal erf (8: 17).

‘Al die ander dinge’ van God sal ontvang (8: 32)

256

32 » . o o . « - .
22 Die NAB gee die preposisie eis in 5: 8 weer met ‘vir’,
3 Die werkwoord éfanTiofnjev in Rm 6: 3 staan in ‘n passiewe vorm en dui op ‘n daad van Ged as die

handelende subjek.

2411 5. 9 staan daar letterlik év 7§ alpati adrol. Die NAB vertaal die voorsetsel en met ‘op grond van’.
3 Die NAB vertaal die frase év XpioTg. Inool met ‘omdat julle een is” met Christus Jesus.
2%¢ Rm 8: 32 verwys eintlik na die Seun van God.
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Christus of Christus Jesus is [emand:

+

*
*

Wat op die bestemde tyd ‘vir’ goddeloses gesterwe het (5: 6).
Wat “vir’ sondaars gesterf het (5: 8).
Wat ‘vir’ vrygespreektes sal pleit (8: 34).

Die funksies van vrygespreektes.

Die funksies wat vrygespreektes in bogemelde vyf preposisies, wat Christus se heilswerk
belig, vervul, sal net so ‘n lang werkstuk soos bogemelde werkstuk wat Christus se eie en
se instrumentele rol in God se heilshandeling beskryf, wees. Weens die lengte van so ‘n
uiteensetting word daarmee volstaan deur te sé dat die funksies wat vrygespreektes vervul
per impliksasie afgelei kan word uit bogemelde uiteensetting.

. Die Seun is die gestuurde van God tot redding,

‘n Leksikale kyk na Rm 5 — 8 werp die volgende lig op bogemelde verse:
vlos is ‘n leksikale item wat as referent soos volg voorkom:
Leksikaal: ToD vioD (5: 10; 8: 29, 32).

Die Seun van God vervul die volgende funksies:

¢
*
+

Deur sy dood versoen die Seun vyande met God (5: 10).

Die Seun red versoende mense in die toekoms van God se straf (5: 10).
Die Seun is in dieselfde gestalte as die sondige mens gestuur as ‘n offer
vir die sonde (8: 3).

Die Seun is gestuur as ‘n offer vir die sonde (8: 3).

Uitverkorenes sal in die toekoms gelykvormig wees aan die beeld van
die Seun (8: 29).

Die Seun is nie gespaar nic maar oorgelewer om vrygespreektes te red
(8: 32).

Vrygespreektes sal in die toekoms al die ander dinge saam met die Seun
ontvang (8: 32).

Die funksies van sondaars en vrygespreektes

Sondaars en vrygespreektes:

*

* & * O

Is deur die dood van die Seun met God versoen (5: 10).

Sal as versoende mense in die toekoms deur die lewe van die Seun van
God se straf gered word (5: 10).

Deel in die Seun se offer vir die sonde (8: 3).

Deel in God se veroordeling van die sonde (8: 3).

Sal in die toekoms gelykvormig wees aan die beeld van die Seun (8: 29).
Deel in die redding deur die oorlewering van die Seun deur God (8: 32).

Sal in die toekoms saam met die Seun al die ander dinge ontvang ( 8:
32).
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Hy wat sou kom is ‘n antitipe van A8ayp (5: 14).
‘n Leksikale kyk na Rm 5; 14 werp die volgende lig op hierdie vers:

ToU péXdovTos is ‘n leksikale item wat soos volg voorkom:
Leksikaal: ToU piéAhovTos (5: 14).

‘Hy wat sou kom’ se funksies:
‘Hy wat sou kom’ is die antitipe van A8dy (5: 14).
Vrygespreektes se funksies:
Vrygespreektes: vervul nie ‘n funksie nie.
3.4.3 CHRISTUS SE KRUISDOOD STEL DIE NUWE SKEPPING VAN GOD DAAR.

Die handelinge van Christus in die verlede hou direk verband met sy sterwe. Paulus
gebruik die volgende werkwoorde en naamwoorde in verband met Christus se sterwe:
améBavev (5: 6, 8; 6: 8,9, 10(2x); 8: 34); 6dvaTos (5: 10; 6: 3, 4, 5); alpatt (5:9; cf 3:
15, 25); xdpiopa’ (5: 15); xdpts (5: 16); dikalwpa  (5: 17, 18): twakofis (5 19);
eoTavpwdn (6: 6); mept apaptias (8: 3) en wapéSukev (8:32)*". Hierdie handelinge
van Christus word vervolgens bespreek.

(i) Christus sterf ‘n kruisdood.

In Rm 6: 6 word Christus se sterwe met die skokkende teologiese woord-prent,
naamlik eoTavpddn uitgebeeld”®. Die term 6 oTavpos kom, afgesien van die
verwysings daama in die evangelies®”, nie in die vroeé kerk se missionére
prediking voor nie en is iets eie aan Paulus (Goppelt 1982: 91). Naas die term
ouvveaTavpdn in 6: 6 is daar ook die frase dwe@dvoper otv XpioTd, in 6: 8
(Cfook 6: 9, 10 en 8: 13). Dit is baie moeilik om tussen hierdie twee verwysings
na die sterwe van Christus in 6: 6 en 6: 8 te onderskei of om selfs ‘n nuanse
verskil daarin raak te sien en daarom kan hulle hier in Rm 6: 6, 8 as sinoniem
beskou word (Cousar 1990: 22).

Die teksverse in die corpus Paulinum wat, soos hierbo aangedui, kruistaal bevat,
is redelik klein in getal. Volgens Beker staan hulle egter wat hulle belangrikheid
betref in ‘n omgekeerde verhouding tot hulle frekwensie (1950: 198). Volgens
sommige verlaarders is die ‘teologie van die kruis’ die centrum Paulinum van

*’ Die subjek en handelende figuur in die werkwoord mapéSwkev in 8: 32 is God as Vader. In ander

gedeeltes is Christus die subjek van tapéSwrey : Gal 1: 4; 2: 20, Efes 5: 2, 25. In G2! 2: 20 word die
motief van liefde en in Efes 5: 2. 25 die motief van ‘n offer bygevoeg.

** Die volgende verse in die corpus Paulinum bevat kruisterminologie. Die werkweord oravpow kom in
1 Kor 1:13,23,2:2, 8, 2Kor 13:4; Gal 3: 1; 5: 24; 6: 14 voor. Cf ook guvveotavp.. 7 in Gal 2: 19; Rm
6: 6. Die naamwoord otgupos komin 1 Kor 1: 17, 18; Gal 5: 11; 6; 12; 14; Fil 2: 8. 3 18; Kol 1: 20; 2:
14 voor. Cf ook Gal 3: 13 en Efes 2: 16. Die enigste nie-Pauliniese verwysing na diz kruis is in Hebr 12:
2. Hierdie teksverse toon ‘n baie ho& voorkoms van kruistaal in slegs twee briewe, nazmlik 1 Kor - en
slegs in hoofstukke 1 en 2 - en in Gal.

** Die lydensverhaal van Jesus verwys ook na oravpos. Cf Mark 13: 21 par. Kruistz2! word ook verbind
aan dissipelskap. Cf Mark &: 34 par.
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Paulus se teologiese denke™. Sterk voorstaanders van hierdie siening is onder

andere Luz®®', Schrage™? en Kuhn®®. Die teologia crucis is vir hulle die sleutel
tot die ontsluiting van Paulus se teologie.

. Kruisiging.

In Rm 6: 6 kom die werkwoord ovvesTauvpwfn voor. Jesus Christus se
sterwe word hiermee uitgebeeld as ‘n kruisdood. Kruisiging was ‘n
besondere wrede vorm van teregstelling wat populér was in die eerste
eeu van die CE in die Romeinse Ryk (Green 1993: 198). Verskeie
bronne — Christelik en nie-Christelik, Bybels en buite-Bybels — getuig
van die kruisiging van Jesus van Nasaret onder Pontius Pilatus®®, Die
Griekse oTavpos en die Latynse crux verwys beide na ‘n paal waaraan
mense op verskillende maniere geheg kon word: deurboring, te laat hang,
vasbinding en vasspykering’®. Die prakyk van kruisiging as ‘n vorm
van teregstelling dateer terug tot die sewende eeu vC**. Kruisiging as ‘n
straf deur die Jode was ook bekend®’. In die 1ste eeu nC is Jesus die
eerste bekende Jood van wie ons weet wat gekruisig is. Josephus meld
verder geen kruisigings van Jode gedurende die eerste Romeinse
prokuratorskap in 6 — 40 nC nie. Daar is wel baie vermeldings van

2 Die term teologia crucis is van M Luther afkomstig en is vir die eerste keer deur hom in 1518 gebruik in
‘n reeks verklarings wat vir die Heidelberg disputatio gebruik is. Sien veral tesisse 19, 20 en 21.

%! Tuz, U 1974. Theologia crucis als Mitte det Theologie Im Neuen Testament. Ev. Th 34, 11641,

%2 Schrage, W 1974. Leid, Kreuz und Eschaton: Die Peristasen-Katalog als Merkmale paulinische
Theologia crucis und Eschatologie. Ev Th 34, 141 - 75.

26 Kuhn, H W 1975. Jesus als Gekreuziger in der fruhchristichen Verkundiging bis zur Mitte des 2.
Jahrhunderts. Zth K 72, 1 - 46.

264 Byvoorbeeld Mark 15: 1 - 9 par; Josephus Ant. 18.3.3, 63 — 64; TacAn. 15: 44,

265 ¢n Naamwoord wat in verband met kruisiging gebruik word is ckéXoy. Werkwoorde wat gebruik word
is oTavpde, dvagravpbe, ovoTaUpbw asook kpepdrvupt ( Hengel 1977: 24; Brown 1994:945-948)

266 Argeologies is daar bewyse dat die kruisiging van seerowers in die hawe van Atene so vroeg soos die
sewende eeu v.C. bekend was, Herodotus assosieer kruisiging primér met Meders en Perse.

Laasgenoemde kon die eerste gewees het wat kruisiging op groot skaal as ‘n straf gebruik het. Met
Alexander die Grote se verspreiding van Hellenistiese mag na die ooste in die vierde eeu V.C. het
kruisiging ‘n algemene Hellenistiese praktyk geword. Die Kartage, familie van die Fenisiérs, het kruisiging
beoefen. Kontak met die Kartagers in die Puniese Qorloé lei tot die verspreiding van kruisiging na die
Romeine wat dit, anders as in die Ooste, op lewendes toegepas het. Plautus (250 - 180 v.C.) is die eerste
Latynse skrywer wat na kruisiging verwys, en wel primér as ‘n straf wat toegepas is op die laer klasse,
slawe en vreemdelinge . Tacitus (An 2.72. 1 - 2) praat van ‘n slawetipe — servile modum — straf. Cicero
(Verr 2.5.63.66; 163, 170) spreek sy oratoriese afsku uit oor die gedagte daaraan dat ‘n Romeinse burger
gekruisig sou word en verwys ( Verr 2.5.64,66;165,169) daarna as “‘die mees wrede en afgryslikste straf® en
‘die uiterste en uiteindelike straf van ‘n slaaf”. Voorts sé hy (RabPost 5: 16) dat selfs die naam ‘kruis’ nie
net ver van die liggaam van ‘n Romeinse burger moet wees nie, maar ook van sy gedagtes, en sy ore, en sy
oé. Seneca (Ep 101.14) praat van die ‘vervioekte boom’. Josephus {(BJ 7.6.4; 203) noem kruisiging : die
mees bejammeringswaardige sterwensvorm’. Die vroeé kervader Origenes (185-254 nC) beskryf Jesus se
sterwe in sy konmmentaar op Mat 27: 22 as mors turpissima crucis. Vir al die bogenoemde sien Brown
(1994: 945 - 6483).

*7 Een van die vroegste verwysings na kruisiging deur die Jode is die teregsteling vroeg in die eerste eeu
v.C. van 800 gevangenes dewr Alexander Jannaeus, Cf JosBJ, 1.4.6; 97 - 98; JosAnt 13.14.2: 379 -~ 383 en
11 Q64: 6~ 13. Met die Romeinse le€r se inmenging in Judea het die kruisiging van Jode algeniene beleid
geword. Die goewemeur van Sirié het byvoorbeeld in 4 v.C. 2000 Jode gekruisig (JosAnt. 17.10.10: 295;
Brown 1994: 533, 541).
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kruisiging gedurende die tweede Romeinse prokuratorskap in 44 - 46
nC (Brown 1994: 946).

Op watter tipe kruis of hoe is Jesus gekruisig? Volgens die vier
Evangeliste is Jesus ‘gekruisig’ (Mark 15: 25; Mat 27: 31. 35; Luk 23:
20, 23, 33; Joh 19: 16 - 18). Daar is egter ook verwysings daarna dat
Jesus aan die kruis ‘vasgespyker’ is (Luk 24: 39 ; Joh 20: 25; Hand 2: 23;
Kol 2: 14). Tot die hede is direkte argeologiese bewyse in verband met
die praktyk van kruisiging beperk tot een ‘ossuary’ wat in 1968 in die
noordelike Jerusalem ontdek is. Volgens hierdie ontdekking was die
hande van die persoon vasgebind en die voete deur ‘n spyker deurboor
(Green 1993: 199).

Paulus verwys soms na die kruis {1 oTavp@) as ‘n instrument van
teregstelling as ‘n straf (Fil 2: & Kol 2: 14). Vir Paulus word 10
oTavp®d meesal ‘n kodewoord of tegniese term vir die sterwe van
Christus in sy teologiese belangrikheid (1 Kor 1: 23; 2: 2; 2 Kor 13: 4; cf
1 Kor 2: 8; Gal 3: 1; 6: 14 Cf 5: 24). Die aoristus passiewe deelwoord
‘wat gekruisig geword het’word eenvoudig ‘n teologiese benaming vir
Christus (Goppelt 1982: 91). Ten spyte daarvan dat die woord &
oTavpds geweldig aanstootlik vir die tydgenote van Paulus was — so
aanstootlik soos wat die woord ‘galg’ vandag vir mense is — het Paulus
hierdie woord prominent in sy prediking gemaak.

Christus se kruisdood verbreek die mag van die sonde.

Christus se sterwe was ébamal- (6: 10; cf édbdma&: in Hebr 7: 27; 9: 12, 26 —
28; 10: 10; 1 Petr 3: 18). Sy sterwe het eenmaal plaasgevind. Die eenmaligheid
van Christus se sterwe aan die kruis kan ‘op een punt in die tyd’ of op ‘n
‘eindpunt in die geskiedenis’ dui (Dunn 1988: 323). Dit kan egter dalk eerder die
betekenis hé van ‘eens en vir altyd’ en dan, as ‘n aanduiding van die uniekheid
van Christus se een daad van sterwe. Dit dui dan op die definitiewe en
onherhaalbare betekenis van Christus se heilswerk (Ridderbos 1959: 131). Die
agtergrond hiervan is enersyds die Joodse offers in die tempel. Hierdie offers
moes jaarliks gebring word., Christus se sterwe hoef nie herhaal te word nie.
Andersyds is die agtergrond hiervan die sikliese geskiedenis beskouing van die
Midde-Oosterse beskawings, wat onder andere tot uitdrukking kom in die
misterie kultusse (Dunn 1988: 323}. Die sterwe van Christus aan die kruis (6: 6,
8) was ‘n dwéBavey i apapTiq . Voorafin 6: 10 staan 0 yap dméBaver.. Die
6 is ‘n akkusatief met betrekking tot die werkwoord: ‘dit wat hy gesterf het’
(Dunn 1988: 323). Die datief 7} djapriq- is ‘n datief van verwysing: Christus
het gesterwe met betrekking tot sonde(Van der Watt 1988: 5). Die datief dui op
‘n area van verwantskap waarbinne die sterwe plaasvind. Ridderbos verstaan die
datief as ‘n dativus commodi, maar dan vry gebruik as aanduiding van die
besitter of maghebber (Ridderbos 1959: i131; BDF 188.2). Die frase T{
apaptiq: awédavev in 6: 10 staan doelbewus parallel aan die frase améBavev
TH apaptia- in 6: 2 (Dunn 1988: 323). In beide instansies is die effektiewe mag
van die sonde oor die menslike lewe, soos emfaties gedemonstreer deur die
BavaTos wat heers (5: 17; 6: 9) en waarvan daar vir niemand enige ontkoming is
nie (6: 23), in die oog (Dunn 1988: 323). Jesus vereenselwig Hom met mense
wat tot die ou acon en die magte wat daarin heers, behoort. In sy eenheid met
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hulle deel Hy in mense se onderwerping aan die mag van die sonde (5: 17, 21, 6:
11 - 23) in en deur die dood (5: 17; 6: 9). Deur sy deelname breek Hy deur sy
kruisdood (6: 6, 8; 6: 3 - 10) die greep van hierdie magte — ébdmwa&: (6: 10).
Eenmaal en op ‘n definitiewe wyse het Hy aan die mag en die greep van die
sonde en die dood ontkom (6: 10). Korporatief deel gelowiges heilshistories en
soteriologies daarin (6: 3 - 11). In sy verbreking van die magte van die sonde en
die dood is Christus duidelik die Christus Victor,

(iii)  Christus se kruis lei die eskatologiese nuwe skepping in.

Volgens Beker (1980: 89) kom die kruis eksklusief in drie
kontekste voor:

1. die kruis en wysheid {1 Kor 1: 17~ 18, 23; 2: 28);
2. die kruis en die wet (Gal 2: 20; 3: 1; 5: 11; 6: 14);
3. die kruis en die nuwe skepping (Gal 5: 24; 6: 14; Rm 6. 6).

Die kruis word nooit met die offerformules Umép en mept geassosieer nie (Beker
1980: 87). Die konteks van ocvveoTavpwbr in Rm 6: 6 en 6: 3 ~ 11 is dus dié van

die eskatologicse nuwe skepping van God. Beker se siening word soos volg
gefundeer:

. Die aoristusvorm ouvesTavpufn dui, soos 6: 3 — 4, op die beslissende
heilshistoriese gebeurtenis van Christus se sterwe op Golgota (Dunn
1988: 319), Vir Paulus staan die kruisdood van Christus sentraal as die
enigste wyse waardeur die heerskappy van die sonde en die dood
verbreek word.

. Christus se kruisdood is ‘n apokaliptiese gebeurtenis en is ingebed in ‘n
Judaistiese apokaliptiese raamwerk (Beker 1980: 80). Die kruis vorm die
klimaks van Paulus se apokaliptiese interpretasie van die sterwe — en
opstanding — van Christus (Beker 1980: 80). Die apokaliptiese raamwerk
is die volgende:

- Christus se sterwe op die kruis verteenwoordig die
toppunt van God se oordeel oor en straf van die ou aeon >,
= Christus se sterwe op die kruis stroop die apokaliptiese magte van

hulle ‘heerskappy’ en lei God se kosmiese triomf in hierdie
wéreld in. Die kosmiese magte bestaan uit die volgende
‘heersers’: apapTia, 8dvaTos, vépos en odpE. Al vier hierdie
heersers het elk hulle eie besondere sfeer van heerskappy, want
alle mense is onder die mag van die dpaptia wat gepersonifieer
word as iemand wat ‘heers’ (5: 21; 6: 11 - 14, 15 - 23; ¢f 3: 9),
of onder die ‘heerskappy’ van die 8dvaTos (5° 17; 6: 9), of onder
die mag (=Um0) van die vépos (6: 15), of onder die dpdvnpa van
die oapE (8: 5 — 7). Die sterwe van Christus op die kruis
verpletter die alliansie van hierdie vier apokaliptiese en
oudaeoniese magte en is die teken van hulle uiteindelike
eindeskatologiese omverwerping (Beker 1980: 80 — 82, 85).

% Skrifverklaarders wat die sterwe en opstanding van Jesus in apokaliptiese terme verstaan is onder andere
die volgende: Beker (1980), Cousar (1990).
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" Christus se opstanding voer God se geinougureerde kosmiese
triomf in hierdie wéreld na die eindesgaton se ‘nuwe skepping'
van lewe (Beker 1980: 80 — 81). Die sterwe van Christus is nou
verwant aan die opstanding van Christus. Christus se opstanding
is ‘n kosmiese gebeurtenis wat {wf] (5:10, 17, 18; 6: 4 — 11)
asook (wfj aldios (6: 23) in die nuwe aeon ¢én in die
eindesaktologiese aeon bring — dit wat aan die begin van die
skepping die mens ontneem is (Gen 3) (Beker 1980: 80). Die
kruis inisieer die "nou’ van nuwe lewe in Christus.

. Die kruis vorm die ‘skamier’ of ‘wentelpunt’ van God se
handeling met hierdie wéreld en in die geskiedenis (Beker 1980:
91). Die kruis is die afsluiting van die ou aeon net soos dit ook
die dagbreek van die nuwe aeon inlei. Dit is die proleptiese
verdeling tussen die ou en die nuwe aeone ~ die ou en die nuwe
skeppinge — net soos dit ook die merkteken is van die
diskontinuiteit tussen die ou en die nuwe aeon — die ou en die
nuwe skeppinge (Beker 1980: 82 — §3).

= Die kruis is dus die simbool van God se teenswoordige asook
verborge triomf oor die apokaliptiese en kosmiese magte en
tegelykertyd is dit ‘n aanduiding van God se toekomstige
volkome triomf (8: 31 — 39).

" Die sterwe-opstanding verhouding by Jesus is uiters belangrik.
In die Pauliniese soteriologie speel beide die sterwe en
opstanding van Jesus ‘n rol. In 5: 9 baseer Paulus die vryspraak
van die sondaar op Christus se versoeningsdood maar in 4: 25
baseer hy dit oo Christus se opstanding. In watter verhouding
staan die sterwe en opstanding van Christus soos uitgebeeld in
die Pauliniese literatuur tot mekaar? Huidiglik is daar basies drie
beskouinge hieroor: (1) die vindikasie- aspek van Christus se
sterwe”®; (2) die leer van die offertradisie waarvolgens Jesus se
sterwe ‘n versoening vir die sonde was*”’; 3) die teologie van die
kruis®™. In die Pauliniese soteriologie speel beide die sterwe en
opstanding van Christus ‘n rol. Vir Bultmann vorm kruis en
opstanding ‘n onafskeidbare eenheid (1957: 38, 41). Vir Barth
staan die kruis en die opstanding los van mekaar en
verteenwoordig die opstanding ‘n outonome nuwe daad van God
naamlik die vindikasie van Christus na sy sterwe weens sy
gehoorsaamheid (1956: 304). Die vraag na die verhouding van
Jesus se opstanding tot sy sterwe is uiters belangrik. Kisemann
staan baie krities teenoor diegene wat in die beantwoording van
hierdie vraag die kruis en opstanding in ‘n koé¢rdinerende of
dialektiese verhouding sien of wat die sterwe en opstanding van

% Hierdie siening is die oudste interpretasie van Jesus se sterwe. Waarskynlik is dit die bydrae van die
Joodse Christelike kerk in Palestina. Volgens hierdie siening hou die sterwe en opstanding van Jesus
onlosmaaklik verband met mekaar en wel omdat die opstanding van Christus die vindikasie van sy sterwe
was. Rm1:3~4:Fil 2: 5-11; Hand 2: 22 - 306; 3: 15 - 16 staan ook die vindikasieleer voor.

7 Byvoorbeeld 1 Kor 15:3; 2 Kor 13: 4, Gal 2: 20; Rm 3: 25; 5: 9; 8: 3. Hierdie leer sou in die
Hellenistiese Christelike gemeenskap ontstaan het (Patte 1995: 71 — 72).

77 Byvoorbeeld 1 Kor 1: 17— 18; Gal 3: 13; Rm 6: 6; Fil 2: 8. Kasemann (1971: 32 — 39) wys op hierdie
aspek. Paulus gebruik die kruisboodskap polenues teenoor sy opponente s¢ teologie van glorie en
wonderwerke.
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Jesus behandel as twee ‘skakels in ‘n ketting’ saam met Jesus se
preéksistensie, menswording, verhoging en wederkoms (1971:
47, 60 - 78). ‘n Slaggat in die Christologie is dat die kruis slegs
‘n ‘stasie’ langs Christus se ‘reis’ na sy verhoging kan word, en
$6 ‘n insident word wat slegs historiese relevansie het (Kédsemann
1971: 60 — 78). Kisemann stel die vraag so: Is die kruis *n
hoofstuk in die teologie van die opstanding, of is die opstanding
‘n hoofstuk in die teologie van die kruis? Sy standpunt is
laasgenoemde. Die kruis is die voorveronderstelling van die
opstanding van Jesus, maar dit is laasgenoemde wat aan die
eersgenoemde sy betekenis gee (Kdsemann 1971: 60 — 78). Die
opstanding van Jesus is verder die inwyding van die opstanding
van alle gestorwenes en tegelykertyd is dit die begin van die
heerskappy van Christus as die Here van die kerk, die bestemde
Kosmokrator (Cousar 1990: 13).

Paulus verstaan die opstanding van Christus onder andere in
drieérlei sin in Rm 5 — 8: as God se reddende daad (6: 4, 9; 8: 11,
34), as ‘n belofte oor die toekoms (5: 9; 8: 11) en as iets wat
werksaam is in die lewe van gelowiges (5: 10; 6: 5, 8).

Kruis en opstanding is in die NT baie nou en innig met mekaar
verbind. Beide kruis en opstanding het in Rm 5 — 8 te doen met
sonde. Christus se kruis reken af met die skuld (8: 3) én met die
mag van die sonde (6: 6, 8 10) wat gepersonificer word as
iemand wat ‘heers’ (5: 21; 6: 11 — 14, 15— 23) deur die dood (5:
17; 6: 9). Christus se opstanding verbreek ewe-eens die mag van
die sonde (6: 6 — 10) en die dood — finaal (6: 10). Die twee
gebeurtenisse van die sterwe en die opstanding van Christus se
heilswerk as ‘n ‘tweeling-gebeurtenis’ moet gesien word as twee
kante van dieselfde muntstuk van die Heilsereignis.

CHRISTUS IS DIE INLEIER EN HOOF VAN DIE NUWE AEON EN DIE NUWE
MENSHEID.

Christus vervul tydhistories die kernrol in die daarstelling en hoofskap van die nuwe acon
en die nuwe mensheid. Hierdie gedagte in die Christologie van Rm 5§ —~ § word
vervolgens bespreek: (1)’ Addy is die eerste mens; (2) XptoTds is: (2.1) die ander Mens;
(2.2) “n historiese figuur; (2.3) ‘n avtiTumos en (2.4) die inleier en hoof van die nuwe
aeon en nuwe mensheid.

Adam is die eerste mens.

Paulus sluit by die OT en die Rabbyne aan deur ’ABg‘m as die eerste mens te
erken. ~ASdy is ‘vader’ van die ganse menslike geslag®”.

In 5: 15, 17, 18, waar die verwysing na dvfpwmos voorkom, werk Paulus met die
begrippe mapdrTwpa en Sikulwpa asook met die begrippe mapakof} en

7 Die siening  dat Paulus die materiaal wat hy in Rm 5: 12 - 21 uiteensit, sou ontleen het aan 6f
Rabbinistiese of Hellenistiese sienings, word afgewys.
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Utraxof). In hierdic verse gebruik Paulus die term mapdmwrwpa, met betrekkng
tot *ASap. Etimologies is mapdnTwya, verwant aan dic werkwoord mimtw en
is dit ekwivalent aan ‘sondig’ (cf 5: 13, 20) as ‘n versteuring van die mensheid
se verhouding met God in die Tuin van Eden by die dagbreck van die menslike
geskiedenis (Michaelis 1971: 172; Cranfield 1977: 284). Paulus erken ook dat
die sonde en die dood deur die mapawTopa, van hierdie eerste mens in die
k6opos ingekom het’”. Deur die toedoen van een mens — du° évos dv8pdmou
— het die sonde, as ‘n gepersonificerde mag, in die kéopos ingekom: nj apaptia
els Tov Kéopov elofABer ¥ Kdéopos moet as ‘n verwysing na die fisiese en
die mensewéreld gesien word (Ridderbos 1959: 113). *’In Rm 5: 12 is daar
byvoorbeeld ‘n ekwivalente verwysing na die dood wat els mdvTas
avBpdmou deurgedring het. En verder gaan dit in die hele konteks van 5: 12 —
21 om mense en nie om die geskape xéojios nie. Daar is by Paulus egter ook ‘n
noue verband tussen kdopos en alov (Sasse 1968 : 892) en hierdie verbintenis
geld ook hier. *’® Die binnekoms van die sonde in die wéreld word onderstreep
deur ‘n ab::ba giasmus in 5: 12%”7, Op die binnekoms van die sonde volg die
binnekoms van die dood in die wéreld: kal &.& Ths dpaprias 6 BdvaTtos (5:
12). Die ddivia van die sonde is die dood (6: 23). Sonde en dood hang ten
nouste met mekaar saam in Rm 5 — 8. Die dood het heerskappy gevoer, sé 5: 14,
Die woord éBaciievoev moet as ‘n konstatiewe aoristus verstaan word. Dit
plaas klem op die feit van die gebeurtenis. *’® Die dood volg op die sonde en is
die middel waardeur die sonde dan sy heerskappy voer (5: 21). Deur
bemiddeling van *Adau — &t "A8au — het die ‘sonde in die dood begin heers’.
Ald moet instrumenteel verstaan word (Barrett 1962: 118). Aan die dood word
hier gedink as die middel of terreur (Ridderbos 1959: 123) waardeur die sonde sy
vreeslike heerserskap en koningskap uitoefen (6: 12 - 23).

™ Paulus se siening dat’ ASay die mensheid se verteenwoordiger is in die sin dat deur en as gevolg van
hom alle mense sondig en sterf, is gegrond op die Joodse tradisie in verwysings in die apokriewe en
pseudepigrapha. Sien Wysh 2: 24, 4 Esr 3: 7;4:30; 7: 116 - 126; 2 Bar 17: 2-3;23: 4, 54: 15; 66: 5~ 6;
asook Strack & Billerbeck (1965, 227 - 228).

7 Apaptia word hier deur Paulus as ‘n gepersonificerde mag gesien. Stahlin (1963: 298) sé dat dit in
Rm 5: 12 gaan om ‘die personhafte Erscheinung’ van die dpaptia . Die sonde is ‘n kiptos en ‘n
€xBpobs (6: 12 - 14) asook ‘n €xBpos van God (1 Kor 15: 26, 54 — 56).

7 Volgens Ridderbos (1959: 113) verwys kéojios na die pas deur God geskape wéreld waarin’ ASdj rond

kon beweeg.

% Sien die gedeelte vorentoe wat handel oor Christus en die nuwe acon.

" Die giasmus se vorm lyk so: dpaptia -8dvaTos-8dvaTos- fpapror:. Die nexus wat hierdie giasmus
na vore bring in Rm 5: 12 - 8: 39 is dat " Adday gesondig het en dat die sonde so in die wéreld gekom het.
Havemann (1980: 47),

" Die aoristusvorm dui gewoonlik op *n aksie as ‘n geheel, veral in die indikatief. Volgens Wallace
(1996: 557 - 558) is die aoristus in €Bac{ievoev ‘n konstatiewe aoristus.
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In Rm 5: 12b sé Paulus verder dat die dood tot alle mense deurgedring het
(8LANBev) ‘omdat’ almal gesondig het: éd’ @ wdvTes fipuptov: *”°. Die sonde
het ‘ingekom’ in die k6o0s deur die ‘val’ — wiwTw —van Adap en is sedertien
as ‘n kosmiese mag teenwoordig onder mense. Omdat alle mense kragtens hulle
korporatiewe ingeslotenheid in ’ Ad¢p in hom gesondig het, het die dood as God
se kplpa (5: 16) op die sonde tot elke mens deurgegaan. Daarom verkeer elke
mens onder die kaTdxpipa (5: 16, 18) van God. Die binnekoms van die dood in
dieg’g«'éreld word sterk onderstreep deur die twee ab::ba giasmiin 5: 12 en 5: 12 -
1470,

. Christus is die ander Mens.

Teenoor 'Adday as die een mens (5: 15, 19) staan Jesus Christus as die ander
duvBpumos-figuur’™.  Deur Jesus Christus dvBpwmos te noem, sluit Paulus
waarskynlik by Jesus se selfbekendstelling as vids Tob dvBpdmou aan®™,

Hierdeur erken Paulus die volle mensheid van Xpio76s.

Daar is reeds op gewys dat Paulus in 5: 15, 17, 18 die begrippe mapdmTopa, en
Bikalwpa asook die begrippe mapakofis en umakons gebruik. Die terme
Sikalwpa en vmakofis geld ten opsigte van XpioTds. Deur die term Uwakofis
van XpLoTos te gebruik erken Paulus dat Christus aan dieselfde toets van
gehoorsaamheid as die eerste “ASdp onderwerp was (5: 19), en dat hy dit
suksesvol deurstaan het deur gehoorsaam te wees tot die dood aan die kruis (5:
6-8;6:3-10; 7: 4; 8: 3, 23) toe®™. Xptorés se gehoorsaamheid word sterk
benadruk met die woord Sikalopa **. Christus se Umakofis en Sikalwpa
bring heilryke gevolge in oorvloed mee vir die adamitiese mens. Deur XptoT6s
as die ‘tweede ' Aday’ parallel naas die ‘eerste’ ’ ASdy te stel en die resultate van
elkeen se daad te konstateer, erken Paulus dat Xpto76s na die wéreld gekom het
om dit wat deur die eerste ' A8y vernietig is, te herstel en om die sonde en die

7 «n Hewige teologiese en eksegetiese debat woed onder Skrifverklaarders oor die uitleg en vertaling van

¢d’ @. Daar is minstens vyf moontlike sienswyses. Die groot vraag is wat die antesedent van &’ o is.
Daar word gekies vir die vertaling ‘omdat’ en fjpaprov verwys na die mensheid se sonde as ieis
korporatief verbonde in " ASap (Ridderbos 1959: 116). Daar moet aan beide die verbondenheid aan’ AS&p
asook die skuld vasgehou word (Wilckens 1978: 217). In 5: 12 skryf Paulus die verspreiding van die dood
na alle mense toe aan ‘omdat mdvtes fuapTov. Die frase is amper identies aan dié in 3: 23: wdvres yap
Nuaptov. Hierdie woorde dien as ‘n soort konklusie vir die bespreking in 3: 9 — 20. Albei frases dut op
die universaliteit van die sonde.

** In die gemelde giasmus waarna hierbo verwys is in 5: 12, wat die binekoms van die sonde in die wéreld
beklemtoon, val die klem op al vier dele daarvan. Hiervolgens word beklemtoon dat saam met die sonde
die dood in die wéreld gekom het. Deur ‘n tweede giasmus in S: 12 - 14 word die binnetrede van die dood
in die wéreld nog verder geaksentueer. Die giasmus lyk so: dpaptia -BdvaTos-8dvatos- pf
apapThoavtas. Havemann 1980: 49).

' In | Kor 15: 47 noem Paulus Jesus Christus 9 BelTepos dvBpuTos enin 1 Kor 15: 45 6 éoxaTtos
"Adau.

2 Die naam Set'repos diBpwmos (1 Kor 15: 47) word beskou as ‘n Pauliniese variant vir die Seun van
die mens-benaming in die Sinoptici. Mark 13: 26; 14: 21, 41, 62 par.

¥ Christus se daad van gehoorsaamheid behels uiteindelik sy sterwe aan die kruis.

** Die woord Sikaiwjia kom tien keer in die NT voor waarvan vyf gevalle in die corpus Paulinum is met
‘n definitiewe konsentrasie van die voorkomste in Rm. Die NAB se vertaling in 5: 18 lui: een daad van
gehoorsaamheid. Volgens Wilckens (1978: 326) dui 8ikalwjia op ‘nregsdaad en word die woord spestaal
in Rm 5: 18 gebruik vir *die daad wat geregtigheid daarstel’ wat Paulus aan Christus toeskryf.
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dood te oorwin wat deur die eerste ASau se Tupuxof} en TapdTTwiA,
heersersmag verkry het (5: 14, 21; 6: 12 - 14).

In die’ AddL-XpLoTds tipologie is XpLoTds waarlik mens, verteenwoordigende
hoof en iemand wat ‘n dramatiese effek gehad het. Die verskil tussen’ A8y en
XpLoTés oortref egter by verre die ooreenkomste tussen hulle. Die magtige
effek van ASay se daad was die dood (5: 14, 17, 21), daarenteen was die magtige
effek van XpLoTos se daad die lewe (5: 10, 17, 18) en die ewige lewe (5: 21).

Die gedagte van verteenwoordigende hoofskap of van ‘n inklusiewe figuur™
geld, soos by’ A8du, ook hier. Mense ‘partisipeer’ ook in XpLoTds soos in
"ASa™®. God het verorden dat die ganse menslike geslag uit een mens ontstaan.
Verder het die een daad van een mens, A8y, die ganse menslike geslag geraak.
Deur’ AddyL se mapaxof) (5: 19) en mapdnTopa, (5: 15, 16, 18, 20) het die dood
en die sonde asook God se kp{pa (5: 16) en se katdkpipa, (5: 16, 18) oor alle
mense gekom. Dieselfde geld van XpioTds. Hy is ook ‘n verteenwoordigende
hoof en ‘n inklusiewe figuur. Hy is die nuwe begin van die mensheid en die
begin vansgiie mensheid (Rm 6: 5; 7: 4 - 6; 8: 1; Gal 3: 28; Efes 4: 22 — 24; Kol
3:9-1D)*.

. Jesus Christus is ‘n historiese figuur.

In Rm 5: 12 — 21 werk Paulus met twee dvBpwmot- figure en stel hy hulle naas en
teenoor mekaar. In 5: 15 noem Paulus Jesus Christus 6 évos dvBpwtos en in 5:
19 & €vos. Deur Jesus Christus dvBpwtos te noem, erken Paulus die volle
mensheid van XptoT6s en deur Hom teenoor A8dp te stel as die ‘tweede
"ASap’ in ‘n TOmos- dvtiTumos parallelisme leer Paulus eksplisiet hier in 5: 12 —
21 dat Jesus werklik mens geword het, ‘n lid van die menslike adamitiese geslag
(Gen 2: 7). Jesus het in die vlees gelewe (8: 3) en gesterwe (7; 4). Paulus dink
hier in lyn met en aanvaar die historisiteit van die Gen 1 — 3 vertelling en hy
aanvaar ' ASajt as die eerste historiese mens (Kreitzer 1993: 10).

. Jesus Christus: hos estin tupes tou mellontos.

In 5: 14 sé Paulus "A8day is die Timos Tod pélovrtos. Hierdie frase bevat
etimologies en eksegeties die ondergemelde belangrike gedagtes.

¢ Die primére betekenis van TOmos *** is dat dit na die afdruk verwys wat
gelaat word wanneer iets, byvoorbeeld ‘n seél, met druk op iets anders
aangewend word. Verder verwys dit dan na die vorm of die buitelyne van
byvoorbeeld die seél wat die merk gelaat het, en dus na ‘n ‘patroon’ of ‘n
‘model” (cf 6: 17; Schneider 1972: 246-259 ).

*® Hierdie terme hou verband met die gedagtes van “collective’ en ‘corporate personality’. Die bogemelde
terme word egter eerder verkies. .

 Sanders (1977) gebruik die gedagte van ‘participation’ en ‘transfer’.

%7 Die gedagte dat die Messias en die volk van God aan mekaar verbind is, kom in die OT en in die
Judaisme voor. CtDan7: 927 en 2 Bar 30.

¥ Die woord T{mos kom dertien keer in die NT en agt keer by Paulus voor: 1 Tes 1: 7,2 Tes 3: 9; 1 Kor
10: 6; Rm 5: 14:6: 17; Fillip 3: 17; § Tim4: 12; Tit 2: 17. Behalwe Rm 5: 14 en 6: 17 bevat al die ander
Pauliniese verse die gedagte van ‘n model of ‘n voorbeeld wees vir ander.
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Tou pélrovros is sonder enige twyfel ‘n Messiaanse benaming vir
XpLoTés (Jeremias 1972: 141y, Die benaming reflekteer waarskynlik die
kontemporére Joodse aanduiding van die Messias as ‘die komende een’290.
Die futurum word waarskynlik gebruik omdat Paulus XpioTds se werk
beskou vanuit die perspektief van’ Addy (Godet 1881: 238-240).

"A8dy is die TOTos van XploTds. XproTds is daarom die dvT{Tumos van
"Adap (Goppelt 1972: 251 — 253). Die woord TUmos dui persone, instellings
of gebeurtenisse in die OT aan wat ‘n Goddelike bedoelde funksie het om ‘n
vooraf figurering van gebeurtenisse wat in die eskatologiese acon wat deur
XploTés ingelei sou word, te wees en te bly. Tussen TUmos in die OT en
avtiTutos in die NT is daar per definisie historiese ooreenstemming maar
ook eskalasie sowel as aanvulling en transendering (Dunn 1988: 277). Die
basis van tipologie is God self en sy voortgesette optrede in die geskiedenis
van sy uitverkore volk. In die NT is God se handeling in ‘n avtiTumos ‘n
heils- en eskatologiese handeling. Die dvtiTumos dui daarom aan dat die
God van die OT die een is wat hier aan die werk is (Goppelt 1972: 251 -~
253). In 5: 14 dui T0mos op ‘n ‘model’ of op ‘n ‘patroon’ en word die woord
gebruik om die verhouding tussen ‘ASdap en XpioTds asook hulle
onderskeie verteenwoordigings van die mensheid aan te dui . Tipologies is
beide die elemente van historiese ooreenstemming en eskalasie in 5: 12 - 21
aanwesig. Die historiese ooreenstemming tussen ~Addp en XptoTés kom
veral in 5: 12 —~ 14 en 5: 18 — 19 na vore, en die eskalasie tussen tipe en
antitipe kom in die woorde xdpts, dwped, xdpLopa- asook in die vyfmalige
gebruik van moAA@ pdilov en in die woorde obx ws na vore. Al hierdie
woorde dui op die werk van Jesus Christus as T0mos ToU péAovTos as iets
meer verhewe as dié van ' ASap. As davt{Tumos oortref XpLoTés eintlik vir
A8dy as TUToS by verre. Dit is XptoTds wat voorop staan en " Adap kom
slegs as TUTOS In die prentjie (Nygren 1958: 222).

XpLoTés is groter en voortrefliker as * ASdjL en tree as ‘n superlatief teenoor
hom na vore. XpLoTds oortref’ Addayp eintlik so ver dat Beker sé dat daar nie
‘n kontinuiteit nie maar eerder ‘n diskontinuiteit tussen hulle is. Die
‘tweede’ eskatologiese "ASayp, ‘wat sou kom’ (5:14), keer dit wat die eerste
"A8dau in die hierdie wéreld geinisieer het, naamlik die sonde en die dood,
radikaal om. "Adday se wapaxof (5: 19) en mapdmwTwpa, (5: 15, 16, 18, 20),
het rampspoedige kosmiese en ontologies gevolge vir die «kdéopos
meegebring. XpioTés se Umakofit  (5: 19) en Sikalwpa (5: 18) het die
proses radikaal omgekeer deur vryspraak (5:16,17,18,19,21) en lewe
(5:17,18,21) te bring. Daarom praat Beker eerder van ‘n diskontinuiteit
tussen XpLoTos en’ ASap (Beker 1980: 51 — 52).

s ¥ -~ ’ - - . . -
* Volgens Anderson (1996: 204) word Tod ié\\ovTos retories as antonomasia gebruik vir Tod

xpiorol,,

M efMat 111 3; 6 €pxdpievos.
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] Jesus Christus is die inleier en hoof van die nuwe aeon en die nuwe
mensheid,

Volgens Nygren (1958; 222) en Ridderbos (1959: 112) bevat 5: 12 - 21 die
grondliggende gedagte van waaruit Paulus die Rm-brief skryf. Die grondgedagte
is die dualistiese gedagte van die twee acone. Paulus dink in terme van ‘acon’™".
Wat druk hierdie aeon uit? Volgens Nygren staan twee bedelinge teenoor
mekaar. Die een aeon is die bedeling van die dood. Dit is die aeon van 'ASdp.
Die ander aeon is die bedeling van die lewe, Dit is die acon van Xptotos. Die
ou aeon is die acon waarin die sonde, die dood, die wet en die sondige
lewensbestaan heerskappy voer. Dit het ‘n begin, die val van 'Addy, asook ‘n
einde, die paroesie van XpLoTds. Die natuurlike mens bestaan in hierdie aeon .
"Abdayp is die hoof van hierdie acon . Hierteenoor staan die aeon van die lewe.
XptoTos is die hoof van hierdie aeon . Hierdie nuwe aeon is ‘superhistories’,
dit wil sé dit kan nie histories bepaal en vasgestel word nie. Die nuwe aeon het
reeds binne die tyd, binne & aldv oUTos sy beginpunt, maar dit is vir die o€ van
mense verborge.

Die nuwe aeon het in hierdie wéreld gekom op grond van die heilswerk van
Jesus Christus (Sasse 1972: 207). Daarom is Hy die inleier daarvan. Die nuwe
aeon het dus in ‘n historiese gebeurtenis sy beginpunt. Dit ontwikkel naas die
ou aeon en duur tot na die paroesie voort terwyl die ou aeon dan afsluit. Hierdie
is die liniére siening van di¢c twee aeone.

Cullman stel dit skematies soos volg voor (1946: 71):

Voor die Tyd tussen skepping en paroesie Na die
skepping paroesie
Kruis en opstanding
van Christus

Wat die twee aeone betref leef die gelowige tussen ‘Gegenwart und Zukunft’.
Die gelowige se bestaan is daarom iets spanningsvol (Cullmann 1948: 153).

XptoTés lei dus die nuwe acon in en word so die hoof van die herskape
mensheid (cf 1 Kor 15: 21-28). Die opvatting van verteenwoordigende en
inklusiewe hoofskap 1& hieraan ten grondslag. ‘n Voorbeeld uit die OT is dié
tussen die stamvader en sy nakomelinge. Tussen die stamvader en sy
nakomelinge bestaan daar ‘n hegte samehorigheid, in so ‘n mate selfs dat die
nakomelinge in die lot van die stamvader deel en as’t ware in hom
verteenwoordig is en met hom vereenselwig word™. > Addu en XpLoTés is dus
die respektiewelike ‘stamvaders’ of hoofde van twee ‘menshede’, die ou en die
nuwe mensheid.

2! Nygren verkies om die woord aeon te gebruik omdat Paulus die woord gebruik (1938: 222).
2 Cf die 12 van dic hande onder die heup by eedswerings waardeur die hele toekomstige nageslag as
getuies teenwoordig gedink word {(Gen 46-50).
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. Aeone.

Eksegeties kan ‘n mens die hele bogemelde uiteensetting soos volg begrond: Die
woord aeon kom wel in die corpus Paulinum voor’”. In 1 Kor 10: 11 kom die
woorde Td TéXn TOV aldvwy voor. Die Télos verwys na die eskatologiese
voleinding. In plaas van die enkelvoud aldv kom die meervoud aldvwv egter
voor. Die verkaring hiervoor skyn te wees dat die groot alov uiteenval in
verskillende kieiner acone (Sasse 1972:203), of dat verskillende aecone naas
mekaar bestaan {Grosheide 1957: 267). Hier in 1 Kor 10: 11 dink Paulus dus aan
bepaalde afgemete tydsperiodes wat hulle finale Télos in die parousia van
Christus vind.

Daar is ook nog die uitdrukkings 6 aldv olUTos™ end viv  aldv ¥°. Beide
hierdie uitdrukkings kan verstaan word as ‘hierdie bedeling’. En volgens die
woorde 0 aildv 0 €veoTdTos movnpoD in Gal 1: 4 is die teenswoordige aeon
boos of vol kwaad.

Die verwysing na die toekomstige aeon kom in Efes 1: 21 voor waar die frases
¢v 7§ aldw TolTy asook év TG al@ut PéXhovTl: naas mekaar voorkom™®, In
Efes 1: 21 dink Paulus aan die acon in die sin van die toekomstige ewigheid wat

sal volg op die begindiging van die huidige acon **’.

s Twee verteenwoordigende figure.

Rm 5: 12 — 21 teken strukturee! ‘n horisontale dualisme in die kdopos .
Hierdie dualisme het as bakens die persone van 'A8dp en XpioTds
onderskeidelik. *A8ap en XpLoTds staan aan die hoofskappe van onderskeie
aeone. ~Addap word aan die teenswoordige aeon verbind en die toekomstige
aeon - wat sy beginpunt binne die geskiedenis het ~ word aan XpLoTés
verbind. Heel aan die begin staan die figuur van  Addap wat deur sy
mapakof] (5: 19) en mapdwTwpa, (5: 15, 16, 18, 20) die sonde en die dood in
die kdéopos gebring het. Dit het die kp{pa (5: 16) en die kaTdkptpa, (5:
16, 18) van God vir die mens meegebring. Hierteenoor het XpioTds op
dieselfde insluitende wyse deur sy Sikalopa (5: 18) en vwakon (5: 19) ‘n
nuwe aeon tot stand gebring, dit wil sé ‘n objektiewe stand van sake in die
k6opos tot stand gebring en wel dié van genade en vryspraak en lewe (5: 15
—-21).

* Die woord atwy kom circa dertig keer by Paulus voor. Die meervoud kom tien keer en veral in
doksologié voor.

4 Die uitdrukking 6 aidv oUTos kom sewe keer by Paulus voor: 1 Kor 1: 20; 2: 6(2x). 8: 3: 18; 2 Kor 4: 4,
* Die uitdrukking o viv alov kom drie keer by Paulus voor: 1 Tim 6: 17; 2 Tim 4: 10: Tit 2: 2.

% In Efes 2: 7 is daar die pluralis év Tols aiGow wat ook moontlik ‘n futurum betekenis kan hé.

**7 Ons kan aanneem dat Paulus die Rabbynse terme olam hazzeh en olam habba’ geken het. Die Rabbyne
het ‘olam as ‘n tydsperiode verstaan en volgens hulle sal die olam hazzeh opgevelg word deur die olam
habba’ wat met die koms van die Messias sal gebeur (4 Esr 7: 50)
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Christus is die hoof van die nuwe aeon.

Deur XpLotds in 5: 12 — 21 op bogemelde wyse teenoor 'Adap te stel,
onderstreep Paulus met ‘n dik streep die kosmiese betekenis van Xptords as
die inleier en hoof van die nuwe acon . Hierdie acon het binne die menslike
geskiedenis ‘n aanvang geneem en wel met die heilswerk van XpLoTds met
as toppunt die kruis van Golgota en die le€ graf van Getsemane.

Daar word wel ‘n vergelyking””® gemaak tussen die universele betekenis van

"Addu se daad van sonde en XploTés se daad van genade’. Terselftertyd
egter wil Paulus ditin 5: 12 — 21 duidelik maak dat daar geen ooreenkoms of
gelykmatigheid in die analogie bestaan nie (Cranfield 1977: 273). ’A8du
dien slegs as die ‘agtergrond’ waarteen XpLoTds in sy heilswerk skitter.
Elke menslike vergelyking met XploTés misluk, sé Nygren (1958: 219).
Die idee van ‘n antitetiese ocoreenstemming word deur Paulus gebruik om
daarop te wys dat die eindtyd figuur, XpLoTds, korrespondeer met, maar ver
hoér uitstaan as die oertyd figuur * Addp (Kdsemann 1980: 153-156))’®. Die
bedoeling van Paulus is om die universaliteit van die heerskappy van
XpLoTos antiteties teenoor die wéreld van ' Adap te stel.

Die Adam-Christus parallel behels heilshistories verbande.

Ridderbos (1959: 112) wys daarop dat die ’A8du-XpioTés parallel ‘n
belangrike sleutel is tot die groot heilshistoriese verbande van Paulus se
teologie. XpLoTos word in 5: 12 — 21 as die groot Inisiator van die nuwe
mensheid teenoor ' A8dp as die vader van die ou mensheid geplaas. In 5: 12
~ 21 stel Paulus XpLoTds en ’Abap as die twee groot figure aan die ingang
van twee wérelde, twee skeppinge, naamlik die oue en die nuwe, teenoor
mekaar. In 'A8du en XpLoTds geskied die beslissing ook vir almal wat
respektiewelik by hulle behoort. Dit gebeur omdat alle mense in 6f° Adau 6f
XproTds begrepe is en dus in hulle gereken word as dood of lewend, egter
nie in ‘n universele sin nie’®'. Die woord AapfdvovTes in 5: 17 plaas ‘n
beperking op die mense wat die heil ontvang.

CHRISTUS SE LIEFDE VIR SONDAARS.

In Rm 5-8 speel die liefde van Christus ‘n baie belangrike rol. Aydmn en xdpts vorm
die hart van Paulus se evangelie en hierdie twee woorde meer as enige ander twee
woorde karakteriseer en som Paulus se hele teologie op (Dunn 1998:320). Avydrmn is
nog ‘n woord, soos evayyéiiov, wat die vroeé Christendom en Paulus nuut gemunt het,
om op ‘n vars wyse die rykdom en vitaliteit van hul ervaring van God se guns mee uit te

**® Die vergelyking word ingelei met ‘n stylfiguur bekend as anakoloet 5: 12 wat weer in 3: 18 hervat,

* Die daadaspek van beide Adam en Christus se optredes word in 5: 15 — 17 met die —pa uitgange, wat
aksie uitdruk, beklemtoon. Barrett (1962: 113) vertaal mapdmrwpa, met ‘act of sin’ en yapiopa: met ‘act
of grace’. Die grammatiese vorm — pu druk volgens hom aktualisering uit.

*% Kisemann bou op die herhaalde ToMG pairov in 5: 15, 17,

! Die moX\ol en mavres dui nie op universele heil vir almal nie.

2 Die woord aydrn kom slegs in uitsonderings in nie-Bybelse Grieks voor die tweede en derde eeue van
die C.E. voor. Die meeste van die twintig voorkomste van die woord in die LXX verwvs na huweliksliefde
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. Christus se liefde is *n liefde vir mense.

Twee frases verwys direk na die liefde van Christus. Hulle is: Ths aydmns Tob
XpioTob, (8: 35) en Tob ayamnoavtos Tuds (8: 37). Beide genitiewe vorms
het Christus as subjek en beskryf dus Christus se liefde vir gelowiges (Moo 1996:
543). AyamfoavTos is ‘n verwysing na Christus (Ridderbos 1959: 202)*".
Die aoristus partisipium dui op ‘n afgehandelde historiese daad waardeur
Christus sy liefde bewys het (Cranfield 1977: 441). Volgens Kédsemann (1980:
250) en Dunn (1988: 512) verwys die partisipium na die gebeurtenis van Christus
se sterwe op die kruis van Golgota, asook na die teenswoordige middelaarsrol
van die verhoogde Here. Die verwysing na Christus se liefde in die frase Tob
dyamioavTos kan in die lig van 5: 6 — 8 en 8: 32 ook soteriologies verstaan
word (Stauffer 1972: 50). Hierdie verse verwys immers na Christus se sterwe as
‘n sterwe Umép fiudy . Ymép nudyr beteken volgens Kisemann beide ‘ter wille
van’ en ‘in die plek van’. Die fokus word hier dus op beide die

verteenwoordigende en plaasvervangende aard van Christus se sterwe geplaas
(Kdsemann 1980: 138).

Die mense vir wie Christus sterf is mense wat agBev@y, dit wil sé, magteloos is.
Mense se magteloosheid word in 5; 6 en 8 gepresiseer met die naamwoorde
doeBav en duapTwrdv®™. Christus sterwe vir mense op die oomblik toe hulle
magteloos was om hulleself te help en niks kon doen aan hulle toestand nie.
Kiasemann het ‘n pragtige siening oor die frase éTL kaTd kKatpov in 5: 5. Daar
is in 5: 5 ‘n swaar klem op die tyd of oomblik van Christus se sterwe. KaTa
katpov beteken ‘toe’. Die punt is dat Christus sy reddingswerk gedoen het op ‘n
onverwagte, en moreel geoordeel, selfs op ‘n onverwagse oomblik (1980: 137).

. Christus ‘bewys’ sy liefde.

Die liefde wat Christus vir mense het, is iets wat Hy bewys in sy sterwe (5: 6 —
8), offer (5: 9) en kruisdood (8: 37). Elkeen van hierdie drie bewyse word
vervolgens bespreek.

. Christus bewys sy liefde in die kruisgebeure.

Die frase To0 dyamwfoavtos nuds (8: 37) is hier belangrik. Die
substantiewe partisipium dyamijoavTos verwys in die lig van 8: 35 na
Christus, en die aoristus fokus die aandag op die kruisgebeure op
Golgota as ‘n afgehandelde historiese daad in die verlede. Dit kom in 5:
6 — 8 en 6: 3 — 10 sterk na vore. Albei hierdie gedeeltes word elders
deeglik bespreek (Dunn 1988: 512; Késemann 1980: 250). Die
voorsetsel La voor die frase Tob dyamroavtos nuds in 8: 37 is ook
belangrik. Aid + die genitief dui die agent van die aksie aan. Hier is dit

- met die uitsondering van Wysh. 3: 9. In die NT kom dydnn 116 keer voor, waarvan vyf en sewentig
voorkomste in die corpus Paulinum is (Dunn 1998: 320).

* Die drie woorde dyamdw, aydmn en dyamnTés kom saam 320 keer in die NT voor. Ayamdw, kom
143 keer voor, aydmn 116 keer en dyannTos een en sestig keer. In die hele woordgroep saam is daar in
die corpus Paulinum 136 voorkomste wat meer is as die 106 voorkomste in Johannes saam met 1 - 3
Johannes. In Rm kom die woordgroep saam vier en twintig keer voor.

¥ Die woorde doberdy en doefév toon alliterasie en vorm ‘n woordspeling (Maartens 1995: 83).
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Christus.  Deur self handelend op te tree bewys Christus sy liefde
(Newman & Nida 1973: 172),

- Christus se daad van sterwe is ‘n bewys van sy liefde.

In 5. 8 word die woord cuvioTnow  gebruik, wat ‘bewys’ of
‘demonstreer’ beteken. Die subjek van die hoofwerkwoord in 5: 8 is
God. God is die een wat sy liefde bewys. Maar daar vind ‘n
merkwaardige verwisseling van die hoothandeling asook van die subjek
plaas. God bewys sy liefde by wyse van wat Christus gedoen het. Die
bewys van God se liefde geskied dus in Christus se daad. Die daad van
Christus waarna verwys word is améfavev en die werkwoord staan ook
in die aktiewe vorm. Christus ‘demonstreer’ dus deur sy aksie van te
sterwe God se liefde en lewer dus so indirek ‘n ‘bewys’ van sy eie

liefde. Hierdie ‘bewys’ is iets presenties®®.

HoTt in 5: 5 onderstreep ook die feit dat Christus sy liefde in sy sterwe
bewys. HoTt kan epeksegeties wees (Michel 1978: 182). Die NAB
vertaal dit met ‘hierin’. HoTu is egter nie slegs epeksegeties nie. Dit sé
waarin die bewys bestaan: God bewys sy liefde °. . . daarin dat . . .’
(Ridderbos 1959: 110). Die sin verwys dan verder na Christus se daad.

Christus se liefde behels ‘n onverbreekbare band.

Twee belangrike woorde in 8: 35 is Tls en xwploel wat bedreigings beskryf
wat die liefdesverbintenis tussen Christus en gelowiges wil vernietig. Met die
vraag ‘wie?’” word nie ‘n bepaalde persoon of figuur bedoel nie. Die ‘wie’ omvat
enige denkbare ‘opponent’, persoonlik of onpersoonlik, wat poog om die
gelowiges van Christus en sy liefde vir hulle te skei’®. Die vraagvorm is ‘n
retoriese styl wat wil s€ ‘niemand’ (Newman & Nida 1973: 171). Dit is parallel
aan 8: 33 en 34.

Die lys van probleme wat die gelowige se moontlike lyding beskryf kom in die
OT voor waar dit die lyding van God se volk teken soos uitgebeeld in Deut 28 en
Lev 26 (LXX). Deut 28: 53, 55, en 57 koppel 8Xldis en oTevoxwpla aan die
ellende van hongersnood wat oor Israel sal kom indien hulle die wet nie
gehoorsaam nie. Paulus verbind hierdie twee woorde ook in 2: 9. In beide 2: 9
en Deut 28 dui die woorde op die straf wat sal kom oor elke mens wat kwaad
doen — Jood of Griek (Moo 1996: 543). Volgens Dunn het Paulus met die
gebruik van die woorde 6\l en oTevoxwpla die verskriklike verdrukking
van die eindtyd in die oog (Dunn 1988: 505; cf 8: 18). In Mark 13: 8 par; 2 Kor
12: 10 en 2 Tes 1: 4 dui diwypods op vervolging weens godsdienstige redes
(Dunn 1988: 505). Deut 28: 48 koppel verder ook yupvdTns en Aupds aan die
ellende van militere neerlaag wat Israel sal ervaar weens
wetsongehoorsaamheid. Awpos is in Mat ‘n kenmerk van ‘die laaste dae’ (cf
Mark 13: 8 par; Openb 6: 8; 8: 18). Lev 26: 25 en 33 gebruik pdyatpa in ‘n

3% Die kruisgebeure is ‘n historiese gebeure — dméfaver. — maar die feit dat dit gebeur het. is ‘n

£

resentiese bewys (Cranfield 1975: 263-265)
' Sommige verklaardes sien iets betekenisvol daarin dat ‘n manlike of vroulike interrogaticwe partikel -

Tig — ‘gevul’ word met ‘n reeks ‘dinge’. Die gebruik van Tig is egter stilisties (Moo 1996: 543).
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militére sin en die woord is in 8: 35 ‘n ooglopende metonimia vir geweldadige
dood en oorlog (Dunn 1988: 505). Die bedreigings wat die band tussen Christus
en gelowiges wil vernietig word dus in 8: 35 geteken as allerlei vorms van lyding
wat God se volk op aarde beleef.

Ses van die sewe items wat in 8: 35 genoem word, kom ook elders by Paulus
voor in die katalogusse van lyding wat hy noem. In 2 Kor 11: 26 - 27 en 12: 10
kom ses van die items wat in 8: 35 genoem word ook voor, en Paulus beskryf
daarmee sy swaarkry in sy apostoliese arbeid. Die sewende item in 8: 35 —
paxaipa — vorm dalk ‘n klimaks en dui waarskynlik op ‘n sterwe deur Romeinse
teregstelling as iets wat Paulus vermoed het sy einde sou meebring (Dunn 1988:
505).

Hierie sewetal aanvegtings in 8: 35 aksentueer die feit dat Christus se liefde vir
gelowiges alle aanvegting oortref.  Hierdie sewetal aanvegting raak die
volgelinge van Christus weens hulle verbintenis aan Hom en die gevolglike band
met sy kruis — wat ‘n stigma is (Gal 6: 17).

. ‘n Skrifbewys.

Paulus som sy lys aanvegtinge wat die gelowige bedreig op met ‘n aanhaling uit
Ps 44’7, Die Skrifaanhaling wys daarop dat die aanvegtinge wat die gelowige
moet trotseer, niks nuuts of onverwags is nie, maar nog altyd kenmerkend was
van God se volk (Cranfield 1977: 440). Ps 44: 22 word deur die rabbi’s gebruik
ten opsigte van martelare maar ook in die algemeen ten opsigte van die lewe van
gelowiges wat hulle heelhartig aan God wy (Cranfield 1977: 44)’®. Die frase
Bavatolpeba OAnv THy Tupépav is ‘n Semitiese uitdrukking wat dui op
voortdurende doodsbedreiging en mpdéBata odayfis is ‘n staande uitdrukking
vir martelaarskap (Ridderbos 1959: 201).

Die Skrifaanhaling tipeer die christelike bestaan as ‘n verbintenis aan Christus en
aan sy redding deur die kruis as ‘n bestaan in lyding en aanvegting. Geen
aanvegting kan egter die liefdesvand tussen Christus en gelowiges vemietig nie.

) Christus se liefde bring totale triomf.

Rm 8:37 is van besondere belang. Waar 8: 35 - 36 op die swaarkry en
aanvegtinge wat die gelowige weens sy verbintenis met Christus gefokus het,
kom hier ‘n radikale ‘maar’-aAX’. Die aanvegtinge waarvan 8: 35 — 36 praat se
funksie is slegs om die triomf van die liefde van Christus in religf te plaas en te
beklemtoon. Die voorsetsel €V beteken ‘te midde van’ en nie ‘ten spyte van’
nie. Die frase év To0vTOLS TdoLY beteken ‘te midde van al hierdie dinge’. Die
gelowige kan nie die aanvegtinge vryspring of vermy nie, maar te midde daarvan
triomfeer hy/sy. As begeleidende omstandighede aksentueer die aanvegtinge juis
die triomf (Cranfield 1977: 440 — 441; Dunn 1988: 506).

"7 Die Psalm is waarksynlik na-eksilies en betreur Israel se neerlae teen en lyding as gevolg van hulle
vyande. Ten spyte van hulle verbondsverbintenis met die Here beleef Israel lyding,
*% Die 6Tt word verstaan as ‘n 8Tt -recitativum en dien as inleiding van die aanhaling.
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Die werkwoord Umepvikdpev is ‘n hapax legomenon in die NT (Ridderbos
1959: 202). Die werkwoord is raar buite die NT maar kom wel voor (Liddel &
Scott 1953: 1866). ‘n Belangrike parallelle voorkoms is in die Stoisme by
Epictetus (Bauernfiend 1969: 945). Die ongewone uitdrukking vmepuikipey is
‘n uitgebreide vorm van vikdw. Dit beteken om te triomfeer, om ‘n oorwinning
te behaal. Yép het ‘n intensiverende funksie (Moo 1996: 544). Dit beteken: ‘n
glorieryke oorwinning behaal, meer as ‘n oorwinning behaal, ‘n oorweldigende
oorwinning behaal, ‘n alles-te-bowegaande-triomf behaal (Dunn 1988: 506).

Waarin bestaan die triomf? Dit behels verskeie sake.

. Die gelowige is op weg na die toekomstige finale oorwinning van God.
Die woord vikdw is in die NT ‘n woord van belofte, ‘n eskatologiese
woord (Bauernfeind 1969: 945).

. Die gelowige tromfeer in die hof. Die hoofkonteks van 8: 31 — 39 is die
eindeskatologiese gerig van God. Die woorde SikalGv en KaTakpLviy
in 8: 33 vorm die forensiese agtergrond. Die dukaiiv deur God is egter
ook iets presenties. Die gelowige is vrygespreek (5: 1) maar sal ook in
die toekoms gevindikeer en vrygespreek word en wel op ‘n
hiperoorvloedige wyse (Fitzmyer 1993: 534).

] Die gelowige deel in God en Christus en die Heilige Gees se triomf oor
die vier ‘magte’ van sonde, dood, die wet en die sondige lewensbestaan.
Hierdie ‘magte’ is in Rm 5 — 8 die vyande oor wie die Drie-enige God
reeds getriomfeer het (Fitzmyer 1993: 544).

. Die gelowige triomfeer reeds in die hede oor die lewensaanvegtinge soos
beskryf deur die sewe items in 8: 35 —~ 36. Hierdie triomf is niks anders
as ‘n nie-geskei-word — xwploer — van Christus en sv liefde nie. Dit
kom na vore in die implisiete ontkenning in die retoriese vraag in 8: 35.
Christus hou die gelowige in sy liefde. Die subjektiewe genitief in die
frase Tob dyamfoavros in 8: 37 staaf dit.

= Die gelowige behou sy verlossing. Om in Christus te bly is niks anders
as ‘n bly-in-sy-verlossing wat Hy bewerk het nie. Dit is so aangesien
Paulus die liefde van Christus ook soteriologies verstaan (Gundry — Volf
1990 : 63).

. Die oorwinning wat die gelowige behaal geskied geheel en al ‘deur Hom
wat vir ons liefhet’. Die partisipium ayamjoavtos in 8: 37 moet in die
lig van 8: 35 na Christus verwys. Atd in 8: 37 dui die handelende
persoon aan in die sin dat hy die agent van die aksie is. Die
vmepvikapey  (8: 37) asook die cwtnpla (5: 9; 8: 24), presenties en
eskatologies, het één grond en waarborg, naamlik Christus en sy liefde.
Deur Hom supertriomfeer die uitverkorene {(Newmann & Nida 1973;
172).

s Die laaste belangrike punt moet nog aandag kry. Die woord Tjpds in die
frase T{s nuas xwpioer in 8: 35 asook die voorsetsel Umép in §: 37 is
belangrik. Die npdas is die witverkorenes van God (8: 29). Die
woordorde in die sin waarin ypds voorkom, waar nuds direk na Tis
staan, plaas klem daarop. Hierdie ‘ons’ is die Umép-wenners. In die
vtrép-samestellings in die corpus Paulinum klink daar altyd *n toon van
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opwinding en blydskap deur™.  Dunn praat van ‘exhiliration’.

Uitverkorenes leef as umép-triomfeerders vol opwinding en blydskap
(Dunn 1988: 506).

. Christus se liefde openbaar God se liefde.

Die liefde van Christus openbaar God se liefde. Christus se ‘oorgegee word’ as
Seun (8: 32) en sy sterwe op die kruis van Golgota (5: 6 — 8) en wel as ‘n offer
vir die sonde (&: 3), is demonstrasies par excellence van God se liefde,

. Die oorgegee word van die Seun openbaar “n liefdevolle Vader. Die
konteks waarin die liefde van Christus in 8: 35 en 8: 37 bespreek word is
dié van 8: 31 — 39 waarin daar in 8; 32 gepraat word van God wat sy eie
Seun oorgegee het. God se ‘oorgee’ van sy Seun is ‘n radikale ingryping
van Hom in die wéreldsituasie waar die ‘magte’ van die sonde, dood, wet
en die oapf heerskappy voer. Die radikaliteit van God se ingrype kom
daarin na vore dat Hy sy eie Seun nie spaar nie. EdeicuTo beteken
letterlik ‘spaar’ , in die sin van ‘terughou’ (Newman & Nida 1973: 170).
EdeloaTo bevat hier egter ook volgens Dunn die toon van ‘n vonnis wat
uitgevoer word (Dunn 1988: 500) en wel dieselfde vonnis wat die gevalle
mensheid se gedrag vereis(1: 32)°'°. Rm 8: 3 sou hierdie siening steun.
Die frase Tol {8iov viol dui Jesus as die Seun van God in ‘n werklike
sin aan, en nie in ‘n adopsie-sin nie. Deur nie sy eie Seun te spaar nie,
het God as regter alreeds ‘n vonnis uitgespreek in die guns van
gelowiges, sy aangenome kinders (Fitzmyer 1993: 531). Ridderbos
identifiseer hier die sty!figuur bekend as litotes. Iets word verklein om
die gedagte daarin beter tot uitdrukking te bring, veral deur die
teenoorgestelde begrip — terughou — te negeer (1959: 199).

Mapédukev beteken ‘om oor te gee’ en is ‘n verwysing na die Seun se
sterwe (4: 25)°'!. Die ‘oorgee’ geskied aan die magte van die dood en die
duisternis. [Tapédwkev herinner aan Abraham se offer van sy eie seun
in Gen 22: 12, 16 waar God hom dan prys dat hy nie sy seun ‘gespaar’
het nie. Die oorlewering in 8: 32 geskied Umép fudv, as ‘n handeling
wat “ter wille van’ en ‘in die plek van’ gelowiges geskied.

Die belangrike punt is dat Paulus aan God die Vader die inisiatief toedig
vir die heilsplan wat realiseer in die sterwe en opstanding van die Seun en
die plaasvervangende effek daarvan vir alle — wdvtwv -gelowiges.
Volgens Beker is daar ‘n noue verbintenis tussen God se oorgee van sy
Seun in 8: 32 en 5: 8 — 9 (1980: 363)*%. Die redding deur die Seun in 5:
9 hou ook direk veband met die sterwe van Christus in 5: 8 as ‘n
demonstrasie van God se liefde (5: 8).

* Paulus is lief vir Urép-samestellings. Cf 1 Tes 3 10; 5: 13;2 Tes 1: 3; 1 Kor 12: 31: 2 Kor 1: 8; 3: 10; 7:
4;9:14;11°:5.23;12: 11; Rm 5:20; 7: 13, 8:26; 12: 3; Fi1 2: 3,9, 3: 8, 4: 7, C{Efes 1: 19, 2: 7; 3: 19, 20.
Die Umép-samestellings karakteriseer die uitstaande en sentrale beklemtoning in Paulus se soteriologie
{(Dunn 1988: 306).

*'Hy verwys na Rm 11: 21 en 2 Kor 13: 2 wat dieselfde betekenis sou hé.

! Die 8{5wpL- formule is reeds by die behandeling van God as Koning genoem. In Rm 4: 25 kom die
passiewe vorm voor. Die werkwoord wapébuwrev kom in LXX in Jes 53: 6, 12 voor waar dit drie keer
gebruik word van die ‘corgee’ van die lydende Kneg. Jesus gee Homself oor: Gal 2: 20; Efes 5: 2, 25.

12 Die noue verbintenis tussen 8:32 en 3: 8,9 hou verband met die struktuur van hoofstukke 5 - 8 waar
verskeie gedagtes in hoofstuk S weer in hoofstuk 8 voorkom en so omranungs vorm.
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ol Christus se sterwe waarborg God se liefde.

Volgens 5: 8 is dit wat Christus doen ~ sy améBuavev - ‘n bewys van die
liefde van God vir sondaars. In 5: 8 vind daar ‘n ongewone verwisseling
van subjek en van aksie plaas. Die bewys wat gelewer word van God se
liefde geskied nie deur ‘n daad wat hy self ondergaan nie, maar deur ‘n
aksie van Christus. Christus se aksie as ‘n sterwe op die kruis van
Golgota ‘bewys’ God se liefde. Zuviotnoww beteken ‘bewys lewer’ en
wel in die sin van ‘n onweerlegbare waarborg (Dunn 1988: 512).
Christus se awéBavev., wat verwys na sy kruisdood op Golgota, is dus
die onweerlegbare bewys én onvemietigbare waarborg van God se
reddende (5: 9) liefde (5: 6, 8) vir swakke goddelose sondaars (5: 6 - 8).

. Christus se liefde omraam Rm 5 - 8.

In Rm 5 — 8 word daar op vier plekke na die liefde van Christus verwys. Rm 5: 8
verwys indirek na die liefde van Christus en 8: 35, 37, 39 verwys direk na die
liefde van Christus. Liefde as ‘n eienskap van Christus wat aan die begin (5: 8)
en einde (8: 35, 37, 39) van Rm 5 — 8 voorkom, omraam dus dié gedeelte, wat die
tweede hoofdeel van Rmis. Dit omraam ook 8: 35 — 39 wat die finale akkoorde
en die klimaks is van die loflied en die simfonie (Ridderbos 1959: 110) waarin
Paulus in 8: 31 — 39 oor die liefde van God en van Christus uitbreek.

Samevatting van hoofstuk 3.4: Christus in Rm 5-8.

In Rm 5-8 is Christus die ‘agent’ deur wie God sy verlossing in die wéreld bewerk. God
werk 81d, eis, év ,asook ovv Christus in die vervulling van sy heilsdrama in die wéreld.
Christus sterwe in Urraxor) (5:19) en deur ‘n daad van Sixalwpa (5:18) aan die kruis van
Golgota. Daardeur: (1) stel Hy God se nuwe skepping daar; (2) lei Hy die nuwe aeon in
as die hoof daarvan; (3) lei Hy die nuwe mensheid in as die hoof daarvan; (4) bewys Hy
God asook sy eie liefde vir sondaars.

DIE GEES IN ROMEINE S - 8.

Daar word in hierdie sub-hoofstuk aandag gegee aan die volgende aspekte in verband
met die Gees: (1) die voorkoms van mvrelpa; (2) die name van die Gees; (3) die
kontekste waarin mvebpa voorkom; (4) die eskatologiese raamwerk van die werk van die
Gees; (5) die koms van die Gees in die nuwe aeon ; (6) die Gees bewerk God se
eskatologiese triomf in die teenswoordige nuwe aeon ; (7) die eindeskatologiese werk van
die Gees.

DIE VOORKOMS VAN DIE PNEUMA.

Daar is een en dertig en dalk drie en dertig verwysings na mvetpa in Rm.. Verdere
voorkomste van verwante woorde is soos volg: (1) xdplopa: ses keer; (2)
mrevpaTikds: drie keer. Die voorkoms van wrvebpa in Rm is soos volg: 1:4,9 (indirek):
2:29; 5:7: 7:6,8:2,4,5(2x), 6, 9(3x),10,11(2x), 13,14,16(2x), 23, 26(2x). 27: 9:1; 12:11(?);
14:17; 15:13,16,19,30. In die Textus Receptus is daar in 8:1 ‘n verdere geval.
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Die verwysings na mvelpa is soos volg:
Verwysings na die Heilige Gees.

Die groot meerderheid van die een en dertig verwysings na die gees, is verwysings na
die Heilige Gees. Die volle naam ‘Heilige Gees’ kom egter slegs ses keer voor: Rm 1:
4’ 5:5;9:1; 14: 17; 15: 13, 16.
. Verwysings na die Gees van Christus.

Die term Gees van Christus kom slegs een keer en wel in Rm 8: 9 voor™"*,

. Verwysings na die menslike gees.

Paulus gebruik ook mvelpa om na die basiese innerlike komponent van die
menslike persoonlikheid te verwys. Ditkom voorin Rm 1: 9 en 8: 16.

. Verwysings na pneumatikos.
MvevpaTikds is ‘n byna cksklusiewe Pauliniese woord®®. In Rm kom
mveupaTikés drie keer voor’'® waarvan slegs een daarvan in Rm § - 8 is en wel
$00s volg:
Rm 7: 14: & vépos mvevpaTikds éoTiv (7:14)
Die betekenis van wvevpaTikds is dat dit na ‘n eienskap of ‘n kwaliteit van die
Gees self, of na ‘n resultaat van die Gees se aktiwiteit in die lewe van die
gelowige verwys (Fee 1995: 28).

. Verwysings na charisma.

Daar is ses verwysings na xdpiopa in Rm 5 - 8 waarvan twee verwysings na die
aktiwiteit van die Gees is.

Die grammatiese vorms van pneuma in Rm 5 -8,
Die naamval van wvebpa, die gebruik van die lidwoord by mvebpa en die
woordorde by die gebruik van mvebpa in Rm 5 - 8§ wys belangrike dinge in

verband met Tvebpa uit.

Die data is soos volg (sien onder andere Fee 1995):

*Y Die woord hier is dytwotvns. Die frase is ‘n letterlike weergawe van die Hebreeuse ruag qadosj wat in
die OT in Ps 50: 11 en Jes 63: 10, 11 voorkom en wat in elke geval in die LXX vertaal word met 70
wvebpa 170 dylor =Heilige Gees ( 1Q54:21;8:16;9:3; 1QH 7: 6,7; 9: 32, TLevi 18: 11).

*" Gal 4: 6 verwys na die Gees van die Seun en Fil 1: 19 na die Gees van Jesus Christus.

' Uit *n totaal van ses en twintig voorkomste van hierdie woord in die NT is vier en twintig daarvan in die
Pauliniese corpus. Vyftien voorkomste is in 1 Kor ( Schweizer 1971: 436 - 437).

“ORm1:11en15:27.
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Pneuma in die nominatief,

Die woord tvebpa kom ses keer in die nominatief voor en verwys duidelik na
die Heilige Gees as subjek.

In vyf van hierdie gevalle word mvelpa met die lidwoord gebruik, en wel soos
volg:

*»  Rm8: 10: 10 8¢ mrebpa (on did Sikatoolvny.

* Rm8: 11: el 8¢ 7O mvebpa Tod éyelpavtos TOv ' Incolv éx vexpav
olkel év Dpiv.

* Rm8: 16: adtd TO mvebpa cuppapTupel .

* Rm & 26: Qouattws 6¢ kal TO mrebpa ocwavtiapPdvetar TH
GoBevelq Nuav-.

In hierdie vyf gevalle is mveUpa duidelik die subjek.
In een geval word mvebpa sonder die lidwoord gebruik, en wel soos volg:
» Rm8:9:elmep mvedpa Beod olkel év vpiv.

Ook hier is vedpa die subjek. In 8: 9 - 11 maak die konteks, waar daar ses
verwysings na Tvebpa mét die lidwoord is, dit duidelik en seker dat mvedpa in
8: 9 na die Heilige Gees as die Gees van God verwys. Die nie-gebruik van die
lidwoord is stilisties (Fee 1995: 17). Uit hierdie statisticke is dit duidelik dat
Paulus gereeld die lidwoord gebruik wanneer die Gees die subjek van die frase is
(Fee 1995: 17).

Pneuma in die genitief.

Afgesien van die gebruik van mvelpa in preposisionele frases in 5: 5 en 8: 11,
wat beheer word deur die genitief, kom mvelpa ses keer in die genitief voor,
waarvan vyf verwysings na die Heilige Gees is. Al vyf voorkomste bevat die
lidwoord. Die voorkomste is soos volg:

Rm 8: 2: 6 yap vépos tod mvetpatos Ths (wufis

Rm 8: 5: Ta Tob mredparos.

Rm 8: 6: 70 8¢ dpdvmua Tob TrebpaTos (un kal elphvn
Rm 8: 23: v dmapxfy Tob mrebparos

.0‘0

Daar is een voorkoms van mvebpa in die genitief sonder die lidwoord. Die
voorkoms is:

. Rm 7: 6: év katvdTNTL TYEDRLUATOS
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. Pneuma in die genitief in preposisionele frases.

In twee gevalle kom wvebpa met preposisies wat die genitief neem voor. Een
geval is met en die ander een sonder die lidwoord. Dié voorkomste is:

) Rm 5: 5: 8ud mvedpaTos daylov Tob So8évTos nuiv..

3 Rm 8: 11: {gomotdoeL.... did Tob €voikolvTos ulTol TrebpaTtos év
t -
vpiv.

Die voorkoms van mvetpa sonder die lidwoord in 5: 5 word gekwalifiseer deur
die byvoeging van dytos en ‘n substantiewe deelwoord. Dit maak hierdie
voorkoms van Tvepa ‘n verwysing na die Heilige Gees.

Die genitief in die genitiewe gebruik van mvevpa dui baie keer op ‘n handeling
wat van die Gees uitgaan (Van Rensburg 1980: 139, 154).

. Pneuma in die datief.

By die gebruik van wvebpa in die datief moet onderskei word tussen die gebruik
van mvetpia in die formule év mredpaTt en mrebpa in die gewone datiefvorm
van mvelpati. Daar is drie verwysings na mvebua in die datief’'’ en wel
sonder die lidwoord. Hulle is:

. Rm 8: 9: Upels 8¢ olk €oTe év capkl AANA év TvelpaTt
. Rm 8: 13: €l 8¢ mvebpaTtL Tas wpdEels Tob odpaTos BavaTtobTe
* Rm 8: 14: doou yap mrebpaTt Beol dyovTat,

Daar is ‘n substantiewe verskil tussen die gebruik van mvebpLa met en sonder die
preposisie év (contra Fee 1995: 21, 24). Die preposisie év in die frase év
myvebpaTt in 8 9 het ‘n oordragtelik-lokale betekenis na analogie van die
Hebreeuse be (Du Toit 1975: 56-57). Elders in Paulus se briewe kan dit ook ‘n
verdere reeks van betekenisse soos middel, wyse, sfeer en assosiasie hé. TTvetpa
in die gewone datief vorm év, sonder die lidwoord, kan ook die reeks betekenisse
van middel, wyse, sfeer en assosiasie hé (Fee 1995: 21).

In al die bogemelde teksverse waar mrela in die datiefvorm gebruik word,
word daar na die Heilige Gees verwys.

Daar is ook ‘n gebruik van mvedpa in die datief mét die lidwoord waar die
referent die menslike gees is. Dié verwysing is die volgende:

. Rm 8: 16: 70 mvebpaTt Npdv 6T éopev Téxkva feol (cf 1: 9).

Y Die frase €v mvedjiaTt kom ook in instrumentele sin in Rm 2:29 voor: ‘deur die Gees' (NAB).
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. Pneuma in die akkusatief.

Daar is twee verskillende gebruike van wvetpa in die akkusatief in Rm 5 - 8.
Hulle is die volgende:

1. IMvetpa sonder die lidwoord as verwysing na die Heilige Gees,

IMvebpa sonder die lidwoord in die gebruiklike akkusatiewe betekenis
van direkte voorwerp kom drie keer voor. Dié voorkomste is:

* Rm 8: 9: €l 8¢ Tis mvedpa XploTol olk €xel

* Rm 8: 15: 0¥ yap éxdBeTe Tvelpa Sovielas wdawv

s Rm 8: 15: dA\& éXdPeTe Tvetpa vioBeoias.

2. IMvetpa sonder die lidwoord met ‘n preposisie met verwysing na die
Heilige Gees
IMvetpa sonder die lidwoord maar met ‘n preposisie kom twee keer
voor:
+ Rm 8: 4: a\\a katd mrebpa
3 Rm 8: 5: ol 8¢ kaTd Tvelpa

Die akkusatiewe vorm van mveUpa het hier die gebruiklike betekenis van
‘n direkte voorwerp. Die frase katd mvetpa is ‘n vaste formule vanuit
die vroeé Christelike tredisie (Hahn 1986: 153-187).

. Samevatting van 3.5.1: Die Name van die Gees.

Afgesien van die verwysings na die menslike gees in sommige van die
bogemelde gevalle is al die verwysings na wvetpa verwysings 6f na die mvedua
Beob (8:9), dié een en enigste God, wat ook die lewende God is, 6f na die
mvelpa dyLov, die Gees wat in sy wese God self is.

DIE NAME VAN DIE GEES.

Wanneer Paulus oor die Gees in Rm 5 — 8 praat, sien hy die Gees as ‘n apokaliptiese
manifestasie van die eindtyd soos vanuit die OT gesien (Eseg 37: 1 — 14; Joé&l 2: 28 - 32).
En waar die OT die Gees gesien het as ‘n eskatologiese manifestasie, het die vroeé
Christene en Paulus self die Gees gesien in verbintenis met die opstanding van Christus
(Hand 9: 17, 2: 17 -21; Rm 1: 4).

Ondergemelde name van of verwysings na die Gees kom in Rm § - 8 voor. Die
verwysings na die Gees kom in verskillende vorms voor. Hulle is:

- mvedpaTos aylov (5:5).

- kawwdTnTe (wiis (6:4).

- katvdTnTL TvebpaTtos (7: 6).
- mvetpaTos Ths (ufis (8: 2).
- mvebpa (8: 4, 13, 16, 26[2x]).



&
W UNIVERSITEIT VAN PRETORIA
4

UNIVERSITY OF PRETORIA 193
YUNIBESITHI YA PRETORIA

- mvebpatos (8:6,27).

- €v mvedpart (8: 9).

- el Beod (8: 9).

- mvebpa XpLoTol, (8: 9).

- TO TVeDRLa ToL €yelpavTos- -- €k vexpdy (8: 11).
- mvedia Sovielas (8: 15).

- T amapxiv Tob Trelpatos (8: 23)*'°.

Bogemelde name van die Gees word vervolgens bespreck.
. Die Heilige Gees.

In Rm 5: 5 word die Gees die mveipatos dylov genoem®’. Kyiwov staan in
‘n attributiewe verhouding tot 8eoc en is dus ‘n beskrywing van God’”®. Die
heiligheid van God is seker dié eienskap van God in die OT (Jacob 1964:1987).
Met ayirov word die Goddelikheid van die Gees bedoel en wel verwysend na die
diepste wese van God (Ridderbos 1959: 25). Die Gees word met dyiov
gekaraktiseer as heilig (Fee 1995: 27). Die genitief dui hier op ‘n kwaliteit
(Baumgartel 1971: 359 — 368). Die karakterisering van die Gees as heilig sien op
die Gees as deelhebber aan die heiligheid van God (Dunn 1988: 25).

. Die Gees, ‘Brenger van nuutheid van lewe?’

Die frases kawdTnTL {ofis (6: 4) en kawdTnTe TYedpaTos (7: 6) dui nie op
name van die Gees nie, maar op ‘n handeling van die Gees en word onder dié
deel behandel.

. Die ‘Gees van die lewe?’

Die frase ToU mvelpatos Tis {wfis in 8: 2 (vergelyk 8: 6) sou weergegee kon
word met ‘die Gees van die lewe’. Die bedoeling van die frase is egter: die Gees
gee lewe (Newman & Nida 1973: 145; Ridderbos 1959: 171; contra Bruce 1969:
160), of lei tot (ewige) lewe (BDF 165; Byme 1996: 242)*?'. Die genitief (wfis
dui op dit wat die Gees gee, naamlik lewe (Van Rensburg 1980: 121). Die hele
frase beskryf dus ‘n handeling van die Gees en dit word onder di¢ deel bespreek

'3 Versteeg (1978: 147) vertaal drapyh verkeerdelik met ‘Eerstelinggawe’, wat dui op ‘n benaming van
die Gees. ‘n Moontlike vertaling sou dan wees: die Eerstelinggawe, naamlik die Gees.

3% Kyiov is die ekwivalent van die Hebreeuse naam van die Gees van God in die OT. naamlik Ruag
hakadosj. Dit kom slegs op twee plekke voor, naamlik in Jes 63: 10— 11 en Ps 51: 11. Die parallelle in die
Koemraan literatuur is 1Q8 4: 21, 8: 16:9: 3; IQH 7: 6 - 7; 9: 32. Die Griekse frase in die TLevi 18: 11 is
mrelpa dyteolims, ‘n verwysing na die Gees van God ( ¢f Gal 6: 1; Efes 1: 17; 4: 30: 2 Tim 1: 7).

** 'n Naamwoord ~byvoeglik naamwoord konstruksie sonder ‘n lidwoord vorm "n sogenaamde vierde
attributiewe posisie. Wallace 1996: 310.

! Byrne (1996: 242) verstaan die genitiewe vorm {wfis as kwalitatief en = die Gees wat lei tot ewige
lewe,
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. Die Gees van God.

Die verwysings na die Gees of na die Gees van God kom in verskillende vorms
voor. Dié vorms is: 70 mvedpa (8: 4, 13, 16, 26 [2x]), Tov mvetpuTos (8: 6,
27), v mrelpaTtt (8: 9) mredpa Beol (8: 9 7O wredpa Tov éyelpavros- — ék
vexphv (8: 11).

Wanneer Paulus in hierdie verse die Gees mretja ensovoorts noem, dan het hy
die OT idee van die Gees van God in gedagte (Fee 1995: 905 - 906)™*2,

Die basiese betekenis van ruag in die OT is ‘lug in beweging’ asook die
geheimsinnige, ontasbare, maar magtige effektiewe aard van hierdie ruag
(Schweizer 1971: 415 —455). Die noue verbintenis van ruag met God in die OT
beskryf God se teenwoordigheid en mag en werksaamheid by of onder sy volk
of sy agente, of in sy skeppingswerk en wel op ‘n kreatiewe, profetiese,
lewegewende of vernuwende wyse (Gen 12: 2; Num 24: 2; 1 Sam 19: 20, 23; 2
Kron 15:1;24: 20; Jes 11: 2; 61: 1; Eseg 2: 2; 1: 5; 37: 14; Ps 51: 12). Paulus se
gebruik van die frase mvedpa Beob in Rm 5 - 8 sluit aan by hierdie OT gebruik
van vebpa. Die genitiewe vorm van Trebpa verbind met Oeog . Dit dui op:
(1) ‘n verhouding tot God; of (2) identifikasie met God; of (3) op ‘n aktiwiteit
van God (Van Rensburg 1980: 139, 154, 120 — 147; Fee 1995: 835)*®. nRm 5:
8 word met die frase mvebpa Beob veral op die volgende gedui: (1) die
teenwoordigheid van God by of onder of in sy nuwe volk (olkel 8: 9, 11;
éxovtes 8: 23); (2) die aktiwireit van God onder of in sy nuwe volk (ékkéxvTal
5:5; doBévTos 5: 5; kawdTnTL 6: 4 en 7: 6; Nhevbépuoev 8: 2; mAnpwbi 8: 4;
€yelpavtos 8: 11; {womoifioer 8: 11; dyovtar 8: 14; cuppaptupel” 8: 16;
cwvavTAapBdveTal 8: 26; en UtepevTuyxdvel 8: 26( Fitzmyer 1993: 124),

Die woord mvebpa in die benaming mvebpa 6eot (8: 9) verwys na die Heilige
Gees en nie na ‘'n Gees van God’ nie, en moet weergegee word met ‘die Gees
van God’. Semanties kry albei naamwoorde ewe veel klem’*. Paulus dink dus
aan die Gees primér in die Gees se verhouding tot God (Fee 1995: 835). In
hierdie verhouding van die Gees tot God word ook soms aan God as Vader
gedink™. Die noue verbintenis tussen die Gees en God kom ook daarin na vore
dat God baie keer die subjek is van die werkwoord wanneer verwys word na die
Gees se werk in of onder mense: God ‘stuur’ die Gees (vergelyk 8:1 - 4) en ‘gee’
die Gees (5: 5). Paulus se verstaan van die Gees in sy verhouding tot God kom

*22 Van die 377 voorkomste van rdag in die Masoretiese Teks verwys ongeveer vier en negentig na die
Gees van God. Die LXX vertaal 264 van die 377 voorkomste van riiag met wveijpa (Schweizer 1971: 415
-~ 455; Fee 1995: 905 - 906).

* Die grammatikale genitiefvorm is soms ‘n subjektiewe of handelende genitief (Fee 1995: 836; Van
Rensburg 1980: 120 — 147).

** Volgens die Kanon van Apollonius kan beide ‘n hoofnaamwoord en ‘n genitiewe naamwoord of die
lidwoord hé of nie hé nie. Die lidwoord maak geen semantiese verskil nie, Dit wil sé: 70 mvelpa Tob
Beol =mrelja Beol. Dieselfde Kanon bepaal dat indien beide naamwoorde sonder lidwoorde is en een
van die naamwoorde is ‘n bepaalde naamwoord dan is die ander naamwoord ook bepaald. Dus, aangesien
8eob 'n bepaalde naamwoord is, is mvebjta ook ‘n bepaalde naamwoord. Beide naamwoorde het ook
dieselfde semantiese krag. Wallace (1996: 250 - 251).

2 Dit kom byvoorbeeld na vore in Rm 8: 15 waar die Gees die Een is wat kinders van God die Vader tot
Hom laat roep: "Afpa I’
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van sy OT agtergrond, waar God met sy Gees ‘toerus’ (Eks 31: 3), of sy Gees
laat ‘kom’ (Num. 24: 2; Joél 2: 28) asook ‘op’ mense laat wees (Rig 3: 10).

] ‘Gees van verslawing?’

Die frase mvetpa dovkeélas kan vertaal word met ‘Gees van verslawing’ wat
dan beteken ‘die Gees verslaaf ‘. **° Streng gesproke is hierdie frase dus nie ‘n
naam van die Gees nie, maar dit beskryf ‘n handeling van die Gees. Die frase
sal onder dié deel behandel word.

. Die Gees van Christus.

Die Gees word in Rm 8: 9 mvebpa XpioTob genoem. Die genitief dui op ‘n
verwantskap van die Gees met Christus’™’. Dit wil voorkom asof XpioTov, (8:
9) Paulus se eie verbintenis met Tvedpa is (Hahn 1986: 180)"**. Die doel met
die verbintenis is waarskynlik om ‘n nouer verband tussen die Gees en die
opgestane Christus te 1€ (Hahn 1986: 180). Hierdie verbintenis tussen die Gees
en Christus word in 8: 10 vollediger en sterker gestel. Volgens 8: 10 aktualiseer
en internaliseer die Gees die persoon en die werk van Christus in die gelowige.
Die noue verbintenis tussen die Gees en Christus blyk ook uit die maklike
verwisselbaarheid van die volgende terme in verse 9 - 10: mvelpa olkel év

iy, Tvedua XpioTtol, €xeL, €0ty alrol, XpltoTos év Lulv..

In verse 9 - 10 word daar egter ‘n duidelike onderskeid tussen die Gees en
Christus gehandhaaf. Dit geskied onder andere juis deur middel van die genitief:
die Gees is die Gees van Christus. Daar is dus in hierdie verse nie ‘n
identifikasie tussen die Gees en Christus nie. Hier is dus geen sprake van ‘n

Gees Christologie nie*”.

. Die Gees, ‘‘n Eerstelinggawe?’

Versteeg (1978: 147) vertaal Tiv amapynv (8: 23) met ‘Eerstelingsgawe’ of ‘die
Eerstelingsgawe’.  Hierdie frase sou dan weergegee kon word met ‘die
Eerstelinggawe, naamlik die Gees.” Dit sou kon dui op ‘n benaming van die
Gees. Die grammatikale bedoeling is egter dat die Gees ‘as die eerste gawe’
ontvang is”’. Streng gesproke het ons dus nie hier met ‘n naam van die Gees te
doen nie. Hierdie frase word later by die werk van die Gees behandel.

3 Die genitiewe vorni moet as ‘n handelingsgenitief beskou word (Van Rensburg 1980: 131; Louw 197%:
18).

7 Die genitiewe vorm XpioTol, is ‘n verwantskapsgenitief (Van Rensburg 1980: 127).

2 Die kombinasie mrretpa XproTob, kom elders in die NT slegs in 1 Petrus 1: 11 voor.

% Die voorstanders van 'n Gees Christologie baseer hulle siening hoofsaaklik op drie teksgedeeltes: 1 Kor
6: 17, 15:45; 2 Kor 3: 17 ~ 18. Nog ander beroep hulle op Rm 1: 4; 8: 9 — 10 {(Hamilton 1957: 10 - 15).
3% Amapyn staan in die akkusatiewe vorm, wat op ‘n voorwerp dui. Vergelyk die NAB: *... ons wat die
Gees ontvang het as die eerste gawe ...°
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DIE KONTEKSE WAARIN PNEUMA VOORKOM.

[Mvebpa kom in die volgende kontekse voor:

Die Gees as gawe in Rm 5: 5,

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 5: 5 werp die volgende lig op
hierdie vers:

ITvevpa is ‘n leksikale item wat as referent grammatikaal en verbaal soos volg voorkom:

Verbaal: 808évtos (8:5)
Leksikaal: mvedpaTos (8: 5)

L4 Die funksie van die Gees as gawe:

Die Gees vervul die volgende funksies:

. Die Gees is instrument van die uitstorting van die liefde van God
(8:5).

= Die Gees is ‘n gawe (8: 5).

¢ Die funksie van vrygespreektes:

Vrygespreektes:

- Ontvang die uitstorting van God se liefde deur die Gees in hulle
harte (8: 5).

= Is ontvangers van die Gees (8: 5).

] Die Gees as brenger van nuwe lewe in Rm 6: 4 en 7: 6.

‘n Grammatikale, leksikale ¢n semantiese kyk na Rm 6: 4 en 7: 6 werp die
volgende lig op hierdie verse:

KawoTtnTt en mvebpa is leksikale items wat as referente leksikaal soos volg
voorkom:

Leksikaal: kawvdtnTi (6:4 en 7:6), wvetpatos (7:6).

* Die funsies van KalvOTNTL en van TVEUWA as verwysings na die
Gees:
- Die Gees bring lewe (6: 4)

= Die Gees realiseer die nuwe bedeling (vuv: 7: 6).
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] Die funksie van gelowiges in die nuwe acon van die Gees:
Vrygespreektes wat hulle in die nuwe aeon bevind:

= Lewe ‘n nuwe lewe deur die Gees™' (6: 4).
l Bevind hulle in die nuwe aeon wat deur die Gees ingelei en
gerealiseer word (7: 6).

e Die Gees in die Pneuma-sarks kontrasin Rm8: 1 - 13.

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm &: 1 - 13 werp die volgende
lig op hierdie gedeelte:

Die eerste persoon meervoudsvorm is ‘n referent wat telkens voorkom en wel
deur middel van verbale en pronominale realisering asook deur verwysers. As
sulks is dit ‘n sterk kohesiewe item in hierdie verse. As referent kom die
‘gelowiges’ soos volg voor:

Verbaal: mepiratotow  (8:4), éoté (8: 9), éopév (8: 12), {ijre (8:13),
uéXkete (8:13), Bavatobre (8: 13) asook {foecbe. (8:13).

Pronominaal: npiv (8:4), buels (8:9), buiv (8: 9, tpuiv. (8: 10), buiv. (8:11),
pdv (8: 11) év vuiv (8: 11).

Verwysers: Tols (8:1), Tols (8:4) asook ot (8: 5).

Een afleiding uit die klem op die meervoudsvorm in hierdie verse is dat Paulus
hier baie direk met die Christene praat om hulle te laat fokus op die rol van die
mvebpa-cdpE kontras in hulle nuwe bestaan as Christenmense (Du Toit 1984: 11
— 12). Die referent ‘vrygespreektes’ soos dit na vore kom in die eerste persoon
meervoudsvorm in Rm 5: 1 - 11 kominRm 5: 1 - 21 netin Rm 5: 1 - 11 voor.
Dit ontbreek in Rm 5: 12 - 21. In laasgenoemde deel funksioneer die referent
‘mense’.

INvevpa is ‘n leksikale item wat telkens in hierdie perikoop voorkom. Op
grammatikale vlak kom mvedpa as referent verbaal en deur verwysers asook
leksikaal soos volg voor:

Verbaal: oikel (8:9), olkel (8:11) asook évoikolvTos

(8:11).

Verwysers: Tob (8:2), Tob (8:5), Tob (8:6), 10 (8:10), 70 (8:11) asook Tob
(8:11).

Leksikaal: mvedpaTos (8:2), mvelpa (8: 4), wvebpa (8:5). mvedpatos (8:5),
mvedpartos (8:6), mveltpatt (8:9), mvetpa (8:9), mrelpa (8:9), mvetja
(8:10), wvebpa (8:11), myebpaTos (8:11)asook mvedpatt (8:13).

Die twaalf verwysings na mvelpa in hierdie perikoop plaas baie sterk klem
daarop as item, asook op die funksie daarvan in die TveUjla-odpé antitese vir die
gelowige.

B KawwéTnTng is *n verwysing na die toestand van die nuwe aeon (cf vuvl 6¢: 7: 6) wat deur die Gees
gerealiseer word (cf 7: 6}.
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Saam en in samehang met mvedjia kom die leksikale item gdpé ook telkens in
hierdie perikoop voor. Xapé& realiseer grammatikaal verder ook deur verwysers.
Die voorkomste van hierdie referent is soos volg:

Verwysers: This (8:5), Tis (8:6), Ths (8:7) asook T§i (8:12)
Leksikaal: capkos (8:3), oapkos (8:3), oapx{ (8:3), odpka (8:4), odpka (8:5),
oapkos (8:5), oapkos (8:6), aapkos (8:7), cupki, (8:8), capki, (8:9), capki,
(8:12), odpka (8:12) asook odpka (8:13).

Die dertien verwysings na oap€ in hierdie perikoop plaas baie sterk klem daarop
as item asook op die funksie daarvan in die mvelpa-capE antitese vir die
gelowige.

* Die funksies van die Gees en van die sondige natuur in die
pneuma-sarx antitese:

Die Gees vervul die volgende funksies:

. Die Gees gee lewe (8:2).

. Die Gees bevry (8:2).

Die Gees beheers (8:4, 5).

Die Gees vervul (8:4),

Die Gees 1aat aan die eise van die wet voldoen (8:4).

Die Gees bedink dinge:

* wat lewe bring (8:6)

* wat vrede bring (8:6).

Is die Gees ‘in’ wie vrygespreektes is (8:9).

Die Gees woon in vrygespreektes (vv.9, 11 [2x])

Die Gees is die Gees van God (8:9).

Die Gees is die Gees van Christus (8:9).

Die Gees gee lewe omdat of op grond daarvan dat daar

vryspraak is in Christus (vv. 9, 11).

. Die Gees is die Gees van Hom wat opwek uit die dood
(8:11).

Die vrygespreektes vervul die volgende funksies:

Vrygespreektes ontvang lewe deur die Gees (vv. 2,6).
Vrygespreektes word bevry deur die Gees (8:2).
Vrygespreektes word beheers deur die Gees (8:4; v.5 [2x])
Vrygespreektes vervul deur die Gees die eise van die wet
(8:4).

Vrygespreektes ervaar vrede deur die Gees (8:6).

. Vrygespreektes is ‘in’ die Gees (8:9)

= Vrygespreektes word bewoon deur die Gees (vv. 9, 11
[2x])

. Vrygespreektes word deur’”? die Gees lewend gemaak (8:11).

B2 ALd ToU ... TredjtaTos is “n bepaling ten opsigte van middel / instrument by {woTotfioet . Die
lewendmaking geskied deur die Gees. Deur na die Gees as middel te verwys word geensins afbreek
gedoen aan die persoonlikheid van die Gees nie (Van Rensburg 1981: 126-147).



i
Egi UNIVERSITY OF PRET
Qe IBES T

UNIVERSITEIT VAN PRETORI#I\
YUN ESITHI YA PRE g::: 199
* Die sarx vervul die volgende funksies:

. Die vap€ was die oorsaak van die swakheid van die wet
(8:3).

. Die 0apE was sondig (8:3)*%.

* Die Seun 1s gestuur in ‘n gestalte gelyk aan die sondige mens
(8:3).

» God het die sonde ‘in die vlees’ veroordeel (8:3)**.

" Die oap kan mense beheers (vv.4,6).

. Die odpE het dinge waarmee die sondige natuur van mense
hulleself kan besig hou (8:5).

. Die dinge waarmee die ocap& hom besig hou is dood (v 6

. Die bedinking van die odp€ is vyandskap teen*” God
(8:7).

. Mense wat hulle deur hul sondige natuur laat beheers kan
God™ nie behaag nie (8:8).

. Vrygespreektes in wie die Gees woon laat hulle nie deur hul
sondige natuur beheers nie (8:9).

. Vrygespreektes staan onder verpligting om hulle nie deur hul
sondige natuur te laat beheers nie (8:12).

. Vrygespreektes wat onder die heerskappy van hul sondige natuur

lewe, gaan sterf (8:13)".

. Die Gees in die Gees-Wet verhouding in Rm 8: 1 - 4.

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 8: 1 - 4 werp die volgende
lig op hierdie gedeelte:

IIvetpa is ‘n leksikale item wat in hierdie perikoop voorkom. Op
grammatikale vlak kom mvedpa as referent verbaal asook leksikaal soos volg
voor:

Verbaal: nevBépuoev (8:2), mepimatobowy (8:4).
Leksikaal: mvedpatos (8:2).

NOpos is ‘n leksikale item wat in hierdie perikoop voorkom. Op grammatikale
vlak kom mvelpa as referent verbaal en deur verwysers asook leksikaal soos
volg voor:

Verbaal: o8ével (8:3)

Verwysers: Tob (8:3), Tob (8:4).

33 Apaptias is ‘n byvoeging by oapkds en die genitief van capkods koppel 0upkds enapaprias. Die
frase kan weergegee word met die sondige vlees = dic viees is sondig.

BV 1 gapkd, is bepaling ten opsigte van plek by kaTéxpirev (1973 146); cf *in die hggaam (van sy ele
Seun)’; Versteeg (1973: 358 - 359).

¥ Die NAB gee cis weer met ‘teen’. Dit kan ook weergegee word met ‘jeens” (Van Rensburg 1980:
125).

3 Die NAB gee feds weer met ‘kan nie die wil van God doen nie’. So ook Van Rensburg (1980: 126).

7EL is bepaling van voorwaarde by yap . Katd adp€ is bepaling ten opsigte van wyse (Van Rensburg
1980: 125-127).
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Leksikaal: vépos (8:2), vépou (8:3), en vépou (8:4).

Die funksies van die Gees en van die Wet in die Gees - wet verhouding:

¢ Die Gees vervul die volgende funksies:
. Die Gees gee lewe (8:2).
. Die Gees bevry (8:2).
" Die Gees beheers (8:4).
" Die Gees vervul (8:4).

¢ Die wet vervul die volgende funksies:
. Die wet kon nie (doen) nie (8:3)
. Die wet was swak (8:3).
. Die wet word vervul (8:4).

. Die Gees in die kind-God verhouding in Rm 8: 14 - 16.

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 8: 14 - 17 werp die
volgende lig op hierdie gedeelte:

IMvevpa is ‘n leksikale item wat telkens in hierdie perikoop voorkom. Op
grammatikale vlak kom mvedpa as referent verbaal en deur verwysers asook
leksikaal soos volg voor:

Verbaal: dyovtal (8:14), éXdBeTe (8:15), Sovheias (8:15)°, éxdPete (8:15),
vioBeatas (8:15)%, év § (8:15), cuppapTupel (8:16).

Verwysers: év ¢ (8:15)*%, ouppapTupel (8:16).

Leksikaal: wvedpatt (8:14), wvebua (8:15), mvedua (8:15),

mvebpa (8:16).

Die funksies van die Gees en van die kinders van God in die kind-God

verhouding.
¢ Die Gees vervul die volgende funksies:
. Die Gees lei (8:14)
. Die Gees word ontvang (8:15, [2x])
. Die Gees maak tot kinders (8:15)
. Die Gees laat roep (8:15)

¥ Die byvoegingswoord Sov\e{as by mvebpa vervul die sintaktiese funksie van ‘n handelende persoon.
‘n Gees van verslawing = die Gees verslaaf. Die genitief dui handeling aan (Van Rensburg 1980: 154).
** Die byvoegingswoord viofecias by mvebjia vervul hier die sintaktiese funksie van ‘n handelende
persoon. Die Gees van aanneming tot kinders van God = die Gees maak julle tot kinders. Die genitief dui
handeling aan {Van Rensburg 1980: 154).

9 Die woorde év ¢ is ‘n byvoeging by mveijia en beteken ‘deur wie’. Die woorde év (' is ook ‘n
bepaling ten opsigte van oorsaak by die woord kpd{opev, en kan weergegee word met: as gevolg van wie
ons roep = wat ons laat roep. Vir hierdie kousatiewe siening van év ¢ sien: Cranfield (1975: 392);
Newman (1973: 155) en Greijdanus (1933: 371).
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. Die Gees laat roep: ‘ApRa ’ (8:15)
- Die Gees getuig (8:16).
¢ Kinders van God vervul die volgende funksies:
. Word gelei deur die Gees (8:14)**".
. Ontvang nie ‘n Gees wat tot slawe maak nie (8:15).
bl Ontvang die Gees wat tot kinders van God maak (8:15).
. Roep ‘ABBa ’ (8:15).
= Ontvang getuienis deur die Gees (8:15).
. Die Gees as eerste gawe’*” in Rm 8: 23,

ITvevpa kom leksikaal as referent in hierdie vers soos volg voor:
Leksikaal: Tiv amrapyny (8:23)

* Die funksie van die Gees as Eerstelinggawe.
Die Gees vervul die volgende funksie:

. Die Gees is eerstelinggawe aan sugtende gelowiges (v23).

¢ Die funksie van sugtende gelowiges:
Sugtende gelowiges vervul die volgende funksie:

" Hulle besit die Gees as eerstelinggawe (8:23).
] Die Gees in die Gees-gebed rol in Rm 8: 26 - 27.

‘n Grammatikale, leksikale en semantiese kyk na Rm 8:14 - 17 werp die
volgende lig op hierdie gedeelte:

ITvebpa kom as referent op grammatikale viak verbaal en as verwyser asook
leksikaal soos volg voor:

Verbaal: cuvavtidapBdveTar (8:26), Umepevtuyxdvet (8:26).

Verwyser: aiTo (8:26), Tob (8:27).

Leksikaal: mvetpa (8:26), mvetpatos ** (8:27).

2 Die Gees vervul die volgende funksies:
bl Die Gees kom te hulp (8:26).
. Die Gees pleit (8:26) (8:27).
. Die Gees bedoel (8:27).

3 AyovTat, = laat lei deur die Gees. Ayorrat, word gesien as medium en gevolglik met ‘laat lei” vertaal
deur Barrett (1975: 62) en Ridderbos (1939: 180). Ayovrar, word as passief gesien deur Cranfield (1975:
395): Michel (1963: 194); Newman & Nida (1973: 153) en Dunn (1988: 450, 459).

. Anapxn word deur Versteeg (1978: 147) met Eerstelinggawe weergegee.

* Die woorde (T0 dpdrnpa ) Tob mredpaTos in die genitief vervul die sintaktiese funksie van ‘n
handelende persoon. Die bedoeling van die Gees = die Gees bedoel. Die genitief du handeling aan (Van
Rensburg 1980: 139).
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* Bidders vervul die volgende funksies:
- Bidders word deur die Gees gehelp in hulle swakheid (8:26).
= Bidders bid (8:26).
= Bidders word voor gepleit deur die Gees (8:27).

3.54 DIE ESKATOLOGIESE RAAMWERK VAN DIE WERK VAN DIE GEES.

In Rm 5 - 8 word daar heelwat materiaal uit die tradisie van die vroe€ kerk gebruik (Hahn
1986: 225). In die gebruik hiervan is Paulus egter geen blote oorleweraar van die
tradisies nie. Hy het die tradisies verwerk en hulle op sy eie wyse asook vir sy eie
doeleindes ingespan (Hahn 1986: 225). Voor Rm 5 - 8 verwys Paulus na die Gees met
betrekking tot beide Christus (1: 3 - 4) en die mens / Israeliet (2: 29). Beide verwysings
hou verband met die verwisseling van acone. In hierdie gedeeltes is daar ‘n verwysing na
beide die objektiewe posisie van die gemeente sowel as di¢ van ‘n posisie in die nuwe
bedeling (aeon) van die Gees (1: 4) asook na die innerlike werk van die Gees by die mens
(2:29). In Rm 5 - 8 word beide hierdie lyne voortgesit. Daar is egter ‘n ontwikkeling
by Paulus in sy hantering van die werk van die Gees in Rm 5 - 8. Die Gees se werk in
die gelowige is nog iets teenswoordig, maar daar word ook op’n toekomstige aspek van
die werk van die Gees, asook op die aard van daardie werk gewys (8: 11, 13, 17, 23, 26).

Die werk van die Gees in Rm 5 - 8 moet volgens Beker (1994: 30 — 31) vanuit ‘n
apokaliptiese perspektief gesien word. Hierdie perspektief op die werk van die Gees in
die hede asook in die toekoms lyk soos volg:

. Rm 5 - 8: 17b: Die Gees is God se volle eskatologiese teenwoordigheid
en mag onder sy nuwe volk in die hede (Fee 1995: 829 — 836y

In Rm 8: 1 - 17b val die klem hoofsaaklik op die werk van die Gees in die teenswoordige
aeon . Daar is wel verwysings in 8: 11, 13, 17 na die tockomstige werk van die Gees.

] Rm 8: 17¢: In hierdie versgedeelte is daar ‘n verskuiwing vanaf die
teenswoordige na die toekomstige en eindeskatologiese werk van die
Gees (cf iy amapxnv €xovTes: 8: 23).

. Rm 8: 18 - 30: Die Gees se rol ten opsigte van die toekoms en
eindheerlikheid.

In hierdie gedeelte val die klem hoofsaaklik op die werk van die Gees in die toekoms
aangesien die hele perikoop omraam word deur die woord 86&a (8: 18, 30) wat wys op
die eindheerlikheid. Daar is wel verwysings na die teenswoordige werk van die Gees in

* Vergelyk ékxéxurai (5: 5); 508évros (5: 5); kawdmntt (6:4; 7: 6); nhevbépuoer (8: 2); mAnpwdi
(8: 4); meprmaTolowr (8:4); dpdvnpa (8: 6) en wreluartt (8: 9), olkel (8:9); €xer. (8: 9);
évotkolvTos (8: 11); Bavatolite, (8: 13); dyovTal, (8: 14); mvebpa Sovhelas (8: 13); meelpa
vioBeaias (8: 15); é ¢ kpdloper: (8: 15); cuppaptupel (8: 16). Vergelyk ook ten aparchen éxovres
(8: 23); svvartihapBdveTar (8: 26); wpocsevEapeda (8: 26); évrTuyxavelr (S 27).
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vv. 23, 26(2x), 27°* maar die kontekste waarin hierdie teenswoordige werk van die Gees
beskryf word hou almal verband met die eindesgaton.

Die Gees neem in Rm 5 — 8 ‘n baie belangrike plek in. Dit is veral in 5: 8; 6: 4; 7: 6; 8:
11-17;8:23 en 8: 26 — 27 die geval. Voor daaraan aandag gegee word, is dit eers nodig
om die regte perspektief te verkry. Daar is sekere belangrike aanduidings vo6r en in Rm
5 - 8 aangaande die Gees en die nuwe aeon .

o Aanduidings van die koms van die Gees en van die nuwe aeon voor
Rm 5 - 8.

Daar is onder andere die volgende aanduidings:

¢+

Die opstanding van Christus Jesus en die aeon van die Gees (1: 4),

Met die opstanding van Christus het daar ‘n heel nuwe bedeling of aeon
aangebreek: die acon van die Gees. In hierdie nuwe acon is daar die
aller-intiemste band en wisselwerking tussen Christus Jesus en die Gees.
Deur ‘n besondere en kragtige werking van die Gees het Christus Jesus
opgestaan: Jesus, gebore in die vlees uit die geslag van Dawid, is
opgewek uit die dood as die Seun van God-in-krag deur die Heilige Gees
(xkaTd Tvedpa dywoivns: 1: 4). Terselftertyd is dit juis deur en na die
opstanding en hemelvaart van Christus dat Hy die Gees as gawe van die
nuwe aeon aan die gelowiges kon skenk (Hand 2: 1 —45; Rm &: 9).

Die oapE-mvebpa antitese in 2: 28 — 29,

Die oorkoepelende struktuur van Rm 2: 28 — 29 is die oap&E-mvelpa
antitese soos dit na vore kom in die kontras tussen besnydenis év oapkd,
en hart besnydenis €év mvedpate (Cranfield 1975: 175). In 1: 3-4 kom
hierdie kontras ook voor. Die cdap&-mvebpa antitese is egter nie
onderliggend aan die ypdjpa-mvebpa antitese in 7: 6 soos wat Michel
verkeerdelik dink nie (1978: 135; Hahn 1986: 100).

Beide die odpE-mvebpa en die ypdppa-mrvelua antiteses was egter
voor-Pauliniese tradisies (Hahn 1986: 93 — 104). Die oapE-rvedpa
kontras in 2: 28 — 29 kom in ‘n eskatologiese raamwerk voor en
veronderstel die leer van die twee aeone van die Judaisme (Hahn 1986:
117 - 118). In die leer van die twee acone word vetiia telkens gebruik
in verband net die nuwe bedeling van die Gees wat ingelei is en wat in
vervulling gegaan het (Sasse 1972: 197 — 209).

¥ Vergelyk Tir amapxiy €xovTes (8: 23); cuvavTihapBdveral (8: 26); ovvavtiapupdveTat (8: 26);

evrvyxdver (8:27).
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Aanduidings van die koms van die Gees en van die nuwe aeon in
Rm5-8.

Daar is verskeie aanduidings binne Rm 5 ~ 8 aangaande die verwantskap tussen
die Gees en die nuwe acon . Hierdie aanduidings word hieronder uiteengesit.

4

Die gawe van die Gees (5: 5).

In Rm 5: 5 word ‘n wvelpa- 8{8wut formule uit die vroeé Christelike
tradisie met ‘n OT agtergrond gebruik (Hahn 1986: 158). Die formule
bevat drie komponente. Die subjek van die frase is God, dan volg ‘n
werkwoord in die vorm van mapéduwkev, met laastens die Gees as objek
(Hahn 1986: 109 - 111). Die voorsetsels in OT tekse (Eseg 36: 26 ~ 27,
Jogl 2: 28 — 32) asook in die formule wissel tussen émi, év, els, év
Uuiv.. Die woorde ‘God het die Heilige Gees gegee,” was ‘n
wydverspreide tradisie in die vroe¢ Christendom™®. Paulus sluit in 5: §
hierby aan. Naas in ander tekste®” in die NT gaan dié¢ woorde ook in 5:
5 in vervulling en kom ‘n gerealiseerde eskatologie in verband met die
Gees na vore.

Die uitstorting van die Gees (5: 5).

In 5: 5 word ‘n nvebpa- ékxéw formule uit die vroe¢ Christelike
tradisic met ‘n OT agtergrond gebruik (Hahn 1986: 104 — 109; 323 —
324). Hierdie mvelpa- éxxéow formule het sy ontstaan veral te danke
aan Eseg 36: 26 — 27 en Jo&l 2: 28 — 32 waar dit ‘n toekomstige
eskatologiese hoop beskryf*. Joél 2: 2§ — 32 verwys na die uitstorting
van die Gees ém die volk van God en Eseg 36: 26 — 27 praat van die
Gees €v vuiv. In 5: 5 voeg Paulus hierdie twee tekste saam en
internaliseer hy die werk van die Gees in die kapdla van die
vrygespreekte. In 5: 5 verander Paulus die subjek van die werkwoord
éxxéw egter van Tvebpa na aydmn en plaas hy die werk van die Gees
in ‘n preposisionele frase waarin die Gees ‘n instrumentele rol vervul in
die uitstorting van die liefde van God in die harte van vrygespreektes.
Die feit dat Paulus egter die frase Sia mvelpaTtos aylov invoeg nadat
hy dydmn die subjek van die werkwoord gemaak het, wys daarop dat hy
bewus was van die tradisie in verband met die uitstort van die Gees en
dat hy die tradisionele wmvedpa- ékxéw formule net aangepas het vir sy
eie doel (Bultmann 1962: 147). Die werkwoord éxkéxuTal verwys na
die Pinkstergebeurtenis (Bouma 1942: 143) en beteken in 5: 5 dat die
groot openbaringshistoriese gebeurtenis van Pinkster (Hand 2: 1 — 36)
heilsordelik in gelowiges werk (Floor 1979: 62).

MO uk 11: 13; Joh 3: 34; 14: 16 — 17; Hand 5:32; 8: 18; 15: &; 1 Joh 3: 24, 4: 13,
T Luk 11: 13; Joh 3: 34:14: 16 - 17; Hand 5: 32; 8: 18, 15: 8; 1 Joh 3: 24, 4. 13,

348

Rm 5: 5 bevat die enigste gebruik in die Pauliniese corpus van ékxéw. €ékxéw kom in Rm 3: 15 as deel

van ‘n OT aanhaling en in Titus 3: 6 as deel van ‘n tradisionele formule voor. Afgesien van hierdie drie
gebruike kom €xyx€w vier en twintig keer in die NT voor ~ meesal as verwysing na die uitgiet of storting
van bloed. In Hand 2: 17, 18, 33; 10: 45; Titus 3: 6 en hier in Rm §: 5 word bogemielde werkwoorde
spesifiek met die Heilige Gees verbind. Vergelyk ook 1 C12: 2.
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Christus se opstanding, die Gees en nuwe lewe (6: 4),

Kawwdtns in die frase kawwdtn e {wijs verwys na ‘nuutheid’. Die frase
beteken: nuutheid, naamlik van lewe = lewe, naamlik wat nuut is**’. Die
klem val op die ‘nuutheid’. Die woorde ‘nuutheid van lewe’ het ‘n
sterker klem as ‘nuwe lewe’ en we! omdat kutvdéTnTL emfaties voorop
asook voor {ufis staan®’. Die nuwe lewe wat gelewe word, word in 6: 4
geidentifiseer met die opstanding van Christus asook met die
opstandingslewe van Christus. Vrygespreektes se doop in Christus (6: 3)
bring ‘n verbintenis van vrygespreektes met die opstanding asook met
die opstandingslewe van Christus (6: 4) tot stand wat hulle in staat stel
om met die opstandingslewe van Christus te lewe (6: 5,8)>'. Die sterwe
en die opstanding van Christus is beide historiese en heilshistoriese
gebeurtenisse wat albei weer die nuwe aeon tot stand bring en inlei*?.

In 7; 6 word kawdéTnTL weer verbind met die Gees en wys die frase
katdTnTL Tvedpatos na die nuwe bedeling van die Gees’™.

Katvétns verwys dus na die nuwe eskatologiese aeon.
Die nuwe bedeling van die Gees (7:6).

In 7: 6 beskryf kawvdTnTL en malaldtyTl twee deur die koms van
Christus geskeie acone aan (Ridderbos 1959: 147). Hierdie acone word
onderskeidelik deur mveDpa en ypdppa gekarakteriseer en staan in ‘n
eskatologiese konteks en wel dié van die leer van die Judaisme van die
twee aeone (Sasse 1972 : 7). Die twee tydspartikels 6te (7: 5) en vovi
8¢ (7: 6) staan sterk teen mekaar afgegrens en druk onderskeidelik die
beéindigdheid van die ou acon en die gerealiseerdheid van die nuwe aeon
uit™. Rm 8: 5 en 6 skets dus onderskeidelik die voor-Christus en na-
Christus situasies van God se heilswerk. KaiwvdTtns verwys dus na die
nuwe bedeling van die Gees. Tegelykertyd is dit ‘n vooruitflits na Rm §
waar daar uitvoerig oor die nuwe bedeling van die Gees gehandel word.

Die formule ‘in Christus’ en die aecon van die Gees (8: 1).

Die formule év XpioT® in Rm 8: 1 beskryf die verhouding waarin die
gemeente tot Christus staan. Dat die gemeente év XploTd s, is iets
korporatiet asook ‘n objektiewe stand en iets gemeentlik (Ridderbos
1966: 54 - 63). Hierdie frase is by die Christologie bespreek en word nie
nou weer bespreek nie. Die titel ‘Christus’ in die frase év XptoTd

349

Grammatici soos BDF 91 & 165; BAGD, sv verwys na die genitief (wfis as ‘n ‘omgekeerde genitief”.

Dit beteken: die hoofnaamwoord, kaivéng, eerder as die genitief, funksioneer as ‘n attributiewe adjektief.
Wallace (1994; 89) noem hierdie genitief ‘'n ‘attributed’ in teenstelling met ‘n ‘attributive’ genitief.

33 Die hoof naamwoord hier is meer emfaties as wat dit adjekticf sou wees (Wallace 1994: 90).

¥ Vergelyk Gal 2: 20; 2 Kor 5: 17 en 1 Petr 3: 21,

352 Vergelyk die formule * in Christus’ en die acon van die Gees by die verklaring van Rm 8: 1 verder

vorentoe.

> NAB. Die term vurl (8¢) in 7: 6 is ‘n temporele bywoord wat die koms van ‘n nuwe historiese- en
heilshistoriese periode aandui (Stahlin: 1969: 1106 - 1123).
3 Die NAB vertaal die frase kavdTnmt mretparos met: ‘die nuwe bedeling van die Gees’.
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verwys na die OT Messias wat sou kom en nou in Jesus gekom het. Die
werk van die Gees in Rm 8 geskied heilshistories in die aeon van die
gekome Messias. In 8: 1 -2 word die Gees direk aan Christus verbind.

¢ Die stuur van die Seun en die aeon van die Gees (8: 3).

In Rm 8: 3 word ‘n stuur-formule in verband met God se stuur van sy
Seun na hierdie wéreld gebruik®”. In Rm 8: 1 - 4 word die werk van die
Gees met die stuur van die Seun verbind (8:3). In Gal 4: 6 word die
stuur-formule direk van die Gees gebruik, naas die gebruik daarvan vir
die Seun in 4: 4. Die parallel tussen die stuur van die Gees en die stuur
van die Seun in Gal 4: 6, 4 dui heel waarskynlik daarop dat daar in Rm &:
1 - 4 ook so ‘n parallel is. In die lig hiervan dui die ‘stuur’ van die Gees
in Rm 8: 1 - 4 die Gees aan as ‘n eskatologiese gawe (Hahn 1986: 290 —
299).

Die verbintenis van die Gees met die stuurformule is ‘n besondere
Pauliniese bydrae, aangesien dit nie behoort het tot die voor-Pauliniese
Christelike tradisie nie (Hahn 1986: 158). Die dubbele stuur van
wysheid en van die Heilige Gees in die Wysheid van Salomo 9: 10 - 17
kan moontlik die agtergrond wees van Paulus se samevoeging van die
Gees en die Seun in Gal 4: 4 - 6 asook in Rm 8: 3 — 4 (Schweizer 1966:
199 - 210).

* Die formule en pneumati en die acon van die Gees (8: 9).

Die voorsetsel év in die frase év  myedpaTti in Rm 8 9 het ‘n
oordragtelik-lokale betekenis en dui die objektiewe posisie van die
gemeente aan (Du Toit 1975: 56 — 57). Die verbintenis van die gemeente
met die Gees is iets korporatief en iets in ‘n objektiewe sin en iets
gemeentelik.  Die formule év mvedpati dui die Gees aan as ‘n
eskatologiese gawe (parallel met év XpioTd: 8: 1,3) asook in terme van
die twee acone en daarom as ‘n historiese en heilshistoriese gebeurtenis
(Ridderbos 1966: 54 - 63).

* Die inwoning van die Gees en die nuwe aeon (8: 9).

In die OT was die inwoning van God onder sy volk in die tabernakel en
in die tempel iets baie belangrik (Eks 25: 40). In die NT is die kerk die
tempel van God en die plek van sy inwoning onder sy volk (1 Kor 3: 16 -
17, 2 Kor 6: 14 - 7: 1; Gal. 4: 26; Efes 2: 19 - 22). Hierdie inwoning
geskied deur die Gees (1 Kor 3: 16; 6: 19; Rm 8: 9). Dit wat vanuit die
OT nog ‘n eskatologiese en ‘n toekomstige perspektief was, het nou in
vervulling gegaan. Die nuwe aeon het aangebreek en daarmee saam het
die gawe van die Gees plaasgevind.

¢ Die eskatologiese aeon van die Gees is reeds teenwoordig.

% Die stuur-formule word by die Christologie bespreek (Hoofstuk 3).
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Uit al bogemelde uiteensettings blyk dit dat die eskatologiese acon van
die Gees nie meer, soos vir die OT en vir die Judaisme, iets toekomstig is
nie, maar wel iets wat reeds aangebreek het. Die aanbreek van die aeon
van die Gees is ‘n gebeurtenis wat plaasgevind het op grond van die
Christusgebeure (8: 3) en dit beteken dat die Gees nou aktief werksaam
is in die weéreld (8: 2, 4 - 8, 12 - 13). Die Gees se werk in die
vrygespreektes word nog as iets teenswoordig geteken, maar daar word
ook op die toekomstige aspek van die werk van die Gees asook op die
aard van daardie werk as iets eindeskatologies gewys (8: 11, 13, 17, 23,
26).

3.5.5 DIE KOMS VAN DIE GEES EN DIE NUWE AEON.

In Rm 5 - 8 word daar heelwat materiaal uit die tradisie van die vroeé kerk gebruik (Hahn
1986: 225). In die gebruik hiervan is Paulus egter geen blote oorleweraar van die
tradisies nie. Hy het die tradisies verwerk en hulle op sy eie wyse asook vir sy eie
doeleindes ingespan (Hahn 1986: 225). Voér Rm 5 - 8 verwys Paulus na die Gees met
betrekking tot beide Christus (1: 3 - 4) en die mens / Israeliet (2: 29). Beide verwysings
hou verband met die verwisseling van aeone. In hierdie gedeeltes is daar ‘n verwysing na
beide die objektiewe posisie van die gemeente en wel as dié van ‘n posisie in die nuwe
bedeling (aeon) van die Gees (1: 4) asook na die innerlike werk van die Gees by die mens
(2:29). InRm 5 - 8 word beide hierdie lyne voortgesit.  Daar is egter ‘n ontwikkeling
by Paulus in sy hantering van die werk van die Gees in Rm 5 - 8. Die Gees se werk in
die gelowige is nog iets teenswoordig, maar daar word ook op’n tockomstige aspek van
die werk van die Gees asook op diec aard van daardie werk gewys, (8: 11,13, 17, 23, 26).

Die werk van die Gees in Rm 5 - 8 moet volgens Beker (1987: 30 — 31) vanuit ‘n
apokaliptiese perspektief gesien word. Hierdie perspektief op die werk van die Gees in
die hede asook in die toekoms lyk soos volg:

. Rm 5 - 8: 17b: Die Gees 1s God se volle eskatologiese teenwoordigheid
en mag onder sy nuwe volk in die hede (Fee 1995: 829 — 836)**.

In Rm 8: 1 - 17b val die klem hoofsaaklik op die werk van die Gees in die teenswoordige
aeon. Daar is wel verwysings in 8: 11, 13, 17 na die toekomstige werk van die Gees.

. Rm 8: 17¢: In hierdie versgedeelte is daar ‘n verskuiwing vanaf die
teenswoordige na die foekomstige en eindeskatologiese werk van die
Gees (cf Tv dmapxnv €xovTes: 8: 23).

° Rm 8: 18 - 30: Die Gees se rol ten opsigte van die toekomstige
eindheerlikheid.

In hierdie gedeelte val die klem hoofsaaklik op die werk van die Gees in
die toekoms, aangesien die hele perikoop omraam word deur die woord

7 Vergelyk éxxéxuTat (5: 5); 506érTos (3: 5): kawdTnTL (6: 4; 7: 6); RMAev®épucer (8: 2); minpuwdi
(8: 4); meptaTovay (8: 4); dpovnpa {8: 6) v mrelpaTt (8:9), olkel (8:9): éxer. (8: 9);
évorkoltros (8: 11): €v 6 kpadopev- (8: 15); Bavatoire, (8: 13); dyovTar, {8: 14): mrelpa Sovielus
(8: 15); nvelpa viobeoias (8: 15); 5): ovppaptupel (8: 16). Vergelyk ook ten aparchen éxovres (8:
23); ovvavtidapfdvetar (8: 26); mpovevEdpeba (8: 26); évtuyxdver (8: 27).
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86ka (8: 18, 30) wat wys op die eindheerlikheid. Daar is wel verwysings
na die teenswoordige werk van die Gees in 8: 23, 26(2x), 27°*" maar die
kontekste waarin hierdie teenswoordige werk van die Gees beskryf word
hou almal verband met die eindeschaton.

DIE GEES WERK GOD SE ESKATOLOGIESE TRIOMF IN DIE
TEENSWOORDIGE NUWE AEON .

In Rm § - 8: 17b val die klem hoofsaaklik op die werk van die Gees in die teenswoordige
nuwe aeon. Daar is ook verwysings na die toekomstige werk van die Gees in 8: 11, 13,
17. Hierdie werksaamhede van die Gees sal in die volgende gedeelte bespreek word
(hoofstuk 3.5.7). Daar is in die volgende gedeelte, wat handel oor die werk van die
Gees ten opsigte van die eindheerlikheid, gedeeltes wat handel oor die werk van die Gees
in die teenswoordige nuwe aeon, naamlik in 8: 23, 26 (2x), 27. Dié gedeeltes word weer
in hierdie hoofstuk bespreek (hoofstuk 3.5.6).

Die belangrike werksaamhede van die Gees in die teenswoordige nuwe aeon is die
ondergemelde.

. Die Gees is God se eskatologiese gawe (5: 5).

In Rm 5: 5 word ‘n mredua-6{6wut - formule uit die vroeé Christelike tradisie
gebruik (Hahn 1986: 109 — 111). Die frase 8id wvelputos dylov Tob
SoBévTtos Muiv in 5: 5 reflekteer twee tradisionele motiewe in die OT wat hier
in 5: S verbind word. Die verhouding tussen die Gees en gawe-taal is ekstensief
in die OT. Die assosiasie van die twee woorde kom voor in Num 11: 29; 2 Kon
19: 7; Neh 9: 20; Jes 42: 1, 5; Eseg 11: 19; 36: 26 en 27; 37: 6 en 14. Die
trvebja — 8{8wpi-taal in hierdie gedeeltes vorm ‘n formule met die volgende
komponente daarin. In elke gedeelte is die subjek van die frase God, dan volg
die werkwoord in die vorm van 8{8wuL en laastens die Gees as objek (Hahn
1986: 109 — 111). Die voorsetsels in bogemelde tekste wissel van ém. na év na
els. Eseg 36: 27 en Rm 5: 5 praat van év vpiv. Die wortels van die mreiua-
816wyt~ motief 1€ in die LXX (Hahn 1986: 110 —111). Die woorde: ‘God het die
Heilige Gees gegee’ was wydverspreide kennis in die vroeé Christendom™®.
Paulus was waarskynlik bekend met hierdie tradisie en hy is daardeur beinvioed.
Hy het egter die twee terme wvebpa en 8{8wpl aangepas en in 5: 5 ‘n eie
betekenis daaraan gegee. In S5: 5 is die gewone patroon van die formule waar
God die subjek is, verander na ‘n passiewe konstruksie™. Hierdie konstruksie
vorm egter ‘n passivum divinum wat behels dat God nog steeds die handelende
Persoon is, en daarom die Gewer van die Gees is.

Die locus van die gawe van die Gees is die hart. Rm 5: 5 verwys na év Tuls
kupdlars fuav. Die byeenbring van Tvelpa, asook Nuov en kupdla kom reeds

YT T amapy quéxortes (8: 23); ovvavTidappdreTat (8: 26); mpooevEdpeda (8 26); évTuyxdvel

(8:27).

3 CfLuk 11: 13; Joh 3: 34; 14: 16 - 17; Hand 5: 32; 8: 18; 15: 8; 1 Joh 3: 24; 4: 13,
»*” Weens die openbaring van tradisionele motiewe in 5: 5 praat Cranfield van ‘n ‘pregnant construction’
(1975: 263).
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in Eseg 36: 26 - 27 voor*".In 5: § word ‘hart’ egter gebruik om daardie aspek
van die mens te beskryf waarmee God in ‘n verhouding tree en dui kupdia op die

sentrum van die mens as die diepte van sy bestaan waar God die mens aangryp
(Ridderbos 1959: 108)™'.

Die feit dat Paulus wvebpa en kapdla in 5: 5 bymekaar bring en kapdia die
locus van God se gawe maak, wys op ‘n internalisering van die Gees by die
mens. Dit word versterk deur die gebruik van év vulv in plaas van die
voorsetsels émL of els. Die byeenbring van Tvebpa en kapdla en év tuiv deur
Paulus in 5: 5 wys ook op ‘n vervullingsaspek in verband met die Gees. Eseg 36:
36 - 27 gaan hier in 5: 5 in vervulling as belofte van God in die OT (Hahn 1986:
109~ 111).

God stort die Gees uit as eskatologiese daad (5: 5).

In 5: 5 word ‘n mrelua- ékyéw - formule uit die vroeé Christelike tradisie met ‘n
OT agtergrond gebruik (Hahn 1986:; 104 — 109, 323 —~ 324). Hierdie mreiua-
ékyéw - formule het sy ontstaan veral te danke aan Eseg 36: 26 - 27 en Joél 2: 28
- 32 waar dit ‘n tockomstige eskatologiese hoop beskryf. Joél 2: 28 - 32 verwys
na die uitstorting van die Gees ém die volk van God en Eseg 36: 26 - 27 praat
van die Gees év Upiv.. In 5: 5 voeg Paulus hierdie twee tekste saam en
internaliseer hy die werk van die Gees in die kapdia van die vrygespreekte. In 5:
5 verander Paulus die subjek van die werkwoord ékyéw egter van mvedpa na
dyamn en plaas hy die werk van die Gees in ‘n preposisionele frase waarin die
Gees ‘n instrumentele rol vervul in die uitstorting van die liefde van God &id
TrebpaTos aylov in die harte van vrygespreektes. Die feit dat Paulus egter die
frase invoeg nadat hy dydmn die subjek van die werkwourd gemaak het, wys
daarop dat hy bewus was van die tradisie in verband met die uitstort van die Gees
en dat hy die tradisionele mreiua- éxxéw - formule net aangepas het vir sy eie
doel (Bultmann 1962: 147). Die werkwoord ékxéw verwys na die
Pinkstergebeurtenis en beteken in 5: 5 dat die groot openbarings-historiese
gebeurtenis van Pinkster (Hand 2: 1 - 36) heilsordelik in gelowiges werk (Floor
1979: 62).

Die Gees stort God se liefde as eskatologiese gawe uit (5: 5).

In Rm 5: 5 word twee formules uit die vroeé Christelike tradisies gebruik., Dié
twee formules is die mredua-8ldwut en mvedua- éxyéw - formules. Paulus
neem hierdie twee tradisies oor en gebruik hulle op sy eie skeppende wyse om
die uitstorting van God se liefde in die harte van gelowiges uiteen te sit. Hierdie
twee formules is reeds hierbo bespreek.

Die mrefua- éxxéw - tradisie ontstaan uit onder andere Joél 2: 28 - 32 waar dit
‘n toekomstige eskatologiese hoop beskryf. Die voor-Pauliniese kerk het hierdie
formule en tradisic aangepas tot ‘n gerealiseerde eskatologiese verstaan van die
betekenis van die Gees in die lewe van die vroeé kerk (Hahn 1986: 323 - 324).

0 Daar is *n soortgelykheid in die gebruik van ‘hart’ in die OT en NT. Die verbintenis tussen kapdia en
mrebpa word ook gewoonlik antrepologies verstaan( Baumgartel & Behm 1965: 611).
*! Paulus verwys meermale hiema. Sien Gal 4: 6; 2 Kor 1: 22. Vir Lukas se geskrifte vergelyk Hand 8:

37;15:9; 16: 14,
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Die woord aydmn kom hier vir die eerste keer voor in die brief. Die gebruik
van die woorde dydmn en mvebpa hier in 5: 5 is doelbewus. Die kombinasie
van hierdie twee woorde op ‘n doelbewuste wyse wil op ‘n treffende wyse
bewyse na vore bring van die eskatologiese gawe van die Gees as die bewys van
die liefde van God vir sy volk.

Aydmn Tob Beob word byna universeel verstaan as’n subjektiewe genitief wat
verwys na die liefde wat God vir vrygespreektes het (Kdsemann 1980: 135). Die
konteks van 8: 6 - 8 en veral &: 8, waarin die liefde van God spesifiek na verwys
word as die liefde wat Hy vir gelowiges het, is hierin bepalend. Die liefde van
God demonstreer sigself beide deur die Gees (5: 5) en deur die sterwe van
Christus (5: 8). Beide hierdie demonstrasies druk weer God se xdpts uit (5: 2,
12-21).

In 5: 5 verander Paulus die subjek van die werkwoord 8{8wu. in die mredua-
SiSwpe- formule vanaf ‘Gees’ na “die liefde van God’ en plaas dan die ‘Gees’ in
‘n preposisionele frase wat die bemiddelingsrol van die Gees waardeur die liefde
van God ‘uitgestort” word, beskryf. Die passiewe vorm van die werkwoord
5{8wpL saam met die preposisie &ud bring die instrumentele rol van die Gees na
vore. Die aoristusvorm van die werkwoord 6{8wpL assosieér weer die gawe en
uitstorting van die Gees met die sterwe van Christus aan die kruis op Golgota (5:
6 — 8, Hahn 1986: 123 - 127).

Die locus van die uitstorting van die liefde van God is die xupdla. Kapbla is
volgens Bultmann ekwivalent aan die ‘self (Bultmann 1952: 221). Die
tradisionele mredua- ékxéw taal het die preposisionele frase émi (Jo&l 2: 28 -
32) gebruik (Hahn 1986: 128). Eseg 36: 26 - 27 verwys egter na die gee van die
Gees as €v Uplyv asook in terme van die hart. Paulus gebruik beide hierdie
tradisies in 5: 5. Op hierdie wyse word die eskatologiese dimensie van die
uitstorting van die Gees ‘op’ (Joél 2: 28 - 32) God se volk asook ‘in” (Eseg 36:
26 — 27) hulle harte beklemtoon. Die gebruik van die woord kupdla uit Eseg
36: 26 - 27 in 5: 5 beklemtoon op ‘n sterk manier die uitstorting van God se
liefde deur die Gees as iets innerlik (Hahn 1986: 127 — 128)’". Nérens anders in
die NT word die verbintenis van dydmn , kapdla en wvebpa op so ‘n kragtige
wyse gebruik soos hier nie. Die konteks waarin God se liefde uitgespel word is
die sterwe van Christus op die kruis van Golgota (5: 6 - 8)°. Die kragtige effek
van die beklemtoning van Christus in 5: 5 - 8 is om ‘n verbintenis te 1€ tussen die
heilswerk van Christus in 3: 21 - 25 en 5: 6 - 8 en die Gees asook die werk van
die Gees, wat daarin bestaan om die rol en heilswerk van Christus in 3: 21 - 25 en
5: 6 - 8 te internaliseer in die kapdla van die vrygespreekte. Die fokus van die
werk van die Gees in 5: 5 is dus dic liefde van God in die harte van sy nuwe volk
(Hahn 1986: 127 - 128).

%62 Cranfield (1975: 263) meen verkeerdelik dat die frase év Tais kapdlats gelowiges se erkenning en
verblyding in die uitstorting van God se liefde beklemtoon.
% Vergelyk alpaTtt abTd in 5: 9 as verwysing na die kruisdood van Christus.
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Die Gees bewerk die eskatologiese nuwe lewe (6: 4).

Die frase ka6t TL (wfis beteken ‘nuutheid, naamiik van lewe*. Dit verwys
dus na lewe wat nuut is. Die verwysing na nuwe lewe (6: 4) kom voor in ‘n
konteks wat verwys na die sterwe (6: 3) en opstanding van Christus (6: 4).
Laasgenoemde weer geskied as ‘n heerlike magsdaad van God die Vader as
historiese asook heilshistoriese feit (6: 4). In 6: 3 - 4 word die voor-Christus en
na-Christus situasies onderskeidelik geskets. Die voor-Christus situasie is die ou
aeon, en die na-Christus situasie is die nuwe eskatologiese acon as ‘n nuwe fase
in die heilsgeskiedenis'®.

KaivéTnTL verwys na ‘n bestaanswyse in die nuwe eskatologiese aeon na
Christus’®. Die bestaanswyse in hierdie acon is een van ‘nuutheid’ van ‘lewe’.
Die klem val op die ‘nuutheid’. In die frase ‘nuutheid van lewe’ staan ‘nuutheid’

emfaties voor ‘lewe’ en kry daardeur sterker klem®®’,

Die nuwe lewe wat die vrygespreekte kan lei nd Christus se opstanding (6: 4),
word in 7: 6 verbind aan die nuwe bedeling van die Gees. Die twee frases
katvdTTL (wfis in 6: 4 en kalvoTNTL TYeUpaTOS in 7: 6 is ‘n vooruitflits na
hoofstuk 8 waar daar uitvoerig oor die nuwe lewe asook die nuwe bedeling van
die Gees gehandel word. Die argument vanaf 8: 1 is basies ‘n uiteensetting van
wat dit vir God se nuwe volk beteken om ‘in die nuwe bedeling van die Gees te
dien (7: 6)°%, iets wat nou moontlik is noudat die sonde, die vlees en die
Toranakoming as uiterlike pligspleging, deur God (7: 6) en deur Christus (6: 6)
vernietig is’®.

Die Gees bring ‘n nuwe bedeling (7: 6).

Kawvétns en malaiétns beskrywe twee deur die koms van Christus geskeie
aeone (Ridderbos 1959: 147)*™. Hierdie acone word deur Tvedjia en ypdypa
gekarakteriseer en staan 66k in die eskatologiese konteks van die aecone. Die
twee tydspartikels 6Te (7: 5) en vuut (7: 6) staan sterk teen mekaar afgegrens en
druk onderskeidelik die beeindigdheid van die ou aeon en die gerealiseerdheid
van die nuwe aeon uit'’",

3% Grammatici soos BDF 91: 5165; BAGD: sv verwys na die genitief {wfis as ‘n ‘omgekeerde genitief*.
Dit wil sé die hoofnaamwoord, eerder as die genitief, funksioneer as ‘n attributiewe adjektief. Wallace
(1996: 89) noem hierdie genitief ‘n ‘attributed genitive’, in teenstelling met ‘n *attributive genitive’.
Cranfield (1975: 339) beskou die twee genitiewe in 7: 6 as appositiewe genitiewe. Dit wil sé: nuutheid, dit
is, die Gees. Fee beskou die genitief as kwalitatief, Dit wil sé: nuutheid gekarakteriseer deur die Gees

(1996: 507).

365 Vergelyk die twee acone leer van die Judaisme. Dit is reeds voorheen uiteengesit.
306 Vergelyk ook makatds dvbpwtios in 1 Kor 5: 7 - 8; Kol 3: 9; Efes 4: 22 en Rm 6: 4 as negatiewe
teenpool in die verbygaande bose aeon.

367

Die hoofnaamwoord wat voor staan en wat as adjektief funksioneer is meer emfaties as wat die

veronderstelde adjektief (wfis sou wees (Wallace 1996: 90).
* Die NAB vertaal kauréTn T Tredpatos met ‘die nuwe bedeling van die Gees’.
*FKatapyéw in6: 6 en 7: 6 staan in die passiewe vorm en wel as ‘n passivum divinum wat verwys na ‘n

daad van God.

*™ Die acone is reeds beskryf onder die Theos-logie. Vergelyk Sasse (1972: 197 - 209).
3! Let op die aoristi.
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Die term vuvl in 7. 6 is ‘n temporele bywoord en dui die begin van ‘n nuwe
historiese periode aan’”. In 7: 6 kom vwi in ‘n oorgangsfase van die
heilsgeskiedenis voor en dui dit op die eskatologiese ‘nou’. Die vorige fase was
dié van die ypajpa (7: 6) asook van die profete en van die beloftes (3: 21). Die

nuwe fase is die bedeling van die mvetpa (7: 6).

Die frase katvoTnTL TvedjaTos sluit ook by die gedagte van kuwwdtnTL {whs
(6: 4) aan en voer dit verder. In die nuwe bedeling van die Gees (7: 6) word die
nuwe lewe (6: 4) moontlik. Beide katvdtnTi mvedpatos (7: 6) en katvdtnTe
Cwfis  (6: 4) behoort tot die hede van die nuwe eskatologiese aeon, wat God
inlei (vuvi: 7. 6). Beide frases, xawwdtnT {wfis  (6: 4) en kawdTnTL
mvepatos (7: 6), is vooruitflitse na hoofstuk 8 waar daar uitvoerig oor die
nuwe bedeling van die Gees gehandel word. Die argument vanaf 8: 1 is basies ‘n
uiteensetting van wat dit beteken vir God se nuwe volk om ‘in die nuwe bedeling
van die Gees te dien’ (7: 6). Dit alles is moontlik noudat die sonde, die vlees en
die katdkptppa van die Tora (8: 1) deur God (7: 6; 8: 1) asook deur Christus (6:
6; 8: 1) vernietig is.

Die Gees gee aan God se wet ‘n Geestelike oorsprong en aard (7: 14).

Rm 7: 14 sé: 6 vépos mveuvpaTikds €oTiv. Die basiese betekenis van die
byvoeglike naamwoord TvevpaTikés > is ‘om te behoort tot, of betrekking te
hé op’ ‘n ooreenstemmende naamwoord. Die naamwoord hier is mvelpa wat
verwys na die Gees van God (Fee 1995: 28 — 32). Mvevpatikés word in 7: 14
gekontrasteer met odpkivos. Waar hierdie twee woorde teenoor mekaar staan
het adpkivos altyd ‘n tegniese negatiewe betekenis van vleeslik of dit wat tot
die sfeer van die vlees behoort (Fitzmyer 1993: 473). Hierteenoor dui
TvevpaTikGs  die wet aan as dit wat tot die sfeer van die Gees van God en dus
tot die sfeer van God behoort. En omdat die véjos of Tora Geestelik is, is dit
daarom ook Godgegewe (Fitzmyer 1993: 472 — 473).

Die Gees maak die objektiewe heilswerk van Christus ‘n subjektiewe
werklikheid in gelowiges (8: 1 - 3).

Rm 8: 1 - 3 beskryf gelowiges as ‘dié wat in Christus Jesus is” (8: 1) Hierdie
gelowiges is dan mense wat vrygemaak word van die sonde en van die dood
asook van die sonde en die dood se gebruikmaking van die wet (8: 2). In hierdie
vrymaking speel die Gees die kernrol. Die Gees gebruik ‘die lewe wat daar in
Christus Jesus is” in hierdie vrymaking. En die ‘lewe wat daar in Christus Jesus
is’ (8: 2) bestaan uit die lewe wat daar in Christus is na sy opstanding uit die
dood (5: 10; 6: 4). En Christus se dood is sy objektiewe heilswerk. ‘Die lewe
wat daar in Christus Jesus is’, is dus te danke aan die objektiewe heilswerk van
Christus. Die vrymaking van die gelowige deur die Gees deur die gee van die
lewe wat daar in Christus Jesus is, is dus die subjektiewe verwerkliking van die

372

Stiahlin 1969: 1106 — 1123, Indie vormvuri 8¢ kom die term ook voor in 3: 26, as vuil in 8: 1 en as

€v T¢ viv kaipd in 3: 26. Vergelyk verder Rm 5: 9 — 11; 6: 22; 7: 6,17 8:22; 11: 5,20, 31; 13:11.
*” IMveviaTixos is ‘n byna eksklusiewe Pauliniese woord in die NT. Uit ses en twintig van die
voorkomste van die woord is vier en twintig in sy briewe waarvan vyftien voorkomste in 1 Kor is. Die
woord kom drie keer in Rm vooren wel in Rm 1: 11; 7: 14; 15: 27.
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objektiewe heilswerk van Christus en wel die nuwe lewe wat daar in Hom is (6:
4; Hahn 1986: 153 - 187).

Die Gees bemiddel nuuntheid van lewe (8: 2).

Die Gees heet in Rm 8: 2 wvetpa Tiis {wiis . Hierdie verwysing na die Gees as
die Gees wat lewe gee’™ moet in die lig van Rm 5 - 6 verstaan word. Die Gees is
volgens Rm 5: 5 aan gelowiges gegee. Hy bemiddel die opstandingsiewe wat in
Christus is (5: 10; 6: 4) aan gelowiges asook die nuutheid van lewe (6: 4) wat
gelowiges sal ervaar. Die opstandingslewe én nuutheid van lewe is vir dié wat
hulle identifiseer met die dood van Christus (6: 4). Dié opstandingslewe en
nuutheid van lewe het sy ontstaan in die opgestane Christus (5: 10; 6: 4; Hahn
1986: 174). Wanneer Romeine 8: 2 die Gees mvetpa Tis (wfiis noem dan
verwys ‘lewe’ na die lewe waarvan Rm 5: 10 en 6: 4 praat. Volgens Michel is dit
die lewe wat in Christus is wat die Gees karaktariseer as wvelpa THs (wfis
(1978: 249).

Die bevryding wat die Gees bring (8: 2), en die Gees se beheersing van die
Christen (8: 4), geskied dus deur en met die opstandingslewe wat daar in Christus
is (6: 4). Die Gees bemiddel dié lewe aan die gelowige.

Die Gees bevry (8: 2).

Die frase ‘die wet van die Gees’ (8: 2)’”° help om die oorgang vanaf Rm 7, met
sy klem op die wet en daarom ook op die sonde en op die dood, na Rm 8, waar
die klem op die werk van die Gees val, te bewerk’®. Véor die gawe van die
Gees (8: 2, 4) was bevryding van 1| auaptia se BagiievéTw (6: 12) en van 7
apaptia se kupteloel- (6: 14) en van die gelowige se Sovdelewv fuds T
apaptig: (6: 6) en van O vpos se kupLetoet” (7: 1) en van die 6dvatos as Ta
dpdvia Ths apaptias (6: 23), nie moontlik nie. Dit was die geval gewees év
& fiobével Bua Ths oapkods (8: 3).

Die verband tussen die woord ‘wet’ in 8 2 en die woord: ‘wet’ in 8 4 is
belangrik, want dit behels dat die verband tussen die woorde ‘wet’, ‘sonde’ en
‘dood’ in 8: 2 en die woord ‘Gees’ in 8: 4 belangrik is. Die Gees (8: 2) en
beheersing deur die Gees (8: 4 - 8) bevry die gelowige. Hierdie bevryding is ‘n
bevryding van die sonde en van die dood (8: 2) asook van die wet (8: 4), wat deur
die sonde as’n vastrapplek (7: 11) gebruik is en wat die gelowige doodgemaak
het (7: 11).

171; Newman & Nida 1973: 145). Van Rensburg noem 1fjs {nfis ‘n behandelde genitief by die
handelende genitief Tol mvelpaTos (1980: 121).

* In die teologie bestaan daar jare ‘n debat oor die betekenis van vépos in 8: 2 — 4. Verskeie sieninge
asook antwoorde word gegee. Cranfield (1975: 376) verstaan 0 vépos as die ‘gesag’ en "constraint’ wat
die Gees op vrygespreektes uitoefen. Die gebruik van die woord vdpos verhoog ook die kontras tussen die
twee acone wat in 8: | —4 ‘n rol speel. Vergelyk Snodgrass vir ‘n volledige uiteensetting van huidige
sieninge oor 11005’ (1995: 154 — 173).

7% Die woord f\euvBépuoer (8: 2) is reeds voorheen by die Theos-logie bespreek.
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Die bevryding van die gelowige geskied deur die werk van die Gees. Rm §: 2
praat van die ‘lewe in Christus Jesus’ asook van die Gees as iemand wat ‘aan
gelowiges die lewe wat daar in Christus Jesus is, gee’. Volgens hierdie twee
frases is daar in Christus lewe, deel die Gees in hierdie lewe van Christus én gee
die Gees die lewe wat daar in Christus is aan gelowiges. Hierdeur vind daar ‘n
vrymaking van die gelowige plaas. Die Gees vervul dus ‘n bemiddelende en ‘n
instrumentele rol tussen Christus en die gelowige en daardeur kom daar vir die
gelowige bevryding. Hierdie bemiddelende rol is tegelyk ook ‘n soteriologiese
rol wat die Gees vervu! (Hahn 1986: 153-187)

Die Gees stel tot voldoening aan die eise van die wet in staat (8: 4).

Die objektiewe heilswerk van Christus word in 8: 3 beskryf as iets wat plaasvind
deurdat God sy eie Seun as ‘n offer vir die sonde stuur. Die doel van God se
stuur van sy Seun is met die oog daarop ({va, ‘nou kan’ [NAB])"”" dat gelowiges
aan die eise van die wet kan voldoen. Hierin speel die Gees ‘n rol. Die Gees is
die Een deur wie die gelowige in staat is om aan die eise van die wet te
voldoen®®. Dit gebeur deurdat die Gees die gelowige ‘beheers’ en deurdat die
gelowige se eie sondige natuur hom nie meer beheers nie (8: 4,5-8).

00000

Ondergemelde is almal baie belangrike punte wat die vervulling van God se wet
betref:

(i) Die Gees-wet raamwerk in Rm 8: 1~ 4.

Paulus gee in Rm 5 - 8 sy Christelike en nie sy Joodse persepsie van die
wet nie. Alleen deur vanuit drie hoeke na die wet te kyk kan daar reg
daarna gekyk word. Die drie hoeke van waaruit na die wet gekyk moet
word is naamiik vanuit die hoeke van God, van Christus en van die Gees.
En wel s6: God se veroordeling van die sonde (8: 3) omdat die sonde dié
hindernis was (7: 7 — 24, 8: 3) om die wet te kan vervul; die vrymaking
van die vrygespreekte ‘in Christus’ (6: 4; 7: 6; 8: 1 - 3) en dan die Gees
se in staatstelling om die wet te kan vervul (8: 2, 4 - 8, 9, 12 - 13).
Alleen deur vanuit hierdie drie hoeke na die wet te kyk, word die wet reg
gesien.

Die plek wat die Gees in Rm &: 1 - 4 in die vrygespreekte se lewe inneem
waardeur hy in staat gestel word om die wet te vervul (8: 4), is baie
belangrik. Die onmagtigheid van die vrygespreekte om die wet te kan
vervul (8: 4) vind sy oorsaak in die sonde en dié se werking in die
liggaam en ledemate van die vrygespreekte (6: 12 — 14; 7: 7 - 24; 8: 3).
Dié struikelblok word egter deur die Gees te bowe gekom (8: 1 -2, 4 - §,
9,12 -13).

m Volgens Cranfield (1975: 383) druk (va beide doel en gevolg uit.
%7 Die NAB vertaal mAnpwdf, ‘n aoristus konjunktief passief, in ‘n aktiewe sin,
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Die rol van die Gees in dic Gees-wet verhouding kom in die volgende
raamwerk na vore:

. God stuur sy Gees. Dit geskied parallel aan die stuur van die
Seun (8: 3).

. Die Gees bring ‘n nuwe bedeling tot stand (6: 4, 7: 6, 8: 2). In
hierdie nuwe bedeling stel die Gees vrygespreektes in staat om
God se bedoeling met die wet na te kom.

. Die Gees gee die {wn om die wet na te kom (8: 2).

* Die Gees bevry van apaptia asook van 8dvatos, dié twee
groot struikelblokke wat die nakoming van die wet betref (8: 2).

* Die Gees beheers die vrygespreekie sodat hy in die
teenwoordigheid (halakh: OT) van God asook vo6r God kan

lewe (8: 4),
* Die Gees vervul God se wet deur (1) vrygespreektes (8: 4).
* Die voldoening aan die eise van die wet (8: 4) deur gelowiges

deur die Gees (8: 4), moet gesien word vanuit die hoek van die
lewe wat God bewerk in die nuwe acon (vl 7: 6; 8: 1) en wel
as 'n lewe ‘in Christus’ (8: 2),en wat die lewe van die Gees is
(xawoéTnTL TrelpaTos 1 7: 6).

(i) Die rol van die wet

In Rm moes die wet volgens die Judaisme ‘n dubbele rol vervul, naamlik
‘n soteriologiese en ‘n etiese rol.  Die soteriologiese rol wat die wet
moes vervul is dat dit die mens - volgens die Jode - in ‘n  regte
verhouding tot God moes stel. Daardeur moes die mens dan vrygespreek
word (3: 21, 28). Volgens Paulus kon die wet nie sy soteriologiese rol
vervul nie, Hoekom nie? Want die wet kon nie vryspraak bring nie (3:
10, 20). Die wet dryf die mens juis tot méér sonde(7: 7 - 24). Positief
het die wet wel goeie funksies. Almal weet wat sonde is(3: 20) en geen
mens kan hom/haar voor God verskoon nie (3: 19). Hoekom kon die wet
nie sy soteriologiese rol vervul nie? Omdat die wet ingetrek was onder
die ‘mag’ van die sonde (7: 7 - 24). Die wet was om hierdie rede
magteloos (7: 23 - 24). Dit kon die mens nie bevry nie (7: 24). Hieruit
blyk Paulus se negatiewe siening van die wet. Paulus plaas dic wet onder
die ou aeon en onder die’magte’ van die ou aeon, naamlik saam met
apaptia (7: 7 - 23) en cap€ (7: 7 - 23). Op hierdie wyse word die wet
self ‘n ‘mag’. Dit staan onder die juk van die dqpapt{a en die cdpé.
Soteriologies misluk die wet dus.

Wie sal die mens help en bevry? God (7: 4) en Christus (7: 4) bevry die
sondaar van sy verbintenis met die wet (7: 1-4)'. God en Christus
verbreek die ‘magte’ van die ou aeon, die magte van apapTtia en
BavaTos envopos en capk (8:2-4).

Saam met bogemelde bevryding deur God en deur Christus mn 8: 1 - 4
kom die Gees (8: 2), die bedeling van die Gees (7: 6) en die nuwe lewe

" In die huweliksbeeld in 7: 1 - 4 bevry God die sondaar. In die passiewe werkwoorde édavaTubnTe en
yevéaBar is God die Een wat handel - ‘n passivum divinum.
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(6: 4). Noéu (vuvt 7: 6; vov 8: 1) bestaan en leef die vrygespreekte in die
nuwe aeon, wat beheers word deur die Gees wat nuwe lewe gee (év
mrepati: 8: 9; karda mvebpa: 8: 5-8,12-13).

(iiiy  Die Gees stel tot voldoening aan die eise van die wet in staat
(8:4)

Gelyktydig met die bevryding wat God (7: 4; 8: 1 - 2) en wat Christus (7:
1 - 4) van die sonde, en die dood, en die wet en van die sondige natuur
bewerk (7: 24 - 8: 3), is daar die koms van die Gees (8: 2, 4) wat die
bevryde gelowige (8: 1 - 3) in staat stel om aan die eise van die wet te
voldoen (8: 4). Vandat Christus (7: 24, 8: 1 - 3) en die Gees (8: 2, 4)
gekom het, kan daar vanuit hulle hoek na die wet gekyk word. Die wet
het vroeér (5: 12 - 7: 24) misluk. Dit kon nie vryspraak (3: 10, 20, 21) en
owtnpla (5: 9) bewerk nie. Die wet is en bly egter God se wet (7. 12 -
14) wat deur Hom gegee is (7: 14). Die wet was slegs swak vanweé
oapkos apaptias (8: 3). Die wet bly egter ‘n plek in Rm 5 - 8 en by
Paulus behou (8: 4) aangesien dit as uitdrukking van God se wil vervul
word (8: 4) en wel deur God self (8: 4) asook deur die Gees (8: 4). Dit
geskied in die nuwe acon (8: 1).

Hoe stel die Gees tot voldoening aan die eise van die wet in staat?
Hierin speel God, die Gees en die vrygespreekte ‘n rol. Dit kom na vore
in die woorde TAnpwbf, év Uplv asook mepiTatobow kaTd Tvelpa
(8: 4). Elke woord/ frase word vervolgens bespreek.

(a) Die wet word vervul.

Die doel mer asook die gevolg van God se veroordeling van die
sonde -dié vrot appel wat die nakoming van die wet betref —is,
sodat die eis *** van die wet vervul kan word™®. Met ‘vervul’
word waarskynlik bedoel om alles waarvoor die wet gestaan het
tot finale afsluiting te bring. Dit verwys nie na die uitvoering
van die voorskrifte van die wet nie, en dit impliseer ook nie dat
vrygespreektes die eis van die wet volmaak nakom nie.
Gelowiges voldoen volkome aan die wet deur Christus se

0 Aikalwpa het in Bybelse literatuur die volgende betekenisse: (1) reél, vereiste, gebod, gewoonlik met
betrekking tot die gebooie van die wet. (2) regsdaad (Bar 2: 19; Openb 19: 8). Cf Rm 3: 18: daad van
gehoorsaamheid; (3) regsuitspraak / -vonnis (Openb 15: 4); (4) vryspraak - Sikaiwots. Laasgenoemde is
‘n buitengewone Pauliniese gebruik in Rm 5: 16 en ‘n woord deur hom gemunt om te konformeeer met
geassosieerde woorde in 5: 16 wat met -jLa eindig, {5) wetlike / regsgesag. Dit is ook die betekenis van
Sikalwpa in 8: 4. Vir sommige eksegete verwys die enkelvoud Sikalwpa na ‘n spesificke enkele gebod en
met name na die tiende gebod wat in 7: 7 gencem word. Waarskynlik gebruik Paulus die enkelvoud
Sikalwpa om enige suggestie van *n hernude vervulling van die voorskrifte van die OT en Joodse wet te
vermy en om die aandag te fokus op die essensigle kern van wat die wet vereis; ‘n lewe wat 8lkaios voor
God is. Vir bogemelde uviteensetting sien Byrne (1996: 78, 243 ~ 244).

! Grammaties is TAnpwOf ‘n handeling in ‘n bepalingsin ten opsigte van gevolg by kaTéxkplrer en dit
word deur die onderskikkende voegwoord (va ingelel. ‘Hy het veroordeel, met die gevolg dat ...°,
Cranfield 1977: 383-385 sé dat iva wAnpwdi €V npiv (8: 4) op beide doel en gevolg dui (Van Rensburg
1980: 122-123).
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verlossende sterwe (Rm 10: 4). Later in Romeine vind die
vopos ToU Beol sy vervulling in die liefde (13: 10).

Vervulling van die wet geskied ‘deur ons’.

Die doel met asook die gevolg van God se kuTékpLrev Thv
dpaptiav is dat aan die eis  van die wet voldoen kan word™™.
Die vervulling van die wet geskied ‘deur ons"™*’. Die ons wat
die wet vervul is: (1) die vrygespreektes (5. 1); (2) diegene wat
die voorwerp van God se werksaamheid is*’.

Vervulling van die wet geskied deur Gees-beheersde
vrygespreektes.

Die doel met asook die gevolg van God se optrede om die sonde
te veroordee! in sy Seun (8: 3) is dat vrygespreektes aan die eis
van die wet kan voldoen, Hulle kan dit egter alleen doen indien
hulle nie deur hulle sondige natuur nie, maar deur die Gees
beheers word (8: 4).

Die OT agtergrond van mepimatodorv’® is halak(h), wat dui op
‘n wandel of bestaan of lewenswyse voor en in die
teenwoordigheid van God™®. Vir die Israeliet in die OT was
daar ‘n pad® van die lewe waarlangs / waarop God hom gelei en
ook geleer het. Die voorskrifie en bevele van die Here was die
riglyne vir die ‘wandel’ op hierdie pad (Du Toit 1975: 4 — 6).
Die klem in meptmaToloty is op’n lewenswyse wat volgens ‘n
definitiewe norm moet geskied (Du Toit 1975: 4 — 6). Die norm
in 8: 4 is die Gees. Die wandel van die gelowige geskied kaTa
mvedpa’®. In 8: 2 is daar byvoorbeeld ‘n duidelike onderskeid
tussen die norm van die Gees en dié van die sonde. Die
gelowige wat kaTa Tvebpa mepitmatolowy is ‘n persoon wie se
lewe in sy totaliteit onder die beheer of volgens die norm van die
Gees is (8: 4, 5, 10). Die TlveDpa is die persoon wat die
gelowige ‘beheers’ en wel in dié opsig dat die Gees se wil
gehoorsaam en uitgevoer word. Hier in 8: 4 lei die Ilvebpa se

382 Die NAB vertaal mAnpw6i. ‘n aoristus passief, in ‘n aktiewe sin,

** Die volgende eksegete beskou év fiuiv as handelende by fva mAnpw6fj: Newman & Nida (1973: 147);
Schlier (1977: 236); Louw (1979 IL: 90); Van Rensburg (1980: 122 — 123) en die NAB. Eksegete soos
Ridderbos (1959: 173); Murray (1960: 274) en Cranfield (1975: 371) beskou €év fjuiv as bepaling ten
opsigte van plek by {va mAnpw8f en wel in die sin van “in ons’. Dus nie *deur’ of "met” ons nie.
Kisemann verstaan év fpiv as ‘n antropologiese verwysing na beide individuele gelowiges asook die

gemeente (Kdsemann 1980: 219).

334 PO . L
IMAnpwby is ‘n passivum divinum.
s - . . : . o .
Meptmatoboir word dertig keer deur Paulus gebruik en wel in figuurlike asook in etiese sin. Vergelyk

Gal 5. 16; Rm 6: 4; 13; 13; 14: 15,

%36 Sien Eks 16: 4; 18: 20; Deut 8: 8; 13: 5; 2 Kon 20: 3; Spr 8: 20. Vergelyk Rm 6: 4: 131 13; 14: 15.
37 Twee terme, halak(h) en derek, word gebruik (Bertram & Seesemann 1970: 941 ~ 943).

388

5: 16.

Die preposisionele frase kata mrebpa kom net by Paulus voor en wel in Rm 1: 4; §: 4, 8: 5; Gal 4: 29;
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beheersing van die gelowige tot die gelowige se uitvoering van
die dikalwpa Tol vopou .

Heerskappy deur die Gees stel tot ware lewe in staat (8: 5 - 13).

Die ondergemelde belangrike aspekte kom in vv. 5 - 13 na vore,

L4

Ou en nuwe acone,

Rm 8: 5 - 13 word beheers deur ‘n teenstelling van die magte van die ou
en die nuwe acone (Ridderbos 1966: 94 — 96, 234 - 244). Op’n skerp
dualistiese wyse kontrasteer hierdie verse ‘n lewe onder die beheer van
die sondige natuur van die mens met ‘n lewe onder die beheersing van
die Gees. In 8: 9 word in ‘n konklusie gesé: gelowiges is nie év capki,
nie, GAAG €v Tvebpart.

Die herhalende voorkoms van die woorde ‘Gees’ (twintig maal) en
‘vlees’ (dertien maal) in Rm 8 is opmerklik. In geen ander brief van
Paulus het hierdie antitetiese konsepte so ‘n prominente plek nie
(Ridderbos 1966: 94 — 96, 234 — 244). Agter hierdie teenstelling tussen
viees en Gees is daar die teenstelling tussen die twee acone. Die mens
wat nog onder die beheersing van sy sondige natuur is, bevind hom nog
in die ou acon van die sonde. Daarenteen is die mens wat onder die
beheersing van die Gees is, opgeneem in die nuwe acon. Hierdie nuwe
aeon het begin met die opstanding van Christus. Die koms van die Gees
met Pinkster was die teken daarvan.

Die heerskappy deur die Gees.

In 8: 4 word die woord mepimatobow *¥ en in 8: 14 word die woord
dyovral® gebruik. In 8:5- 13 is mepimatolow (8: 4) baie belangrik.
Die klem in hierdie woord is op ‘n lewenswyse wat volgens ‘n
definitiewe norm moet geskied (Du Toit 1975: 4 — 6). Die OT term
halak(h) is in hierdie verband belangrik (Du Toit 1975: 4 - 6). Vir die
Israeliet in die OT was daar ‘n pad van die lewe waarlangs God hom
gelei en ook op geleer het. Die voorskrifte en bevele van die Here was
die riglyne vir die ‘wandel’ op hierdie pad. Hierdie beeld is baie
belangrik met betrekking tot mepimatotcwy hier in 8; 4. Hierdie woord
verwys na ‘n manier van lewe volgens ‘n bepaalde norm, naamlik die
Gees. In 8: 2 is daar byvoorbeeld ‘n duidelike onderskeid tussen die
norm van die Gees en dié van sonde. Die gelowige wat kata mvelpa
TepLTaToUOLY is ‘n persoon wie se lewe in sy totaliteit onder die beheer
{norm) van die Gees is(8: 5, 10). Die wvetpa is die persoon wie se wil
die gelowige gehoorsaam moet uitvoer. Die uitvoer daarvan behels die
gelowige se totale lewe. Die gelowige se ‘wandel’ op hierdie pad is nie
‘n ontspanne doellose uitstappie nie (Du Toit 1975: 4 - 6).

389

6: 4).

MeptmaTolowr word dertig keer deur Paulus gebruik en wel in figuurlike en etiese sin (Gal 5: 16; Rm

% Kyovtai, word sewe keer deur Paulus gebruik (Gal 6: 18; 1 Kor 12: 2; Rm 2: 4; §: 14). oTotxéw word
vier keer deur Paulus gebruik (Gal 5: 25; 6: 16; Rm 4: 12; Fil 3: 16).
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Die woord mvedpa in 8: 4 - 8 behels dus drie komponente: (1) die nuwe
aeon ; (3) die Gees as die sfeer van lewe; (3) ‘n lewenswyse deur die
gelowige volgens die Gees as norm.

MepiraToboly  beskryf beide ‘n godsdienstige asook ‘n etiese bestaan
van die gelowige en wel as ’'n bestaanswyse voor en in die
teenwoordigheid van God”'. Omdat gelowiges év wveduatt is, kan
hulle ‘n bestaanswyse kaTa odpka agter hulle rie plaas (8: 4) en in die
teenswoordige acon van die Gees ‘n lewe kaTa wvetpa (8: 4) voor hulle
stel en op hierdie wyse ‘n godsdienstige ¢n etiese lewe voor asook in die
teenwoordigheid van God lewe.

* Die Gees stel tot ware lewe in staat.

Die assosiasie van Tvebua met lewe komin 1: 4;5:9-11;6:4; 7: 6 en
8: 12 - 17 voor®. In 1: 4 staan lewe in verband met Christus en sy
opwekking. In 8: 2 gee die Gees die lewe wat daar in Christus is aan die
getowige. Hierdeur word die gelowige bevry van die sonde en van die
dood (8: 2). Nou kan die gelowige onder die beheersing van die Gees
lewe (8: 4). Die dpdévnua van die Gees vir die gelowige is lewe (8: 6).
Hierdie lewe is moontlik vanweé die vryspraak wat daar vir die gelowige
is (8: 10) en daar rus ‘n verpligting (0bethéTar) op die gelowige om
hierdie lewe te openbaar (8: 13). Hierdie lewe is die lewe van die
opgestane Christus asook van Sy Gees (8: 2). Dit is ‘n lewe wat aan elke
gelowige gegee is (8: 2). Dt voer hom tot die ewige heerlikheid, sy
eindbestemming (8. 17).

¢ ‘n Verpligting.

Die nuwe aeon , die sfeer van die Gees en die nuwe lewe het
konsekwensies vir die gelowige. Dit vereis van hom dat hy sy
verbintenis met die odap&E moet verbreek. Die gapé kan nie meer sy
norm wees nie. Die gelowige is ‘in die skuld’ teenoor God en Christus
en die Gees (8: 13). Sy verpligting is weens die inwoning van God en
van Christus en van die Gees in hom (8: 9 - 11) in die hede (Apa olv ,
‘daarom dan’, 8: 12a; Fitzmyer 1993: 492). Die gelowige se verpligting
om onder die beheer van die Gees te lewe is nie in Rm & 4 - 13 ‘n
imperatief op grond van die indikatief van God se heilswerk nie.

' Die agtergrond van meptwartolow in die LXX is die OT halak(h): Gen 17:1. CfEks 21: 19. CfGal S:
16 (Bertram & Seesemann 1970; 941 — 945).
32 Cf ook 1 Kor 15: 45 en 2 Kor 3: 6.
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Rm 8: 4 - 13 belig die volgende aspekte van hierdie verpligting:

" In Rm 8: 4 - 8 is die antitese dié van vlees en Gees en wel as
twee sfere van lewe (katd). [Mvebua is in 8: 4 - 8 ‘n sfeer van
lewe (Cranfield 1975: 394).

. In 8: 12 - 13 is die antitese dié¢ tussen dood en lewe. In §: 13
staan mvebpa in ‘n datief vorm as aanduiding dat dit
instrumentee] gebruik word. Die mvebua is die wyse waardeur
die gelowige in staat gestel word om ‘n einde aan die sondige
praktyke van die liggaam te maak.

. ‘n Lewe katd oap€ bring die dood mee (8: 6), is vyandskap teen
God (8: 7) en laat sterwe (8: 13).

. Gelowiges bestaan objektief in die Gees (8: 9).

Die formule év mvedpat®” beeld die Gees™ eskatologies asook in terme van
die twee aeone uit (Kidsemann 1980: 220). Die voorsetsel év in die frase év
mretpaTt in 8: 9 het ‘n oordragtelik-lokale betekenis (Du Toit 1976: 56 — 57) en
dui die objektiewe posisie van die gemeente aan (Ridderbos 1966: 54 — 63). Die
verbintenis van die gemeente met die Gees deur die voorsetsel év is iets
korporatief asook iets in ‘n objektiewe sin (Ridderbos 1966: 54 — 63).

Die eskatologiese acon van die Gees is nie meer iets toeckomstig soos wat dit vir
die OT en die Judaisme was nie, maar iets teenswoordig, en wel weens die koms
van Christus (8: 1, 2). Weens die teenswoordige aard van die aeon van die Gees
kan vrygespreektes év mrelpLaTL wees en as gevolg daarvan die werk van die
Gees ervaar (8: 1 - 27). Die feit, elmep (8: 9)*”, op grond waarvan die acon van
die Gees ervaar kan word, word dan in 8: 9 - 11, die inwoning van die Gees,
beide van God en van Christus, uiteengesit. Yels beklemtoon op ‘n emfatiese
wyse die nuwe status van vrygespreektes, ook daar in Rome™*.

Die Gees bewoon elke gelowige (8: 9 - 11),

Die inwoning van God onder sy volk in die tabernakel (Eks 235: 40)**" en in die

tempel (1 Kon 8) was een van dié groot gedagtes van die OT. Die gedagte kom

in die Eksodustyd®”® asook in die na-eksiliese tyd voor*”’,

3 Hierdie formule kom slegs by Paulus voor. Vergelyk 2 Kor 10: 3; Rm2:29;7: 6:8:9.9: 1; 14: 17; 15:
16. Vergelyk ook 8: 13, 14,

* IMvebpa verwys na die Heilige Gees en nie na die menslike gees nie (Cranfield 1975: 387; contra
Sanday and Headlam 1962: 196).

9% <E{mep’ beteken ‘aangesien’, of ‘siende dat’, en druk n feit uit, Michel 1978: 252 - Cranfield 1975:
388. Contra BDF 454 (2) wat ‘eimep’ as ‘n voorwaarde sien: ‘as inderdaad’. Dit sou 'n voorwaarde wees.
 Ylels, saam met die adversatiewe dA\d en §¢, kry klem in 8: 9 (Morris 1988: 307),

7 Ridderbos (1966: 429 — 432) sien die tradisie-historiese parallel van die inwoning van die Gees en die
Eksodusverhaal en die verwysing na die Tent van Samekoms (Eks 25: 17vv). Vergelvk die verbonds-
formule in Gen 17: 7; Eks 6: 7; 24: 16; 29: 45 - 46; 40: 35.

%% Eks 25: 17-22; 29: 45 - 46.

*° Eseg 36: 26 - 27: 37: 1 — 14; 39: 29; Jes 63: 10, 11, 14; Hag 2: 5, 20.
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Die permanente teenwoordigheid van die Gees onder die volk van die Here is
egter deur die profete van die OT as iets tockomstig, as deel van die Messiaanse
tydperk gesien (Jes 32: 15-20; 44: 3; Jog€l 2: 28 - 32).

Jesus se tempelreiniging word as ‘n Messiaanse gebeurtenis vertolk waardeur
Jesus se identiteit as God geopenbaar word (Mark 11: 15 - 19 et par.). Jesus se
identifikasie van sy liggaam as die tempel (Joh 2: 21) implisecer dat die
Jerusalemse tempel nie meer die woonplek van God is nie. God moet deur die
Gees aanbid word (Joh 4: 23).

Die uitstorting van die Gees op Pinkster*” is die uiteindelike vervulling van die
OT, asook van Jesus se uitsprake, en vorm die waterskeiding in die
heilsgeskiedenis en wel as openbaring historiese gebeurtenis. Dit s€ Petrus in sy
Pinksterpreeck wanneer hy Jogl 2: 28 - 32 aanhaal (Hand 2: 1 - 36)*”".

Die ‘nuwe’ volgens Paulus is dat God nie net in die NT in Christus (Joh 1: 14) en
deur die Gees (8: 9) onder sy volk kom woon het nie, maar dat sy volk
korporatief (1 Kor 3: 16; Efes 2: 22) en individueel (1 Kor 6: 19; Rm 8: 9 - 11)
self nou sy tempel is (cf 2 Kor 6: 16). Hierdie inwoning van God onder en in sy

volk is ‘n blywende aanwesigheid*” van Hom™"”.

Volgens Girtner (1965: 71 — 72) en McKelvey (1969: 92 — 139) is die frase olkel
mvelpa deel van ‘n tempeltradisie van die vroe€ Christendom met sekere vaste
elemente daarin®. Volgens Michel was die frase mvelpa olkel een van die
permanente kategetiese en didaktiese elemente in Paulus se teologie (Michel
1967: 135). Die verbintenis van die Gees met olkel en die tempel mag Paulus se
eie bydrae wees aangesien dit slegs in die Pauliniese corpus voorkom (Hahn
1986: 166 - 167).

Die inwoning van die Gees (8: 9) in gelowiges word verbind met of gelyk gestel
aan die inwoning van die Gees van God (8: 9) asook aan die Gees van die
opgestane Christus (8: 9 - 10b). Hierdie identifikasie van die Gees met God en
met Christus dui daarop dat die Gees een in wese is asook van dieselfde ewige
Godheid as die Vader (8: 3 - 4) en die Seun is (8: 3 — 4; Cranfield 1975: 388 -
389;cf2Tim i: 13 - 14; Rm 9: 5).

Die inwonende Gees is die maatstaf vir die identiteit van Christene (8: 10). Die
teenwoordigheid van die Gees in gelowiges 1s die conditio sine qua non om

400 pinkster stem ooreen met die Fees van Weke in die OT, wat ‘n fees vir die insameling van die eerste
landbouprodukte was (Eks 34: 22; Deut 16: 9). In Lev 23: 15 is die voorskrifte oor die offers. In2 Kron §8;
13 word ook na Pinkster verwys.

“! Die skeiding van die motief van die inwonende Gees van die fisiese tempel! in Jerusalem kom reeds in
die Koemraanliteratuur voor. In hierdie literatuur word die Jerusalemse tempel verwerp en word die
inwonende Gees die maatstaf van gemeenskaplike en individuele piéteit (1QS 16: 1 ~ 9: Hahn 1986: 164 -

167).

2 Vergelyk die praesens oixei . 1 Kor 3: 16; Rm8: 9.

“P Miebpa oikel is ‘n voor-Pauliniese tradisie (Hahn 1986: 165).

“% Drie elemente word genoem: *n verwysing na die tempel, die werkwoord oixel of 'n verwante woord
en die Gees. Die betrokke teksverseis: 1 Kor 3: 16, 17;6:19-20; 2 Kor 6: 14~ 7: 1. Gal 2: 9; Eks 2: 18~
22;2Tes 2234, 1 Tim3: 15 Heb3: 1 -6, 1 Pet 2: 3-6:4: 17,
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Christus te *hé’ (8: 92)*” asook om van Christus te wees (8: 9 — 10; Moule 1978:
74). Die aanduiding van die Gees as wvetpa XpioTob, is om dit te laat
ooreenstem met aUTo? in die apodosis (Cranfield 1975: 389). Die bewoording
van 8 9 - 10 is ‘n absolute uitspraak aangesien die emfatiese demonstratiewe

voornaamwoord oUTos na T{s verwys, wat vooraf met spesiale klem genoem is
(Kim 1989: 154).

Die inwoning van die Gees kenmerk alle asook elke individuele Christen. Dit
beklemtoon die emfatiese oUTos asook die beklemtonende Tis (8: 9). Geen
vrygespreekte is sonder die Gees nie en omgekeerd is slegs dié wat die
inwonende Gees het ipso facto Christene. Die konjunksie elmep*® wat die
voorwaardesin inlei dui op die toestand wat ‘n realiteit is. Dit kan weergegee
word met ‘aangesien dat’ of ‘aangesien inderdaad’. Christene in Rome kon wéét
dat hulle die Gees besit.

Laastens word daarop gewys dat die inwoning van die Gees in 8: 9 - 10 antiteties
staan teenoor die inwoning van die sonde in 7: 17 - 18, 20. Die kwessie van wie
of watter ‘mag’, sonde of die Gees, die inwonende en beheersende persoon of
‘mag’ in die gelowige is, is ‘n deurlopende tema in 7: 14 - 8 13 (Byrne 1996:
231). Sienveral 7: 17, 18, 20, 23; 8: 9, 10, 11.

Die Gees realiseer vrygespreektes se kindskap (8: 14 - 17).

Daar is reeds by die Theos-logie gewys op God se rol met betrekking tot die
kindskap van gelowiges. Volgens 8: 14 is vrygespreektes viol 8eol deurdat hulle
diegene is wat hulle deur die Gees laat lei*”. En volgens 8: 15

ontvang vrygespieektes die Gees wat hulle tot kinders van God maak. Die

frase mredpa vioBeolas lui letterlik ‘die Gees van aanneming tot kinders van
God,” maar beteken ‘die Gees maak julle tot kinders van God*®. In laaste
instansie is die veronderstelde subjek van dyovtat, God self.

By die Christologie is gewys op Christus se rol met betrekking tot die kindskap
van gelowiges. Rm 8: 14 funksioneer op ‘n oorgangswyse en wel deurdat daar ‘n
verskuiwing plaasvind vanaf die odpE-mvetpa antitese wat sedert 8:4 ‘n rol
speel, na die kindskap konsep wat tot by 8: 23 in fokus bly. Paulus bring in 8:4
op ‘n unicke wyse die motiewe van die Gees, gelei word en kindskap
bymekaar*”. In 8: 14 kom kindskap - viol - vir die eerste keer in die meervoud

voor. Die enkelvoud - vids - kom egter reeds in Rm 1: 3, 4, 9; 5: 10 en 8: 3 voor

% Rm 8: 9b: €xel, is volgens Michel (1978: 253) ‘n Scheideformel, en volgens Kisemann (1980: 223) is
dit 'n vonnis van die heilige reg. Sitze Heiligen Rechtes sou volgens Kidsemann 1 Kor 3: 17; 14: 38;
Openb 22: 18; Rm 8: 9 wees.

00 Vergelyk elmep in Rm 3: 13; 2 Tes 1: 6 en waarskynlik ook Rm 8: 17, Indien elmep so verstaan word
dat die vervulling van die voorwaarde oop gelaat word (¢f 1 Kor 8: 5; 15: 15) dan word die stelling ‘n
waarskuwing of dreigement (Byrne 1996: 231).

“7 Kyovrar, word tereg as ‘n medium beskou en gevolglik met ‘diegene wat hulle laat lei” vertaal (Barrett:
1937: 162; Ridderbos 1959: 180; NAB). Avyovrar, word as ‘n passiewe vorm beskou deur Michel {(1963:
194); Newman & Nida (1973: 1533): Cranfield (1975: 395). Sien Van Rensburg (1981: 127-131),

** Die genitiewe vorm viofecias is *n handelingsgenitief (Van Rensburg 1980: 130 - 131).

400

Die samevoeging van hierdie drie motiewe mag ‘n voor-Pauliniese tadisie van die vroeé Christelike kerk

wees. By die doop van Jesus kom die samevoeging van hierdie drie motiewe vir die eerste keer voor {Mat
3:13-4: 11 et par).
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en is almal verwysings na Jesus as Seun van God. Die meervoudsvorm - viot -
verwys na die vrygespreektes, maar die gebruik daarvan sal die kindskap van
Christus vir die lesers in herinnering roep. Rm 8 29 staan ook in ‘n
Christologiese konteks van die Seunskap van Christus.

Rm 8: 14 - 17 handel oor die Gees se rol met betrekking tot die kindskap van
vrygespreektes. Rm 8: 14 funksioneer op ‘n oorgangswyse: daar vind ‘n
verskuiwing vanaf die odpE-mvedpa antitese (8: 4 - 13) na die motief van
kindskap plaas. Die rol van die Gees met betrekking tot die kindskap van
vrygespreektes word vervolgens bespreek.

Die Gees maak vrygespreektes tot kinders van God (8: 15).

Die frase mvedua vioBecias beteken: ‘die Gees maak julle tot kinders van
God*'"®. Die modifieerder vioBealas by mvedpa verwys in die genitiewe
vorm®'' na die volgende (Fee 1994: 20 — 27):

die Gees wat (iets) tot stand bring.

dit is “n perifrase vir die aktiwiteit van die Gees.
die resultaat van die Gees se aktiwiteit.

‘--- die Gees gekenmerk deur ---"*"

L I R 4

Die Gees, wat van God af kom, bring dus vrygespreektes se aanneming tot
kinders tot stand. *"’Die korrekte verstaan van viofecias is egter belangrik vir
die verstaan van 8: 15. In Paulus se gebruik van die woord val die klem nie op
die daad van aanneming nie, maar op die resultaat van aanneming wat dan lei tot
die status van kindskap (Hahn 1986: 192).

Die maak van vrygespreektes tot kinders deur die Gees word in 8: 15 ook verbind
met éXdBete Tuedpa’. Die aoristus vorm van éNdBeTe dui op ‘n daad in die
verlede en wel op ‘n spesifieke tydstip, en verwys dus waarskynlik na die begin
van ‘n gelowige se Christenskap (Hahn 1986: 192), asook op sy toetrede tot die
geloofsgemeenskap.

0 Die frase mvedLa vioBeaias lui letterlik: die Gees van aanneming tot kinders van God. Die genitiewe
vorm is egter ‘n handelingsgenitief (Van Rensburg 1980: 130 — 131; Fee 1994: 26 — 28). Sommige
verklaarders verstaan wveDjea in 8: 15 (2x) antropologies as verwysende na die menslike gees (Sanday &
Headlam 1902: 202; Dodd 1959: 128). TMveDjia moet albei kere in 8: 15 verstaan word as ‘n verwysing na
die Heilige Gees. Die frase é\dfeTe wvelja as ‘n tradisie in die vroeé Christelike kerk dui ook met
sekerheid daarop dat mvebpa in 8; 15 na die Heilige Gees verwys (Hahn 1986: 202 — 203). Die parallel
met Gal 4: 6 bevestig dit.

“"In die corpus Paulinum kom wvedpa met die genitief elf keer voor en wel in 1 Kor 2: 12; 4: 21 (cf Gal
6:1); 2Kor4: 13; Rm 1:4; 8 15(2x); Efes 1: 17;4:23;2 Tim 1. 7

412

Hierdie parafrase is ‘n Semitisme. Dit kom in die OT voor. Byvoorbeeld: ‘n gees van jaloesie (Num 5:

14, 30); ‘n gees van begrip (Deut 34: 9); ‘n gees van wanhoop (Jes 61: 3). Sien Baumgirtel 1971: 359 -

368.

413

Die gebruik van vioBeoias kom vyfkeer by Paulus voor: Gal 4: 5; Rm §: 15, 23: 9: 4: Efes 1. 5.

" Die frase éxdpeTe mvelyLa is voor-Paulinies en was wyd verspreid in die vroeé Christelike kerk. Die
frase komin 1 Kor 2: 12; 2 Kor 11: 4 en Gal 3: 2, 14, voor. Elders in die NT kom dit cok in Hand 2: 38; &:
15,17, 19; 10: 47; 19: 2 asook in Her 3: 2 voor. In Hand gaan elke ontvangs van die Gees gepaard met die

doop.
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Die skenker van die Gees - é\dBeTe (8: 15) - is God en die skenking van die
Gees is ‘n soewereine daad van genade van Hom. Vrygespreektes se kindskap
word dus deur die soewereine daad van die skenking van dic Gees in laaste
instansie teruggevoer na God self (Kim 1989: 216 - 217).

In Rm 8: 15 word die kindskap van vrygespreektes dus verbind aan beide
mrebja vioBeoias én éndBete mvedpa *'°. Die verwantskap tussen kindskap
en die handeling van die Gees word in 8: 15 in die verlede tyd gestel. In 8: 23
word na die volle realisering van kindskap in die eindesgaton as iets toekomstig
verwys®'®. In 8: 15 verwys Paulus dus na kindskap as ‘n gebeurtenis in die
verlede. Die teenswoordige vorm van die werkwoorde in 8: 14 en 16 dui egter
aan dat die besef en belewenis van kindskap ook ‘n teenswoordige realiteit
is(Cranfield 1975: 398). Dit is nie slegs ‘n herinnering aan die daad van
aanneming in die verlede (8: 15) of ‘n toekomstige hoop nie (8: 23), want in §:
14 en 16 lei en getuig die Gees in die hede aangaande kindskap. Rm 8: 15 self
wys ook daarop dat gelowiges se ervaring van die Gees wat kindskap ‘n
subjektiewe realiteit maak iets in die hede is. Want dit is die Gees wat mense tot
kinders maak en wat deur die gelowige ontvang word, wat kinders in staat stel
om aBBa, & matnp, te roep. Kinders van God se bevoorregte gebruik van die
woord aPPa is iets uniek en beskryf ‘n atmosfeer van intimiteit, nabyheid,
warmte, vertroue en aanvaarding tussen ‘n biddende kind van God en God as sy
Vader (Jeremias 1984: 63 - 67).

Die Gees wat vrygespreektes ontvang is ‘n wvejLa vioBeoias en nie ‘n Tvedua
Sovkelas nie. Hierdie twee motiewe in 8 15 word gebruik in ‘n verdere
ontwikkeling van die gedagte van kindskap wat in 8: 14 ingelei is. Die woordjie
yap dui hierdie voortsetting van die werk van die Gees, wat in 8: 14 die
vrygespreektes lei en in 8: 15 die vrygespreektes kinders maak, aan. Die
neweskikkende voegwoord yap vervul tegelykertyd ‘n motiverende funksie. Dit
moet lui: ‘immers, julle het nie ontvang nie’. Rm 8: 15 motiveer dus die
voorafgaande gedagte in 8: 14. Die betekenis is dan dat omdat vrygespreektes ‘n
Gees ontvang het wat hulle tot kinders maak (8: 15), daarom lei die Gees die
kinders van God (8: 15). Die meervoudsvorm wys daarop dat dit vir alle
gelowiges geld.

Die frase mvedpa Sovkelas *'7 staan teenstellend teenoor die frase mvedpa
vioBeoias en dui op ‘n Gees wat verslaaf’®, Dit kan moontlik verwys na die
slawerny van diens aan die Mosaiese Wet (Gal 5: 1; c¢f 4: 24). Die frase els
dABov  moet sintakties verstaan word as bepaling ten opsigte van gevolg by die
frase oU yap éNdPeTe (Louw 1979 : 18) en moet lui: -- sodat (julle moet) vrees.

“ In 8: 15 word kindskap ook verder verbind aan die *lei (dyovTat,)’ deur die Gees.
6 yioBeoias amexSexopevor. InGal4: §en Efes 1: S word na die aktiwiteit van God in die verlede

Verwys.

"7 Vergelyk 1 Tes 1: 4 — 5; Kol 1: 8-9;2 Tim 1: 7.

8 Die frase mrebpa Soulelas beteken letterlik: Gees van verslawing. Die genitiewe vorm Sovkelas is
‘n handelingsgenitief (Van Rensburg 1980: 131). Die NAB vertaal wvefpa Sovdelas met: ‘Die Gees . .,
maak julle nie tot slawe nie’. Barrett (1957: 163) identifiseer mvelia Sovhelas as 'nretoriese
formulering gebaseer op die Gees van kindskap en gee ‘n parafrase identies met die NAB. InGal 4. 7 word
kindskap en slaafskap ook gekontrasteer.
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[TdAv moet saam met ¢p6Bov geneem word en wel in die betekenis van ‘weer’
vrees (BAGD s.v. 2b).

Die Gees wat vrygespreektes tot kinders maak (8: 15) en wat hierdie kinders ook
lei, (8: 14) bring hulle nie weer in ‘n posisie van slaafskap teenoor God nie. Die
emfatiese negatiewe o0 wat aan die begin van 8: 15 geplaas is, beklemtoon dat
die Gees kinders van enige slaafskap asook van enige vrees bevry het. Hulle
hoef nie weer daarheen terug te keer nie*'.

Kindskap in die corpus Paulinum kan tyd-histories ‘n Grieks-Romeinse
aanknopingspunt hé**’, maar die agtergrond en oorsprong daarvan is die OT*"'.
Vir Paulus is die feit dat God in die nuwe eskatologiese aeon mense kinders van
Hom maak deur sy Gees, ‘n eskatologiese nuwe skepping in die esgaton, as
vervulling van die OT profesieé*’ en die Dawidiese verbond*?,

Die Gees lei kinders van God (8: 14).

Die motief om deur dic Gees gelei te word was wyd verspreid in die vroeé
Christelike kerk,*”* en is dus voor-Paulinies van aard (Betz 1979: 27). Dit was
deel van die tradisie en leerstellige voorveronderstellings by Paulus (Betz 1979:
27). Die tradisie was in die vorm van ‘n direkte verbintenis tussen GyovTai, en
mvelpa waarin dyovTat, in die passiewe vorm en mretpa in die datiefvorm
voorgekom het*”’,

Die Gees se rol ten opsigte van vrygespreektes se kindskap kom ook in 8: 14
deur die werkwoord dyovTair na vore. Ayovrtat, dui ‘n handeling aan in die
byvoegingsin wat met oUToL begin (Van Rensburg 1980: 130). Dit moet as
medium gesien word en gevolglik met ‘laat lei’ vertaal word (Ridderbos 1959:
180). Die leiding geskied deur die Gees. Die datiewe vorm ‘mvebpaty’ dui op
die rol en werksaamheid van die Gees in die lei van die kinders van God"‘. In
die ‘laat lei’ deur die Gees speel die gelowige ‘n aktiewe rol. Die kind van God
moet hom-/haarself onder die beheersing (8: 9) en leiding (8: 14) van die Gees
stel (Ridderbos 1959: 180). Die aktiewe werking en invloed gaan dus van die
Gees uit (Fitzmyer 1993:499).

% Vergelyk Gal 3: 21 — 4: 7. Die genitiewe vorm Sovkelas dui weereens op die aktiwiteit van die Gees
asook op die resultaat van die Gees se aktiwiteit. Sien bo by viobeoias.

%9 Sanday & Headlam (1962: 203) sien die vioBea{as — gebruik as Grieks van oorsprong, aangesien
kinderaanneming nie ‘n wetlike Joodse instelling was nie. Lyall (1969: 458 — 466) voer weer aan dat
Paulus se verwysing na aanneming uit die Romeinse gebruik stam.

' yiioBeaias in Rm9: 4 veronderstel die OT verbond. In die OT was vioBeoias Israel se voorreg voor
God: 2 Sam 7: 14; 1 Kron 28: 6; Ps 2: 7; 89: 26v; Jer 3: 19; Hos 11: 1; ¢f Gen 15: 2 — 4; Eks 2: 10; Ester 2:

7

2 Sien veral Rm 9: 26 en Hos 1: 9.

432 Sam 7: 14, deur Paulus in 2 Kor 6: 18 geparafraseer. CfJes 43: 6; Jer 31: 9.

** Sien Gal 5: 18; 1 Kor 12: 2; Luk 4: 1 et par; Hahn (1986: 189 — 190).

* Die vorm van dyortat. kan ook dvdyw wees en ‘n alternatiewe vorm van wyse kan in die plek van
mvetia in die datief vorm gebruik word. In 1 Kor 12: 2 verwys dyovTai, moontlik vir die heidene na die
‘wegvoering’ of 'wegrukking’ deur ‘n bonatuurlike mag of afgod. Die Christene in Korinte het die frase
dyorTar TrelpaTL corgeneem en verstaan as ‘besit” deur die Gees (Hahn 1986: 189 ~ 194),

¢ Vergelyk Rm 8: 11 waar die werking van die Gees met 51 (= wyse) uitgedruk word.
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Die orde is verder nie dat ‘n persoon hom deur die Gees laat lei en nou word hy
‘n kind van God nie. Dit sou ‘n voorwaarde wees. Nee, die gelowige stel hom
onder die heerskappy van die Gees en lewer daardeur getuienis dat hy / sy ‘n
kind van God is (Ridderbos 1959: 180; cfelow [8: 14)).

Die werkwoord dyovTat, staan in ‘n praesensvorm en dui op ‘n teenswoordige

en voortdurende handeling van die Gees asook op ‘n teenswoordige en
L. . : 27

voortdurende realiteit wat die gelowige betref*’.

Volgens Paulus is 6oot, dit wil sé ‘al diegene wat’ hulle deur die Gees laat lei,
hille (o¥Tot) is kinders van God. ‘Oocot * moet inklusief verstaan word as
verwysende na al die kinders van God (Cranfield 1975: 395). Die
demonstratiewe naamwoord ‘oUToL” is beklemtonend en beteken ‘hierdie en geen
ander’ nie (Murray 1975: 295). Die verwysing na kinders in die meervoud ‘-viot
Beol - ¢ is ook opmerklik. Die enkelvoud ‘vios eol’ word eksklusief van
Christus as die Seun van God gebruik**.

» Die Gees laat kinders van God roep: ‘Abbal’ (8: 15).

Volgens 8:15 laat die Gees gelowiges roep aBfa O mathp. ABBa is ‘n Aramese
woord. Die Aramese emfatiese woord dBa , letterlik, ‘die vader’, is gebruik as
‘n vokatief: “Vader!’. Die identiese frase kom in Mark 14: 36 op die lippe van
Jesus in Getsemane in sy gebed tot die Vader voor sy kruisiging voor*”’. In die
Grieksprekende kerk is aBBa nie met die regte Griekse vokatief natnp (cf Luk
11: 2) vertaal nie, maar is die letterlike Griekse vertaling, & notnp, bygevoeg®”.
In 8:15 is dBBa O waThp die voorwerp van die werkwoord kpdlopev. Die
werkwoord kpd{opev  word op verskillende wyses geinterpreteer™’. In die
Psalms dui kpd{opev ‘n emnstige asook ‘n opregte roep tot God aan, afgesien
daarvan of die roep hard of sag of ongesproke of in die openbaar of privaat is*>,
Die besondersheid van kpd{opev is geleé in die vrye en vreeslose vertroue op,
asook roep tot God, en wel as die onderliggende basis van die kind van God se
bestaan””.  Die deelsin dM\\& éNdBeTe - & momp staan, soos die
neweskikkende voegwoord d\\& aandui, in teenstelling met die deelsin ol ydp
EXdBeTe--- €ls ¢OBov. In téénstelling met mense wat soos slawe voel en wat
vol vrees is, kan kinders van God soos en as ‘kinders’ met God praat.

77 Die “lei’ van die Gees is nie ‘n charismatiese gebeurtenis in die erediens nie. Contra Kdsemann (1980:
228).

2 Paulus verwys ongeveer twee en twintig keer na Jesus as Seun, meestal in Rm 1: 3, 4, 9; 5: 10; 8: 3, 29,
32eninGal 11 16;2:20;4: 4,7, 23, 29, 30,

9 yVolgens die vier Evangelies kom dpfa ongeveer 170 keer in die logia van Jesus voor. Die uitsondering
is Jesus se gebed op die kruis wat tot God gerig word, Waarskynlik het Jesus 170 keer die Aramese woord
abbi gebruik: ‘my Vader!” (Schrenk 1983: 1000).

“¥ Die identiese frase kom in Gal 4: 6 voor.

' Dodd (1959: 129) en Kisemann (1980: 228), suggereer dat kpdlopev ‘n terminus technicus is vir
akklamasie as 'n ckstatiese roep in respons op die boodskap van verlossing (1 Kor 14: 13).
1Ps3:4:4:3;,18:6;22:2,5;34:6;ctal ... InRm8: 15 dra die roep egter ‘n persoonlike en nie ‘n
kulties-liturgiese karakter nie (Ridderbos 1959: 181).

33 Ridderbos (1959: 181) gee die volgende samevatting van hoe eksegete kpdZojer verstaan, naamlik as
vrymoedige (Greijdanus). blye (Schlatter), standvastige (Bengel), tere (La Grange) en vurige (Kuhl) gebed
(Zahn).
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Die subjek van die werkwoord kpd{opev' is die gelowiges wat kinders van God
gemaak is (8: 15)”*. Die Gees is egter die een deur wie (év ¢) die gelowiges
roep. Ev ¢ moet as kousatief en dus as oorsaak van die roep verstaan word in
die sin van ‘wat ons laat roep’ of ‘as gevolg van wie ons roep”*”. Die Gees stel
die gelowiges in staat om te roep: ‘Apfa !’ dit is: ‘Vader!"**.

In die OT word God nérens direk as ‘Vader!” aangespreek nie. Daar word wel
na God as Vader verwys*'.

Die woorde abba 6 matnp as aanspreekvorm vir God was tyd-histories ook byna
iets ongehoord in die kontemporére Judaisme*®. Die Aramese vorm abba afgelei
van ab, word min met betrekking tot God gebruik. In ‘n aantal latere voorkomste
word aBBa, in godsdienstige sin, enkele kere gebruik, maar dan altyd met die
byvoeging van die woorde ‘wat in die hemele is’. Dié¢ woorde beklemtoon die
afstand wat daar tussen die mens en God is (11QtgJob 34: 36; Kittel 1983: 5 — 6).

Jesus het die Aramese vokatief aBBa teenoor God gebruik, ‘n term wat vir sy
tydgenote bekend moes geklink het®, Tog sou dit vir sy tydgenote ook
disrespekvol wees, Paulus se gebruik van die roep: dpfa & motnp moes sy
oorsprong gehad het in die ABBa -aanroep van Jesus (Kim 1989: 226). Die
aanroep van God as Vader druk die nuwe eskatologiese verwantskap uit waarin
kinders van God kan deel (8: 14 - 15). Dit geskied op grond van gelowiges se
medekindskap met Jesus (8: 29).

ABBa 1is ‘n familiale term wat as gebed eerbied en respek maar terselfdertyd ook
nabyheid en innigheid jeens God uitdruk*°, Beide woorde dpBa en matnp
verwoord ook die familiale verband binne die nuwe familia van God.

“4In Gal 4: 6 is die subjek van kpdopev die Gees,

“* Die volgende eksegete sien év " as kousatief: Greijdanus (1993: 371); Newman & Nida (1973: 155) en
Cranfield (1975; 395).

36 Kasemann (1980: 225 — 229) meen ten onregte dat die aanroep appa 6 matip. natnp op ekstatiese
gebed dui waarin die woord kpd{opev ‘n intense roep in charismatiese aanbidding uitdruk.

7 Sien 2 Sam 7: 14; 1 Kron 17: 13; cf Ps 89: 26; Jes 63: 16; Jer 3: 4, 19; 31: 31 - 34: Hos 11: 1; Eks 4: 22;
Deut 14: 1; cf Deut 32: 6. Vergelyk Kittel (1983: 1 - 6).

% Wat die intertestamentére periode betref is daar weinig gevalle van die aanroep van God as Vader in die
betrokke literatuur bekend (Kim 1989: 224).

9 Jesus gebruik apBa ongeveer 170 keer in sy logia soos opgeteken in die vier Evangelies (Schrenk 1983:
1006; Kittel 1983: 1 - 6). Vergelyk die tradisie aangaande Jesus se doop in die vier Evangelies, waar die
neerdaal van die Gees op Jesus vergesel word van God se stem, aangaande die unieke Goddelike Seunskap
van Jesus: oU €1 O vids pov. .. Mark 1: 11 et par. Die verbintenis van die Gees en Kind-Seunskap met
die doop van Jesus, I¢ die heilshistoriese verband ten opsigte van gelowiges se kindskap (Paulsen 1975:
92).

0 Jeremias 1984: 63 ~ 67.
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Rm 8: 15¢ dui dus op die noue verwantskap tussen kindskap en gebed en wel as
iets wat deur die Gees bewerk word. In 8: 26 word die verhouding tussen
kindskap en gebed weer genoem. Die rol van die Gees staan daar in verband met
die doBévera en die oUk oldajLev van die gelowige as bidder.

Vrygespreektes se gebruik van God se eie Seun se aanspreekvorm van sy Vader
as ‘ABBa !I" (Mark 14: 36) is dié bewys hier in 8: 15 van hulle kindskap (Fee
1994: 405). In 8: 15 bereik die kindskap motief in Rm ook sy klinkende klimaks
(Wright 1991: 44).

Die Gees getuig aangaande vrygespreektes se kindskap (8: 16).

Rm 8: 16a lui: abTd 7O wrelpa ouppapTupel TO TrevpaTt nuéy . Volgens
hierdie woorde word die Gees en die menslike gees verbind tot twee getuienisse
aangaande die feit dat vrygespreektes kinders van God is.

Rm 8&: 16 dra besondere gewig en emns (Cranfield 1975: 402). Dis die effek van
die asyndeton wat daarin gebruik word. Die asyndeton bring mee dat daar ‘n
abrupte oorgang na ‘n nuwe onderwerp is, naamlik die getuienis van die Gees

aangaande God se aanneming van vrygespreektes tot sy kinders**'.

Volgens Cranfield val die hoofklem in hierdie vers daarop dat die wete by
vrygespreektes dat hulle God se kinders is, iets is wat hulle nie aan hulle self kan
gee nie. Dié wete moet van buite af asook as iets wat bd vrygespreektes se
vermoé is aan hulle gegee word, en wel deur God (Cranfield 1975: 402). Dit
doen God deur Sy Gees**.

Die aard van die Gees se werk word aangedui met oupjiapTupel . Die klem in
hierdie woord val op die aktiwiteit van die Gees en wel op sy getuienis. Sy

getuienis 1s ‘n voortdurende versekering aan vrygespreektes dat hulle kinders van
God is.

‘n Belangrike eksegetiese kwessie is: wat beteken die woorde oujipapTupel TO
mvetpaTt nuav? Beteken dit ‘getuig saam met’, ‘getuig aan’ of ‘bevestig’?
TuppapTtupel  ** is ‘n saamgestelde werkwoord en beteken oorspronklik om
getuienis te lewer ‘met’ ‘n ander persoon en wel in die konteks van om ‘n getuie
‘saam met’ of ‘langs’ ‘n ander getuie te wees (Strathmann 1969: 508 — 509).
Montague sien in die gekombineerde getuienisse van die Gees en van die
menslike gees in 8: 16 ‘n verwysing na die vereiste om twee getuies in die OT
wetsisteem (cf Deut 19: 15) te hé (1976: 209).

“! Paulus se gebruik van 'n asyndeton waarin daar ‘n oorgang van een onderwerp na “n ander is, wys op ‘n
ander formele epistolére styl by hom. Elders maak hy ook op hierdie wyse ‘n nuwe begin: Rm 8: 16, 9: 1;
10: 1. Sien BDF 463.

442

Volgens Cranficld bevestig en verduidelik 8: 16 dit wat 8: 15 sé. Gelowiges se roep tot *ApBa !" berus

op iets vooraf asook onafhanklik daarvan (Cranfield 1977: 402).

% Die werkwoord cuppapTupel kom nie in die LXX voor nie, en in die NT kom dit slegs by Paulus voor
enwelinRm2:15;8:16:9: 1.
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Die NAB vertaal die voorsetsel ‘cup-" met ‘saam met’ en ni¢ as ‘aan’ nie. Die
voorafgaande konteks van 8: 14 - 15 het dit duidelik gemaak dat die Gees self die
kindskap van die gelowige skep asook die vermoé by die gelowige om daardie
kindskap te erken. Rm 8: 16 gaan nou verder en beklemtoon dat die Gees
medegetuies van kindskap lewer***. Hierdie aktiwiteit van die Gees is dus nie ‘n
getuienis ‘aan’ die gelowige in die sin van ‘n bevestiging vanaf sy kant af nie.
Die aktiwiteit van die Gees is ‘n aksie van langs die gelowige ‘met’ die gelowige
en wel in ‘n situasie van wederkerige getuienis (Hahn 1986: 220)**. Paulus
verbind ‘n emfatiese alTd met die Gees aan die begin van 8: 16, Hierdie
emfatiese aTO beteken: Die ‘Géés’ of ‘Hy" of ‘die Gees self” getuig™’.

Die innerlike getuienis van die Gees belig die soteriologiese rol van die Gees ten
opsigte van die heil van die kind van God. In ‘n objektiewe-subjektiewe
heilsgebeurtenis bied die Gees sekerheid van verlossing. Op die eksistensiéle
vlak van kind-van-God-wees bied die Gees voortgaande en voortdurende
gerusstelling sodat die kind van God ‘familiale’ gerustheid in die familia van
God en ten opsigte van God as ITotnp familias kan hé.

Die woord fjudv moet verstaan word as év nudv . Die aktiwiteit van die
getuienis van die Gees is nie ‘n aktiwiteit van buite af aan die gelowige nie*"’.
Aangesien die leiding van die Gees (8:14) en die ontvang van die Gees (8:15) ‘n
innerlike werk van die Gees is, moet die konteks waarin 8:16 staan daarop dui
dat die inwonende Gees (8: 9, 11) inwendig saam met die gelowige se mvebpa*®

getuig dat hy of sy ‘n kind van God is.

Die inhoud van beide die Gees en die menslike gees se getuienisse teenoor
mekaar is dat vrygespreektes éopév Tékva 8e00*. Volgens Cranfield en Byrne
(1996: 250 — 253) is daar geen onderskeid"® tussen Tékva envlolt*' nie, en is
die twee woorde se betekenisse wisselbaar met mekaar. Volgens Byme is Tékva
meer ‘geslagsinklusief” (Byrne 1996: 253). Die getuienis wat die twee getuies in
die hart van die vrygespreektes lewer, behels dat die vrygespreektes kinders van
God ‘is’. Die werkwoord éopév gee besondere klem (Ridderbos 1959: 183).
Die twee getuies se getuienis behels 60k dat God vrygespreektes kinders van

% Rm 8: 16 gaan dus verder as Gal 4: 4(6), wat bloot oor die aanneem tot kinders handel.

#3 Cranfield verstaan guppapTupel in aansluiting by die Vulgaat as ‘getuienis aan * of as ‘bevestig’
(1975: 403). So ook Michel (1978: 261).

“ Die enigste ander geval van ‘n emfatiese verwysing na die Gees by Paulus is Rm §: 27.

7 S0 sé Kiasemann (1980: 228). Hy verstaan 70 mvelpaTt fjuéy as ‘the Spirit ruling in the
congregation’.

% Strathmann (1969 : 508 — 509) aanvaar nie die siening dat mvepa fiu@v na die menslike gees verwys
nie. Volgens hom verwys mvebpa fLOv na die Gees en wel in die sin van ‘the Spirit ruling in the
congregation’ en wel in ‘n erediens konteks. Volgens Ridderbos (1959: 182) kom die getuienis van die
menslike gees mede tot stand deur die getuienis van die Gees wat die menslike gees “dra’ en "bevestig’.

" Die woorde Tékva Oeol kom by Paulus in Rm 8: 16, 17, 21; Fil 2: 15 voor. Vergelyk 1 Joh 3: 1, 2, 10;
5:2.

40 Volgens Sanday & Headlam (1962: 396) dui Téxvuy op die natuurlike verhouding tussen kind en ouer,
terwyl vidg aanvullend hierby die erkende status en wetlike voorregte wat vir kinders gereserveer is,
impliseer.

B Die woorde viot feol kom in Rm 8: 14, 23 voor.
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Hom ‘maak’. Die genitiewe vorm feov, dit wil s€ ‘van God’ beteken ‘God

maak’ mense sy kinders**’.

Paulus se oorgang van die tweede persoon meervoud ‘julle’ in 8: 14a na die
eerste persoon meervoud ‘ons’ in 8: 15b - 16 is verder belangrik. Paulus stel
homself daardeur op dieselfde grondslag as die Christene in Rome én erken
tegelykertyd sy eie persoonlike betrokkenheid by hulle (Kim 1989: 232). Hierdie
meervoudsvorm - ‘ons’ - toon ten slotte die kenmerk van ‘n belydenis, dit wil sé
‘n vroeé Christelike credo.

DIE EINDESKATOLOGIESE WERK VAN DIE GEES.

Die werk van die Gees in die toekomstige eindacon figureer baie sterk in Rm 8: 11 - 30,
Hierdie werk van die Gees word vervolgens uiteengesit.  Eers is twee belangrike
opmerkings egter nodig.

‘n Verskuiwing na die toekomstige aspek van die werk van die Gees in
Rm 8: 17¢.

Rm 8: 1 - 17 teken hoofsaaklik die teenswoordige werk van die Gees in die gelowige en
vertoon ‘n gerealiseerde eskatologie. Hierdie verse beskryf die Gees se bemiddeling van
God se eskatologiese triomfin die hede. In 8:17c¢ vind daar ‘n basiese verskuiwing vanaf
die teenswoordige triomf na die tockoms asook na die hoop op die toekoms en op die
toekomstige triomf van God plaas (8:18 - 30). Rm 8: 17d voer die woord ‘heerlikheid’
in. In 8:18 - 30 is daar slegs vier verwysings na die Gees teenoor sestien verwysings
daarna in 8:1 - 17. Hierdie vier verwysings teken die Gees se werk met betrekking tot die
toekoms ( 8: 23, 8:26-27).

Die Gees bemiddel God se eskatologiese triomf in die toekoms
(Rm 8: 17¢ - 30).

Daar is reeds daarop gewys dat 8; 17¢ ‘n oorgang vorm vanaf die teenswoordige na die
toekomstige werk van die Gees. Die toon van 8: 18 - 30 staan in kontras met 8:1 - 17b.
Die prentjie wat van gelowiges in 8: 18 - 30 geteken word, is dat hulle in lyding verkeer,
dat hulle in ‘n skepping leef wat sug en wat wag op bevryding, dat hulle nog op hulle
finale redding hoop en dat hulle uiteindelike bevryding en kindskap en verheerliking nog
in die toekoms 1€,

Die eskatologiese aspek van die werk van die Gees figureer egter baie sterk in 8:18 - 30.
Die klem is egter nie net op ‘n toekomstige eskatologie nie. Die toekomstige element
van die werk van die Gees breek as’t ware in in die teenswoordige bestaan van die wéreld
en van die gelowige (8:23 en 8 26 - 27). Die ondergemelde aspekte van die
toekomstige werk van die Gees kom in 8: 1§ - 30 na vore. Eers moet daar egter

teruggegaan word na 8:1 - 17 omdat daar ook verwysings is na die toekomstige werk van
die Gees!

** Die genitiewe vorm 6¢oD is sintakties ‘n handelende genitief en ‘n byvoeging by 7ékva (Van Rensburg
1980: 130 - 131
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Dic toekomstige werk van die Geesin Rm 8:1-17.

In Rm §: 11, 13, 17 kom daar verwysings na die werk van die Gees by die
eindtoeckoms voor. Hierdie verwysings word vorentoe hanteer. Struktureel
handel 8: 1 - 17 oor die werk van die Gees in die teenswoordige tyd. Rm 8: 11,
13, 17 kom egter daarin voor. In feite wys hierdie verse op gebeurtenisse by die
eindtoekoms (Hahn 1986: 153-208).

®

Die Gees-opstanding verhouding in Rm 8: 11.

In Rm 8: 11 vind daar ‘n oorgang plaas vanaf ‘n verbintenis tussen die
Gees met die teenswoordige lewe van die gelowige na die Gees as
instrument van die lewendmaking van die gelowige se sterflike liggaam
in die toekoms. Liggaamlike lewendmaking kom in Rm 1: 4 voor. Daar
verwys dit na die lewendmaking van die Seun. Hierdie lewendmaking
geskied deur die bemiddeling van die Gees. Die toepassing van die
lewendmaking deur die Gees op gelowiges in die toekoms moet gesien
word as die toepassing op gelowiges van dit wat met Christus gebeur het.
Dit wat met Christus gebeur het, was ‘n daad van God.

Die ondergemelde aspekte kom in die Gees-opstanding verhouding na
vore:

] ‘n Formule.

Die frase 10U éyelpavtos TOv ’Inoolv éx vexpdv is ‘n
formulering wat teruggaan na ‘n éye{pw -formule (Du Toit 1989:
310 — 327). Die éyelpw -formulering ten opsigte van Jesus was
‘n vroeé Christelike tradisionele credo-formule wat Paulus in

verskillende kontekste gebruik het**’.

. God is die Opwekker.

Die partisipiéle frase éyelpavTtos is ‘n aktiewe vorm met God
as subjek. Die partisipi¢le formulering verskuif die fokus vanaf
‘n gebeurtenis** na *n persoon en wel in 8: 11 na God en dan as
‘n karakterisering van God (Du Toit 1989: 313), Hierdie fokus
op die persoon gee ‘n doksologiese karakter aan die formulering.

453

Die formule kom in ‘n werkwoordvorm asook in ‘n partisipiéle frase vorm voor. Eersgenoemde is die

meer oorspronklike. Die werkwoordvorm van die formule kom soos volg voor: 1 Kor 6: 14; 15: 3 -4, 12,
13, 14,15, 16, 17, 20; 1 Tes 1: 10; Rm 4: 25; 6: 4; 10: 9. Die partisipiéle frase vorm kom soos volg voor:
Gall: 1;2Kor4: 14;5: 15; Rm4: 24;6: 9, 7: 4, 8: 11 bis; 8: 34; Efes 1: 20, Kol 2: 12: 2 Tim 2: 8. Buite
die corpus Pualinum kom die frase ook in Hand 3: 15; 4: 10; 5: 30; 10: 40; 13: 30, 37; 1 Pet 1: 21voor. Die
basiese formule kom in Rn1 10: 9 voor. Die essensiéle elemente daarvan is ‘n verwysing na God, die
werkwoord ‘opgewek’ (€ye{pw ) in die aoristusvorm en die frase éx vekpdv. Hierdie formule verwys
oorspronklik nie na die Gees nie, maar dit word deur Paulus aangepas met Gees materiaal om sy
beklemtoning te versterk (Hahn 19806: 168).

**In die geval van die werkwoordvorm.
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Die aktiewe vorm van die frase reflekteer daarby ook die
lofprysings van God in die OT asook in die Joodse liturgiese
tradisie*”. In die corpus Paulinum dien die éye{pn -formule as

‘n passivum divinum.

Die rol van God in die opwekking word verder beskryf as die
Een wat Jesus opgewek het. Dit is ‘n verwysing na die rol van
God in die Paasgebeurtenis. Opwekking bly ook God se
toekomstige vermoé (8: 11),

Die Gees-opstanding verbintenis.

In 8 11 1& Paulus ‘n verbintenis tussen die Gees en die
opstanding. Tot hiertoe in Rm was Paulus se klem op die
teenswoordige werk van die Gees en wel as sy gerealiseerde
eskatologiese werk. Die groot getal praesens werkwoorde in
Rm 8: 1 - 17 veral wys hierop. In 8 11 kom die toekomstige
werk van die Gees vir die eerste keer na vore en wel in die
futurum vorm (woroijoer ***. In 1: 4 was daar alreeds ‘n
sinspeling daarop dat die Gees in verband staan met die gee van
lewe na die opstanding van Christus - 66k aan gelowiges. Die
sinspeling in 1: 4 op die gee van lewe deur die Gees is in 6: 4; 7:
6 en 8: 2, 10 opgevolg. Dit word hier in 8: 11 weer opgeneem
en verder ontwikkel.

Die gebruik van {gomoLfioeL in die futurum vorm verwys na die
opwekking van vrygespreektes in toekoms (Cranfield 1975:
391). Die futurumvorm druk ook sekerheid uit aangaande
gestorwe vrygespreektes se toekomstige eskatologiese bestaan
(Fee 1994: 553).

Die grond vir die toekomstige lewendmaking van vrygespreektes
is die inwoning van die Gees (8: 11a). Die partikel el in 8: 11 is
sintakties bepaling ten opsigte van rede by {womotfoer (Van
Rensburg 1980: 128) en moet weergegee word met ‘aangesien --
- (hy woon) ---"*7. Die inwoning van die Gees is dus ‘n vaste
feit (8: 11a)*®. Dit is hierdie ‘in’-wonende Gees wat die
toekomstige lewendmaking van die vrygespreekte bewerk. Die
tockomstige werk van die Gees word dus gebaseer op die
teenswoordige plek en werk van die Gees in die vrygespreekte,
en wel as iemand wat ‘binne’ gelowiges is*”. Paulus gebruik
dus ‘n gerealiseerde eskatologie as grondslag vir die
eindeskatologiese werk van die Gees.

*** Die Sitz im Leben van die lofprysing in die vroeé Christelike kerk sou die liturgie van die kerk wees (cf

Du Toit 1989: 315).

¢ Ander futurum verwysings na die werk van die Gees is 8: 13, 17, 23, 26, 27.

437

Die partikel el beteken nie ‘as™ nie, en stel nie ‘n voorwaarde vir die toekomstige opwekking van

vrygespreektes nie, Dit is redegewend (Ridderbos 1959: 178).
*** Die werkwoord is verander van die eenvoudige oikel in 8: 9 na évorkolvTos hier in 8: 11.

439

woon.

InRm35: §asook in 8: 9, 11 is die Gees iemand wat in die “harte’ van vrygespreektes is en wat “in’ hulle
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Die ‘inwoning van die Gees’ is dus die basis van die
vrygespreekte se ganse eskatologiese bestaan, beide sy
gerealiseerde  eskatologiese  bestaan  sowel as sy
eindeskatologiese bestaan. Nog méér, die inwonende Gees is die
waarborg in vrygespreektes se teenwoordige bestaan dat hulle
alreeds die lewe van die komende aeon binnegegaan het. Dié
lewe sal ten volle gerealiseer word by die Einde en dit sal
geskied deur opwekking (Fee 1994: 554).

Die rol wat die Gees in die lewendmaking speel, word uitgedruk
met &L plus’n partisipiéle frase wat die inwoning van die Gees
beskryf*”. Aid + Tob mredpaTos in die genitief is sintakties
bepaling ten opsigte van middel by {womotficer . Die frase
beteken ‘deur middel van’ (Van Rensburg 1980: 129) en verwys
na die rol wat die Gees speel in God se toekomstige
lewendmaking van gestorwe vrygespreektes, en wel as die
‘wyse’**" waarop God in die opwekking werk. God wek op
‘deur die Gees’. Die Gees deur wie God opwek is sy eie

46
Gees*®.

Die woord {womoujoel dwing egter ook ‘n diesseitige betekenis
af. Die rede daarvoor is dat die verwysing na ‘lewe’ in Rm,
vanaf 1; 17, (cf 1; 4) nie net as ‘ewig’ en as iets eindtoekomstig
verstaan moet word nie, maar ook as iets téénwoordig in die
hede*®,

Gesien vanuit die OT dui {wn op eskatologiese lewe. Die OT
profesieé verwys na vryspraak en lewe as twee aspekte van die
een eskatologiese verlossing van God (Hab 2: 4; Jes 32: 15 -17;
44: 1 - 5; Eseg 37: 1 - 14). Volgens Mal 2: 5 behels die
verbondsbeloftes van God twee seéninge, naamlik lewe en vrede.
Wanneer Paulus lewe en die Gees verbind (8: 10; 8: 11) is dit vir
hom ‘n vervulling van die OT profesicé aangaande die
eskatologiese verlossing van God. In Rm 5 - 8 dui {wn op
eskatologiese lewe wat die Gees gee (6: 4, 7: 6; 8: 2, 10, 11) en
wel op grond van die vryspraak wat daar in Christus 1s (8: 10).
Hierdie eskatologiese lewe behels die eindeskatologiese lewe (8:
11) as Cof aldvos . In 6: 23 staan {wh aldvios in
teenstelling met 6avaTos. Basies dui (w1 op die aard van die
verbintenis met God in die ewigheid asook op die deel in die
ewige lewe van God (6: 23).

49 Tekskrities is die getuienis ewe sterk vir die 51& + akkusatief en 51 + genitief. Voorkeur moet gegee
word aan 514 + genitief (Ridderbos 1959: 178).

461

Gees as persoon.

Om na die 5td in die verwysing na die Gees as ‘agent” of ‘instrument’ te verwys. doen atbreuk aan die

** Rm 8: 11 verwys na die Gees as ‘die Gees van Hom deur wie Christus uit die dood opgewek is . ...
Die Een wat Christus opgewek het, is God self.

43 Paulus se verbintenis van lewe met die Gees in Rm 6: 4; 7: 6; 8: 2; 8: 4 — 13 kom uit die OT (Hab 2: 4)
en nie van die gnostiek nie (Bultmann 1983: 861 - 875).
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In Rm 1: 17 - 8 39 dui {w) egter ook op (w1 as iets wat
prolepties in die teenswoordige nuwe aeon aanwesig is (6: 4; 7:
6;8:2,4-13,10, 11). In 8: 10, 11 is die verbintenis van lewe
en Gees iets wat gegrond is op die vryspraak in Christus (8: 10).
Daarom is {wn in 8 11 iets wat wel eindeskatologies is (cf 5:
13). Daardie lewe is egter ook iets wat prolepties diesseitig is.

Sterflike liggame opgewek.

In vergelyking met §: 10 is die oorgang in woordgebruik in §: 11
vanaf odpE na odpa  asook vanaf 8dvartos na vekpds
opvallend. Daar is ‘n verandering vanaf die oapf -mvetpa
antitese in 8: 10 na ‘n vekpds- mvelpu antitese. Hierdie
verandering hou verband met Paulus se gedagtegang. Daar is by
hom in 8 11 ‘n oorgang vanaf ‘n beskrywing van die
vrygespreekte se lewe in die konteks van die inwoning van die
Gees in die hede van die vrygespreekte se bestaan na die Gees se
verwantskap met asook verbintenis met die opwekking van die
vrygespreekte se liggaam in die toekoms (Hahn 1986; 181 — 182;
Kasemann 1980: 223 - 225). En Paulus praat altyd oor die

opstanding in terme van oGpa .

Die voorwerp van lewendmaking deur God deur die Gees is die
‘sterflike liggame’ van vrygespreektes (8: 11). Die adjektief
BunTa beteken ‘onderworpe aan die dood’, en daarom ‘sterflik’
(Fee 1994; 55G — 554). Die ‘liggaam’ is ‘sterflik’ in die sin van
5:12. Weens die binnekoms van die sonde in die wéreld deur
"Abdy ‘het die dood tot al die mense deurgedring’ en wel ‘omdat
almal gesondig het’. Dus is die onafwendbare vir die mens: al is
die mens ‘lewend’ in een sin, is die liggaam in wesenlike sin
‘dood’ en daarom onderworpe aan en bestem vir die dood. Die
mense wat ‘lewe’ in ‘sterflike liggame’ bestaan onder die vonnis
van die dood*”. Z&ua verteenwoordig nie in 8: 11 die hele
persoon nie (Bultmann 1952: 192 - 203; Barrett 1957: 159). Dit
word gebruik as die locus van die opstanding (Fee 1994: 550).
Dit wat bestem is vir die ‘(ewige) lewe’ deur God se opwekking
deur die Gees, is die Bvnta oopara (8 11) van die

vrygespreekte. Dit is nie die menslike gees nie'®.

4% paulus assosieér oGpa met die dood of met sterflikheid in 1 Kor 13: 3; 2 Kor 4: 10: Rm 6: 6; 7: 4, 24;
8: 11, 13. In Gal 5: 24 is daar ‘n assosiasie van odpé met die dood, maar dan as 'n verwysing na die

kruisiging van Christus.

4% Katdkptpa: Rm 5: 16, 18; 8: 1.

9 Sommige eksegete beskou mrelja in 8: 10 verkeerdelik as ‘n verwysing na die menslike gees (Murray
1959: 289). Die meeste moderne eksegete verwerp egter hierdie siening. (Sien Ridderbos
(1959),Cranfield(1975), Michel (1978). Kdsemann (1980), Dunn (1988). Die kompeuente *liggaam’ en
‘gees’ as die basis van die mens as persoon kom slegs twee keer by Paulus vooren welin 1 Tes 5: 23; 1
Kor 7: 34. Paulus stel egter nérens ‘liggaam’ en ‘gees’ teenoor mekaar by die sterwe van die mens nie. Hy
leer ook nérens ‘n opwekking van die menslike gees nie (Fee 1994: 551).
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Die spanningselement tussen die ‘reeds’, naamlik die inwoning
deur die Gees, en die ‘nog nie’, naamlik die toekomstige
opwekking deur die Gees, kom dus hier in 8: 11 na vore.

Christus en die toekomstige opwekking (8: 11).

Die aanduiding van die Gees in 8: 11 as ‘die Gees van Hom deur
wie Jesus --- opgewek is’ (bis) verwys geensins daarna dat die
Gees ‘nrol gespeel het in die opwekking van Christus nie, in die
sin dat God Christus ‘deur die Gees’ opgewek het nie. Die punt
wat 8: 11 wil maak in die identifisering van die Gees as ‘die
Gees van Hom deur wie Jesus --- opgewek is’ is om die nouste
moontlike verbintenis tussen Christus se opwekking en dié van
vrygespreektes te 1&. Die opwekking van vrygespreektes word
naamlik in 8: 11 gebaseer op twee gronde:

(i) die opgestane Christus;

(i1) die inwoning van die Gees. Dieselfde Gees wat in
gelowiges woon, is ook die Gees van God wat opwek
(Fee 1994: 553).

Hierdeur 1é Paulus die nouste asook ‘n direkte verbintenis tussen
die opgestane Christus en die Gees en terselfdertyd tussen
vrygespreektes se toekomstige opwekking en die Gees (8: 11).
Die ‘“instrument’ of ‘agent’ deur wie God Christus se opstanding
in die verlede laat geskied het, is reeds as inwonende Gees (8:
11) teenwoordig in die Romeinse Christene om dieselfde rol te
vervul in hulle toekomstige opwekking.

Die Gees-lewe verhouding in Rm &: 13,

Gelowiges wat deur die Gees ‘n einde aan hulle sondige
praktyke maak, sal ‘lewe’. Die konteks hier is dat 'n lewe wat
gelewe word onder die heerskappy van die Gees na vore sal kom
in die wyse waarop die gelowige hom gedra (Newmann & Nida
1973: 153). Die ‘lewe’ waar dit in 8:13 om gaan is die lewe van
die opgestane Christus (1: 4; 6: 4 - 11) en van die Gees self en
wat die Gees in die gelowige bewerk (6: 4; 7: 6; 8: 2, 4 - 9).
Hierdie lewe waarborg ware lewe in die hede (6: 4;,7:6;8: 2, 4 -
9 en dit lei tot die ewige heerlikheid (8. 11), die
eindbestemming van die gelowige. ZnoeaBe staan in'n futurum
werkwoordvorm en dui op die néa-bekeringslewe van die
gelowige (6: 4 - 11; 8 4 - 9), maar ook op die lewe in die
eindheerlikheid (8: 11, 13; Cranfield 1975: 391).

Die Gees-erfenis verhouding in Rm 8: 17.
Rm 8: 14 - 16 sé die volgende oor die teenswoordige werk van

die Gees in die gelowige: die Gees lei die gelowige (8:14), word
aan hom gegee (8: 15), word deur hom ontvang (8: 15), maak
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hom tot kind (8: 15), laat hom tot God roep: ‘ApBa !’ (8: 15) en
getuig saam met sy gees van kindskap (8: 16). Rm 8: 17a sluit
hierby aan. Dit verwys na gelowiges se erfgenaamskap en wel
op grond van hulle kindskap. En gelowiges se kindskap is deur
die Gees daargestel (8: 14 - 16). Rm &: 17a begin met: ‘...
omdat ons kinders is...” - dis ‘n verwysing terug na 8: 14 - 16.
Die rol wat die Gees speel in die bewerking van gelowiges se
kindskap lei dus tot gelowiges se erfenis in die eindheerlikheid.
Hierin 1é die verbintenis van die Gees met die toekoms.

Gees-toekoms verhouding m 8: 1 - 17.

Die volgende blyk uit bogemelde drie uiteensettings oor die
toekomstige werk van die Gees in Rm 8: 1 - 17. Die Gees is die
teken dat die nuwe acon reeds aangebreek het (7: 6; 8: 2, 9).
Die klem op die teenswoordige rol van die Gees in die lewe van
die gelowige in Rm 8: 1 - 17 illustreer die werk van die Gees in
die nuwe aeon as ‘n gerealiseerde eskatologie. Dat die Gees
egter volgens Rm 8: 11, 13, 17 ook ‘n toekomstige rol het om te
vervul, beskryf ‘n toekomstige eskatologie. Rm 8 1 - 17
reflekteer dus ‘n kombinasie van ‘n gerealiseerde en ‘n
toekomstige eskatologie. Tussen hierdie twee eskatologieé is
daar ‘n spanning en wel dié van ‘n ‘reeds’ en ‘n ‘nog nie’.

Die toekomstige werk van die Gees in Rm 8: 18 - 30.

IMvedpa kom slegs vier keer in 8: 18 - 30 voor, een keer in 8: 23 en drie keer in
8: 26 - 27. Die verminderde getal kere waarin daar na die Gees verwys word in
8: 8 - 30 wys op ‘n verminderde rol in die werk van die Gees. Sy werk word
egter nie op die agtergrond geskuif nie. Die hoofklem in 8: 18 - 30 is op die
tockoms. Met betrekking tot daardie toekoms speel die Gees ‘n belangrike rol.

Die ondergemelde aspekte van die tockomstige werk van die Gees kom in 8: 8 -
30 na vore,

(i) Die Gees is die geskenkbewys én waarborg van die eskatologiese
eindheerlikheid (8: 23).

Die woord Thv dmapxny beskryf die Gees in sy dubbele rol van beide die
bewys en die guarantor van die toekomstige finale eindheerlikheid. Die
woord staan in die kontcks van die ‘alreeds’ en ‘nog nie’ van die
eskatologiese twee acone leer van die OT en van die Judaisme™’.

*7 Paulus gebruik die woord dmapxn vyf keer en wel in 1 Kor 15; 20; 16: 15; Rm §: 23: 11: 16; 16: 5. Die
semanties verwante term dpaBdv, ‘n semantiese leenwoord wat teruggaan na Fenisiese handelaars, kom
drie keer voor in die NT en welin 2 Kor 1: 21 - 22; 5: 5; Efes 1: 14, Volgens Kasemann (1980: 237) is
arnapxn en apafwr sinonieme. Daar is ook die semantiese verwante term o¢payls wat sewe keer in die
NTinl1Kor9:2;2Kor 1:21 ~22;Rmd: 11;15: 28; Efes 1: 13;4: 30; 2 Tim 2: 19 voorkom. Al drie
semantiese verwante woorde kom dus hoofsaaklik in die corpus Paulinum voor.
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Die ondergemelde aspekte kom in die toepassing van amapy1 as metafoor
na vore:

* ‘n Ou Testamentiese agtergrond.

Die agtergrond van die woord dmapyxn 1& in beide die OT en die
Hellenistiese offerkultus (Cranfield 1975: 417 — 418; Michel 1978: 270).
Die woord verwys na die offer van die eerste of beste deel van besittings,
verkry 6f deur verowering Of deur arbeid, aan die godheid. As
verteenwoordigend van die res is die dwapyn aan die godheid geoffer as
die nodige toewyding van die besittings aan die godheid voor enige
verdere persoonlike gebruik daarvan (Holleman 1996: 49 — 50). In die
OT verwys dmapyn hoofsaaklik na die landbou oes*®, die eerste vrugte
(letterlik) van die wynpers en die dorsvloer (Eks 22: 29; 23: 19; Lev 2:
12; 23: 10; Num 15: 20; 18: 12, 30; Deut 26: 2; 2 Kron. 31: 5; Neh 10:
37, 39; [2 Esdras 20: 38, 40]; Mal 3: 8; Jud 11: 13: Dunn 1988: 484 —
486). Tot 70 C.E. het die Jode tydens die Fees van die Weke, gehou op
die vyftigste dag (Pinkster) na die Pasgafees aan die einde van die
graanoes, die dwapyn van die oes reéel en simbolies in die tempel aan
die Here geoffer*”. In die NT vind daar ‘n assosiasie van die uitstorting
van die Heilige Gees met die OT Pentekoste plaas (Hand 2).

s Die basiese betekenis van aparche,

Die term dmapyn beteken basies ‘die eerste en verteenwoordigende
deel’. Die dmapyxn is die eerste deel van die oes in sy totaliteit en
tegelykertyd verteenwoordig en waarborg die drwapyn die toekomstige
totale oes (Delling 1972: 484 — 486). In Rm 8: 23 word dmapyxn
metafories in die betekenis van die eerste en verteenwoordigende deel
met betrekking tot die Gees gebruik.

L 4 Die Gees in sy volheid is gegee.

Die frase v dwapxfiv Tob mvedpaTos beteken: die Gees as eersteling
en behels dat die Gees in sy geheel of in sy volheid aan die gelowige
gegee is'’. As dmapyn is die Gees in sy geheel as eerste deel van die
toekomstige volle heerlikheid aan die gelowige gegee. As amapxn
verteenwoordig die Gees die teenswoordige eskatologiese gawe aan die

8 In die OT word dmapxn ook gebruik vir alle eerstelinge, byvoorbeeld: eersgebore seun — Ps 105: 36,
eerste aanteel van beeste en skape — Deut 12: 6; eerste offer van goedere — Eks 25: 2 - 3. In die LXX word
amapyn ook gebruik vir belasting — Eks 25: 2 — 3; Num 18: 8, 11; Eseg 45: 13 - en vir eersgebore kinders -
Ps 78: 51; 105: 36; Eseg 44 30.

“* Die graances het tydens die Pasgafees met die oes van die gars begin en is vyftig dae later met die oes
van die koring afgesluit. Na die graanoes is die Fees van die Weke, Pinkster, gevier (Eks 23: 16; 34: 22;
Lev23:10,15-21; Num 15: 17 ~21; Job 2: 12; De Vaux 1965: 490 - 491). In die LXX is dnapxn nie die
enigste woord wat vir die eersteling van die graanoes gebruik word nie.

" Die genitief is epeksegeties of appositief en dui op die hele Gees (Kisemann 1980: 237; Ridderbos

1959: 188; Dunn 1980: 473). Delling (1972 1: 484 - 486) verstaan die genitief as partitief. Dit sou behels
dat die gelowige 'n deel van die Gees nou ontvang en dat hy die Gees in sy volheid by die Einde in die
toekons sal ontvang. Cranfield (1975: 418) meen dat die genitief beide appositief en possessief is. Die
siening verberg die werklike betekenis van die woord.
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gelowige en breek die toekomstige acon reeds in die hede in (Barrett
1985: 166). In hierdie sin word die Gees dus op ‘n antisiperende wyse
gesien, Die oes het begin, al is dit pars pro toto. Maar daardie pars is
God se primére gawe.

Die Gees is as dmapxn lemand wat die vrygespreektes ‘besit’,en wel
blywend besit'”". Sien Van Rensburg (1980: 131-138).

- ‘n Totale oes wat moet vole.

Die oes is die geheel waarvan die dwapxn die eerste klein deel is
(Dunn 1988: 473). In hierdie geval is die hele oes die totale
toekomstige heil. In die konteks dui die toekomstige volle heil
op die heerlikheid wat geopenbaar sal word (8: 21), die volle
toekomstige kindskap van die gelowige (8: 23) en die gelowige
se bevryding van verganklikheid (8: 23). Die toto sal dan die
pars by verre oortref (8: 18).

. ‘n Kontinuiteit tussen eersteling en eindoes.

Die amrapxn metafoor 1& ‘n verbintenis tussen die eerstelinge en
die eindoes. Die amapxn is ‘n deel van die toekomstige geheel
en die toekomstige geheel het sy ontstaan in die drapyn. Hierin
1€ daar ‘n kontinuiteit. In 8: 23 is die Gees beide die verbintenis
asook die kontinue tussen die hede en die toekoms, tussen die
teenswoordige aeon en die toekomstige acon (Dunn 1988: 473).

» ‘n Eindeskatologiese konteks.

Die perspektief wat 8: 23 met die beeld van dnapyn gee, is dié
van die Gees as ‘n teenswoordige besit.  Die eskatologiese
betekenis van die beeld is egter nie net dié van ‘n gerealiseerde
eskatologie nie, maar ook dié van die Gees as ‘n waarborg van
die toekomstige eskatologiese eindgebeurtenis.

Die algemene toekomstige strekking van die konteks waarin 8:
23 voorkom kan in die opvallende woordgebruik gesien word.
Hierdie woorde is: éxmis- é\milo; amokapadoxia-
amekBexdpevol en amokaimTw - arokd ubis. Dié woorde
kom in die volgende volgorde voor:

8:23: AToKUAITTTW

8:19:  dmokapadokia, amokdiudis,
amekSexOLEVOL

8:20: éxmis

8:23: amekdexdplevol

8: 24 éxmis, (3x); éamiln

8:25: éan{{w, amexSexopevol

! Die woord €xovTes is in die partisipiumvorm en is sintakties byvoeging by fyets.
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Bogemelde terminologie saam met die perifrastiese toekomstige
konstruksie péXovoar + infinitief in 8: 18; die toekomstige
xevbepwdrioeTar  in 8: 21 en die dxpt Tov viv in 8: 22
kombineer om aan die hele perikoop ‘n sterk toekomstige
strekking te gee. Tegelykertyd behels die konteks dat die
geantisipeerde eindtoekoms beide die gelowiges en die hele
skepping sal omvat (Hahn 1986: 213 - 214).

= God lewer bewys van én verseker die toekomstige
eindheerlikheid.

Vrygespreektes het alreeds Tnv dmapxnv Tol mvedpaTos
ontvang. Alhoewel hulle nog die toekomstige eindheerlikheid
verwag, is hulle alreeds besitters van die Gees. Gesien teen die
OT offerkultus in die tempel, is die ‘rigting’ van die mens-God
handeling in die arrapyn beeld omgekeerd (Delling 1972: 484 —
486). Die Gewer is God en die ontvanger is die mens. Dit is nie
die mens wat ‘n eerste deel aan God gee nie, maar die Tvebpa is
God se amapyn aan die mens. Hierdie dmapyn dien ‘n dubbele
doel: dit is in die hede ‘n bewys aan die vrygespreekte
aangaande die sekerheid van sy eindheerlikheid en tegelykertyd
is die toekomstige eindeskatologiese ‘oes’ van die
eindheerlikheid iets wat nog in vervulling moet gaan. Ook dit is
iets seker, net soos wat ‘n landbou-oes met sekerheid op die
eerste opbrengs daarvan volg (Ridderbos 1959: 188).

In toto: die Gees is as amapyn God se teenswoordige Guarantor
van die finale eskatologiese 86€a.

Geesbesitters sug (8: 23).

In 8: 23 word ‘n verbintenis gelé tussen die Gees en die sug van
gelowiges. Dié sug van die gelowiges verbind verse 8: 22 - 27; in §: 22
sug die skepping, in 8: 23 sug die gelowiges en in 8: 26 sug die Gees. Al
drie sugte staan in ‘n toekomstige eskatologiese konteks.

Die ondergemelde aspekte van die sug van Geesbesitters kom na vore in
8:23:

= Selfs Géésbesitters sig.

Die hoofwerkwoord in 8: 23a is orevd{opev. Die sug van die
gelowiges moet vanuit die gesigspunt van hulle volle verlossing
(8: 23 - 24) verstaan word (Ridderbos 1959: 188). Daar is binne
hierdie gesigspunt drie redes vir die sug van die vrygespreektes.
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Dié redes is:
(1) ‘n Bestaan binne oorvleuelende aeone.

Die frases Tod viv kaipod (8: 18a) en Thv pélovoay
&86Eav  (8: 18b) dui eksegeties op 'n bestaan van die
vrygespreekte binne die ‘oorvleueling’ van die ou en
nuwe aeone (Byme 1996: 263). Vrygespreektes leef
alreeds in die toekomstige nuwe aeon (cf viv : 7: 6,17;
8 1, 18). Die ou sondige acon bly egter ook nog
voortbestaan (5: 12-21;6:1-23;7:6;7.7-24;8: 3,4 -
13, & 18 - 30). Die meervoudsvorm ‘ons’ in die
betrokke werkwoorde beklemtoon dat hille, die
vrygespreektes, alreeds mense van die nuwe aeon is.
Hulle wéét dit ook (8: 14 - 17, 23). Die bestaan in die
hede wanneer die nuwe aeon nog met die ou aeon
‘oorvieuel,” skep by vrygespreektes ‘n ‘rusteloosheid’.
Dié rusteloosheid laat vrygespreektes sug (Dunn 1988:
474).

(i1) Besitters van die Gees sug.

Vrygespreektes is mense wat die Gees ‘besit’. Hulle
besit van die Gees word aangedui met éxovTes. Selfs as
besitters van die Gees sug vrygespreektes.  Die
konsessiewe aard van €éxovTes onderstreep dit.  Die
betekenis is: ons self sug ook, soos die skepping, selfs al
het ons die Gees as eerste gawe*’>. Die hele sin (8: 23)
is emfaties van aard. Dit kom na vore in die dubbele xal
alTol asook in die emfatiese Tjels wat direk op
éxovTes volg. Die sin se betekenis is: ons sug ook, net
soos die skepping, selfs al besit ons die eerste gawe van
die Gees, en dit as iets wat die skepping nie het nie*”.
Géésbesitters sug, en wel in hulle self (Késemann 1980:
237).

Deur die herhaling van oTevd{opev wat ook in 8: 22 ten
opsigte van die skepping gebruik is. beklemtoon Paulus
vrygespreektes se betrokkenheid by die eskatologiese
sug van die ganse skepping®”™*

“2 Dunn (1988: 473) neem €xovTes as kousaal en vertaal dit met “aangesien’, wat op rede dui.

73 Yolgens Wallace (1996: 320 - 323) vervul die voornaamwoord in die nominatief in sekere gevalle die
funksie van beklemtoning. Die klem fokus in sulke gevalle meer op die subjek as op die werkwoord in die
sin. Die rede vir die fokus is in hierdie geval in 8: 23 om prominensie aan die subjek te gee. Ditis dus nie
oor die voornaamwoord per se ni¢, maar om die persone as subjekte.

** Die preposisionele frase év éavTols is sintakties bepaling ten opsigte van plek by o rerd{oper (Van
Rensburg 1980: 127-140).
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(111) Die volle verlossing skep rusteloosheid.

Die volle eskatologiese verlossing staan voor die deur
(8: 18, 21, 22, 23). En die op hande wees van die volle
eskatologiese verlossing wek ‘n ontevredenheid met die
ou verbygaande aeon (7: 6,17; 8 1, 1 8). Tegelykertyd
wek dit ‘n verlange daarna om bevry te wees van die ou
verbygaande aeon, veral wat die bevryding van die
bestaan in die liggaam self (8: 23)*" betref.

Bogemelde drie gedagtes gee die redes aan waarom otevd{opev
vanuit die gesigspunt van vrygespreektes se volle verlossing
verstaan moet word (8: 23 - 24).

* Geesbesitters sug na die volle verlossing.

Die sug van die vrygespreektes het betrekking op die uitsien na
die aanneming tot kinders, wat inhou dat hulle liggame bevry
word. Rm 8: 23b kan in ondergemelde gedagtes uiteengesit
word:

() Vrygespreektes het ‘n sugtende uitsien.

Die sug van die vrygespreektes geskied terwyl*’® hulle
vitsien na iets, naamlik na die aanneming tot kinders.
Die sug geskied ook in hulleself, wat dui op die
geestelike aard van die sug (Ridderbos 1959: 188). Die
uitsien is vurig en reikhalsend*’’.

(ii) Sugtende Geesbesitters sien uit na hulle

aanneming tot kinders.

Die partisipiéle frase viofeotav®® dmexSexdper wys
op vrygespreektes se verwagting terwy! hulle sug. Die
inhoud van hulle verwagting is hulle vloBeoia.
YioBeola het twee aspekte daaraan verbonde, naamlik
‘n teenswoordige (8: 15) en ‘n toekomstige (8: 23)
aspek. Kindskap is alreeds vir srygespreektes ‘n
teenswoordige besit (8: 15). Die volle verwerkliking
daarvan geskied egter eers in die toeckoms (8: 23).
Alhoewel vrygespreektes ook reeds die Gees wat hulle
tot kinders maak besit (8: 15), sal volkome kindskap van
God slegs onaanvegbaar en voltooid wees in TNy

* Die frase ToD oepaTos is sintakties ‘n byvoeging by v anoAlTpwoiy enis ‘n behandelde genitief
wat die implikasie het dat die liggaam self bevry word (Van Rensburg 1980: 136 - 137). Contra
{Ridderbos: 1959: 189) wat die genitief as ‘n genitief van verwydering verstaan.

*7° Die partisipium dmekSe XojLevol is sintakties bepaling ten opsigte van omstandighede by die hoof -
werkwoord gTevdloper {Van Rensburg 1980; 136 - 137).

*77 Yolgens Ridderbos (1959: 188) dui die dubbele voorsetsels dm -k *vurigheid’ aan.

*78 In sommige mss. insluitende P 46, ontbreek viofeoiav. UBS behou vioBeoiar as die lectio difficilior.
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amoAlTpuoiy Tob ocopartos (Kisemann 1980: 237).
Kindskap behoort dus tot die ‘alreeds’ asook tot die ‘nog
nie’ van vrygespreektes se eskatologiese verlossing.

Aanneming tot Kindskap behels die bevryding van
die liggaam.

Vrygespreektes se aanneming tot kindskap behels die
bevryding van hul liggame. Die bevryding behels dat die
liggaam self bevry word (Newman & Nida 1973:
161)*”.

Zdpa  sien hier op beide die psigies-somatiese aspek
van menswees, asook op die teenswoordige menslike
bestaanswyse in die huidige acon (Ridderbos 1959: 189),
as ‘n bestaan in ‘n sterflike liggaam (7: 24) asook ‘n
bestaan as ‘n verslawing aan verganklikheid (8: 21) en
onderworpe aan sondige praktyke (8: 13). Die cupaTa
wat bevry sal word is dié van die vrygespreektes self (cf
fuév ). Hierdie omvattende verlossing sal plaasvind
wanneer hierdie teenswoordige acon omskep sal word
tot die nuwe aeon en die ganse skepping nuut sal wees
(8: 18 - 23). Volgens 8: 19, 21 behels viobeoiar as die
aanneming tot kinders ook die awokdAudsiv van en die
86Ea TOv vidy Tob Beol .

Die Bevryder is God.

God 1s in 8: 23 die Bevryder wat die bevryding van die
liggaam bewerk. Die veronderstelde Persoon wat die
handeling in die frase THY dmoXiTpwoLy Tol oopaTos
verrig is God.

Die amoXiTpwols wat plaasvind dui hier in 8: 23 op
algemene verlossing (Ridderbos 1959: 189).

Samevattend kan die volgende oor die tockomstige werk van die gees in Rm 8:18-30

‘n Praesens-Futurum spanning.

Rm 8:18-30 karakteriseer ‘n teenswoordige en ‘n toekomstige aspek van die werk van die
Gees. Hierdie twee aspekte kom in 8: 23 asook in 8: 26-27 na vore. Die Gees is beide
‘n ‘eerste’ en ‘n toekomstige ‘res’. Die eskatologie is geinougoreer, en daarom is dit
reeds iets teenwoordig. Dit is egter ook nog iets tockomstig. Tussen die teenswoordige
en tockomstige aspekte van die werk van die Gees is daar ‘n spanning. Dit is die spaning
tussen die ‘reeds’ en die ‘nog nie’.

Die implikasie is nie dat die bevryding *n bevryding weg van die liggaam is nie. Die genitiefis dus ‘n

objektiewe genitief. Die gedagte is nie dat vrygespreektes van hulle liggame verlos word nie, maar dat
hulle liggame self verlos word (Ridderbos 1959: 189).
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Die Gees help triomfeer.

Ten spyte van wat in die boonste paragraaf gesé is, val die klem in 8: 18-30 op die
toekomstige aspek van die werk van die Gees. Die Gees speel, wat die eindoomblik van
die wéreld betref, ‘n belangrike rol in hierdie verse. Die Gees laat gelowiges sug na hulle
eindheerlikheid (8: 23) en Hy speel ‘n rol in hulle gebed te midde van hulle bestaan in ‘n
lydende en sugtende skepping (8: 18-23).

Die gebed van die gelowige geskied binne ‘n eskatologiese konteks (8:26-27).

Alhoewel die werk van die Gees in 8: 26-27 in ‘n teenswoordige perspektief gestel word,
is die verband asook die oorheersende strekking van die gedeelte toekomstig (8: 18 -30).
Die pleitwerk van die Gees in die gebed van die gelowige geskied te midde van die sug
van die skepping en van die gelowiges na die uiteindelike verlossing (8: 19,22,23).

Een werk van die Gees is dat Hy vir die gelowige ware kindskap van God bewerk (8: 14-
17). Rm 8: 15 noem dan die eerste voorreg van die gelowige se kindskap van God. ‘n
Kind van God kan tot God roep as “Vader!”, sy Vader (apfa ). Na vers 15 kom gebed
weer in verse 26-27 ter sprake. Dié verse handel oor die vermoé# van God se kind om te
kan bid midde-in ‘n wéreld wat ly.

Gebed in konteks (8: 26-27).
Om gebed in Rm 8: 26-27 reg te verstaan is die raamwerk waarin dit staan belangrik.
Die struktuur van 8: 18-30 kan soos volg voorgestel word (O’Brien 1987:69):

1. 8:18: ‘n Basiese stelling word gemaak: die toekomstige heerlikheid oortref
by verre die lyding van die teenswoordige tyd.
2. 8:19-27: Drie voorbeelde word gegee wat toon dat lyding tot heerlikheid lei
en dat hierdie heerlikheid, alhoewel dit iets toekomstig is, iets sekers is:
a) 8 19-22: die verlange van die skepping (cvoTevaler).
b) 8: 23-25: die volhardende sug van die gelowige (otevdlouev).
c) 8: 26-27: die werk van die Gees in gebed (oTevaypolis).
3. Die teologiese konklusie van 8: 18-30. Die verkiesende plan van God
voorsien die uiteindelike basis vir die sekerheid van Rm 8: 18-30.

Volgens bogemelde skema is die konteks waarin van gebed gepraat word, dié van lyding
wat tot heerlikheid voer. Die oorkoepelende tema van 8:18-30 is heerlikheid (cf. die
inclusio in 8: 17-18 en 28-30). Tog is lyding in die teenwooordige tyd vir die gelowige,
ook wat sy gebed betref, ‘n werklikheid (8: 18). Die swakheid (do8éveira) van die
gelowige is ‘n aspek van die teenwoordige lyding van die skepping (8: 18).

Die Gees speel ‘n belangrike rol met betrekking tot die bidder wat ly in die
teenswoordige tyd (8: 18). Sy rol kom in die ondergemelde sake na vore.

Die aard van die bidder se swakheid (8: 26b).

Die presiese aard van die bidder se swakheid word in 8: 26 verduidelik: want (yap ) ons
weet nie wat en hoe (NAB) ons behoort te bid nie. Die swakheid het te doen met die
inhoud van gebed. Daar is meningsverskil oor waarop dit dui. Die vraag is: dui dit op
wat of op hoe of op watier wise of op waarvoor gebid moet word Die NAB vertaal dit
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met ‘wat en hoe’. Volgens Cranfield staan kaf0 el parallel aan kaTd 6eov (8:27) en
dui die oUk oldapev, op gebed wat reg is, dit wil sé op gebed wat in ooreenstemming
met God se wil is ( 1975:423). Die bidder ken die wil (kata 8:27) en die raadsplan
(mpdBeaiy, 8: 28) van God nie. Gebed moet juis binne die wil van God geskied.

Die Gees staan die bidder in sy swakheid by (8: 26a).

QoadTwes ¢ kat dui ‘n vergelyking aan tussen die sug van die skepping (8: 2) en van die
gelowige (8: 23) met dié van die Gees (8: 26). Al drie versugtinge funksioneer binne die
verhouding van lyding — heerlikheid (Cranfield 1975:421).

Die werk van die Gees is dat Hy bidders bystaan in hulle swakheid. Dit is die
hoofgedagte van 8: 26-27. Hierdie basiese werk van die Gees bestaan uit twee dele.
Elkeen word verduidelik in die volgende frases in 8: 26, maar in 'n omgekeerde volgorde
om ‘n giasmus te vorm.

Die struktuur van die giasmus is ‘n abb’a’ vorm en lyk so:

Die Gees staan ons by: a In ons swakheid: b
Ons weet nie wat en hoe ons
behoort te bid nie: b’ Die Gees self pleit: a’

Die Een wat bystand verleen is die Gees. Die frase ‘QoalTws 6¢ kal beteken: op
dieselfde wyse ook. Die verwysing is terug na mvebpa in 8:23 as die antesedent (Dunn
1988:476). Die frase spesifiseer nie wat die sake is wat vergelyk word nie, maar kan
verband hou met o Tevdlopey in 8:23 (Dunn 1988:476).

Die bystand wat die Gees aan die bidder verleen word beskryf met cvvavTidapBdverat
en beteken: deelneem met, bystaan in ondersteuning, ‘n helpende hand verleen, tot die
hulp kom van iemand/iets (BGD). In die LXX verwys die woord na die ondersteuning
wat gegee is aan Moses deur die aanstelling van sewentig oudstes (Eks 18:22; Num
11:17). Die woord verwys dus na die deelneem aan ‘n verantwoordelikheid, sodat ‘n deel
van die las oorgedra word na of gedeel word deur die deelnemer (Dunn 1988:477). Die
beeld in 8:26a is dus dié van die Heilige Gees wat aan die bidder weens sy doBéveia
bystand verleen.

Die Gees help die bidder in sy acbévera (datief). Die swakheid van die bidder dui nie
op ‘n swak of 'n minderwaardige bidder teenoor ‘n sterk of ‘n super-bidder nie. Dit dui
ook nie op ‘n karaktereienskap of op ‘n psigiese of ‘n momentele swakheid of op ‘n
onvermoé weens omstandighede by die bidder nie. Die swakheid moet in verband
gebring word met twee dinge naamlik met die ‘lyding van die teenwoordige tyd’ (8: 18)
en met die rol wat die oorblywende sonde in die gelowige speel (Cranfield 1975:423).
Die swakheid van die gelowige is sy deelwees van die skepping. Die skepping ly aan
verydeling en aan verganklikheid en aan slawerny (&: 20-21). Dit is 'n skepping wat nie
aan sy doel beantwoord nie. Hiervan is die bidder deel (8: 17-18).

Die swakheid waarvan 8: 26 praat 1s dus iets totaals, Dit dui op die totaliteit van die
bidder se bestaan midde-in ‘n sondige en verganklike skepping. Daarby is daar nog die
oorblyfsel van die sonde in die bidder self. Die bidder se swakheid is dus iets absoluuts.
Die voorselsel ouv beskryf die Gees se hulpaksie aan die gelowige en dit het intensiewe
betekenis (Cranfield 1975: 422-424),
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Die aard van die Gees se hulp (8: 26¢).

Gelowiges weet nie hoe en wat (7() hulle behoort te bid nie. Presies op hierdie comblik,
dic oomblik van onvermog, staan die Gees dic bidder by. Rm 8: 26¢ sé: *...maar Die
Gees self pleit....’. Die frase begin met ‘n sterk adversatief, adA\a. Daarmee word die

onmiddellike bystand wat daar vir die bidder kom, na vore gebring.

Rm 8: 26¢ beskryf ook die aard en die wyse van die bystand van die Gees. Die aard van
die Gees se bystand is dat Hy vir die bidder ‘pleit’. Die aksie van die Gees is ‘n pleit
‘vir’ die bidder. YumepevTuyxdvel is ‘n hapax legomena slegs hier. To mvebpa verwys
hier na die Gees van God en nie na die menslike gees nie (Dunn 1988: 477).
Evtuyxdvel verwys na die Gees se aktiwiteit ten behoewe van die mens vanuit die
menslike toestand (Dunn 1988: 478). Die gedagte van ‘intree’ of ‘pleit’ wat Paulus hier
aan die Gees toeskryf is gebaseer op die OT. ‘Intrede’ by God word toegeskryf aan:
Abraham (Gen 18:23-33); Moses (Eks §:8,12,28-30); priesters (Lev 16:21-22; Num 6:23-
27); konings (2 Sam 12:16) en profete (1 Kon 18:22-40). Sien Fitzmyer 1993:518).
Neérens in die OT of in die voor-Christelike Joodse geskrifte kom die gedagte van die
Gees as ‘n intreder voor nie. Dit is daarom hier iets nuuts asook ‘n Pauliniese skepping
(Dunn 1988:478). Die werkwoord kan ook vertaal word met petisie, ‘n appel rig, smeek,
vra, pleit of bid (Cranfield 1975:423).

Die wyse (datief) waarop die Gees vir gelowiges intree, is dat Hy dit doen met
oTevaypols diaifTols . AhalfjTols verwys na oTevayuols wat nie in woorde
geformuleer is nie. Daar is meningsverskil oor waarop oTevaypols dui. Zrtevaypols
word deur sommige verklaardes as glossolalie in ‘n gemeentlike samekoms verstaan
(Kidsemann 1980:240-242). Hierdie siening word egter op goeie gronde verwerp
(O’Brien 1987:26,27,70). Die gtevaypots beskryf in die LXX, onder andere, gebed tot
God (Ps 79 (78):11). In Eks 2:24 (cf 6:5) word gesé dat daar van God se volk Israel, in
hulle knegskap in Egipte en onder die swaar werk, ‘n geroep tot God opgegaan het om
hulp en dat God hulle gekerm (oTevaypos) gehoor het. Die volk se oTevaypos was
hulle emnstige geroep of gebed om hulp. Dis presies wat die Gees doen wanneer Hy die
bidder bystaan.

Die grevaypols is dié¢ van die Gees en dit kan nie in menslike taal/terme uitgedruk
word nie. Die nudv verwys na alle gelowiges (Fitzmyer 1993:519).

Uit die woorde in 8: 27 ‘God wat die harte deurgrond’ is dit duidelik dat die woordelose
versugtinge iets is wat in die hart van die bidder plaasvind. En al word dit nie in soveel
woorde gesé nie, is die implikasie hiervan dat die Gees se versugtinge tot God geuiter
word op die oomblik wanneer die gelowige bid. Dalk is die implikasie ook dat die
versugtinge van die Gees iets is wat in of vanuit die hart van die bidder geskied. Op
daardie oomblik wanneer die bidder in sy onvermoé bid (wpooeuvEuiieba), tree die Gees
wat in die bidder ‘woon’ (8: 9,11), terselfdertyd vir hom/haar in. En Hy doen dit in
ooreenstemming met God se wil (O’Brien 1987: 26,27,70).

Die effektiwiteit van die Gees se intrede (8: 27).

*...Hy, wat die harte deurgrond, weet wat die bedoeling van die Gees is....” (8:27). Die
woorde 8¢ épaviv Tas kapdlas is ‘n OT frase vir ‘God’ (Fitzmyer 1993:519). God
is in die OT die Een wat die harte van die individue ken (1 Sam 16:7: 1 Kon 8:39; 1 Kron
28:9; Ps 7:11; 17:3; 44:21; 139:1-2; Spr 15:11), asook wat hulle gedagtes en hart toets
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(Ps 17:3; 26:2; Jer 11:20,; 12:3; 17:10). Die NAB gee épavvav weer met ‘deurgrond’.
Kupdla dui op die sentrum of innerlike lewe van die mens (Dunn 1988:479). Die
werkwoord épauvviy het hier die nuanse van gerusstelling en begrip eerder as van ‘n
waarskuwing (Dunn 1988:479).

God verstaan 7L T0 ¢pdvnia Tob TvedpaTtos . TL beteken ‘wat’. ®pdvnpa dui 6p
die Gees se manier van dink (Dunn 1988:479), dit wil sé op die Gees-taal van
onuitgesproke woorde in die hart van die gelowige (Fitzmyer 1993:519). Dit verstaan
God.

HoTu kan beide kausaal of eksplikatief wees omdat beide sin maak (Dunn 1988:480).
God verstaan die oTevaypots van die Gees in die hart van die bidder ‘want’, én ‘omdat’
dit kata God self is. In die oorspronklike staan kata 0edv. KaTtd beteken ‘volgens
God’ (Fitzmyer 1993:520), of ‘volgens die wil van God’ (NAB) of ‘in ooreensteemming
met die wil van God’. (Dunn 1988:481). God weet dat die manier van dink van die Gees
(bpovnpa) tydens sy intrede vir die gelowiges in ooreenstemming met sy eie wil en
gedagtes is (kaTd Bedv). Sien ook kabd et in 8:26. EvTuyxdver beteken hier in 8:27
‘pleit, petisie, ‘n beroep doen’ (Dunn 1988:80) wat tot God gerig is. Die intrede van die
Gees geskied vir die aylwv of alle gelowiges (Cf 1:17). In die OT verwys dy{wv na
Israel as die geroepe volk van God (Dunn 1988:480).

Gebed en die toekoms.

Die gelowige se swakheid (GoBéveira) is ‘n faset van ‘die lyding van die teenwoordige
tyd’ (8: 18). As sulks is dit deel van die proses wat van lyding tot heerlikheid voer. Die
Gees se pleitwerk ten behoewe van die (Urep) die gelowige bidder is dus seker ook ‘n
uitreik na die komende heeriikheid. Dit is so want as eerste gawe aan die gelowige is die
Gees ook ‘n voorsmaak van daardie toekomstige heerlikheid.
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